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SUNUŞ

Kudüs’te İlmi Hayat ve Eğitim…
Bütün Semavi Dinler için önemli bir yer olan Kudüs, İsra ve Mirac 

hâdiselerine mekan olduğu için Müslümanlar açısından da kutsal kabul 
edilmektedir.

M. 637’de Hz. Ömer’in hilafeti sırasında feth edildikten sonra 
Kudüs’ün sıkıntılı dönemler yaşadığı ve özellikle 1070’den tekrar 
Müslümanların kesin hakimiyetine girdiği 1244’e kadar, birçok defa 
Haçlı akınlarının hedefi olduğu bilinmektedir. 

Osmanlı idaresinde bulunduğu 1516-1917 yılları arasında huzur ve 
istikrar içinde yaşayan Kudüs’ün, Osmanlı idaresinden çıktığı 1917’den 
ve özellikle Filistin topraklarında BM kanalıyla İsrail’i kurulduğu 
1948’den beri maruz kaldıkları, bütün Müslümanlar ve bu arada 
Türkiye’deki bizler için de hakikaten yürek yaralayıcı gelişmelerdir.

Bağcılar Belediyesi olarak Filistin ve bahusus Kudüs, faaliyetleri-
mizde önceliklerimiz arasındadır. Batı Şeria ve Gazze ile olduğu gibi 
Kudüs’le ilgili hemen her gelişmeye yönelik hassasiyetimiz, buraları 
konu alan ve alacak ilmi ve kültürel çalışmalar için de geçerlidir.

Türkiye insanının Kudüs’le ve dolayısıyla Filistin’le ilgili farkında-
lığını artırmanın ve buraların yaşadığı ve yaşamakta olduğu adaletsiz-
liklere dikkat çekmenin, inancımızı ilgilendiren bir görev olduğunun 
bilincindeyiz. Bu sebeple üzerimize düştüğüne inandığımız hemen her 
konuda elimizi taşın altına koymaktan çekinmediğimiz de cümlenin 
malumudur.

İsrail’in eski başbakanlarından birisince söylenen, ‘Osmanlı’nın bir-
kaç manga askerle asırlarca istikrarlı bir şekilde yönettiği Filistin coğ-
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rafyasını, dünyanın en güçlü ordularından birisi ile yönetmekte zorlanı-
yoruz’ şeklindeki sözlerin ne manaya geldiğinin ve bunun bize ne gibi 
görevler yüklediğinin de farkındayız.

‘Osmanlı Döneminde Kudüs’te İlmi Hayat ve Eğitim’ başlıklı eli-
nizdeki eser, İstanbul Fatih Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi Ortadoğu 
ve Afrika Uygulama ve Araştırma Merkezi ile Yurtdışındaki Filistinli 
Alimler Heyeti’nce belediyemiz sponsorluğunda düzenlenen aynı isim-
li uluslararası sempozyumun tebliğlerinden oluşmaktadır.

Kudüs’ün Osmanlı asırlarının, huzur ve istikrar yanında ilmi açıdan 
nasıl canlı bir havaya sahip olduğunu ortaya koyan değerli metinlerden 
oluşan eserin, Filistin ve Kudüs’le ilgili benzer yeni çalışmalara kapı 
aralaması ve dolayısıyla ciddi bir farkındalığın oluşmasına zemin teşkil 
etmesi öncelikli arzumuzdur.

Sahasında önemli bir boşluğu doldurmaya aday olduğuna inandığım 
eserin ilim dünyamıza hayırlı olmasını diliyor, sempozyum paydaşları-
mız İstanbul Fatih Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi Ortadoğu ve Afri-
ka Uygulama ve Araştırma Merkezi ile Yurtdışındaki Filistinli Alimler 
Heyeti mensuplarına ve sunumların esere dönüştürülmesine katkıda bu-
lunan editörlere teşekkürlerimi sunuyorum.

Lokman ÇAĞIRICI
Bağcılar Belediye Başkanı
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TAKDİM

Elinizdeki bu kitap, Fatih Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi Ortado-
ğu ve Afrika Uygulama ve Araştırma Merkezi ile Yurtdışındaki Filis-
tinli Âlimler Heyeti’nin, İstanbul Bağcılar Belediye’si sponsorluğunda 
gerçekleştirdiği “Osmanlı Döneminde Kudüs’te İlmi Hayat ve Eğitim” 
başlıklı uluslararası bir sempozyumda ele alınan tebliğlerden oluşmak-
tadır.

İslam tarihi içinde Kudüs’ün en uzun istikrar dönemlerinden biri 
Osmanlı asırlarıdır. Osmanlı Devleti 1516 yılından 1917 yılına kadar 
Kudüs’ü idare ederken; kendi tabii dokusunu muhafaza ederken; diğer 
taraftan da İslami kimliğine pek çok katkılar sunmuştur.  Müslümanların 
ilk kıblesi ve Hz. Muhammed’in Miraç mucizesine sahne olması 
hasebiyle Osmanlı Devleti yöneticilerinin Kudüs’e olan ilgileri, buranın 
Osmanlı idaresine girmesinden önce başlamıştır. Kudüs, böylece 
erken dönem Osmanlı literatürüne girmekle kalmamış Yavuz Sultan 
Selim’den önceki Osmanlı Sultanlarının da doğrudan ilgilendiği bir 
şehir olmuştur.

Kudüs için tesis edilen ilk Osmanlı vakfı, II. Murat zamanındadır. 
Başka bir ifade ile Kudüs’ün Osmanlı idaresine alınmasından yetmiş 
yıl öncedir. Kendisi vasiyetnamesinde Beyt-i Makdis ve Sahratullah 
için bir miktar para vakfetmiştir. Daha sonra gelen Sultanlar ve Valide 
Sultanlar da bu yolu takip edeceklerdir. Ama bundan daha da önemlisi, 
1432 yılında Osmanlı idarecilerinden Çandarlı ailesine mensup olan 
İsmişah Sultan’ın hac dönüşünde uğradığı Kudüs’te bir medrese inşası 
için vakıf kurmuş olmasıdır. Nitekim daha sonra Padişah hanımları 
ve validelerinin bazıları da bu yolda gitmişler ve Kudüs için vakıflar 
kurmuşlardır. 
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Kudüs bugüne kadar pek çok ilmî çalışmaya, akademik araştırmaya, 
sempozyum ve toplantılara konu olmuş ve birçok yönü ile incelenmiş-
tir. Son yıllarda yaşanan gelişmeler Kudüs’ü bir kere daha dünyanın 
gündemine taşımıştır. Ancak kanaatimize göre bu güne kadar yapılan 
çalışmalara rağmen Osmanlı Dönemi henüz layıkıyla ortaya konulama-
mıştır. Bunun muhtelif nedenleri vardır. Öncelikle Kudüs’ün son yüzyı-
lında yaşananlar ve etrafında gelişen hadiseler, tarihi geçmişinden ziya-
de güncel Kudüs’ü tartışmaların merkezine oturtmuştur. Diğer taraftan 
gerek oryantalist bakışlar ve gerekse bunun İslam-Arap dünyasındaki iz 
düşümleri de kasıtlı olarak Osmanlı asırlarının ihmal edilmesine sebep 
olmuştur. Oysa Osmanlı asırlarında yaşanan tecrübelerin hem İslam ta-
rihi hem de Kudüs tarihinde önemli yeri bulunmaktadır ve bu tecrübeler 
yeni nesillere aktarılmalıdır.

Nitekim bu sempozyum ve sonucu olan bu mütevazi kitap da bu 
fikrin bir ürünü olarak ortaya çıkmıştır. Elbette burada Kudüs bütün 
yönleri ile değil, daha ziyade ilim ve kültür hayatı ile ele alınmıştır. 
Zira kimi kaynakların aksine Kudüs, sadece mistik bir mekân olarak 
kalmamış, Osmanlı asırlarında canlı bir ilim merkezi olma hüviyetini 
de kazanmıştır. 17. yüzyılda Kudüs’ü ziyaret eden büyük Türk seyyahı; 
Kudüs’te 7 dârülhadis, 10 dârülkurrâ, 40 sıbyan mektebi ve 70 tekke 
olduğunu anlatmaktadır. Bu sempozyumda sunulan bildirilerde de 
Kudüs’te Osmanlıların ilme yaptıkları yatırımlar, açılan medreseler, bu 
medreseler için kurulmuş vakıflar incelenmiştir. Temennimiz bu kitabın 
yeni çalışmalara vesile olmasıdır.

Sempozyumumuzun hayata geçirilmesi aşamasında Fatih Sultan 
Mehmet Vakıf Üniversitesi Ortadoğu ve Afrika Araştırmaları Merkezi, 
Filistinli Âlimler Heyeti ve Bağcılar Belediyesi mükemmel bir işbirliği 
yapmışlardır. Bu vesile ile Rektörümüz Prof. Dr. M. Fatih Andı, Âlimler 
Heyeti Başkanı Dr. Nawwaf Tekruri ile Bağcılar Belediye Başkanı Sn. 
Lokman Çağırıcı’ya müteşekkiriz. Elbette gerek sempozyum aşamasında 
ve gerekse bildirilerin kitaplaşması sürecinde bir çok kişinin yardımını 
aldık. Başta Bağcılar Belediyesi’nin Başkan Yardımcısı Kenan Gültürk 
ve ekibine; organizasyon komitesi ve sekretaryaya, FSMVÜ Tarih 
Bölümü’ne teşekkür ederiz.

Editörler
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OSMANLI DEVLETİ VE 18. YÜZYILDA 
KUDÜS ŞEHRİNE DERS VERMEK İÇİN 

GELEN ÂLİMLER

Abdalqader STEIH*

Giriş
Kudüs, seçkin dini konumuyla İslam tarihi boyunca pek çok yerden 

gelen âlimler için çekim noktası olmuştur. Âlimlerin buraya gelmesini 
teşvik etme noktasında halifelerin, sultanların, devlet adamlarının, 
hayırsever tüccar ve zenginlerin büyük katkısı bulunmaktaydı. Bu 
cazibenin sürdürülebilir olması da devletten bağımsız okullar inşa 
ederek, onları restore ederek ve onlara, eğitim faaliyetlerini kesintisiz 
bir şekilde sürdürmelerini garantilemek için vakıflar tahsis ederek 
gerçekleştirilmiştir. 

Hicrî ikinci (miladî sekizinci) yüzyıldan bu yana Kudüs şehri, İslam 
dünyasının farklı ülkelerinden gelen büyük âlimlerin yerleşmesiyle bir 
bilim ve tasavvuf merkezi haline gelmiştir. Kent, 12. yüzyılda Haçlı 

* Dr., Filistin.
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yönetiminde olduğu süre dışında kültürel bir durgunluğa tanık olmamıştır. 
Şehir tekrar fethedildikten sonra eski canlılığına kavuşmuştur. Eyyubiler 
ve Memlükler, Kudüs’ün İslamî statüsünü güçlendirdiler. Bu politika 
kapsamında, birçok âlim ve sufinin kente gelip yerleşmesini sağlandı; 
cami, medrese ve zaviye gibi kamu kurumları inşa edildi gerekli olanlar 
restore edildi. Bu dönemde ulemayı Kudüs’ü ziyaret etmeye ve oraya 
yerleşmeye çağıran, Beytulmakdis’in faziletine dair çok geniş bir 
edebiyat oluşmuştur. Osmanlılar devrinde de hükümdarların ve devlet 
adamlarının odağı olan kente özel ilgi gösterildi. Böylece şehir, dört bir 
yandan gelen âlimleri karşılamaya devam etti.1

Dört Osmanlı asrı boyunca telif edilen biyografi ve gezi kitapları, 
Kudüs’e seyahat eden ve oraya yerleşen birçok âlimin ismini içermek-
tedir. Bu çalışmada, 18.yüzyılda şehre gelen âlimleri konu edindik; se-
yahat kitaplarında adı geçen fakat biyografi kitaplarında şehrin ileri ge-
lenleri arasında zikredilmeyen âlimler çalışmamız kapsamının dışında 
tutuldu. Muhtemelen bu kimseler, Kudüs’e geçici bir ziyaret veya gezi 
maksadıyla geldikleri için ya da öğretim, telif, dini ve ilmi görevler 
noktasında herhangi bir katkıları olmadığı için zikredilmemişlerdir. 

18. yüzyıla ait biyografi kitapları, Kudüs şehrinde yaşayan 48 âlimin 
ismine yer vermektedir.2 Bu kişiler söz konusu kitaplardaki başlıklarda 
şehrin ileri gelenleri (ayânu’l-medîne) ismiyle zikredilmişlerdir. Bu 
kitaplarda bu âlimlerin ilmi ve kültürel hayattaki katkılarına da işaret 
edilmiştir. Bu kitaplar incelendiğinde şehre dışarıdan gelen bu âlimlerin 
sayısı 48 içinde 11'dir. Bu sayı, şehirde bulunan âlimlerin yaklaşık 
dörtte birine tekabül etmektedir. Bu durum, ilim adamlarının çeşitli 
görev ve mevkilerde öne çıkıp yükselmelerine ve şehrin ileri gelenlerine 
katılmalarına devletin olanak sağlaması konusunda akıllarda soru 
işaretleri oluşturmaktadır.

1 Kâmil el-Asalî, Beytu’l-Makdis fî Kutubi’r-Rehalât ‘İnde’l-‘Arab ve’l-Muslimîn, 
Amman-1992, s. 3.

2 Muhammed Halîl el-Murâdî, Suluku’d-Durer fî A‘yâni’l-Karni’s-Sânî ‘Aşer, 
Dımeşk-1955; Terâcimu ehli’l-Kudsi fi’l-Karni’s-sânî ‘Aşeri’l-Hicrî. Thk. Selâme 
en-Nu‘aymât, Amman – 1985.
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Şehre Gelen Âlimler
18. yüzyılda Kudüs’e gelen âlimler hakkında daha detaylı bilgilerin 

göz önünde bulundurulması onların ve şehir toplumuna entegrasyon 
şekillerini anlamaya yardımcı olmaktadır. Aşağıdaki tabloda Kudüs’e 
gelen ulemanın nerelerde geldikleri gösterilmiştir.

Tablo (1) 18. Yüzyılda Kudüs’e Gelen Âlimlerin Memleketleri
Şehir Nablus El-Halil Ramle Şam Halep Bağdat Mısır Mağrip Nişabur
Sayı 2 2 1 1 1 1 1 1 1

 
Şehre dışarıdan gelen âlimlere baktığımızda, Kudüs’ün, İslam dün-

yasının çeşitli yerlerinden alimleri çekmeye devam ettiği görülmekte-
dir. Listede Arap ve Arap olmayan alimlerin yanı sıra Nablus yakınla-
rındaki Nu‘ayr Köyünden kırsal kökenli bir alim olan ‘Âmir en-Nâblusî 
de bulunmaktadır.3 Bu alimlerin Kudüs’e gelmeleri şehrin Müslüman-
lar nezdindeki dini önemine işaret etmektedir. Belki de alimlerin burayı 
tercih etmelerinde Kudüs’ün, şehre gelecek alimlere geniş şöhret alanı 
sunması etkili olmuştur. Fakat Kudüs’ün yakınında bulunan Kahire ve 
Şam ilim ve canlılık açısından daha büyük şehirlerdi. Kendisine yakın 
iki büyük merkeze rağmen yine de çekim merkezi olması Kudüs’ün 
ancak dini önemi ile açıklanabilir.

Kudüs’e gelen alimlerin –Kudüs’e gelmeden önce- eğitim gördük-
leri yerlerin bilgisi aşağıdaki tabloda gösterildiği gibi farklılık göster-
mektedir.

Tablo (2) 18. Yüzyılda Kudüs’e gelen alimlerin eğitim gördükleri yerler
Yer Kahire Kudüs Dımeşk Mağrip Bağdat İstanbul Bilinmeyen

Sayı 4 2 1 1 1 1 1

Dışarıdan gelen alimlerin eğitim gördükleri yerlere bakıldığında 
Kahire önemli bir yer olarak karşımızda durmaktadır. Bunda ise hiç 
şüphesiz birçok alimi buraya çeken Ezher Camii’nin şöhreti etkili 
olmuştur. Kuşkusuz alimlerin eğitim gördükleri okullar o şehirdeki 
ilim ve kültür hayatına zenginlik katmıştır. ‘Âmir en-Nâblusî ve 
3 el-Murâdî, c. 2, s. 229; el-Huseynî, s. 337.
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Abdulfettâh en-Nâblusî’nin de Kudüs’teki alimlerden ilim aldıktan 
burada ikamet ettikleri görülmektedir.4 Bundan da Kudüs’ün eğitim 
tahsili için çevredeki bölgelerden gelen ilim erbabının gözdesi olduğu 
anlaşılmaktadır. 

Aşağıdaki tabloda Kudüs’e gelen alimlerin mezheplere göre sayıları 
belirtilmiştir.

Tablo (3) 18. Yüzyılda Kudüs’e gelen alimlerin mezhepleri
Mezhep Şâfiî Hanefî Mâlikî
Sayı 5 5 1

Tabloya bakıldığında Kudüs’e gelen Hanefî ve Şafii alimlerin sayı-
sının eşit olduğu görülmektedir. Bu da son derece doğaldır. Zira şehir 
nüfusunun çoğu Şafii mezhebine mensuptu. Onu da Osmanlının resmi 
mezhebi olan Hanefî mezhebi takip etmiştir. Mağripli alimlerin tem-
sil ettiği Maliki mezhebinin takipçileri ise azınlıktaydı. Şehirde çok az 
mensuba sahip Hanbeli mezhebini temsil eden alim bulunmamaktadır. 
Fakat Şeyh et-Tâfilâtî el-Mağribî’nin, Kudüs’e gelişinden kısa bir süre 
sonra Malikî mezhebini bırakıp Hanefî mezhebine geçmesiyle Hanefî 
mezhebine mensup alimlerin sayısı altıya yükselmiştir.5 

Kudüs’e gelen alimlerin çoğu tasavvufa yönelerek Kudüs’te etkin 
olan tekkelere mensubiyetleri ortaya çıkmaktaydı. Bu alimler aşağıdaki 
tabloda görüldüğü gibi farklı tarikatlara dağılmışlardır:

Tablo (4) 18. Yüzyılda Kudüs’e gelen alimlerin tarikatlara göre 
dağılımı
Tarikat Kâdirî Halvetî Rifâî
Sayı 3 2 1

Tabloya bakıldığında Kudüs’e gelen alimlerin çoğunun tasavvuf 
tarikatlarına mensup olduğu görülmektedir. Bu da fıkıh alimlerinin bir 
çoğunun tasavvufa yöneldiğini ve tasavvufun da Osmanlı devletinin 

4 el-Murâdî, c. 2, s. 229; c. 3, s. 41-42.
5 el-Huseynî, s. 268.
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sınırları içerisinde tanınıp geniş bir alana yayıldığını göstermektedir. 
Şehre gelip şöhret bulmuş tasavvuf alimlerinden biri olan el-Bekrî es-
Sıddîkî de Kudüs ve İslam dünyasının diğer şehirlerinde şeyhliğini 
yürüttüğü Halvetî tarikatını yaymaya çalışmıştır.6  

Kudüs’e gelen alimler şehirdeki ilmi ve kültürel hayata büyük 
katkılar sağlamışlardır. Biyografi kitaplarında geçtiği üzere bunların 
çoğu Mescid-i Aksa’daki eğitim görevi dahil çok önemli ilmi görevleri 
üstlenmişlerdir. Bu da yüksek ilmi birikimlerine ve öğrencilerin çoğu 
tarafından sevildiklerine işaret etmektedir. Bunlardan bazıları Mescid-i 
Aksa etrafında bulunan medreselerde görev almışlardı.. Nitekim Şeyh 
Muhammed el-Halilî Belediye okulunda (el-medresetu’l-belediyye)7; 
Abdulmuti el-Halilî ise Nahiv okulunda (el-medresetu’n-nahviyye) 
okutmuştur.8 

Öğretimde alimlerin dikkatini çeken konuların başında Kur’an-ı 
Kerim’in ezberlenmesi ile Hz. Peygamber’in hadis-i şerifleri arasında 
gelişen dini ilimler ve bunlara bağlı fıkıh ve tefsir gibi şehir halkının 
ihtiyaçlarına cevap veren ilimler olmuştur. Bu alimler telif ettikleri 
eserler yoluyla ilmî birikimlerini kanıtlamak için yazı ve telif ile meşgul 
olmuşlardır. Bazıları ise çok sayıda eser telif ederek ilmi birikimlerini 
ortaya koymuşlardır.9 

Kudüs’e gelen alimler, Şam ve Kahire’de öğrendikleri ve bir şeyhin 
çevresinde ilim halkaları oluşturma şeklindeki geleneksel yöntemleri 
burada da sürdürmüşlerdir. İlmi beceri ve yetkinlik gerektiren hakim 
kültürel atmosfere entegre olmuşlardır. Çünkü bir alimin, sorumlu 
olduğu ders halkasına eğitim vermeye devam etmesinde, öğrencilerine 
öğretme ve onların sorularını cevaplama kabiliyetinden başka garantisi 
yoktur. 

Kudüs’e gelen alimler, asıl görevlerinin yanında geçim için bir takım 
işler de yürütebilmekteydiler. Eğitim faaliyetleri tam zamanlı istihdam 
gerektirmediğinden ve diğer sivil faaliyetlerle çakışmadığından bazıları 
çeşitli mesleklerde çalışmışlardır. Hadis kitapları yazan Abdulmuti 

6 el-Murâdî, c. 4, s. 191-192.
7 el-Huseynî, s. 153.
8 Aynı eser, s. 176.
9 A.g.e., s. 341-342.
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el-Halilî10 ve kahve, susam, sabun gibi maddelerin ticaretini yapan 
Muhammed el-Halilî bunlardandır11.  

Kudüs’e gelen birçok alim, Kudüs’teki eski ailelerle akrabalık ve 
evlilik bağları kurmuştur. Necmeddin er-Remlî’nin Kudüs Nakîbu’l-
Eşrafı Abdurrahman el-Vefâî’nin kızıyla evlenmesi buna örnek teşkil 
etmektedir.12 Diğer bir örnek de Abdulfettah en-Nâbulsî’nin, Kudüs 
Hanefî eşrafı müftüsü Abdurrahim el-Lutfî’nin kızıyla gerçekleştirdiği 
evliliktir. Bu evlilikler, ulemanın bazı görevleri almalarını kolaylaştıran 
faktörlerden olmuştur. Zira Abdulfettah en-Nâbulsî birçok defa Hanefî 
mezhebi üzere olan müftülük vazifesini eşinin babasına vekâlet 
ederek yürütmüştür.13 Biyografi kitapları, hepsinin Kudüs toplumuyla 
kaynaşarak bütünleştiklerini göstermektedir. Fakat bu durum, Kudüs 
ileri gelenleri listesine girmeleri ve eski Kudüs ailelerinin tevarüs 
ettikleri yüksek görevleri elde etmeleri için tek başına yeterli olmamıştır.

Kudüs’e Gelen Âlimlerin Devletle İlişkileri
Kudüs’e gelen âlimlerle devlet arasındaki ilişkinin izlenmesi, hem 

söz konusu alimlerin şehrin kültürlü seçkin ileri gelenlerine katılmadaki 
rolünü keşfetmeye, hem de 18. yüzyılda Kudüs şehrindeki âlimler 
ağında meydana gelen değişimlerle devlet arasındaki ilişkiyi anlamaya 
yardımcı olmaktadır.

Devlet İstanbul’dan sancak ve vilayetlerde analistlere tahsis edilen 
dini ve ilmi mevkilere yapılan atama sistemi sayesinde Hanefî müftülüğü 
ve nakîbu’l-eşrâflık mevkilerini kontrolünde tutmayı başarmıştır.14 
Fakat atamaların tevarüs sistemine göre yapılması neticesinde meslek 
hayatında uzmanlaşan yerel, dini ve ilmi aileler ortaya çıkarmıştır. 
Söz konusu aileler tekelinde tuttukları bu mevkilere kendi çocuklarını 
getirmişlerdir. Böylece aralarında özel bir iş bölümü türü ortaya 
çıkmıştır. Bu aileler işlerini devralmaya çalışan herkesi rakip olarak 

10 A.g.e., s. 176.
11 A.g.e., s. 146-148.
12 Kudüs Şerî Mahkeme Sicili (SŞK) No. 192, s. 321.
13 el-Murâdî, c. 3, s. 42.
14 Hamilton Gibb ve Harold Bowen, el-Muctema‘u’l-İslâmî ve’l-Ğarb ve Eseru’l-

Hadârati’l-Ğarbiyyeti fi’l-Fikri’l-İslâmî fi’ş-Şarki’l-Ednâ, Çev. Abdulmecid 
Hasîb el-Kaysî, Dımeşk – 1997. İkinci bölüm, s. 146-147.
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görmekteydi. Tevarüs sistemi Kudüs’e gelen ve toplumdaki mevkilerini 
iyileştirmek isteyen ailelerin çocuklarının önünde bir engel olmuştur.15

18. yüzyılın başlarında 160 aileden yedisi, Kudüs şehrindeki ilmi ve 
dini kadroların yarısına yakınını ellerinde bulunduruyorlardı. Bunların 
en etkili olanı Şeriflere (Peygamber ailesine) mensup olan ve nakîbu’l-
eşrâflık vazifesini yürüten el-Vefâî el-Huseynî ailesi de ile Hanefî ve 
Şafiî müftülüğü görevini yürüten el-Lutfî el-Huseynî16 ailesidir. Söz 
konusu vazifelerde bu iki aileye bazen el-‘Alemî ailesi ortak olmuştur.17 
Kuşkusuz ki, bu durum bu ailenin şehirdeki nüfuzunu arttırmada büyük 
rol oynamıştır.

Kaynaklar, 30 yıl süreyle Hanefî müftülüğü görevini yürüten 
Seyyid Abdurrahim el-Lutfî’nin,18 on yedinci yüzyılın sonunda 
ayrıntıları belirtilmeyen bir ihlal gerçekleştirdiğini ve devlet tarafından 
çıkarılan bir kararla görevden alındığını zikretmektedir. Bu kişi 
kaybettiği vazifeye tekrar kavuşmak için İstanbul’a gitmiş, ancak 
muradını gerçekleştiremeden vefat ederek Edirne’ye defnedilmiştir.19 
Bu olayda dikkat çeken temel husus, devletin, bu adamın işgal 
ettiği vazifeye yakın zamanda kalıcı ikamet maksadıyla şehre gelen 
alimleri yönlendirmesidir. Bu bağlamda Hanefî mezhebine göre fetva 
verme vazifesi Necmeddin er-Remlî’ye;20 Osmanlı medrese vakfının 
sorumluluğu ise Şeyh Muhammed el-Halilî’ye verilmiştir.21 Yıllar 
sonra el-Lutfî ailesi bu olayın üstesinden gelmeyi ve şehrin ileri 
gelenleri arasındaki yerine tekrar dönmeyi başarmıştır. Aynı şekilde 
daha sonra Seyyid Muhammedb. Abdurrahîm de babasına ait mevkileri 
geri kazanmıştır.22

15 Abdulğani ‘İmâd, es-Sultatu fî Bilâdi’ş-Şâm fi’l-Karni’s-Sâmin ‘Aşer, Dâru’n-
nefâis, Beyrut – 1993, s. 146.

16 Acâibu’l-Âsâr fi’t-Terâcimi ve’l-Ahbâr Kitabında bu aile Hüseyini ailesi olduğunu 
zikredilmiştir. Abdurahman el-Cubrâtî, ‘Acâibu’l-Âsâr fi’t-Terâcimi ve’l-Ahbâr, 
Kahire – 1998,  c. 1, s. 124.

17 Hasâvene, Esmâ, ‘Âilâtu’l-Kudsi el-Muteneffize fi’n-Nassi’l-Evvel mine’l-Karni’s-
Sâmin ‘Aşer: Dirâsetun min Hilâli’l-Vesâiki’ş-s-Şer‘iyye, Basılmamış doktora 
tezi, Ürdün Yermük Üniversitesi – 2005, s. 5-17.

18 SŞK, No. 196, s. 381.
19 el-Muradî, c. 3, s. 2-3.
20 SŞK, No. 196, s. 381.
21 SŞK, No. 193, s. 8.
22 el-Muradî, c. 4, s. 58; el-Huseynî, s. 198.



18

الحیاة العلمیة في مدینة القدس في العھد العثماني
أوراق الاعمال للمؤتمر الدولي

Şehir halkı, devletin 18. yüzyılın başında Kudüs’ü her yıl Şam hac 
kafilesini karşılamaya ve dönüş yolunda ona güvenlik ve lojistik destek 
vermeye çıkan askeri birliğin merkezi olarak kabul etme kararına 
itiraz ettiler. Çünkü bu durum şehirde çok sayıda askerin kalmasını 
gerektirmekteydi. Muhalif grubun öncülüğünü 1702-1705 yıllarında 
sancaktaki devlet temsilcilerine baskı yapan Nakîbu’l-Eşraf Muhammed 
el-Vefâî ve Hanefî mezhebi müftüsü Muhammed el-Lutfî üstlenmiştir. 
Bu olaylar Nakîbu’l-Eşraf’ın devlet tarafından idam edilmesiyle son 
bulmuştur.23 Hanefî müftüsü ise Sayda’ya sürgün edilmiştir. Ancak dört 
sene sonra devletin onunla ilgili çıkardığı bir af kararıyla şehre dönerek 
önceden yürüttüğü vazifelere tekrar kavuşmuştur.24 İki sene sonra aynı 
hatayı devlet destekli kapıkulu askerlerine karşı yerli yeniçerilerin 
safında yer alarak tekrar işlemesi üzerine çıkarılan bir kararla Kıbrıs’a 
sürgün edilmiştir. Sonra tekrar affedilmiş25 ve vefatına kadar şehirdeki 
müftülük görevini sürdürmüştür.

Devlet bu olaylardan sonra izin verilen sınırın dışına çıktığını düşün-
düğü bu ailelerin ellerinden daha önce elde ettikleri geniş imkanları ala-
rak onları cezalandırma yoluna gitmiştir. Bu bağlamda kontrol ettikleri 
etki alanlarını daraltarak onları işgal ettikleri vazifelerden mahrum bı-
rakmıştır. Böylece Nakîbu’l-Eşraf Muhammed el-Vefâî’nin idam edil-
mesinden sonra Vefâî ailesinden hiç kimse Nakîbu’l-Eşraf vazifesine 
ulaşamamıştır. Aynı şekilde Hanefî müftüsü Muhammed b. Abdirrahim 
el-Lutfî ve amcasının oğlu Şafiî müftüsü Muhammed el-Lutfî’den son-
ra Şafiî ve Hanefî mezheplerinde fetva verme görevini el-Lutfî ailesin-
den hiç kimse üstlenememiştir.

Kudüs şehrine gelen alimler, başlangıçta, Nakîbu’l-Eşraf ve Hanefî 
müftüsüne ters düşecek tutumlardan uzak durmuşlardır. Şeyh Muham-
med el-Halilî gibi onlardan bazıları devletin safında yer almışlardır.26 
Şeyh Mustafa el-Bekrî es-Sıddîkî gibi onlardan bazıları da sessiz kal-
mayı, tasavvufu yaymayı ve şehrin tekke ve zaviyelerinde zikirler tertip 

23 SŞK, No. 203, s. 48; Muhammed Râşid, Târîhu Râşid, Emiriye Matbaası, İstanbul 
– 1282 h., c.3, s. 233; daha fazla bilgi için bkz. Abdulkâdir Satîh, Osmanlı kudüs’ü 
(1700-1757), İstanbul, Taşmektep Yayınları - 2017, s. 76-78.

24 BOA, İE, ŞKRT, 4, 337. 
25 BOA, A.DVNSMHM.d., 115, s.700, h. 3017.
26 el-Huseynî, s. 148.
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etmeyi tercih etmişlerdir.27 Her iki tutum, el-Lutfî ve el-Vefâî ailele-
rinden boşalan mevkileri dolduracak kişileri arayan devlet tarafından 
memnuniyetle karşılanmıştır. 

Kudüs’e gelen alimlerden hiçbiri şeriflik iddiasında bulunmamıştır. 
Bu nedenle Gudeyye el-Huseynî ailesinin üstlendiği nakibu’l-eşraflık 
görevine gelme noktasında rekabet etmemişlerdir.28 Ancak alimler ara-
sında el değiştiren Hanefî müftülüğü görevine gelmek için birbiriyle 
rekabet etmişlerdir. Bu görevi birkaç defa yürüten Necmeddin er-Remlî 
ile şeyhülislamın başkentte bu görev için seçip ona Süleymaniye rüt-
besi verdiği Muhammed el-Halebî onlardandı. Bu zat Kudüs’e gelerek 
burada ikamet etmiş ve ileri gelenlerinden (ayanından) olmuştur.29 Dip-
lomalarıyla dışarıdan gelen yabancılardan şehir halkının nefret ettiğine 
dair bir bilgiye rastlayamadık.

18. yüzyılın ikinci yarısında Hanefî mezhebi müftülerinden olan 
ve Kudüs’te devlet adamlarından uzak bir şekilde yaşamını sürdüren 
Muhammed et-Tâfilâtî el-Mağribî ortaya çıkmıştır. Şehirdeki 
yöneticiler onunla görüşmek istemelerine rağmen o bunu reddetmiştir. 
Ancak daha sonra onlara muhtaç kalmış ve peyderpey sohbetlerine 
katılmaya başlamıştır. Malikî mezhebini terk ederek hanefîliği seçmiş 
ve daha sonra İstanbul’a giderek bu mevkiye ulaşmıştır.30 Resmi ilmi 
mevkilerden uzak duran Şeyh Muhammed el-Halîlî, Şafiî müftülüğü 
görevine öğrencisi Abdulmuti el-Halîlî’yi teklif etmiş; devlet de bu 
teklifi olumlu karşılamıştır. O da yirmi yıldan fazla bir sürede bu görevi 
ifa etmiştir. Bu görevi kendisinden sonra oğlu devralmıştır.31 

Devletin katkıları Kudüs’e gelen alimlerin önünü açarak şehirdeki 
yüksek ilmi mevkilere ulaşmalarını sağlamak ve toplumdaki konumlarını 
pekiştirmekle sınırlı kalmamıştır. Bilakis Şam valileri ile Kudüs 
mutasarrıfları Kudüs’e gelip tekke ve zaviyelerde zikir halkalarıyla 
meşgul olan alimlerin sevgisini kazanmaya çalışmışlardır. Onları kendi 
halvetlerinde ziyaret ederek onlara birçok ayrıcalık sunmuşlardır. Zira 
Arslan Paşa, Îsa el-Kûrânî’ye vakıftan aylık maaş bağlatmış veMescid-

27 A.g.e., s. 159.
28 SŞK, No. 203, s. 110.
29 el-Muradî, c. 4, s. 124.
30 el-Huseynî, s. 268.
31 el-Muradî, c. 3, s. 137; el-Huseynî, s. 184.



20

الحیاة العلمیة في مدینة القدس في العھد العثماني
أوراق الاعمال للمؤتمر الدولي

iAksâ’nın avlusuna onun için bir oda inşa ettirmiştir.32 Bu bağlamda 
Şam valisi Abdullah Paşa el-Cetecî halvetinde olduğu sırada Şeyh et-
Tâfilâtî’ye bir hediye takdim etmiştir.33 Eski Kudüs mutasarrıfı Recep 
Paşa Mısır’a vali olarak atandığında beraberinde Şeyh el-Bekrî es-
Sıddîkî’yi de götürmüştür.34 Şeyh el-Halfâvî de şehrin ileri gelen zevatı 
nezdinde büyük bir itibara sahipti.35  

Devletin Kudüs’e gelen alimlere yaptığı katkıyı, sancakta birçok idari 
görev verdiği Şeyh Muhammed el-Halilî’ye yönelik tutumunda açıkça 
görmek mümkündür. Devlet yetkilileri onu, yıllarca sancak kırsalındaki 
Hıristiyanların haraçlarını toplaması için görevlendirmiştir.36 Ayrıca ona 
Mescid-i Aksâ ve Kubbetu’s-Sahra’nın inşaatına nezaret etme görevini 
de tevdi etmişlerdir.37

Sancak yöneticileri çoğu zaman Şeyh Muhammed el-Halilî ile iyi 
ilişkiler kurmaya özen göstermişlerdir. Kudüs mutasarrıfı Muhammed 
Kürt Paşa, ona Mescid-i Aksâ avlusunda inşa edilen Muhammediye 
Zaviyesinde ikamet etme hakkı tanımıştır.38 Kudüs mutasarrıfı Recep 
Paşa’nın yanında sözü geçen kişilerdendi.39 Recep Paşa Mısır’a vali 
olarak atandığında ondan kendisine eşlik etmesini istemiştir.40 Haseki 
Sultan Vakfı’nın başkanlığını yürüten Lala Osman Ağa gibi devlet 
adamlarıyla ekonomik ve ticari ortaklıklara girmiştir.41 Şehirdeki devlet 
memurlarıyla ve ağalarla sıkı kişisel ilişkiler kurmuştur.42 Onu mülk ve 
gayrimenkul satın alacak ve büyük vakıflar kuracak kadar büyük bir 
servetin sahibi kılan bu ilişkiler sayesinde birçok maddi kazanım elde 

32 el-Huseynî, s. 254.
33 A.g.e., s. 267.
34 el-Muradî, c. 4, s. 192.
35 el-Huseynî, s. 341.
36 SŞK, No. 206, s. 601.
37 SŞK, No. 206, s. 601.
38 Muhammed el-Halîlî, Keşfu’z-Zalâm, yazma, Süleymaniye Kütüphanesi, Reisü’l-

küttâb bölümü, no: 239, s. 21.
39 Muhammed el-Halîlî, Târîhu’l-Kuds ve’l-Halîl, Thk. Adnan el-Buhayt ve Nevfân 

Recâ es-Suvâriyye, Londra – 2004, s. 218.
40 A.g.e., s. 56.
41 SŞK, No. 203, s. 173.
42 SŞK, No. 203, s. 157/174.
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etmiştir.43 Böylece mallarını ekonomik krizlerden ve zamanın diğer 
musibetlerinden muhafaza etmiştir.

Devlet adamları tarafından yapılan bu yardımlar, Şeyh Muhammed 
el-Halilî’yi etkilemiştir. Bu da telif ettiği eserlerde kendisi için yaptıkları 
iyilikler sebebiyle sarfettiği iltifat ve övgü sözlerine açık bir şekilde 
yansımıştır. “Risâletun fî Ta‘mîri Beyti’l-Makdis” adlı kitabında Lala 
Osman Ağa’yı; “Keşfu’z-Zalâm” adlı kitabında bazı kaynakların 
zalimlikle suçladığı  Muhammed Kürt Paşa’yı övgüyle yâd etmiştir.44 
“Târîhu’l-Kuds ve’l-Halîl” adlı kitabında da Recep Paşa’yı övmüştür.

Şeyh Muhammed el-Halîlî’nin şehrin ileri gelenleri arasında ulaştığı 
bu yüksek itibar, Seyyid Hasan b. Abdillatîf el-Huseynî’yi “Terâcimu 
ehli’l-Kuds fi’l-Karni’s-Sânî ‘Aşer el-Hicrî” adlı kitabında Şeyh Mu-
hammed el-Halîlî’nin biyografisini zikretmeye yöneltmiştir. 

Âmir en-Nâbulsî gibi Kudüs’e gelen ve yöneticilerden uzak durma-
ları sebebiyle devlet tarafından desteklenmeyen alimlere yüksek resmi 
görevler tevdi edilmediği, ancak mütevazı ilmi vazifeler verildiği gö-
rülmektedir.45 Devlet adamlarını veya politikalarını doğrudan eleştiren 
alimler ise Kudüs şehrinin ileri gelenleri arasında yer bulamamışlardır. 
Bunun en bariz örneği ise devletin şehirden uzaklaştırdığı Şeyh el-Er-
zurumî’dir.46 Kudüs’ten Mısır’a giden el-Erzurumî, tasavvufçuların 
uygulamalarını protesto etmesi ve bu tarikatları destekleyen Osmanlı 
sultanına karşı isyana çağırması sebebiyle burada da aynı akıbete uğ-
ramıştır.47 

19. yüzyılda Kudüs alimleri ağında böyle bir değişiklik bulamıyoruz. 
18. yüzyılın sonunda, Gudayya el-Huseynî ailesi, Nakibu’l-Eşraflık 
ile Hanefî mezhebi müftülüğü görevlerini elinde tutmayı başarmış ve 
Osmanlılar şehirden çıkana kadar uzun bir müddet bu görevlerini icra 

43 SŞK, No. 207, s. 325.
44 Muhammed b. Cuma el-Makâr, el-Bâşât ve’l-Kudât fî Dımeşk. Thk. Salâhuddin 

el-Muncid, Dımeşk – 1949, s. 75; Muhammed b. Kinân es-Sâlihî, Yevmiyyât 
Şâmiyye, Dımeşk, s. 41.

45 el-Muradî, c. 2, s. 229.
46 Muhammed el-Halilî, el-Fetâva’l-Kübrâ el-Müsammât bi’l-Fetâva’l-Halîliyye, 

Kudüs – 1998, c. 2, s. 243.
47 El-Cubrâtî. C. 1, s. 92, 94.
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etmişlerdir.48 Böylece alimler arasında başlayan ilmi ve dini mevki elde 
etme yarışı 18. yüzyılda tekrar durgunluğa yol açmıştır.

Sonuç
Bu çalışmadan yola çıkarak 18. yüzyılda Kudüs’ün, Osmanlı 

İmparatorluğu’ndaki eğitim merkezlerinden biri olarak yerini koruduğu; 
mezhepleri, ideolojileri ve tarikatları ne olursa olsun, çeşitli İslami 
şehirlerden gelen alimleri çektiği görülmektedir. 

18. yüzyılda Kudüs şehrinde hüküm süren politik atmosferin, birçok 
âlimin, şehrin ileri gelen seçkin tabakanın arasına katılmasına ilişkin 
koşulları oluşturduğu ortaya çıkmıştır. Çalışma ayrıca Kudüs şehrinde 
uzun yıllar şehrin önde gelen dini ve ilmi görevlere hâkim olan bazı 
eski ailelerle devleti bir araya getiren koalisyonun, bu ailelerin devletin 
şehirdeki icraatlarına muhalefet etmeleri sonucu çöktüğünü ortaya 
koymuştur. Devletin, bu aileleri bütün mevkilerden uzak tutması ise bu 
mevkilere ulaşmak için diğer alimlerin önünü açmış ve şehirdeki sosyal 
hayata canlılık kazandırmıştır.

Devletin bazı eski aileleri terk etmesinden kaynaklanan boşluğu, 
şehre dışarıdan gelen, burada sosyal temelleri olmayan ve devleti 
rahatsız eden davranışlar sergilemeyen alimlerle sağlam ilişkiler kurarak 
doldurmaya çalıştığı ve onlara liderlik noktasında birçok ayrıcalıklar 
ve roller bahşettiği görülmektedir. Devlet, bu kişilerin, şehirdeki 
yüksek ilmi ve dini mevkilere ulaşmalarını kolaylaştırmıştır. Bu da 
onların insanlar arasındaki konumlarını pekiştiren ve diğer seçkinlerle 
birlikte önemli makamlara yükselmelerini sağlayan bir etken olmuştur. 
Bu durum Osmanlı devletinin Kudüs şehrindeki kültürel ve ilmi 
gelişmelerden habersiz olmadığını açıkça ortaya koymaktadır. 

48 Butros Ebû Minna, “Advâ’ Cedide ‘Alâ ‘Uluvvi Şe’ni’l-‘Âilâti’l-Huseyniyye fi’l-
Kudsi fi’l-Karni’t-Tâsi‘ ‘Aşer», Mecelletü Nesliye Mine’ş-Şark, 1979, sayı 3, yıl 
9. (15-30).
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KUDÜSLÜ BİR SÛFÎ: AHMED ED-DECÂNÎ1

Mustafa ÖKSÜZ*

Doğum Tarihi ve Yeri 
Şihâbüddîn Ahmed bin Ali bin Yasin ed-Decânî eş-Şâfî‘î’nin2 

doğum yeri ve tarihi hakkında kaynaklarda malumat bulunmamaktadır. 
Sülaleye mensup Emel ed-Decânî, doğum tarihini 867h/1462-63 olarak 

1 Yardımlarından dolayı İbrahim Rabaia’ya teşekkür ederim. 
* Dr., Türkiye.  
2 el-Ğazzî, (Necmüddin Muhammed bin Muhammed el-Ğazzî, El-Kevâkibü’-Sâ’ire 

bi-a‘yâni’l-Mi’eti’l-‘Âşirâ, el-Cüz’ü’s-Sâlis, tahkik: Halil Mansur, Dârü’l-Kütübi’l-
‘İlmiyye, Beyrut Lübnan, 1997, s. 108.) ve İbnü’l-İmâd (İbnü’l-İmâd, Şihâbüddîn 
Ebi’l-Felâh Abdilhayy bin Ahmed bin Muhammed el-Akeriyyi’l-Hanbelî ed-
Dımeşkî (1032-1089h), Şezerâtü’z-Zeheb fî Ahbâri men zehebe, el-Mücelled-el-
Âşir, tahkik: Abdülkadir el-Arnaût, Mahmud el-Arnaut Dâr-u İbn-i Kesir Beyrut 
Lübnan, 1986, s. 518.) künyeyi bu şekilde zikretmişlerdir. İbnülimâd, el-Ğazzî’deki 
bilgileri aynen nakledip üzerine bir şey ilave etmemiştir. Torunu Safiyyüddin 
Ahmed bin Muhammed bin Abdünnebi el-Ensârî el-Medenî ed-Decânî’nin 
yazdığı es-Semtu’l-Mecîd adlı eserin sonunda sonradan eklendiği belli olan 
biyografide künye “Ahmed ed-Decânî ibn-i es-Seyyid Alaüddin Ali bin es-Seyyid 
el-hasîbü’n-nesîb Yusuf bin Hüseyin ibn-i Yasin el-Bedrî” olarak zikredilmiştir.  
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zikretmekle beraber herhangi bir kaynağa işaret etmemiştir.3 Aynı 
tarihi esas alan Hüsameddin bin Musa Afâne de herhangi bir menba 
göstermeksizin 902h/1496-97 senesini ikinci bir ihtimal olarak öne 
sürmüş fakat ilkinin daha tercih edilebilir olduğunu söylemiştir.4 Sonraki 
dönemlere ait bu iki görüşün kaynaklar müvacehesinden tevsîk ya da 
tasdiki mümkün değildir. Dolayısıyla bir kesinlik arzetmemektedirler. 
Hakkında bilgi veren biyografik eserlerde sonradan Kudüs’e geldiğine 
dair herhangi bir imanın bulunmaması, burada doğduğuna, ailesinin 
uzun zamandır şehirde yaşadığına ve dolayısıyla da yerli ahaliden 
olduğuna işarettir. 

Kökeni
Şeyhin ailesinin Kudüs’e ne zaman ve nereden geldiği hususları 

müphem olup tartışmaya açık bir konudur. Menşe yeri olarak Yafa’yı 
işaret eden ve kaynaklarda zikredilmeyen farklı bir bilgiyi dile getiren 
Yusuf bin İsmail en-Nebhânî, Bedir adlı şahsı dedesi olarak gösterip ‘el-
Hüseynî’ lakabıyla seyyid5 olduğunu ifade eder.6 Seyyidlik iddiasını tasdik 
eden başka bir kaynak ise Kudüs’ün dışında Vadinnur’da medfun Bedir 
adlı meşhur bir velinin büyük ata olduğunu ve ailenin Beytülmakdis’e /
Kudüs’e bağlı Decâne adlı köyden göç ettiğini söylemektedir.7

 Bkz: Safiyyüddin Ahmed bin Muhammed bin Abdünnebi el-Ensârî el-Medenî ed-
Decânî (eş-şehîr bi’l-Kuşâşî), es-Semtu’l-Mecîd, Haydarâbâd, 1327, s. 181. En-
Nebhânî’de künye “Ahmed Şihâbüddîn bin Ali ed-Decânî” olarak kaydedilmiştir. 
Bkz: Yusuf bin İsmail en-Nebhânî (1265-1350h), Câmi‘-u Kerâmeti’l-Evliyâ’, el-
Cüz’ü’l-evvel, tahkı̄k: İbrahim Atve İvaz, Merkez-ü Ehl-i Sünnet Berekât Rıza, 
Gujrat, India, 2001, s. 547.

3 Emel İshak ed-Decânî Kâtibeh, Mescidu ve Makāmu’n-Nebî Dâvud fî-Beyti’l-
Makdis, Dirâseh Târihiyye Eseriyye Mi‘mâriyye, Dâru’ş-Şurûk, Amman, 2013, 
s. 67. Kitabı Kudüs’ten temin edip bana ulaştıran Mahmoud Fahmi Khaleel 
ANSARI’ye teşekkürü bir borç bilirim. 

4 Hüsameddin bin Musa Afâne (tahkı̄k), Cevâhiru’l-Kalâ’id fî Fazli’l-Mesâcid li’ş-
Şeyh Muhammed bin Salih bin Ahmed Ebi’l-Feth Şemsiddîn ed-Decânî el-Makdisî 
eş-Şâfiՙî, Dâru’l-Beşâ’iri’l-İslâmiyye, Beyrut-Lübnan, 1983, s. 31. 

5 Ailenin Hz. Peygamber’in soyuna mensubiyetini gösteren Muntasıf-u 
Cemâziyelevvel 1112/Ekim 1700 tarihli mahkeme kaydı için bkz: ed-Decânî, 
Mescidu ve Makāmu’n-Nebî Dâvud, s. 293-297.

6 En-Nebhânî, Câmi‘-u Kerâmeti’l-Evliyâ’, I, s. 547. 
7 Ed-Decânî (eş-şehîr bi’l-Kaşâşî), es-Semtu’l-Mecîd, s. 181. 
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Künyeyi ‘Şihâbüddîn eş-Şeyh Ahmed ibn-i eş-Şeyh Ali’ olarak zikre-
den modern döneme ait başka bir çalışma Kudüs’e tâbi ‘Decâniye’ köyü-
nü başlangıç noktası olarak gösterip babasının Nablus’a bağlı Bidye’de 
annesinin ise Ramallah’a tabi Beytûnyâ’da medfun olduğunu, ailenin 
Filistin’in şehirlerinde yayıldığını ve bunların içinden birçok ilim ehli-
nin çıktığını belirtir.8 Annesinin ve babasının mezarlarının farklı yerlerde 
olmasına ilişkin bilgi kaynaklarda ve çalışmalarda bulunmamaktadır. 

Seyyid Bedir’in büyük ata olduğunu belirten Emel ed-Decânî, 
el-Üns el-Celîl’deki9 malumatı esas alarak ailenin Kudüs’te uzun 
zamandır bulunduğunu ve soyun Hz. Ali’ye dayandığını zikretmektedir. 
Ayrıca Şeyh Ahmed’in Hz. Davud’un zaviyesinde ibadet ve taatla 
çokça vakit geçirmesinden (دجانى) dolayı sonradan “Decânî” lakabını 
aldığınıbelirtmektedir.10 Lakaba ilişkin bu açıklama kaynaklarda ve diğer 
çalışmalarda zikredilmeyen yeni bir bilgidir. Yazarın şeyhin ahfadından 
olduğu göz önüne alındığında aile içinde böyle bir malumatın tedavül 
ettiği anlaşılmaktadır. Ayrıca o, sülalenin bazı fertlerinin Kudüs’ten 
Yafa’daki Beyt Decen’e göç etmesi dolayısıyla lakabın buradan 
kaynaklanma ihtimalini de dile getirmektedir.11 

Eğitimi
Kuran-ı Kerim ile Nevevî’nin Minhâc’ını ezbere bilen şeyhin 

hocaları hakkında kaynaklar, hiçbir bilgi vermez ve sadece Seydî 
Ali bin Meymûn ile Muhammed bin Arrâk’ın ashabından olduğunu 
zikrederler. İsimleri zikredilen şahıslara bakıldığında her ikisinin de 
sûfî olduğu görülmektedir. Bu da onun daha küçük yaştan itibaren 
tasavvufa merak salarak dönemin meşhur iki sufisine intisap ettiğini 
göstermektedir. Ailenin kökenlerinin Kudüs’te eski zamanlara kadar 

8 Osman Mustafa Et-Tibâ‘ el-Ğazzî, İthâfu’l-E‘izze fî Târîh-i Gazze, el-Mücelled 
es-Sâlis, el-‘Âilât ve’l-Ensâb, Tahkı̄k ve dirâse: Abdüllatîf Nerki Ebu Hâşim, 
Gazze, 1999, s. 167-168.

9 Mucîruddîn el-Hanbelî el-‘Uleymî, el-Üns el-Celîl bi-Târîhi’l-Kudsi ve’l-Halîl, II, 
Mahmud Avde el-Ke‘âbine (tahkı̄k), Mektebetü Dandîs, Amman, 1999, s. 241.

10 Ed-Decânî, Mescidu ve Makāmu’n-Nebî Dâvud, s. 145. Şeyhin adının “Ahmed 
Dûcânî” olarak kaydedildiği Evâsıt-ı Rebî‘ulâhir 962/Mart 1555 tarihli tezkire 
kaydı, yukarıdaki izahı teyit eder mahiyette olmakla beraber bunun haricinde 
başka bir kullanım diğer belgelerde bulunmamaktadır. Bkz: KDSŞC, XXIX, s. 91. 

11 Ed-Decânî, Mescidu ve Makāmu’n-Nebî Dâvud, s. 146.
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uzanması ve büyük dedesinin şehrin tanınmış velilerinden olması 
tasavvufa meylinde müessir bir oynamıştır denilebilir.

Talebesi Yusuf ed-Decânî el-İrbidî’nin hikaye ettiğine göre bir gün 
Mescid-i Aksa’da keşif aleminde iken Hz. Peygamber’i görür. Allah 
Rasülü ona “Ey Ahmed Nahvi öğren” diye buyurur. Bunun üzerine 
o da “Ey Allah’ın elçisi bana öğret” diye cevap verir. Arapça’nın 
kaidelerinden bazı şeyleri talim eden Hz. Nebî aleyhisselâm arkasını 
döndüğünde Decânî, Halvet Evi’nde onu yakalayıp Rasül’ün Lam’ını 
ötreli yaparak “Es-Salatü ve’s-Selamü aleyke ya Rasülüllah” diye 
seslenir. Bunun üzerine peygamber dönerek “Konuşmanda hata 
yapmaman için ben sana Nahvi öğretmedim mi? Lam’ın fethasıyla Ya 
Resulallah söyle” diyerek ikaz eder. Bu uyarıdan sonra Nahivle meşgul 
olan şeyh bu husustaki bilgisizliğini giderir.12 

Düzenli bir eğitim almadığını, bütün tahsil hayatının sadece 
tekke/zaviye merkezli olduğunu, medrese kısmının noksan kaldığını, 
meşayihinden gördüğü ve aldığının haricinde ferdi gayretleriyle 
kendini geliştirmeye çalıştığını menkibe açık bir biçimde 
vurgulamaktadır. Tasavvuf yolundaki şöhretinin medrese kısmındaki 
noksanlığı gölgelediği, insanların bir veli ve arif olarak ona itibar 
ettiği görülmektedir. Aslında bu yönüyle Yunus Emre gibi örneklerle 
benzeşmektedir. İlimdeki eksikliğini kendince gidermeye çalışması 
dikkat çekmekle birlikte bu konuda ne kadar başarılı olduğunu tespit 
etmek mümkün değildir.

Şam Ziyareti
1544 Eylül’ünde (951 senesi Receb ayının başlarında) halkın Şam 

naibi ve vilayet kâtibiyle olan sıkıntılarını gidermek maksadıyla Şam’a 
gittiği, Receb ayının ortasında Cuma günü Dımaşk Camii’nde hutbe 
irat ettiği, hutbesinden dolayı ahalinin şükranlarını sunduğu, burada 
bulunduğu sırada Şeyh Muhyiddin ibn-i Arabî’nin kabrini ziyaret 
ederek mürşidinin usulünce zikir yaptığı ve Müfâkahetü’l-Hillân fî 
Havâdisi’z-Zamân adlı eserin yazarı tarihçi İbn-i Tolon ile de görüştüğü 
bilinmektedir.13 Bu malumat şöhretinin Kudüs’le sınırlı kalmadığına ve 
etrafa yayıldığına işarettir. 
12 En-Nebhânî, Câmi‘-u Kerâmeti’l-Evliyâ’, I, s. 548. 
13 El-Ğazzî, el-Kevâkibü’-Sâ’ire bi-a‘yâni’l-Mi’eti’l-‘Âşirâ, el-Cüz’ü’s-Sâlis, s. 109.
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İbn-i Tolon’un, Decânî’nin şeyhi Muhammed bin Arrâk’ın oğlunun 
19 Mayıs 1520’de (1 Cemâziyelâhir 926) Emevî Camisi’nde garip 
elbiseler giyip cemaatin arasında dolaşarak toplu halde zikir icra 
ettiğini ve sufilerin aklın almayacağı acayip hal ve hareketler içinde 
olduğunu ifade etmesi Arrâk’tan ve usulünden pek fazla hazzetmediğini 
göstermektedir.14

Hz. Davud’un Türbesi/Siyon Manastırı
Kanuni Sultan Süleyman’ın emriyle Hz. Davud’un kabrinin de 

bulunduğu Deyr Sahyûn’a el konulma süreci aynı zamanda hayatında 
yeni bir faslın başlamasına ve ikbal merdivenlerini tırmanmasına yol 
açmıştı. Zira bu zamana kadar sıradan bir kişi olan şeyh, devletin 
Kudüs’te el verdiği ehemmiyetli kişiler arasına girecek ve yıldızı 
parlayacaktır. Her ne kadar Nebhânî, manastıra el konuluşunu, keşf 
aleminde Hz. Davud’un (as) “Ey Ahmed beni kurtar! Benim kurtuluşum 
senin elindedir” demesi üzerine onun oraya yönelerek makam-ı şerifi 
ele geçirmesine bağlasa da15 tarihi açıdan bakıldığında vakıa tamamen 
farklıdır. Osmanlıların Kudüs’te farklılıklarını hissettirecek icraatlara 
girişmeleri ve yeni bir dönemin başladığını vurgulama arzuları aynı 
zamanda yeni elitlerin/ulema sınıfının doğmasına neden olmuştu. 
Nitekim Decânî ailesinin ortaya çıkışı ve imparatorluk tarih sahnesinden 
çekilinceye kadar çeşitli görevleri üstlenmeleri bu sürecin tabii bir 
neticesiydi. 

Hz. Davud’un mezarı, Memlüklüler devrinde de Müslümanlarla 
Hıristiyanlar arasında birkaç kere el değiştirmekle birlikte nihayetinde 
Katolik aleminin kentteki temsilcisi Fransiskenlerin elinde kalmıştır.16 
Tedrici bir süreç takip eden Osmanlılar, önce Kudüs ve Gazze Valisi 
Mustafa’ya 21 Eylül 1537 (15 Rebiulahir 944) tarihinde Deyr Sahyun’un 
teftiş edilmesi için emir göndermiştir. Bunun üzerine başta para olmak 
üzere manastırdaki tüm değerli eşyalara el konularak rahiplerle birlikte 
Kudüs’teki kaleye hapsedilmiştir. Ardından yapılan bütün işler bir 
14 Şemseddin Muhammed bin Ali bin Ahmed bin Tolon es-Salihî, Müfâkahetü’l-

Hillân fî Havâdisi’z-Zamân, Halil El-Mansur (tahkı̄k), Beyrut, 1998, s. 401.
15 En-Nebhânî, Câmi‘-u Kerâmeti’l-Evliyâ’, I, s. 548. 
16 El-‘Uleymî, el-Ünsü’l-Celîl bi-Târîhi’l-Kudsi ve’l-Halîl, el-Mücelled es-Sânî, s. 

478-479.
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rapor halinde İstanbul’a sunulmuştur. Böylece tartışmalı mezar ve 
civarından Hıristiyanların tamamen uzaklaştırılmasına giden ilk adım 
atılmış oluyordu.17 

İlk etapta manastırın sadece türbe kısmına el konulmakla iktifa 
edilmiş diğer yerler rahiplere bırakılmıştır. Muhtemelen bu şekilde 
Müslümanlar, Hıristiyanlar ve doğal olarak da Yahudiler açısından 
önemli olan peygamber türbesinin tartışmasız bir şekilde idare edileceği 
düşünülmüştü. Ancak bunun boş bir düşünce olduğu sonradan ortaya 
çıkmıştır. 956h/1549-1550’de bütün manastır binası, civarındaki 
dükkanlar, türbenin etrafı, manastıra tâbi Kudüs’ün sırtındaki fırın ve 
Burc-u Gazze, Kanuni Sultan Süleyman tarafından Şeyh Ahmed ed-
Decânî’ye ve zürriyetine vakıf olarak tahsis edilmiştir.18 

Evâsıt-ı Cemâziyelâhir 960/Mayıs-Haziran 1553’te Kudüs sancağı ve 
kadısına gelen hükümde önceden gönderilen emir gereğince mezardan 
kovulan rahiplerin şehirde bir yer bulunamadığından dolayı başıboş 

“لما وردت الاحكام الشريعة الخداواندكاري من الابواب الشريفة العالية دامت دولتها ونصرها على مولانا .... 
مصطفي بك صاحب لوا غزة المحروسة والقدس الشريف  دام علاه بالتوجه الى كنيسة دير صهيون وضبط ما 
فيه من المال وغيره والقبض على الرهبان الذي به ورفعهم الى القلعة المنصورة بالقدس الشريف امتثل مولانا .... 
المشار اليه وبادر من وقته وساعته وحضر الى القدس الشريف وتوجه الى الدير المذكور وصحبته مولانا اقضى 
القضاة عبدالرحيم مولى محروسة القدس الشريف ومولانا فخر الامنا المعتبرين محمد جلبي النقاش ومولانا علا بك 
ومشايخ الاسلام وجماعة من الاعيان وضبط ما بدير صهيون وكنيسة بيت لحم من النقديات والاسباب بذلك 

دفاتر تركية تعرض على الابواب الشريفة ....”, 
15 Rebîՙulâhir 944/21 Eylül 1537 tarihli 2158 numaralı kayıt, KDŞSL, VI, s. 670. 

“.... وقف السلطان الاعظم والخاقان المكرم رقاب الامم سيد ملك الروم والعرب والعجم السلطان سليمان 
خان بن السلطان سليم شاه خان عز نصره بموجب الحكم الشريف في سنة ست وخمسين وتسعمائة جميع الدير 
القايم بناوه بجوار تربة حضرة داود النبي عليه الصلاة والسلام والفرن تابع لدير صهيون ظاهر القدس الشريف 
على مولانا قدوة الراشدين وزبدة السالكين للشيخ احمد الدجاني وذريته وفقرايه مع الحواكير الملاصقة للدير 
المذكور وبرج غزة صورة دفتر جديد دفتر جديد سلطانى بودركي نقل الندي تحريرا في اواسط ذي الحجة سنة 
سبع وستين وتسعمائة .... وثبت مضمون ذلك لدى مولانا الحاكم المشار اليه اعلاه دام علاه الثبوت الشرعي 
بالطريق الشرعي بموجب الامرالشريف السلطاني نفذ بالعون الرباني صورة الدفتر الجديد الخاقاني وحكم بصحة 
الوقف المزبور حكما شرعيا بطريقة الشرعي وجرى ذك وحرر ذلك في اواخر شهر ذي الحجة سنة سبع وستين 

وتسعماية وقيدت في عاشر شهر شوال سنة ثمان وستين وتسعماية” 
10Şevvâl 968h/24 Haziran 1561 tarihli mahkeme kaydı, KDSŞC, XL, s. 378. 
Aynı mahkeme kaydı için bkz: Ed-Decânî, Mescidu ve Makāmu’n-Nebî Dâvud, 
s. 281-283. Cohen, 1551-52 yıllarını rahiplerin nihai kovuluş tarihi olarak verir. 
Bkz: Amnon Cohen, “The Expulsion of The Franciscans from Mount Zion Old 
Documents and New Interpretation” Studies on Ottoman Palestine, XXI, Ashgate/
Variorum, England, 2011, s. 154.

17

18
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gezdikleri, bu hususta Venedik balyosunun onlar adına ricacı olduğu 
ifade edilip kati bir dille bundan sonra Hıristiyanların Hz. Davud’un 
türbe ve etrafında bulunmalarının caiz olmadığı vurgulanarak Beyt 
Lahm ya da Kamâme’de rahipler için Müslümanları rahatsız etmeyecek 
bir mekân bulunması emredilmiştir.19 Kısa bir müddet sonra Kasım-
Aralık 1553’te (Evâhir-i Zilhicce 960) Kudüs kadısına gelen bir 
başka hükümde gönderilen emirlere rağmen Fransisken rahiplerinin 
Hz. Davud’un kabrine meyyitlerini getirdiği, mezarın içine girererek 
duvar çektikleri ve şeyhi rahatsız ettikleri belirtilmektedir.20 Bu da 
onların bir umutla yeniden mezarı elde etme düşüncesini taşdıklarını ve 
19 “…. Hâliya Südde’-i sa‘âdetimde olan Venedik baylosu dergâh-ı mu‘allâma gelüp 

bundan akdem Hazret-i Dâvud ‘aleyhi’s-salâtü ve’s-selâmın mezâr-ı şerîfleri 
kurbunda sâkin olan ruhbânlar emr-i şerîfimle ref‘ olunup anlar Beyt Lahm’da 
veya Kamâme’de varup sâkin olalar deyü fermân olunmuşdur. Emir mûcebince 
anlara Beyt Lahm ve Kamâme’de yer gösterilmeyüp sergerdân gezüp nefs-i 
Kudüs’te nice zimmîlerün kilîsâları vardır. Anlarun ihtiyârlarıyla istedükleri 
kilîsâları eğlendirmeyüp alıvireler deyü hükm-i şerîfim ricâ eyledi. İmdi bundan 
akdem hükm-i şerîfim gönderülüp Hazreti Dâvud Nebî ‘aleyhisselâmın mezâr-ı 
şerîfleri kurbunda tâyife-i Frenk sâkin olmak câyiz değildir. Emrim mûcebince 
Hazreti Dâvud Nebî ‘aleyhisselâmın mezâr-ı şerîfleri kurbunda tâyife’-i Frenk 
ve ruhbânlarını tevâbi‘ ve levâhıkı ile ihrâc ve ib‘âd eyleyüp ol civâr-ı şerîfi 
âyin-i kefereden tathîr ve pâk eyleyesiz. Mezbûr râhibler Kudüs-i Şerîf’de Beyt 
Lahm’da veyahud Kamâme’de varup sâkin olalar deyu emrim olmuşdur. Ol emrim 
mukarrerdir. Buyurdum ki Kudüs-i Şerîf’de mezbûr râhibler ehl-i İslâm’a zarar 
olmayan mahalde münâsib olan kilîsâ kangı ise yer gösteresiz ki varıp sâkin olalar. 
Şöyle bilasiz ‘alâmet-i şerîfe i‘timâd kılasız. Tahrîran fî evâsıt-ı Cemâziyelâhir 
sene sittîn ve tis‘u-mi’eh.”, KDSŞC, XXXII, s. 151.

20 Mefharu’l-kuzât ve’l-hukkâm ma‘denu’l-fazli ve’l-kelâm mevlânâ mevlânâ-i 
Kudüs-i Şerîf kādîsı zîde fadluhu tevkı̄‘-i refî‘-i hümâyûn vâsıl olıcak ma‘lûm 
ola ki: Taht-ı kazânızda vâki´ olan Davud en-Nebî salavâtullâhi ´aleyh şeyhi 
olan dârende-i fermân-ı şerîf kıdvetü’s-sulehâ ve’l-‘ârifîn ‘aynu’l-evliyâ’ ve’l-
mukakkikı̄n mevlânâ eş-şeyh Ahmed Decânî zîde tevfîkuhu dergâh-ı mu´allâma 
âdem gönderüp şöyle ́ arz eyledi ki: mezâr-ı şerîfin köşesinde taşra cânib-i gurfesine 
Kudüs-i şerîf’de sâkin olan Nasârâ tâifesi meyyitlerin getürüp dahl eylediklerin 
İfranc kıssîsleri(?) mezâr-ı şerîfin içine girüp yanına dîvâr çeküp mahza (?) 
zâviyeme sed ider (?) deyü bildirüp buyurdum ki hükm-i şerîfim vardukda te’hîr 
ve tevekkuf itmeyüp mezâr-ı şerîfin üzerine varup göresiz. Kazıyye ´arz olunduğu 
gibi olup zikr olunan Nasârâ tâyifesi meyyitlerin defn eyledüklerinde İfranc 
kıssîsleri (?) mezâr-ı şerîfin içine girüp mezâr-ı şerîfle defn eyledükleri yerün 
mâbeynlerine dîvâr çekmek ile mi olur ne vecihle def‘î mümkün olursa vukū‘û 
üzere mufassal ve meşrûh yazup ‘arz eyleyesiz. Sonra emr-i şerîfim ne vecihle 
sâdır olur ise mûcebiyle ‘amel oluna. Şöyle bilasiz ‘alâmet-i şerîfe i‘timâd kılasız. 
Tahrîrân fî evâhir-i şehr-i Zilhicce sene sittîn ve tis‘u-mi’eh. Bi-medînet-i Haleb, 
Evâhir-i Zilhicce 960/Kasım-Aralık 1553 tarihli hüküm, KDSŞC, XXIX, s. 17. 
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buranın yeni sahiplerini yıldırmaya çalıştıklarını göstermektedir. Ancak 
devlet merkezi kesin bir tavır takınarak vaziyetin etraflı bir şekilde 
tahkikini ve eğer böyle ise engel olunmasını emretmiştir. Nihayetinde 
rahiplerin çıkarılmasıyla el konulan manastır, köklü bir değişime 
uğrayarak etraftaki evlerin yıkılmasıyla buraya bir mescid ile zaviye 
inşa edilmiştir.21 Böylece eskinin manastırı yeninin mescid, türbe ve 
zaviyesinden müteşekkil yapısı, dört asır boyunca idare edileceği son 
hali almış bulunuyordu. 

10 Şubat 1558’de (21 Rebî‘ssânî 965) türbedeki mezarın üzerine 
örtülmek üzere padişahın emriyle kırmızı atlastan bir kumaş ulemanın 
katıldığı bir törenle getirilerek yeni vakfa nazır tayin edilen şeyhe 
teslim edilmiştir.22 Bundan sonra türbeye intisab edenler “ed-Dâvudî”23 
lakabıyla bilinmekle beraber çocukları “Decânî” ismini taşımayı 
sürdürmüşlerdir. Hz. Davud’un mezarını kaybeden Fransiskenlere de 
18 Ekim 1558’de (5 Muharrem 966) Gürcülerin elinde bulunan ‘Âmûd 
adlı manastır verilmiştir.24

Ancak ortada masraflar hakkında ufak bir sorun vardı. Başta 
Decânî olmak üzere görevlilere ne kadar ödeneceği ve giderin nereden 
karşılanacağı hususları belirsizdi. Gerekli düzenlemeler ivedilikle 
yapılarak Kamame Kilisesi’nin zevayidinden (gelirinden) türbenin 
21 “…. Kudüs-i Şerîf’de Davud Nebî ‘aleyhi’s-salâtü ve’s-selâmın mezâr-ı şerîfleri 

kurbunda sâbıkā ba‘zı kefere evleri olup fermân-ı şerîfle ref‘ olunup yerine bir 
mescid ve zâviye binâ olunup Şeyh Ahmed Decânî hazretleri ahibbâ vu fukarâsıyla 
ol makāmda sâkin olup ….” 14 Muharrem 975/21 Temmuz 1567 tarihli hüküm, 
KDSŞC, XLVII, s. 96.
“.... الشيخ احمد الدجاني الناظر على المقام الشريف زيد تقواه فتسلمه منه تسلما شرعيا ..... بموجب الامر 

المنيف ….”
1139 numaralı 21 Rebî‘ssânî 965/10 Şubat 1558 tarihli mahkeme kaydı, KDSŞC, 
XXXV, s. 227.

23 Eş-Şeyh Şemsüddîn Muhammed bin Muhammed bin Şerefüddîn el-Halîlî, 
Târîhu’l-Kuds ve’l-Halîl, Muhammed Adnan el-Bahît-Nûfân Recâ es-Sevâriye 
(tahkı̄k), Müessesetü’l-Furkān li’t-Türâsi’l-İslâmî, Londra, 2004, s. 221. El-Halîlî 
de geleneksel bilgiyi tekrar ederek türbeyi Hıristiyanların elinden şeyhin halas 
ettiğini belirtir. 

24 “Kudüs-i Şerîf beyi ve kādîsı mektûb gönderüp bundan akdem hükm-i şerîf vârid 
olup Hazret-i Davud Nebî ‘aleyhi’s-selâmın mezâr-ı şerîfleri kurbunda sâkin olan 
ruhbân tâyifesine anın ol defՙâ bir âhar yer görülmesin emr olunup nefs-i şehirde 
tâife-i Gürcî ellerinde Deyr ‘Âmûd nâm kilîsâyı ta’yîn ettüklerin ‘arz itmeğin 
kimesnenin da‘vâlısı ve nizâ‘lusu olmayup şerՙle Müslümânlara zararı yoğise 
temekkün ittiresin deyü hükm-i şerîf buyuruldu.”, 5 Muharrem 966/18 Ekim 1558 
tarihli hüküm, KK.d., 00216, s. 8. 

22
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masraflarıyla şeyh ve müritlerine 28 Haziran 1554’te (27 Receb 961) 
maaş bağlanmıştır.25 Nitekim mezkûr senenin Receb, Şaban ve Ramazan 
aylarına ait ödemeleri almak için 17 Ağustos’ta (18 Ramazan) kadının 
huzuruna çıktığı görülmektedir.26 Maaşın kâfi gelmeyeceği düşünülerek 
bir yıl sonra Şubat 1555’te (Evâhir-u Rebî‘ulevvel 962) Haseki Sultan 
İmareti mütevellisinin tavassutuyla zaviyedekilere günlük aş ve ekmek 
tayini yapılmıştır.27 Kanuni Sultan Süleyman bununla da yetinmeyip 
25 “…. Mevlânâ Kudüs-i Şerîf kādîsı zîde fadluhu tevkı̄-i refî´-i hümâyûn vâsıl olıcak 

ma´lûm ola ki: Hâliyâ dergâh-ı mu‘allâma ‘arz gönderüp bundan akdem Kudüs-i 
Şerîf’de vâki‘ olan Dâvûd Nebî ´aleyhi’s-salâtu ve’s-selâm hazretlerinin türbe-i 
münevverilerine muttasıl olan Deyr Sahyûn nâm kilîsânın keferesi emr-i şerîf 
mûcebince ihrâc olup sâkin oldukları odaları mezâr-ı şerîfe ilhak olunmağın mezâr-ı 
şerîfin türbedârlığı Şeyh Ahmed nâm ´azîze virilüp ve odaları dervişlerine mesken 
olup bi’l-fi´il mezbûr şeyh dervişleriyle anda sâkin olup amma ellerinde cihetleri 
olmayup ve türbe’-i şerîfin fethî cedîd olup aslâ vakfı olmayup masârıfına vesâyir 
levâzımına ve fukarâsının ma‘îşetlerine kifâyet ider nesneleri olmayup hâliyâ 
Kudüs-i Şerîf’de olan Kamâme zevâyidinden Sahratullâh-i Müşerrefe’den toksan 
cüz’lerin olunup andan gayrı otuz eczâya dahi mahsûlü mütahammildir. Mezbûr 
‘azîzin dervişlerine mahsûs otuz cüz’ mezâr-ı şerîfde tilâvet olunmak buyurulur 
ise mezâr-ı şerîf ihyâ olurdu deyü bildirmişsin. İmdi bu def‘â sene ihdâ ve sittîn 
ve tis‘u-mi’eh rebî‘ulâhirinin yirmi ikisinden pâye’-i serîr-i a‘lâya ‘arz olundukda 
mezîd ‘inâyetim zuhûra getürüp zikr olunan Kamâme zevâyidinden mezbûr şeyha 
yevmî on akçe ve vazîfe ve zeyt ve hasîr vesâyir levâzımı içün ve yevmî beş akçe 
ta‘yîn eyleyüp ve zikr olan türbe’-i şerîfde mezbûr şeyhin mürîdândan mücâvir 
olanlara yevmî birer bârâ ile on beş cüz’ kırâ’at ettirilmek emr idüp buyurdum ki 
hükm-i şerîfim vardukda zikr olunan Kamâme zevâyidinden mezbûr şeyhe yevmî 
on akçe vazîfe ve mezbûr mezâr-ı şerîfin zeyt ve hasîr vesâyir levâzımı içün yevmî 
beş akçe ve zikr olunan türbe’-i şerîfde şeyh-i merkūmun mürîdlerinden mücâvir 
olanlara şeyh rızâsıyla yevmî birer bârâ ile on beş cüz’ ta‘yîn eyleyüp ve mufassal 
defter eyleyüp imzâlayup ve mühürleyüp dergâh-ı mu‘allâma gönderesiz. Ve 
yazup bildiresiz ki ellerine berât-ı şerîfim virile. Amma mezbûr eczâdan türbe’-i 
şerîfede mütemekkin olmayanlara virilmesine emr-i şerîfim yokdur. Ana şimdi 
tevzî‘ olundukda ve eğer min-ba‘d vâki‘ olan mahsûlden tevcîh olundukda türbe’-i 
şerîfde mücâvir olan mezbûr şeyhin dervişlerine rızâsıyla tevcîh olunur. Hâricden 
kimseye virilmeye. Şöyle bilasiz. ‘Alâmet-i şerîfe i‘timâd kılasız.”, 27 Receb 
961/28 Haziran 1554 tarihli hüküm, KDSŞC, XXIX, s. 56. 

26 18 Ramazan 961/17 Ağustos 1554 tarihli 539 numaralı kayıt, KDSŞC, XXVIII, s. 
168.

27 “…. oğlum Selîm tâle bakāhu vâlidesi dâmet ‘ismatuhânın ‘imâreti mütevellîsi 
kıdvetü’l-emâcid ve’l-ekârim Ferhad zîde mecduha tevkı̄‘-i refî‘-i hümâyûn 
vâsıl olıcak ma‘lûm ola ki hâliyâ sen ki mütevellîsin. Dergâh-ı mu‘allâmâ 
kazâyâ defteri gönderüp Kudüs-i Şerîf’de Hazret-i Dâvud nebînin mezâr-ı 
şerîflerinde emirle sâkin olan iftihâru’s-sulahâi’s-sâlikîn Şeyh Ahmed Decânî 
zide takvahu’ya ve on altı nefer dervişlerine sâyir fukarâya virilan tertîb üzere 
aş ve etmek virilmek husûsun bildirmişsin. Buyurdum ki müşarun ileyh şeyhe 
ve on altı nefer dervişlerine sâyir fukarâya virildüğü üzere aş ve etmek viresiz. 
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bir sene sonra 14 Ekim 1556’da (9 Zilhicce 963) Kudüs’e bağlı 5 adet 
mezrayı (Ra’s-i Ebî Zeytûn, ´Ayn Cinân, Beyt Sevillâ, Ceryût, Deyr 
´Âmir) masrafları için vakıf olarak tahsis etmiştir.28 Bu ihsanı takiben 
1557 Mart’ında (Evâhir-i Cemâziyelevvel 964) Nablus Sancağı 
nahiyelerinden Cebel-i Kıbelî’ye bağlı Bidyâ’dan29 bazı hisselerle 
Mecdel Yâbâ’dan30 zahire tedarik edilerek erkek çocuklarına evlâd-ı 
vakıflık olarak bağlanmış ve Düveyr mezraası da şeyhe şahsi masrafları 
için verilmiştir.31 

Vefatından iki yıl sonraya ait 22 Haziran 1564 (12 Zilka‘de 971)  
tarihli kayıtta da Remle’de bulunan Beyt ‘Ûri’l-Fevkā32 ile Cîre33, el-

Bu bahâne ile müstahik olmayana nesne virilmesinden ihtiyât eyleyüp mahal ve 
müstahıklarına viresiz. Şöyle bilasiz. ‘Alâmet-i şerîfe i‘timâd kılasız. Tahrîran fî 
evâhir-i Rebi‘ulevvel sene isna ve sittîn ve tis‘u-mieh.” KDSŞC, XXIX, s. 98.

28 “Bu zikr olan beş ́ aded mezra´alarun [Ra’s-i Ebî Zeytûn, ́ Ayn Cinân, Beyt Sevillâ, 
Cerbût, Deyr ´Âmir] mahsûlü alınmayup Şeyh Ahmed ed-Decânî hazretleri kendü 
masraflarına sarf itmek içün hükm-i ´âlîşân vârid olmağın hâssa-i hümâyûndan 
ihrâc olunup vech-i me’mûr üzere defter-i cedîd-i hakaniye kayd olundu. Târîh-i 
hükm-i şerîf fî Tâsi´ Zilhicce sene 963”, TABD. TTD., 112, v. 69b.

29 Bidyâ köyünden Şeyh Zeyneddîn Ebu Hüreyre ile ve Ali’nin Şeyh Ahmed 
ed-Decânî’ye ait 28 Dinar borç ile 29 Rıtl zeytin yağına ilişkin ifadeleri vakıf 
tahsisi sonrası köyden yapılan ödemeleri beyan etmektedir. 19 Şevvâl 961/17 
Eylül 1554 tarihli 30 numaralı hüküm, KDSŞC, XXVIII, s. 8. Nablus’un 32 km 
güney batısında bu köy vardır. http://www.palestineremembered.com/GeoPoints/
Biddya_905/ar/index.html 

30 Remle’nin 18 km kuzey doğusunda yer alan Mecdel Yâbâ (es-Sâdık), 13 Temmuz 
1948’de İsrail işgaline uğrayarak yıkılmış ve halkı sürgün edilmiştir. http://www.
palestineremembered.com/al-Ramla/Majdal-Yaba/ar/index.html 

31 Karye’-i Bidyâ tâbi‘-i nâhiye’-i mezbûra hâsıl karye’-i mezbûre kısmun mine’s-
sülüs 1800 hisse-i vakf-u evlâd-i zükûr-ı Şeyh Ahmed ed-Decânî ber-mûceb-i 
hükm-i ‘âlîşân 8 t 600; Karye’-i Mecdel Yâbâ tâbi‘-i nâhiye’-i m., ğılâli defter-i 
‘atîk Şeyh Ahmed ed-Decânî hazretlerinin vakf-u evlâd-ı zükûr olup rüsûm-u harâc 
hâliyâ emr-i şerîf ile kendü masraflarına sarf itmek üzere kayd-ı defter olundu. [s. 
51], Mezra‘a-i Düveyr der-nezd-i karye’-i Mecdel Yâbâ tâbi‘-i nâhiye’-i Cebel-i 
Kıbelî hâsıl 100 zikr olunan kurâ ve mezâri‘in mahsûlü alınmayup Şeyh Ahmed 
ed-Decânî hazretleri kendü masraflarına sarf itmek içün hükm-i şerîf-i ‘âlîşân 
vârid olmağın vech-i meşrûh üzere defter-i cedîde kayd olundu. Sûret-i defter-i 
cedîd-i sultânî budur ki nakl olundu. Tahrîran fî evâhir-i Cemâziyelevvel sene 
964/21-31 Mart 1557, KDSŞC, XLVII, s. 51-52

32 Ramallah’ın 14 km batısında bu köy bugün vardır. http://www.palestineremembered.
com/GeoPoints/Bayt__Ur_al_Fauqa_851/ar/index.html 

33 Nâhiye der-livâ’-i m. Karye’-i Beyt-i ‘Ûri’l-fevkā tâbi‘-i m., hâsıl ber-vech-i 
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Küneyyise34 ve Acancûl35 adlı mezraların hayatında iken maktû‘ olarak 
kendisine tevdi edildiği ve buraya fellah getirilip şenlendirdiği ifade 
edilmektedir. Vefat ettiğinden oğullarına maktu olarak verilmesinin 
çiftçilerin dağılmaması ve şenliğin bozulmaması için faydalı olacağı 
ve aynı usulün muhafazasının gerekliliği Kudüs Kadısı Nurullah ile 
sancak beyinin mektubuyla belirtildiği için devlet merkezi de nizamın 
muhtel olmasından kaçınarak taşranın tavsiyesine uyup mevcut yapının 
devamını onaylamıştır. 

Bazen Kamame Kilisesi’ne batıya yapılan seferlerden dolayı 
Hıristiyan hacılar gelmediği vakit doğal olarak gelirlerde bir azalma 
yaşanmaktaydı. Bu da kilisenin zevâyidinden istifade eden kişiler için 
sıkıntı oluşturuyordu. Nitekim Mart 1555’de (Evâsıt-ı Rebî‘ulâhir 
962) gelirlerdeki düşüşten dolayı ödeme yapılamamıştı. Bunun üzerine 
taşradaki görevlilerin devreye girip durumu hızlı bir şekilde İstanbul’a 
ilettiği ve çözüm bulunmaya çalışıldığı görülmektedir. Sonuçta 
Şam hazinesinde bulunan emanet paradan noksan kalan ödemeler 
karşılanarak sorun giderilmiştir.36 

maktû‘ der-‘uhde’-i Şeyh Taha bin Şeyh Ahmed Decânî ve Şeyh Yunus ve Şeyh 
Ebu Hüreyre fî sene 350; mezra‘â-i Cîre der-nezd-i karye’-i Beyt-i ‘Ûr hâsıl ber-
vech-i maktû‘ der-‘uhde’-i Şeyh Taha ve Şeyh Yunus evlâd-u Şeyh Ahmed Decânî 
ve Şeyh Ebu Hüreyre fî sene 100. Zikr olan karye ve mezra‘â vilâyet defterinde 
Şeyh Ahmed Decânî kuddise sirruhu ‘uhdesinde maktû‘ mukayyed olup fellâh 
getürüp şenledüp ol mahalden mürûr iden âyende ve râvende emn ü emân ile 
geçüp ol vilâyetin halkı hadden bîrûn mûmâ ileyh şeyh hazretlerine i‘tikādları 
olmağın eyüden ve yâvuzdan bir ferde gîr-u tedâbür görmezlerdi. Hâliyâ şeyh-i 
merhûm müteveffâ olmağın fellâh ümenâ cevrinden gaybet idüp harâb olması 
mukarrerdir. Bunlar der-‘uhde olıncak kemâ kân ma‘mûr olur deyü Kudüs-i Şerîf 
kādîsı Mevlânâ Nurullah ve sancağı beyi mektûb virdüklerinden ‘uhdelerine 
maktû‘ kayd olundu. El-fakı̄r Derviş, Fî 12 Zilka‘de sene 971/22 Haziran 1564 
tarihli hüküm, KDSŞC, XLVII, s. 17.

34 Remle’nin 12 km güney doğusunda yer alan el-Küneyyise, 10 Temmuz 1948’de 
İsrail işgaline uğrayarak tahrip edildi ve halkı tehcire maruz kaldı. http://www.
palestineremembered.com/al-Ramla/al-Kunayyisa/ar/index.html 

35 12 Zilka‘de sene 971/22 Haziran 1564 tarihli hüküm, KDSŞC, XLVII, s. 17. 
Remle’nin 15 km güney doğusunda yer alan ‘Acancûl, 12 Temmuz 1948’de İsrail 
işgaline uğrayıp yıkıldı ve halkı tehcir edildi. http://www.palestineremembered.
com/GeoPoints/Ajanjul_684/ar/index.html 

36 “…. Kudüs-i şerîf kādîsı zîde fadluhu bu cânibe mektûb gönderüp Kudüs-i Şerîf’de 
Dâvud en-Nebî ‘aleyhi’s-salâtü ve’s-selâm hazretlerinin makām-ı şerîfleri şeyhi 
olan Şeyh Ahmed Dûcânî kuddise sirruhu hazretlerine emr-i şerîf mûcebince 
Kamâme zevâyidinden yevmî on akçe ve termîm ve bahâ’-i hasîr ve kanâdîl içün 
yevmî beş akçe ve yevmî on beş pârâ ile on beş cüz’hân ve bir müşrif-i eczâ’ ta‘yîn 
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Yağan yağmurların az olmasından dolayı Kudüs hariçten getirilen 
suyla ihtiyacını karşılamaktaydı. Dolayısıyla kaynakların azlığından 
ve bittabi şehirde suya rağbetten dağıtımdan kendilerine ayrı tahsisat 
yapılması için İstanbul’a talepleri havi mektupların gönderildiği 
oluyordu. Kudüs kadısına ve beyine gönderilen 6 Mayıs 1560 
tarihli (10 Şaban 967) hükümden zaviyenin hamamının ihtiyacından 
bahsedilerek şeyhin kente gelen sudan kendilerine bir miktar verilmesi 
ricasında bulunduğu görülmektedir. Devlet merkezi mufassal bir rapor 
hazırlanıp su bağlanması durumunda diğer hak sahiplerinin zarar görüp 
görmeyeceğinin tespit edilmesini istemiştir.37 Ancak müspet cevabı 
almaya ömrü yetmemiştir. Vefatından birkaç yıl sonra 6 Eylül 1564 
tarihinde (29 Muharrem 972) gelen hükümde ahalinin rızası ve yapılan 
tahkikat neticesinde bir sıkıntı meydana gelmeyeceği anlaşıldığından 
hamama bir miktar su verilmesi emredilmiştir.38

olunup sene ihdâ ve sittîn ve tis‘u-mi’eh ahirine gelince müstahak olan ‘ulûfeleri 
edâ olunup ve şimdiki hâlde pâdişâh-ı ‘âlem-penâh halledet hilâfetuhu hazretleri 
sefer-i hümâyûnda oldukları ecilden kefere Kamâme ziyâretine kıllet üzere gelüp 
müşârun ileyh şeyhin makām-ı şerîfde olan eczâ-hânlarun ‘ulûfeleri içün akçe 
lâzım olup bundan akdem ‘imâret-i ‘âmire mütevellîsi olan merhûm Haydar 
Kethudâ ‘imâret-i mezbûre binâsına sarf etmekiçün Kamâme mahsûlünden iki 
bin yedi yüz filori karz alup sicil olunup ‘imâretin binâsına sarf idüp defterine 
vech-i meşrûh üzere kayd olunup der-i devlete varup muhâsebe virdüğünden zikr 
olan meblağ-ı mezbûr Haydar Kethudâ’ya teslîm eyleyüp ol dahi getürüp kal‘â-i 
Şâm’da emânete koyup sonra Ali Kethudâ merhûm mütevellî oldukda Kudüs-i 
Şerîf’e getürüp ihtiyâc oldukda eczâ-hânlara ‘ulûfe virmek içün kal‘âdan alup 
Şam zu‘âmâsından Turgud’un yanında emânete komuş imiş. Bundan akdem 
paşaya i‘lâm olunup mezkûrdan meblağ-ı mezbûr taleb olundukda emr olmayınca 
virmezim deyüp hâliyâ küllî ihtiyâc olup meblağ-ı mezbûr mezkûrdan alınup 
kal‘â-i Kudüs-i Şerîf’de hıfz olunup vaktiyle müşârun ileyh şeyhin ve eczâ-
hânlarun vazîfeleri edâ olunması lâzım idüğü bildirmiş. İmdi meblağ-ı mezbûr 
sâbıkā mezkûr Turgud’dan alınup Şâm hazînesine zabt olunmuş imiş. Gerekdir 
ki tezkire vardukda zikr olan akçenin beş yüz filorisin Şâm hazînesinden ihrâc 
idüp vergi eyleyüp ve mühürleyüp kifâyet mikdârı âdemlerle gönderüp mevlânâ-
yı mezbûra teslîm ettiresiz ki lâzım olan vezâyife sarf ideler. Tahrîran fî evâsıt-ı 
Rebî‘ulâhir şuhûr-ı sene 962”, Evâsıt-ı Rebî‘ulâhir 962/ Mart 1555 tarihli hüküm, 
KDSŞC, XXIX, s. 91.

37 10 Şaban 967/6 Mayıs 1560 tarihli hüküm için bkz: Murat Uluskan, Yüksel 
Çelik, Davut Hut, Cengiz Tomar (haz) Al Quds in Muhimme Registers/Mühimme 
Defterlerinde Kudüs (1545-1594), 1, Ircica, İstanbul, 2016, s. 54.

38 Uluskan, age, s. 68.
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Hadiseye yakından bakıldığında türbenin tamamen mevcut hali 
almasında esaslı bir rol oynadığı ve mahalli idarecilerle birlikte devlet 
merkezini mahir bir şekilde yönlendirdiği bedihidir. Bunda devletin o 
dönem batıda Habsburglara karşı girişmiş olduğu mücadelenin de etkisi 
vardır. Zira Katolik mezhebinin hamiliğini yapan devletlerin Kudüs 
konusunda bir hassasiyetleri vardı.39 Savaş meydanlarında uğradıkları 
yenilgi aynı zamanda Osmanlı idaresi tarafından kutsal yerlere de 
taşınmıştı. Böyle davranılarak Kudüs gibi nazarlarında kutsal olan 
yerlerde geleceklerinin ve rollerinin sınırlı olduğu, günün sonunda her 
şeyin İstanbul’un iradesine bağlı olduğu inceden inceye hatırlatılıyordu. 
Dolayısıyla dini duygularla el konulan bir manastır, aynı zamanda 
beynelmilel alanda doğu-batı ya da İslam-Hıristiyan mücadelesinin 
taşraya yansıyan başka bir formu olarak burada tezahür etmektedir. 

Görüldüğü üzere onun ve ailesinin yıldızı Siyon Manastırıyla 
hızlı bir şekilde parlamıştır. Hz. Davud’un türbedarlığı, geleceğinin 
teşkilinde mühim ve merkezi bir rol oynamıştır. Bu durum imparatorluk 
berdevam olduğu müddetçe sürmüştür. Düzenli bir eğitime sahip 
olmayan bir sufinin devlet merkezine kimler tarafından takdim edildiği 
ve devrin sultanı I. Süleyman’ın lütfuna nasıl mazhar olduğu sorularına 
kaynaklardan cevap bulmak mümkün değildir. Sufilikteki şöhretinin 
yanı sıra yakın ilişkiler tesis ettiği Kudüs ve Şam’daki kadılar ile askerî 
sınıfın temsilcilerinin bu hususta müessir rol oynadığı tahmin edilebilir. 

39 “O dönemlerde Batılı devletleri büyük ölçüde ilgilendiren Kutsal Yerler 
Meselesi’nde neredeyse yalnızca en başta olmak kaydıyla Fransiskenler ve ayrıca 
Rum Ortodokslar söz konusu ediliyordu. Fransiskenler, Katolik Hristiyan âleminin 
tamamının gözünde, daha önce de belirttiğimiz gibi, Kutsal Mezar’ın asıl bekçileri 
sayılıyorlardı; San Salvator Manastırı’nda her hacı iyi karşılanıyordu; hacıları, 
günah çıkarma ve akşam yemeği ile Kutsal Yerler’e layık bir biçimde ziyaret 
etmeye hazırlama; onları daha sonra dini törenler arasında Kutsal Mezar Kilisesi’ne 
götürme ve ayrılırlarken, onlara dini yükümlülüklerini yerine getirdiklerine dair 
birer belge verme haklarını saklı tutmuşlardı. Hatta Kutsal Mezar şövalyeleri tayin 
etme imtiyazı “Kudüs Kutsal Mezarı’nın Yaldızlı Atları” da onlara devredilmişti 
ve hiç kimse bu haklarını ellerinden almaya çalışmıyordu.” Bkz: Johann Wilhelm 
Zinkeisen, Osmanlı İmparatorluğu Tarihi 3, Lehistan Barışı’na ve Sultan I. 
Mustafa’nın 1623’te Tahttan İndirilmesine Kadar, Nilüfer Epçeli (çev.), Yeditepe, 
İstanbul, 2011, s. 590.
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İstanbul Ziyareti 
1544’de yaptığı Şam yolculuğunun haricinde kaynaklara 

yansımayan bir İstanbul seyahatinden  bahsetmek mümkündür. Onu 
Temmuz/Ağustos 1555’de (Evâsıt-ı Ramazân 962) İznikmid civarında 
Sitârâ Köprüsü’nde nişan alırken görüyoruz. Burada Şam cizyesinden 
günlük 15 akçe alan Şeyh Hüseyin Harezmî’nin oğlu Şihabüddîn’in 
vefatı münasebetiyle mahlul olan vazifeye talip olmuştur. İsteği kabul 
edilmekle birlikte günlük 10 akçe tayin edilmiş ve Kanuni Sultan 
Süleyman tarafından İran seferinden İstanbul’a dönerken kendisine 
berat verilmiştir. Muhtemelen şeyh yapılan bu sefere iştirak etmiştir. 
İznikmid civarında ordu konakladığında Kudüs’te ya da Şam’da görev 
yapmış sabık kadılar veyahut diğer görevliler tarafından padişaha 
takdim edilmiş olmalıdır. Yerel görevlilerle kurmuş olduğu ilişkiler 
vasıtasıyla boştaki vazifeden istediğini büyük oranda almıştır.40 Bu 
tarihten üç yıl sonrasına ait 20 Ağustos 1558 (6 Zilka‘de 965) tarihli 
başka bir mahkeme kaydı, oğluyla birlikte berat-ı şerîfe mucebince 
Şam hazinesinden günlük 15 Osmanlı dirhemi tayinat aldıklarından 
ve tahakkuk eden meblağın tahsili için baba ile oğulun Kudüs’teki 
sipahilerden Muhammed Çelebi adlı bir kişiyi vekil tayin ettiklerinden 
bahsetmektedir.41 Çocuğunun da maaş listesine eklenmesiyle şeyhin 

40 “…. Şeyh Ahmed Decânî zîde takvâhu bâb-ı sa‘âdet-penâhıma gelüp Şam 
cizyesinden yevmî on beş akçeye mutasarrıf olan Şihâbüddîn bin Şeyh Hüseyin 
Hârezmî fevt olup mahlûldur deyü ‘inâyet ricâ eyleyüp müşârun ileyhe bir vecihle 
‘inâyet-i ‘aleyhi’l-mikdârım elyak ve sezâvâr olmağın işbu sene isnâ ve sittîn ve 
tis‘u-mi’eh ramazânın yedinci gününden yevmî on akçesin kendüye ta‘yîn eyleyüp 
bu berât-ı se‘âdet-i âyâtı virdüm ve buyurdum ki zikr olunan vazîfesine müteveffâ 
ne yerden mutasarrıf ise bu dahi ta‘yîn olunan on akçesini andan alup vech-i 
ma‘âşına sarf eyleyüp devâm-ı eyyâm-ı devlet-i ikbâl ve sebât ve kıyâm-ı saltanat 
ve iclâlim içün bi’l-ğuduvvi ve’l-âsâl iştiğāl göstere. Ol bâbda ahad kâyinen men 
kâne ve keyfe mâ kâne bi-vechin mine’l-vücûh mâni‘ ve dâfi‘ olmaya. Şöyle 
bilasiz. ‘Alâmet-i şerîfe i‘timâd-ı sahîhâ kılasız. Tahrîran fî evâsıt-ı Ramazâni’l-
mübârek sene isnâ ve sittîn ve tis‘u-mi’eh. Buyurdu Sitârâ Köprüsü”, Evâsıt-ı 
Ramazân 962/ Temmuz/Ağustos 1555 tarihli kayıt, KDSŞC, XXIX, s. 131.

“بين يدي مولانا قدوة قضاة الاسلام زبدة ولاة الانام محرر القضايا والاحكام جارالله افندي زيد فضله قد شهد 
عبدالرحمن بن عبدالله واحمد بن عبدالله بن مراد ان مولانا وسيدنا قدوة الراشدين زبدة الصلحا الناسكين قطب زمانه 
ووحيد عصره واوانه الحافظ المضبوط حافظ الاصول والشروط حضرة الشيخ احمد الدجاني بلغه الله غاية الاماني 
ونفحنا بنفحة من نفحاته في محل خلواته وجلواته ولده الصلبية مولانا العلامة المحقق الفهامة الشيخ شرف الدين 
يونس زيد فضله وكلا حامل هذا الكتاب وناقل الخطاب مفخر السباهية محمد جلبي بن حمزة السباهي بلوا القدس 
الشريف المحمية زيد قدره في قبض علوفتهما المرتبة لهما على الخزينة العامرة بمدينة الدمشق الشام المحروسة في كل يوم 
خمسة عشردرهما عثمانيا بموجب البراة الشريفة الخداوندكارية ثبت الله قواعد دولتها المحمية والى عن مدة اولها غرة شهر 
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isteğine nail olduğu görülmektedir. Bunun haricinde Kudüs dışına hangi 
sıklıklarla çıktığına dair hayatına ilişkin bilgi veren eserlerde malumat 
yoktur. 

Devlet Merkeziyle Münasebetleri
Devlet merkeziyle ilişkilerini sıkı tutmuş ve kendisine İstanbul ile 

yaptığı yazışmalar için özel bir mühür hazırlatmıştır. Haziran 1556’da 
(Evâsıt-ı Şaban 963) Kadı Sinan’ın huzuruna çıkarak Yasin bin Ali’yi 
müsaadesi olmaksızın “Bâb-ı Âlî’ye” gönderdiği mektupları mühürlediği 
mührü almakla itham etti. Davalı mahkemede mührü şeyhten emaneten 
alarak küçük bir beyaz kutu içinde elbiselerinin arasına koyduğunu 
aradan belli bir vakit geçtikten sonra Safed’e tabi Hammare’deki evinde 
eşyaların arasında bulduğunu ve derhal getirerek şahitler huzurunda 
teslim ettiğini söyledi. Ancak Decânî, Yasin’in dediklerini yalanlayıp 
kimseye emanet vermediğini 21 Temmuz 1549 (25 Cemâziyelâhir 956) 
tarihli mührün kayıp olduğuna dair daha önceden mahkemeden aldığı 
hücceti ibraz etti. Bunun üzerine kadı deliller muvacehesinde davalının 
hıyanetinin ortaya çıktığını ifade ederek suçlu olduğuna karar verdi. 

Yasin bir şekilde ele geçirdiği mührü vicdanının sesine direnemeyip 
aradan fazla bir zaman geçtiği için olayın unutulmuş olacağından 
hareketle cürmünü hafifletecek bir hikâye uydurarak teslim etmeyi ve 
bu işten sıyrılmayı düşünmüş ancak planı suya düşmüştür. Zira şeyh 
mührün kayıp olduğunu fark eder etmez mahkemeye koşmuş ve durumu 
izah eden bir hüccet almıştı. Böyle yaparak kendi adına yapılacak olası 
sahtekârlıkların önüne geçmek istemiştir. Zira itibarının büyüklüğü 
mührünü hâmil mektupların ciddiyetle ve ivedilikle ele alınmasına yol 
açıyordu. Dolayısıyla kötü niyetli kişilerin eline geçmesi ve namına 
ricaları havi çeşitli mektupların gönderilme ihtimali netice itibariyle 
şahsına ciddi zarar verecekti.42 

جماذي الاول من تاريخه والى غاية سنة تاريخه في المتكلم على الخزينة العامرة والدعوي بذلك والتوصل الى خلاصة 
بكل طريق ممكن شرعي وفي قبض مال العلوفة وايصاله اليهما وفي قبض تمسك وصرف ما يجد صرفه وفي المكاتبة 
والايصال على الشرع المعتاد وكالة صحيحة شرعية مطلقة مقبولة بالطريق الشرعي شهادة صحيحة شرعية مقبولة 

بالطريق الشرعي فحاكم المولانا الحاكم المومي اليه بصحة ... حكما شرعيا بطريقة الشرعي بتاريخ اعلاه ”,
1580 numaralı 6 Zilka‘de 965 tarihli mahkeme kaydı, KDSŞC, XXXVI, s. 294.

القدس  بمحروسة  المنيف  والمقام  الشريف  الشرع  بمجلس  انه  صنوف  تسطير  وموجب  حروف  تحرير  “سبب 
الشريف شرفه الله تعالى وعلاه لدى عمدة النواب زبدة العلماء اولي الالباب مولانا القاضي سنان الحنفي دام 
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Yazışmaların yalnızca şahsi işlerine yönelik olmadığı aynı zamanda 
ahaliye yardımcı olmak maksadıyla yapıldığı kaydın vurguladığı diğer 
bir noktadır. Dolayısıyla bu vurgu şeyhin taşra ile merkez arasında 
bir arabulucu rolü oynadığını, halkın sıkıntıları için ona müracaat 
ettiğini ve İstanbul’da bir şefaatçi olarak namından istifade edildiğini 
göstermektedir. İbadullahın ihtiyaçlarının karşılanması ve haklarının 
savunulmasındaki sesi olması ulemanın İslam toplumundaki rolüyle 
uyuşmaktadır. 

Gayrimüslimler ve Decânî 
Mahkeme kayıtları şeyhin gayrimüslimlerle arasının çok iyi olma-

dığını göstermektedir. Zaten Hz. Davud’un kabrinin türbedarlığına ge-
tirilmesiyle Fransiskenlerin buradan kovulması aralarının bozulmasına 
yol açmıştı. Manastırı kaybeden Katolikler fırsat buldukça şeyhi taciz 
etmeye yeltenmişlerdir. Nitekim vefatından kısa bir süre önce zaviye-
nin civarında kendisiyle çocuklarına vakıf olarak tahsis edilen bağçe, 
fırın ve bir eve müdahalede bulunulmasından dolayı şehirdeki Frenkle-
rin balyosunu devlet merkezine şikayet etmişti. 1561 Eylül/Ekim ayın-
da (Evâhir-i Muharrem 969) Kudüs kadısına gönderilen hükümde şika-
yetin etraflı bir şekilde incelenmesi eğer arz olunduğu gibiyse kimseye 
müdahale ettirilmemesi emredilmiştir.43 

فضله وعلاه هو انه لما ضاع ختم مولانا وسيدنا الشيخ الامام العالم العارف المحقق المدقق الفهامة العارف المضبوط 
حافظ الفروض والشروط خلاصة اهل التحقيق قدوة ارباب الطريق علماءالرباني وعين العباد القطب الفرد الجامع 
الرباني مولانا حضرة الشيخ احمد الدجاني بلغ الله في الدارين غاية الاماني وادام النفع باسراره ونفخاته في خلواته 
وجلواته واختفي الختم المزبور الذي يختم به مكاتبه ويجهزها الى الباب العالي السلطاني اجل له الله تعالى لاجل مصالح 
العباد والاصلاح بينهم وقيد قضية ذلك بالسجل الحكمي المخلد بالمجلس المشار اليه المؤرخ في خامس عشرين جماذي 
الثاني من شهور سنة ستة و خمسين وتسعماية ثم بعد ذلك في يوم تاريخه ادناه فحضر الى مجلس الشرع الشريف بين 
يدي مولانا الحاكم المومي اليه ادام الله نعمة عليه يس بن علي من اهالي قرية حمارة تابع مدينة صفد واقر واعترف 
الاقرار والاعتراف المصحوبين بحسن اختياره عن طيب قلب وانشراح صدر وهو بحال الصحة واللازمة والطواعية 
والاختيار من غير اكراه ولا اجبار عارفا بمعني الاقرار ومايترتب عليه به شرعا انه سابقا استودع من حضرة مولانا 
المومي اليه ادام الله نعمة عليه الختم المزبور وانه وضعه بين اسبابه ضمن علبة صغيرة بيضا وانه في تاريخه ادناه وجد 
الختم المزبور عنده بمنزله بين اسبابه فاحضره وسلمه لمولانا ولي الله تعالى المشار اليه افاض الله نعمة عليه واخبره انه 
وجده عنده في اسبابه وتسلمه منه تسلما شرعيا بحضرة شهوده ولم يصدق على الوديعة وقراة ماهو مكتوب على الختم 
المزبور صورة الواثق بالملك الوحداني الفقير احمد الدجاني فموجب ذلك تبين واتضح خيانة يس المزبور وانه اخفي الختم 
المذكور وظهر عدم امانيته واستقامته وظهور خيانته بسبب اخفايه الختم المزبور في المدة المعينة اعلاه ولما كان الحال 
على هذا المنوال كتب ذلك تمسكا عند الحاجة والسوال وحرر في اواسط شهر شعبان سنة ثلاث وستين وتسعماية”, 
Evâsıt-ı Şabân 963/Haziran 1556 tarihli 2131 numaralı kayıt, KDSŞC, XXXI, s. 430.
43 “.… Şeyh Ahmed Decânî zîde takvâhu tarafından bâb-ı sa‘âdet-me’âbıma şöyle 

‘arz olundu ki nefs-i Kudüs-i şerîfîn hasları kurbunda Hazret-i Dâvud en-Nebî 
ʻaleyhisselâm civârında vâkiʻ olan ekmek furunı ve bir mikdâr bağçe ve burc-ı 
Gazze dimekle ma‘rûf binâ kendüye ve evlâdına defter-i cedîd-i hakanîde mukarrer 
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Yahudilerle de ibadethane kavgasına girişmekten geri durmamıştır. 
Şüphesiz bu davranışının ardında dini hamiyeti yatmaktaydı. 10 Haziran 
1549 (14 Cemâziyelevvel 956) yılında havra ile cami arasında kalan 
bir ev üzerinde hâkimiyet tartışmasında buranın camiye ait olduğunu 
iddia ederek mahkemeden tahkikat müsaadesi almış ancak yapılan 
kazılar ve incelemeler sonucunda davasını ispatlayacak bir delil ortaya 
çıkmamıştır. Kadı bunun üzerine mülkün kendilerine ait olduğunu 
ispatlayan Yahudi cemaatini haklı bularak mezkur yeri ellerinde 
bırakmıştı.44 

Davayı kaybetmesine rağmen bu kararın onu durdurmadığı 
görülmektedir. Gazze Kadısı Muhibbiddîn’in de desteğini alarak evi 
mühürletip isteğine kavuşmuştur. Mevcut durum ölümünden sonra uzun 
zaman böylece sürmekle beraber Yahudiler pes etmeyip üst mercilere 
baş vurarak yeniden yargılama hakkını elde etmişlerdir. Vefatından 24 
yıl sonra 16 Kasım 1586 (4 Zilhicce 994) tarihli mahkemede yapılan 
incelemeler sonucunda Yahudiler yeniden haklı bulunarak ev iade 
edilmiştir.45 Mezkûr ev üzerindeki hakimiyet mücadelesi bir müddet 

vakf kayd olunmuş iken hâliyâ Kudüs-i Şerîf›de sâkin olan Frenk tâ’ifesinin 
baylosu olan zimmî “bizümdur” deyü nizâʻ idüp şeyhin tasarrufuna mâniʻ olur 
imiş. Buyurdum ki hükm-i şerîf-i vâcibü›l-ittibâʻım vardukda ihzâr-ı husamâ 
kılup onat vecihle hak üzere teftîş ve tafahhus idüp göresiz. Şöyle ki mezbûr 
ekmek furunı ve bağçe ve binâ’-i mezkûr zimmînin olmayup şeyhin kendüsüne 
ve evlâdına vakf olunan evkāfdan olup defter-i cedîd-i hakanîde şeyhe mukarrer 
vakf kayd olunup mezkûr zimmînin aslâ medhali yoğ iken hâliyâ “benumdur” 
deyü bahâne idüp deftere muhâlif şeyhin kendüye ve evlâdına vakf olunan furuna 
ve bağçeye ve binâya mezkûr zimmiyi dahl ittirmeyesiz. Temerrüd ve ʻinâd ideni 
yazup ʻarz eyleyesiz. Ve ba‘de’n-nazar bu hükm-ü hümâyûnumu elinde ibkā idüp 
‘alâmet-i şerîfe i‘timâd kılasız. Tahrîrân fî evâhir-i Muharremi’l-harâm sene tis‘â 
ve sittîn ve tis‘u-mi’eh.”, Evâhir-i Muharrem 969/1561 Eylül/Ekim tarihli kayıt, 
KDSŞC, XLII, s. 120. 

44 10 Haziran 1549/14 Cemâziyelevvel 956 tarihli 463 numaralı kayıt, KDSŞC, 
XXII, s. 112.

“سبب تحرير حروف هو انه بمجلس الشريعة المطهرة الغرا بمحروسة القدس الشريف اجله الله تعالي لدى مولانا قدوة 
القضاة والحكام محرر القضايا والاحكام الحاكم الشرعي المولي الموقع خطه الكريم نظيره اعلاه دام اعلاه ورد الامر 

الشريف السلطاني والسر الصمداني نفذ اوامره بالعون الرباني ولدى مولانا امير الامراء الكرام كبير الكبراء الفخام 
ذي القدر والمجد والاحترام علي باشا الشام ادام الله عزه الي يوم القيامة عن يد عوض جاوش من جاويشان 
مولانا الباشا المشار اليه ادام الله نعمته عليه الى حضرة مولانا الحاكم المومي اليه والى مولانا ملك الامراء الكرام 
كبير الكبراء الفخام محمود بك مير لواالقدس الشريف دام عزه من مضمونهما المنيف ان طايفة اليهود القاطنين 
بالقدس الشريف انهوا الينا ان بايديهم بيتا صغيرا بين المسجد الكاين بمحلتهم وبين كنيستهم وهم واضعون اليد 
عليه من مدة سابقة على تاريخه ادناه وان قاضي محب الدين وبعض اناس ختموا على البيت المزبور بغير طريق 
شرعي ويدعون ان البيت من جملة حقوق المسجد الملاصق للبيت المذكور من جهة القبلة وانكم تنظروا الى 
تمسكاتهم التي بايديهم من جهة البيت المزبور وتعملوا بموجها على وجه الشرع الشريف والامر الشريف مورخ 

45
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daha sürmekle birlikte nihayetinde tamamen el konularak camiye 
verilmiştir.46

Mültezim 
21 Temmuz 1554’de (20 Şaban 961) Ömer bin Ali ed-Dımeşkı̄, 

mâl-ı mîri sultanî emini Hüsam Beye vekaleten Ra’s-i Ebu Zeytun (100 
Osmani), Deyr ‘Âmir (200 Osmani), Beyt Sîrâ (50 Osmani), Aynu’l-
Cinân (20 Osmani) ve Ceryut (20 Osmani) adlı yerlerin toplam 390 
Osmânî olan gelirlerini Decani’den teslim aldığını mahkemede ikrar 
etmiştir.47 İlk kaydın mürekkebi kurumadan 962 senesinden başlamak 
ve senevî 300 Osmânî olmak üzere üç yıllığına Beyt Sûl köyünün 

في اوايل شهر رمضان سنة تاريخه والثاني مورخ في اوايل شهر ذي القعدة سنة مزبورة فامتثالا الامرين لمزيد السمع 
والطاعة وحضر مع الجاويش المذكور كل واحد من ياسف بن عبد الكريم وياسف بن شعان الجوحيا وبركات بن ابو 
... القدسي من اليهود القاطنين بالقدس الشريف واكابرهم وطلبوا الكشف على ذلك وتحريره على الوجه الشرعي 
فتوجه مولانا الحاكم المومي اليه بنفسه الكريم ومن جانب مولانا الملك الامرا المذكور بياله جاويش وعوض جاويش 
المزبور وشهود اخرة الي البيت المذكور وحصل الوقوف عليه فوجد بين المسجد المذكور وبين كنيستهم وطلب مولانا 
الحاكم المومي اليه متولي المسجد هو داود جلبي بن محمد اغا واكابر مسلمي المحلة المزبورة ليسئلهم عن ذلك فحضر 
كل واحد من المعلم محمود بن المرحوم المعلم حسين بن نمر معمار باشي بالقدس الشريف والخواجة صلاح الدين 
بن عسيلة والخواجة شهاب الدين بن قاضي الصلت وهم اكابر المحلة سنا وقدرا والخواجة محمد بن المرحوم الخواجة 
شرف الدين ابن ارغون والشيخ خليل بن الحاج عز الدين امام المسجد المذكور واستخبرهم عن احوال البيت المذكور 
وهل هو من جملة حقوق المسجد المذكور وهل لاحد منهم منازعة فيه فاجاب المتولي المزبور والمذكورون اعلاه ان 
البيت المذكور لليهود المزبورين وهم واضعون اليد عليه وان لا منازعة لهم فيه وان الذي ينازعهم فيه ويدعي انه من 
اليهود المذكورين  اليه من  المومي  افندي قاضي غزة يومئذ وطلب مولانا الحاكم  الدين  جملة حقوق المسجد محب 
تمسكا يشهد لهم بالبيت المزبور فابررزوا من ايديهم صورة سجل شاهدة لهم بالبيت المزكور وان مولانا ولي الله تعالي 
الشيخ احمد الدجاني نفعنا الله ببركاته ادعى ان البيت من جملة حقوق المسجد المزبور فلم يثبت ذلك وهم اثبتوا البيت 
المزبور انه لهم وانه من جملة حقوق كنيستهم الملاصقة له وهي مورخة في رابع عشر شهر جماذي الاولي سنة ست 
وخمسين وتسعماية فحينئذ فك مولانا الحاكم المومي اليه والجاويش والمندوب المزبورين اعلاه الختم الذي على باب 
البيت المذكور وسلم البيت المزبور لهم الى ان يحضر داع شرعي وينظر بينهم بالطريق الشرعي تحريرا في رابع شهر ذي 

الحجة سنة اربع وتسعين وتسعمئة”, 
4 Zilhicce 994/16 Kasım 1586 tarihli kayıt, KDSŞC, LXVI, s. 331.
46 Ev üzerindeki hâkimiyet mücadelesi ve Kudüs’teki Yahudi mabetleri hakkındaki 

Osmanlı siyaseti için bkz: Mustafa Öksüz, “XVI. Yüzyıl Kudüs’ünde Yahudi 
Mabetleri ve Osmanlı Devleti” İsrailiyat: İsrail ve Yahudi Çalışmaları Dergisi, 
no. 2 (Yaz 2018), s. 9-32.

“اقر الحاج عمر بن علي الدمشقي الوكيل عن قبل حضرة امير الاموال السلطانية حسام بك انه قبض وتسلم من مولانا 
وسيدنا ولي الله تعالي الشيخ احمد الدجاني ادام الله تعالي بركاته مبلغا قدره من الدراهيم العثمانية ثلاثماية عثماني وتسعين 
عثمانيا على ما يفصل فيه ماهو على راس ابو زيتون ماية عثماني وما هو على دير عامر مائتين عثماني وما هو على 
بيت سيرا خمسين عثماني  وما هو على عين الجنان عشرين عثماني  وما هو على جريوت عشرين عثماني قبض القابض 
ذلك بالحضرة والمعاينة وبريت ذمة مولانا الشيخ المشاراليه من تلك البراة الشرعية  في تاريخه شهود الحال كاتبه سالم محمد 

الشيخ ناصرالدين العلمي القاضي تقي الدين”,
20 Şaban 961/21 Temmuz 1554 tarihli 1697 numaralı kayıt, KDSŞC, XXVIII, s. 424.

47
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öşrünün mukataası için tarafların anlaştığı görülmektedir.48 Bu iki 
mahkeme kaydı aynı zamanda karlı bir getirisi olan mukataa işine 
el attığını, başarılı bir şekilde yürüttüğünü, köşesine çekilip sadece 
ibadet ve taatla ilgilenmediğini, fırsat buldukça iktisadi getirisi olan 
teşebbüslerle de ilgilendiğini göstermektedir. Dolayısıyla bu haliyle 
edilgen fakir bir şahsiyetten daha ziyade güçlü zengin muktedir bir 
kişiliği temsil etmektedir.

Vasî
Saygınlığı ve insanlar tarafından bir veli olarak görülmesi bazen 

Decânî’yi mahkemede vasî olmaya sevk etmiştir. Nitekim Remle’de 
Haydar bin Ahmed adlı sipahinin Muhammed, Mahmud ve Taha adlı 
büluğ çağına erişmemiş üç çocuğuna şer‘î vasî olarak tayin edilmiştir. 
Yetimler için vasî olarak seçilmesi sipahiyle arasında özel bir hukukun 
varlığına ve yereldeki askeri sınıfla kurduğu yakın ilişkilere işaret 
etmektedir. 958, 959 ve 960 senelerine ait Remle’ye tabi Benî Abrak 
köyündeki timardan yetimlerin hisselerine ait meblağın tahsil ve 
teslimi hususunda vekili olan Veli Bey Corbacı ile birlikte 7 Kasım 
1554’de (11 Zilhicce 961) kadının huzurunda hesaplaşmışlardır.49 
Dindarlığıyla kerametlerinin sancaktaki kılıç erbabını etkilemesi gayet 
tabiidir. İmparatorluğun merkezinde sufilere itibar edilmesi bir devlet 
geleneği olduğundan vazife için taşraya gönderilen görevliler de doğal 
olarak aynı tavrı benimsemişler ve tarikat erbabıyla iyi ilişkiler tesis 
etmişlerdir. 

“قاطع الحاج عمر المزبور اعلاه الوكيل عن مولانا المشار اليه اعلاه الشيخ احمد المومي اليه اعلاه على عشر قرية 
بيت ثول عن كل سنة ثلاثماية عثماني ثلاث سنوات لاستيفاء ثلاث مغلات اولهم سنة اثنين وستين وتسعماية 
واخرهم انقضائه عن جملة المتحصل مقاطعة جرت بينهما بايجاب وقبول ماهوالواقع جرى وحرر في تاريخه اعلاه 

شهود الحال كاتبه سالم محمد الشيخ ناصرالدين العلمي القاضي تقي الدين”,
20 Şaban 961/21 Temmuz 1554 tarihli 1698 numaralı kayıt, gös.yer.

“.... سيدي احمد الدجاني اعاد الله علينا وعلى المسلمين من بركاته في الدنيا والاخرة وهو الوصي الشرعي 
على ايتام المرحوم حيدر بن احمد السباهى بالرملة المعمورة كان ممى محمد ومحمود وطه القاصرين عن درجة البلوغ 

ووكيله في ذلك فخر الاعيان وزين الاقران ولى بك جرباشى بالرملة المعمورة ....”, 
11 Zilhicce 961/ 7 Kasım 1554 tarihli 304 numaralı hüküm, ags, s. 91. Bir sonraki 
mahkeme kaydında başka bir şahsın şeyh tarafından yetimlerin timar hisselerini 
tahsil konusunda vekil tayin edildiği görülmektedir. Bkz: 11 Zilhicce 961/ 7 Kasım 
1554 tarihli 305 numaralı hüküm, gös. yer. 
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Şahitlik
Şöhreti ve insanlar arasındaki itibarı onu Kudüs’te mahkemede 

kimi zaman şahitlik yapmaya sevketmiştir. Siciller okunduğunda 
metin aralarında bir sürü iltifat yapıldığı göze çarpmakta, dünyada 
ve ahirette bereketiyle faydalanmak temenni edilmektedir.50 Nitekim 
Mayıs/Haziran 1554’de (Evâhir-i Cemâziyessânî 961) Hz. Davud’un 
makamında vazifeli olan Garsuddin Halil bin eş-Şeyh İbrahim’e 
Kamame Kilisesi’nden kendisine yapılan tahsisatı aldığına dair şahitlik 
yapmıştır.51 

Kitapları
Kaynaklarda yazdığı kitaplara dair herhangi bir işaret 

bulunmamaktadır. Yukarıda belirtildiği üzere düzenli bir tedrisata sahip 
olmaması bunun nedeni olarak gösterilebilir. Ancak Hüsameddin bin 
Musa Afâne, Decanî’ye ait iki yazmanın (Kitâbü’ş-Şeyh Ahmed ed-
Decânî fi’l-Vasıyyeti li’l-Ahbâb; Evrâdü’ş-Şeyh Ahmed ed-Decânî) 
İbrani Üniversitesi yazma eserler arasında bulunduğunu söylemektedir.52 
İsimlerinden de anlaşıldığı üzere bunlar tasavvufa ve ezkâra yöneliktir. 

Vefatı
Vefatının yaklaştığını hissedince 10 Temmuz 1561’de (26 Şevvâl 

968) kendi el yazısıyla vasiyetini kaleme alarak Ebu Hüreyre lakabıyla 
meşhur oğlu Ali’yi işlerin idaresi hususunda kendisinden sonra vekil 
tayin etmiştir.53 Vasiyetinden bir yıl sonra 969 Cemâziyelevveli’nde 
(Ocak-Şubat 1562) hayata gözlerini yummuştur. Ölüm yılı konusunda 
kaynaklarda ittifak vardır.54 

“.... ولي الله تعالى العارف به والدال عليه قادر زمانه قطب دهره واوانه سيدي الشيخ شهاب الدين احمد الدجاني 
اعاد الله تعالى علينا وعلى المسلمين من بركاته في الدنيا والاخرة ....”, 

18 Ramazan 961/17 Ağustos 1554 tarihli 539 numaralı kayıt, ags, s. 168.
51 Evâhir-i Cemâziyessânî 961/Mayıs-Haziran 1554 tarihli 1500 numaralı kayıt, ags, s. 
379. 

52 Hüsâmeddîn bin Musa Afâne, Cevâhiru’l-Kalâ’id fî-Fazli’l-Mesâcid, s. 32.
53 13 Receb 977/22 Aralık 1569 tarihli kayıt, KDSŞC, LIII, s. 52-53. Üç gün 

sonraki başka bir kayıtta Decânî’nin şahsında vakfa tahsis edilen yerlerin idaresi 
hususunda çocukları arasında meydana gelen iş bölümüne ilişkin 16 Receb 977/25 
Aralık 1569 tarihli başka bir kayıt için bkz: ags, s. 54.

54 el-Ğazzî, el-Kevâkibü’-Sâ’ire bi-a‘yâni’l-Mi’eti’l-‘Âşirâ, III, s. 109; en-Nebhânî, 
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Sonuç
Kudüs’ün Osmanlı egemenliğine girişiyle çeşitli değişimler 

yaşanmıştır. Bunlardan biri de tarih sahnesine yeni ailelerin çıkışlarıdır. 
Devletin desteğiyle şehir hayatında kendilerine yer bulan bu yeni elitler 
eski olanlarla birlikte imparatorluğun inkırazına kadar İstanbul’un 
taşradaki eli kolu olmuşlardır. 

Decânî sülalesi de bunlardan biridir. Kanuni Sultan Süleyman 
devrinde keşfedilmeleriyle ailenin kurucusu Şeyh Ahmed başta olmak 
üzere fertlerinin hayatlarında köklü bir değişim yaşanmıştır. Kendinden 
sonra çocukları devletin desteğiyle Filistin’de yayılarak muhtelif 
makamları elde etmişlerdir. Nitekim ailenin bireyleri bugün Ürdün, 
Filistin, İsrail başta olmak üzere Arap devletlerinde yaşamaya devam 
etmektedir. 

Eğitim hayatına bakıldığında düzenli bir tahsile sahip olmadığı 
görülen bir sufinin Hz. Davud’un türbesinin vakfına nâzır olması 
tasavvufta edindiği şöhretle ve devrin padişahının lütuf ve ihsanını 
izhar etme arzusuyla alakalıdır. Nitekim sadece ibadet ve taatla meşgul 
olmadığı, mukataa başta olmak üzere kârlı iktisadi teşebbüslere giriştiği 
ve taşradaki devlet görevlileriyle sıkı bir ilişki tesis ettiği görülmektedir. 

Osmanlıların geride bıraktıkları arasında daha çok fiziki eserlere 
bakılırken ailelelerin görece arka planda kaldığı ve ihmal edildiği 
bilinmektedir. Halbuki onlar devlet merkezinin taşradaki yardımcıları 
olarak başat rol oynamışlar ve bu özellikleriyle yereldeki devlet 
politikasının belirlenmesinde etkili olmuşlardır. Decânî örneğinde 
olduğu gibi Osmanlı zamanında neşv ü nema bulan sülalere yönelik 
çalışmaların bölgeyi anlamada ve günümüze katkı sağlamada faydalı 
olacağı izaha muhtaç değildir. 

Câmi‘-u Kerâmeti’l-Evliyâ, I, s. 548; İbnü’l-İmâd, Şezerâtü’z-Zeheb fî Ahbâri 
men zehebe, 10, s. 519. Afane, torunun dedesinin kerametlerini anlattığı kitabında 
14 Cemaziyelevvel 969’u (20 Ocak 1562) vefat tarihi olarak verdiğinden bahseder. 
Bkz: Afane, Cevâhiru’l-Kalâ’id, s. 32. 
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18. YÜZYILDA KUDÜS’TE KİTAP SAHİPLİĞİ

Alaattin DOLU*

Giriş
Bilgilerin derlenerek bir araya getirilmesi ve arşivlenerek bunları 

kopyalama geleneği antik çağdan günümüze devam etmektedir. Kitap 
toplayarak bir koleksiyoner olan bireysel girişimciler kadar bilginin 
kaynağı olarak kitapları bir araya getiren ve bunu kurumsal hale 
getirerek insanların istifadesine sunmak isteyen hayırsever kimseler 
de bulunmaktaydı. İslamiyet ile birlikte oku emri halife, emirler 
ve meliklerin farklı disiplinlerden kitapları bir araya getirmesini 
sağlamış, böylece İslam dünyasında kitapların insanların istifadesine 
sunulması için kütüphaneler kurulmuştur. İslam dünyasında menkul 
bir nesne olarak kitapların vakfedilebileceğine dair cevazlar da 
vakıf kütüphanelerin önünü açmıştır.1 Toplumlarda bilgi ve kültürün 
* Kastamonu Üniversitesi, Fen-Edebiyat Fakültesi, Tarih Bölümü Öğretim Üyesi, 

Türkiye.
1 Yahya Mahmud Cüneyd, İslâm Aleminde Vakıf Kütüphaneciliği, çev. Süheyl 

Sapan, Kent Işıkları, İstanbul, 2009, s. 33.
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yayılmasında büyük önemi bulunan kütüphanelerin ibadetin yanında 
ilmî faaliyetlerin de yürütüldüğü mescitlerde teşkil ettirilmesi ise 
Emevî dönemine tarihlenmektedir. Böylece ilk kütüphaneler Kur’ân-ı 
Kerîm ve hadis temelli ilmî faaliyetler etrafında teşekkül etmiştir. 
Ulema ve talebelerin istifade edebileceği ilk kütüphane ise Muaviye 
bin Ebu Süfyan tarafından Şam’da kurulan Beytü’l-Hikme’dir. İlmî 
faaliyetlerin Müslümanlar açısından hayatın bir parçası haline geldiği, 
te’lif ve tercüme faaliyetlerine önem verilen Abbasiler döneminde 
Bağdat merkezli Beytü’l Hikme kurularak zengin bir kütüphane 
oluşturulmuştur. Mekke, Medine ve Kudüs’te de kütüphaneler 
kurularak bu yerlerde ilim ile meşgul olanların istifadesine sunulmuştur. 
Haçlılar döneminde harap edilen Kudüs’te Eyyûbîlerle birlikte yeniden 
kütüphane tesis edilmiştir.2 

Arap topraklarında, Anadolu’da ve Endülüs’te İslam dünyasının 
sahip olduğu kitap kültürünün aktarımında tüccarlar ile ulemanın 
büyük rolü bulunmakta idi. Ancak Endülüs’ün yıkılışıyla yağmalanan 
kitaplar İslam medeniyetinin yüzyıllardır sahip olduğu birikimi sekteye 
uğratmıştı. İslam kültür dünyasında hafıza, sanat, din ve kültür nesnesi 
olan kitaplar, matbaa faaliyetleriyle birlikte olduğundan daha fazla ticari 
bir nesne olarak görülmesinden sonra yeniden çoğalmaya başlamıştır. 
Bunda İspanya’dan kovulan Yahudilerin İstanbul, Edirne, İzmir, Selanik, 
Şam ve Filistin’de kurdukları matbaaların bir etkisi söz konusudur. 
Ancak Türkçe eserlerin matbaada basılması ise İbrahim Müteferrika 
tarafından gerçekleşecektir. Bununla beraber Osmanlı Devleti’nde 
kitapların istinsah edilmesi usulü de terk edilmemiştir.3 Neredeyse 
çeyrek asır sonra Osmanlı Devleti’nde kütüphaneler zenginleşmeye 
başlamış bunda Yavuz Sultan Selim’in Mısır’ı ele geçirmesinin de 
büyük katkısı olmuştur. Ulema ve kitap tüccarları bu bölgede yer alan 
kitapları İstanbul’a getirmesiyle birlikte bu kitaplar saray kütüphanesi 
ile kurulacak olan vakıf kütüphanelerine kaynak teşkil etmiştir. Kanuni 
Sultan Süleyman döneminden itibaren cami, medrese ve tekke gibi 
kamusal mekânlar ile özel vakıf kütüphanelerde insanların kitaplara 

2 İsmail Erünsal, “Kütüphane”, DİA, 27, s.11 ve 17. 
3 Ekrem Saltık, Osmanlı Sosyal Hayatında Kitap, Sakarya Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Tarih Anabilim Dalı, Yüksek Lisans Tezi, Sakarya, 2007, s. 
71-74.
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ulaşması sağlanmıştı.4 Kütüphanelerin kaynağı arasında bağışlar 
da önemli bir yer edinmekteydi. Çoğunlukla ulemanın evlerinde 
bulunan kitaplar kütüphanelere bağışlanmaktaydı. Kütüphanesinin 
hepsini bağışlayanlar olduğu gibi mescit, han, hastahane ve ribat gibi 
bir kamu müessesine vakfedenler de bulunmaktaydı. Vakıf kuranlar 
kütüphanenin masraflarının karşılanması, görevlilerin ücretlerinin 
ödenmesi, ciltlerinin yapılması hususunda vakıflarına gelir kaynağı 
yaratmışlardır. Böylece bir kütüphane kuran kimseler kitapları ilim ile 
iştigal edenler ile vakfiyelerinde dile getirdiği kimselerin yararlanması 
için vakfetmekteydi.5 Neticede 18. yüzyıla gelindiğinde Osmanlı 
Devleti’nin büyük şehirlerinde çeşitli kitaplarla donatılmış cami, 
medrese ve zaviye kütüphaneleri ile özel kütüphaneler bulunuyordu.6

Kudüs’teki kütüphanelerin zenginleşmesinde İslam devletlerinin 
büyük katkısı söz konusudur. Memlük ve Osmanlı sultanları da 
Mescid-i Aksa kütüphanesinin gelişmesinde önemli katkılar sunmuştur. 
Devlet eliyle teşekkül edilen kütüphanelerden ayrı olarak ilim ile iştigal 
eden kimseler şahsi kütüphanelerini kurmuşlardır. Kitap vakfedenler 
bu kitapları ailesinden ve soyundan gelenler kadar kitaplardan intifa 
etmek isteyeler için de vakfetmişlerdi. Arap şehirleri içinde Şam ve 
Kahire kadar olmasa da ilmî yönden önemli müesseseleri barındıran 
Kudüs kütüphane kültürünün ve özel kütüphanelerin varlığı yönünden 
bu şehirler arasındaki yerini almıştır. Bu anlamda el-Medenî’nin7 
Osmanlıların zayıflamasına binaen ayandan ve ulemadan kimselerin 
kitap vakfı kurmalarına sebep olmuştur iddiası elle tutulur değildir. Zira 
özel girişimlerle kurulan kütüphanelerden bazılarının bugüne kadar 
ulaşmasında vakıf olarak kurulmalarının büyük bir katkısı vardır. 

4 İsmail E. Erünsal, Türk Kütüphaneleri Tarihi, II, Kuruluştan Tanzimat’a Kadar 
Osmanlı Vakıf Kütüphaneleri, AKM Yay., Ankara, 1998, s. 194; İsmail E. Erünsal, 
Osmanlılarda Kütüphaneler ve Kütüphanecilik, Tarihî Gelişimi ve Organizasyonu, 
Timaş Yay., İstanbul, 2015, s. 395.

5 Yahya Mahmud Cüneyd, İslâm Aleminde Vakıf Kütüphaneciliği, s. 35.
6 Bahaeddin Yediyıldız, XVIII. Yüzyılda Türkiye’de Vakıf Müessesesi Bir Sosyal 

Tarih İncelemesi, TTK, Ankara, 2003, s. 224-225.
7 Ziyâd Abdülaziz el-Medenî, Evkâfü’l-Kuds fî-Karni’s-Sâmin Aşar el-Mîlâdî 

(1700-1799), Vezâretü’s-Sekkâf, Amman, 2011,  s. 112, Bu esere atıflar bundan 
sonra aksi belirtilmediği sürece “vakfiye no:” olarak yapılacaktır.
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Kudüs’te vakıf kütüphanelerin varlığına dair şimdiye kadar önemli 
çalışmalar yapılmıştır. Yapılan çalışmalar tarihi vakıf kütüphanelerin 
tanımlanması ve tespit edilmesi üzerine olmuş, bazılarının da fihristi 
hazırlanmıştır. En fazla çalışma Hâlidî ailesine ait kütüphaneler 
üzerine yapılmıştır.8 Bu çalışmalardan elde edilen bilgilerin kapsamlı 
bir derlemesini ise Merav Mack yapmıştır. Elinizdeki çalışma kaleme 
alındığı sıralarda Merav Mack tarafından hazırlanan daha kapsamlı 
bir araştırma yayınlanmak üzereydi. Kitap şehri ismini verdiği 
çalışmasının Kudüs’te kitap sahipliği ve kütüphane çalışmalarına yeni 
bir yön vereceğini ümit ediyorum.9 Yine bu çalışma hitâme erdiği 
sıralarda Muhammed Haşim Gûşe tarafından hazırlanan Encyclopedia 
Palestinnica’nın 16. cildi Filistin’deki kütüphanelere ayrılmıştır.10

Kudüs’ün ileri gelen ailelerinin kurmuş olduğu vakıf kütüphaneler 
dönemin ulema ailelerine mensup olup bu kitaplardan bir kısmı 
yerindedir. Söz konusu kütüphanelerden ayrı olarak Kudüs’te tarihi 
misyonu olan diğer kütüphaneler araştırmacılar tarafından derleme 
olarak kaleme alınmışsa da vakfiyelerde yer alan şartlar ve kitapların 
kullanımı açısından bir değerlendirme yapılmamıştır. Ayrıca bu vakıf 
kütüphanelerden ayrı olarak Kudüs’te başka kitap sahiplerinin olup 
olmadığı da sorgulanmamıştır. Bu çalışmada bu kütüphanelerin tanımı 
yapılarak Kudüs’te kültürel aktarımın bir aracı olan kurumların bu 
8 Lawrence I. Conrad, “The Khalidi Library,” Ottoman Jeurusalem the Living 

City: 1517-1917, Ed. Robert Hillenbrand Slvia Auld, Altajir World of Islam 
Trust, London, 2000, s. 191-209; Nazmî al-Ju’beh, Catalogue of Manuscripts 
in Al-Khalidiyya Library Jerusalem, Ed. Khader Salameh, Al-Furqan Islamic 
Heritage Foundation, London 2006; André Raymond, “The Khâlidiyya Library 
in Jerusalem: 1900-2000”,  MELA Notes, No. 71/72 (Fall 2000-Spring 2001), s. 
1-7; Bashir Barakat, Catalogue of Manuscripts of the Uzbek Zawiya in Jerusalem, 
Jerusalem, 2003; Barbara Kellner-Heinkele, The Ottoman Turkish Manuscripts 
in Al-Khalidiyyah Library, Jerusalem, Al-Furqan Islamic Heritage Foundation, 
London, 2008; Donald P. Little, A. Üner Turgay, “Documents from the Ottoman 
Period in the Khālidī Library in Jerusalem”, Die Welt des Islams, New Series, Vol. 
20, 1/2 (1980), s. 44-72.

9 Dr. Merav Mack ile olan kişisel görüşmemizde Mack, kitabının isminin Jerusalem: 
City of Book Olarak düşündüğünü İletti. Mack’ın derlemesi için bkz. Jerusalem’s 
Historical Libraries And Archives Revisited, Revised report prepared for Open 
Jerusalem, an ERC funded programme by Université Paris-Est Marne-la-Vallée, 
October 2014.

10 Mohammed H. Ghoshe, Encyclopedia Palestinnica, c.16.
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güne ulaşmasında bir unsur olan vakıf şartlarına yer verilecektir. Bu 
kütüphanelerden ayrı olarak kimlerin kitap sahibi olduğunu cevaplamak 
için de terekeler incelenecektir. Bu bağlamda çalışma ulema ve ehl-i 
cihetin bolca bulunduğu Kudüs’te tereke ve vakfiyelerden yola çıkarak 
kitap sahiplerinin bir profilini çıkarmayı hedeflemektedir. Bu yönüyle 
araştırma Kudüs’te kitap kültürüne dair geniş çaplı araştırmanın ilk 
sonuçlarıdır. Bu amaçla 18. yüzyıl vakfiyeleri ile 18. yüzyıldan ardışık 
olarak ele alınan 20 sicilde yer alan ve 22 yıllık dönemi kapsayan 
terekelerin bir değerlendirilmesi yapılmıştır. Önceki çalışmalarda 
ulema ve ileri gelenlerin servetlerini incelerken çok fazla terekesini 
kaydettiren kimse olmadığını tespit edilmişti.11 Bu nedenle daha 
yakından bir bakışla ve farklı sicil kayıtları ele alarak sıradan kimselerin 
kitap sahipliğine odaklanılmıştır. Neticede bey ve beşe unvanlıların 
terekesinden barut çıkmasına karşılık olarak ehl-i cihetten ve ulemadan 
olanların terekelerinden de kitapların bulunması amaçlanmıştır.

1- Kudüs’te Kitapların Merkezi: Mescid-i Aksa 
Kudüs’te Mescid-i Aksa merkezli yürütülen ilmî faaliyetler İslam 

devletleri tarafından organize edilmiş ve vakıflar yoluyla medreselerde 
eğitim öğretim faaliyetleri teşkilatlanmıştır. Eyyûbîlerden önce 
Fâtimilerin Şii propagandası yapmak için kurdurduğu ilim merkezleri 
Kudüs’te de yer almaktadır. Halife el-Hâkim tarafından Kudüs’te 
kurulan bir Dârü’l-İlmin aynı zamanda kütüphane hizmeti verdiği 
düşünülmektedir. Daha sonra Eyyûbîler döneminden Kudüs’teki 
mescitlerde kütüphaneler kurulmuştur.12 Selahaddin Eyyûbî Kudüs’ü 
fethettiğinde Mushaflar vakfetmiştir. Aynı şekilde Selahaddin Eyyûbînin 
kardeşi Melik Adil Nasriyye medresesine kitap bağışında bulunmuştur. 
Keza Memlük sultanlarından Baybars, Melik Eşref ve Melik İnal 
Mushaf vakfederek bir kârî tarafından okunması için vakfetmişlerdir.13 
Ayrıca Sultan Kayıtbay tarafından 1482 yılında tamir ettirilen ve içinde  

11 Bkz. Alaattin Dolu, Osmanlı Kudüsü’nde Toplum ve Siyaset, Hacettepe 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Tarih Anabilim Dalı, Doktora Tezi, Ankara, 
2017, s. 87-120.

12 İsmail E. Erünsal, Osmanlılarda Kütüphaneler ve Kütüphanecilik, s. 46 ve 53.
13 Kâmil Cemîl el-Aselî, Meâhidü’l-İlm fî Beyti’l-Makdis, Cemʽiyyetü Ummâli’l-

Matʽâbiʽ et-Teâvün, Amman, 1981, s. 371-372.
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kütüphane kurulan Eşrefiye medresesi,14 din ve astronomi alanında 
zengin bir koleksiyona sahip olan Fahriyye medresesi,15 Sultâniye 
medresesi ile Vefâiye ve Buhâriye16 zaviyesi kütüphanesi bulunan 
mekânlar olarak dikkat çekmektedir. Osmanlı sultanları ve valileri 
de Kur’ân-ı Kerîm bağışlayarak okunması için vakfetmişlerdir.17 16. 
yüzyılda Kâdiriyye ve Argûniyye medreselerinde de birer kütüphane 
bulunmaktaydı.18 İsrail işgalinden sonra bu kitapların bir kısmı 
yağmalanmış bir kısmı ise Filistinli ailelerin elinde kalmıştı.19

Kudüs’te ilmî müesseselerin lokomotifi olarak Mescid-i Aksa ve 
Kubbetü’s-Sahra’nın önemli bir yeri bulunmaktadır. 18. yüzyılın ikinci 
yarısında Kudüs’te faal olan 3320 medresenin varlığı Şam ve Kahire kadar 
olmasa da Mescid-i Aksa merkezli ilmî faaliyetlerin teşkilatlı şekilde 
yürütüldüğünün önemli göstergesidir. Diğer taraftan Kudüs’e gelerek 
burada bir süre kalan âlimler Mescid-i Aksa’da farklı alanlarda eserler 
te’lif etmişlerdir. Özellikle de fezâil literatürü bunlar içinde önemli yer 
tutmaktadır.21 Haçlı dönemi hariç ilmî faaliyetin hiçbir zaman kesintiye 
14 Erünsal, Osmanlılarda Kütüphaneler ve Kütüphanecilik, s. 6.
15 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 372.
16 14. yüzyıldan itibaren varlığı bilinen tekke Buhâriye zaviyesi, Nakşibendi veya 

Özbek tekkesi olarak da bilinmektedir. Beşir Abdülgani Berekat tarafından 
fihristi hazırlanan Özbek tekkesi kütüphanesinin nüveleri 1616 yılında Kudüs’e 
gelerek yerleşen Bahaeddin Buhâri tarafından atılmıştır. Özbek tekkesi sufilerine 
vakfedilen kitapların sayısı bugün 200 olup talep edenlere Cd olarak verilmektedir. 
Bashir Barakat, Catalogue of Manuscripts of the Uzbek Zawiya in Jerusalem, 
Mack, Jerusalem’s Historical Libraries And Archives Revisited, October 2014, s. 
22; Fatma Meliha Şen, “Kudüs’teki Yazma Kütüphaneleri ve Bu Kütüphanelerde 
Bulunan Türkçe El Yazması Eserler, Osmanlı’dan Günümüze Filistin Sempozyumu, 
28-29 Kasım 2013, Bildiriler, c. 1, TTK, Ankara, 2014, s. s. 81

17 Erünsal, Osmanlılarda Kütüphaneler ve Kütüphanecilik, s. 61, Erünsal, 
“Kütüphane”, s. 19.

18 al-‘Asali, “The Libraries of Ottoman Jerusalem”, s. 286, Şemseddin Muhammed 
bin Muhammed bin Şerafeddin el-Halîlî, Târihü’l-Kuds ve’l-Halîl, Ed. M.Adnan 
Bakhit, N.Raja el Savariyah, Al Furqân Islamic Heritage Foundation, London, 
2004, s. 30.

19 Kamal J. al-‘Asali, “The Libraries of Ottoman Jerusalem”, Ottoman Jeurusalem 
the Living City: 1517-1917, Ed. Robert Hillenbrand Slvia Auld, Altajir World of 
Islam Trust, London, 2000, s. 286; el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 372-373.

20 Selîm Cuma’ es-Sevâriye, El-Hayâtü’l-İctimâiyye fî Medineti’l-Kuds, 1750-1800, 
Darü’l-Alem, Amman, 2009, s. 188-245.

21 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 370.
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uğramadığı Kudüs’te 18. yüzyılda faal medrese sayısındaki azalmada 
müderrislerin bu dönemde Kahire’deki el-Ezher camiini tercih etmesi 
neden olmuştur. Ancak Mescid-i Aksa’da ilmî faaliyetler devam 
etmiştir.22 Kudüs’e farklı coğrafyalardan gelen ulema ve mücavirler 
için ilim elde etmenin yanında kutsal bir şehirde meskûn olarak vaktini 
ibadetle geçirme amacı da bulunmaktaydı. Kudüs’te ibadet ederek dini 
bilgiler öğrenmekle meşgul, surre ile desteklenen mücavirler bunlar 
arasındaydı. Surrenin bu anlamda bir teşvik unsuru olarak Kudüs’te 
ilmî faaliyetlerin yoğunlaşmasına katkıda bulunduğunu ifade etmek 
gerekir.23 Bu nedenlerle de hem Mescid-i Aksa hem de Kubbetü’s-
Sahra’nın kendine ait bir kütüphanesi mevcut idi. Bu kütüphanelerin 
de kendine ait birer emini bulunmaktaydı. Kubbetü’s-Sahra’nın 17. 
yüzyıldaki emini Şeyh Beşir el-Halîlî idi. Vefatından sonra görevi 
oğulları Şeyh İbrahim ve Şeyh Abdurrahman devralmıştı.24 Mescid-i 
Aksa Kubbetü’s-Sahra kütüphanelerinde din, tarih, astronomi, tıp, dil, 
cebir ve sanat alanında çeşitli eserler bulunmakta idi. Neticede Kudüs’te 
şehrin odak merkezi olan bu iki mescitte bulunan kitapların varlığı 
şehirde bulunan diğer ilmî müesseseleri de etkilemiştir. Bu özelliği ile 
de farklı ilimlerin öğreniminde bir merkez olmuştur.25  Haremü’ş-Şerif 
kütüphanesinin zengin bir koleksiyona sahip olmasında ilim merkezi 
olmasının yanı sıra Kudüs’e hâkim olan veya olmayan hükümdar, 
melik, emir ile ayandan ve sıradan kimselerin buraya bağışladıkları 
kitapların da rolü vardı. Günümüzde 20 bin eser bulunan Mescid-i Aksa 
kütüphanesinde yaklaşık 2 bin Osmanlı Türkçesi eser mevcuttur.26

2- Kudüs’te Kitapçılar ve Ciltçiler
Mekke, Şam, Halep, Kahire ve İran, sahafların yer aldığı, Osmanlılar 

ile Avrupalıların kitap temin ettiği şehirler olarak dikkat çekmektedir. 
Bu şehirlerdeki sahaflardan İstanbul’a giden kitaplar hem iç piyasa 

22 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 41
23 Alaattin Dolu, “Osmanlı Hâkimiyetinden İsrail İşgaline: Kudüs’ün Gönüllü 

Sakinleri”, TYB Akademi,7/21, Eylül 2017,  s. 56-57.
24 al-‘Asali, “The Libraries of Ottoman Jerusalem”, s. 286; el-Halîlî, Târihü’l-Kuds 

ve’l-Halîl, s.31; el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 369-371.
25 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, 369-370.
26 Fatma Meliha Şen, “Kudüs’teki Yazma Kütüphaneleri ve Bu Kütüphanelerde 

Bulunan Türkçe El Yazması Eserler”, s. 77.
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hem de Avrupalılar açısından kitap temin edilen mekânlar olarak göze 
çarpmaktadır.27 Kudüs’te mücellitler ve sahaflar loncalarının bulunması 
da Kudüs’teki kitap ticaretine dair önemli bir veri olarak yer almaktadır.28 
17. yüzyılda da varlığı görülen bu loncalardan kitap satıcıları loncası 
şeyhi olarak 7 Nisan 1684 tarihinde Seyyid Musa Bitîrî atanmıştı. 
1691’de ise Şeyh Mansur bin el-hac Abdurrahman kitap mücellitleri ile 
kitap tellalları loncasının şeyhi olmuştu. İşinde mahir ve yetenekli olan 
Şeyh Mansur bu göreve ehliyeti, liyakati ve namuslu olması dolayısıyla 
seçilmişti.29 18. yüzyılda ise söz konusu loncaların faaliyetlerinin devam 
ettiğini görmekteyiz. Lonca reisliği için Kudüs’teki ulema ve vakıf 
görevlileri potansiyel aday konumundaydı. 1730’da kitap ciltçileri ve 
satıcılarının şeyhliğini bir kişi yapmaklaydı. Hint kökenli Şeyh İbrahim 
el-Keşmirî babasının görevini devam ettirmekteydi.30  Kudüs’ün ileri 
gelen ailelerinden olan Hâlidî ailesi mensupları da Kahire’den kitap satın 
alarak koleksiyonlarını oluşturmuşlar ve kitap ticareti yapmışlardır. Bu 
kültürel ve ekonomik sermayenin aktarımı ailenin 19. yüzyıl sonlarında 
bir kütüphane kurmasıyla sonuçlanmıştır.31 

3- Özel Vakıf Kütüphaneler 
Yakın zamana kadar bazı araştırmacıların32 Filistin’de aile 

kütüphaneleri olsa da Müslümanlara yönelik bir halk kütüphanesinin 
bulunmayışı buna karşılık Yahudi ulusal kütüphanesinin Kudüs’te 
kurulduğuna dair söylemleri araştırmalarda yer almaktadır. Bunda 

27 Engin Cihad Tekin, Osmanlı’da Kitap Kültürü Ve Batı Dünyası : Avrupalı 
Seyyahların Bakış Açısından Osmanlı’da Kitap ve Kütüphane Kültürü (1453-
1699), Hiper Yayın, İstanbul, 2018, s. 160-166; Erünsal, Osmanlılarda Sahaflık ve 
Sahaflar, Timaş Yay., İstanbul, 2013, s. 93, 285 ve 295.

28 Amnon Cohen, Osmanlı Kudüs’ünde Loncalar, çev. Nurettin El Hüseyni., Tarih 
Vakfı Yurt yay, İstanbul, 2003, s. 204; Mahmud Ali Atallah, Vesâikü’l-Tevâifi’l-
Hırefiyye fî’l-Kuds fî’l-Karni’s-Sâbi’ Aşar el-Milâdî. C.1, Câmiatü’n-Necâh el-
Vataniyye, Merkezü’t-Tevsîk ve’l-Mahtûtât ve’n-Neşr, Nablus, 1992, s.  34.

29 Atallah, Vesâikü’l-Tevâifi’l-Hırefiyye fî’l-Kuds fî’l-Karni’s-Sâbi’ Aşar el-Milâdî, 
c.1,  s. 34.

30 Cohen, Osmanlı Kudüs’ünde Loncalar, s. 170-171.
31 Conrad, “The Khalidi Library”, s. 196.
32 Dov Schidorsky, “Libraries in Late Ottoman Palestine between the Orient and 

the Occident”, Libraries & Culture, Vol. 33, No. 3, Orientalist Libraries and 
Orientalism (Summer,1998), 1998, s. 263
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bölgedeki Osmanlı idaresinden bahseden bazı Arap araştırmacıların 
vakıf kütüphanelere yönelik bir istiʽmar politikası güttüğüne dair 
söylemlerin de hizmet ettiği anlaşılmaktadır. İsmail Erünsal’ın tespitleri 
Osmanlıların zaptından sonra Anadolu’da hatta Arap topraklarındaki 
vakıf kütüphanelerin varlığını idame ettirdiğine dairdir. Hatta söz 
konusu kitapların kataloglaması da yapılmıştır. Nadir olanlar da 
istinsah edilmiştir. Bu anlamda söz konusu yerlerde kitabın bir kültürel 
sermaye metaı olarak aktarımında bir sorun olmadığı anlaşılmaktadır. 
Ancak bazı kitap sahiplerinin kitapları ticari eşya olarak gördüğü 
anlaşılmaktadır. Bu anlamda günümüze ulaşamayan kitapların özellikle 
Mısır’daki kitap sahipleri tarafından ticaret aracı olarak görüldüğü de 
ortaya konulmuştur. Zira Kahire, İstanbul sahafları için bir merkez 
konumundaydı.  Keza Şam ve Halep de aynı şekilde idi. Diğer taraftan 
Kudüs gibi turizmin canlı olduğu bir şehirde seyyahların, yakın-uzak 
farklı çevrelerden gelen ilim ehli ile Osmanlı idarecilerinin –özellikle 
kadı- bir katkısı olmuştur.33 

Kudüs’te vakıf kütüphane kuran kimselerin ilmî görevleri bulu-
nan kimseler olduğu anlaşılmaktadır. Muhammed Sunullah el-Hâlidî 
1720’de, Şeyh Muhammed el-Halîlî 1727’de, Kudüs Müftüsü Muham-
med Zâde 1739’da, Hasan Abdüllatif el-Hüseynî 1787’de, Şeyh Mu-
hammed el-Budeyrî 1791’de vakıf kütüphane kurmuştur.34 18. yüzyıla 
dair gözden kaçan ve zikredilmeyen bir vakıf kütüphane ise Alemî ai-
lesine aittir. Bu aileden Ali Mustafa Ebu’l-Vefâ el-Alemî 1704 yılında 
kitaplarını vakfetmiştir. Kudüs’te kitaplarla ilişkisi olan ve Kudüs ilmî 
hayatında önemli rolleri bulunan bu kimselerin kütüphanelerini tavsif 
etmeden önce mensubu olduğu ailelerin ne oranda ilmî görevle iştigal 
ettikleri ortaya koymak gerekecektir. 

33 İsmail E. Erünsal, “Fethedilen Arap Ülkelerindeki Vakıf Kütüphaneleri Osmanlılar 
Tarafından Yağmalandı mı?”, Osmanlı Araştırmaları, 43, 2014, s. 19-69,  Erünsal, 
Osmanlılarda Sahaflık ve Sahaflar, s. 296.

34 al-‘Asali, “The Libraries of Ottoman Jerusalem”, s. 288 .
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Grafik 1. İlmî Müesseselerde Görev Yapan Aileler 
(18. Yüzyılın İlk Yarısı)

Bu grafik 18. yüzyılın ilk yarısında vakıflarda ilmî vazifeleri ellerin-
de bulunduran aileleri yansıtmaktadır. Vakıf kütüphane kuran ailelerden 
olan Alemî ailesi  %26 ile en fazla ilmî göreve sahip aile iken, ardından 
Lütfî  %24 ve Hüseynî %18 ailesi gelmektedir. Hâlîdîler ve Decâniler 
ailesi aynı oranda %11 vazife sahibidir. Aselîler %8, Dekkak ailesi ise 
%2 ile ilmî vazifelerde temsil edilmektedir. 35  Buna göre vakıf kütüp-
hane kuran ailelerden Alemî, Hâlidî ve Hüseynî aileleri Kudüs’teki ilmî 
vazifelerin %55’ini elinde bulundurmakta idi. 

Ali Mustafa Ebu’l-Vefâ el-Alemî Kütüphanesi
1704 yılında Ali Mustafa Ebu’l-Vefâ el-Alemî aralarında Kur’an-ı 

Kerîm ve tefsir kitaplarının olduğu kitaplarını vakfetmişti. Bu aile 
Selahaddin Eyyûbî tarafından kurulan Salâhiye vakfının görevlileri 
arasındaydı. Kurdukları aile vakıflarında lehtar olanların soylarının 
tükenmesi sonrası mülklerinin bu vakfa kalacağını vakfiyelerinde 
belirtmişlerdir.  Soyu inkıraz ettiği takdirde kitaplar Salâhiyye Hankahına 
kalacaktır. Eğer bu mümkün olmazsa Kudüs’teki ilim talebeleri 

35 Esmâ’ Câdullah Abdu Hasâvne, Âilâtü›l-Kuds el-Müteneffize fî Nısfı’l-Evvel 
Min Karni’s-Sâmin Aşar- Dirâse min Hilâli’l-Vesâik eş-Şer’iyye, Yayınlanmamış 
Doktora Tezi, Câmiatü’l-Yermûk, 2005, s. 44.
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kullanacaktır. Mustafa Ebu’l-Vefa el-Alemî kütüphanesini erkek 
soyundan gelenlere vakfettiğini özellikle belirtmektedir. Kız soyundan 
gelenleri bunun dışında bırakarak kadınlar ile kitapların ilişkisinde 
sahip olduğu bakış açısına dair önemli bir ipucu da vermektedir.36 

Muhammed Sunullah el-Hâlidî Kütüphanesi
Hâlidîler 19. ve 20. yüzyılda Filistin siyasetinde önemli rol oynamış 

bir aile olup bu rolden ayrı olarak Kudüs’te kültürel hayatın oluşumuna 
yaptıkları katkıları dolayısıyla da oldukça popüler bir ailedir. 18. 
yüzyıl ulemasının tercüme-i hallerini yazan Hasan Abdüllatîf el-
Hüseynî ailenin 18. yüzyıldaki en önemli mensubu olan Muhammed 
Sunullah Hâlidî’yi vefakâr ve hayrat sahibi biri olarak övmektedir. 
Ayrıca mütevazı kişiliği ile cömertliğine de vurgu yapmaktadır.37  
Kudüs aile kütüphanesi denilince akla gelen ilk isimlerden olan Hâlidî 
ailesi 18. yüzyıldan itibaren Kahire sahaflarından kitap almışlardır. 
Hâlidî ailesinin Mısır’dan aldığı kitapları İstanbul’da satması aslında 
onların diğerlerinden ayrı olarak kitaba ticari olarak da baktıklarını 
göstermektedir. Ailenin Mısır ile olan bağlantıları ise Memlükler 
zamanına kadar uzanmaktadır. Abdullah Şemseddin Hâlidî 15. yüzyılda 
Kahire kadısı ve Şeyhülislamı olarak görev yapmıştır. Yine aile 
mensupları Memlük ve Osmanlı dönemlerinde Kudüs mahkemesinde 
kadı ve kâtip olarak vazife yapmışlardır. Bu bağlamda ailenin Kudüs’ün 
kültürel, dini ve siyasi hayatında önemli rolleri bulunmaktadır.38 Bu 
anlamda Muhammed Sunullah Hâlidî 18. yüzyılda ekonomik, siyasi ve 
kültürel olarak ailenin öne çıkmasında büyük rol sahibidir.39

Ailenin kitaplara verdiğin değerin izleri ise 17. yüzyıla tarihlen-
mektedir. 1656 tarihli vakfiyesinde Şeyh Ebû Rida Taha (ö. 1660) elli 
yazma vakfetmişti. 1720’de Muhammed Sunullah Hâlidî’nin kurduğu 
vakıf kütüphanesinde 560 kitap yer almaktaydı. Vakıf şartlarında ki-
tapların kütüphane dışına çıkarılamayacağını ve ihtiyacı olan âlimle-
36 Vakfiye no: 8.
37 Hasan bin Abdüllatif el-Hüseynî, Teracimu Ehli’l-Kuds fî Karni’s-Sâni Aşar el-

Hicrî, Ed. Selâme Salih en-Naîmât. Câmiatü’l-Ürdün, Amman, 2010, s. 290.
38 Raymond, “The Khalidiyya Libraries”, s. 1.
39 Muhammed Sunulah Hâlidî’nin 18. yüzyıldaki yatırımları için bkz. Alaattin Dolu, 

“18. Yüzyılda Kudüs’te Kültürel Sermayenin Dönüşümü: Ulema Aileleri ve 
Vakıfları”, Kudüs: Şehir, Tarih ve Toplum, İLEM/Nobel Yay., İstanbul, Baskıda. 
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rin nazır gözetiminde kitapları kullanabileceğini ifade etmiştir. Ancak 
bir kitabı veya belgeyi depozito karşılığında dışarıya çıkarmak müm-
kün olmaktaydı. Muhammed Sunullah’ın oğlu ise 260 eserden oluşan 
bir kütüphane kurmuştu. Bu vakfiyeye göre de kitaplar üç günlüğüne 
ödünç verilebilirdi.40 Çocukları Seyyid Muhammed Efendi, Seyyid 
Musa Efendi ve Seyyid Ömer Efendi’nin mevkufun aleyh olduğu bu 
vakıf kütüphanedeki kitapları yüksek itibar sahibi ulemanın ödünç ala-
mayacağı vakıf şartlarında belirtilmiştir. Bu yönüyle kütüphanenin ilim 
iştigal eden alt derecedeki veya imkân sahibi olmayan ulema ile talebe-
lere hizmet ettiği anlaşılmaktadır.41  19. yüzyılda ailenin kitaplarının bir 
kısmının kaybolmasıyla Ruhi Hâlidî bunları tekrar toplamaya çalıştıysa 
da başarılı olamadı.42

Ailenin kütüphanesi Babü’s-Silsile’de Emir Berke türbesinde43 
Râgıb Hâlidî tarafından 1900 yılında tesis edilmiştir. Kütüphane 
açılığında sabah akşam bütün talebelere hizmet vermiştir. 1928’de 
kütüphanedeki kitaplar hakkında Muhammed Kürd Ali bir tasnifte 
bulunmuştur. Ancak bu kitaplardan bazılarının halen yerinde olmadığı 
da Aselî tarafından tespit edilmiştir.44 Râgıb Hâlidî’ye vakfın kurulması 
için gerekli para Anadolu kazaskerliği yapmış olan Musa el-Hâlidî’nin 
kızı olan büyük annesinden miras kalmıştı. Kütüphanenin kuruluşunda 
Şam Zâhiriyye Kütüphanesi ile iş birliği yapılmıştır.45 Haseki Sultan 
vakfiyesi başta olmak üzere Memlük ve Osmanlı dönemine ait pek 
çok belge bu kütüphanenin koleksiyonu içindedir. Nazmi el-Cûbe 
tarafından kütüphanenin bir fihristi Hıdır Selâme’nin editörlüğünde 
hazırlanmıştır.46  
40 Raymond, “The Khalidiyya Libraries”, s. 2; Kütüphanenin tesis edilişi hakkında 

ayrıca bkz. el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 379-381.
41 Vakfiye no: 222.
42 Raymond, “The Khalidiyya Libraries”, s. 2.
43 Bu kütüphane aslında Berke han türbesi olup Kudüs’ü haçlı işgalinden kurtaran 

Harezmli komutan Emir Hüsameddin Berkehan tarafından inşa ettirmiştir. 
Berkehan, M 1246 / H 644 yılında Humus’ta şehit edilip türbesine defnedilene 
kadar Haçlılarla savaşmaya devam etmiştir. İki oğlu Bedreddin Muhammed ve 
Hüsameddin Kara Bey’in mezarları da buradadır. Türbe Bâbu’s-Silsile’de bulunan 
Hâlidî Kütüphanesi içinde yer almaktadır. Bkz. el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 385.

44 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 379-383.
45 Fatma Meliha Şen, “Kudüs’teki Yazma Kütüphaneleri ve Bu Kütüphanelerde 

Bulunan Türkçe 
El Yazması Eserler, s. 78.
46 Nazmî al- Ju’beh, Catalogue of Manuscripts in Al-Khalidiyya Library Jerusalem, 



61

Hasan Abdüllatif el-Hüseynî Kütüphanesi
Kudüs müftülüğü yapan Seyyid Hasan Abdüllatif el-Hüseynî’nin ilk 

vakfiyesi 1787 yılına tarihlenmektedir. Bu tarihten sonra 179747 yılına 
kadar 5 vakıf daha kurmuştur. Vakfiyelerinden ikisi kitapları olup diğer 
ikisi ise iki harap evden müteşekkildir. 400'den fazla olan kitapları içinde 
tefsir, hadis, usûl, fıkıh, ferâiz, tevhîd, sarf, nahiv, tıp ve kozmoloji 
ilmine ait kitaplar bulunmaktadır.48 Babası harem şeyhi ve Nakîbü’l-
Eşraf olan Seyyid Hasan el-Hüseynî’ye bu kitaplar babasından kalmış 
gibi görünmektedir.49 

Seyyid Hasan Abdüllatîf el-Hüseynî ile Muhammed Sunullah el-
Hâlidî arasındaki önemli ortak noktalardan birisi uluslararası bir ticaret 
ürünü olan sabuna yatırım yapmaları ve vakıf kütüphane kurmuş 
olmalarıdır. 

El-Hüseynî de ilim adamı olarak işgal ettiği pozisyona uygun, kitap-
larının ödünç alınması hususunda bir takım şartları vakfiyesine ekle-
miştir. Buna göre, Kudüs’te yaşayan ulema ve talebe, vakıf mütevellisi 
ve nazırların riayetinde kitapları ödünç alabileceklerdir.50 Osmanlı Dev-
leti’nde bu görevi yapmakla görevli kimselere kâtib-i kütüb denilmekte 
idi. Ancak 17. Yüzyılın sonlarından itibaren kütüphane dışına kitapla-
rın ödünç verilmemesi hususunun vakfiyelerde yer alması yasaklanmış 
ve kâtib-i kütüb denilen görevlilerin bu faaliyetini sonlandırmıştır. 18. 
yüzyılın ilk yarısında bu görevliler kitapları kaydetme görevini icra et-
meye başlamışlardır.51 Buna karşın Kudüs’e ilim için gelen ulema hariç 
yabancılara kitapların ödünç verilmeyeceğine dair şartlar vakfiyelerde 
yer almaya devam etmiştir. Ancak yabancılardan hali bilinenlerin/ta-
nınanların ödünç alabileceği vakfiyelerde yer almaktadır. El-Hüseynî 
kitaplarının satılamayacağını, rehin verilemeyeceğini ve hibe edileme-
yeceğini de vakıf şartlarına eklemiştir. Çeşitli alanlardaki kitaplardan 
oluşan kütüphanesinden ödünç alınacak kitapların ve ödünç alanların 

Ed. Khader Salameh, Al-Furqan Islamic Heritage Foundation, London, 2006.
47 Bu tarihten sonra öldüğü yıl olan 1809 yılına kadar bir vakfiyesi bulunmamaktadır. 

Bkz., Muhammed Hâşim Gûşe, El-Evkâfü’l-İslâmiyye fi’l-Kudsi’ş-Şerif, 2, 
IRCICA, İstanbul, 2009, s. 938-941.

48 Vakfiye no: 224.
49 el-Hüseynî, Teracimu Ehli’l-Kuds fî Karni’s-Sâni Aşar el-Hicrî, s. 75
50 Vakfiye no: 224.
51 İsmail E. Erünsal, “Kâtib-i Kütüb”, DİA, 25, s. 40-41.



62

الحیاة العلمیة في مدینة القدس في العھد العثماني
أوراق الاعمال للمؤتمر الدولي

isimleri mütevelli tarafından deftere kaydedilmesi gerekmekteydi. Ki-
taplarının ciltleri ise vakıf gelirlerinden sağlanacaktır. El-Hüseynî kur-
duğu vakıf kütüphanesini önce kendisi sonra kardeşi Seyyid Abdullah 
Efendi ve çocukları Abdullatif, Abdüsselam, Muhammed, Abdülkadir 
ve kardeşi Abdüsssamed ve soyundan gelecek erkek nesli için vakfet-
miştir.52  

Kudüs ulemasının önde gelenlerinden el-Hüseynî ile el-Hâlidî ki-
taplarını aynı yüzyıl içinde vakfetmişlerdir. Bu iki vakfiye her iki ai-
lenin ilmî faaliyetlere ve ulemaya bakış açısını da ortaya koymaktadır. 
Birincisi yüksek itibar sahibi olanlara kitaplarının ödünç verilmesini 
istemezken ikincisi ilmî faaliyette bulunan ulema ve talebelerin kitapla-
rını ödünç alabileceğini belirtmiştir. Ayrıca el-Hüseynî kütüphanesinin 
nazırlığı vazifesini mevkufun aleyh olanlara verirken onların ilim ile 
iştigal etmelerini de şart koşmuştur. Böylece kendisinde sonra gelecek 
neslinin ilim ile iştigal etmesini teşvik ederek kültürel bir miras bırak-
mıştır.53 

Şeyh Muhammed el-Halîlî Kütüphanesi
El-Hüseynî yazdığı terâcim kitabında 18. yüzyılın Kudüs ulema 

ve ayanı arasında gösterdiği Muhammed el-Halîlî’nin eşsiz bir kitap 
koleksiyonu meydana getirdiğini ifade etmektedir. 1692/93 Kudüs 
doğumlu olan Şeyh Muhammed el-Halîlî kurduğu vakıf kütüphaneden 
talebelerin intifa etmesini sadaka-i cariye olarak görmüştür.54 Kudüs’te 
Şâfiî müftülüğü yapan el-Halîlî Kadiriye tarikatına mensup bir şeyh idi. 
18. yüzyılda Belediye Medresesi’nin sahibi olmuş ve 1734’de öldüğünde 
bu medresenin haziresine defn edilmiştir. Zâviyetü’l-Muhammediye’de 
7 bin ciltlik kütüphanesini Şâfiî âlimlerinin istifadesine sunmuştur. 
Şahsına ait vakfettiği 750 adet kitabı olup bunları hiçbir şekilde 
çalmadığını ifade etmektedir. Kitapları Kudüs’te ikamet eden, talebeler 
ile ulemadan ve dört mezhepten birine mensup olanların alabileceğini 
belirtirken, ödünç alacak kişinin dürüst olmasını da şartları arasına 
koymuştur. Zira kitapları kaybetmekte ünlü kişiler kitaplarını ödünç 

52 Vakfiye no: 224.
53 Vakfiye no: 224.
54 el-Hüseynî, Teracimu Ehli’l-Kuds fî Karni’s-Sâni Aşar el-Hicrî,  s. 72-73.
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alamazlardı.55 Kitaplarının satılamayacağını, hibe edilemeyeceğini 
vakıf şartlarında ifade etmektedir. Ayan ve idareci olanlara kitapların 
hiçbir şekilde hediye edilemeyeceğini başka bir mal veya eşya ile de 
değiştirilemeyeceğini şart koşmuştur. Belediye Medresesi’nde muhafaza 
edilen kitapların mevkûfun aleyh riayetinde olacaktır. Kütüphanesinde 
bulunan eserler önce İslam müzesine daha sonra ise Mescid-i Aksa’ya 
nakledilmiştir.56  Kütüphanesinden ayrıca Filistin’in farklı şehirlerine 
ait siciller de bulunmaktaydı. Fehmi el-Ensari, Yusuf el-Muzaffer ve 
Musa el-Hüseynî, el-Halîlî kütüphanesinin fihristinin hazırlanmasını 
sağlamışlar ve muazzam çeşitlikteki eserleri görmüşlerdir.57 Ancak 
İsrail işgalinden sonra kapatılan kütüphanedeki kitapların bir kısmı 
yağmalanmış bir kısmı da Mescid-i Aksa kütüphanesine konulmuştur.58 
Bir vakıf şehir olan Kudüs’te Osmanlılardan sonra bölgeye hâkim olan 
milletler tarafından talan edilen vakıfların hukuki ve fiili statüleri bugün 
büyük bir sorun teşkil etmektedir. Bunlardan birisi olan ve te’lif ettiği 
eserleriyle 18. yüzyıl Kudüs’ü hakkında fikir veren Şeyh Muhammmed 
el-Halîlî’nin vakıflarıdır. Bâbü’l-Âmûd mahallesinde iki sabun 
imalathanesi olan el-Halîlî, 1727 tarihli vakfiyesinde gayrimüslimlere 
karşı birlik olunarak Kudüs’teki mülklerin korunması hususuna 
özellikle dikkat çekmektedir. Ayrıca vakfettiği kitaplarının, neslinin 
tükenmesinden sonra Kubbetüs’s-Sahra’ya kalmasını şart koşmuştur.59 
Vakıf kurucuları gelebilecek bütün müdahale ve zararları dikkate alarak 
vakıflarını kurmaktadır. Bu amaçla vakfiye hukuki bir araç olurken, 
vakfiyelerde dile getirilen beddua ve dualar temenni olarak vakfiyelerde 
yer almaktadır.60 Ancak pratikte buna pek uyulmadığı görülmektedir. 

55 el-Halîlî, Târihü’l-Kuds ve’l-Halîl, s. 33-35.
56 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 388.
57 el-Hüseynî, Teracimu Ehli’l-Kuds fî Karni’s-Sâni Aşar el-Hicrî,  s. 72-73
58 Aselî, “The Cemeteries of Ottoman Jerusalem”, Ottoman Jeurusalem the Living 

City: 1517-1917, Ed. Robert Hillenbrand Slvia Auld, Altajir World of Islam Trust, 
London, 2000, s. 284.

59 Vakfiye No: 3/2.4/1139/13, Bu vakfiyenin arşivden bulunup temin edilmesinde 
yardımcı olan Besme Abbasi’ye müteşekkirim. 

60 Yüksel, Osmanlı Sosyal Ve Ekonomik Hayatında Vakıfların Rolü (1585-1638), 
Sivas, 1998, s. 67
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Şeyh Muhammed el-Budeyrî Kütüphanesi
Kudüs’te Babü’n-Nâzır’da Mancikiyye medresesi karşısında yer 

alan Vefâiye zaviyesi bulunmaktadır. Şeyh Muhammed el-Budeyrî’nin 
(d.1747) evi olan bu kütüphane 1791’de kurulmuştur. Kurulduğunda 
yaklaşık bin yazma bulunan61 koleksiyonu el-Budeyrî öncelikle kendi 
yazdığı eserlerle oluşturmuş, zamanla büyüterek yüzyıl sonunda bir 
kütüphaneye dönüştürmüştür. Koleksiyonunu büyütürken diğer kitap 
koleksiyoncularının kitaplarından istifade etmiştir. Alemî, Askalanî, 
Zubeydî, Cârullah ve Hüseynî ailelerinden temin ettiği kitaplarla 
kütüphanesini genişletmiştir. Günümüzde 1.200 yazma ve 2.200 
basılı eserin bulunduğu kütüphanede ailenin yayınlanmış olduğu 
Suriye el-Cenûbiye ve es-Sabah gazeteleri de bulunmaktadır.62 Ürdün 
Üniversitesi Yazma Eserler Kurumu kütüphanedeki eserlerden 637 
tanesini mikrofilme aktarmıştır. Dijitalleştirme süreci bittikten sonra 
online olarak yayınlanması planlanmaktadır. Kitapları Kur’ân, Hadis, 
Din Usûlü, Tasavvuf, Fıkıh Usûlü, Arap Dili, Tarih, Matematik, 
Tıp alanındadır.63 Kütüphanede 11 adet Türkçe el yazma eser de 
bulunmaktadır.64 

Şeyh Ahmed Muvakkit Kütüphanesi
Şeyh Ahmed bin Yahya Muvakkit tarafından 1767 yılındaki 

vakfiyesine istinaden kurulmuştur. Zengin bir koleksiyona sahip 
kütüphane daha sonra dağılarak kitapların bir kısmı Hâlidî kütüphanesine 
bir kısmı ise Şeyh Tahir Cezâiri tarafından Şam’daki Dârü’l-Kütub’e 
nakledilmiştir.65 

61 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 390.
62 Mack,  “Jerusalem’s Historical Libraries And Archives Revisited”, October 2014, 

s. 20-21.
63 es-Sevâriye, el-Hayâtü’l-İctimâiyye fî Medineti’l-Kuds, s. 272, el-Hüseynî, 

Teracimu Ehli’l-Kuds Fî Karni’s-Sâni Aşar el-Hicrî, s. 74.
64 Fatma Meliha Şen, “Kudüs’teki Yazma Kütüphaneleri ve Bu Kütüphanelerde 

Bulunan Türkçe El Yazması Eserler”,  s. 79.
65 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 389.
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4- Terekelerde Kitap Sahipliği (1754-1776) 
Kudüs’te 18. yüzyılda ulema ailelerinin kamu vakıflarında elde ettiği 

vazifeler aile içinde aktarılarak devamı sağlanmıştı. Yüzyılın ilk yarı-
sında ulemanın işgal ettiği ilmî posizyonlardan nasıl bir kültürel serma-
ye ortaya çıkardığını anlamak için ise vakfiyeler ve terekeler önemli bir 
veri kaynağıdır. Yüzyılın ilk yarısında şer’iyye sicillerine kaydedilmiş 
117 vakfiye içinden sadece iki vakıf kütüphane tespit edilmektedir. Yine 
bu döneme ait vakıf kütüphaneye sahip Şeyh Muhammed el-Halîlî’nin 
vakfiyesi ise şer’iyye sicillerinde yer almamaktadır. Vakfiyelerden ayrı 
olarak kitap sahipliğine dair bilgilerin temin edileceği diğer kaynak 
olan terekelerin incelenmesi bir zorunluluktur. Terekelerin incelenmesi 
sadece ulema ailelerinin değil sıradan kimselerden kimlerin kitap sahibi 
olduğuna dair bir veri elde etmemize yarayacaktır.66 

Kendi kütüphanesini oluşturan kimselerin kitapları terekelerde 
ayrı bir başlık altında listelenirken Mushaf-ı Şerif ve birkaç kitaptan 
müteşekkil terekelerde ise diğer metrukât ile birlikte sonlarda 
zikredilmektedir. En fazla tereke 243 nolu sicilde yer alırken bunu 253 
ve 254 numaralı siciller takip etmektedir. Nihayet 22 yıllık dönemi 
kapsayan terekelerin bir değerlendirilmesi olan bu bölümde kitap 
sahiplerine dair bilgilere ulaşılırken bu bilgiler–her ne kadar bu çalışma 
kitap kültürüne odaklanmasa da- araştırmacıyı da kitap kültürüne dair 
zengin bir bilgi kaynağına ulaştırmaktadır. 

66 Bu kayıtlardan bazıları okunamayacak kadar kötü durumdadır. Gerek defterlerin 
üzerine dökülen mürekkep gerekse çekim metodundan kaynaklanan nedenler 
bazı kayıtları okunamaz kılmaktadır. Ancak bu genel sonucu değiştirecek kadar 
değildir. 250, 251, 253, 254 nolu defterler bu haldedir.
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Grafik 2. Kudüs’te Tereke Sayıları (1754-1776)

Terekelerinde Kitap Bulunanların Statü ve Unvanları
Tereke sahiplerine baktığımızda birçok 'seyyid', 'el-hac' unvanlı 

kişi görüyoruz. Ulemadan olduğu belirtilenlerin haricinde kitap sahibi 
olmasa da kimlerin kitaplarla ünsiyeti olduğuna dair terekelerden 
bir tespit mümkün olmuyor. Zira her terekede kişilerin ne ile meşgul 
olduklarına bir bilgi mevcut değildir. Bu ancak hurufat defterlerinde 
medreselerde veya herhangi bir ilmî müessesede görev alıp almadığının 
tespiti ile mümkündür. Bu da konuyu daha geniş çerçevede almayı 
gerektirir. Terekelerde çok fazla kitap çıkmamasının nedenlerinden 
birisi olarak varislerin bir eşya olarak görmedikleri kitapları taksimden 
önce Mescid-i Aksa ve diğer ilmî müesseselere bağışlamış olabilecekleri 
değerlendirebilir. Bu bağlamda terekelerde 14 kişinin kitabı bulunmakta 
olup bunların beşi 'seyyid' unvanlıdır. Kudüs’te otuzdan fazla seyyid 
ailesi67 olduğunu düşündüğümüzde bu rakam normal görünmektedir. 
Bunlardan birisi Sahratullah hâdimi olan Seyyid Kasım’dır.68 Kitap 
sahiplerinin ikisi el-hac, ikisi şeyh unvanlı olup bir kadı ile kaymakam 
bulunmaktadır. Diğerlerinin ne işle meşgul oldukları hakkında 
67 Esmâ’ Câdullah Abdu Hasâvne,  Âilâtü'l-Kuds el-Müteneffize fî Nısfı’l-Evvel min 

Karni’s-Sâmin Aşar- Dirâse min Hilâli’l-Vesâik eş-Şeri›iyye, s. 38.
68 KŞS:243/27 (Evahir-i Şevvâl 1172).
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terekelerinde bir bilgi mevcut değildir. Tereke sahipleri içinde sadece 
bir kadının kitapları bulunmakta olup o da Kadriye binti Şeyh Bekrîdir. 
Beş adet kitabı Mushaf olup değeri 53 zolotadır.69 Bu anlamda kitap 
sahipliğinin statü, kimlik ve cinsiyet ile olan ilişkisinde kişilerin sahip 
oldukları konum ve sosyal statülerinin bir etkisi görülmektedir. 

Terekesinde kitap bulunmayan ulema ve ehl-i cihetten olanlar 
kitaplarını ölmeden önce Mescid-i Aksa kütüphanesine hibe etme 
olasılığı bulunmakta idi. Mescid-i Aksa kütüphanesinin bu anlamda 
sadece hükümdar, sultan bağışları70 ile değil aynı zamanda sıradan 
kimselerin evlerinden bulunan birkaç kitapla da zenginleşmişti. 
Diğer taraftan vakıf kuranlar vakfiyelerinden çoğunlukla Mescid-i 
Aksa ve Kubbetü’s-Sahra’yı hedef vakıf olarak göstermektedir. Yani 
zürriyetinden kimse kalmazsa soyu inkıraz ederse vakfedilen kitaplar 
Haremü’ş-Şerîf kütüphanesine kalacaktı. Dini önemi yüksek bir şehir 
olan Kudüs’te kadılar ve diğer görevliler olmak üzere farklı Müslüman 
coğrafyalardan gelen ulemanın yanı sıra hac dönüşü veya hacca giderken 
buraya uğrayan ziyaretçiler de medfundur. Bunlardan özellikle ziyaretçi 
ulemanın ilim için bulunduğu Kudüs’te temin ettiği kitapları şehirdeki 
kitap kültürünün zenginleşmesini sağlamıştır.

Kitap Sayıları ve Değerleri
Tereke defterlerinden elde edilen bilgilerle ortaya çıkarılan önemli 

iki çalışma yüksek lisans tezi olarak yapılmış olup bu çalışmalar 
İstanbul kazalarından Üsküdar ve Galata üzerine odaklanmaktadır. 
Bu çalışmalardan birisi 17. yüzyılda Üsküdar’daki kitap sahiplerine 
eğilirken, ikincisi 18. yüzyılda Galata terekelerinden elde edilen verilerle 
ortaya çıkarılmıştır. İncelenen 225 Üsküdar şer’iyye sicilinde 49 kitap 
sahibi tespit edilmiştir. Buna göre Üsküdar’da toplam kitap sayısı 
475’dir.71 18. yüzyıl (1701-1779) Galata terekelerine göre incelenen 
375 adet şer’iyye sicilinden 202’si incelenmiş ve tereke kayıtlarından 

69 KŞS: 253/208; (Evâhir-i Rebîülevvel 1186); 1 Zolota 1/3 sultânî etmektedir. 1 
sultânî 2,25 esedî kuruşa eşittir. KŞS:266/176 (Selh-i Cumâdiyevvel 1199).

70 al-‘Asali, “The Libraries of Ottoman Jerusalem”, s. 286.
71 Esra Muhacir, XVII. Yüzyılda Üsküdar’da Kitap Kültürü, Marmara Üniversitesi, 

Türkiyat Araştırmaları Enstitüsü, Bilgi ve Belge Yönetimi Anabilim Dalı, Yüksek 
Lisans Tezi, İstanbul, 2013, s. 12.
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kitabı bulunan 59 kişi tespit edilmiştir. Buna göre bu dönemde Galata’da 
söz konusu tarihler arasında toplam kitap sayısı 2.219’dur.72  18. yüzyıl 
Galata’da kitap sahibi olan kimselerin mesleklerine baktığımızda ise 
bir cihet sahibi veya ilmî bir görev ile iştigal ettiği görülmektedir.73 

Grafik 3. Kudüs’te Kitap Sahipliği (1754-1776)

Bu araştırmada ise Kudüs’te 22 yıllık dönemi kapsayan şer’iyye 
sicillerinde 473 tereke kaydında 14 kitap sahibi tespit edilmiştir. Bu 
% 4’e yakın bir oranı temsil etmektedir. Şeri’yye sicillerindeki tereke 
kayıtlarının yoğunluğuna binaen en fazla kitap yine 243, 253 ve 254 
numaralı sicillerde yer almaktadır. Terekelerde tespit edilen kitap sayısı 
353 olup en fazla kitaba sahip olan kişi daha önce Bağdad kadılığı 
yapmış olan ve Kudüs kadısı iken vefat eden Mustafa Efendi’dir. 134 
kitabı bulunan Mustafa Efendi’nin terekesi 26.411,5 kuruş olup kitapları 
3.721 kuruş değerindedir.74 Mustafa Efendi’den sonra en fazla kitaba 

72 Nisa Öktem, XVIII. Yüzyıl Galata Terekelerine Göre Osmanlı’da Kitap Kültürü, 
Marmara Üniversitesi, Türkiyat Araştırmaları Enstitüsü, Bilgi ve Belge Yönetimi 
Anabilim Dalı, Yüksek Lisans Tezi, İstanbul, 2017, s. 12.

73 Öktem, XVIII. Yüzyıl Galata Terekelerine Göre Osmanlı’da Kitap Kültürü, s.24-25.
74 KŞS:243/161 (Gurre-i Şevvâl 1173); 1747 tarihinde Kudüs kadılığında bulunmuş 

olan Mestcizâde Osman Efendi’nin muhallefatı ise İstanbul sahaflarına olan 
borcunun 5.280 akçe olduğunu göstermektedir. Kitaplarının değeri ise 563.719 
akçedir. Erünsal, Osmanlılarda Sahaflık ve Sahaflar, s. 253; Yine Halebî diye 
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sahip olan kimse ise Fahrü’l-Eimmeti’l-Mükerrimîn olarak tavsif edilen 
Şeyh Muhammed Zeynî’dir. 71 adet kitabı bulunan Şeyh Muhammed 
Zeynî’nin kitaplarının değeri ise 143 zolota etmektedir.75 

Bazı terekelerde kitap isimleri ve kitapların adedi verilmemekte buna 
binaen sadece kütüb şeklinde zikredilip toplam değeri verilmektedir.76 

İsimleri zikredilen kitaplar içinde en değerlisi Kudüs kadısı iken 
vefat eden Mustafa Efendi’nin terekesinde bulunan Hanefî fıkıh âlimi 
Zeynüddîn b. İbrâhîm b. Muhammed el-Mısrî’nin (ö. 970/1563) Fethü’l-
Gaffâr isimli eseri olup (200 kuruş),77 bundan sonra Seyyid Kasım’ın 
terekesinde bulunan Tasrîfü’l-Gazâli (155 zolota), el-Câmiü’s-Sağîr 
(121 zolota) ve İbn-i Hacer’in Şerhü’l-Erbâin’i (120 zolota) ve Mushaf-ı 
Şerîf (120 zolota) gelmektedir.78   

Netice itibariyle sıradan kimseler için tereke taksiminden önce 
herhangi bir bağış söz konusu olmadıysa kitaplarla olan ilişkinin ilim 
tahsil edenlerle seyyid ve neseb-i mübârek olarak tavsif edilenlerle 
sınırlı olduğu görülmektedir. 

Kitaplara Ne Oldu? 
Yukarıda isimleriyle zikrettiğimiz vakıf kütüphane sahiplerinden 

ayrıca bazı kimseler de evlerinde kütüphaneler kurmuşlardır. Ancak 
varislerinin bu kitapları ihmal ederek sattıkları veya çaldırdıkları düşü-
nülmektedir.79 Kitap sahiplerinin evlerinde bulunan kitaplar dolaplarda 
saklanır ve okumak isteyenler ödünç alabilirdi. Ancak Mushaf-ı Şerif-
ler hasardan korumak için sandıklar içinde saklanırdı. Hasan Abdüllatif 
el-Hüseynî’nin vakfiyesinde belirttiği gibi kitapları ödünç alanlar bir 
deftere kaydedilirdi. Kütüphanelerde bulunan bir emin ve buna yardım-
cı kimseler kitaplara riayet etmekteydi. Bazı kütüphanelerin sorumlu-
ları ise Muhammed Sunullah el-Hâlidî’nin vakfiyesinde olduğu gibi 

meşhur Kudüs ve Bağdat kadılıkları yapmış olan Seyyid Ahmed Tâhâzâde’nin 
Halep’teki medresesi Ahmediyye medresesinde 3 bin ciltten oluşan bir kütüphanesi 
bulunmaktaydı. Erünsal, Osmanlılarda Kütüphaneler ve Kütüphanecilik, s. 210.

75 KŞS:254/172.
76 KŞS: 243/115 (10 Şaban 1173); KŞS: 244/145; (Gurretü Rebîü’l-Evvel 1175); 

KŞS: 243/156, (15 Şevvâl 1173); KŞS:254/290, (10 Cumâdiye’s-Sânî 1185).
77 KŞS: 243/161 (Gurre-i Şevvâl 1173).
78 KŞS: 243/27 (Evahir-i Şevvâl 1172).
79 el-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 374.
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mevkufun aleyh olanlar arasından seçilmiştir. Genellikle ilim ehlinden 
olan ve kitabın muhafazasında tecrübeli kimseler tercih edilmekteydi.80 
Şeyh Muhammed el-Halîlî vakfiyesinde Kudüs’te birçok kitap bulun-
duğunu ayan, ekâbir ve sultanların kitap bağışladığını ifade etmektedir. 
Ancak kitap sahiplerinin kitapları hediye ettikleri veya sattıklarını da 
belirtmektedir. Bu nedenle birçok kitap Amerika ve Avrupa’ya götürül-
müştür. Almanya Heidelberg üniversitesi kütüphanesindeki kitaplarda 
Mescid-i Aksa mührü bulunan pek çok kitap bulunmaktadır. 1948 ve 
1967’de Doğu Kudüs’ün işgalinden sonra İsrail İbrani üniversitesinin 
koleksiyonunu da bu kitaplarla zenginleştirmiştir.81 Bu anlamda İsrail 
Ulusal Kütüphanesi’nde abondened books/metruk kitaplar olarak ad-
landırılan bir koleksiyon mevcut olup 1948’de İsrail askerlerinin yağ-
ması ve gaspı sonucu Müslüman ve Hıristiyan ailelerden kalan yazma-
lar görevliler tarafından bu kütüphanenin envanterine girmiştir.82 1921 
yılında Filistin İslâmî Meclisi teşekkül ettiğinde kitapların akıbetini 
öncelikli meselelerden birisi olarak ele almış, kalan kitaplar toplanarak 
Mescid-i Aksa’daki kütüphane yeniden tesis edilmiş ve 1922 yılında da 
bu kütüphane açılmıştır. Söz konusu kütüphane Nahviyye kubbesinde 
faaliyetlerine devam ederken daha sonra Isırdiyye medresesine taşın-
mıştır. Nadir eserlerin olduğu bu müzeye Halil Hâlidî ile Şeyh Muham-
med el-Halîlî’nin koleksiyonlarından da kitaplar nakledilmiştir.83 

Sonuç: Kudüs’te Kitap Kültürüne Bir Medhal
Vakıf kütüphane kuran ailelerin Kudüs ilmî hayatında da önemli 

rolleri olduğu görülmektedir. El-Hüseynî ve el-Hâlidî ailelerinin 
dayandıkları soyları onları toplum nezdinde muteber yaparken devlet 
tarafından kendilerine sunulan imtiyazlardan faydalanmışlardır. Şeyh 
Muhammed Halîli ise nispeten kendi kabuğunda ve yaşadığı dönemin 
ulemasını ve vakıf sistemini eleştiren muhalif bir kimliğe sahipti.

80 El-Medenî, Evkâfü’l-Kuds, s. 111-113
81 El-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 374.
82 Zachary Foster, “Filistin Diye Bir Var mıydı?” Sabah Ülkesi, sayı 56 / Temmuz 

2018, s. 102-105.
83 El-Aselî, Meâhidü’l-İlm, s. 374-376.
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İncelenen vakıf kütüphaneler içinde birisi hariç diğerleri kısmen bazı 
araştırmacıların yazılarına konu olmuştur. Bu çalışma 18. yüzyıldaki 
Kudüs vakıf kütüphanelerini bir araya getirirken ilgili kütüphanelerin 
konu edinilmeyen vakıf şartlarına da yer vermiştir. Ayrıca aynı dönem 
içinde bir kitap vakfına sahip olmayan kimselerin tespiti için de tereke 
kayıtlarından yola çıkarak kitap sahipliğine eğilmiştir. Bu anlamda 
çalışmanın devamında ilgili dönemin tüm terekeleri ele alınarak kitap 
sahipleri ile kitaplarının bir envanterinin çıkarılması amaçlanmaktadır. 
Netice itibariyle de 18. yüzyılda Kudüs’te kitap kültürüne dair daha 
kapsamlı bir araştırma ortaya konulabilecektir. 

Okunamaz gibi görünen kitap veya müellif isimlerini tespit etmek 
için İslam tarihi ve teoloji alanında uzmanlık gerekiyor. Zira kitapla-
rın birçoğu İslami ilimlerle ilgilidir. Literatürde sadece müellifin adıy-
la anılan kitaplar olduğu gibi eserin tam adının yazılmaması meşhur 
olan namıyla kaydedilmesi en büyük zorluğu oluşturmaktadır. Örneğin 
Sefîne diye bir kelime gördüğümde böyle bir kitap olamaz herhâlde 
diye düşünürken kısa bir araştırmadan sonra bunun Hz. Peygamber’in 
hizmetkârlığını yapmış Ebu’l-Bahteri (Ebû Abdirrahman) olduğunu ve 
Sefîne lakabının ona başından geçen bir vaka üzerine verildiğini öğ-
renince kani oldum.84  Bunun gibi bazen de çok açık şekilde okunan 
ancak bir anlam verilemeyen isimlerle karşılaşılıyor. Bunlardan bir ta-
nesi Müberred ve eseri Kâmilü’l-Müberrred idi. Radyatör/soğutucu an-
lamına gelen müberred kelimesinin aslında Arap dili ve edebiyatı âlimi 
olan Ebu’l-Abbas Müberred olduğu tespit edildi. Hocası Ebû Osman 
el-Mâzinî sorularına verdiği isabetli cevaplar nedeniyle kendisine “sen 
müberridsin” demiş, ancak Ebu’l-Abbas’ı kıskananlar bunu “müber-
red” olarak değiştirmiştir.85  Farklı müellifler aynı isimle eser ortaya 
koydukları için bu eserlerin kime ait olduğunu ortaya koymak için mü-
elliflerin hayatları ve yaşadıkları zamanı dikkate almak gerekebiliyor. 
Örneğin tereke kaydında geçen Câmiʿu’l-Mütûn isimli eser86 17. yüzyıl 
âlimlerinden Kâtip Çelebi’ye ait bir bibliyografik eser iken aynı zaman-

84 Yusuf Ziya Keskin,” Sefîne”, DİA, 36, s. 302.
85 İsmail Durmuş, “Müberred”, DİA, 31, s. 432.
86 KŞS: 243/161 (Gurre-i Şevval 1173).
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da 19. yüzyıl âlimlerinden Ahmed Ziyaüddin Gümüşhanevi’ye ait bir 
eserdir. Tereke kaydı 18. yüzyıla ait olduğundan dolayı Ahmed Ziyâed-
din Gümüşhânevî’ye ait olmadığı kolaylıkla nlaşılıyor.87 

Kitap sahipliği ve kültürüne yönelik araştırmalarda kitapları miras 
bırakanın sahip olduğu ve okuduğu kitaplardan düşünce dünyasına dair 
bir fikir edinmek mümkün olurken aynı zamanda araştırmacının kitap 
kültürünün gelişmesine de bir katkı sağladığı muhakkaktır. Bu anlamda 
özellikle Ortaçağ İslam dünyasına dair farklı disiplinlerde kaleme alın-
mış eserlere dair bir bilgi birikimi edinilebilir. Bilinen ve günümüzde 
çok popüler olan kitapların yanı sıra (Molla cami, Mesnevi, Gazali vs 
gibi) ilk defa duyulan veya ilgilileri tarafından bilinen eserlere dair hap 
bilgiler edinmek mümkündür.88 Örneğin makâmat türüne dair özellikle 
Harirî ve Vâhidi89 gibi müelliflerinin eserlerinden haberdar olmak araş-
tırmacının da kültürlenmesine vesile olmaktadır. Ayrıca kitap sahipleri-
nin yaşadıkları dönemin âlimlerinden, eserlerinden haberdar oldukları 
tespit edilmiştir. Klasik eserlerin yanında kendi dönemlerinin –en azın-
dan 50 yıllık- eserlerini edinmişlerdir. Örneğin Osmanlı âlimlerinden 
Saçaklızade Mehmet Efendi’nin Cühdi’l-Mukıl90 isimli eseri Kudüs’te 
bulunan kitaplardan birisiydi. Eser daha öne Bağdad kadısı olan Kadı 
Mustafa Efendi vasıtasıyla Kudüs’te bulunmaktaydı.  

Çok kültürlü bir şehir olan Kudüs’te diğer dinlere mensup kimsele-
rin de kitaplarla olan ünsiyeti onların dini mekânlarında tesis ettikleri 
kütüphanelerden anlaşılmaktadır. Bu anlamda Kudüs’te gayrimüslim-
lerin özellikle 19. ve 20. yüzyılda kilise ve manastırlarında oluşturduk-
ları kütüphaneler bulunmakta idi. Grek Ortodoks Patrikhanesi ve Ma-
nastırı, Ermeni Patrikhanesi ve Manastırı, Suriye Ortodoks Manastırı, 
Aziz Mark Manastırında kütüphaneler mevcuttur.91  Bunlara ilaveten 
bazı kiliselerin matbaa faaliyeti de yürüttüğü görülmektedir Bunlardan 

87 Orhan Şaik Gökyay, “Kâtip Çelebi”, DİA, 25, s. 36-40; İrfan Gündüz, 
“Gümüşhânevî, Ahmed Ziyâeddin”, DİA, 14, s. 276-277.

88 KŞS: 240/104 (Evâhir-i Şevvâl 1170; KŞS: 243/161 (Gurre-i Şevvâl 1173).
89 KŞS: 240/104 (Evâhir-i Şevvâl 1170); KŞS: 243/161 (Gurre-i Şevvâl 1173).
90 KŞS: 243/161 (Gurre-i Şevvâl 1173).
91 al-‘Asali, “The Libraries of Ottoman Jerusalem”, s. 287.
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birisi olan Fransiskan kilisesinin Kudüs’te bir matbaası da bulunmakta 
idi. Günümüzde Kudüs’te sahaflarda yüz dolara satılan ve Fransiskan 
kilisesi matbaasında basılan bir kitabı kiliseden on beş dolara almıştım. 

Sonuç olarak bir dönem ve coğrafyaya hatta belirli zümrelere ait kitap 
sahiplerinin ortaya çıkarılması ve akabinde bu kitapların tasnifi sadece 
kitabın varlığının bilgisine ulaştırmıyor. Kitapların bulunduğu çevrenin 
bu kültür çerçevesinden değerlendirilerek o yerde bulunan kitapların 
varlığının toplumsal ve bilimsel anlamda ne gibi gelişmelere sebep 
olduğuna dair sorgulamalara yol açacaktır. Kudüs’te kitap kültürüne dair 
araştırmanın ilk sonuçlarına dair bu ön çalışmayı Abdülganî Nablusî’nin 
(ö. 1731) bir rüya yorumu ile bitirmek istiyorum. Ona göre rüyada kitap 
görmek kuvvettir. Elinde bir kitap bulunduğunu gören kimse kuvvete 
erişir. Umarım sizler rüyada hep kitap görenlerden olursunuz. 
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Ek 1. Sahratullah hâdimlerinden Seyyid Kasım’ın Terekesi 
(KŞS:243/27)
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Ek 2. El-Hac Hasan Abdüllatif el-Hüseynî’nin Vakfiyesi 
(KŞS:267/152-154)
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THE ARCHITECTURE OF EDUCATIONAL 
BUILDINGS IN THE LATE OTTOMAN 

JERUSALEM:
RASHIDIYA SCHOOL AS A BENCHMARK

Zaid Fayez AL-HAMAD*

Introduction
Jerusalem was one of the significant cities in the Ottoman Empire, 

which refers mainly to its religious value among the Muslims from 
one side, and among the Jews and the Christians from another. For the 
Muslims, it is compared to the holy cities of Makka and Medina as it 
contains one of the holiest Muslim shrines; the Aqsa Mosque. For the 
Jews and Christians, they think that it is contains the most significant 
pilgrimage destinations in their religion, because of several shrines and 
memories. Therefore, each believer would try his best to visit the city 
during his lifetime.

* Assist. Prof. Dr., Al-Zaytoonah University, Jordan.
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This pilgrimage/visiting frequency by the largest two faiths (Islam 
and Christianity) put Jerusalem in the minds of politicians as an 
important venue for mass influence. The strong nations only could 
possess a space within the Jerusalemite spotlight. The then-guardian of 
this important city was the Ottomans, who were under sheer pressure 
from all influential states and groups to gain a footprint in the city. 

The Hypotheses of the Paper
This paper proposes that the unique architecture of the Rashidiya 

School in Jerusalem had a target. That monumental design was meant to 
introduce the school as a strategic project from educational and political 
sides, which included its social influences as well. Educationally, it was 
a flagship for the new school buildings that implemented the developed 
curriculum. Politically, it included a strong message not only for the 
Ottoman citizens, but also for the foreign visitors, that the Tanzimat 
reforms got the state again as a global competitor in an important field 
such as education. 

Because it was also a governmental school, it broke the monopoly 
of quality education by traditional madrasas, which were dominated 
by few families in Jerusalem, who consumed them for their social and 
economic ambitions. The governmental schools gave the opportunity for 
bright students from all social classes, despite some mismanagement, 
to be engaged in respected state positions improving their social ranks.

The Educational Systems and their Building Requirements 
during the Late Ottoman Period in Jerusalem
The steps of the educational system during the late Ottoman period 

in Syria:
- The traditional education
- The Tanzimat period
- 1869 Educational Law and its Influence
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The Traditional Education
Almost until the midst of the 19th century in Jerusalem, as part of 

the state of Syria, the education was almost the same as it was since the 
Mamluks; around three centuries earlier. (Anani 2007: 149)

This was different from the educational system in the days of the 
Ayyubids and earlier, as the educational system was practical in the 
days of the Great Saljuks, as founded by Nizamul-Mulk. His strategy 
was to develop a skilful generation of statesmen. Yasser Tabba’ focuses 
also on the Sunni revival in the Saljuk-Ayyubid period, and how the 
madrasa developed into an effective tool during that period (Tabba’ 
2001). 

The brilliant history of the madrasa continued to develop during the 
early Ottoman period. Sultan Suleiman the Magnificent (1520-1566) 
added momentum to the process. For example, he attached six highest 
level madrasas to his Great Mosque in Istanbul; four were general and 
two were specialized. They taught Hadith, science and medicine. These 
foundations became the backbone of the educational system at that age. 
(Lathiful 2005: 27)

Education was also practiced in other institutes which included the 
Mosque, the Khanqah, the Rabat and the Zawiyah. While the mosque 
was originally founded for congregational worship and the last three 
were donated originally for the monkish (sufi) cults, however served 
partially for education, the major educational building type continued 
to be the Madrasa. (Anani 2007: 146). Jerusalem madrasas superseded 
other building types by number as well, where we find 42 madrasas 
compared to only 22 khanqas and zawiyas within and outside the city 
walls (Luz 2015: 256).

Since high taxes started to burden the Ottoman citizens, especially 
after the seventeenth century, it became usual for the rich to convert 
their properties into religious charities. Donations, tax exemptions, 
waqf (endowment) system and other financial resources supported 
such foundations, made them to be seen as means of reserving money 
by the rich. They employed their family members to run them, with 
little concern felt for the quality of education. Accordingly, by the early 
nineteenth century illiteracy among students, even after ten years of 
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instruction, was a common phenomenon (Lathiful 2005: 28, Nashwan 
2004: 23).

The curricula by the dawn of the nineteenth century depended much on 
the religious components; Quran, Hadith, Sira, Tafsir Fiqh, and Arabic 
Language in addition to simple subjects in Mathematics. Memorizing 
the religious scripts by heart via rote within a chorus activity was the 
main educational effort in most madrasas. The education of scientific 
streams (e.g. Mathematics, Physics, Geometry and Chemistry) was 
scarcely reported, it seems to happen only in the military schools of 
the center for the army needs (Lathiful 2005: 29). The students were 
usually seated on the ground in lines in front of their instructor, who sat 
opposing them, sometimes in the open air.

Most buildings of the traditional Madrasas were significant though; 
usually built of stone with a monumental gate and a central courtyard 
for most of them, and they usually consisted of two floors. The lower 
floor was considered the public zone for education mainly, while the 
students and some school staff were accommodated in the upper floor 
(Anani 2007: 146). 

Each madrasa was provided with a space for ritual prayer (salah), 
and with halls for classrooms in the public zone. Some examples from 
Jerusalem would be facilitated for sufi services (Khanqah or Tikiya), 
where small rooms were usually provided. The Muzhiriyya madrasa for 
example (fig. 1) shows two strips of small rooms flanking the courtyard, 
which were used by the sufi worshippers (derwish). The education in 
that school might have taken place at only the two halls flanking the 
entrance. (Burgoyne 1988)

Nashwan (2004: 38) mentions the number of students of all Jerusalem 
schools in the year 1871 as 3,212 students, who received traditional 
curriculum in 115 Islamic and non-Islamic schools. That implies an 
average capacity for each school of around 28 students.

The head of the madrasa was the principal (Sheikh), who was 
sometimes the solo teacher of the institute. He himself would usually 
overlook the endowment (waqf) properties of the school as the overseer 
(nathir or mutawalli) of that waqf, or this occupation would be assigned 
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to another person. He would also have some assistants in his madrasa; for 
education, worship and other building needs. For education, a Teaching 
Assistant (mu’eed), translated literally as repeater, would follow up the 
students and check their comprehension. A leader for the congregational 
salah (Imam) would be assigned to lead the daily prayers, assisted by 
a herald (mu’athin), while the usual Friday speaker (khateeb), would 
usually be the sheikh himself. Other staff are assigned for services, such 
as: water carrier, cleaner, doorkeeper, lighter and floor sweeper. (Anani 
2007: 154)

The administration of these institutes suffered from the monopoly 
of certain families as aforementioned. The post of the Sheikh was 
socially and financially rewarding so that the convention became to 
inherit it to other members of the same family. It was not moved to 
another family without a worthy financial compensation paid by the 
new principal. These families included, for example, Alami (Khanqah 
Salahiya), Dajani (Madrasa Muzhiriya), Kashmiri (Madrasa Amniya), 
Jaralla (Madrasa Mousiliya) and Husseini (Madrasa Samitiya) (Anani 
2007: 149-154). The post of these families was sometimes too solid that 
even the governor could not change it. For instance, when the governor 
(wali) of Damascus tried, in 1813, to assign Ahmad Agha as the sheikh 
of Khanqah Salahiyya replcing the Alami family, the sultan himself 
commanded him to decline (Madani 1996: 276). Some individuals 
oversaw or taught in more than one school, like Fityani, Jama’i, Jaouni 
and Abdul-Razak. (Anani 2007: 149-154, Madani 1996)

The finance of these institutes was irregular. Mainly depending on 
the endowment (waqf) properties of the institute, however some of 
these institutes received grants (surra Roumiyya or Misriyya) from 
the Sultan or Egypt respectively (Anani 2007: 144). This money was 
utilized to spend over the school maintenance and salaries, in addition 
to the accommodation, catering and other support issues for the poor 
students (Anani 2007: 149). The limited finance is considered another 
reason for the deterioration of the performance of the traditional school, 
which started by the failure of the Vienna siege in 1683. Since then, 
the military action slowed down, which brilliantly affected the state’s 
economy. Subsequent to that, the public spending was reduced and 
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taxes were applied, which raised difficulties for the educational sector. 
(Nashwan 2004: 23)

The situation in the non-Muslim local education was almost the 
same during the early nineteenth century. The Jewish education, for 
example, until 1881-82 was limited to the schools of Hadar, Yushfa and 
Torah-Tulmud. Their method resembled the kuttab (sibyan mektepi) in 
the Ottoman culture, by driving the students to memorize the religious 
scripts (Qatshan 1988: 15). Regarding the Christians, their education 
was limited for the convents. In Jerusalem we find examples of these, 
such as Mari Roman Convent, Sultan Coptic Convent, an Orthodox 
school and a Catholic school (Anani 2007: 166).

The Tanzimat Period
Ottoman Empire went through substantial changes following the 

administrative reforms initiated by Sultan Mahmud II after 1826. A new 
army was formed and Ottoman state administration gradually centralized 
by establishing new councils (meclis) and ministries (nezaret). By 
the opening of two Rushdiye level schools, one in Sultanahmed and 
another in Suleymaniye. In 1838, public education became under the 
state control. The Tanzimat reforms also tightened this control in a more 
organized manner and new regulations designed to standardise system 
of public education. The Islahat Ferman of 1856 which awarded equal 
rights to non-Muslims paved way one year later formation of Mixed 
Council of Education (Meclis-i Muhtelit). This Council included leaders 
of non-Muslim community as well as senior Muslim officials had an 
important part in shaping the public education in general all around the 
empire.

While all these changes were occurring at the capital Istanbul, 
provinces were often struggling to coop and Jerusalem sets unique 
examples (Vehbi Baysan, personal contact 2018).

1869 Educational Law and Its Influence
This law was issued during the reign of Sultan Abdulaziz (1861-1876) 

within the Tanzimat reforms (1861-1871). His efforts to reorganize the 
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public education started in 1861 following the French model (Yapp 
2018). Nashwan (2004: 30) says that the law was meant to educate the 
children of the aristocratic and bourgeois families in order to prepare 
them for prominent state posts in the future, in addition to preparing 
writers, teachers and speakers. Also, the new curricula continued to 
care for religious issues, reading and writing. 

The stages of education became as follows (Nashwan 2004: 51, 
Qatshan 1987: 21-22):

Stage Age Remarks
Preliminary 
Stage

6

Primary Stage Low Primary (Makatibi 
Subyaniya)

7-9

High Primary (Makatibi 
Rushdiya)

10-13

Secondary 
Stage

Low Secondary (Makatibi 
Rushdiya)

14-16 Also called Preparatory 
إعدادي

High Secondary (Makatibi 
Sultani)

17-19 Was not provided in Pa-
lestine

High Stage 20-23 Only provided in Istanbul

The terms of the 1869 law were most likely influenced by the 
educational legislations of Western Europe, especially the French. Such 
legislations were decades ahead of the ottoman reforms, such as Guizot 
Law 1833, Falloux Law 1850 and Duruy Law 1867 (Garcia & Leduc 
2003). Therefore, to catch up with other nations, the 1869 law focused 
on issues like the following:

− Turkish is the basic language for education in the governmental 
schools.

− French Language is considered obligatory in the Rushdi Schools (high 
Primary).

− Education is obligatory during the elementary stage, on the account of 
the local community.

− The students in the private schools are exempted from paying fees.
− The Education Council is to assure the quality of teachers’ performance.
− A school to be opened in any village of 1,500 inhabitants or more.
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− Other faiths can freely open their own schools, which some of them 
(e.g. the Christian Orthodox) used Arabic for teaching in all Syria. 
(Nashwan 2004: 28, Qatshan 1987: 14-17)

The curricula of its stages indicate also a new direction in the 
educational policy. For example, during the Rushdi stage, the following 
topics were taught:

− Religious Studies
− Ottoman Language (Lisan)
− Dictation and Composition
− Arabic and Persian Grammar
− Mathematics 
− The Basics of Accounting (Mask al-Dafatir مسك الدفاتر)
− Rasm al-Khutout (could be calligraphy or drawing)
− Principles of Geometry (handasa)
− Common and Ottoman Histories
− Geography
− Gymnastics (Nashwan 2004)
Of course, such a curriculum could not be applicable within 

traditional school houses (madrasas). This was an important factor to 
erect new (modern) school houses. Locals were encouraged to provide 
the state with relevant properties or buildings and even foreign groups 
were encouraged to invest in such an entrepreneurship. So the number 
of schools (of all kinds) in Jerusalem grew from around 35 in the early 
nineteenth century to around 115 schools in 1871, educating around 
3,212 students (Nashwan 2004: 35-38).

By 1884, during the reign of Abdulhamid II, a new tax was applied 
for the purpose of education development, including the erection 
of new schools, and allowed the European states and organizations 
to contribute (Nashwan 2004: 26). The missionaries were the most 
interested to contribute, and their preferred venue was Palestine. 

One of the most active was the Russian church; not actually trying to 
penetrate the Muslim community, but trying to defend its own Orthodox 
followers from the active Catholic missionaries. In 1892, the Palestinian 
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Orthodox Community was established in Russia, and erected around 
25 modern school buildings in Palestine. Its instruction language was 
Arabic. However the various Catholic missionaries (mainly represented 
by France and Italy) provided more school houses with a sum of 40 
schools. While the German Schools were around 15 in 1913 (Qatshan 
1988: 62-65). Even the Jewish school number grew to become, in 1901, 
around 50 schools, as per the Ottoman annual report (Qatshan 1988: 
23), accompanied by the raise of the Jewish residents around Jerusalem 
(Kark and Nordheim 2001: 96).

The Ottoman Government School Buildings
By the end of the 19th century the Ottoman construction activities 

in Jerusalem environs grew to an unprecedented scale, along with 
announcing it as an independent mutasarrifiya in 1874, reporting 
directly to the Ministry of Interior in the capital. That helped much in 
raising its capacity to host further numbers of visitors and pilgrims (Al-
Aref 1951, Hashim 1984: 3/54, 6/621)

In the eighties of that centuries the city streets were paved, and a 
sewage system was founded, in addition to opening a free health clinic 
for the public. It was approved in 1888 to finance the construction 
of schools in the villages. A governmental hospital and a public park 
were founded in 1891, along with paving the Nablus Road in the same 
year. A railway between Jerusalem and Jaffa was constructed in 1892, 
and a military hospital was erected. In 1900, a clock tower and a sabil 
fountain were introduced near Jaffa gate. The museum and the theatre 
were completed in 1901, and the Turkish bathhouses were repaired 
three years later. In 1906, the mutasarrif Rashid Bey opened the 
Rashidiya School, founded a track for horse racing and implemented 
solid municipal regulations. (Kark and Nordheim 2001: 121, Hashim 
1984: 6/621). 

Along with these planning activities, new neighborhoods appeared 
outside the city walls. Forty one houses from Dawudi/Dajani family were 
counted in 1883 on Mount Dawud (called Zion in biblical literature), 
and a new Muslim neighborhood (Masoudiya) appeared on the 1894 
maps. From the late 1870s, all city gates became constantly open, 
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including al-Sahira gate (called Herod Gate in the biblical literature) 
which was closed until then. Al-Aref (1951) claimed that people started 
to build outside the walls since 1857. That encouraged more people to 
live outside the city walls, and to interact with agricultural activities out 
there. New major projects boosted the development of the area, as the 
opening of Rashidiya School, and the American and European schools. 
By 1905, Muslim families outside the walls accumulated to become 
around 298, where most of them (167 families) lived in Sheikh Jarrah 
quarter which included Sahira neighborhood. The government did not 
provide the new Muslim neighborhoods with public amenities, apart 
from schools that the Education Council built during 1880s (Kark and 
Nordheim 2001: 120-121).

A new low secondary (Makatibi Rushdiya) school was established 
with five classes, which grew to register 81 students in 1895-1896, 
and 103 students with eight teachers in 1898-1899. That school was 
announced as high secondary school (Makatibi Sultani) during the 
Great War. In 1898, the education department of Jerusalem consisted 
fourteen employees. (Hashim 1984: 3/54)

The Rashidiya / Al-Rushdiyya School
Foundation
The reports about the exact year of founding the Rashidiya School 

vary. Kark suggests 1891 as the year of its foundation, which made 
it a factor in boosting the development of the neighborhoods north of 
the city (Kark and Nordheim 2001: 121). Most Palestinian resources 
mention that it was founded in 1905-1906 (Hashim 1984: 3/54), while 
in personal contact with the current school headmaster (Mr. As’ad 
Uweis) he said that it was opened in 1904.

Nevertheless, its foundation came as a consequence of a stage of 
reform and modernization, not only for the educational system, but also 
for Jerusalem as a new emphasized region on the Ottoman political 
agenda. That can easily be noticed in the various projects mentioned 
above.

The name went under a similar debate, while several scholars 
prefer to call it Al-Rushdiyya School (after the Reshdiyya stage of the 
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Tanzimat period), I went after the name provided by the headmaster of 
the school, Mr. Uweis, which was Al-Rashidiyya. They in Jerusalem 
say that it was named such after the mutasarrif  during the time of its 
foundation, Rashid Pasha (Mr. As’ad Uweis: personal contact)

Location of the School
The usual location of the traditional educational institutes 

(madrasas), was inside the old city walls, especially within the 
surroundings of the Aqsa Mosque for administrative and religious 
reasons. The administration of the city did not open the gates of the city 
until late 1870s. Regardless, the Muslims were attracted to establish 
such foundations around the Aqsa mosque. Current survey shows that 
even inside the city walls, the madrasas adjacent to the Aqsa Mosque 
were 24 out of 42, while another 15 were close but not adjacent to it 
(Luz 2015: 256-257).

The Rashidiya School was located opposite to the Sahira Gate 
(called Herod Gate in the biblical literature) to the northeast outside the 
walled city (fig. 2). The property is owned by the Aqsa waqf (Mr. As’ad 
Uweis: personal contact) with a plot area of around 9,000 m2. That 
signified a boost in the school area compared to the previous traditional 
madrasas. For comparison; the plot areas of three traditional madrasas 
were roughly calculated from the available scaled drawings (mainly 
Burgoyne 1988) to conclude the following areas:

‒ Madrasa Tankaziya, 915 m2
‒ Madrasa Ashrafiya 375 m2
‒ Madrasa Muzhiriya 281 m2.
It was a new school to serve the reformed curriculum, with an 

exceptional monumental building on the north wall and spacious open 
area. Its existence was crucial to develop the Muslim neighborhood of 
Sheikh Jarrah outside the city walls (Kark and Nordheim 2001: 121). 
With little number of buildings in the area until then, the Rashidiya 
should have served as a major landmark on the north vicinities of the 
walled city. 



92

الحیاة العلمیة في مدینة القدس في العھد العثماني
أوراق الاعمال للمؤتمر الدولي

Architectural Description
The form of the building is iconic, monumental and simple (fig. 3, 

fig. 4). It can be described as a semi-cubic shape topped by a triangular 
pediment, somehow resembling a Greek temple. Compared to the 
concurrent western missionary schools, it enjoyed one of the largest 
front elevations of its time with the dimensions of about 14 m high x 
24 m wide. 

The plan of the Rashidiya School was rectangular, measuring 
around 20 x 24.5 meters. Its south elevation contains a three-floor high 
rectangular wall topped by a triangular pitched roof, with an overall 
height of almost 14 meters. The building was located in the background 
of the property, leaving the open area in front it partially paved as an 
open plaza. Its location came on a cliff-like spot, where the topography 
helped the designer to introduce the front elevation as a 4-story building, 
while the ground floor was completely closed as a plinth, apart from a 
small storeroom underneath the frontal stairway. The school’s entrance 
was elevated to the first floor and approached by a wide staircase 
leading to a porch of three open arches to enter the school via that 
arcade. That porch is currently closed by windows in later extensions. 
The front elevation is symmetrical, with the symmetry axis passing the 
front plaza to create a path penetrating the frontal garden to enter the 
property. 

The Rashidiya School was constructed of rough-texture stone 
(tubza), with a 50-cm frame of softly-textured courses (musamsam). 
The entrance level is twenty steps above the yard level, approached by 
a wide stairway (around 4m wide) that ends with a spacious landing 
(measures around 2.8 x 4 m). A small store-room was provided beneath 
that frontal stairway, with a door from the western side. The entrance 
was originally designed as a porch of an open archway of three arches, 
which overlooked the school yard. It was flanked by two rooms on both 
the east and the west sides. While at the center of the inside wall, the 
main doorway is positioned with two vertical windows on its sides. 

When the building is entered, the visitor steps into a roofed hallway. 
It is a traditional axial plan layout that is called three-bay layout or 
a central-hall layout in some concurrent residential buildings. It was 
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popular for aristocrat villas during late 19th century, especially in 
Lebanon. Compared to the traditional buildings; this plan style is open 
to its surroundings by windows, to be lit and ventilated, while the high-
class traditional building got its light and ventilation from a central 
courtyard. So it becomes more suitable for the green outdoor of the 
school.

The staircase flights ascend from either side to approach a wide 
landing, where from its center a wide flight approaches the 2nd floor. 
Underneath that landing the way is open to the back peripheries of the 
building via a back door.

Each floor contains four classrooms flanking the central hallway for 
education purposes, which sum as eight classroom with an average area 
of more than 60 m2.

Architectural Style 
The most stylish of the concurrent architectural lines were imple-

mented, which represent the neu-classic style. That style was the most 
common for public buildings in Europe and the United States at the 
time, influenced by the approach of the Beaux-du-Arts school in Paris.

Using such an elite western style by the Ottomans, who developed 
their own traditional lines, can be understood as a sign of competition, 
so that to raise the degree of confidence in its citizens and to convince 
its opponents that it has already passed the reform era, and that era is 
producing achievements; even to the European scale.

Conclusion
Al-Aref (1951: 120), the prominent Jerusalemite historian, mentioned 

Rashidiya as one of the most important achievements of the Ottomans 
during the reign of Abdul-Hamid II.

The architecture of the school shows that it was meant to create a new 
model for the Secondary schools in the area, starting by a benchmark in 
Jerusalem, because the city was central not only for the State of Syria, 
but also for the Ottoman citizens and Muslims everywhere.
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In addition, it would show that the Ottomans, after being late 
in catching up with the European nations especially in the field of 
education, were back again to the race. At least; the buildings they 
provide for that purpose are of the most modern lines and architectural 
style by then; Neu-Classicism. 

The scale of the school was unprecedented in Jerusalem regarding its 
open yards and outdoor services. The location was so close to the new 
European districts and “colonies” to the north of the old city outside the 
walls, yet the building itself showed a generous and competitive level 
of construction. 

We think that it was a significant component of a strategic plan for 
the Ottomans to become global pioneers in education development. 
Especially that the education law of 1913 was a step forward; by 
permitting the children of the common class to receive better education 
to contribute in the state, which was almost limited to the high classes.

However, the political environment was not helping that strategy to 
be achieved, and it took its known historical path.
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Figures

Figure 1: 
Title: Madrasa Muzhiriyya Jerusalem
Source: (the author + Burgoyne 1988)
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Figure 3: 
Title: Madrasa Rashidiyya (bottom right), within the Bab al-Sahira 

neighborhood in 1925
Source: (the author after Kark and Nordheim 2001)

Figure 3-a: 
Title: Madrasa Rashidiyya, Jerusalem- Entrance elevation

Comments: not to scale
Source: (the author)
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Figure 3-b: 
Title: Madrasa Rashidiyya, Jerusalem- Entrance Floor Plan (not to-scale)

Comments: not to scale
Source: (the author)
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OSMANLI DÖNEMİNDE KUDÜS 
MEDRESELERİNİN ARŞİV KAYNAKLARI

Ali İhsan AYDIN*

Osmanlı Devleti’nden günümüze intikal etmiş olan evrak farklı 
arşivlerde muhafaza edilmektedir. Bu arşivler arasında İstanbul’da 
bulunan Osmanlı Arşivi, evrak kesafeti bakımından en önemli olanıdır. 
Bundan başka konumuzla ilgili olarak Ankara’da Vakıflar Genel 
Müdürlüğü Arşivi ve Tapu ve Kadastro Genel Müdürlüğü Arşivi pek çok 
belge ve defteri muhafaza etmektedir. Kudüs’te Osmanlı medreseleri 
konusuna kaynaklık teşkil eden defter ve belgeler bu arşivlerden 
derlendi. Konumuzla ilgili olarak Osmanlı Arşivi’nde bulunan Bab-ı 
Asafi Divan-ı Hümayun Sicilleri Mühimme Defterleri (A.DVNS.
* Fatih Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi Doktora Öğrencisi, Türkiye. 

Halen yürütülmekte olan “Osmanlı Arşivleri’nde Filistin” isimli proje, bu 
çeşitli arşivlerdeki Filistin konulu evrakı bir araya getirip örneklik teşkil edecek 
çalışmalar şeklinde sunmayı hedeflemektedir. Tebliğimizin konusunu teşkil eden 
evrak da bu proje kapsamında toplanmış, daha sonra Kudüs Merkez Kazası baz 
alınarak vakıf isimlerinin tespiti çalışması yapılmıştır. Bu çalışma üzerinden 
yalnızca medreseler konusu ayrı bir tebliğ haline getirilmiştir. 
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MHM.d), Bab-ı Asafi Şam-ı Şerif Ahkam Defterleri (A.DVNSŞM.d), 
Kamil Kepeci  Ahkam Defterleri (KK.d), Maliyeden Müdevver (MAD.d) 
defterler fonundaki ahkam defterleri, Tapu Tahrir Defterleri (TT.d) 
ile dijital belge fonlarından elde edilmiş olan belgeler incelenmiştir. 
Ankara’da bulunan Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi evrakı arasındaki 
vakfiyeler, hurufat defterleri, atik şahsiyet kayıtları ve muamelat evrakı 
da çalışmaya dahil edilmişlerdir. Ayrıca yine Ankara’da bulunan Tapu 
ve Kadastro Genel Müdürlüğü Arşivi’ne kayıtlı ve neşredilmiş olan iki 
adet Kudüs-i Şerif evkaf defteri de incelemeye dahil edilmiş olan evrak 
arasındadır. 

Osmanlı Arşivi’nde bulunan Ahkam kayıtları bizlere vakıfların 
işleyişi ve karşılaşılan sorunlar ile bunların çözümleri konularında 
zengin ve oldukça ayrıntılı bilgiler sunmaktadır. Vakıfların mülk 
meseleleri, şikayetler ve sorunların çözümleri, alacak tahsili ile ilgili 
bilgiler, davalar ve vergi meseleleri konularında yoğunlaşan hükümler 
yalnızca Müslümanlarla ilgili bilgiler vermemektedir. Gayrimüslimler 
ve Osmanlı tebaası dışındakiler hakkında da vakıf konulu hükümler 
bulunmaktadır.1 Bunun yanında bu defterlerde bulunan hükümler bir 
araya getirildiğinde yalnızca medreselere münhasır hükümlerin sayısı 
genele teşmil edildiğinde oldukça düşüktür. 

Bu arşivler arasında Kudüs’teki medreselerin isimleri, vakıfları ve 
mülkleri ile ilgili daha net ve toplu bilgiler Vakıflar Genel Müdürlüğü 
Arşivi’ndeki evrak ile Tapu ve Kadastro Genel Müdürlüğü Arşivi 
bünyesindeki evkaf defterlerinde yer almaktadır. Hurufat defterleri 
bizlere vakıfların günlük meselelere ilişkin kayıtlarının, tayin ve terfi 
işlemlerinin bilgisini vermektedir. Kazaların harf sırasına göre tutulduğu 
için Hurufat denilen bu defterler Kudüs medreseleri ile ilgili 18. yy.’da 
tutulmuş olan kayıtları ihtiva etmektedir.2 Hurufat Defterleri ile aynı 

1 Osmanlı Arşivi’ndeki tapu tahrir ve mühimme defterlerinin de kullanıldığı Kudüs 
vakıfları hakkında örnek bir çalışma Hasan Hüseyin Güneş tarafından kaleme 
alındı. Bu eserde ayrıca Kudüs’teki Meğaribe vakıfları ve medreseleri hakkında 
Kudüs Şeriyye Sicillerinin kullanılması ayrıca öneme haizdir: Hasan Hüseyin 
Güneş, Kudüs Meğâribe Mahallesi, Ankara, 2017.

2 Hurufat Defterlerine bina edilerek yazılan Kudüs-i Şerif isimli eser bize, 
Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi’nde bulunan Hurufat Defterlerinin özeliklerini, 
dönemlerini ve Kudüs vakıfları konusunda ne tür bilgiler ihtiva ettiklerini 
sunmaktadır bkz: Şerife Eroğlu Memiş, Kudüs-i Şerif, İstanbul, 2017.
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konularda bilgi içeren Atik Şahsiyet Kayıtları ise isim sırasına göre 
tutuldukları için bu şekilde adlandırılmışlardır. Tapu ve Kadastro Genel 
Müdürlüğü Arşivi’nde bulunan iki adet Kudüs evkaf defteri de bir vakıf 
kurumu olan medreseler hakkında erken tarihli bilgiler içermektedir. 
Arşivde 406 ve 418 numaraları ile kayıtlı olan defterlerin ikisi de 16. 
yy.’ın ikinci yarısına aittir. Bu defterde medreselerin vakıfları için tahsis 
edilmiş olan gelirlerin kayıtları bulunmaktadır.3

Osmanlı Arşiv Kaynaklarında Ulaşılabilen Kudüs Medreselerinin İsimleri

1 Abdulmelik el-Musulî Medresesi 36 İsfehanşah Hanım Medresesi 

2 Amediye Medresesi 37 Kadiriye Medresesi

3 Arguniye Medresesi 38
Kadisiye Camii ve 
Medresesi 

4 Bedriye Medresesi 39 Karnabal Medresesi 

5 Beldiye Medresesi 40 Kerimiye Medresesi 

6
Berke (Demirci Hacı Mehmed) Han 
Medresesi 

41 Lülü Gazi Zaviyesi 

7 Carullah Efendi Medresesi 42 Mahremiye Medresesi 

8 Cebibe Medresesi 43 Maruniye Medresesi 

9 Cevheriye Medresesi 44 Medrese-i Tartiye

10 Cilbiye Medresesi 45 Medres-i Kamiliye

11 Çerkesiye Medresesi 46 Me’muniye Medresesi

12
Daru’l-Kura Selamiye (Selimiye) Kıraatu’l-
Hadis 

47 Mencikiye Medresesi 

13 Dâru’l-Kurra es-Semaniye 48 Mülkiye Medresesi

14 Dehriye Medresesi 49 Mürşidin Medresesi 

15 Deydariye Medresesi 50 Müzehheriye Medresesi 

16 Dingiziye Medresesi 51 Nasıkiye Medresesi 

17 Divatdariye Medresesi 52
Nuhasiye ve İsmailiye 
Medresesi 

18 Eba Ubeyde ibn-i el-Cerrah (ra) Mescidi 53
Selahaddin Eyyûbî 
Medresesi

19 Efdaliye Medresesi 54 Selamiye Medresesi 

20 Eminiye Medresesi 55 Senhakiye Medresesi 

3 TKGMA, Kuyud-ı Kadime 406/418.
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21 Emir Deniz Ali Medresesi 56
Ser-Etibba Hangahı 
Medresesi 

22 Evhadiye Medresesi 57 Siirdiye Medresesi 

23 Fârîsiye Medresesi 58 Sultan Kayıtbay Medresesi 

24 Fenariye Medresesi 59 Şa‘rini Medresesi

25 Ferhadiye Medresesi 60 Şeyhuniye Medresesi 

26 Gariye Medresesi 61 Tablûniye Medresesi 

27 Geylaniye Medresesi 62 Tartiye Medresesi

28 Hafliye Medresesi 63 Taştimuriye Medresesi 

29 Hamra Medresesi Vakfı 64 Taziye Medresesi 

30 Hanbeliye ve Eknafiye Medresesi 65 Tingiziye Medresesi 

31 Hanefiye Medresesi 66 Toluniye Medresesi

32 Hasbiyye Medresesi 67 Ümniye Medresesi 

33 Haseki Sultan Medresesi 68 Zeminiye Medresesi 

34
Hüsameddin Ebu Muhammed el-Hasan bin 
Nasırî Medresesi 

69 Zeyniye Medresesi 

35 Hüseyniye Medresesi 70 Zülkadiri Medresesi 

Yukarıdaki tabloda yer alan medrese isimleri farklı arşivlerde yer 
alan farklı kaynaklardan derlenerek bir araya getirilmiştir. Bunlar 
arasında kurulduğu tarih itibariyle en eski medrese Selahaddin Eyyûbî 
Medresesidir. Selahaddin Eyyûbî burada medreseden başka hankah ve 
bimaristan da kurmuştur. 522 numralı Tapu Tahrir Defteri’nde hankah, 
bimaristan ve medrese için kuruluş olan vakfın kaydı bulunmaktadır.4 
Bu defter ile aynı yüzyılda tutulmuş olan vakıf kayıtlarında da (Evkaf 
Defterleri) medrese için kurmuş olan vakıftan bahsedilmektedir. 
Defterde medrese vakfından “Vakf-ı Es-Sultan Melik En-Nasır Yusuf bin 
Eyyub alâ medresetihi der-Kuds-i Şerîf” şeklinde bahsedilmiş ve burası 
için tahsis edilmiş olan gelirler on altı ayrı kalemde gösterilmiştir.5 Vakıf 
4 Arapça tutulmuş olan defter yine Arapça olarak neşredilmiştir: Mehmet İpşirli ve 

Muhammed Davud et-Tammi, Ewqaf ve Emlâkü’l-Müslimîn fî Filistîn, İstanbul, 
1982, s. 31, 35, 45.

5 Sevgi Işık ve Fatma Ayan, Defter-i Evkâf-ı Livâ-i Kuds-i Şerif, Ankara, 2015, s. 68.
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kayıtları incelendiğinde medresenin hankahdan ayrı birim olduğu akla 
gelmektedir. Ancak diğer arşiv belgelerindeki bilgilere göre medrese 
hankahın içinde bulunmaktaydı. Hankah içinde medrese haricinde 
tekke, mektep ve bir de cami bulunuyordu.6

Selahaddin Eyyûbî Medresesi ile ilgili ulaşılabilen bu ilk kayıtlar 
haricinde daha başka kaynaklarda da bilgiler mevcuttur. Bunlar 
arasında kayıtların çokluğu bakımından Vakıflar Genel Müdürlüğü 
Arşivi’nde bulunan kaynaklar önde gelmektedir. Özellikle muamelat 
evrakı ve ardından Hurufat kayıtları bu anlamda ilk sırada yer alan 
kaynaklardır. Hurufat kayıtlarında medrese için görevli tayini kayıtları 
bulunmaktadır. Tayinler defterlere şu şekilde kaydedilmiştir: “Kuds-i 
Şerîf’de Salahiye Medresesi’nde üç akçe ile bevvab ve ferraş Haddan 
ve İbrahim mutasarrıflar iken İbrahim fevtinden Seyyid Muhammed 
bin İbrahim’e inayet.”7 Muamelat evrakında ise vakıflar ve kurumları 
hakkındaki çeşitli meselelere ilişkin bilgiler yer alır. Bu evrak Evkaf 
Nezareti’ne gelen ve buradan gönderilen arzuhal, tezkire ve bu tür 
yazışmalardan oluşmaktadır. Selahaddin Eyyûbî’nin kurmuş olduğu 
medresenin içinde bulunduğu vakıflara ait kayıtların kaynaklara göre 
dağılımı basitçe aşağıdaki tabloda gösterilmiştir.

Defter veya Fon İsimleri Kayıt Tarihleri Kayıt 
Adetleri

522 Numaralı Tapu Tahrir Defteri 16. yy.’ın ilk yarısı 1
406 Numaralı Kuds-i Şerif Evkaf 
Defteri

H. 970 (M. 1562) 1

MAD.d Defterlerinde Ahkam Kaydı H. 973-1192 (M. 1565-
1779) Arası

2

Hurufat Defter Kaydı H. 1095-1174 (M. 1683-
1761) Arası

25

418 Numaralı Şam-ı Şerif Evkaf 
Defteri

H. 1005 (M. 1596) 1

Atik Şahsiyet Defter Kaydı H. 1100-1270 (M. 1688-
1854) Arası

1

Kamil Kepeci Fonu Ahkam Defterleri H. 1147 (M. 1734) Senesi 1

6 VGMA’nden: BOA, EV.MKT, 02763/78, 29 Mayıs 1318
7 VGMA, Hurufat Defterleri, n. 1107, s. 13.
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Şam Ahkam Defterlerinde Hüküm 
Kaydı

H. 1169-1210 (M. 1755-
1795) Arası

14

Osmanlı Arşivi Dijital Kayıtları 1274-1332 Arası 12
Vakıflar Arşivi Muamelat Evrakı 19. yüzyıl 165
Toplam 223

Yukarıdaki tabloda verilmiş olan kaynaklarda rastlanılan kayıtlar 
haricinde Selahaddin Eyyûbî Medresesi hakkında arşiv kaynakların-
da daha fazla bilgilerin bulunduğu muhakkaktır. Özellikle ayrıntılı 
okunamamış olan evkaf defterlerinin, ahkam defterlerinin ve tasnif 
edilerek dijital sisteme kaydedilmemiş olan belgelerin incelenmesi ile 
bu sayının artacağı kesindir. Osmanlı arşivlerinde bulunan belgelerden 
ayrı olarak şer‘i mahkeme kayıtlarında da medrese hakkında bilgiler 
mevcuttur. Bu sicillerde tamir konuları ve müderris atamaları gibi me-
seleler yer alır. 8

Yukarıdaki incelemeyi diğer kurumlar için yaptığımızda karşımıza 
ayrıntılı bir medrese ve vakıf kaynakçası çıkmaktadır. Bu kaynaklar-
daki veriler konu ve tarz olarak birbirinden ayrılmaktadır. Örneğin 16. 
yüzyılın başlarında tutulmuş olan 522 numaralı Tapu Tahrir defterin-
de Kudüs’teki vakıfların, dolayısıyla medreselerin isimlerinin yanında 
vakfiyesinin tarihi, şartları ve akarlarını da vermektedir. Bu defterde 
Kudüs’teki doksan vakfın bilgileri yer alırken bunlardan on beşi med-
rese, üçü mektep ve biri de muallimhane için kurulan vakıflardır. Di-
ğer evkaf defterlerinde de bu türden vakıfların akarlarını tespit etmeye 
yönelik bilgiler yer alır. Kudüs medreselerinden bir kısmının vakfiye 
bilgileri bazı kaynaklarda yer alsa yalnızca bir tanesinin vakfiyesi-
nin kaydı arşivlerde bulunmaktadır. Şam naibi Ebu Said Tenkez bin 
Abdullah en-Nasırî’nin 1330’da kurduğu vakıf için yazılan vakfiye-
de medreseden de bahsedilmektedir.9 Kudüs’teki medreselerin büyük 
bölümünün Osmanlı öncesinde kurulması ve son dönemde de klasik 
anlamda medreselerin kurulmaması sebebiyle medrese vakıflarına ait 
olan vakfiyeler arşivlerde muhafaza altına alınamamıştır. Vakfiyelerde-
ki bilgiler yukarıda da bahsedildiği üzere farklı kaynaklar aracılığıyla 
bize ulaşmaktadır. 
8 Nevzat Sağlam, “Arşiv Belgelerine Göre Selahaddin Eyyûbî’nin Kudüs Vakıfları”, 

Journal of History Culture and Art Research, 6(6), 408.
9 VGMA, Defter n. 608/1 s. 55.
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Ahkam defterlerindeki hükümler başta olmak üzere muamelat evra-
kı ve diğer fonlardaki belgeler medreselerin ve vakıflarının günlük işle-
yişlerinin aksamadan devam ettirilmesine yönelik olarak ortaya çıkmış 
olan evraktır. Ahkam defterlerinde kayıtlı olan hükümler, merkezden 
taşraya gönderilen hükümlerin merkez arşivlerinde kayıtlı olan nüsha-
ları olması hasebiyle, genelde taşradan merkeze gönderilmiş olan mua-
melat evrakı ile aynı konularda bilgileri içermektedir. Örneğin 1785’de 
bir ahkam kaydında Şam valisi ve Kudüs mollasına gönderilen emirde 
Mencikiye Medreseleri’nin tevliyet ve nezaretini üzerinde bulunduran 
Şeyh Yusuf bin Şeyh Mustafa Hamurî’den Süleyman Bey isminde bir 
kimse hazırlattığı sahte hüccet ile bu vazifeleri almaya çalıştığından 
bahisle Süleyman Beyin engellenmesi istenmiştir.10 1903 tarihinde mer-
keze gönderilen bir şukkada ise aynı medresenin tasarrufunda bulunan 
Beyt-Safa Köyü’nün sonradan bir miktar hissesinin Edhemiye Zaviye-
si’ne vakfedildiği belirtilerek bu hisselerin tekrar Mencikiye Medrese-
si’ne döndürülmesi maliyeden istenmişti.11

Yukarıdaki inceleme bir Osmanlı şehri olan Kudüs’teki medreselere 
dair Osmanlı’dan günümüze kalan arşivlerde ne tür evrak ve bunların 
içinde ne tür bilgilerin bulunduğu hakkında genel bir derlemedir. Ön-
celikle bahsedilen arşivlerde medreselere konu olan farklı evrak zikre-
dildikten sonra Salahaddin Eyyubi medresesi üzerinden bu kaynakların 
çeşitleri ve nitelikleri ortaya konulmaya çalışılmıştır. Bu incelemede 
listede verilen her medresenin kaynağı belirtilmedi. Çünkü tebliğ bun-
dan ziyade medreseler hakkında arşiv ve kaynak çeşitliliğini vurgula-
mayı amaçlamaktadır. Aynı zamanda medreseler vakıflardan ayrı dü-
şünülemeyeceği için bu inceleme bir yönüyle de Osmanlı arşivlerinde 
bulunan vakıf kayıtları için yapılmış olmaktadır. 

10 BOA, A.DVNSŞM.d, d. 4, s. 59. 
11 VGMA’den: BOA, EV.MKT, 2837, 28 Ca 1321.
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KUDÜS MEDRESELERİNDE VAZİFE 
MÜCADELELERİ VE KRİZ ÜRETİMİ

Hasan Hüseyin GÜNEŞ*

Giriş
İslam medeniyetinin en önemli eğitim müesseseleri hiç şüphesiz 

medreseler olmuştur. Eyyubî ve Memluk dönemlerinde yaptırılan bu 
eğitim kurumunun sayısı V.-XI. yüzyılda Kudüs için yetmişe ulaşmıştı. 
Osmanlının bölgeyi zaptından sonra bu yapıların kırk dördü şehirdeki 
varlıklarını muhafaza emekteydi. Bunda, XVI. yüzyılda medreselere 
tahsis edilen vakıf gelirlerinin etkili olduğunu tahmin etmek güç değil. 
Kudüs’te dört mezhep için tesis edilmiş olan bu bağlamda üç başlık 
altında tetkik edilebilir: 

a) mezheplere tahsis edilmiş olanlar, b) müşterek medreseler ve  
c) mezhep sınırlaması olmayanlar. Birinci türe dâhil medreselerde eği-
tim ihtisası bir mezhebe yönelik iken, ikinci türdekiler yine bir mezhe-
bin eğitimi ağır basmasına rağmen başka mezhep(ler)in ihtisasını da 

* Dr. Öğretim Üyesi, Bartın Üniversitesi, Türkiye.
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içermekteydi. Üçüncü türde ise hiçbir mezhep ağırlıkta olmayacak şe-
kilde eğitim gerçekleştirilmiştir. Bu medreselerdeki eğitiminde tefsir, 
fıkıh, hadis, dilbilgisi vb. ilimler başlıca verilen dersler arasında yer 
almıştır. Bazı medreselerde zikredilen müfredata tarih ve matematik 
derslerinin eklendiği olmuştur.1

Mekke ve Medine’ye ilim öğrenme/öğretme gayesiyle giden ve 
burada bir müddet tahsilde bulunan veya ders veren ulema, mübarek 
addedilen bu beldelerden sonra aynı hedefi gözeterek Kudüs’e 
yönelmekteydi. Bu şekilde aile ve akrabalarıyla Kudüs’e gelip Harem-i 
şerifin civarına yerleşenler olmuştur. 2 

Eyyubî ve Memluk dönemlerinde Kudüs’teki medreselerin sayısı 
yetmişe ulaşmıştır. Osmanlının hâkimiyeti esnasında bu medreselerden 
kırk dördü eğitim öğretim faaliyetlerine devam etmiştir. X.-XVI. 
yüzyılda bu kurumların her birinin tamir, termim, talebe ve müderrisleri 
için harcanmasına tahsis edilmiş vakıflar teşkil edilmiştir3.

Kudüs’te Malikî, Hanefî, Şafiî, Hanbelî olmak üzere dört fıhkî 
mezhebe ait medreseler yukarıda zikredilen medrese tahsilini yerine 
getirmiştir. Bu medreselerden bazıları sadece bir mezhebe göre 
tedris programı düzenlendiği tespit edilebilmişken, bazı medreselerin 
ise tedrisatını hangi mezhebe göre düzenlediği tam olarak tespit 
edilememiştir. Bunun yanı sıra kimi medreselerde ise her dört mezhebe 
uygun eğitim vermiştir. Bu son sınıfa tabi medreselerde mezhebî bir 
talimden çok genel bir dinî eğitimin verildiği görülmektedir.4

Kudüs’teki birçok müessese işleyiş tarzıyla birlikte Memluklerden 
Osmanlıya miras kalmıştı. Memlükler bu mirasın bir kısmını 
kendilerinden önceki İslam devletlerinden tevarüs etmişti. Şehirdeki 
ilmi hayat Memlük sultanlarının önem vermeleriyle dini yapıların 
yapımında bir artışın gerçekleşmesini sağladı. Onların döneminde 
Salahiyye, Kerimiye, Ömeriyye, Me’muniye vb. önemli medreseler 
tesis edilmiştir.5

1 Muhammed Ahmed Selim el-Yakub, Nâhiyetu’l-Kuds fi’l-Karni’l-Âşir el-Hicrî 
es-Sâdisi Aşer el-Mîlâdî, el-Banku’l-Ehli’l-Urdunî, 1999, s. 305.

2 Abdüllatif et-Tibavî, el-Kudsu’ş-Şerîf fî Târîhi’l-Arabi ve’l-İslâm, Vezâretu’l-
Evkâf ve’ş-Şuûn ve’l-Mukaddesâti’l-İslâmiyye,, Ürdün, 1401/1981. s. 24.

3 Muhammed Ahmed Selim el-Yakub, a.g.e., s. 305.
4 Muhammed Ahmed Selim el-Yakub, a.g.e., s. 305.
5 Halide Aslan-Muhanad Alamleh, “Osmanlı Döneminde Kudüs’teki İlmî Hayat”, 

İslamî Araştırmalar Dergisi, 2015, 26(3), s. 94.
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Osmanlı döneminde yeni kurulacak medreselerin yapımında 
Memluk dönemi ile kıyaslandığında nicel bir düşüş meydana gelmişse 
bile, XVII. yüzyılda Memluklerden kalan elli altı medresenin dışında 
kırk medrese daha faaliyet göstermekteydi ki toplam olarak doksan 
altı medrese olduğunu göstermektedir. Ayrıca yüzyılın son çeyreğinde 
bu ilim yapıları için tahsis edilmiş, Harem-i Şerif’in etrafında iki yüz 
civarında oda bulunmaktaydı. XVIII. yüzyılın evvelinde mevcut olan 
evkafın azalması, birçok esnaf ve zanaatkârın İstanbul’a göç etmesi 
gibi nedenler neticesinde, şehirdeki medreselerin sayısında düşüşe 
neden olmuştur.6

Bu çalışmada, Osmanlı Kudüs’üdeki medreseleri tanıtan bir 
çerçeveden uzak kalmaya çalıştık. Amacımız daha çok Osmanlı 
Kudüs’ünde sayıları elliyi aşan medreselerde mevcut vazifelerin 
deruhte edilmesi, tevdi edilmesi, yenilenmesi, şikâyete konu olması, 
özellikle tedris, nezaret ve tevliyet vazifeleri etrafında Kudüs-İstanbul 
yazışmalarının yoğunlaşması gibi meselelere nelerin neden olduğuna 
ışık tutmaktır. Zikredilen vazifelerin dağıtılmasında devlet yönetimi 
tarafından ne gibi stratejilerin geliştirildiği, buna mukabil muvazzafların 
veya vazife adaylarının hem yönetime ve hem de rakiplerine karşı ne 
gibi taktikler geliştirdiği tebliğde tasvir edilecektir. Medrese çalışanları 
ve onların vazifelerini tevdi eden Osmanlı yönetimi arasında ve dahi 
muvazzafların ve vazife adaylarının kendi aralarındaki krizi niçin 
ürettikleri, bu krizin nelere neden olduğu ve nasıl aşıldığı, Kudüs gibi 
bir taşra şehrin yönetiminde payitahta ne gibi avantajlar sağladığı gibi 
meselelerin aydınlatılmasıyla mümkün olacaktır. Elbette konunun 
anlaşılması için zengin Kudüs şer’iyye sicillerden elde ettiğimiz 
örneklerin çok azı üzerinden bazı tasvirler yapmamız gerekmektedir.  
Bunları yaptıktan sonra örneklerin ortaya koyduğu işaretlerden 
hareketle bazı çıkarımlarda bulunmaya çalışacağız.

1. Medresetü’l-Fârisiyye (755/1354)
Emir Fârisuddin İlbegi b. Melik b. Abdullah tarafından tesis edilmiş-

tir.7 Medresede görev alanlar diğer medreselerde olduğu gibi, zaman 
zaman bu görevlerini kaybetme tehlikesi yaşayabilmekteydi. Bazı za-
6 Halide Aslan-Muhanad Alamleh, a.g.m., s. 95.
7 el-Yakub, a.g.e., II, s.  306; Hamd Ahmed Abdullah Yusuf, a.g.e., I, s. 151-152.
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manlar, bir başkası tarafından sahte bir berat getirilip gerçek hak sahibi 
uzaklaştırılabiliyor veya görevinde kusur ettiği iddialarıyla vazifesin-
den men edilip yerine geçmek isteniyordu. Benzer bir durum Fârisiyye 
medresesi vakfının şeyhi Salih’in başına geldi. Mehmed adındaki biri-
nin onun hakkındaki faaliyetleri neticesinde vazifesine kaptırma tedir-
ginliğine düşen Salih, günlüğünün altı akçe olduğunu belirten yeni bir 
ferman alarak yerini sağlamlaştırdı.8 Bazen berat bir ölüm nedeniyle 
alınıyordu; bu defa berat alan kişi boş kalan kadroya yeni atanan kişi 
oluyordu. Nitekim Mevlana Şeyh Şihabeddin, Yasin’in ölümü nede-
niyle bu şekilde vazife almaya başlamıştı. Bunun yanında berat tecdidi 
bir beratın kaybından sonra istek üzere tekrar yapılabiliyordu. Mevlana 
Şeyh Şihabeddin, Yasin’den sonra medresenin mütevelli ve nazırı olup 
böyle bir sorunla karşılaşmış ve beratı yenilenmişti.9 İki yıl sonra ise 
yeni bir berat ile hem tevliyet, hem de nezaret ve tedris vazifeleri ken-
disine tevdi edildi.10

2. Eşrefiyyetü’l-Kayıtbâyiyye (887/1482)
Sultân el-Melikü’l-Eşref Ebu’n-Nasr Kayıtbay tarafından tesis 

edilmiştir. Sultân Kayıtbay, 887/1482 yılında Kudüs’ü ziyareti esnasında 
medreseyi görmüş ancak binası hoşuna gitmediğinden yıktırıp yeniden 
inşa edilmesini istemiştir. Bunun üzerine daha estetik bir yapı olarak 
yeniden yapılmıştır.11 Medresenin bir şubesi Gazze’de bulunmaktaydı.12 
Medrese müderrislerinden Şeyh Ahmed el-Mavsulî Şâm-ı şerifte sakindi. 
Kudüs’te yerleşik olmaması medresedeki görevini aksatmasına neden 
olmaktaydı. Zikredilen gerekçe Babüssaade Ağası İbrahim tarafından 
haber alınmıştı. Üstelik Şeyh Selahaddin Alemî’nin iki oğlu Şeyh Ali 
ve Şeyh Muhammed bu vazifeyi yerine getirebilecek kabiliyetteydi; 
beratları gönderildi ve göreve başlayabilecekleri belirtildi.13 Kimi zaman 
8 Kudüs Şer’iyye Sicili (Bundan sonra KŞS şeklinde kısaltılarak gösterilecektir), 

182, s. 86, a1. Evail-i Safer 1094/Şubat 1683.
9 KŞS 182, s. 90, a1. 11 Safer 1095/29 Ocak 1684.
10 KŞS 182, s. 124, a3. 7 Ramazan 1097/28 Temmuz 1686; KŞS 182, s. 125, b1. 10 

Ocak 1686.
11 el-Yakub, a.g.e., II, s.  309-310; Hamd Ahmed Abdullah Yusuf, a.g.e., I, s. 197-

204.
12 KŞS 131, s.  85, b3. Gurre-yi Receb 1051/Ekim 1641.
13 KŞS 182, s. 86, a2-87, b1. Evahir-i Safer 1094/ Şubat 1683.
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diğer medreselerin vazifelilerine yapıldığı gibi, başkaları tarafından 
mütevellilerin işlerine müdahale edilmiştir. Medrese vakfı mütevellisi 
Şeyh Salih ed-Decanî, Muhammed el-Hâfız, Abdülkadir ve başkaları 
tarafından bu türlü baskılara maruz kaldı. Durum merkeze intikal 
edince baskının önüne geçilmesi istendiği gibi mevcut mütevellinin 
vazife beratının te’bîdine karar verildiği bildirildi.14

3. Medresetü’t-Tenkiziyye
Bu medrese el-Emir Ebu Said Tenkiz b. Abdullah el-Melikî en-

Nasırî tarafından 729/1328 yılında tesis edilmiştir. Vâkıf medreseyi 
sadece Hanefî fukahası için değil, ayrıca sufî muhaddislere tahsis 
etmiştir.15 Tenkiziyye medresesinde nezaret vazifesi bir dönem Şeyh 
Ahmed tarafından yürütülmekteydi. Ancak yevmiyesi sekiz akçe olan 
bu görevden oğlu Seyyid Ahmed lehine feragat etti.16 Benzer vazife 
intikalleri sıkça rastlanan bir durumdu ve teamüller buna müsaade 
etmekteydi. Ancak Şeyh Ahmed’in oğlu Seyyid Ahmed’e vazifeyi 
devretmesinden yaklaşık iki yıl evvel tutulmuş bir kayıt Şeyh Ahmed’in 
son görev yıllarının çok sıkıntılı geçtiğini göstermektedir. Zira merkeze 
verilen rapora göre vakıf gelirlerinin vazifeleri ödemeye yetmediğini 
ve görevlilerin hilâf-ı şer‘ hizmet etmedikleri günlerin ücretlerini talep 
ettiği anlaşılmaktadır. Cevap olarak gelen fermanda, söz konusu vazife 
sahiplerine bir habbe ve bir akçe dahi verilmemesi bildirildi. Fermanın 
üzerinde durduğu bir diğer husus ise vakıf gelirlerinin ödeme yapmaya 
yetmemesiydi. Durumun tahkik edilmesi ve gerçekten bildirildiği 
gibiyse vakıf mahsûllerinden elde edilen gelirlerin kifayet ettiği ölçüde 
dağıtılması istendi.17

Bazı zamanlar medrese müderrislerinin atanması işleminde merkez 
yönetimin ihmali olup olmadığına dair kuşkular uyandıran uygulamalar 
olmuştur. Bunlardan biri Mevlana Şeyh Abdülkadir b. İbrahim el-Makdisî 
ile ilgilidir. Kendisi medresede tedris vazifesinde iken Kudüs kadısı 
Mevlana Hüsam bir arz ibraz ederek vazifeyi ondan almıştır. Bundan 
sonra bir diğer Kudüs kadısı Mevlana Hüseyin vazifeyi tekrar Şeyh 
14 KŞS 131, s.  85, b3. Gurre-yi Receb 1051/Ekim 1641.
15 el-Yakub, a.g.e., II, s.  311-315; Hamd Ahmed Abdullah Yusuf, a.g.e., I, s. 140-146.
16 KŞS 81, s. 51, a2-b1. Rebiülahir 1004/Aralık 1595.
17 KŞS 81, s. 52, b2. Safer 1002/Kasım 1593.
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Abdülkadir’e vermiştir. İki kadı arasındaki fark Mevlana Hüseyin’in 
sabık kassâm-ı askerî olmasıydı. Ancak buna rağmen Mevlana Hüsam 
onun görüşünü tenfiz ettirmiş ve bunu hilâf-ı şer‘ bir şekilde yerine 
getirmiştir. Bu çerçevede merkeze, görevin elinde beratıbulunan Şeyh  
Abdülkadir’e tekrar verilmesi istendi.18 Yazışmalar çoğu zaman olduğu 
gibi tesir etmiş olmalı ki Şeyh Abdülkadir Tenkiziyye medresesi 
müderrisliğine yeniden getirildi.19

4. Medresetü’l-Osmâniyye:
Isfahan Şah el-Osmaniyye bnt. Emir Mahmud 840/1436 yılında vakıf 
olarak tesis etmiştir.20 Bu medresedeki müderrisler de diğer birçokları 
gibi, vazifelerine müdahalede bulunulduğunda genellikle şeyhülislamın 
kendileri hakkında merkeze yazdığı referans mektuplarıyla görevlerini 
sürdürmekteydi. Bunlardan biri Seyyid Abdürrahim Efendi idi. Her ne 
kadar görevden alınması için uğraşanlar olduysa da bu gerçekleşmedi.21 
Medrese müderrisi olmak başka yükümlülüklerin altına girilmeyece-
ği anlamı taşımazdı. Osmaniyye medresesi müderrislerinden Abüdür-
rahim aynı zamanda Cevheriye vakfı mütevellisiydi. Müderris efendi 
köylüler ile ilgili bir meseleden dolayı mahkemeye başvurmak zorunda 
kalmıştı. Zira Tulkarim köyü sakinlerine Nablus sancağı mutasarrıf-
ları tarafından ağır vergiler yüklenmişti. Emr-i şerif olmadan konulan 
vergiler ile köylülere yapılan muameleler rencide ediciydi. İşin içinde 
Nablus sancağı mutasarrıfı ve subaşısı gibi ehl-i örften kişilerin yer al-
dığı da merkeze bildirilmişti. Zulmün devam etmesi nedeniyle merkeze 
birden çok şikâyet gitmişti. Muhtemelen Abdürrahim efendinin soru-
nun içindeki yeri vakıf mütevelliliğinden dolayı kaynaklanmaktaydı. 
Vakfın zarar etmemesini sağlamak onu asli görevlerinden biriydi; bu-
nun için vakfa bağlı olduğunu tahmin edebileceğimiz Tul Karim köyü 
sakinlerinin mutlu ve huzurlu yaşaması gerekmekteydi.22

18 KŞS 97, s. 112, b1. Evail-i Rebiülevvel 1026/Mart 1617.
19 KŞS 97, s. 111, a3. 29 Şevval 1026/30 Ekim 1617.
20 el-Yakub, a.g.e., II, s.  317-318; Hamd Ahmed Abdullah Yusuf, a.g.e., I, s. 189-191.
21 KŞS 159, s. 16, a2. 2 Receb 1072/21 Şubat 1662.
22 KŞS 182, s. 71, b2. 8 Cemaziyelevvel 1090/17 Haziran 1679.
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Medrese müderrisleri kendilerine izin verilmediği sürece iftâ 
yetkisine sahip olmazlardı. Medresenin müderrislerinden Seyyid 
Abdürrahim Efendi, şeyhülislam efendinin uygun bulması üzerine bu 
izni alan ulemadandı.23

5. Medresetü’l-Mu‘azzamiyyeti’l-Hanefiyye: 
Kudüs şer’iye sicillerinde Medresetü’l- Hanefiyye veya Medrese-
tü’l-Mu‘azzama şeklinde de geçmektedir. 614-1217 yılında inşa edilen 
medreseyi Melikü’l-Mua‘zzam Şerefuddin İsa b. Seyfuddin Muham-
med b. el-Hanefî tesis etmiştir. Diğer birçok Kudüs medresesinde ol-
duğu gibi Hanefiyye medresesinde usule aykırı görevlendirmeler ya-
pılabilmekteydi. Bunlardan biri tespit edilip merkeze bildirildiğinde 
gerçekten de vâkıfın şartlarına uygun olmayan bir atama gerçekleştiri-
lerek nezaretin İdris’e günlük dört akçe verildiği anlaşıldı. Oysa böyle 
bir uygulama müğâyir-i defter idi. Durumun düzeltilmesi istendiğin-
den İdris görevden alındı ve yerine Şeyh Cemaleddin atandı. Yeni nazır 
görevini yerine getirecek ancak bunun karşılığında herhangi bir ücret 
almayacaktı.24

6. Medresetü’l-Mencikiyye: 
Emir Seyfuddin Mencik el-Yusufî en-Nasırî tarafından vakıf olarak 

tesis edilmiştir. Uleymî’nin verdiği bilgilere göre IX.-XV. yüzyılda 
medresenin büyük bir kısmı yıkılmıştır. Memlük döneminden itibaren 
medresenin meşihat ve nezareti Deyrî ailesinde kalmıştır. Nitekim XVI. 
yüzyıla gelindiğinde de aynı aileden kişilerin bu vazifeleri uhdelerinde 
bulundurduğu görülmektedir.25

Mencikiyye medresesi vakfı yönetimi vâkıfın soyuna şart koşulmuştu. 
Seyyid Ebu’l-Lutf bu görevi Şam’dan yürütmekteydi. Onun mahlûlünde 
kaimmakamlık vazifesi Seyyid Halil’e verilmiş, Abdullah adında biri 
de buna itiraz edip karşı çıkmıştı. Anlaşmazlığın çözümü her zamanki 
gibi merkezin çabalarına kalmıştı. Buna göre, Anadolu muhasebe 
defterlerine bakılmış ve günlük sekiz akça mukabilinde kaimmakamlık 

23 KŞS 182, s. 138, a2. 23 Şevval 1098/1 Eyllül 1687.
24 KŞS 97, s. 45, a2. 3 Rebiülevvel 1024/2 Nisan 1615.
25 el-Yakub, a.g.e., II, s.  323-324; Hamd Ahmed Abdullah Yusuf, a.g.e., I, s. 163-166.



116

الحیاة العلمیة في مدینة القدس في العھد العثماني
أوراق الاعمال للمؤتمر الدولي

vazifesinin Halil’e verildiği görülmüştür.26 Nâib-i nâzırlık olarak 
tanımlanmış olan bu vazife Seyyid Halil’e verildi.27

Seyyid Halil’e görevlerini ihmal etmeden yapmaya çalışıyordu; 
en azından öyle görünüyordu. Medrese müderrislerinden Abdullah’ın 
başka bir diyarda sâkin olup medresenin müderrislik kadrosunu işgal 
etmesini istemediğinden konuyu ilgili makamlara taşıdı. Muhtemelen 
Abdullah, kendi durumundan dolayı dersleri aksatmaktaydı. Belki 
kadroyu bu şekilde verimsiz işgaline rağmen medrese vakfından para 
alması Seyyid Halil’i rahatsız etmişti. Her halükarda Seyyid Halil’in 
çabaları netice verdi; Abdullah yerine Seyyid Hasan b. Seyyid Ali 
Mencikiyye medresesine müderris olarak atandı.28

Bu atamaya karşı çıkan Abdullah kimdi? Seyyid Halil’in atama 
kayıtlarına dair belgelerde buna dair bir bilgi bulunmuyor. Ancak bir kaç 
yıl öncesinde Mencikiyye medresesine dair bir belgede, medrese vakfının 
nezâret ve müderrislik vazifelerini yürüten kişinin hüsn-i ihtiyarıyla 
kasr-ı yed ettiği ve yerine Kâdı Abdullah’ın atandığı görülmektedir.29 
Muhtemelen Kâdı Abdullah üç yıl yürüttüğü vazifesinden dolayı itiraz 
eden Abdullah ile aynı şahıstır. Kâdı Abdullah ve Abdullah arasındaki 
fark küçümsenmeyecek bir unvan; Seyyid Halil’in yerine Kâdı 
Abdullah’ın görev yapmış olması bir usulsüzlük iması taşımaktaydı. 
Zira Kâdı Abdullah Seyyid Ebu’l-Lutf’un soyundan gelmediği halde 
bu vazifeyi deruhte etmişti. Böyle bir suçlamaya ve Abdullah’ın kâdı 
olduğuna değinilmemiş olmalı.

Aradan birkaç yıl sonra Seyyid Halil vakfın mütevellisi olmuştur. 
Nitekim medrese meşihat görevini yürüten iki kardeşten biri olan Seyyid 
Burhaneddin -diğeri Seyyid Muhammed’ti-, altı akçelik vazifesini 
kendi isteğiyle Seyyid Muhammed’e bırakmak istedi. Vakıf mütevellisi 
Seyyid Halil’in yapması gereken sadece bu durumu bir dilekçe ile arz 
etmek oldu; sonrasında berat ile durum değişikliği onandı.30

Seyyid Halil’in Mencikiyye medresesinde yapması gereken birçok iş 

26 KŞS 182, s. 13, a. 2 Cemaziyelevvel 1095/11 Haziran 1090. KŞS 182, s. 105, b3. 2 
Cemaziyelevvel 1095/17 Nisan 1684.

27 KŞS 182, s. 13, b 1-3. 8 Cemaziyessani 1090/17 Temmuz 1679.
28 KŞS 182, s. 119, b1. 4 Zilkade 1095/13 Ekim 1684.
29 KŞS 182, s.14, b2. 29 Safer 1087/13 Mayıs 1676.
30 KŞS 182, s. 87, b2. 10 Şaban 1094/4 Ağustos 1683.
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arasında kendisiyle ilgi olanlar küçümsenmeyecek kadar mühimdi. Her 
medrese vakfı yöneticisi gibi onunla uğraşan kişiler bulunmaktaydı ve 
görevi bırakması için Seyyid Halil’i yıpratmaktan geri durmuyorlardı. 
Bu durum yöneticilik bittikten sonra dahi devam edebilmekteydi. 
Mencikiyye medresesi müderrislerinden Abdullah, Seyyid Halil’den 
sonraki mütevelli nâib-i nâzırdı. Seyyid Halil’i çeşitli temessük ve başka 
belgeleri öne sürerek dava etmişti. Anlaşılan Seyyid Halil’in mütevelli 
olduğu zamanlarda vekili ile birlikte bazı yolsuzluklara karıştığını 
iddia etmişti. Seyyid Halil hakkındaki suçlamalar ciddiye alınacak 
kadar belgelere dayandırılmış olmalıydı. Zira mesele tam olarak 
çözülememişti; taraflar arasındaki anlaşmazlığın mağduru medrese 
vakfıydı. Buna binaen sorunu çözüme kavuşturmak için merkezden 
Mustafa Ağa görevlendirildi ve ondan sorunu Şam-ı şerif divanına 
taşıyıp orada çözmesi istendi. İstenilen bir diğer şey ise kimseye bu 
davada haksızlık edilmemesiydi.31

Sonuç
Osmanlının medrese vazifelerine yaptığı atamalara kuş bakışı 

bakıldığında vazifelerin tevcihinde belirli kâidelere bağlanmasına ve bu 
çerçevede olmasına rağmen ki bu durum belgelerde lâyık, elyak, ahakk, 
müstehak gibi tabirlerle zımnen dile getirilmiştir, vazifeyi deruhte eden 
kişiden kapma yarışının devam ettiği görülmektedir. Bundan daha 
önemlisi ise merkez yönetimin bu durumu kendi için fırsata dönüştürmüş 
olmasındadır. Bir başka değişle, vazife tâliplileri mevcut muvazzafları 
yıldırmak, hem taşra ve hem de merkezde itibarlarını sarsmak suretiyle 
kriz üretmişlerdir. Osmanlı merkezi bu durumun oluşmasına hem zemin 
hazırlamış, hem de buna kısıtlı bir krizin oluşmasına mâni olmamıştır. 

Bir vazife etrafında şekillenen gerilimli ilişki ağının hiyerarşisinde 
kabullenilebilecek tek otorite devletti. Öyle ki kadılar kendi kayıtlarına 
bakarak bir vazifenin gerçekte kime ait olup olmadığını tespit etme 
salahiyetine sahip değildi. Onlar durumu merkeze rapor edip gelen 
neticeyi bildirmekle yükümlüydü. Tabii bu durum, medrese vazifeleri 
örneklerinde görüldüğü gibi, vakıf şartının bulunması dolayısıyla 
meselenin merkez arşivine danışılarak yapılması gereken durumlarda 
anlaşılabilir durumdur. 
31 KŞS 182, s. 89, b1. 2 Safer 1095/20 Ocak 1684.
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Ancak sicillerde sık sık rastlanan “muvazzafın görevine hâriçten 
müdahale edilmemesi” gerektiği durumu, belgelerde sıkça rastlanan 
bu tabirin hiç de boş olmadığını anımsatmaktadır. Anlaşıldığı kadarıyla 
merkez arşive müracaat edilmeden birçok vazife sorunu kadı tarafından 
çözülebilecekken en ufak şikâyetler bile merkeze bildirilip oradan 
gönderilen kararlar uygulanmıştır. 

Nâzırından müderrisine kadar tüm medrese görevlileri maaşlarını 
medrese evkâfından almaktaydı. Osmanlı devleti, kendinden önceki 
Kudüs hâkimlerinin veya sivil bir inisiyatifle kurulan Kudüs medrese-
lerinde yaşanan bu nevi sorunlar için meseleyi bütüncül bir şekilde ele 
alan fermanlar göndermedi. Haksızlık yapılmaması, vazifelere müda-
hale edilmemesi istendi ama bu istekler her zaman münferit hadiseler 
üzerine gönderilen fermanlarda geçti. Dolayısıyla her hadise spesifik 
olarak yeni bir müdâhale men’i anlamına gelebilmekteydi. Bu da örtük 
olarak A medresesinin B vazifesi için gerçekleşen olay ile ilgili genel 
bir hükmün bulunmadığı anlamına gelmekteydi. Hâliyle yeni bir spe-
sifik ferman gelene dek C medresesinin uygun bir vazifesi hedef kitle-
nin merceğine girebilmekteydi. Münferit yansımış olsa da Kudüs kadı 
defterlerindeki kayıtlar bu tür vazife dikizcilerinin olduğunu düşündür-
mektedir. Bu dikizciler eşkıyalar gibi birlikte hareket etmemekteydi. 
Belki de onlar hakkında eşkıyalara yönelik alınması istenen tedbirleri 
içeren fermanların gelmemesinin nedenlerinden biri de buydu.

Bu çerçevede, Osmanlı merkez yönetiminin Kudüs medrese vazi-
felerinin bir mücadele alanı olmasını istediğini söylemek mümkün gö-
rünmektedir. Bu şekilde uzak bir taşra şehrinin güçlü bir sivil alanını 
kontrol altına almış olmaktaydı. Birkaç açıdan söz konusu kontrolün 
imparatorluk merkezine ne gibi avantajlar sağladığına ayrıntılarıyla ol-
masa da değinmek yerinde olacaktır.

Evvela Kudüs’ün en önemli sınıflarından ilmiyenin kontrolü 
sağlanmış olmaktaydı. Bu kontrol şehrin cübbe aristokrasisini elinde 
tutmaya çalışan belirli aileler arasındaki mücadeleyi de kendi lehine 
çevirme imkânı vermekteydi. Kudüs’teki medrese sayısının elliyi 
aştığı düşünüldüğünde medrese nezareti, tevliyeti ve müderrisliği gibi 
vazifeler için ailelerin mücadele etmesi içten değildi. Dolayısıyla sık 
sık İstanbul’a gidiyor ve vazifeleri kapmak için kendi çıkar ağlarını 
kurmaya çalışıyorlardı. 
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RÛHÎ EL-HÂLİDÎ VE TÂRÎHU İLMİ’L-EDEB 
İNDE’L-İFRENC VE’L-ARAB VE VİCTOR 

HUGO ADLI ESERİ

Ali BULUT*

Giriş
Arap edebiyatının Batı edebiyatını etkilemesi tercümeler yoluyla 

olmuştur. Batı’da Arapçadan yapılan tercümeler Yunancadan çok 
önceydi ve çoğu zaman Yunancaya göre daha çok tercih ediliyordu. 
Bu Arapçadan gelen bu tercüme eserler daha fazla itibar ve kabul 
görüyordu. Çünkü çok mükemmel şerhlerle geliyorlar ve anlaşılması 
daha kolay oluyordu. Yine Arapçadan yapılan tercümeler hemen 
basılıp çoğaltılıyordu. Bunların tercih edilmelerinin asıl sebebi, bu 
tercümelerin, eski Yunan bilimini sadece aktarmakla kalmaması, çoğu 
zaman onların da ötesine geçerek yeni buluşlar ortaya koymasıdır. 
İşte Hıristiyan Avrupa’ya da bilim böylece Müslümanlardan geçiyor,  
böylece Avrupa düşüncesi Arapçadan gelen eserlerle boyanıyordu.1

* Prof. Dr., Fatih Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi, Türkiye.
1 Alparslan Açıkgenç, “İslâm Bilim Geleneğinin Batı Bilim Geleneğinin 

Doğuşundaki Rolü Bilim Epistemolojisi ve Sosyolojisi Açısından Tarihi Bir 
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Tabii burada şunu da zikretmeliyiz. Batılılar, Müslümanlara ait 
eserleri tercüme ederken birçok Arapça ismi de Latinleştirdiler. Örneğin 
İbn Sina için Avicenna, İbn Rüşd için Averroes, İbnü’l-Heysem için 
Alhazen, Battânî için Albatenius ismini kullandılar.2

Bilim alanında etkileşim olduğu gibi edebiyat alanında da etkileşim 
olmuştur. Mesela XII. yüzyılda Endülüs’te yaygın zecel tarzı şiir aynı 
vezin, kafiye ve konu ile Troubadour denilen gezgin halk şairleri 
tarafından Batı’ya taşındı.3

Yine İtalyan Dante (ö.1321)’nin âhiret yolculuğunu anlatan ve ori-
jinal adı La Divina Commedia şeklinde olan manzum eseri İlâhî Ko-
medya’da Ebü’l-Alâ el-Maarrî (ö.449/1057)’nin Risâletü’l-Gufrân’ı ile 
Muhyiddin İbnü’l-Arabî’nin el-Fütûĥâtü’l-Mekkiyye’sinden faydalan-
dığı bizzat Batılı araştırmacılar tarafından dile getirilir.

Ayrıca Fransız şair ve yazar La Fontaine (ö.1695), bazı masallarında 
Hintli bilge Beydebâ’ya ait Kelile ve Dimne’den istifade etmiş ve 
buradaki 18 masal şiir şeklinde onun eserinde yer almıştır. İbnü’l-
Mukaffa (ö.142/759), Kelile ve Dimne’yi Farsçadan Arapçaya çevirmiş 
ve bu Arapça nüsha 60’tan fazla dile tercüme edilmiştir.4

Endülüslü filozof ve hekim Ebû Bekr İbn Tufeyl (ö.581/1185)’in 
Hay bin Yakzân adlı eseri 15. yüzyılda Pico della Mirandola tarafından 
Latinceye çevrilmiştir. Eserin Batı’ya etkisi, İspanyol yazarı Gracian 
Baltasar’ın el-Criticon (Saragossa 1651) adlı kitabı ile başlatılmaktadır. 
Özellikle bu eserin kahramanı Andrenio’nun hayat hikâyesindeki ilk 
dönemlerin Hayy’inkine çok benzemesi sebebiyle muhtemel etkiler 
üzerinde uzun süre tartışılmıştır. Ayrıca Daniel de Foe’nun Robinson 
Crusoe’su ile “tarzan” tiplemelerinin Hay bin Yakzân’dan mülhem   
olduğu söylenmiştir.5

Değerlendirme”, Yeni Türkiye, 88/2016, s. 16. (ss. 1-24)
2 Donald R. Hill, Gökyüzü ve Bilim Tarihi İslam Bilim ve Teknolojisi, çev. Atilla 

Bir – Mustafa Kaçar, İstanbul 2011, s. 164.
3 Gülşen Erdal, “Endülüs Müzik Kültürünün Qiyan Kızları Aracılığı ile Ortaçağ 

Avrupasına Aktarımı”, International Journal of Human Sciences, Volume 15 Issue 
4 Year: 2018, s. 1822.

4 Saʻd Ebu’r-Rıdâ, “el-Âdâbü’l-İslâmiyye ve Eseruhâ fî Âdâbi’l-Garb”, Makâlâtu 
İslâmiyyîn fi’n-Nakd ve’l-Edeb, Editör: Ahmed er-Rifâî eş-Şerefî, Dâru İbn 
Hazm, Beyrut 1430/2009, s. 400; M. Selim İpek, “Arap Edebiyatında Fabl Türü”, 
Nüsha, Yıl: 12, Sayı: 35, 2012/II, s. 81, s. 81, 83.

5 Ebu’r-Rıdâ, a.g.e., 399-400; İlhan Kutluer-Hasan Katipoğlu, “Hay b. Yakzân”, DİA, 
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İşte bu çalışmanın konusu olan müellif Rûhî el-Hâlidî de Târîhu 
İlmi’l-Edeb İnde’l-İfrenc ve’l-Arab ve Victor Hugo adlı eserinde, Arap 
ve Batı edebiyat tarihini ele alarak, Batı edebiyatının Arap edebiyatından 
etkilenmesini Victor Hugo örneğiyle açıklar

Bu girişin ardından çalışmamız Rûhî el-Hâlidî’nin hayatı, eserleri ve 
Târîhu İlmi’l-Edeb İnde’l-İfrenc ve’l-Arab ve Victor Hugo şeklinde üç 
başlıktan oluşmaktadır.

1. Rûhî el-Hâlidî’nin Hayatı:
Tam adı Rûhî b. Yâsîn b. Muhammed Ali el-Hâlidî’dir. 1280’de 

(1864) Beyt-i Makdis’te Harem-i Şerîf civarındaki Bâbu’s-silsile 
mahallesinde doğdu. Filistin’in meşhur Hâlidî ailesine mensuptur. 
Kökeni sahabeden Hz. Hâlid b. Velîd’e dayanan bu aileden birçok 
âlim, edip, kadı ve milletvekili çıkmıştır. Rûhî el-Hâlidî, altı yaşına 
geldiğinde mahalle mektebine başladı. Mithat Paşa, Şam valisi olunca 
(1878) babası Yasin Efendi’yi Nablus kadısı olarak tayin etti. Rûhî el-
Halidî de burada Rüşdiye mektebine girdi. Çok geçmeden Mithat Paşa, 
Yasin Efendi’yi Trablus eş-Şam kadısı olarak tayin etti. Rûhî el-Halidî 
burada Şeyh Hüseyin el-Cisr (ö.1909)’in modern tarzda kurmuş olduğu 
Vataniyye Medresesi’ne girdi.6

Rûhî el-Hâlidî 16 yaşına geldiğinde amcası Abdurrahman Nafiz 
Efendi onu beraberinde İstanbul’a götürdü (1880). Burada öğrenimine 
devam etti. Şeyhülislam Üryânîzâde Ahmed Es’ad Efendi (ö.1889) 
Rûhî el-Hâlidî’ye büyük bir alaka gösterdi ve ona Bursa rüûsu rütbesi 
verdi. Ancak o, çok geçmeden Kudüs’e döndü. Bir taraftan Mescid-i 
Aksa’daki ders halkalarına devam ederek sarf, nahiv, beyan, bedi, hadis, 
fıkıh, kelam, mantık ve felsefe gibi ilimleri tahsil etti, diğer taraftan da 
Fransızcasını geliştirmek için Alyans ve Salâhiye Medreselerine devam 
etti. Daha sonra Beyrut’a geçti ve orada, bugünkü lise seviyesinde olan, 
müdürlüğünü Hüseyin el-Cisr’in yaptığı Sultaniye Medresesi’ne girdi. 
Rûhî el-Halidî öğrenimini tamamlayamadan bu medrese kapandı ve 
Kudüs’e geri döndü. Mescid-i Aksa’daki ders halkalarına katılmaya 
başladı. Bu arada önce adliyede memur oldu, ardından da Gazze 

XVI, 553. (551-554); Bâye Kahye, “et-Tesîrâtü’l-Arabiyye fi’l-Edebi’l-Garbî fî 
Dav’i’l-Edebi’l-Mukâran”, Mecelletü’l-Mahber, Sayı: 8, Yıl: 2012,. s. 246.

6 Ali Bulut, “Hâlidî, Rûhî”, DİA, Ek-1, s. 518.
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mahkemesinde başkâtip oldu. Ancak o bu görevi kabul etmeyerek 
İstanbul’a döndü ve bugünkü Siyasal Bilgiler Fakültesi’nin mukâbili 
olan Mekteb-i Mülkiye-i Şâhâne’ye girdi (1887). Bu  mektepten 
mezun olunca Kudüs’e döndü (1893) ve bugünkü ilkokula denk olan 
bir İdâdî’de öğretmen oldu. Herhangi bir kazada kaymakamlık vb. bir 
görev almak arzusuyla bir süre sonra tekrar İstanbul’a döndü. Bu isteği 
olmayınca da Kudüs’e geri döndü. Bir süre sonra tekrar İstanbul’a gitti. 
Burada Cemaleddin Afgânî’nin derslerine katılmaya başladı. Bir süre bu 
derslere katıldıktan sonra Paris’e seyahat etti ve orada Siyâsî Bilimler 
Okulu’na girdi. Üç sene sonra buradan mezun oldu. Ardından Sorbon 
Üniversitesi’ne girerek, felsefe bilimleri ve doğu edebiyatı okudu. Bir 
yandan da Yabancı Dilleri Yayma Derneği’nde Arapça öğretmenliği 
yaptı. Kültürel kişiliği ve kabiliyeti müsteşriklerin de dikkatini çekti ve 
birçok kongre ve sempozyuma konuşmacı olarak davet edildi. Böylece 
ilim ve fikir çevrelerinde tanınmaya başladı.7

Rûhî el-Halidî, Sorbon’dan mezun olduktan sonra İstanbul’a döndü 
ve akabinde Fransa’nın Bordo (Bordeaux) şehrine konsolos olarak tayin 
edildi (1898). Burada fikrî, edebî ve siyâsî birçok faaliyet düzenledi. 
Kırk altı üyeden oluşan Bordo Konsoloslar Cemiyeti’nin başkanı 
seçildi. Kendisine, en yüksek Fransız devlet nişanı (Légion d’honneur) 
verildi. 1908’de Osmanlı Anayasası (Kanûn-i Esâsî) ilan edilene kadar 
on sene Bordo’da kaldı.8

Bordo’dan Kudüs’e geçen Rûhî el-Hâlidî, edebî ve fikrî faaliyetlerine 
burada devam etti. Said Bey, el-Hüseynî (ö.1945) ile birlikte Osmanlı 
Meclis-i Meb’ûsân’ına Kudüs mebusu olarak seçildi. Mebusluk süresi 
bitince ikinci defa Kudüs mebusu seçildi. 1912’de Meclis-i Meb’ûsân 
feshedilince Kudüs’e döndü. Ancak burada fazla kalmadı ve tekrar 
İstanbul’a geri gitti. İttihad ve Terakki Partisi’nin de bir üyesi olan Rûhî 
el-Hâlidî, çok geçmeden tifoya yakalanarak vefat etti (6 Ağustos 1913) 
ve İstanbul’a defnedildi.9

Rûhî el-Halidî’nin, Mısır’da çıkan Hilâl dergisi başta olmak üzere 
birçok gazete ve dergide, önceleri isimsiz, daha sonra da “Makdisî” 
mahlasıyla, edebî ve fikrî makaleleri yayınlandı. Özellikle de Hilâl 
dergisinin genel yayın yönetmeni Corci Zeydan (ö.1914)’ın talebi 
7 Bulut, a.g.e., s. 518..
8 Bulut, a.g.e., s. 518.
9 Bulut, a.g.e., s. 518.
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üzerine Fransız edebiyatıyla ilgili yazılar kaleme aldı. Rûhî el-Halidî’nin 
Fransız yazar Victor Hugo hakkındaki makaleleri bu derginin birkaç 
sayısında neşredildi. Ayrıca Arap ve Batı edebiyatlarına dair makaleleri 
de aynı dergide yayınlandı. Rûhî el-Hâlidî hakkında Nâsıruddin el-Esed 
tarafından Muhammed Rûhî el-Halidî Râidü’l-bahsi’t-târîhî isimli bir 
çalışma yapılmıştır (Kahire 1970).10

2. Eserleri
Rûhî el-Halidî’nin edebiyat, siyaset, tarih ve kimya alanında yazılmış 

birçok kitap ve makalesi bulunmaktadır.11

1.Târîhu İlmi’l-Edeb inde’l-İfrenc ve’l-Arab ve Victor Hugo 
(Matbaatü’l-Hilâl, Kahire 1904, 1912, 1929, 1932): Konumuz olan 
eserdir.

2.el-Mukaddime fi’l-Mes’eleti’ş-Şarkiyye münzü Neş’etihâ ila’r-
Rub‘i’s-Sânî mine’l-Karni’s-Sâmin Aşer (Kudüs 1925?): 1897’de 
Fransa’da Dünya Müsteşrikler Kongresinde sunduğu bildiridir. 

3.el-İnkılâbü’l-Usmânî ve Türkiyâ el-Fetât (Hilâl dergisi, 1908; 
Matbaatü’l-Hilâl 1909). 

4.Risâle fî Sür‘ati İntişâri’d-Dîni’l-Muhammedî ve fî Aksâmi’l-
Âlemi’l-İslâmî (Trablus eş-Şam gazetesi 1896): 1896’da Fransa’da 
verdiği bir konferansın metnidir. 

5.Risâle fî İlmi’l-Kimyâ inde’l-Arab ve Keyfe İntekale ile’l-İfrenc 
(Dâru’l-meârif, Kahire 1953).

6.Birtilu el-Âlimü’l-Kimyâvî (Hilâl gazetesi 1902): Ünlü Fransız 
kimyacı Marcelin Pierre Eugéne Berthelot (ö.1907)’un hayatına dair 
bir makaledir.

Bunların dışında Târîhu’s-Suhyûniyye, Rihle ile’l-Endelüs ve İlmü’l-
Elsine isimli eserlerinin el yazma nüshaları Kudüs’te bu aileye ait Hâlidiyye 
Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (http://www.khalidilibrary.org).

Ayrıca Şemseddin Muhammed b. Ebî Bekr es-Safedî İbnü’d-Dîrî 
(862/1457)’nin İslâm fıkhına dair el-Habs fi’t-Tühme ve’l-İmtihân 
alâ Talebi’l-İkrâr ve İzhari’l-Mâl isimli eserini neşretmiştir (yy., 
1321/1903).

10 Bulut, a.g.e., s. 518.
11 Bulut, a.g.e., s. 519.
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3. Târîhu İlmi’l-Edeb inde’l-İfrenc ve’l-Arab ve Victor Hugo
Rûhî el-Halidî bu eseri Fransa’da iken Etudes sur Victor Hugo et sur 

la littérature chez les Européens et chez les Arabes adıyla neşretmiştir. 
Modern Arap edebiyatı alanında yapılan ilk karşılaştırmalı çalışmalardan 
biri olarak kabul edilen bu eser 1902-1903 yıllarında Mısır’da Hilal 
dergisinde önce seri makaleler halinde neşredilmiş, daha sonra aynı 
dergi tarafından kitap olarak basılmıştır. Rûhî el-Hâlidî, kitabın müellifi 
olarak kendi ismini değil, Makdisî mahlasını kullanmıştıtr. O, Arap ve 
Batı edebiyat tarihini ele aldığı bu eserinde, Batı edebiyatının Arap 
edebiyatından etkilenmesini Victor Hugo örneğiyle açıklar. 

Kitap şu başlıklardan oluşmaktadır:
a. Victor Hugo ve İlmü’l-Edeb (s. 40-133)
b. et-Tarîkatü’l-Medresiyye ve’t-Tarîkatü’r-Rûmâniyye fî Âdâbi’l-

İfrenc (s. 133-142)
c. Müellefâtü Victor Hugo (s. 142-286)
d. Hâtime (s. 287-295)

3.1. Victor Hugo’nun Hayatı:
Victor Hugo 26 Şubat 1802’de Fransa’da Paris ile Marsilya 

arasındaki Besançon şehrinde doğmuş ve 1885 yılında Paris’te vefat 
etmiştir. Hugo’nun doğumu 1789-1799 yılları arasında meydana gelen 
Fransız İhtilalinin birkaç sene sonrasındadır. Çocukluğunda anne-
babası ve iki kardeşiyle birlikte babasının işi gereği önce Korsika sonra 
da İliyâ’ya gider.12

Victor Hugo, henüz 14 yaşındayken 10 Temmuz 1816’da defterine 
şöyle yazmıştı:13

“Şatöbiryan olmak istiyorum ya da hiçbir şey.”
Şatöbiryan (Chateaubriand) (ö.1848) o zaman Fransanın en meşhur 

edebiyatçılarından biridir. Hugo’nun hem nazım hem de nesir türü 
birçok eseri vardır. Daha sonra şiiri meşhur olunca Şatobiryan’la da 
tanışır.

Şatöbiryan’la ilgili bu sözü yazmasından bir sene sonra 1877’de 15 
yaşındayken 320 beyitlik bir şiiriyle Fransa akademisinin “Okumanın 

12 Rûhî el-Hâlidî, Târîhu İlmi’l-Edeb inde’l-İfrenc ve’l-Arab ve Victor Hugo, 
Dimaşk 1984, s. 42-43.

13 Hâlidî, a.g.e., s. 45.



127

Faydaları” isimli yarışmasına katılır. Şiiri büyük beğeni görür. Fakat 
komisyon bu şiiri o yaşta birinin yazamayacağını düşünerek ona ödül 
vermediği gibi onu hırsızlıkla da itham eder.14

1821’de annesini kaybetti, 1822’de 19 yaşındaki Adele Foucher 
evlenir. Bir müddet sonra başka bir kadını sevdi ve onu ilk hanımının 
bulunduğu eve yerleştirir.15

Hugo 1843’te Les Burgraves (Alman Derebeyler) isimli bir oyun 
yazar ancak hiç ilgi görmez. Bu durum onu üzüntüye sevkeder. Aynı 
yıl 19 yaşındaki kızı Leopoldine’nin kocasıyla birlikte Sen Nehri’nde 
bir sandal gezisinde boğularak ölmesi de onu derinden etkiler. Bu 
iki olaydan sonra bir müddet bir şey yazmaz. Siyaset ve toplumsal 
meselelerle ilgilenmeye başlar.16

3. Napolyon bir darbeyle Fransa yönemini ele geçirince Hugo’yu sınır 
dışı eder. 1852-1870 yılları arası sürgünde geçer. Bu sürgün yıllarında 
hayatı ekonomik sıkıntılar içinde geçer. “Açlık insanın kalbinde bir 
delik açar ve orayı kinle doldurur.” der.17 

Hugo 1862’de sürgün hayatında bu zor şartlar altında Sefiller (البؤساء) 
romanını yazar. Kitap aynı anda 9 Avrupa dilinde birden yayınlanır. 
Bundan sonra ekonomik olarak refaha kavuşur.18

Hugo 1870’de III. Napolyon’un Prusya’ya yenilmesi sonrası yöne-
timden düşmesi neticesinde Fransa’ya döner. Böylece sürgün hayatı 
biter.19

1868’de eşi Adele vefat eder. 1863’te babası istememesine rağmen 
evlenmek için bir gemi kaptanıyla Hindistan’a kaçan kızı 1872’de akli 
dengesini yitirmiş olarak geri döner. Bütün bunlar onu derinden etkiler.20

Fransız edebiyatının en çok ürün veren yazarlarından olan Victor 
Hugo 1885 yılında 85 yaşında vefat eder ve cenazesine hiçbir rahibin 
katılmamasını vasiyet eder.21

14 Hâlidî, a.g.e., s. 45, 194.
15 Hâlidî, a.g.e., s. 47.
16 Hâlidî, a.g.e., s. 51-52.
17 Hâlidî, a.g.e., s. 54.
18 Hâlidî, a.g.e., s. 55.
19 Hâlidî, a.g.e., s. 56.
20 Hâlidî, a.g.e., s. 56.
21 Hâlidî, a.g.e., s. 59.
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3.2.  İlmü’l-Edeb inde’l-İfrenc ve’l-Arab:
Lafız-mana ilişkisini anlatan Hâlidî sözde asıl olanın lafız değil 

mana olduğunu, lafız manayı içine alan bir kalıp ya da zarf olduğunu 
söyler. O, mananın lafza değil lafzın manaya tabi olması gerektiğini 
söyledikten sonra sırf seci yapmak amacıyla bir emirin Kum kadısına 
yazdığı şu yazıyı aktarır:

“أيهّا القاضي بقُمْ قد عزلناك فقُمْ.”
(Ey Kum kadısı! Seni görevden aldık, o makamda durma artık.)
Kadı der ki: Vallahi bizi görevden alan şey ancak emirdeki seci 

merakı.
Hâlidî ardından da şöyle der:
“Edebiyatta derinleşmek isteyenlerin medeni milletlerin edebiyatına 

bakması gerekir. Onların edebiyat tarihine ve meşhur kitaplarına göz 
atmalıdır. Böylece onlardaki geniş düşünce, yüce kavrayış ve yüksek 
manalara vâkıf olur, nazım ve nesirdeki üslûplarını ve sözü nasıl 
kullandıklarını bilir, ileri seviyede olan ediplerle diğerlerini birbirinden 
ayırır.”22

Daha sonra meşhur Câhiliye şairlerinden bahseder. Bunlar:
İmruulkays, Tarafe b. El-Abd, Amr b. Külsûm, Hâris b. Hillize, 

Züheyr b. Ebî Sülmâ, Antere b. Şeddâd, Lebîd b. Rebîa, Nâbiga ez-
Zübyânî, Hâtim et-Tâî, Düreyd b. es-Sımme, Şenferâ, Aʻşâ, Teebbeta 
Şerran gibi şairlerdir. Bunlardan İmruulkays ve Tarafe’nin şiirleri 
Batı dillerine çevrilirken, bazı divanlar da Avrupa’da neşredilmiştir. 
Câhiliye şiirini derleyen Hammâd er-Râviye’nin Halife II. Velid’in 
huzurunda alfabenin her harfinden kafiyenin bulunduğu 100 uzun kaside 
okuduğunu aktaran Hâlidî bu durumun Câhiliye şiirinin çokluğunu 
gösterdiğini söyler.23

Hâlidî ardından fesâhat ve belâgatin zirvesinde olan Kur’ân’ın 

22 Hâlidî, a.g.e., s. 60. 
 Hâlidî burada medenî milletlerle Avrupa’yı kasteder. Ancak kanaatimizce önceliği 

kendi değerlerimizi taşıyan eserleri okumaya vermeli, ardından Avrupa dâhil diğer 
milletlerdeki bize faydalı olacak eserleri okumalıyız. Yani biz merkezli okuma 
yapmalıyız. Aksi halde kültür erozyonuna maruz kalırız. Çünkü her eser kendi 
kültür ve değeriyle gelir.

23 Hâlidî, a.g.e., s. 72-73.
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indiğini söyler. Kur’ân üslûbunun Arapların nazım ve nesirde alışık 
olduğu hiçbir üslûba benzemediğini  ifade eder. Kur’ân’da lafız manaya 
tabi olarak gelmiştir. Bu sebeple Kur’ân, kâhin ve şairlerin sözleri başta 
olmak üzere bütün nazım ve nesir türlerini aşan bir üslûpla gelmiştir.24

İslâmî dönemin önemli şairleri, Hassân b. Sâbit (ra),Ömer b. Ebî 
Rebîa (ra), Hutay’e, Cerir ve Ferezdak gibi şairlerdir. Bu şairlerin 
belâgati, Câhiliyye şairlerinden daha üstündür.25

3.3.  Tercüme Faaliyetleri:
Abbasilerle birlikte yoğun bir tercüme faaliyeti başladı. Yunanca 

başta olmak üzere Farsça, Hintçe, Süryanice ve İbraniceden tercümeler 
yapılmaya başlandı. Bu dönemin en başta gelen mütercimi Kelîle ve 
Dimne’yi bazı katkılarla Farsçadan Arapçaya çeviren İbnü’l-Mukaffa 
(ö.142/759)’dır. Bu eser adını içinde geçen Kelîle ve Dimne adlı iki 
kardeş çakaldan alır. Daha önce Mecusi olan İbnü’l-Mukaffa, Kirman 
valisi İsa b. Ali’nin hizmetindeyken onun etkisiyle Müslüman olur. 
Onun Arapçaya çevirdiği Kelîle ve Dimne’yi Ebân b. Abdülhamid 
nazma çekmiştir. Ardından Nizamülmülk’ün şairi İbnü’l-Hebbâriyye 
(ö.509/1115) Netâicü’l-Fitne fî Nazmi Kelîle ve Dimne adıyla (Bom-
bay 1304, 1307; nşr. Hûrî Ni‘metullah el-Esmer, Lübnan 1900) ve Ab-
dülmü’min b. Hasan es-Sâgânî (ö.640/1242) Dürrü’l-Hikem fî Emsâ-
li’l-Hünûd ve’l-ʿAcem adıyla nazma çekmiş ve bu son iki eser günü-
müze ulaşmıştır. Yine bu dönemde Elfü Leyle ve Leyle (Binbir Gece 
Masalları) kitabı yaygındı.26

Hilafetin Abbasilere geçmesiyle Emeviler döneminde başlayan 
tercüme faaliyetleri hızlandı. Hâlidî’ye göre Abbasiler döneminde 
Arap edipler, Aristo’nun Mantık kitabını Arapçaya tercüme ederken 
Yunanlıların ne şiirine, ne efsanelerine ne de romanlarına bakmışlardır. 
Ne onlardaki fikir hürriyetini ne de sözlerindeki zevki takdir etmişlerdir. 
Bunun da sebebi Müslümanların birçok edebî türle daha da önemlisi 
Kur’ân ve hadisle meşgul olmalarıdır. Müslümanlar mantık, astronomi, 

24 Hâlidî, a.g.e., s. 76.
25 Hâlidî, a.g.e., s. 80-81.
26 Hâlidî, a.g.e., s. 81-83; Adnan Karaismailoğlu, “Kelîle ve Dimne”, DİA, XXV, 

210-212.
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tıp, geometri gibi kitapları tercüme ederken ne Yunan ne de Roma 
edebiyatından herhangi bir şeyi ne bir kaside, ne bir hitabe, ne bir 
roman, ne bir hikaye ne de bir efsaneyi Arapçaya tercüme etmişlerdir.27

3.4.  Endülüs’ten Batı’ya Geçen Şiir Türleri:
Müslümanlar Endülüs’te berrak bir gökyüzü, güzel bir yeryüzü, 

temiz bir hava, çiçekli ağaçlar, şırıl şırıl akan nehirler, yüksek dağlar 
ve geniş ovaları görünce ufukları açıldı, fikirleri genişledi, şiirleri 
güzelleşti, şiir türleri arttı, dolayısıyla edip ve şairlerin sayısı çoğaldı. 
Onların ortaya koydukları yeni bir şiir türü olan muvaşşah28 ve zecel29 
şiiri Endülüs’ten Fransa’ya geçti. Muvaşşah şiirini bulan (IX.) yüzyılın 
sonlarına doğru Mukaddem b. Muâfâ’dır. Ondan da el-İkdü’l-Ferîd adlı 
eserin müellifi İbn Abdürabbih almış ve bu şiir türü yaygınlaşmıştır. 
Hâlidî, İstanbul’daki 80 bine yakın eserin bulunduğu 50’ye yakın 
kütüphanenin her birinde el-İkdü’l-Ferîd kitabının bir veya daha fazla 
nüshasının bulunduğunu söyler.30

Câhiliye dönemi ve İslami dönemde Arap edipler nazım ve ne-
sirde bütün gayretlerini manaya değil lafza vermişler, bir mana-
yı kaç şekilde verebiliriz amacını gütmüşlerdir. Manayı suya, laf-
zı da kaba benzetmişler ve onlar kabın altın, gümüş, sedef ve cam 
mı olacağıyla uğraşmışlar, suyun türleriyle uğraşmamışlardır.31  

27 Hâlidî, a.g.e., s. 87-88.
28 Muvaşşah hakkında geniş bilgi için bkz. Mustafa Aydın, “Müveşşah”, DİA, 

XXXII, 229-231.
29 Zecel hakkında geniş bilgi için bkz. Musa Yıldız, “Zecel”, DİA, XLIV, 176-177.
30 Hâlidî, a.g.e., s. 93-94.
31 Rûhî el-Hâlidî bu ifadesiyle hem Câhilî hem de İslâmî dönem şairlerini manaya 

değil lafza önem vermekle itham etmektedir. Hâlbuki bu iki dönemde mananın 
ihmal edildiğini söylemek yaygın kanaate göre hata olur. Çünkü lafız-mana 
ilişkisi açısından bakıldığında Müslüman edipler arasında farklı görüşler olduğu 
ortaya çıkar. Bazı edipler sözde asıl olanın lafız olduğunu, bazıları asıl olanın 
mana olduğunu söylerken bazıları da lafız ve mananın birlikte önemli olduğunu 
söylemişlerdir. Ancak lafzın önemli olduğunu söyleyenlerin dahi mana yönünü 
ihmal etmedikleri hatta orijinal manalar ortaya koymak için çaba sarfettikleri 
görülür. Bu edipler, anlamların insan tabiatında zaten var olmaları nedeniyle lafzın 
değerinin anlamdan daha fazla olduğunu, asıl işin lafızların iyi, şiirin örgüsünün 
güzel, telifinin kusursuz olmasında olduğunu ifade etmişlerdir ki haklılık payları 
vardır. Hatta İbn Cinnî (ö. 392/1001) el-Hasâis adlı eserinde “Arapların lafza 
önem verdiği ve manayı önemsemedikleri iddiasına red babı” şeklinde bir başlık 
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Sadece noktalı ya da noktasız harflerle bir şeyler yazma gayretine gir-
mişlerdir.32

Hâlidî, Makâmât sahipleri Harîrî ve Bediuzzeman el-Hemedânî’yi 
lafızlara önem vermekle, istiare, teşbih vb. edebi sanatlarla meşgul 
olmakla itham eder. Şayet bunlar Yunan, Roma ve Avrupalı katip ve 
şairlerin üslûbuyla yazsalardı bize şeffaf bir kristal kase içinde en 
güzel içecekleri sunacaklardı der. Fakat onlar deniz suyunu altın vb. 
mücevherlerle süslü hangi kapta sunacaklarıyla uğraştılar. Ancak 
Hugo’nun Hernani adlı eserine baktığımızda kullandığı üslûbun 
gönüllere tesir ettiğini söyler. Aynı üslûp güzelliğini İtalyan Dante’nin 
İlahi Komedya adlı eserinde de görülür. 11. Oryantalistler Kongresi’nde 
Mısırlı delege Dante’nin bu eserinin Ebu’l-Alâ el-Maarrî’nin Risâletü’l-
Gufrân adlı eserine benzediğini söylemiştir.33 

3.5.  Arap Şiirinin Batı Şiirine Etkisi Olmuş Mudur?
İspanyol, Alman, İtalyan ve Fransız şairler Endülüslü şairlerden 

muvaşşah ve zecel türü şiirleri alarak bunlardaki üslûbu kendi dillerinde 
ustalıkla kullanmışlardır.34

Hâlidî daha sonra Galya ve Roma dönemlerinden itibaren Fransa’nın  
tarihinden bahseder.35

Ardından Emevi Halifesi Velid b. Abdülmelik döneminde Kuzey 
Afrika valisi Musa b. Nusayr’in emri ve Tarık b. Ziyad (ö.102/720)’ın 
komutasında Endülüs’ün fethini ele alır.36

3.6.  Haçlı Seferlerinin Etkisi:
Hâlidî 1291 yılında sonuncusu gerçekleşen sekiz haçlı seferlerini 

anlatır. Bu savaşların maddî neticesi olduğu gibi edebiyat yönünden de 

atarak bu tür iddiaları kabul etmez. Bu konuda geniş bilgi için bkz. İbn Cinnî, 
el-Hasâis, el-Hey’etü’l-Mısriyye el-Âmme li’l-Kitâb, yy ts, I, 216-265; Halim 
Öznurhan, “Ebû Hilâl el-Askerî’ye Göre Lafız ve Anlam”, Sakarya Ünivesitesi 
İlahiyat Fakültesi Dergisi, 14/2006, s. 142-145; Mehmet Akif Özdoğan, Arap Dili 
ve Belâgatında Lafız ve Anlam, Ensar Neşriyat, İstanbul 2018, s. 149-209.

32 Hâlidî, a.g.e., s. 95.
33 Hâlidî, a.g.e., s. 96-97.
34 Hâlidî, a.g.e., s. 100.
35 Hâlidî, a.g.e., s. 101.
36 Hâlidî, a.g.e., s. 105.
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önemli etkileri olmuştur. Bu Haçlı seferlerinden sonra iki önemli yola 
girmiştir: 

1.  Düzen
2.  İlerleme
Renan (ö.1892)’a göre Müslümanların ilmi Batı’ya geçmiş ve onların 

bedenini mikroba karşı aşılamış, bundan sonra İslam aleminde çöküş, 
Batı’da da yükseliş süreci başlamıştır.37 

Yine Haçlı savaşları neticesinde Batılılar kendi tarihlerini yazma 
ihtiyacı hissetmişlerdir. Bu da ilk defa 8. ve sonuncu Haçlı seferinde 
Tunus’ta ölen  9. Luis (ö.1270) döneminde yapılmıştır.38

3.7.  Kâfiyenin Batı’ya Geçişi:
Ardından Batı’nın şiirdeki kâfiyeyi Arap şiirinden aldığını söyler. 

Onlarda kafiye sadece son harfte yapılırdı. Sâge-Ârme gibi. Batı medih, 
gazel, nesib, hiciv, hezl gibi şiir türleriyle kıssa, atasözleri, nükte gibi 
nesir türlerini Arap edebiyatından almışlardır.39 

3.8.  Bilim, Tıp ve Felsefenin Batı’ya Geçişi:
Miladi 10. yy.dan itibaren Endülüs’e komşu olan Avrupalılar eğitim 

görmek üzere Endülüs’e gelirler ve ülkelerine dönerek öğrendikleri 
bilgileri insanlara aktarırlardı.40

Batılılar Fransa’nın Montpellier şehrinde bir tıp okulunu 13. yy.da 
açtılar. Bu, Napoli yakınlarındaki tıp okulundan sonra Batı’daki en eski 
tıp okuludur. Montpellier’deki tıp okuluna Endülüs’ten birçok bilgin  
götürdüler.41

14. yy.da Batılılar, Yunan ilim ve felsefesini daha önce Arapça’dan 
Latinceye çevrilmiş kitaplardan Fransızcaya tercüme ettiler.42

37 Hâlidî, a.g.e., s. 125, 184.
38 Hâlidî, a.g.e., s. 130-131.
39 Hâlidî, a.g.e., s. 126-127.
40 Hâlidî, a.g.e., s. 135.
41 Hâlidî, a.g.e., s. 131, 135.
42 Hâlidî, a.g.e., s. 131.
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3.9.  Arap Edebiyatının Batı’ya Geçişi:
Miladi 11. yy.ın sonlarına kadar Batılılar için bir edebiyattan bahse-

dilemez. Kiliselerde rahiplerin ezberleyip okuduğu ve manası bilinme-
yen şiirlerin dışında başka bir şey yoktu.43

1635 yılında Fransız Akademisi kurulur ve bu akademi Fransızca 
bir sözlük hazırlatır. Descartes (ö.1650), Voltaire (ö.1778) ve Balzac 
(ö.1850) 17-19. yüzyıllarda yetişen ünlü edebiyatçılardır. Edebiyat tür-
leri Endülüs’e komşu olmaları sebebiyle İspanya’da daha çok gelişmiş-
tir.44

Avrupalılar kafiye, gazel, nazım ve nesir türlerini Araplardan öğren-
diler. Kıssa, hikaye, atasözleri ve hikmetli sözleri kendi dillerine aktar-
dılar. Arap edebiyatını ilk öğrenenler İspanyollar ve İtalyanlardı. Çünkü 
onlar Endülüs’te ve Sicilya’daki Müslümanlara sınır idiler. İtalyanların 
en ünlü edebiyatçıları Dante (ö.1321) idi. Ona şöhret kazandıran eser 
de İlahi Komedya’dır. Nazım olarak yazdığı eseri Cehennem, Arâf ve 
Cennet olarak üç bölüme ayırmıştır. Bu eser, Ebu’l-Alâ el-Maarrî’nin 
Risâletü’l-Gufrân adlı eserine çok benzemektedir.45 

Fransız edebiyatı 14. Luis döneminde (1600-1715) zirvesine ulaş-
mıştır. Bu dönemde trajedide Pierre Corneille (ö.1684) ve Racine 
(ö.1699), komedide Moliere (ö.1673), hicivde Boileau (ö.1711) en meş-
hur ediplerdir. 19. yy. Türk edipleri Ziya Paşa (ö.1880), Namık Kemal 
(ö.1888), Abdülhak Hamid Tarhan (ö.1937), Recaizade Mahmud Ek-
rem (ö.1914), Said Bey ve Muallim Naci (ö.1893) de bu meşhur Fransız 
edebiyatçıların yolundan gitmek istemişlerdir.46

Victor Hugo, Batı edebiyatında romantizm akımının öncüsü sayılır. 
Romantizm akımının temsilcileri olan Alman, İngiliz ve Fransız edebi-
yatçılar, edebi türleri Orta Çağ’da Müslümanlara komşu olan İspanyol 
ve İtalyan ediplerden almışlardır.47

43 Hâlidî, a.g.e., s. 134.
44 Hâlidî, a.g.e., s. 132.
45 Hâlidî, a.g.e., s. 136-137, 166.
46 Hâlidî, a.g.e., s. 138, 141.
47 Hâlidî, a.g.e., s. 153.
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Alman edebiyatçılarının önderi sayılan Goethe (ö.1832) Dîvânu 
Oriental (Dîvânu’ş-Şarkiyyât) adlı manzum eserinde Hâfız Şîrâzi (ö. 
792/1390)’nin Dîvân’ını taklit etmiştir. Hâfız’ın Dîvân’ı Batı dillerine 
tercüme edilmiştir. Sadi (ö. 691/1292)’nin Bostan ve Gülistan’ı ile 
Firdevsî (ö. 411/1020)’nin Şahnâme’si de Batı dillerine tercüme 
edilmiştir. Victor Hugo, eserlerinde Sadi’yi zikretmiş ve ondan alıntılar 
yapmıştır.48

Renan (ö.1892) Endülüs Müslümanlarının ilim ve felsefesini 
incelemiş ve elde ettiği bilgileri İbn Rüşd isimli eserinde toplamıştır. 
Bir başkası, bir Arapça öğretmeni olan Carra de Vaux (ö.1953), 
İslam felsefesiyle ilgili olarak İbn Sina (Avicenna, Paris 1900) ve 
İslam kelamıyla ilgili olarak da Gazali (Paris 1902) isimli eserleri 
neşretmiştir.49

Hâlidî’ye göre Victor Hugo’nun ünlü olmasının sebebi; Fransız 
dili ve edebiyatının inceliklerini bilerek çok eser vermesi, eserlerinde 
kullandığı üslûbun sade ve açık olması, I. Napolyon’u överken III. 
Napolyon’u hicvetmesi ve insanların bunlara ilgili duymasıdır.50

Rûhî el-Hâlidî, Victor Hugo’nun Les Orientales (eş-Şarkiyyât/
Doğu Şiirleri) isimli eserinde 1821’de Mora’da başlayan ve 1827’de 
bağımsızlık ilanıyla neticelenen Yunan isyanını destekleyerek 
Hıristiyan dünyasını Müslümanlara karşı savaşa ve yeni bir Haçlı 
seferine çağırdığını da zikreder.51

Rûhî el-Hâlidî’ye göre Victor Hugo eserlerinde, Bakıl-
lânî (ö.413/1013)’nin İcâzü’l-Kur’ân’da, Abdülkâhir el-Cürcânî 
(ö.471/1078-1079)’nin Esrâru’l-Belâga’da ele aldığı teşbih, tahyil ve 
bedi sanatlarını kullanmıştır. Fakat Victor Hugo bunların ötesine geç-
miş, Arap şairlerinin daha üstünde eserler ortaya koymuştur. Çünkü 
Arap şairlerin çoğu, Câhiliye şairlerinin ortaya koyduğu üslûpların öte-
sine gidememiş ve dar bir çerçevede kalmıştır. Bu dar çerçevenin dışı-
na çıkanlar azdır. Ebu’t-Tayyib el-Mütenebbî (ö.354/965) ve Ebu’l-Alâ 
48 Hâlidî, a.g.e., s. 155.
49 Hâlidî, a.g.e., s. 183-184. Gazali kitabı Mehmet Ali Ayni tarafından bazı 

değişikliklerle Türkçe’ye tercüme edilip Hüccetü’l-İslâm İmâm Gazzâlî adıyla 
basılmıştır (İstanbul 1327). Eser Âdil Züaytir tarafından da el-Gazzâlî Arapçaya 
tercüme edilmiştir (2. bs., Beyrut 1983).

50 Hâlidî, a.g.e., s. 288-290.
51 Hâlidî, a.g.e., s. 212-215.
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el-Maarrî (ö.449/1057) bu çerçevenin dışına çıkanlardandır. Bu iki şair 
hürriyet, eşitlik ve adalet gibi toplumsal ve siyasi konulara temas etmiş-
ler, birçok felsefi konuyu da ele almışlardır.52

Sonuç
Arap edebiyatının Batı edebiyatını etkilemesi tercümeler yoluyla 

olmuştur. Tabii Batılılar, Müslümanlara ait eserleri tercüme ederken 
birçok Arapça ismi de Latinleştirdiler. İbn Sina için Avicenna, İbn Rüşd 
için Averroes, İbnü’l-Heysem için Alhazen, Battânî için Albatenius 
ismini kullan mışlardır.

Bilim alanında etkileşim olduğu gibi edebiyat alanında da etkileşim 
olmuştur. Mesela XII. yy.da Endülüs’te yaygın zecel tarzı şiir aynı vezin, 
kafiye ve konu ile Troubadour denilen gezgin halk şairleri tarafından 
Batı’ya taşınmıştır.

Yine İtalyan Dante’nin âhiret yolculuğunu anlatan ve orijinal adı La 
Divina Commedia şeklinde olan manzum eseri İlâhî Komedya’da Ebü’l-
Alâ el-Maarrî (ö.449/1057))’nin Risâletü’l-Gufrân’ı ile Muhyiddin 
İbnü’l-Arabî’nin el-Fütûĥâtü’l-Mekkiyye’sinden faydalandığı bizzat 
Batılı araştırmacılar tarafından dile getirilir.

Ayrıca Fransız şair ve yazar La Fontaine, bazı masallarında Hintli 
bilge Beydebâ’ya ait Kelile ve Dimne’den istifade etmiş ve buradaki 18 
masal şiir şeklinde onun eserinde yer almıştır. İbnü’l-Mukaffa, Kelile 
ve Dimne’yi Farsçadan Arapçaya çevirmiş ve bu Arapça nüsha 60’tan 
fazla dile tercüme edilmiştir.

Endülüslü filozof ve hekim Ebû Bekr İbn Tufeyl (ö.581/1185)’in Hay 
b. Yakzân adlı eseri 15. yy.da Pico della Mirandola tarafından Latinceye 
çevrilmiştir. Eserin Batı’ya etkisi, İspanyol yazarı Gracian Baltasar’ın 
el-Criticon adlı kitabı ile Daniel de Foe’nun Robinson Crusoe’sunda 
görülmüştür.

Rûhî el-Hâlidî de Târîhu İlmi’l-Edeb İnde’l-İfrenc ve’l-Arab ve 
Victor Hugo adlı eserinde, Arap ve Batı edebiyat tarihini ele alarak, Batı 
edebiyatının Arap edebiyatından etkilenmesini Victor Hugo örneğiyle 
açıklamıştır.

52 Hâlidî, a.g.e., s. 291.
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FASLI DİPLOMAT MUHAMMED EL-MİKNÂSÎ’YE GÖRE
18. YÜZYILIN İKİNCİ YARISINDA KUDÜS VE 

ÇEVRESİNDE SOSYAL VE DİNÎ HAYAT
Abdulsait (A. Sait) AYKUT*

El-Miknâsî’ye ait İhrâzu’l-Mu‘allâ başlıklı seyahatnamenin Kudüs 
ve el-Halil kısmı Üstad Abdulhâdî et-Tâzî tarafından 1997’de yayınlan-
mış,1 eserin tümünün ilmî neşri ise tarih profesörü Muhammed Bûkebût 
tarafından 2003’te yapılmıştır. Öte yandan, Minnesota Üniversitesi’n-
den Profesör Nebîl Matar, 2015 yılında, el-Miknâsî’den yaptığı alıntı-
ları, “müslüman bir seyyah gözüyle modern dönem öncesi Hristiyan 
Avrupa ve İslam Âlemi” bağlamında yorumlayarak Anglosakson ilim 
dünyasında ses getiren enteresan bir çalışma ortaya koymuştur.2 TDV 
İslam Ansiklopedisi’nde İbrahim Harekât tarafından hazırlanan “İbn 

* Doç. Dr., Sun Yat-sen Üniversitesi, Zhuhai – Çin.
1 Dr. Abdulhâdî et-Tâzî, el-Quds ve’l-Halîl fi’r-rihalâti’l-mağribiyye: Rıhletü İbn 

Osmân nemûzecen, (Rabât: Menşûrât el-munazzamati’l-islâmiyye, 1997).
2 Nabil Matar, An Arab ambassador in the Mediterranean world: The travels of 

Muhammad ibn ‘Uthman al-Miknasi, 1779-1788, (Routledge, Taylor and Francis 
Inc., 2015).
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Osman el-Miknâsî” maddesi3 ve bazı kısa referanslar hariç tutulursa, 
seyyahımız Türk ilim âleminde gerektiği kadar bilinmemektedir. Bu 
hususa binaen tebliğimi özellikle Türkçe veriyorum; sadece bazı mü-
him noktaları aynen iktibas ederken Arapçayı kullanacağım.

Muhammed el-Miknâsî 18. yüzyılın ikinci yarısında, İspanya, Malta 
ve Sicilya gibi bölgeleri Faslı bir diplomat olarak gezmiş; Akdeniz 
çevresini maharetli bir şekilde kaleme almış güçlü bir tarihçidir. Onun 
geride bıraktığı üç eser arasında İhrâzü’l-mu‘allâ ve’r-raqîb fî hacci 
Beytillahi’l-Harâm ve ziyâreti’l-Qudsi’ş-Şerîf ve’l-Halîl ve’t-teberrük 
bi-qabri’l-Habîb adlı seyahatnamesi, 1785 – 1788 arasındaki gezilerini 
ele almakta olup İstanbul, Hicaz, Kudüs ve Filistin’e dair kıymetli 
bilgiler ihtiva etmektedir. Bu seyahatin amacı, İbrahim Harekât›ın da 
işaret ettiği gibi, Fas ile Cezayir arasındaki sınır ihlalleri meselesinin 
halledilmesi idi.4 El-Miknâsî ve beraberindeki heyet bir yıl İstanbul’da 
kalmış, dönüş yolunda surre alayına katılmış, haccı edâ ettikten sonra 
Kudüs ve civarını ziyaret etmiştir.

Tarafımızdan çevirisi yapılan bu klasik seyahatnâme, hem Osmanlı 
İmparatorluğu’nun başkentine, hem de imparatorluğun Arapça konuşan 
bölgeleriyle kurduğu münasebete dair ciddi tahliller içermektedir. 
Müslüman bir diplomat olarak el-Miknâsî, bir yandan Osmanlı 
İmparatorluğu’nun güç ve imkânlarını iftiharla dile getirmekte; öte 
yandan, uzun gezileri esnasında şahit olduğu problemli hususlara 
değinmekten de geri durmamaktadır. El-Miknâsî, İstanbul âşığı 
seyyahlardandır ve bu mevzuyu, Profesör Bûkebût’un yaptığı gibi,5 
başka bir çalışmada etraflıca ele almak isabetli olacaktır. 

Seyyah, Kudüs ve civarındaki tasavvufî hayata değindiği gibi, 
dönemin sosyal ve siyasi hadiseleri ilgili ayrıntılara da yer vermiştir. 
Osmanlıların Kudüs’ün imarı için gösterdikleri çabaları dile getirmiş, 
bu şehirde karşılaştığı Kadirî - Halvetî şeyhleri hakkında uzun bir 
bölüm kaleme almıştır. 

3 İbrahim Harekât, “İbn Osman el-Miknâsî”, TDV İslâm Ansiklopedisi, (Türkiye 
Diyanet Vakfı: 1999), c. 20, s. 237-238. Web adresi: https://islamansiklopedisi.
org.tr/ibn-osman-el-miknasi (22.12.2018).

4 Bkz., a.y.
5 Bkz.: Muhammed Bûkebût, “Faslı bir Seyyah Gözüyle 18. Yüzyılda İstanbul” çev. 

A. Sait Aykut, Seyahatle Tanışmak, Nuri el-Cerrah ve A. Sait Aykut editörlüğünde, 
(Abudabi: Dâru’s-Suveydî, 2011),  s. 95 - 109. 
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Seyyahın Cezzâr Ahmed Paşa ile İlgili İntibaları
Seyyah Kudüs yolculuğunu Akka’dan başlatmış, ziyaretini tamam-

ladıktan sonra yine Akka üzerinden yurduna dönmüştür. Akka’ya gel-
diklerinde kafiledeki bir arkadaşı şehre girip gecelemeye uygun bir ev 
ararken epey vakit harcamış, ancak sonunda eli boş dönmüştür. Nihayet 
kudretli Osmanlı valisi Cezzâr Ahmed Paşa bu heyetten haberdar olmuş 
ve bizzat kendisi deniz kıyısında onlar için yeni bir han ayarlamıştır.6 
Bu durum, Cezzâr Ahmed Paşa’nın, bazı Avrupalılarca tasvir edildiği 
gibi sadece egzantrik bir despot değil, diplomasiden anlayan zeki ve 
pragmatist bir devlet adamı olduğuna da işarettir. Cezzâr Ahmed Paşa, 
“cezzâr” yani kasap lakabını Mısır’da âsâyişi sağlamak üzere başka bir 
efendiye bağlı iken almıştır. Profesör Feridun Emecen’in de zikrettiği 
gibi, “bazı kaynaklara göre urban ile yaptığı savaşlarda birçok kişiyi 
develeriyle birlikte öldürdüğü için kendisine ‘deve kasabı’ anlamına 
gelen ‘Cezzâr’ lakabı verilmiştir.7 Akka müdâfaasında Napolyon’u 
püskürtmesi, ardından bu kent ve civarında büyük bir imar faaliyetine 
girişmesi, dönemin standartlarıyla bakıldıkta, onun hem askeriyeden 
hem de şehir idaresinden anladığını göstermektedir. Ancak görevinin 
son yıllarında aldığı vergilerin çokluğundan nâşi epey bir şikâyet birik-
miştir. Seyyahımız Kudüs seyahatinin sonunda bu duruma değinmek-
tedir. Diğer bir Faslı seyyah Zeyyani’ye göre “Cezzâr Ahmed Paşa şid-
det ve kasveti tab’ edinmiş, zaman zaman mehdilik hevesleriyle coşan 
biridir; eline fırsat geçtiğinde doğunun ve batının hükümdarı olacağını 
ve devletinin ta Fas’a kadar uzanacağını, hatta Fas mülkünü ele geçire-
ceğini” iddia etmiştir.8 Cezzâr Ahmed Paşa, bu tür garip hezeyanlarına 
rağmen pragmatist bir idareci olup seyyahın verdiği beyanata göre halk 
nezdinde sevilen biridir. Bu ve benzeri müşahedeler, Cezzâr’ın karma-
şık bir karaktere sahip olduğunu göstermektedir.

6 Muhammmed b. Abdulvahhâb el-Miknâsî, İhrâzü’l-mu‘allâ, ilmî giriş ve 
edisyon-kritik: Dr. Muhammed Bûkebût, (Abudabi: Dâru’s-Suveydî, 2003), s. 
288. Bûkebût’un bu çalışması, 2003 yılında  İrtiyâdu’l-Âfâq kurumu tarafından 
periyodik olarak verilen İbn Battûta ödülüne layık görülmüştür.

7 Feridun Emecen, “Cezzâr Ahmed Paşa”, TDV İslâm Ansiklopedisi, (Türkiye 
Diyanet Vakfı: 1993), c. 7,  s. 516-518. Web adresi: https://islamansiklopedisi.org.
tr/Cezzâr-ahmed-pasa (20.12.2018).

8 Zeyyânî, et-Tercumânetü’l-Kübrâ, ilmi edisyon-kritik: Abdülkerîm el-Fîlâlî, 
(Rabât: Dâru neşri’l-ma‘rife: 1991) s. 258 – 259.
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Seyyahımız iki gün sonra hususi davetle Cezzâr Ahmed Paşa’nın hu-
zuruna çıkar. Cezzâr epey hastadır ama konuklarını güleryüzle karşılar, 
bir saat kadar onlarla sohbet eder.9  El-Miknâsî, Cezzâr Ahmed’in bu 
kenti meşhur ettiğini, orada, mimari bakımdan İstanbul’dakilere benze-
yen çok güzel bir cami inşa ettiğini belirtir. Bu ve benzeri ifadeler Arap 
dünyasında 18. yüzyıl sonlarında İstanbul tarzı camilerin beğenildiğine, 
merkez ile çevre arasında kültürel ve duygusal bağların kopmadığına 
dair bir argüman olarak kabul edilebilir. Seyyahın tasvirine göre Cezzâr 
Ahmed bu cami projesinin orta yerine daire şeklinde sıra sıra hurma ve 
selvi ağaçları dikmiş, yine o civarda çok güzel bir hamam yaptırmış-
tır. 1781-1782 civarında yapılan bu cami ve şehirdeki diğer medrese, 
çeşme, hamam gibi binalar, Paşa tarafindan yürütülen büyük imar ha-
reketinin meyveleridir. Cezzâr Ahmed Camii, 1897’de ciddi bir onarım 
geçirmiş olup hâlen Akka’daki en büyük camidir.10

Seyyahın anlattığına göre halk Cezzâr Ahmed’i sevmekte, 
kimsesizler ona dua etmekte, muhtaç vaziyette olup izzetinden 
dilencilik yapamayan yoksullar daima Cezzâr Ahmed’den nevâlesini 
almaktadır. Ancak seyyahın demesine göre Cezzâr Ahmed, devletten 
bağımsız davranmakta, merkezî idareden gelen her emr ü fermanı değil 
sadece işine gelenleri uygulamaktadır. Seyyah oradayken merkezden 
“ordu topla askeri cihada hazırla” diye ferman geldiği halde Cezzâr 
buna kulak asmamıştır. Öte yandan seyyaha göre Cezzâr bu konuda 
mazur olabilir, çünkü artık kendi canının korunacağından bile emin 
değildir; dolayısıyla böyle bir fermana icabet etmek onun sonu da 
olabilir. Professor Emecen’in de izah ettiği üzere, Cezzâr’ın merkezî 
idareye açıkça isyan etmemesi, Osmanlı idaresine itaat ettiği şeklinde 
de yorumlanmamalıdır; Osmanlı onun gücünü sınırlamaya çalışsa da 
başarılı olamamıştır.11 Son zamanlarda Cezzâr Ahmed Paşa ile ilgili en 
detaylı araştırma Mustafa Güler tarafından yayınlanmıştır.12

9 el-Miknâsî, İhrâzü’l-mu‘allâ s. 289
10 Özkan Ertuğrul, «Cezzâr Ahmed Paşa Camii”, TDV İslam Ansiklopedisi, (Türkiye 

Diyanet Vakfı: 1993), c. 7,  s. 518-519. Web adresi: https://islamansiklopedisi.org.
tr/Cezzâr-ahmed-pasa-camii (20.12.2018).

11 Emecen, a.y.
12 Mustafa Güler, Cezzar Ahmed Paşa ve Akka Savunması, (İstanbul: Çamlıca Basım 

Yayın, 2013) 255 sayfa.
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Kudüs Civarında Kahve Kültürü
Seyyah bu kentin hemen dışında Salih Peygamberin (as) kabrini 

ziyaret ettiğini, oradaki türbedarın derhal kubbeli mekânı misafirlere 
açtığını, içerde hep beraber Kur’an okuduklarını anlatır. Seyyah 
daha sonra şehrin hamamını tavsif ederken mükemmel güzellikte bir 
mimari yapıyla karşılaştığını, çevrede türlü türlü kuşların uçtuğunu, 
hamamdan çıktıktan sonra istirahat için kenara oturduğunda kendisine 
kahve sunulduğunu belirterek Akka hakkında uzun ve edebi sanatlarla 
bezeli bir manzûme serdeder.13 Bu satırlar 18. yüzyılın sonlarında 
kahvenin çok geniş bir coğrafyada uzun sohbetler için temel “bahane” 
olduğunu; tâ Atlas Okyanusu kıyısından, Fas’tan gelen bir seyyahın 
Doğu Akdenizin Akka şehrinde kendisine kolayca yer bulduğunu ve 
aralarındaki uzak mesafeye rağmen ortak bir sohbet kültürünün derhal 
oluştuğunu göstermektedir.

Kahve sadece hamamdan çıkılınca erenler ve üdebâ sohbetinde 
alınan bir lüks değildir. Hemen sonraki günlerde tekrar yola revan 
olan seyyah, kıl çadırlarda kalan Bedevi Araplarla sohbetin doruğuna 
çıkmış, onlarla da kahve içmiştir. Üstelik bedeviler seyyaha şehirde 
az rastlanır mükemmel bir akşam yemeği sunmuşlar, sabaha kadar da 
kaldıkları çadırın başında nöbet tutmuşlardır.14 

Bu bölgede kahvenin farklı kültürler ve sınıflar arasında da yaygın 
olduğu öteden beri bilinen bir husustur. Daha bir asır önce kahve, İs-
tanbul ve Kahire başta olmak üzere Kudüs, Halep ve Şam gibi bütün 
büyük Osmanlı kentlerini fethetmiş, sohbetin ve günlük meseleleri tar-
tışmanın vazgeçilmez lezzeti olmuştur. Profesör Kafadar’ın da belirttiği 
gibi, Safed civarında gece vakti açık olan kahvehaneler mevcuttu ve 
buralarda yahudiler de kahve içmekte, farklı kültürlerin sadâsını taşıyan 
şarkıları beraber dinlenmekteydiler.15 

13 el-Miknâsî, İhrâzü’l-mu‘allâ s. 290
14 el-Miknâsî, İhrâzü’l-mu‘allâ s. 290-291.
15 Cemal Kafadar, “How dark is the history of the night, how black the story of 

coffee, how bitter the tale of love: The changing measure of leisure and pleasure in 
early modern Istanbul”, Medieval and Early Modern Performance in the Eastern 
Mediterranean, Arzu Öztürkmen ve Evelyn Birge Vitz editörlüğünde, (Turnhout: 
Brepols, 2014) s. 243-269. İgili kısım: s. 250.
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Osmanlı Vergi Takip Sisteminde Beliren Sıkıntılar
Yolculuğun devamında karşılarına çıkan bir kalenin kumandanı onu 

izzet u ikramla ağırlamıştır.16 Ancak bu kalenin kumandanı da merkezle 
idarî sorunlar yaşamaktadır. Osmanlı devletinin veziri o bölgeyi ziya-
ret edeceği zaman önceden haber alıp makamından sıvışmakta, nihayet 
vezir dönüp gittiğinde makamına geri gelmektedir. Bu tip problemler, o 
dönemin Akkâ ve civarındaki idari yapısı ile Bâb-ı Âlî arasında, siyasî 
manada tam bir insicam kurulamadığına işaret etmektedir. Seyyah Os-
manlı Devleti’ne çok saygı duymasına ve duâ üstüne duâ etmesine rağ-
men, kulağına gelen şikâyetleri dillendirmekten asla çekinmez. Özellikle 
vergi toplayıcıların problem çözmek yerine yeni belâlara yol açtığını be-
lirterek devletin bunlardan haberdar olması gerektiğini düşünür.17 

Kudüs’ten çıktıktan sonra bir kasabaya vardığını, burada halk tarafından 
gayet güzel karşılandığını belirten seyyah, bazı devlet memurlarının kötü 
davranışlarda bulunarak halkta kırgınlığa yol açtığını anlatır. Ancak bunu 
izah ederken de saygılı bir dil kullanmakta “Allah bu devleti korusun, 
ammâ vezir ve vali tayfasından şu hususlarda şikâyet var!” diyerek 
meramını ifade etmektedir. Bazı vergi mültezimleri haddinden fazla vergi 
almakta, seyyahın tabiri ile “eti, kemiğiyle götürüp” geriye hiçbirşey 
bırakmamakta ve bu durum büyük bir hoşnutsuzluğa yol açmaktadır. 
Seyyahın şikâyetçi olduğu hususlardan biri de vezirlerin bazı şehir ve 
kasabalara vergi mültezimi olarak Hristiyan görevlileri tayin etmesidir. 
Hristiyan bir memurun, çoğu müslüman olan bu bölgede müslüman 
bir kasabaya gelip ağır vergileri keyifle toplayarak halkı aşağılaması 
seyyahın kulağına gelen şikâyet mevzularındandır.18

Seyyah daha sonra tekrar Akka kıyılarına ulaşmış, oradan deniz 
yoluyla 3 günlük bir seyahatten sonra Kıbrıs’a varmıştır. Kıbrıs’ta on 
gün kalan seyyah buradan Marsilya’ya yönelmiş ancak fırtına çıkınca 
Tunus’a geçmiş ve Fas’a dönüş yolculuğunu karadan tamamlamıştır.19  
Şimdi Seyyahın Kudüs ile ilgili anlattıklarına bakalım:

16 el-Miknâsî, İhrâzü’l-mu‘allâ, s. 291.
17 A.g.e., s. 318.
18 A.g.e., s. 319
19 A.g.e., s. 320
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Nablus’tan Kudüs Kentine Doğru
Seyyaha göre Nablus güzel tepeler arasında kurulu, orta halli bir 

kent olup binaları tamamen kesme taştan yapılmıştır. Suyu çoktur ancak 
sokaklarda yürürken kayıp düşme tehlikesine karşı dikkatli olmak gerekir. 
Şehir dışındaki tepelerde, özellikle taşlık ve sapa yerlerde çok fazla incir 
ağacı vardır. 

Nablus’tan ayrılan seyyah Kudüs’e “altıncı kapı” olarak vasfettiği 
Halil Kapısı’ndan girer ve hemen o civarda evvelce Tilimsanlı Şeyh 
Ebû Medyen’in kaldığı belirtilen bir haneye misafir oluyor.20 Bu ve 
benzeri atıflar, İslam âleminin dört yanından gelen sufi ve âlimlerin 
Kudüs’ün her yanında izler bıraktığına dair bir delil olarak anlaşılabilir. 

Seyyah el-Miknâsî, Kubbetu’s-Sahra’nın hemen alt tarafında biriken 
cemaatin  insana huzur verdiğini, gönülde ibadet neşesi uyandırdığını, 
kendisinin de Süleyman Mihrabı’nda namaza durduğunu belirtir.21 
Kudüs’ün hemen hemen her bölümünü izah ederken kendinden önceki 
kaynaklara atıfta bulunan seyyah, zamanla değişen bir kabir veya cami 
gördüğünde bunu belirtmekten de geri durmaz.

Osmanlıların Aksâ ve Çevresine Yaptığı İmar ve Islah 
Çalışmaları
Mescid-i Aksâ’nın tarihi ile ilgili uzun rivayetleri tek tek verip soru 

cevap halinde ayrıntıları tartışan seyyahımız, nihayet Osmanlıların bu 
mıntıkada yaptığı restorasyon  ve imar çalışmalarına değinir.22 Seyyaha 
göre Osmanlılar sadece Kudüs ve Mescid-i Aksâ’da değil, Mekke ve 
Medine çevresinde de muazzam bir imar faaliyetine girişmişlerdir. 
Onun ifadesini aktarırsak, “Osmanlı Devleti hem Mekke - Medine’de 
hem de Aksâ civarında, nerede bir taş düştüyse onu kaldırıp yerine 
koydu, neresi yıkılmaya yüz tuttuysa derhal en uygun şekilde orayı 
yeniledi. Allah onları korusun ve yüceltsin!”

20 A.g.e., s. 292.
21 A.g.e., s. 293.
22 A.g.e., s. 314.
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Seyyaha göre Osmanlılar sadece ıslah ve tamirle yetinmemişler, 
babadan oğula geçip umuma faydası dokunan, sadaka-i câriye 
kabilinden büyük hizmetler yapmışlar ve bazı binalara da mühim 
ilavelerde bulunmuşlardır. Burada inşa ettikleri muazzam zaviyede 
sabah akşam fakir fukaraya yemek dağıtmaktadırlar. Bu hizmet hiç 
durmadan devam etmektedir. Arka arkaya gelen Osmanlı padişahları 
arasında mezkur güzel faaliyeti ınkıtaa uğratan veya ihmal eden hiçbir 
sultan yoktur. Bu yüzden seyyah Osmanlılara dua etmekte, “Allah 
onları daim eylesin, ordularını muzaffer kılsın, sancaklarını  başımızda 
dalgalandırsın!” demektedir.

Seyyahın Kadiri – Halveti yolundan gelen dervişleriyle karşılaşması
Seyyahın bu yörede zikrettiği en mühim sufi, Şeyh Ebu’s-su‘ûd 

Muhammed Efendi olup hem Kadiriye - Halvetiye tariklarında ders 
vermeye me’zûn bir âlimdir. Seyyah ondan zikir dersi almış ve onun 
üstadının, zamanın önde gelen âlimlerinden, Şam meşayıhından Mustafa 
b. Kemâleddîn el-Bekrî el-Halvetî olduğunu belirterek Bağdat’taki 
Kadiri dergâhının postnişini Seyyid Abdulkadir el-Kadirî’nin de ondan 
bereketlendiğini anlatmaktadır.23

Seyyah, “üstadım, Ârif-i billah Ebu’s-Su‘ûd Muhammed 
Efendi” diyerek vasfettiği şeyhi ile Halvetiye erkânı ve usulü üzere 
musafahalaşmıştır. Seyyah burada Ârif-i billah Ebu’s-Suûd Muhammed 
Efendi’nin de üstadı olan Mustafa b. Kemâleddîn el-Bekrî’nin24 
hayatını, Şerh-i Bulgati’l-Mürîd adlı eserinden iktibaslarda bulunarak 
detaylı bir şekilde anlatmakta ve uzun bir şecere vermektedir. Asıl eser 

23 A.g.e., s. 314
24 Mustafa b. Kemâleddîn el-Bekrî’nin Halvetiye tarikatındaki yeri hususunda farklı 

bir görüş için bkz.: Frederick De Jong, “Mustafa Kemâleddin El-Bekrî (1688-
1749): Halvetiyye geleneğinin yeniden ihyâsi ve ıslâhı?”, çev. Ramazan Muslu, 
Sakarya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 11 / 2005, s. 69-83. Ayrıca 
Ramazan Muslu’nun asıl eseri el-Bekrî’nin hayatı ile ilgili derli toplu bir malumat 
vermektedir. Bkz.: Ramazan Muslu, Mustafa Kemâleddîn Bekrî ve Tasavvufî 
Görüşleri, (İstanbul: Erkam Yayınları, 2005).
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Bulgatü’l-Mürîd , Mustafa el-Bekrî’ye ait olup, şerhi ise oğlu Ebu’l-
futûh Kemâleddîn tarafından yazılmıştır.25 Mustafa b. Kemâleddîn el-
Bekrî’nin tarikat silsilesi evvelâ Halepli Şeyh Abdüllatîf b. Husâmedîn 
ile başlamakta, oradan Edirneli Mustafa Efendi’ye, oradan da Şeyh 
Ali Karabaş Efendi’ye uzanmaktadır. Şeyh Ali Karabaş efendi vefat 
ettiğinde geride yolunu takip ettirecek 446 halife bırakmış, vefat 
etmeden önce Fusûsu’l-Hikem üzerine dikkat çekici bir şerh kaleme 
almıştır.26 Seyyah burada silsileyi Kastamonulu Ömer Fuâdî Efendi’den 
devam ettirerek oradan Kastamonulu Muhyiddîn Efendi’ye oradan 
da Kastamonulu Şeyh Şaban Efendi’ye geçer. Şeyh Şaban Efendinin 
Hayreddin et-Tokadî Efendi’den ders aldığını belirtse de bu şeyhin 
nisbesini verirken “Hayreddîn et-Temâdî” demişir. Eğer bir istinsah 
hatası söz konusu değilse bu ibare, Şeyh Hayreddîn Efendi’nin nereli 
olduğuna dair yeni bir bakış açısı sağlayabilir. Silsile böylece Şeyh 
Sultan’a oradan Erzincanlı Pir Muhammed’e oradan Şirvanlı Seyyid 
Yahya’ya, oradan Şeyh Sadreddîn’e ve nihayet Azerbaycan, İran ve 
Irak havalisi civarındaki şeyhlerden geçerek Cüneyd-i Bağdâdî’ye 
ulaşmaktadır.

Bu tablo 18. yüzyıl sonlarında Osmanlı İmparatorluğu’nun te-
bası arasında manevî ve kültürel hareketliliğin yüksek olduğunu 
göstermektedir. Fas’tan gelen ünlü bir diplomat seyyah, Kadiri–Hal-
veti yolundaki şeyhini Kudüs’te bulmaktadır ve onun bağlantılı olduğu 
derviş Bağdatlı olup aynı tarikten gelen bir diğer derviş de Edirneli-
dir, üstelik bu kültürün dayandığı önemli eserlerden Fusûs (İbn Arabî) 
üzerine olan yoğun ilgi, halen devam etmektedir. 

Seyyahımız Kudüslü Sufi Ebu’s-Su‘ûd’un oğlu Mustafa ile sohbet 
etmiş ve ondan bazı beyitler aktarmıştır. Tasavvuf kültürü içinde 
yetişen bu insanların birbirleri ile sohbetleri daima şiir ve edebî hitaplar 
ile gerçekleşmektedir. Bu durum o dönemdeki şeyhlerin daha postnişin 
olmadan evvel sağlam bir edebiyat bilgisiyle donandıklarına ve zarafet 
ehli olduklarına işarettir. Erbab-ı tasavvufun ileri gelenleri, o dönemde 
şiirden ve sohbetten ziyadesiyle anlayan, inzivaya çekildiğinde Fusûs 
gibi hayli zor eserlere şerh döşenen sözü dinlenir kişilerdir ve Osmanlı 

25 el-Miknâsî, a.g.e., s. 315.
26 A.g.e., s. 316 
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İmparatorluğu, siyasi gücünü kaybetmeye başlasa da kültürel ve manevî 
dünyasının dinamikleri canlı bir şekilde var olmaya devam etmektedir. 

Seyyah Kudüs’te iken bölgeler arası birleştirici ve bağlayıcı bir sosyal 
rol üstlenen  tasavvufî tarîkatların izlerini sürmeye devam etmektedir. 
Kudüs’teki dostlarından biri ona, edebi kelime oyunlarıyla Mısır’daki 
Timurtaşî Zaviyesi’nden bahsetmiş, Seyyah bu kelime oyunlarından 
haz alarak ilgili beyitleri kitabına dercetmiş, ayrıca mevzu elverdiği 
ölçüde Anadolu halkından bazı ediplerin edebî sanatlarla bezeli Arapça 
beyitlerini de zikretmiştir.27

Seyyaha Göre Kudüs Halkının Özellikleri
Son olarak seyyahın Kudüs ahalisi ile ilgili intibalarına değinelim. 

Seyyaha göre Kudüs ahalisi, güler yüzlü, güzel ahlaklı, gurebâya yardım 
eden, yolcularla sohbet eden, özellikle de ilim sahibi yabancılara karşı 
ihtiramda kusur etmeyen bir halktır. Bu yüzden seyyah onlar hakkında 
hayır dualar etmektedir:28

27 A.g.e., s. 318.
28 A.g.e., s. 318.
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KUDÜS MEZHEP MÜFTÜLERİ, NAİBLERİ 
VE KADILARI

İlhami YURDAKUL*

Hz. Muhammed’in vefatından sonra dördüncü halife Hz. Ali ile Hz. 
Muaviye arasındaki mücadelenin ve yorum farklılığının bir sonucu 
olarak Müslüman toplum Sünnî, Şiî ve Haricî olmak üzere üç gruba 
ayrılmıştır. Kur’an’ı ve peygamberin sünnetini esas alan Sünnîlik 
de inanç bakımından Maturîdiye, Selefîye ve Eşarîye; uygulama 
bakımından ise yine kurucularının adıyla anılan Hanefî, Şâfiî, Mâlikî 
ve Hambelî olmak üzere dört fıkhî mezhebe bölünmüştür. Bu Sünnî 
fıkhî mezhepler arasında İslam dininin esaslarından olan namaz, oruç, 
hac, zekat ve miras gibi Kur’an’da izahı bulunan konularda ihtilaf 
yoktur. Ancak Kur’an’da hakkında kesin ayet bulunmayan ve akılla 
halledilmesi gereken tâli mevzularda farklı yorumlar söz konusudur. 

* Prof. Dr., Bilecik Şeyh Edebali Üniversitesi, Türkiye.
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Abbasi Devleti’nde halife el-Mehdi (d.754-ö.785) ve Harun 
er-Raşid (d.763-ö.809) zamanında resmi işlerin Hanefî fıkhına göre 
yürütülmesine başlandı. Bu tarihten sonra da uzun yıllar Hanefî fık-
hı, Abbasi Devleti’nin resmî mezhebi oldu. Memlük Devleti’nde ise 
Sultan Baybars (d.1223-ö.1277) mezhep fıkhını esas alarak davalara 
bakan ayrı ayrı dört mezhep kadısı atamıştır. Ancak Sultan Baybars, 
Şâfiî Mezhebi’ni diğer mezheplerden üstün tutmuştur. Şöyle ki Sultan 
Baybars, taşrada kadı tayini, yetim ve vakıf mallarının kontrolü görev-
lerine yalnızca Şâfiî Mezhebi mensuplarını getirmiştir1. 

Peki, esas itibariyle İslam fıkhı bakımından Hanefî Mezhebi’ne 
bağlı olan Osmanlı Devleti, tüm Müslümanlar için kutsal kabul edilen 
beldeler olan Mekke, Medine ve Kudüs gibi diğer mezhep mensuplarının 
da yoğun olarak yaşadığı veya ziyaret ettiği şehirlerde toplumun dinî-
hukukî ihtiyaçlarına cevap vermek için müftü ve kadı atamalarında 
nasıl bir yol izledi? Mezhep farklılıklarını dikkate alarak buna göre 
farklı mezhep müftüleri ve kadıları atadı mı veya katı bir Hanefî fıkhı 
uygulamasını mı esas aldı? Bu kısa değerlendirmeden sonra şimdi 
sırasıyla Kudüs mezhep müftüleri, mezhep naibleri ve kadılarını izah 
edelim.

1-  Osmanlı Devleti’nde Mezhep Müftüsü Atama Pratiği  
ve Kudüs Müftüleri
Osmanlı payıtahtı İstanbul’da merkez müftüsü olan şeyhülislama 

mukabil taşrada kenar müftüsü denilen vilayet müftüleri bulunurdu. 
Hem şeyhülislam hem de kenar müftülerinin verdiği fetvalar, halkın ve 
kurumların dinî veya resmî işlerini görmede başvurdukları meşruiyet 
belgesi ve hukukî yorumlardı. Fevta bağlayıcı değildi, ancak yargı 
kararına herkes uymak zorundaydı. Dolayısıyla fetvayı alan kişi ya 
da kurum bunu yargıda delil olarak kullanabilir; kadı, bu fetvayı yargı 
kararının gerekçesi olarak sunabilir; padişah da emrinin meşruiyet 
kaynağı olarak gösterebilirdi. 

19. yüzyılda müslümün nüfusun yoğun olarak yaşadığı Kırım, 
Balkanlar, Kafkaslar, Kıbrıs ve Trablusgarb gibi beldelerde halifenin 
dinî-siyasî nüfuzunun bir işareti olarak buralarda kalan Müslümanların 

1 Muhammed Ebu Zehra, İslam’da Fıkıh-Mezhepler Tarihi,  (Çev. Abdülkadir 
Şener), İkinci Baskı, İstanbul, s. 63, 82, 358-359.
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dinî hizmetlerini idare için şeyhülislam tarafından başmüftü atandı. 
Dolayısıyla merkezde şeyhülislam ve nezaret meclis müftüleri, ordu 
müftüleri; taşrada kenar müftüleri; ülkenin egemenliğden çıkan İslam 
beldelerinde de baş müftüler esas itibariyle fetva hizmetini icra etti. Bu 
müftüler Hanefî fıkhını esas almakla mükellefti. 

Müslüman toplumlar için en önemli kutsal beldelerden olan 
Mekke’de 1404 (807) yılına kadar sadece Şâfiî müftüsü vardı. Bu 
tarihte dört mezhep için ayrı ayrı müftüler atandı. 1517 yılında Osmanlı 
idaresine geçen Hicaz’da dört mezheb için ayrı ayrı müftü tayini 
uygulaması devam ettirildi2. Osmanlı Devleti, 1917 yılına kadar Mekke 
ve Medine’de “mezâhib-i erbaʽa müftüleri” denilen Hanefî, Şâfiî, 
Mâlikî ve Hambelî müftüsü atamaya devam etti.  

Mezhep müftülerinin görev yaptığı beldelerden olan Mekke, Medine 
ve Kudüs şehirleri İslam dini ve müslümanlanlar için de kutsal mekân-
lardı. Bu mekânlardan ilki olan Mekke’ye 19 Mayıs 1884 (23 Receb 
1301) tarihinde mezhep müftüleri atandı. Bu müftülerden Mekke Şâfiî 
Müftüsü Seyyid Ahmed Dehlan Efendi, Hanefî Müftüsü Abdurrah-
man Serrac Efendi, Mâlikî Müftüsü Şeyh Mehmed Efendi ve Hambelî 
Müftüsü Şeyh Halet Efendi’ye memuriyetleri ve toplum nezdindeki iti-
barları dikkate alınarak İzmir Paye-i Mücerredi tevcihi ve 500’er kuruş 
maaş tahsisine reʼsen irade çıktı. Reʼsen iradeden yaklaşık 10 gün sonra 
28 Mayıs 1884 (2 Şaban 1301) tarihli bir kayıttan da bu tahsis ve tevci-
hin gerçekleştiği anlaşılmaktadır3.

İslam’ın kutsal beldelerinden bir diğeri Medine için de mezhep 
müftüleri atanmaktaydı. Nitekim 29 Mart 1910 (17 Rebiülevvel 1328) 
tarihinde Medine Hanefî Müftüsü Seyyid Taceddin Efendi’nin vefatı 
ve Şâfiî Müftüsü Seyid Ahmed Efendi’nin sağlık problemlerinin 
bulunması üzerine Hanefî Mezhebi müftülüğüne Memun Berri Efendi,   
2 Tuğba Aydeniz, Osmanlı Döneminde Mekke’nin Yönetimi (1517-1617), Marmara 

Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları, Doktora Tezi, İstanbul 2010, S. 34, 59. 
“Osmanlılar zamanında, imparatorluğa dahil olan bütün ülkelerin resmi mezhebi, 
Hanefi mezhebi olup kazaî hüküm ve fetvalar tamamen bu mezhebe göre verilmiştir. 
(…) Türkler vasıtasıyla fethedilip İslamlaştırılan ülkelerdeki Müslümanların ekserisi 
Hanefi Mezhebi’ne bağlıdır. Bazı ülkelerde Hanefi Mezhebi için Türklerin Mezhebi 
demek bir gelenek olmuştur. Dünya’daki tüm Müslümanların yaklaşık olarak üçte 
ikisi Hanefi Mezhebi’ndendir”. Muhammed Ebu Zehra, İslam’da Fıkıh-Mezhepler 
Tarihi,  s. 252, 305.

3 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 2, s. 43; nr. 2, s. 44. 
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Şâfiî Mezhebi müftülüğüne de Seyyid Alevî Efendi atandı4. Ancak 
yaklaşık bir yıl sonra 18 Şubat 1911 (18 Safer 1329) tarihinde Medine 
Hanefî Mezhebi müftüsü Memun Berri Efendi’nin “hilâf-ı şer’î şerîf 
fetvâ verdiği” gerekçesiyle memuriyetinin “lüzum-ı tebdili” merkeze 
bildirilerek “azli Meclis-i İntihâb ve Sicilce tensîb kılınmış” ve arz 
üzerine iradesi çıkmıştır. Bu tarihten yaklaşık iki buçuk yıl sonra 29 
Eylül 1913 (27 Şevvâl 1331) tarihinde ise “şâyân-ı âtıfet-i âliyye-i 
dâiyâneden” olduğu gerekçesiyle Medine Hanefî Mezhebi müftüsü 
Memun Berri Efendi’ye Mahrec Payesi verildi5. Bu tarihten yaklaşık bir 
yıl sonra bir kez daha “mesâʻî-yi cemîleleri görülmesinden nâşi taltîfleri 
mahallerinden inhâ” olunarak 30 Haziran 1914 (6 Şaban 1332) tarihinde 
Memun Berri Efendi’ye Bilâd-ı Hamse payesi verildi6. Görüldüğü gibi 
İslam’ın kutsal beldeleri Mekke ve Medine’de Memlük Devleti’nde 
teşekkül eden usulün bir devamı olarak Osmanlı Devleti’nde de dört 
mezhebin müftüsü bulunmakta ve hizmet vermekteydi.

İslam’ın diğer önemli bir beldesi olan Kudüs’te de aynı şekilde 
mezhep müftüleri vardı.  Nitekim 6 Şubat 1895 (10 Şaban 1312) tarihinde 
Kudüs müftüsü ve İzmir Paye-i Mücerredi payeli Tahir Efendi’nin 
mevcut payesinin burada bulunan diğer din mensubu rahanilerden 
statü bakımından altta kalmaması için terfi ve taltifi Kudüs Meclis-i 
İdaresi’nden istida olundu. Bunun üzerine Tahir Efendi’nin İzmir 
Paye-i Mücerredi rütbesine 25 yıl önce nail olduğu, iyi hal ve hizmeti 
bilindiği gerekçesiyle terfii kararlaştırılarak Edirne Paye-i Mücerredi 
verildi7. Kudüs’ün Hanefî Müftüsü Tahir Efendi örneğinde olduğu gibi 
Şâfiî Müftüsü Yusuf Efendi de İzmir Paye-i Mücerredi rütbesinden 
sonra Edirne Paye-i Mücerredi’ne nail olmuştu.
4 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 187. 
5 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 245.
6 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 284. 22 Eylül 1915 (13 Zilkade 1333) tarihinde 

Medine Şafiî Mezhebi müftüsü Seyid Zeki Efendi’ye Mahreç Payesi tevcih 
olundu. İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 371. 21 Kasım 1915 (13 Muharrem 
1334) tarihinde Mekke Hanefî Mezhebi müftüsü Abdullah Serac ile Medine 
Hanefî Mezhebi müftüsü Memun Berri Efendi’ye Haremeyn Payesi; Mekke Şafiî 
Mezhebi müftüsü Seyid Abdullah Zevavi ve Mâlikî Mezhebi müftüsü Şeyh Âya 
ile Medine Şafiî Mezhebi müftüsü Seyyid Zeki Efendi ve Mâlikî Mezhebi müftüsü 
Seyyid Ahmed Haydar Efendi’ye Bilad-ı Hamse Payesi verilmesine dair irade 
çıktı. İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 380.

7 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 72.
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Bu şekilde Kudüs’te Şeyh Yusuf Efendi, Şam’da da Gazîzâde Mehmed 
Emin Efendi “beyn-eş Şâfiîâ mezheb-i imâm-ı şâfî üzre iftâya me’zûn” 
idi. Kudüs ve Şam Şâfiî müftülerinin vefatı üzerine 21 Haziran 1905 
(17 Rebiülahir 1323) tarihinde  “ehliyyet ve liyâkatleri cihetiyle intihâb 
olunan ulemâ-yı Şâfiîyyeden” Şeyh Mehmed Tahir Efendi’nin Kudüs, 
Gazîzâde Salih Efendi’nin de Şam Şâfiî müftüsü olarak atanmasına dair 
Kudüs ve Şam’dan gelen istida ve tahrirat üzerine  “Şâfiîyyü’l-mezheb 
olan müsteftîlere essah-ı akvâl-i eimme-i şâfiîyye ile iftâ etmek üzre” 
atamaları gerçekleştirildi8.

Bu tarihten sonra da Mekke, Medine ve Kudüs için mezhep 
müftüleri atanmaya devam etti. Bunlardan Küdüs Hanefî Mezhebi 
müftüsü İzmir, Şâfiî Mezhebi müftüsü de Edirne Paye-i Mücerredi ile 
taltif edildiler9. Aynı şekilde Mekke ve Medine mezhep müftüleri de 
Haremeyn ve Bilad-ı Hamse payesi verildi10. Müftülere zaman zaman 
üst düzey mevleviyet derecesinde kariyer payeleri verildi11. Mekke ve 
Medine mezhep müftüleri için verilen bu son payelerde Birinci Dünya 
Savaşı’nın kuşulları da dikkate alınmış olmalıdır. 

Görüldüğü gibi Mekke, Medine, Kudüs ve Şam gibi büyük şehirlerde 
toplumun Sunnî düşüncenin kabul ettiği dört fıkhı mezhebe göre fetva 
talepleri atanan dört farklı mezhep müftüsü tarafından karşılanmaktaydı. 
Bu müftülerin şehirlerin yerel halkından oduğu, bu hizmetin boş 
kalması veya diğer zorunlu bir değişiklik gerekmesi halinde merkeze 
arz edilip atamaların gerçekleştiği anlaşılmaktadır. Ayrıca müftülerin 
toplum ve diğer din mensupları nezdinden statülerini tahkim için 
maddî bir karşılığı olmayan İzmir Paye-i Mücerredi ve Edirne Paye-i 
Mücerredi rütbesiyle taltiflerinin yanı sıra kariyer payeleri de verildiği 
görülmektedir. 

8 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 70.
9 Nitekim 10 Şubat 1913 (3 Rebiülevvel 1331) tarihinde Kudüs müftüsü Hüseyin-

zâde Mehmed Kamîl Efendi’ye İzmir Paye-i Mücerredi, 9 Aralık 1914  (21 
Muharrem 1333) tarihinde de Kudüs Şafiî Mezhebi müftüsü Şeyh Mehmed Tahir 
Efendi’ye Edirne Paye-i Mücerridi tevcih olundu. İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 
4, s. 245, 319.

10 21 Kasım 1915 (13 Muharrem 1334). İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 381.
11 Nitekim 11 Nisan 1879 (18 Rebiülahir 1296) tarihinde Medine Hanefî Mezhebi 

müftüsü Mehmed Efendi’ye Kudüs Payesi verildi. İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 
2, s. 4, h. 10.
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Peki, Hanefî, Şâfiî, Mâlikî ve Hambelî mezhep imamlarının 
görüşlerine göre ilgili müftüden fetva alan müsteftiler bu fetvaları 
mahkemede nasıl kullandı? Dört mezhep imamının görüşlerini 
yansıtan dört farklı müftü atandığı gibi farklı mezhep kadıları veya 
naibleri de görev yaptı mı? Hanefî Mezhebi hukukunun esas alındığı 
ve esasen Hanefî fıkhı üzere işlem yapan kadı, farklı mezhepten bir 
davalı ve davacının davasını görme selahiyetini haiz miydi? Osmanlı 
egemenliğinde farklı vilayetlerde mezhep kaynaklı istisnaî uygulamalar 
var mıydı? Osmanlı pratiğinde Sünnî akideye bağlı dört mezhep 
imamının görüşlerini yansıtan dört farklı mezhep müftüsü atandığı gibi 
farklı mezhep kadı ve naibleri de atanmış mıdır?

2-   Osmanlı Devleti’nde Mezhep Naibi Atama Pratiği  
 ve Kudüs Naibleri 
Mekke, Medine, Kudüs ve Şam gibi şehirlerde Memluk geleneğinin 

bir devamı ve bu beldelerin dinî mahiyetlerinin bir gereği olarak dört 
mezhebe göre fetva veren müftüler istihdam edildiği anlaşılmaktadır. 
Bu uygulama, Osmanlı fetva ve kadılık düzenin bir parçasıydı.  Osmanlı 
Devleti, egemen olduğu geniş coğrafyada gelenek, etnik aidiyet ve 
mezhep farklılıklarını dikkate alarak hukukun ve düzenin işleyişinde 
bazı esnekliklere izin vermişti.  

Bu esneklikle oluşan problemler de İslam hukukunun yorumu olan 
fetvalarda tartışılmış ve düzenin nasıl işleyeceği izah edilmişti. Şöyle 
ki Ebussuud Efendi, “Bu diyarda Şâfiî olmaz”; Teşeffü’ hususu Diyar-ı 
Rum’da câri olmaya deyu men’-i Sultanî vaki’ olmuştur” şeklindeki 
fetvalarıyla Anadolu’da Şâfiî bulunmadığı ve Şâfiî Mezhebi’ne geçerek 
dava görmenin padişah tarafından yasaklandığını ifade etmektedir. 
Ebussuud, kadının atama ve yetkisinin da emr-i sultanî ile sınırlı 
olduğunu vurgulamıştır. Dolayısıyla Hanefî kadı, başkadı statüsünde 
de olsa yetkileri “emr-i sultanî” ve Henefi hukuku temelli ve sınırlıdır12. 
12 Ebussuud Efendi (ö. 1574) bir fetvası “inhilal-i yeminde şâfiîiye müracaat caiz 

olur mu?” El cevap; “Bu diyarda şafiî olmaz”. Bu surette “yemin eden Zeyd, 
Şâfiî kadısına müracaat edip yemin hal eylese sahih olur mu?”. El cevap; 
“Teşeffü’ hususu Diyar-ı Rum’da câri olmaya deyu men’-i Sultanî vaki’ olmuştur” 
şeklindedir. Ebussuud Efendi’nin konuyla ilgili diğer bir fetvasında da “Zevci 
nâbedîd olan Hind, nafakaya aczi olucak teşeffü’ edip, Şâfiî kadısı tefrik edip zevc-i 
ahara varsa, badehu Zeyd gelse zevcesin alabilir mi?” El cevab; “Teşeffü’ hususu 
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Şeyhülislam Yenişehirli Abdullah Efendi’nin Behçetü’l-Fetava adlı 
eserinde yer alan bir fetvada da Zeyd’in evladiyet üzere olan vakfı 
evladından Amr tarafından Şâfiî kadı huzurunda Bekir’e kiraya veril-
miştir; bir süre sonra kiraya veren de kiralayan da vefat etmiş ve tevliyet 
Beşir’e intikal etmiştir. Beşir de Hanefî kadı huzurunda görülen davada 
fesih hükmü almıştır. Dolayısıyla birincisi Şâfiî, ikincisi de Hanefî ka-
dının verdiği iki hüküm vardır. Bu durumda nasıl bir yol izleneceğine 
dair bir sual sorulmuştur. Bu suale verilen cevapta; Şâfiî kadının daha 
önce vermiş olduğu hükmün taraflardan birinin ölümüyle sonlandığı ve 
Hanefî kadının verdiği yeni hükmün geçerli olduğu ifade edilmiştir13.

Fetvalardan anlaşıldığı üzere genel olarak kadı, sultan tarafından 
Hanefî hukukunu icra için görevlendirilmişti. Kadı, Şâfiî veya diğer 
mezhep fıkhına göre dava görmeye mezun ve mumur değildi. Hanefî 
kadı, Şâfiî kadının verdiği ilamı/hükmü yeniden görmeye de yetkisi 
yoktu. Hatta Şâfiî kadının ilamını “imza ve tenfiz dahi emez” idi. Peki, 
fetvalarla sınırları bu şekilde çizilen mezhep kadı ve naiblerinin atama 
ve hizmetlerinin pratiği nasıldı?

İfade ettiğimiz gibi Hanefî fıkhına göre görevini icra etmek üzere 
atanan kadı, farklı mezhep müntesipleri bulunsa bile bağlı bulunduğu 
mezhebe göre amel eder, diğer Sunnî fıkıh mezheplerine göre resmî 
işlerin görülmesine izin vermezdi. Şöyle ki 6 Kasım 1564 (1 Rebiülahir 
972) tarihinde Şehrizor (Kerkük) vilayeti beylerbeyi ile kadısana 
gönderilen hükümden anlaşıldığı üzere mevcut kadıdan önce atanan 
kadılar görevlerinde muktedir olmayıp “ekseriyâ Şâfi‘î monlaları kendü 
başlarına masâlih görürler imiş”. Bunlardan Molla Salih adlı kişi  “gice 

Diyar-ı Rum’da câri olmaya deyu men’-i Sultanî vaki’ olmuştur” şeklindedir. M. 
Ertuğrul Düzdağ, Şeyhülislam Ebussuud Efendi Fetvaları Işığında 16. Asır Türk 
Hayatı, İstanbul 1993, s. 138, 44; Ebussuud, Kitab-ı Yemin bahsindeki fetvasında 
da “İnhilal-i yeminde kadı-yı Şâfiîyye müracaat edüb Şâfiî fesh-i yeminle hekem 
eylese, nâfiz olur mu? Bu diyarda Şâfiî kavliyle amel etmek memnu’dur. Hâkim-i 
Şâfiî’nin hükmi, ref’-i hilaf edemez” şeklindedir. Ebussuud Efendi bir diğer 
fetvasında da “Zeyd-i Hanefî gaib iken fevt olub Şâfiî olan dayinleri cümle verese 
gaib iken deynlerin isbat edüb Şâfiî kadısı hükm edüb ba’dehu Hanefî kadısı tenfiz 
eylese şer’an makbul olur mu? El cevab: Olmaz. Kudad-ı memalik-i mahmiyye 
müdde’aleyh/müddei mezhebine muhalif hükümden memnu’dur. İmza ve tenfiz 
dahi edemez” şeklindedir. Şeyhülislam Ebussuud Efendi, Maruzat, (haz. Behlül 
Düzenli), İstanbul 2013, s. 139, 133, 248.

13 Şeyhülislam Yenişehirli Abdullah Efendi, Behçetü’l-Fetava, (haz. Süleyman 
Kaya, Betül Algın, Zeynep Trabzonlu, Asuman Erkan), İstanbul 2011, s. 439.
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ile kazıyye dinleyüp ve kendü başına nikâh içün icâzet” vermekteymiş. 
Bazı fakihler de “kendü başlarına kazâyâ dinleyüp her vechile mahsûl-i 
kazâya kendüler mutasarrıf” olmaktaymış. Bazı kişiler de “bilâ-
hükm-i hümâyûn müftî”, bazıları da “nâyib nasbolunmamış iken kendü 
başlarına kâdîlık” etmekteymiş.  

Bu şekilde Hanefî hukukuna muhalif hükümler verildiği, bu 
gayrimeşru naib ve müftülerin mahkemenin sicillerine de müdahale 
edip karıştırtıkları Şehrizor kadısı tarafından merkeze arz edildi. Bunun 
üzerine merkezden nikâh ve diğer şer’î davaların beratla atanan kadılar 
tarafından görülmesi ve diğer resmî atama belgesi olmayan beratsız 
müftülük ve naiblik yapmaya kalkışanların ise men’ edilmesi emredildi. 
Bu hükümden Şehrizor’da toplumun en azından bir kısmının Şâfiî 
Mezhebi müntesibi olmasına rağmen Mekke, Medine, Şam ve Kudüs 
örneğinin aksine resmî olarak Şâfiî müftü ve naiblerin bulunmadığı 
anlaşılmaktadır14. 

Hanefî hukukunun yanı sıra diğer Sunnî fıkıh mezheplerin de müftü 
ve naib şeklinde taşkilatlanması ve uygulamasına izin verildiği beldelerde 
ise bir takım problemlerin olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim 10 Eylül 1565 
(14 Safer 973) tarihli Mekke kadısına gönderilen bir hükümde Mekke’de 
bir kadı ile birer de Şâfiî, Mâlikî ve Hambeli naib olduğu anlaşılmaktadır. 
Öyle ki Mekke kadısının payitahta yazdığı arzından anlaşıldığı üzere 
görülen dava ve diğer resmî kayıtların  “Mahkeme-i kübara’da sicil 
olundukda” bu siciller kadılar tarafından saklanır ve yeni atanan kadıya 
teslim edilirdi. Halbu ki Şafiî, Mâlikî ve Hambelî naiblerin gördükleri 
dava ve diğer resmî evrak ihtiyaç halinde çoğu zaman bulunamamaktaydı. 
Dolayısıyla resmî evrakın saklanması ve arşivlenmesiyle ilgili ciddi bir 
sorun vardı.

Bu yüzden Mekke kadısı, Şâfiî, Mâlikî ve Hambelî naiblerin herbirinin 
yazdıkları sicil kayıtlarını üç ayda bir kadılığa teslim etmeleri, her 
yılbaşında da bu sicillerin birleştirilerek defter haline getirilmesini teklif 
etti. Mekke kadısının ikinci teklifi ise özellikle müşkil davalar hakkında 
naiblerin karar vermeyip kendisiyle müşavereden sonra davayı görüp 
hükmü vermeleriydi.  Dolayısıyla Mekke kadısı merkeze “her ne kaziyye 
taleb oluna sicil sureti buluna deyu hükm-i şerif verilmesin arz” etti. 

14 Mühimme Defteri (972/1564-1565), NR. 6, Tıpkıbasım, Ankara 1995, s. 92, h. 328.
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Bu talepler merkezden de uygun bulunarak naiblerin tuttuğu sicillerin 
“mahfuz olması lazım ve mühim” olduğu ve Şafiî, Mâlikî ve Hambelî 
naiblerin dinledikleri davalar ile diğer resmî işlere dair sicil kayıtlarını 
üç ayda bir baş kadıya teslim ve yılbaşında cilt haline dönüştürmeleri 
istendi15. Bu hükümden anlaşıldığı üzere Mekke’de dört mezhep 
müftüsü olduğu gibi dört mezhebe göre de davalar görülmekteydi. 
Ayrıca mezhep naiblerinin gördüğü dava ve işlere dair müstakil 
sicillerin tutulması gerektiği anlaşılmaktadır. Mekke’deki Hanefî 
kadı, mevleviyet seviyesinde baş kadı iken diğer mezheplere göre 
hüküm veren naibler başkadının nezaretinde görev yapan yardımcıları 
konumundaydı. 

Bu örnek Medine, Şam ve Kudüs gibi merkezler için de örnek teşkil 
edebilir. Kudüs’te de bir Hanefî başkadı ile başkadının atadığı Şâfiî, 
Hambelî ve Mâlikî naibler vardı. Kudüs kadısı mevleviyet seviyesinde 
üst düzey bir kadı idi ve şeyhülislamın arzı üzerine merkezden atanırdı. 
Hanefî fıkhına göre davaları ve resmî işleri yürütmeye mezun Kudüs 
kadısı tarafından diğer mezhep müntesipleri için mahalli ulemadan bir 
naib atanırdı. Kudüs’teki bu uygulama Osmanlı öncesi bir geleneğin 
de devamı niteliğindeydi. Ayrıca Kudüs, Müslüman toplumların çokça 
ziyaret ettikleri kutsal şehirlerden biriydi ve bu atamalar ona verilen 
önemin de bir göstergesiydi16. 

Kudüs’te 1764 (1178) yılında Şâfiî naib, Şâfiî müftüden aldığı 
fetvayı vereceği karara delil olarak gösrerek 2 yaşında bir çocuğu 
beşik kertmesi şeklindeki nikah aktine dair ilam verdi17. 1781 (1196) 
yılında yine nikah akdiyle ilgili bir kayıt sicile kayd edildi18. Kudüs 
kadı sicillerinde Hanefî kadının hükümleri ile Şâfiî naibin ilamları aynı 

15 Mühimme Defteri (973/1556-1566), NR. 5, Tıpkıbasım, Ankara 1994, s. 92, h. 
211. XVI. yüzyıldan sonra Hanefi hukukunun merkeze alınarak diğer mezhep 
hukukunun yargı da kullanılması istisna ve emr-i sultani şartına bağlanmıştır. Kaşif 
Hamdi Okur, “Son Dönem Osmanlı Düşüncesinde Fıkıh Alanındaki Tartışma ve 
Yaklaşımlar”,  Türkiye Araştırmaları Leteratür Dergisi, Cilt 12, Sayı 23, İstanbul 
2014,  s. 9-12.

16 Amy Sınger, Kadılar, Kullar, Kudüslü Köylüler, (Çev. Sema Bulutsuz), İstanbul 
2008, 36-37.

17 Kudüs Kadılığı, nr. 248, s. 57.
18 Kudüs Kadılığı, nr. 256, s. 60.
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sicile yazılmıştır. İlamların baş kısmında ise genellikle kadının veya 
naibin adı ve mezhebi de kayd edilmiştir19.

Pek çok mevleviyet kadısı veya arpalık mutasarrıfı, Hanefî naib 
atayabilirdi. Kudüs’e mücavir olan Safed’de bir Hanefî naibin görev 
yaptığı anlaşılmaktadır. Dolayısyla bu naib kadı yardımcısı veya asıl 
kadıya vekâleten bu görevi icra ederken mezhep naibleri belli şehirlerde 
bağlı bululduğu mezheple sınırlı ve kadı tarafından atanmak suretiyle 
görev icra etmekteydiler20. Sünnî anlayışa uygun olarak bu dört fıkhî 
mezhep dışında Yemen’de Zeydî kadılar atanırdı21. 

Osmanlı Devleti, Mısır’ı fethedince Hanefî Mezhebi’ni birinci 
derece mezhep olarak saymıştır. Mehmed Ali Paşa da Mısır’a hâkim 
olunca Hanefî Mezhebi dışındaki mezhep görüşlerine göre resmî işlerin 
yürütülmesini yasaklamıştır. Ancak Şâfiî ve Mâlikî mezheplerinin 
toplum üzerindeki itibarı varlığını sürdürmüştür22. 

Osmanlı medenî kanunu olan Mecelle de esas itibariyle Hanefî 
hukuku üzerine bina edilmişti. Böylece hukukta ve yargıda birlik temin 
edilmesi amaçlanmıştı. Ancak Osmanlı medreselerinde diğer mezhep 
hukuku da okutulmaya devam etmiştir. Toplumun mezhep aidiyeti de 
dikkate alınarak Mekke, Medine, Şam ve Kudüs’te Hanefî müftünün 
yanısara Hanefî başkadı tarafından ihtiyaç nisbetinde Şâfiî, Mâlikî ve 
Hambelî naib atanmaya devam edilmiştir.

19 Bu belgeleri bana veren kıymetli meslektaşım Abdullah Çakmak’a bir kez daha 
teşekkür ediyorum.

20 Bu bağlamda 15 Eylül 1572 tarihli belgede Safed beyine ve kadısana gönderilen 
hükümde “nefs-i Safed mahkemesinde Hanefî Naibi olan Kasım ehl-i telbis ve 
mürteşi ve tezvir hüccetler yazıp” sancak beylerini tutuklayıp haps ettikleri, naibin 
“sicillerde nice eşkıya hakkında vak’i olan surettleri celb-i mal ile kat’ edüb” 
yirmi yıldır bir şekilde naib olmağla bundan böyle naib yapılmaması ve Kıbrıs’a 
sürülmesi emredildi. Muharrem Bostancı, 19 Numaralı Mühimme Defteri, 
İstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yeniçağ Tarihi Yüksek Lisans 
Tezi,  İstanbul 2002, S. 243

21 Bu bilgi için kıymetli meslektaşım Jun Akiba’ya teşekkür ediyorum. 
22 Muhammed Ebu Zehra, İslam’da Fıkıh-Mezhepler Tarihi,  s. 433.
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3-   Osmanlı Devleti’nde Kudüs Mevleviyeti Kadılığı ve  
Kudüs Kadıları 
Osmanlı hukuk düzeninde kadılıklar, büyük şehir kadılıkları olan 

mevleviyet kadılıkarı ile küçük şehir ve kasaba kadılıkları olarak iki 
kısma ayrılırdı. Mevleviyet kadılarının atamasını şeyhülislam, kaza 
kadılarının atamasını ise Anadolu ve Rumeli Kadıaskerleri yapardı. 
Kaza kadılıklarınnın zirvesi eşraf-ı kudad da denilen sitte kadılıkları idi. 

Küçük şehir ve kasabaların zirvesi olan sitte kadılıklarından terfi 
eden kadılar mevleviyet kadılıklarının ilk halkası olan Bilad-ı Devriye 
Mevleviyeti kadılıklarından birine atanırdı. Bilad-ı Devriye Mevleviyeti 
olan büyük şehir kadılıkları Bağdat, Antep, Bosna, Erzurum, Maraş, 
Tarblusgarb, Beyrut, Diyarbekir, Ruscuk, Sivas, Adana ve Çankırı 
olmak üzere 12 idi. Taşra müderrisliklerinden kibar-ı müderrisin 
denilen Edirne ve Bursa Darulhadis müderrislerinden kadılık mesleğine 
geçmek isteyenler Bilad-ı Devriye Mevleviyeti’nden kadılık mesleğine 
dâhil olurdu. 

Bilad-ı Devriye Mevleviyeti’nden terfi eden mevleviyet kadısı 
Bilad-ı Mahrec Mevleviyeti derecesinde bir büyük şehir kadılığına 
atanırdı. Mahrec Mevleviyeti derecesindeki kadılıklar ise Kudüs’ün 
de içinde olduğu Selanik, Haleb, Havass-ı Refia (Eyüp), Galata, 
Yenişehir-i Fenar, İzmir, Sofya, Trabzon ve Girit olmak üzere 10 büyük 
şehir kadılığı idi. İstanbul müderrisliklerinden kibar-ı müderrisin 
denilen Musıla-ı Süleymaniye, Hâmise-i Süleymaniye, Süleymaniye 
ve Süleymaniye Darülhadis müderrislerinden biri kadılık mesleğine 
geçmek isterse Kudüs’ün de içinde bulunduğu Mahrec Mevleviyeti 
seviyesinden kadılık mesleğine girerdi. 

Kudüs’ün de içinde olduğu Mahrec Mevleviyeti payesine erişen 
kadıların terfi etmeleri halinde Bilad-ı Erbaa Mevleviyeti denilen 
Edirne, Bursa, Şam ve Mısır kadılıklarına atanırdı. 19. yüzyıldan sonra 
ise bu halkaya Filibe de eklenerek Bilad-ı Hamse Mevleviyeti olan bu 
büyük şehir kadılıklarına terfi ederlerdi.

Bilad-ı Erbaa veya Bilad-ı Hamse denilen mevleviyet kadılıklarından 
sonra Mekke ve Medine kadılıkları olan Haremeyn Mevleviyeti 
gelirdi. Buradan terfi edenler de İstanbul Kadılığı, ardından Anadolu 
Kadıaskerliği ve Rumeli Kadıaskerliği payelerine ulaşarak kariyer 
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basamaklarının zirvesine ulaşırdı. Bu kadılakların önce payesi alınır 
sonra ise nasip olursa bizzat kadılık görevi yapılır, aksi halde yeni paye 
alınarak bir üst rütbeye nail olunurdu.

1855 yılında yapılan bir düzenlemeyle tüm kadılara naib denildi. 
Mevleviyet kadılıkları birinci sınıf; sitte kadılıkları ikinci sınıf; diğer 
kadılıklar da yakınlık ve uzaklıklarına göre üçüncü ve dördüncü sınıf; 
Meclis-i İntihab-ı Hükkam sınavıyla mesleğe girecekler de beşinci sınıf 
olarak yeniden düzenlendi. Bu tarihten sonra da kadı ve naib kavramları 
kullanılmaya devam etti. Ancak bu tarihten sonraki naib bizatihi 
kadıyı ifade edebileceğinden önceki dönemdeki naib kullanımıyla 
karıştırmamak gerekir23.

Yukarıda izah edildiği gibi Mahrec Mevletiyeti düzeyinde bir kadı, 
Kudüs kadısı olarak Kudüs’te görev yapmaktaydı. 1850 yılından 
1915 yılına kadar yaklaşık 65 yılda atanan Kudüs kadılarından 
tespet edebildiğimiz 26’sı Süleymaniye Müderrisliği’nden Mahrec 
Mevleviyeti’ne geçmek suretiyle Kudüs kadısı atandı. Nitekim ekte 
verdiğimiz Tablo-1’de görüldüğü üzere 1849-1878 yılları arasında 
yaklaşık 30 yılda da 13 kişi Mahrec Mevleviyeti düzeyindeki Kudüs 
Kadılığı’na atanmıştır. Kudüs kadısı atanan bu 13 kişi de Hâmise-i 
Süleymaniye ve Süleymaniye Medresesi müderrislerinden kadılık 
mesleğine giren müderrislerdi. Ancak Kudüs Kadılığı payesi için bu 
durum söz konusu olmamıştır. Görüldüğü gibi Tanzimat devri boyunca 
Kudüs Kadılığı’na atanan kişiler İstanbul’un üst düzey müderrislikleri 
olan Süleymaniye müderrislerinden atanmıştır.

Kudüs kadılarının terfileri durumunda ise Bilad-ı Erba’a ve Bilad-ı 
Hamse mevleviyetlerinden birine atanırdı. Nitekim bu 10 yıllık 
periyodda da Kudüs kadılarının 3’ü Bursa, 3’ü Edirne, 2’si Şam 
olmak üzere 8 atama gerçekleşmiştir. Bir kişi de Bilad-ı Erbaa/Hamse 
Mevleviyeti payelilerinden Haremeyn Mevleviyeti için uygun bir aday 
bulunamadığından Medine Kadılığı’na atanmıştır.

Tablo-2’de görüldüğü gibi 1879 yılından 1887 yılına kadar yaklaşık 
10 yıllık periyodda da Mahrec Mevleviyeti düzeyinde birinci sınıf 
kadılık olan Kudüs Kadılığı’na Süleymaniye ve Hâmise-i Süleymaniye 
müdürrislerinden atama yapılmıştır. Müderrislikten kadılığına geçiş 

23 İlhami Yurdakul, Osmanlı İlmiye Merkez Teşkilatı’nda Reform (1826-1876), 
İstanbul 2017, s. 93-105, 170-171.
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yapan bu müderrislerin 3’ü Süleymaniye 6’sı da Hâmise-i Süleymaniye 
müderrisidir Tablo-3 ve 4’te görüldüğü gibi 1892-1898 ile 1902-1907 
yılları arasında Kudüs Kadılığı’na Süleymaniye müderrislerinden 
atama uygulamasının devam ettiği anlaşılmaktadır. Bu dönemdeki 
atamalarda 2’si Süleymaniye müderrisi iken, birinin üst düzey müderris 
olduğunu ifade için kibar-ı müderrisin denilmiş ki bu da Süleymaniye 
müderrisliğine denk veya Süleymaniye müderrisi olmalıdır. Ancak 
bir kişi istisna olarak bu dönemde Hareket-ı Altışlı müderrislerinden 
Kudüs'e atanmıştır. Kudüs Kadılığı atamalarında Tanzimat devrinde 
olduğu gibi II. Abdülhamid devrinde de Süleymaniye müderrislerinden 
atama uygulamasının devam ettiğini anlaşılmaktadır.

Bu dikkat çekici durum Sadece Kudüs Kadılığı ile sınırlı değildi. 
Mahrec Mevleviyeti derecesinde diğer büyük kadılıklar; Selanik, Haleb, 
Havass-ı Refia (Eyüp), Galata, Yenişehir-i Fenar, İzmir, Sofya, Trabzon 
ve Girit için de geçerli bir uygulama idi. Bu durum kibar-ı müderrisin 
denilen İstanbul’un üst düzey müderrislerinin müderrislikten kadılığa 
geçiş için ciddi bir rağbet gösterdiklerini göstermektedir. Buradaki 
sıkışma nedeniyle bir alt paye olan Bilad-ı Devriye mevleviyeti kadıları 
bilfiil görev alamamaları durumunda sadece Mahrec payesiyle yetinip 
bir üst paye ve görevi beklerdi.

Nihayet Birinci Dünya Savaşı yıllarında Küdüs Kadılığı görevini 
Süleyman Sırrı Efendi ve Ali Kemal Efendi’nin yaptığı anlaşılmaktadır. 
Nitekim 24 Kasım 1915 (16 Muharrem 1334) tarihinde Medine kadısı 
Ali Kemal Efendi 4.500 kuruş maaşla Kudüs Kadılığı’na nakledilmiştir. 
Bu nakil üzerine Halep merkez kadısı Medine Kadılığı’na, Kudüs mer-
kez kadısı da Halep kadılığına nakledildi24. Böylece Ali Kemal Efendi 
1915 yılı sonu itibariyle Kudüs kadılığını icra etmeye başladı.

Sonuç
Osmanlı Devleti, Mekke, Medine, Kudüs ve Şam gibi büyük 

şehirlerde toplumun fetva talepleri, Sunnî dört fıkhî mezhebe göre atanan 
dört farklı mezhep müftüsü tarafından karşılanmaktaydı. Bu müftülerin 
atamalarının şehirlerin yerel halkından olduğu anlaşılmaktadır. Ayrıca 
müftülerin toplum ve diğer din mensupları nezdindeki statülerini tahkim 

24 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 383. 
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için maddî bir karşılığı olmayan İzmir Paye-i Mücerredi ve Edirne 
Paye-i Mücerredi rütbesiyle taltiflerinin yanı sıra kariyer payeleri de 
verildiği görülmektedir. 

Osmanlı pratiğinde Sünnî akideye bağlı dört mezhep imamının 
görüşlerini yansıtan dört farklı mezhep müftüsü atandığı gibi farklı 
mezhep kadı ve naibleri de atanmıştı. Merkezden atanan Hanefi kadı, 
başkadı pozisyonunda idi ve diğer mezhep naiblerini atamaktaydı. 
Mahrec mevleviyetlerinden olan Kudüs’e atanan kadılar genellikle 
Süleymaniye müderrislerinden atanmıştı. 

Osmanlı Devleti’nin Sünnî akideye uygun olarak Hanefî fıkhını esas 
almakla beraber İslam’ın kutsal beldelerinden Mekke, Medine, Kudüs 
ve Şam’da Memlük Devlet geleneğinin de bir devamı olduğu anlaşılan 
dört farklı mezhep müftüsü ve naibi atanmasına izin vermiştir. Osmanlı 
Devleti’nin özellikle Mekke, Medine, Kudüs ve Şam’da müftü ve 
naib atamaları yoluyla diğer mezhep hukukunun da icrasında esneklik 
gösterdiği anlaşılıyor. Bu durum Osmanlı düzeninin yeknasak olmadığı, 
zamana ve bölgeye göre farklılık gösterebilme kabiliyet ve geleneğinin 
de bulunduğu göstermektedir.
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Ekler: 
Tablo-1: Tanzimat Devrinde Kudüs Kadıları25

Sıra Tarih Atanan Kişi ve Görevi Atandığı Yeni Görev
1 1 Rebiulevvel 1265 /

25 Ocak 1849

Mahrec mazullerından 
sabık Kudüs Kadısı 
Hatibzade Seyyid 
Mehmed Hamdullah 
Efendi

Bilâd-ı Erbaa 
mevleviyetlerinden 
Bursa Kadılığı

2 29 Zilhicce1268 / 

14 Ekim1852

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Manisalı müftîzâde 
es-Seyyid Ahmed Esad 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

3 25 Safer 1271 / 

17 Kasım 1854

Bilâd-ı Hamse 
mazullerinden tâlib 
bulunamadığından 
mahrec mazullerinden 
sâbıkâ Kudüs Kadısı 
Küçük Süleyman 
Efendizâde es-Seyyid 
Ahmed Reşid Efendi

Haremeyn 
Mevleviyetlerinden 
Medine Kadılığı

4 12 Rebiulahir [12]71 / 

2 Ocak 1855

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Hudâdâd Beyzâde es-
Seyyid Mehmed Said 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

5 15 Camaziyelevvel 
1272 / 23 Ocak 1856

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Karahisârî el-Hac 
Hasan Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

6 15 Şevval 1272 / 

19 Haziran 1856

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Hekimzâde Ali 
Paşazâde Ali Rıza 
Bey hafîdi es-Seyyid 
Mehmed Sâbit Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı 

25 İlhami Yurdakul, Şeyhülislam Arzları ve Padişah İradeleri (1845-1878), TÜBA, 
Ankara 2017, s. 115, 159-160, 183, 188-189, 233-234, 244-245, 255-256, 274-
275, 279, 295, 303-308, 330-331, 352, 381, 429-425, 434-435, 465, 488-489, 514-
516, 566-567, 579-580, 585-586, 591-592, 599-600.
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7 1 Camaziyelevvel 1273 
/ 28 Aralık 1856

Hâmise-i Süleymaniye 
ile Âyişe Sultân 
Müderrisi 
Gelenbevîzâde Said 
Efendizâde Mahmud 
Aziz Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı 

8 8 Muharrem 1274/ 

29 Ağustos 1857

Sâbıkâ Kudüs 
Kadısı Hüsâmeddin 
Efendizâde es-Seyyid 
Hüseyin Atâ Efendi

Bilâd-ı Hamse 
mevleviyetlerinden 
Burusa Kadılığı

9 2 Rebiulahir 1274 / 

20 Kasım 1857

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Vekâyî‘ Kâtibi İbrahim 
Efendizâde Mehmed 
Fuad Efendi 

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

10 11 Şevval 1274 / 

25 Mayıs 1858

Sâbıkâ Kudüs Kadısı 
Zeynelabidin Efendi 
hafîdi es-Seyyid 
İbrahim Halil Efendi

Bilâd-ı Hamse 
mevleviyetlerinden 

Şâm Kadılığı 

11 14 Rebiulahir 1275 / 

21 Eylül 1858

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden Adalı 
Mehmed Hilmi Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı 

12 16 Ramazan 1275 / 

19 Nisan 1859

Mahrec ma‘zûllerinden 
sâbıkâ Kudüs Kadısı 
Şekerzâde es-Seyyid 
Süleyman Re‘fet Efendi

Bilâd-ı Hamse 
mevleviyetlerinden 

Şâm Kadılığı

13 27 Camaziyevvel 1276 
/ 22 Aralık 1859

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Kettânîzâde Mahmud 
Efendizâde Mehmed 
Aziz Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

14 28 Rebiulevvel 1277 / 

13 Kasım 1860

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Efendizâde Hamdullah 
Re’fet Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı 

15 30 Cemaziyelahir 1278 
/ 

1 Ocak 1862

Süleymaniye 
müderrislerinden 
Seydişehirli Ali 
Efendizâde Ahmed 
Râkım Efendi 

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı 
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16 5 Ramazan 1278 / 

6 Mart 1862

Bâ-i‘tibâr-ı mahrec 
Kudüs pâyesi olan 
sâbıkâ Bağdad Kadısı 
İsmail Seyfeddin 
Efendi 

Bilâd-ı Hamse 
mevleviyetlerinden

Şâm Kadılığı 

17 13 Cemaziyelahir 1279 
/ 

6 Kasım 1862 

Süleymaniye 
müderrislerinden 
Zeynelâbidin 
Efendizâde es-Seyyid 
Mehmed Ruhi Efendi 

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı 

18 17 Zilhicce 1279 / 

5 Haziran 1863

Mahrec mevâlisinden 
sâbıkâ Kudüs-i şerîf 
Kadısı Ali Rıza Bey 
hafîdi Mîr Mehmed 
Sâbit Efendi 

Bilâd-ı hamse 
mevleviyetlerinden 
Edirne Kadılığı

19 15 Zilkade 1288 / 

6 Şubat 1870

Sâbıkâ Kudüs 
kadısı Zeynelabidin 
Efendizâde es-Seyyid 
Mehmed Ruhi Efendi

Bilâd-ı hamse 
mevleviyetlerinden 
Edirne Kadılığı

20 8 Receb 1293 / 

30 Temmuz 1876

Süleymaniye ile 
Rum Mehmed Paşa 
Müderrisi Yozgadî el-
Hâc Mehmed Tevfik 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

21 12 Ramazan 1293 /

1 Ekim 1876

Kudüs Kadısı Re’fet 
Efendi zâde es-Seyyid 
İbrahim Edhem Efendi

Bilâd-ı hamse 
mevleviyetlerinden 
Bursa Kadılığı

22 5 Rebiulahir 1294 / 

20 Mart 1877

Huzur Dersi 
mukarrirlerinden 
Süleymaniye ile Ebu’l-
feyz Mahmud Efendi 
Medresesi müderrisi 
Menlikli Ahmed Tevfik 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı
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Tabo-2: 1879-1887 Yıllarında Kudüs Kadıları26

Sıra Tarih Atanan Kişi ve Görevi Atandığı Yeni Görev
23 17 Rebiülahir 1296/

10 Nisan 1879

Süleymaniyye 
müderrislerinden 
Ankaravî es-Seyyid 
Ahmed Hâzim Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

24 28 Rebiülahir 1297

9 Nisan 1880

Süleymaniye 
müderrislerinden 
Terşeyhîzâde el-
Hâc Ahmed Muhtâr 
Efendizâde Ali Ataullah 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

25 27 Rebiülahir 1298

29 Mart 1881

Süleymaniyye 
müderrislerinden 
ve Huzûr dersi 
mukarrirlerinden 
Dağıstanî İbrahim 
Nâtıki Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

26 5 Cemadiyelahir 1299

24 Nisan 1882

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Ahıskavî Ahmed 
Efendizâde Mehmed 
Şakir Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

27 5 Receb 1300

12 Mayıs 1883

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Kastamonulu Hasan 
Rıza Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

38 19 Rebiülevvel 1301

17 Mart 1884

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Çorumlu Hüseyin 
Mahvi Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

29 15 cemadiyelevvel 
1302

2 Mart 1885

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
İmâm-ı Sânî esbak Ali 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

30 10 Ramazan 1303

12 Haziran 1886

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Ahmed Bey hafîdi 
İsmail Âsım Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

31 19 Cemâziyelahir 1304

15 Mart 1887

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden Şefik 
Beyzâde Mehmed İrfan 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

26 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 2, s. 4, 10, 19, 25, 36, 40, 50, 59, 66.
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Tabo-3: 1892-1898 Yıllarında Kudüs Kadıları27

Sıra Tarih Atanan Kişi ve Görevi Atandığı Yeni Görev
32 28 Receb 1309 /

27 Şubat 1892

Hâmise-i Süleymaniye 
Medreselerinden 
Karahisar-ı Şarkili 
Yahya Reşid Efendi 

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

33 8 Ramazan 1310 / 

26 Mart 1893

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Ürgübî Hafız Ahmed 
Kâmil Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

34 23 Zilkade 1311 / 

28 Mayıs 1894

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Çaharşambavi 
Feyzullah Efendi zade 
Mustafa Asım Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

35 5 Muharrem 1313 /

28 Haziran 1895

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Kastamonulu Ahmet 
Hilmi Efendi zade 
Mehmet Nureddin 
Kâmil Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

36 21 Zilhicce 1313 / 

3 Haziran 1896

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Mehmet Nureddin 
Kamil Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

37 17 Cemaziyelevvel 
1314 / 24 Ekim 1896

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden 
Ahmed Tevfik 
Efendi’ye

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

38 1 Muharrem 1315 /

2 Haziran 1897

Süleymaniye 
Müderrislerinden 
Hulusi Efendizâde 
İsmail Sirâcüddin 
Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

39 9 Muharrem 1316 /

30 Mayıs 1898

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden Hafız 
Alı Rıza Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

27 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 3, s. 4, 14,  26, 40, 57, 64, 78, 102.
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Tabo-4: 1902-1907 Yıllarında Kudüs Kadıları28

Sıra Tarih Atanan Kişi ve Görevi Atandığı Yeni Görev
40 3 Rebiülevvel 1320 /

10 Haziran 1902

Süleymaniye 
müderrislerinden Arif 
Efendi hafîdi Ahmed 
Ragıp Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

41 28 Şevval 1320 /

28 Ocak 1902

Kibâr-ı müderrisînden 
Ömer Efendizâde 
Hüseyin Rıfat Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

42 24 Cemaziyelahir 1321 
/ 17 Eylül 1903

Hâmise-i Süleymaniye 
müderrislerinden Hafız 
Ömer Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

43 11 Şevval 1322 / 

19 Aralık 1904 

Hareket-i altışlı 
müderrislerinden Fazıl 
Efendizâde Ahmed 
Vefik Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

44 29 Receb 1325 

7 Eylül 1907

Musıla-ı Süleymaniye 
müderrislerinden 
Balıkesirli Mustafa 
Münir Efendizâde 
Tevfik Efendi

Mahrec 
mevleviyetlerinden 
Kudüs Kadılığı

 

28 İŞSA, Arz ve İrade Defteri, nr. 4, s. 5, 23, 36, 63, 127. 
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SURRE DEFTERLERİNE GÖRE

XIX. ASRIN BAŞINDA KUDÜS’TEKİ EĞİTİM 
GÖREVLİLERİ VE TAHSİSLERİ

Mustafa GÜLER*

Giriş 

Surre ve Eğitim
Abbasiler döneminden itibaren hariçten Mekke ve Medine’ye 

ardından da Kudüs’e gönderilmesi teamül haline getirilen Surrenin 
temelde iki kaynağı vardı. Birincisi değişik maksatlarla Kutsal 
beldelerde yaşayanlara veya onların yapacakları işlere tahsis edilmiş 
vakıflar. İkincisi ise Halife veya Sultanların halkın değişik kademeleri 
yaptıkları yıllık hususi tahsisler. Surre defterlerine bakıldığında her 
iki tür tahsisten pay alanlarda dikkati çeken önemli bir kesim kutsal 
mekânların bizatihi içinde veya çevresinde bulunan eğitim kurumlarında 

* Prof. Dr. Afyon Kocatepe Üniversitesi Fen-Edebiyat Fakültesi Tarih Bölümü, 
Türkiye.
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görev yapan daimi personel ile sadece vakıf tahsisatından dolayı eğitim 
hizmeti vazifesi verilen personeldir.

Bu çalışmada Başbakanlık Osmanlık Arşivi Surre Defterleri Kata-
loğunda yer alan (EV.HMK. SR) 3064 numaralı Kudüs Surresi tevzi 
defterinden hareketle 1799 yılında Kudüs Merkez ve Halilürrahman 
Külliyesinde vazife yapan eğitim personelinin ortaya çıkarılmaya ça-
lışılmıştır. Konumuzun temel kaynağı olan defter 49 varaktan ibaret 
olup, ilk kısmanda Hakaniye-i Rumiye-i Cedide adıyla Harem-i şerifte-
ki vazifelilere yapılan tahsisler devamında ise Sultan tarafından gönde-
rilen altınların tevzii yer almaktadır. Defterde eğitim personeli sınıfına 
dahil edebileceğimiz ilk ve en önemli gurup Hatiplerdir. 

1- Harem Hatipleri
1- Reisü’l-huteba Şeyh Muhammed 
Bedruddin Cummai 
2- Evlad-i Şeyh Muhammed Bedruddin 
Cummai, 5 sikke
3-Şeyh Cunudi Alemi, 3 sikke
4-  Şeyh Feyzullah ibn Ebu’l-Vefa 
5-  Şeyh Tacuddin ibn Şeyh Nureddin 
El-Bahi, 14 Sikke

1-Evlad-ı Şeyh İshak ve Şeyh Bedrud-
din ibney Muhammed 
2-Evlad-ı Şeyh Muhammed Nurullah 2 
ve Şeyh İshak
3-Şeyh Bedruddin Cummai bervechi 
iştirak es sülüs
4-Evlad-ı Şeyh İshak ve Şeyh Bedred-
din ve Şeyh Muhammed Cummai es 
sülüs
 5- Seyyid Fazluluh ibn Seyyid Mu-
hammed Sümmün ibn Şeyh Feyzullah 
ibn Ebu’l-Vefa 3,5
 6- Evlad-ı Muhammed İbn Şeyh 
Ebu’l-Vefa
14 sikke 

Evlad-i Şeyh Ahmed
Evlad-i Şeyh Muhammed ve 
Seyyid Abdurrahman 
Şeyh Abdülkadir
Evlad-i Osman en nısf
Evlad-i Şeyh Nurullah Cummaî

Evlad-i Şeyh İshak İbn Şeyh Nureddin 
Şeyh Bedruddin ibney Şeyh 
Muhammed 
ber vech-i iştirak 
14 sikke1

Yekun 56

1 EV.HMK. SR. 3064, vr. 1b-2a
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Başta Cuma ve bayram namazları olmak üzere günün muhtelif 
zamanlarında haremin içinde veya bahçesinde Müslümanlara dini 
hususlarda vaʼazʼu nasihat eden, aynı zamanda hutbeleri okuyan 
kişilerin genel adı olan hatiplerin toplam sayısı 22'dir. Biri hatiplerin 
başı (Reisü’l-Huteba) olarak isimlendirilmektedir. Hatipler içinde yine 
Kudüs’ün önde gelen ailelerinden dört adet Cummai ve  üç adet Ebu’l 
Vefa nispetli hisse sahibi bulunmaktadır. Hatiplere ödenen meblağ ise 
sirim surre olarak 14 sikkedir. 

Hemen belirtelim ki Mısır ve Suriye'de hatiplik mesleği en çok 
saygı duyulan unsurlardan idi2. Bu bakımdan gerek surre defterlerinde 
ve gerekse vakıf kayıtlarında onlara ödenen meblağlar diğer eğitim 
hizmetlerinden genelde yüksek görünmektedir. 

Çalışılan Defterde Klasik olarak bugün de olduğu gibi çalıştığımız 
dönemde Aksa'da 4 Hatip görev yapmakta iken 1214 yılında bu taksim 
aynı kalmakla beraber deftere yazılan kişi sayısı 19 olarak kaydedilmiş-
tir.  Her dört görevde dikkati çeken husus Surrenin artık bir veya daha 
fazla evlada tahsis etmiş olduğu veya bunun bir miktarının başkalarına 
satıldığıdır. 

Yukarıda ki listede akla gelen en mühim husus ismi surre defterine 
bu adla yazılanların hitabet görevi ifa edip etmedikleridir. Kanaatimizce 
bu kısımda kayıtlı kişilerin tamamına yakının şeyh veya şeyh evladı 
ya da seyyid sıfatı taşıması nedeniyle ehli ilimden oldukları aşikârdır. 
Ayrıca kimi bu başlıkta surre alanların başka bir yerde de Surreden pay 
aldıkları görülmektedir. Örneğin Şeyh Muhammed Bedruddin Cummai 
evladı aynı sistemde yani bir birim surrenin paylaştırılması metoduyla 
Sahretullah Hizmetçileri arasında kayıtlı olup oradan kendisine müstakil 
bir altın tahsis edildiği görülmektedir3.

Yukarıdaki listede görünen özellikle evlada yapılan Surre tahsislerinin 
ve aynı kişilerin birim sürreye mükerrer malik olmalarından XVIII. 
Yüzyılın başından itibaren  bir birim surrenin alınıp satılmaya başladığı 
ya da hak sahibi  babadan oğula geçtiği görülmektedir. Örneğin 
Hatipler içerisinde yer alan Muhammed isimli şahsın hissesi oğulları  
Şeyh İshak ve Şeyh Bedruddin arasında paylaştırılmışken, birinci hatip 

2 İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Devlet Teşkilatına Medhal, s.390.??
3 EV. HMK. SR, 3064, vr. 4b
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hissesinde ismi bulunan Şeyh Bedreddin ikinci hiseden de 1/3'lük bir 
pay almaktadır. Aynı şekilde Şeyh Bedreddin’in iki evladı Muhammed 
İshak buradanda 1/3'lük surreyi paylaşmaktadır. 

Yine hatip hisselerinde dikkati çeken önemli bir hususta Aksa’nın 
reisu’l-hutebası olan Şeyh Muhammed Bedreddin Cummainin diğer iki 
hitabeti ve surre tahsisini fırsat bulduğunda evladına verdiği ya da bu 
yolda surre eminini ikna ettiği görülmektedir. Belki de Kudüs Şeriye 
mahkemesine sıkça yansıdığı üzere surreyi satın aldığı neticesine 
varılabilir4. 

Son olarak hatipler için tayin edilen 56 altının bu yılda 42 altının 
reisu’l-huteba ve evladı arasında değişik pay hisselerle taksim edildiğini 
belirtmek istiyoruz. 

2-İmamlar
Evlad-i Şeyh Musa ibn Yahya-7
Şeyh Muhammed ibn Yahya 
Seyyid Abdülvahid-1,5
Seyyid İshak
Evlad-i Şeyh Nurullah ibn Abdülhak 
Seyyid Abdurrahman-12
Evlad-i Şeyh Musa Feynani
Evlad-i Şeyh Muhammed Feynani
Evlad-i Şeyh Ahmed imam-ı 
Sahratullah
Seyyid Abdurrahman 
Şeyh Abdülkadir 
Halil ibn Muhammed Ebu’l Mevahib-2
Evlad-i Seyyid Ali Cağunî
Toplam:13

Evlad-i Seyyid 
Ahmed ibn Seyyid 
Ahmed Muhaddis 
muvakkitzade-13 
sikke 

Evlad-i İmam Şeyh 
Musa Feynani
Şeyh Ahmed Şihabi
Seyyid Muhammed 
ibn Seyyid 
Abdurrahim Câğuni
Evlad-i Seyyid 
Muhammed Efendi 
Cummai hatib-i 
Mescid-i Aksa 
Seyyid Ali Carullah
Evlad-i Seyyid Ali 
Carullah
Muhammed Salahi
Evlad-i Seyyid Ali 
Carullah
13 sikke

4 Kudüs Seriye Sicili 256, s.139, hn.3(EVahiri Rebiulahir 1197
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Evlad-i Abdurrahim ibn Seyyid 
Şerefüddin en nısf
Evlad-i Şeyh Abdülhak Cummaî-13 
sikke

Seyyid Davud ibn Şeyh Ebu’l-Yehdi
ve Evlad-i Seyyid Ahmed ibn Seyyid 
Ahmed muvakkitzade ber vech-i iştirak-1
Seyyid Yusuf ibn Yusuf Halili
Evlad-i Seyyid Yusuf Halife-i 
Tacuddin-1
Seyyid Davud ibn Seyyid Ebussuud-2
Evlad-i Ebussuud Davudi en nısf
Evlad-i ebu’l-Mevahib ve Evlad-i Ebu’l-
Mevahib
Seyyid Salih biraderi Ebul-Yehdi-1
Evlad-i Şeyh Muhammed Yahya en nısf-
13 sikke

Evlad-i Seyyid Ahmed ibn Seyyid 
Tacuddin Davudî 
Seyyid Mustafa ve Seyyid Muhammed 
ve Evlad-i Seyyid Muhammed Salih 
ber-vech-i iştirak 
Evlad-i Şeyh Abdullah Şihabi 2 ve 
Evlad-i Seyyid Ali Cağunî
Seyyid Muhammed ibn Seyyid 
Abdülhak Cağunî Cummai-2
13 sikke 

Evlad-i Şehy İshak
Şeyh İmadüddin ve Bedreddin ibney 
Şeyh Muhammed Cummai
Seyyid Halil ibn Seyyid Ebu’l-Mevahib-3
Evlad-i Seyyid Ahmed muhaddis 
Muvakkitzade-1 
13 sikke

Evlad-i Seyyid Abdülgani el-Alemi 
13 sikke

Evlad-i Seyyid 
Ahmed ibn Seyyid 
Ahmed Muhaddis 
ve Muvakkitzade 
13 sikke

Seyyid Musa ve 
Evlad-i Seyyid 
Muhammed Salih 
ibn Abdurrahim 
en nısf
Ve Evlad-i Seyh 
Ebussuud Davudi 
Seyyidetü'l ehl 
ibn Seyyid Davud 
Veledi Şeyh 
Ebussuud
13 sikke 

Seyyid Muhammed ibn Şeyh Fazlullah 
asibe
Evlad-i Hacı Esad Abdünnebi en nısf
Evlad-i Fazlullah ibn Nureddin en nısf 
13 sikke 

Seyyid Musa 
Evlad-i Seyyid 
Muhammed Salih 
veled-i Abdurrahim 
ber-vech-i 
iştirak-13 

Toplam:116 sikke 5

5 EV. HMK. SR, 3064, vr. 3a
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Surre Defterinde bu başlık altında Aksa camii, Sahretullah mescidi 
ve Meğaribe mescidinin imamları kayıtlıdır.. Bu üç mescidde namaz 
kıldırmakla vazifeli olanların sayısı hayli kabarıktır. Bu kabarıklık 
diğer vazifelerde olduğu gibi akla zamanla babadan oğula intikal ettiği 
ve iki evladın babalarının sürresinin paylaştığı izlenimi vermektedir. Bu 
durumda babasından vazifeyi devralanların imamlık için yeterli olup 
olmadığı sorusu akla gelmektedir ki bu oldukça müşkildir. Çünkü her 
evladın bu mukaddes mekânların imamlığını yapacak kadar liyakate 
sahip olmasının mümkün olmadığı dikkate alınırsa biraz sürrelerin miras 
bırakılan hak gibi görüldüğü neticesine götürmektedir. 52 vazifenin 
içinde yukarıdaki şüphelerimizi besleyecek isim tekrarları vardır. 
Örneğin Seyyid Ahmed ibn Seyyid Ahmed Muhaddis ve Muvakkit 
zade üç defa kaydedilmiştir. Sadece bu şahsın imametten aldığı sikke 
15 sikkedir. 

Reisü’l-huteba Muhhammed Efendi ise aynı şekilde imamlar 
listesinde de kayıtlıdır. Ayrıca aynı taksimde baba ve oğlun kayıtlı 
olduğu burada Seyyid Ali Carullah ile oğlu Muhammed Salahi’nin de 
bu hisseden pay aldığı görülmektedir. 

İmamlar listesinden anlaşılan bir diğer mühim konuda ölüm veya 
başka türlü bir boşalmada mevcut surrenin başkasına veya o işi bizzat 
yapacağa değil, para ile satın alana tahsis edildiğidir. Bu urumda akla 
hem yerel yöneticilerin, hem de devlet merkezinin böyle bir suistimale 
neden müsaade ettikleri sorusunu akla getirmektedir. Burada meselenin 
İstanbul’da fark edilmeyeceği düşünülmediğinden belki de iç nizama 
müdahale etmeden ve şikayet olmadığı takdirde göz yumulduğu 
düşünülebilir. 

Bu genel izahtan sonra liste detaylı olarak incelendiğinde göze 
çarpan veya izah/edilmesi gereken konular şunlardır: mesela ilk iki 
isim 1,5 sikkeyi aralarından 2/3, 1/3 olarak paylaşmaktadırlar. Sonraki 
iki iki isim ise yine aynı miktarı sıra ile yani yıl yıl paylaşmaktadırlar. 
4. Sıradaki iki isim ise 1,5 hisseye aynı derecede ortaktır. İmamlar 
arasında zikrettiğimiz Muvakkitzade Seyid Ahmed ibn Seyyid Ahmed 
bu başlıkta 2 birim surre almaktadır. Aynı şekilde bu başlıkta birden 
fazla surreyi alan aynı kişiler vardır. 



175

3-Muhaddis ve Müfessirler
Evlad-i Muhammed Halili 
es-sülüsan
Evlad-i Seyyid Ali 
Carullah es-sülüs 
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Abdullah 
Davudi hâdim-i 
Sahratullahi’l-müşerrefe 
Şeyh Abdurrahman ibn 
Abdülvehhab Şihabi ber- 
vech-i münasefe-1,5 sikke

Evlad-i Ahmed muhaddis 
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Feyzullah 
Alemi
Şeyh Necmüddin ber 
vech-i iştirak-1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Halil ibn 
Abdurahman Cağunî 
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh İzzeddin 
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Feyzullah 
Alemi
Şeyh Necmüddin ibn 
Muhammed Emin'üddeyn 
1,5 sikke

Seyyid Musa 
evlad-i Seyyid 
Muhammed Salih 
veledan-i Abdurrahim ber-
vech-i iştirak-1,5 sikke

Seyyid Mustafa Vefaî 
en-nısf
Seyyid Abdülkadir Taha 
en-nısf -1,5 sikke

Seyyid Yusuf ibn Yusuf 
Halilî 1,5 sikke 

Seyyid Mahfuz ibn 
Muhammed Sururî 
1,5 sikke

Evlad-i Seyyid Ahmed 
ibn Seyyid Ahmed 
muvakkitzade-1,5 sikke

Şeyh Muhammed ibn 
Şeyh İbrahim Rudi 
1,5 sikke

Evlad-i Seyyid Ahmed 
ibn Seyyid Ahmed 
muvakkitzade-1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Muhammed 
Halili es-sülüsan
Evlad-i Seyyid Ali 
Carullah-1,5 sikke

Seyyid Muhammed es-Sai 
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Ebu’s-Suud 
Davudi 
Seyyid Davud ibn Seyyid 
Ebussuud es-sülüsan
Ve Seyyid Davud veled-i 
Ebussuud-1,5 sikke

Şeyh Şihabuddin
Şeyh Ali 
Seyyid Abudullah Şihabi 
Şeyhu'l Harem ber-vech-i 
iştirak-1,5 sikke

4a/Seyyid Yusuf ibn 
Seyyid Yusuf Halili 
1,5 sikke

Hafız Seyyid Abdülvahid 
Çelebi Cağunî
Evlad-i Şeyh Muhammed 
Salah Alemi ber-vech-i 
iştirak-1,5 sikke 

Evlad-i Seyyid Şahin ibn 
Abdullatif -1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Fazlullah 
ibn Nureddin-1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Abdülbaki 
ibn Abdülkadir-1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Ebu’s-Suud 
Davudi 
Seyyid Davud ibn Seyyid 
Ebussuud es-sülüsan
Seyyid Davud veled-i 
Ebussuud-1,5 sikke
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Şeyh Hüseyin Efendi ibn 
Şeyh Muhammed Halid 
ibn İsa
Şeyh Abdurrahman ibn 
Abdurrahim ber-vech-i 
iştirak-1,5 sikke

Şerife Gülsüm bint-i 
Seyyid Abdülhak 
1,5-sikke

Evlad-i Şeyh Muhammed 
ibn Abdülgafur Lutfi en- 
nısf
Evlad-i Şeyh Abdullah 
Davudi hâdim-i 
Sahratullahi’l- müşerrefe 
1,5 sikke

Seyyid Ahmed ibn Hacı 
Muhammed Efendi
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Abdullah 
ibn Şihabi hâdim-i Kuds-i 
Şerif-1,5 sikke

Şeyh Musa Feynani en- 
nısf Şeyh Hüseyin Efendi 
ibn Muhammed Halidi İsa 
Ensari en-nısf -1,5 sikke

Şeyh Şihabuddin
Şeyh Ali veledan-i Şeyh 
Abdullah Şihabi ber-
vech-i iştirak-1,5 sikke

Seyyid Tacuddin
Seyyid Abdulvehhab
Seyyid Bedruddin
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Muhammed 
ibn Şeyh Ali Alemi
1,5 sikke

Evlad-i benat-i Seyyid 
Carullah Efendi
Fatıma bint-i Şeyh Elbar
Mustafa ve Çeşne 
veledan-i Hacı Mustafa 
en-nısf
Evlad-i ve benat-i Seyyid 
Ali Carullah-1,5 sikke

Şeyh Şihabuddin ve 
Şeyh Ali veledan-i Şeyh 
Abdullah ber-vech-i 
iştirak-1,5 sikke

Seyyid Mustafa ibn 
Seyyid Tacuddin 
1,5 sikke

Evlad-i Şeyh Ebu’s-Suud 
Davudi 
Seyyid Davud ibn Seyyid 
Ebussuud es-sülüsan
Seyyid Davud veled-i 
Ebussuud-1,5 sikke

Hafız Seyyid Abdülvahid 
Cağunî es-sülüs 
ve Salih birader-i Seyyid 
Abdülhadi-1,5 sikke

Yekun 55,5

İslam ilimlerinin Kur’an ve ilmihalden sonra öğrenilmesi en zaruri 
olanları elbette Kur’an’ın anlaşılması ile meşgul olan Tefsir ve Hz. 
Peygamberin sünnetinin doğru aktarılması ile uğraşan Hadis ilmidir. Bu 
hakikatten hareketle Kabe ve Mescidi-i Nebevi gibi Mescid-i Aksada 
da bu ilimlerle meşgul olan çok sayıda ilim ehli mukaddes mescidlerin 
asıl personelinden sayılmıştır. Günün veya haftanın beli saatlerinde yine 
Mescitte bulunan hadis ve tefsir kitaplarından devamlı veya devamsız 
talebelere hadis ve tefsir okutulan bu listeyi incelediğimizde oldukça 
çarpıcı sonuçlara varıyoruz. Bunlardan birincisi Hadisçi ve tefsirci 
olarak sürreden pay alanların oldukça fazla sayıda olmasıdır. İkincisi 
ise isimler arasında Hanım isimleridir. Bu isimlerin gerçekten orada 
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hadis veya tefsir dersi yaptıkları anlamına geldiği veya usule uymasa 
da oldukça yaygınlaşan surreden alınan payların babadan intikal ettiği 
mi tetkike muhtaçtır. Bizi bu konudaki kanaatimiz listede isimleri 
geçenlerin tamamının tefsir ve hadisle uğraşmadığı bir kısmının 
babalarından intikal eden sürreleri aldığı yönündedir. Ayrıca bu kadar 
fazla isme sadece 55,5 altın ödenmesi başlangıçta bu isimleri az 
olduğu ancak sonraları miras gibi intikalle sayının çoğaldığı ihtimalini 
kuvvetlendirmektedir. 

İsimler üzerinde yapılan incelemede dikkati çeken hususlar yukarıda 
imamlar ve hatiplerde olduğu gibi surrelerin ya satıldığı ya evlada şart 
edildiği ya da  miras yoluyla tereke gibi paylaşıldığı görülmektedir. 
Bu minvalde ilk kayıtta yer alan Muhammed Halilî evladı 1,5 sikkelik 
payın 2/3'ünü, Seyyid Ali Carullah evladı ise 1/3 ü almaktadır. Hemen 
belirtelim ki, Muhammed Halili’in kaç evladının bu parayı paylaştığı 
kayıttan anlaşılmamaktadır.

Dikkatimizi çeken en mühim husus ise nispetlerde Müfessir olarak 
kaydedilen hiç kimse yokken sadece 3. kayıtta Muhaddis olarak Ah-
med’in evladı kaydedilmiştir, 

Daha evvelki kayıtlarda surreden pay alan Seyyid Ahmed ibn Seyyid 
Ahmed evladı burada da pay sahipleri arasında olup iki birim surre al-
maktadır. Yine 16. kayıtta yer alan Seyyid Muhammedini devamındaki 
Sai sıfatı onun muhaddis veya müfessir değil yol ahvali ile uğraşan bir 
kişi olduğunu ve surreyi ya kendisinin satın aldığını veya miras olarak 
intikal ettiğini göstermektedir. 

Bu konuda dikkat çeken son husus ise yine bir sürrenin Seyyid 
Carullah’ın kızları ve Şeyh Elbar’ın kızı Fatıma ve diğer pay sahipleri 
arasında pay edildiğidir. 



178

الحیاة العلمیة في مدینة القدس في العھد العثماني
أوراق الاعمال للمؤتمر الدولي

4- Mübelli‘in
Benat-i Seyyid Esad 
Abdünnebi-1 sikke 

Ahmed ibn Muhammed 
Fanula-1 sikke 

Muhammed ibn Ahmed 
Ebunʼniam-1 sikke 

Abdülhalim ibn 
Abdülhadi en-nısf ve 
Ahmed ibn Halil Sabita 
1 sikke 

Muhammed ibn Ebu 
Bekir Meblai-1sikke 

Evlad-i evlad-i Evlad-i 
Seyyid Abdurrahim ibn 
Seyyid Şerefuddin-1 sikke 

8b/ Abdülkadir ve Yahya 
ibney Muhammed 
muvakkit-1 sikke 

Şeyh Muhammed Asiye 
1 sikke 

Evlad-i Şeyh Abdulhak 
Cummai Hatip-1 sikke 

Seyyid Cudullah-1 sikke Süleyman ibn Sa‘lan 
1 sikke 

Musa ibn Adem muvakkit 
1 sikke 

Ahmed ve Yahya 
Eddalin-1 sikke 

Hacı Muhammed ibn 
Halili-1 sikke 

Seyyid Yusuf ibn Yusuf 
Halili-1 sikke 

İbrahim Abdülkerim 
Halili-1 sikke 

İbrahim Arabi ve 
Abdülkadir Semin ve 
Muhammed ibn Asiye
1 sikke 

Evlad-i Hacı İsmail ibn 
Hüseyin Kavvar-1 sikke 

Gavz ve Musa veledan-i 
Ummare-1 sikke 

Şeyh Hüseyin Halidi 
eddeyri-1 sikke 

Yekun 20 Sikke 6

Sahretullah ve Aksa Mescidinde temel Kur’an dersleri ile temel fıkıh 
ve ilmihal bilgilerini okutan bu gurup günümüzde Aksa ve Sahretullah 
mescidlerinde halen geleneği devam ettirmektedirler. Aldıkları paralara 
bakıldığında Müderrislerden oldukça düşük olduğu görülmektedir. 
Bunun nedeni de bu işi yapanların başlangıç seviyesinde bir ilimi 
hizmeti ifa ettikleri için olmuş olmalıdır. 

Bu başlık arasında ilk dikkatimizi çeken Seyyid Esad’ın kızlarıdır. 
Kanaatimizce kendisi veya öncemi atası Aksa'da temel dini bilgiler 
okutan bu kişinin oğlu olmadığından surresini kızlarına şart etmiştir. 
Listedeki 5. ismin Meblai olarak kaydedilmesi ya bizzat bu işi yaptığını 
ya da kendisine aile sıfatı olarak atalarında bu ismi devir aldığını 
göstermektedir. 

Yukarıdaki isimlerini çok olmaması bu hizmetin ya pay edilmeden 
devam ettiğini ya da bu kayıt yapılırken çok fazla parçalanma yaşanma-
dığını göstermektedir. 

6 EV.HMK.SR.,3064, 8a-b



179

4-Medrese Ehli ve Mücavirini 
a-Medrese-i Rumiyye ve Medrese-i Cevher Maa Tarif-i Ribat 

Evlad-i Şeyh Salahuddin 
ve Abdurrahman ve 
Burhanuddin ber-vech-i 
iştirak-1 sikke 

Cemaa Hatun-1 Sikke Evlad-i Şeyh Abdullatif 
en-nısf Şeyh Hüseyin 
Halidi ed-Deyri en-nısf
1 Sikke

Evlad-i ve benat-i Hacı 
Razıyüddin-1 Sikke

Evlad-i Şeyh Abdullatif 
en-nısf evlad-i Şeyh 
Ömer Babüddin-1 Sikke

Evlad-i ve benat-i Hacı 
Razıyüddin-1 Sikke

Evlad-i Hacı Halil 
Kasman ve Hatice Hatun 
binʼti Hacı Halil Kasmani 
ber-vechi- iştirak-1 Sikke7

Yekun 7 sikke 8

Surre defterlerinde Medreselere yakın olan kişiler medrese Cemaati 
olarak kaydedilmiştir. Bu ifadeden ve yukarıdaki isimlerden bu kişilerin 
ya medresede eğitm görenler değil medresenin hücrelerinde ikamet 
edenler veya buradaki talebeler daha evvelden tahsis edilen sürreleri bir 
şekilde elde etmiş olanlar olarak anlaşılmalıdır. 

7 1002 tarihinde Bu medresenin tahsis alanları Cemaat-i Mücavirin-i Medrese-i 
Zemine ve Medrese-i Cevher Maa Tarif-i min babi’l amud 

Yahya ibn 
Saʻdüddin-i 
Dımaşki-1 sikke 

Yunus ibn Hankeş
1 sikke

Abdünnebi ibn 
Abdülvefa-1 sikke

Abdülkadir 
ibn Yahya ed- 
Dımaşki 
1 sikke

Muhammed ibn 
Şeref eknaʻ-1 sikke 

Şihabüddin ibn İsmail 
Nablusi-1 sikke

Hacı Avde ibn Ebu 
İsa-1 sikke 

Hacı Ali ibn 
Beli-1 sekke 

İsmail Ebu Meksue-1 sikke Yekun 9 sikke

8 EV.HMK.SR.,3064, 28b-29a
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b-Cemaat-i Nisa-i Sakin-i Medrese-i Meymuniye Zaviye-i 
Sultaniye 

Şeyh Hüseyin Efendi bin 
Muhammed 
Halidi-20 sikke 

Benat-ı Şeyh Osman 
Alemi-20 sikke 

Müebbede ve Rukiye bin-
ti Afife bint-i Hibetullah 
20 sikke 

Seyyide Emine ve Seyyi-
de Safiye ve Seyyide Ru-
kiye ve Seyyide Kutume 
20 sikke 

Evlad-ı Hacı Muhammed 
bin Ahmed Tercüman
20 sikke 

Seyyide Emine ve Seyyi-
de Safiye ve Seyyide Ru-
kiye ve Seyyide Kutume 
20 sikke 

(39 a)Evlad-ı Şeyh İzzed-
din Cumai-20 sikke 

Şeyh Abdullah Davudi hâdem-i Sahratullahi’l-Müşer-
refe en-nısf ve Safiye benat-ı Şeyh Muhammed Nuh 
20 sikke 
Benat-ı İbrahim’ül-aşık-20 sikke 

Evlad-ı Ebu’s-Suud 
Davudi es-sülüsan ve 
Seyyid Davud veled-i 
Ebu’s-Suud-20 sikke 

Evlad-ı Ebu’s-Suud 
Davudi ber-vech-i 
iştirak-20 sikke 

Şeyh Abdu’l-kerim ve 
Şeyh Abdu’l-kadir ve 
Şeyh Muhammed Alemi 
veledan-ı Ahmed Alemi 
ber-vech-i iştirak-20 sikke 

Evlad-ı Seyyide Harzec 
bint-i Hacı Ahmed 
nesebuhu en-nısf ve 
benat-ı Hacı Raduyiddin 
er-Süleha
20 sikke 

Ahmed Semin-20 sikke İbrahim bin Abdu’l-kerim 
20 sikke 9

Zahide Hatun bint-i 
Alaiddin-20 sikke 

Evlad-ı Seyyide Harzec 
bint-i Hacı Ahmed nese-
buhu ve Hacı Rızaüddin 
er-Süleha-20 sikke 

Hafız Seyyid Abdu’l-va-
hid bin Seyyid İshak bin 
Nureddin Cağun
20 sikke 

Cudiye bint-i Hacı Salih 
Cudi-20 sikke 

Seyyid Yusuf bin Şeyh 
Yusuf Halili bin Aişe
20 sikke 

Evlad-ı Şeyh Abdu’l-latif 
Şeyhü’l-Harem-20 sikke 

Yekun Hasene on buçuk sikke 

9 EV.HMK.SR.,3064, 39b-38a
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Cemaat-i Nisa-i Sultaniye mea Müderrisi Mencikiye 
Muhammed birader-i 
Tacuddin 
20 para 

Evlad-ı ve benat-ı Seyyid 
Ali Carullah-20 para 

Şeyh Şihadi-20 para 

İbrahim bin Abdulkerim 
20 para 

Benat-ı Şeyh Mansur
20 para 

Benat-ı Şeyh Taceddin 
Ebu’s-Suud 20 para 

(37 b) Seyyid Ahmed 
Bağacı ve Şeyh 
Muhammed Kutub ber-
vech-i iştirak Şihane bin 
Salih Rassas ve Hamide 
bint-i Sipahi
20 para 

Safa ve Saka bint-i Şeyh 
Musa Kutub-20 para 

Bekriyye ve Seyyid 
Ahmed bin Seyyid 
Necmeddin Semum
20 para 

Evlad-ı Şeyh Mansur bin 
Abdurrahman-20 para 

Evlad-ı Seyyid Hasan 
Çelebi Abdünnebizade 
20 para 

Bekriyye ve Seyyid 
Ahmed bint-i Seyyid 
Necmeddin Semum 
20 para 

Hafız Seyyid Abdü’l-
vahid bin Seyyid İshak 
Cağunî Halveti-20 para 

Hasan bin Şeyh Mustafa 
Duhani-20 para 

Evlad-ı Seyyide Harzec 
binit-i Hacı Ahmed 
nesebuhu en-nısf ve 
benat-ı Hacı Raduyiddin 
es-Suleha-20 para 

Evlad-ı Hacı Abdullah 
Sekiyyeî Mekkiyye
20 para 

Şeyh Abdulğani Alemi 
bin Mustafa-20 para 

Şeyh Muhammed ve 
Mustafa veledan-ı 
Mahmud Merdavi-20 para 

Toplam 7,5 sikke 

Bu surre başlığı kadınlar olarak kaydedilmişken çoğunun erkek 
olması önceki dönemlerde satıldığının ya da miras olarak intikal 
ettiğinin en mühim delilidir. Ayrıca Vakıflarının ya da kadim surre 
kayıtlarının para olarak kaydedilmesi nedeniyle burada da kayıtlara ve 
tahsislere para olarak girmiş ancak sikke değeri altın olarak yazılmıştır. 

Son olarak belirtelimki medrese ehli olarak zikrettiğimiz Meymuni-
ye ve Mencikiyye medreseleri mücavirinin sürrelerini Sadaka-i Sulta-
niye’den almışlardır. 
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5-Halilürrahman Mescidinin Eğitim Personeli 
Surre kayıtlarının tamamında Kudüs’ün yanı sıra Halilürrahman 

külliyesi ve imaretinde bulunanlara da tahsis yapıldığı görülmektedir 
Kudüs’teki sistem ile aynı olan Halilürrahman sürresinde de ilk sıralı 
hatipler almıştır. 

Hatipler
Şeyh Halil ibn Derviş er-rub‘ ve Seyyid 
Musa ibn Seyyid Muhammed ve Seyyid 
Mustafa evlad-i Şeyh Abdülbaki-6 sikke

Şeyh Ebunnasr Şermî-1 sikke 

Yekun 7 sikke 10

Halilürrahman surreye hak kazanan iki Hatip bulunmakta olup bu 
tahsislerden biri de dönemin Surre mantığı doğrultusun da evlada şart 
edilmiştir. Bu çerçevede toplam 6 sikkenin ¼ ü Şeyh Halil'e kalanları 
ise Seyyid Musa, Seyyid Mustafa ve Şeyh Abdülbaki'nin evladı arasında 
pay edilmiştir. 

İmamlar
Şeyh Halil ibn Derviş 
er-rub‘ Seyyid Musa ibn 
Seyyid Muhammed 
Seyyid Mustafa ibn 
Abdülfettah-4 sikke

Şeyh Mustafa imam-i 
Şafii-4 sikke 

Şeyh Ebussaadat imam-i 
Şafi-4 sikke 

Şeyh Abdurrezzak imam-i Şafii-4 sikke 
Yekun 16 sikke 

Halilürrahman imamlarına tayin edilen 3 birim surre de aynı sistem-
le dağıtılmış olup ilk isimlere hatiple büyük oranda aynıdır. 2, 3 ve 4. 
sıradaki şahıslar kanaatimizde bu işi bizzat yapanlar olmalıdır. 

10 EV.HMK.SR.,3064, 43a



183

Müfessirler
Şeyh Mahmud ibn 
Şerefuddin-2 sikke

Şeyh Abdünnebi ibn 
İzzüddin-1 sikke

Şeyh Abdünnebi ibn 
Abdülkadir-1 sikke 

Şeyh Halil ibn Derviş 
ve Seyyid Musa ibn 
Seyyid Muhammed
Seyyid Mustafa 
veledan-i Şeyh 
Abdülfettah ibn Derviş 
1 sikke 

Yekun 5 sikke11

Buradaki Tefsir okutanlar biri, yine imam ve hatiplik vazifesini 
yapan aynı kişidir. 4 birim surre'nin üçü tek kişiye kalanı 4 kişiye pay 
edilmiştir. 

6-Genel Bakış
Son olarak surre defterinde yer alan eğitim alanı tahsislerini şu 

şekilde genel tablo olarak gösterebilir. 
Eğitim Vazifelisi Birim 

Surre 
Sayı 1800 Para 1598 sayı 1598 Para 

Hatipler 4

20

56 Altın 12 20 Altın

İmamlar 12 51 116 Altın 12 36 Altın
Muhaddis ve 
Müfessirler 

38 60 55,5 Altın 28 55 Altın

Mübelliin 20 20 20 Altın 20 20 Altın 
Rumiyye Medresesi 7 7 7 Altın 9 9 Altın 
Meymuniyye 
Medresesi 

9 9 180 Para 9 9,5 Altın

Tabloda dikkatimizi çeken en mühim husus 200 yılı aşkın bir za-
manda gönderilen altın miktarlarındaki birbirine çok yakın rakamlardır. 
Örneğin imamlar kategorisindeki sayı aynı iken gönderilen meblağ 116 

11 EV.HMK.SR.,3064, 43a
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altında çıkması genel tablonun en önemli artışıdır. Keza 1598 yılında 
hatiplerin sayısı 12 iken birim olarak 1800 yılında 4 sayı olarak 20'ye 
çıkmış aldıkları meblağ 20 altından 56 altına çıkmıştır. 

Halilürrahman
Eğitim Vazifelisi Birim 

Surre 
Sayı  1800 para 1598 sayı 1598 Para 

Hatipler 2 3 7 Altın 3 13 Altın
İmamlar 4 5 12 Altın 4 16 Altın
Muhaddis ve 
Müfessirler 

4 6 5 Altın 4 5 Altın

Sonuç
Osmanlı Devleti, Kudüs için ilhaktan önce yaptığı hizmet mahiye-

tindeki faaliyetlerini 1517 yılından itibaren kendi Mukaddes beldeler 
mantığı içinde dönüştürerek aynen Mekke ve Medine için yaptığı gibi 
Kudüs’e de vakıflar ve Sultan tahsisleri yoluyla Surre göndermeyi yıl-
lık mutad ameliyesi haline getirmiştir. Surre dağıtımında yerel denge-
lere müdahale etmemiş gerek vakıfların gelirlerinden gerekse Sultan 
tahsislerini dağıtırken Şeyhü’l Haremlerin veya yerel inisiyatif sahiple-
rinin tespitini esas almıştır. 

Böyle yaptığından bu tebliğde ele aldığımız ve ortaya çıkardığımız 
üzere başlıkta özellikli bir alan yazılsa da yerel tayin ve intikalle 
değişime müdahale etmemiştir. Örneğin Kadınlara dağıtılacak olan 
Mencikiyye Medresesin tahsisatının çoğunun erkek olmasına hiç 
müdahalede bulunulması vaki olmamıştır. Bu tebliğde ortaya çıkan 
mühim hususlardan biri de Surrelerin miras yoluyla veya alım satım 
usulüyle intikal ettiğidir. 
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19. YÜZYILDA KUDÜS'TE EĞİTİM 
KURUMLARI VE MÜFREDAT

Vehbi BAYSAN*

Kudüs konusunda böylesi kapsamlı uluslararası bir sempozyum  
düzenlenmesi hem elde var olan bilgilerin yenilenmesi hem de yeni 
bilgilerin gün yüzüne çıkarılması açısından büyük önem taşımaktadır. 
Tarihsel süreçte pek çok farklı kültüre ev sahipliği yapmış olan ve 
yapmaya da devam eden Kudüs, arşiv belgeleri ve yerel kayıtlar gibi 
birincil kaynaklar üzerinde akademik çalışmalar devam ettikçe daha da 
ilginç hale gelen bir araştırma alanının konusu olmaya devam edecektir. 
Ayrıca, günümüz uluslararası jeopolitiğinde sembol konumunda olan 
bu şehir ‘çokkültürlü’ kimliğini yüzyıllar boyunca özenle koruyarak 
varlığını devam ettirmiş, göreceli olarak barışın hakim olduğu bir seyir 
izlemiştir. 

Valencia doğumlu İbn Jubair gün be gün seyahatinin kayıtlarını tuttuğu 
meşhur günlüğü ‘Al-Rihla’1 adlı eserinde, 1184 yılında Endülüs’ten 

* Dr. Öğr. Üyesi, İbn Haldun Üniversitesi, Türkiye.

1 Rihla, Abu’l Husain Muhammed bin Ahmed bin Jubair, tab’a saniya, Leiden, Brill, 1907
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yola çıkarak Mısır üzerinden gittiği meşakkatli hac yolculuğu dönüşünü 
Bağdat ve Halep üzerinden 1186’da Şam’a ulaşarak yaptığını anlatır. 
Bölgedeki karışıklıklar nedeniyle de Şam’da haftalarca kalan İbn Jubair, 
ülkesine dönmek üzere Akka limanına doğru yola çıktıklarında haçlılar 
üzerine sefere giden Selahaddin’in birliklerinin yanlarında esirlerle 
dönüşlerini gördüklerinde hayatlarından ne kadar endişe ettiklerini 
anlatır. Zira, yolları Kudüs’ü de içine alan ve Hıristiyanlar tarafından 
kontrol edilen topraklar ve çevresinden geçmektedir. Uzun bekleyişin 
ardından ve güvenlikleri tehdit altındayken yine de yola çıkarlar ve o 
topraklara vardıklarında Hıristiyanlar bu hacı kafilesinin güvenliğini 
sağlayarak limana ulaşmalarına ve geri dönecekleri gemiye binmelerine 
yardımcı olurlar. Hatta yol boyunca iaşelerini de karşılarlar. İbn Jubair 
bu beklemediği güzel davranış karşısında şaşkınlığını gizlemez. 
Belli ki, Müslümanlar ile Hıristiyanlar arasında savaş zamanını da 
kapsayan zımni bir anlaşma vardı ve bu anlaşmaya göre her iki taraf 
savaş durumları da dahil sivil halkın güvenliği sağlanıyordu. Herhangi 
bir metne dökülmemiş, belki de dökülmesine de gerek olmayan 
karşılıklı anlaşma yüzyıllar boyunca sorunsuz gözetilmiş ve toplumsal 
dayanışmanın temelini oluşturmuştur.

Bu sunum ve yazımda ayrıca vurgulamayı hedeflediğim bir nokta da 
genellikle Osmanlı Devleti’nin idaresi altında bulunmuş coğrafyalar ve 
bunlarla alakalı konular hakkında yapılan akademik çalışmalarda öne 
çıkan bir durum. Doğal olarak, bölgedeki tarihi gelişmeler elde bulunan 
ve bölgenin diliyle oluşturulmuş kaynaklar bazında irdeleniyor. Oysa 
bölgede tarihin seyrini değiştiren pek çok olay yerel dinamiklerden 
çok payitahtta alınmış kararların, kanuni uygulamaların, yapılan usul 
değişikliklerinin bir sonucu olabilmektedir. Bu durum tarihçilerce göz 
ardı edildiğinde pek çok olayın birbiri ile ilintilendirilmesi mümkün 
olmuyor. Örneğin, bölge üzerine hazırlanan akademik yayın ve kon-
feranslarda, yapılan sunumlar ve tartışmalarda bu mesele bariz olarak 
ortaya çıkıyor. Kudüs ile alakalı eğitim kurumlarına verilen örneklerde 
bazı anlatılar ‘medrese’ üzerinden devam ederken, bazıları ‘mekteb’ ve 
‘rüşdiye’ ifadeleri üzerinden dillendiriliyor. Tarihsel olarak bir realiteyi 
yansıtan bu ifadeler elbette kullanıldığı dönem için doğrudur. Ancak, 
‘medrese’ hangi tarihlere kadar etkin bir eğitim kurumuydu ve hangi ta-
rihlerden itibaren ‘mekteb’ ve ‘rüşdiye’ literatüre girdi sorusunun yanıtı 
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net olarak görünmüyor. Ortadoğu genelini ilgilendirmesi hasebiyle böl-
geden olan akademisyenler için bu tespitimin altını çizmek istiyorum.

Burada Kudüs şehrinin alınışını biraz detaylandıracağım ve biraz da 
vurgu yapacağım zira elden çıkışı da dört yüz yıl sonra aynı mevsimde, 
hatta aynı Aralık ayı nihayetinde ve son derece trajik şartlarda gerçekleşti. 
Görebildiğim kadarıyla, bu trajik tesadüfe Kudüs anlatılarında fazla 
yer verilmez, o kadar da dikkat çekilmez. Bir diğer vurguyu da şehrin 
özellikle 19. yüzyılda maruz kaldığı sosyal ve ekonomik değişikliklerin 
yanı sıra uluslararası ilgi alanı haline gelmiş olmasına yapacağım. Bu 
yüzyılın sonuna doğru kent kimliği yeniden şekillenen Kudüs birkaç 
yüzyıl öncesine kıyasla muazzam değişikliklere uğradı.

Yahudilik ve Hıristiyanlık inançlarında olduğu gibi Mekke ve 
Medine’nin ardından İslam’ın da en önemli ve kutsal şehirlerinden biri 
olan Kudüs ayrıcalıklı konumunu yüzyıllar boyunca korudu. Bu süre 
zarfında Osmanlı idaresinin özel ilgi alanında bulunan Kudüs, adeta 
bir ‘kutsal emanet’ mertebesindeydi. Süreç içinde kurulan ve sayıları 
yüzlerle ifade edilen vakıflar kentin sosyal, kültürel ve ekonomik 
gelişimine olumlu katkıda bulundu. Bu vakıflara ek olarak kentin 
sıradan ahalisi de bu çabalara katılmaya teşvik edildi, şehirde ikamet 
eden ve şehrine sahip çıkan bir kitle oluşturulmak murad edildi.

Osmanlı Devletinin önemli bir parçası olarak Kudüs asırlar boyunca 
ilgi odağı olmuş, şehrin ve etrafının yeniden imarı için çaba gösterilmiş, 
eğitim kurumları da vakıflar aracılığıyla bu çabalarda önemli bir yer 
tutmuştur. Bu nedenle Kudüs’e atfedilen değeri vurgulamak açısından 
Gazze yönüne ordusuyla hareket eden Sultan Selim’in seferinin 
detayları da son derece ilgi çekicidir. 

Sultan Selim, Halep kalesini aldıktan sonra ordu birlikleriyle Hama 
ve Hums üzerinden Şam’a doğru seferine devam etti. Şam alındıktan 
sonra öncü birliklerin Ramle ve Gazze taraflarını da fethettiği ve 
güvenliği sağladığı haberlerini müteakiben, “Zilkade’nin yirmi birinci 
günü Şam’dan çıkıp Ramle ve Gazze savbına hiram buyurmuşlardı”2. 
Bu yolculuk Ramle yakınlarında konaklamalarına kadar sürecektir. 
Ancak, Sultan Selim biran önce Kudüs’e gitmek için sabırsızdır ve o 
cihete yönelmesi Gazze güzergahından sapması anlamına gelse de buna 
kararlıdır: “Ziyaret-i Kuds-i Şerif, şah kerem elif hazretlerinin maksad-ı 

2 Tacu’t-Tevarih, s. 349.
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aksası olmağın rehguzar-ı Mısır semtinden inhirafına bakmayub asker-i 
mansuru Ramle’den Gazze’ye gönderub havass-ı huddam zu’l-ihtiram 
ile ol makam şeref encam savbına hiram eyledi”. Mevsim kıştır, hava 
soğuktur. Buna rağmen yola çıkar ve günün ilk ışıklarından güneşin 
batışına kadar sürer yolculuğu: “Hengam-ı seherden gurub-ı şemse dek 
badiye peyma olub yevm vahidde Beytu’l Makdes’e vusul buldu”. Hoca 
Sadeddin Efendi bu yolculuğu şu sözlerle tasvir etmekte ve bir de beyit 
eklemektedir: “Emn-i tarik mefkud ve berriye a’rabı ile yollar mesdud 
iken inayet-i rabb-ı celil ve ruhaniyet-i hazret-i halil rehnemunluğuna 
ümid bağlayub cem’-i kalil ile muasker-i hümayundan cüda olub yolu 
girdiler ve ser-i menzil-i maksuda ferağ-ı hatır ile erdiler. 
Ol mukaddes Beyt’i etdi arzu Vardı sürdü Sahrat Rahman’a ru”3.

Yol boyunca güvenli konaklayacak yer olmaması ve sultanın 
biran önce Kudüs’ü görmek istemesi dolayısıyla gayet meşakkatli 
geçen yolculuğun sonunda Kudüs’e ulaşıldığı gün onları bardaktan 
boşanırcasına bir yağmur yağışı karşılar: “Kuds-i Şerif’e varılan gün 
kesret-i matar ber veçhile idi…”. Birbiri ardına kutsal mekanlar ziyaret 
edilmiş, fukaraya atiyyeler dağıtılmış, Kuran tilavet edilmiştir. Ertesi 
gece yoğun kar yağışı başlar ve sonraki gün de devam eden yağış etrafı 
beyaza büründürür. Ziyaretlerin sonunda sultan, Askalan namıyla iştihar 
bulan Gazze’ye doğru yola çıkar ve muasker-i hümayun ile buluşur. 
Mısır seferi devam etmektedir4.

Şehrin 1516-1517 arasında Memluklerden fethedilmesi ve dahi 
bölgenin kontrol altına alınmasının ardından Sultan Selim imar ve 
düzenleme faaliyetlerine girişir. Ancak Kudüs’te, onun ardından 
tahta çıkan Kanuni Sultan Süleyman’ın izleri daha belirgin olarak 
gözlenmektedir. 1537-1541 yılları arasında inşa edilen duvar ve şehrin 
içinde yaptırılan 4 son derece güzel sebil bunlar arasındadır. Sultan 
Süleyman ve hanımı Hürrem Sultan’ın Kudüs ve ahalisi için kurduğu 
vakıflar ve bir de içlerinde en belirgini olan imaret, on yıllar boyunca 
şehir ve civarına hizmet etmiştir.

18. yüzyıla kadar üç dinin ‘birlikte yaşama kültürü’nün en güzel 
örneklerini sergilediği ‘klasik’ gelişmesini devam ettiren Kudüs’e 
Anadolu’dan yerleşmeye rağbet olmadığı (ya da oluşturulamadığı) 
3 Tacu’t-Tevarih, s. 349.
4 Tacu’t-Tevarih, s. 350.
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için etkin bir şekilde iskan politikası uygulanamamış, şehir yerel 
etnik özelliğini devam ettirmiş, şehrin sosyal ve kültürel yapısı yerel 
aşiretlerin dominant etkisinde kalmıştır.

Neredeyse üç yüz yıldan fazla bir zaman diliminde minimal 
değişiklikler ile zamanın akışıyla şekillenen Kudüs, 19. yüzyıl itibariyle 
ani ve hızlı değişikliklerin odağı haline geldi. 

Sultan III. Selim’in tahtta olduğu ve Nizam-ı Cedid ile devlet 
mekanizmasında köklü değişimlerin yaşanmakta olduğu bir süreçte 
Kavalalı Mehmed Ali Paşa Mısır’da kontrolü ele geçirdi. Ülke 
genelinde yeniden yapılanma faaliyeti başlattı ve özellikle askeri alanda 
modernizasyona girişti. Askeri okullarda okumak üzere Avrupa’ya 
öğrenciler gönderdi, eğitimlerini başarıyla tamamlayıp dönenleri askeri 
alanlar haricinde de istihdam ederek reformlara katkı sağlamalarını 
temin etti. Ziraat alanında yaptığı yenilikler ve modern sulama 
sistemlerinin modern tekniklerle inşası sayesinde yeni ekonomik alanlar 
yarattı. Böylece Mısır daha da güçlenmeye ve Arap yarımadasının diğer 
bölgelerine duyduğu ilgisi daha da artmaya başladı.

Hayata geçirdiği ve başarılı da olduğu reformlar sayesinde hızla 
güçlenen Mısır ile karşılaştırıldığında, Osmanlı Devleti ciddi bir takım 
yapısal sorunlar ile baş etmeye çabalıyordu. Fransız İhtilali ile aynı yıl, 
1789’da tahta çıkan Sultan III. Selim (d. 1761-v. 1808) ve kadrosunun 
geliştirdiği Nizam-ı Cedid programı, Yeniçeri ordusunda ciddi endişe 
yaratmış, varlıklarına bir tehdit olarak algılanmıştı. Ancak, değişim 
programına doğrudan müdahale etmeleri, onları muhalif konumuna 
düşüreceğinde uygun bir fırsat beklemeye girişmişlerdi. Birkaç yıl 
içinde Nizam-ı Cedid’i finanse etmek için ilan edilen ve aslında yeni bir 
vergi yasası olan İrad-ı Cedid kendilerine bekledikleri fırsatı verdi. Yeni 
ek vergilerin getirdiği ağır yük, enflasyon altında hayat pahalılığından 
muzdarip ve geçim sıkıntısı çeken ahali için bardağı taşıran son damla 
olmuştu. Detayları bir kenara bırakırsak, isyan eden Yençeri ordusu 
sonunda Topkapı Sarayı avlusunda III. Selim’i katletmişti. Ciddi 
muhalefet ile karşılanan reformlar 1826 yılına kadar askıya alınmış, 
Osmanlı Devletinde neredeyse reform namına bu yıllar arasında yaprak 
kıpırdamamıştır.
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Bu tarihe kadar formel eğitim alanında 1734’te kurulmuş olan Hen-
desehane’nin yanı sıra zikredilebilecek iki okul vardır: Mühendishane-i 
Bahr-i Hümayun (1782) ve Mühendishane-i Berr-i Hümayun (1795). 
Her üç kurum da üst düzey teknik ve askeri seviyede eğitim veren okul-
lardır. Zira, sanayi devrimi ile birlikte gelişen teknoloji ve bu teknolo-
jinin savaş/savunma alanına transferi sayesinde artık ‘harp sanatı’nın 
tüm kuralları değişmiştir. Klasik yapılarda ok, yay, kılıç, mızrak kul-
lanmak için açık alanlarda talime ihtiyaç duyulurken artık teknik bilgi 
gereksiniminin ön plana çıkmasıyla ister istemez askeri eğitim sınıf or-
tamında bulunmayı ve formel eğitimi de mecburi hale getirmiştir. Bu 
nedenle, zikredilen okulların kurulması, var olanın geliştirilmesi tesa-
düf değildir. Okullaşma askeri ve teknik alana doğru çağın gereklilikle-
ri nedeniyle ilerlemiştir. 

Tüm bu yeni gelişmeler yaşanırken Yeniçeri ordusu gelişmelere 
adapte olmakta kurum olarak zorlanmış ve neticede direniş göstertir. 
Hatta, kendi aleyhlerinde gördükleri değişimlerin önünü almak için 
çeşitli usullere başvurmuştur. Bir başka deyişle, yapılmak istenen 
değişimlerin önündeki en güçlü (ve silahlı) engel olarak bulunuyorlardı 
ve devlet nazarında ortadan kaldırılmaları gerekiyordu. 1826’da provoke 
edilen Yeniçeriler bir diğer ifade ile ayaklanmaya teşvik edildi. Daha 
önceden hazırlanmış plan çerçevesinde isyan kanlı bir şekilde bastırıldı. 
Üstelik bu kez teb’a da yönetimden yana tavır almıştı. İyi bir halkla 
ilişkiler (PR) örneği olarak bu kanlı olay Vaka-i Hayriye, yani ‘Hayırlı 
Vaka’ olarak adlandırıldı. Onun yerine Fransız askeri uzmanlarca 
tamamen yeni bir ordu kuruldu. Tüm kapasitesiyle yeni düzende 
kurulan bu ordunun geleneksel yapı ile uzaktan yakından alakası yok 
idi. Yüzlerce, binlerce Yeniçeri askerinin katli, ordunun lağvedilmesi, 
yeni ordunun Fransız uzmanlarca geleneksel yapıdan tamamen uzak 
olarak kurulması ahali nezdinde gerilime sebebiyet vermişti. Olası 
tepkileri bertaraf etmek için yine iyi bir PR örneği olarak yeni ordunun 
adı Asakir-i Mansure-i Muhammediye – (Hz.) Muhammed’in Muzaffer 
Askerleri olarak belirlendi.

Silahlı muhalefetin (Yeniçeriler), yok edilmesiyle bu önemli 
alanda kontrol sağlandıktan sonra reformların önü açılmıştı. İlk olarak 
Evkaf Nezareti (Ekim 1826) kuruldu ve yüzyıllar boyunca ilmiyenin 
kontrolünde olan vakıf gelirleri Hazine-i Hümayuna devredildi. 
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Artık, ilmiye sınıfının üyeleri maaş ve sair masraflarını devlet bütçesi 
üzerinden alabileceklerdi. Ekonomik bağımsızlığını kaybeden ilmiye 
ve dolayısıyla onların kontrolündeki medreseler sonraki on yıllar içinde 
git gide zayıfladı ve asli görevlerini yerine getirmekte ciddi güçlükler 
içerisine girdiler. Bu yeni oluşuma Kudüs’te Sultan Selim ile başlayan 
ve Kanuni dönemiyle daha da artarak kurulmuş tüm vakıflar da elbette 
dahildi. Araştırmacılara fikir vermesi açısından özellikle zikredilmelidir 
ki, bölgedeki vakıfların idaresinin ne gibi değişiklikler gösterdiğinin 
en önemli kaynağı Evkaf Nezareti’nin 1826’da kurulmasıdır. İdaresi 
devletin doğrudan kontrolü altına giren vakıflar yüzyıllardır süregelen 
otonom statülerini de kaybetmiş oluyorlardı. 

Sultan II. Mahmud köklü değişimlere devam etmiş ve 1830’lu 
yıllar Osmanlı Devletinde yeni meclislerin, nezaretlerin ihdas edilerek 
bürokrasinin yeniden yapılandırıldığı, yönetimin merkezileştirildiği 
bir dönem olmuştur. Bu dönemin eğitim alanındaki en önemli adımı 
Umur-ı Nafia Nezareti dahilindeki Ders Vekaleti bünyesinde 1839 
yılında biri Sultanahmet’te Mekteb-i Maarif-i Adli adıyla diğeri 
Süleymaniye’de Mekteb-i Ulum-ı Edebiye adıyla olmak üzere iki 
mektebin rüşdiye seviyesinde kurulmasıdır. İlk etapta yeni kurulan 
nezaretlerin nizamnamelerini okuyup anlayacak, en önemlisi de doğru 
olarak uygulayacak devlet memurlarına olan gereksinimi karşılamak 
üzere kurulan bu okullar Tanzimat dönemi itibariyle devletin eğitim 
kurumları haline gelecektir. Medreselerin yanı sıra bir diğer eğitim 
kurumu olan mekteblerin varlığı eğitimde ikilik yarattığı eleştirilerine 
maruz kalmıştır. İşte, Kudüs’te ilk rüşdiye mekteblerinin ortaya çıkması 
bu tarihten sonraya denk gelir. Bir başka deyişle, 1840’lar itibariyle 
Kudüs tarihinden söz ederken ifadelerin ‘mekteb’ ve ‘rüşdiye’ içermesi 
bu gelişmelerle irtibatlıdır.

Tanzimat fermanının ilanından sonraki birkaç yıl içinde eğitim 
işlerine türlü nedenlerle el atılamamıştı. 1845 yılı ocak ayında Sultan 
Abdulmecid (d.1823–v.1861) Babıali’ye yaptığı ziyaretlerden birinde 
askeri alanlar hariç Tanzimat fermanının öngördüğü reformlar 
konusuna yeterince ilgi gösterilmediğinden şikayetle özellikle eğitim 
alanında acilen adımlar atılmasını emretti. Bunun üzerine Mart 
1845’te Melekpaşazade Abdülkadir Beyefendi başkanlığında Arif 
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Hikmet Beyefendi, Vakanüvis Es’ad Efendi, Fetva Emini Arif Efendi, 
Divan Mütercim-i Evveli Keçecizade Fuad Efendi gibi üst düzey 
bürokratlardan oluşan geçici maarif meclisi ‘Meclis-i Muvakkat-ı 
Maarif’ resmen teşkil edildi. Çalışmalarını iki haftada bir toplanarak 
sürdüren meclis dört ay sonra, Temmuz 1845’te, eğitim konusundaki 
önerilerini listeleyen detaylı bir rapor hazırladı ve hükümete sundu.

Meclis, çağdaş gelişmelere paralel olarak, milli eğitim sisteminin üç 
kademeli olarak düzenlenmesini önerdi: 

1) Var olan mahalle mektebleri yada diğer bir adıyla sıbyan mektebleri 
koşulları iyileştirilmek ve yeni bir nizamname oluşturulması şartıyla bu 
kademenin ilk basamağını teşkil edecek; 

2)Yine var olan rüşdiye mektebleri yeniden düzenlenme şartıyla 
ikinci kademeyi oluşturacak; 

3) Mekatib-i İdadiye adı altında yeni okullar kurulacak.
Tüm bunlara ek olarak, ileri bir tarihte başkentte Darulfünun adında 

‘ulum-ı aliye’nin ders olarak işleneceği tümüyle yeni bir yüksek öğretim 
kurumu ihdas edilecek. Son olarak, eğitim işlerinin düzenli takibi için 
üyelerinin daimi olarak bu konuda çalışacağı Meclis-i Maarif-i Umu-
miye kurulması önerildi. Rapor ayrıca insanların cehaletinin toplumda 
belirsizlik ve düzensizlik yaratabileceğini, sadece eğitimli ve zenginlik 
ile huzur içinde yaşayan insanların toplumda barış ve düzeni tesis ede-
bileceğinin altını çizdi. Bu nedenle, okuma yazma öğrenip kariyerinde 
ilerlemek isteyenlerin bu emellerine doğrudan ulaşabilmeleri gerektiği 
vurgulanarak sunulan imkanların arttırılmasının önemi vurgulandı.

Kudüs’te Değişimin Başlangıcı
Payitahtta yukarıda kısaca anlatılan olaylar yaşanırken Kudüs ve 

civarının da bundan etkilenmiş ve yönetimsel boşluklara bağlı olarak 
sorunlar meydana gelmiştir. Kanlı bir şekilde bastırılan Yeniçeri 
ayaklanması ve ardından kurulan yeni ordu devletin her tarafında vaziyete 
hemen hakim olamadı. Bu durumu fırsata çeviren Kavalalı Mehmed 
Ali Paşa’nın torunu İbrahim Paşa 1831’de Kudüs’ü ciddi bir direnişle 
karşılaşmadan ele geçirdi. İbrahim Paşa fazla vakit kaybetmeden şehrin 
idaresinde önemli ve köklü değişiklikler yapmaya girişti. Yerel ailelerin 
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oluşturduğu yapıyı yıkarak onun yerine Hıristiyan ve Yahudilere daha 
fazla özerklik veren vergi yüklerini azaltan bir sistem geliştirdi. Bu de 
facto durumdan olumsuz etkilenen bölge halkı arasında hatırı sayılır 
bir hoşnutsuzluk meydana geldi ve kendi başlarının çaresine bakmak 
zorunda kaldılar. Yerel Müslüman guruplar bu yeni düzene isyan ederek 
aylar süren çatışmalar neticesinde Mısır garnizonunu bölgeden dışarı 
sürdü (1834-5). Ancak, İbrahim Paşa vaziyete hakim olmaya kararlıydı 
ve isyanı bastırmayı başardı. Başlattığı değişiklikler hoşnutsuzluklara 
rağmen devam etti.

Kudüs’teki değişim bununla da sınırlı kalmadı; batı bu kutsal şehre 
artık gereğinden fazla ilgi göstermeye başlamıştı. Batı’nın Kudüs’e olan 
ilgisi ilk İngiliz konsolosluğunun 1838 tarihinde açılmasıyla sembolize 
edilebilir. Bu sembolik gelişme neticesinde aynı yıl İbrahim Paşa bölge 
dışına çıkarıldı. Osmanlı Devletinde reformların artık bir devlet siyaseti 
olacağının resmi olarak dünyaya duyurulduğu Tanzimat fermanı 1839’da 
ilan edildi. Batının Kudüs’e olan akını Kırım Savaşı süresince (Ekim 
1853-Şubat 1856) daha da arttı. Fransa, Avusturya, Prusya, Rusya, 
Sardunya, İspanya ve ABD ilk elçiliklerini açtı. Hıristiyan güçlerin 
bayrakları Pazar ve tatil günlerinde şehrin her yanında dalgalanmaya 
başladı, kiliselerin çanları her tarafta duyulmaya başlandı. Hatta, sadece 
Müslümanların tatil günleri ve Hz. peygamberin doğumu dolayısıyla 
gerçekleştirilen 21 pare top atışı, artık Müslüman olmayan guruplarca 
da kullanılmaya başlandı. Müslüman topluluk buna ayaklanma yoluyla 
itiraz edecek olduğunda, şiddetle bastırıldı. Tüm bu gelişmelerden 
doğal olarak Hıristiyanların lehine sonuçlandı ve bazı Hıristiyan aileler 
Kudüs’te daha zengin ve daha güçlü hale geldiler.

1291 yılında haçlılar tarafından yerle bir edilen Kudüs Latin 
Patriyarklığı 1847’de yeniden kuruldu ve şehirde çok güçlü bir faktör 
haline geldi. Grek Patriyarklığı İstanbul’dan Kudüs’e taşındı. 1841’de 
Anglikan Bişopluğu kuruldu ve uzun süre Prusya ile koordineli çalıştı. 
Aynı yıl Yahudi cemaati için çıkarılan bir irade-i seniye ile Kudüs’e 
İstanbul’dan merkezi hükümetle irtibatlı bir Hahambaşı atandı. 
Sultan Abdülmecid 1856’da Fransa İmparatoru III. Napolyon’a eski 
zamanlarda St. Anne manastırı olan ve daha sonra medreseye çevrilen 
Salahiyya medresesini aslına döndürülmek üzere hediye etti. Aynı 
zamanda, o medresenin maristan bölümünü de Prusya’ya verdi. Bu 
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bölüme bir Protestan kilisesi inşa edildi. Bu iki olay yeni gelişmelerin 
seyrine örnek olarak verilebilir. 

Osmanlı Devletinde 1856’da Islahat Fermanı ilan edilip 
gayrimüslimlere Müslümanlarla eşit statü verilmesiyle birlikte girişilen 
yeni radikal değişimlerden biri de ilanın hemen ardından ihdas edilen 
Meclis-i Muhtelit olmuştur5. Gayrimüslimlerin, yani Katolik, Ortodoks 
gibi mezhepleriyle Hıristiyanların ve bir de Yahudilerin üst düzey 
temsilcileri bu mecliste Müslümanlar ile Islahat fermanında öngörüldüğü 
üzere asli temsilci haline geldiler. Meclis başkanı Müslümanları 
temsilen Derviş Paşa, Rum cemaatini temsilen Doktor İstefanaki Kara 
Teodori, Ermenileri temsilen Barutçubaşı Avanos (Evanes?) Bey, 
Katolikleri temsilen Muhran Bey, Protestanları temsilen Panayot Bey 
ve Yahudileri temsilen Şabcı Damadı Daviçon üyeydiler6. Bu meclis 
ile gayrimüslimlerin güçlü bir şekilde temsil edilmeleri sağlanmakla 
kalınmamış, Meclis-i Muhtelit’in kendilerine sağladığı yetki ile 
gayri Müslim cemaatler kendi çocuklarını kendi dillerinde ve inanç 
sistemlerinde eğitme hakkı edinmişlerdir. Şöyle ki, Ermeni Ortodoks 
cemaati, kendi çocuklarını Ermeni dilinde ve Ortodoks inancında; 
Rum Katolik cemaati de aynı şekilde eğitebilecekti. Zamanında pek 
çok eleştiri alan bu uygulama devletin parçalanacağı, geri dönülmez 
bir yola girdiği uyarıları yapılarak layihalar sultana kadar ulaştırılmıştı. 
İlginç bir şekilde tepkiler sadece Müslüman kesimden gelmemiş, bazı 
gayrimüslimler çocuklarının eğitiminin sadece kiliseye bırakılmış 
olmasından dolayı duydukları rahatsızlığı yazılı olarak yetkililere 
bildirmişlerdir. 

Osmanlı Devletindeki gelişmeleri müteakiben 1865’te telgraf 
sisteminin kurulmasıyla Kudüs dış dünya ile olan bağlantısını daha 
da geliştirdi. Tekerlekli araçların üzerinde gidebileceği ilk şose yol 
1868’de Kudüs ile Yafa arasında tamamlandı. Bu gelişmeyi aynı 
güzergah üzerinde 26 Eylül 1892 yılında resmi açılışı yapılan demir 
yolunun inşası izledi.

Bu dönemde Kudüs’ün görünümü, büyüklüğü, nüfus kompozisyonu 
tamamıyla ve hızla değişmişti. Yeni katedraller, kiliseler, camiler, 
sinagoglar inşa edilmiş, eskiler onarılmış, yeşivalar (rabbilik eğitimi 
veren kolejler), patriyarklara saraylar, tekkeler, manastırlar, hastaneler, 
okullar, klinikler, yetimhaneler ve diğer kar amacı gütmeyen kuruluşlar 

5 İ. Dh., No. 24663, 16 Şevval 1272/19 Haziran 1856.
6 İ. Dh., No. 24765, 12 Şaban 1273/7 Nisan 1857.
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eski şehrin içinde ve dışında oluşmaya başladı. İlk kız okulu, Yahudiler 
için 1864’te açıldı. Arap ve Alman Vakfı okulları ise 1868 yılarında 
açılmaya başlandı. 1860 yılı itibariyle Eski Şehrin sakinleri ve öncelikle 
Yahudiler dışarıda yeni mahalleler oluşturmaya başladılar.

Eğitim alanında Osmanlı Devleti’nde yapılan en kapsamlı çalışma 
ve düzenleme 1869 yılında ilan edilmiş olan Maarif-i Umumiye 
Nizamnamesi’dir. Metnin Osmanlıca tam içeriği Mahmud Cevad’ın 
Maarifi Umumiye Nezareti Tarihçe-i Teşkilat ve İcraatı adlı eserinde 
bulunabilir (s. 469-509). Bu nizamname ile yapılan düzenlemeler Kudüs 
ve çevresinde bulunan okulların idaresini de doğrudan etkilemiştir. 
Maarif-i Umumiye Nizamnamesine göre okullar ‘mekatib-i umumiye’ 
ve ‘mekatib-i hususiye’ olarak iki guruba ayrılmış ve ‘mekatib-i 
hususiye’ “nezareti devlete, tesis ve idaresi efrad yahut cemaate ait” 
olarak tanımlanmış. 

Halkın genel eğitimine mahsus olan okullar beş kısma ayrılmış; 
1) Sıbyan Mektebleri, 
2) Rüşdiye Mektebleri, 
3) İdadiye Mektebleri, 
4) Sultaniye Mektebleri,
5) Yüksek Mektebler / Mekatib-i Aliye.
Yeni nizamnameye göre sıbyan mekteblerinde eğitim süresi 4 yıl 

olup “Her mahalle ve karyede ve icabına göre bir iki mahalle ve yahut 
bir iki karyede (köyde) la-akal (enaz) birer sıbyan mektebi bulunacak 
ve muhtelit (karışık) olan karye ve mahallelerde İslam mektebi başka 
ve etfal (çocuklar)-i gayri müslime mektebi başka olacaktır” maddesi 
uyarınca çalışmalara girişilmiş ve imkanlar doğrultusunda okul sayısı 
arttırılmaya çabalanmıştır. 

Nizamname aynı zamanda bu okullarda okutulacak olan dersleri de 
belirtmiştir:

“Usul-i cedide (yeni yöntem) veçhile elifba (sunuf (sınıflar)-ı gayri 
müslime etfaline kendi usul-i diniyeleri tedris olunacakdır ve işbu 
usul-i diniye tedrisleri rüasa-yı ruhaniye (ruhani liderleri) marifetleriyle 
(bilgisiyle) bi’t-tayin (tayin ile) tedris kılınacakdır.)

Kuran-ı Kerim
Tecvid
Ahlaka müteallik resail (ahlaka dair risaleler)
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İlmihal
Yazı talimi (yazı alıştırması)
Muhtasar fenn-i hesab 
Muhtasar tarih-i Osmani (işbu dersler sunuf-i gayri müslimeye kendi 

lisanları üzere okutdurulacakdır)
Muhtasar coğrafya
Malumat-ı nafiayı cami’ resail (yararlı bilgileri içeren risaleler)
Bu müddetden sonra hıfz-ı Kuran etmek isteyen bir müddet daha 

mektebde kalmakda muhayyerdir”.7

Ortaokul seviyesinde konumlanan Rüşdiye mekteblerinin 
düzenlenmesi konusu şöyle anlatılmış: “Beş yüz haneyi mütecaviz 
(aşan) olan bir kasaba ahalisi sırf İslam ise yalnız İslam ve sırf 
Hıristiyan ise yalnız Hıristiyan için bir mekteb-i rüşdiye olacaktır ve 
eğer ahalisi muhtelit ise İslam için başka Hıristiyan için başka birer 
mekteb-i rüşdiye yapılacakdır”.

Maarif-i Umumiye Nizamnamesinin 25. Maddesine göre rüşdiye 
seviyesindeki bu okullarda da dört yıl boyunca eğitim görülecek ve şu 
dersler işlenecektir:

“Mebadi-i ulum-ı diniye (dini ilimlere giriş)
Lisan-ı Osmani kavaidi (Osmanlı dili grameri)

İmla ve İnşa
Tertib-i cedid üzere kavaid-i Arabiye ve Farisiye 
İlm-i hesab Defter tutma usülü
Tersim-i hutut
Mebadi-i hendese
Tarih-i umumi ve tarih-i Osmani
Coğrafya
Jimnastik”
Yabancı dil okutulması ilk kez resmi olarak bir belgede yer almış ve 

uygulamada aşağıda belirtileceği üzere sorunlar yaşansa da bundan geri 
adım atılmamıştır: “Mektebin bulunduğu mahalde galiben müsta’mel 
(çoğunlukla kullanılan) olan lisan”.

Hatta bir adım daha ileri gidilerek öğrenilecek yabancı dil dahi tespit 

7 Mahmud Cevad, s. 470-471.
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edilmiştir: “Mevki-i ticaret olan memleketlerde ezkiya-yı talebeden 
istekli olanların dördüncü sene içinde Fransızca derse başlamaları 
caizdir.”8 

Devlet okullarında yabancı dil öğretimini ‘çağın gerekliliklerinden’ 
sayarak müfredata eklemek o dönem için son derece ‘yeni’ bir olgudur. 
Ancak, tesadüf değil pratikte çoklukla yaşanan bir gerçektir: devlet 
okullarında bu olanağı bulamayanlar çeşitli farklı yollara başvurarak 
bu ihtiyacı karşılama yoluna girmektedirler. Hükümet daha önceden, 
Fransızca öğretimine ayrılacak tahsisatın o dillerden umuma faydalı 
kitaplar çevirisine harcamayı tercih etmiş hatta bu konuda irade sadır 
olmuş ise de belli ki istenilen neticeyi almak pek mümkün olamamış. 
Dolayısıyla, Fransız dili eğitimine ilk kez resmi olarak cevaz verilmiş 
olması bir siyaset ve bakış değişikliğinin yapıldığının da teyididir.

Ekte resmi yazışmaların tamamını içeren transkripsiyonu verilen 
İrade’de (İ. Dh. 42205) Fransızca öğrenimi “ihtiyacat-ı asriye’den” 
sayılmış ve rüşdiyelerde ders olarak okutulmasının önemi vurgulanmıştır. 
Zira, bazı bölgelerde ahali, çocuklarını yabancı dil öğrenmeleri için 
yabancı okullara göndermektedir: “Bazı mevkilerde adı geçen dilin 
öğrenimi hakkında ahalinin rağbetleri ve gayretleri olduğundan bunun 
için çocuklarını yabancı okullarına vermekte bulunduklarından…” 
denmektedir. Yabancı okulların yerine getirdiği bu işlevi devlet eliyle 
yapmak daha siyaseten daha uygun görülmüş. 

Suriye vilayetinden gelen resmi yazıda Kuds-i şerif’de bulunan 
rüşdiye mektebinde Fransızca hocası olarak Yusuf Feriker Efendi’nin 
tayini talep edilmiş ve gerekçeleri de yukarıda yapılan açıklamalara 
dayandırılmış. Devam eden yazışmalarda öne sürülen gerekçeler 
kabul edilmiş ancak Yusuf Feriker Efendinin “hangi tebadan olduğu 
ve malumat ve liyakati ne derece idiğu” konularına açıklık getirilmesi 
vesilesiyle Kuds-i şerif mutasarrıfı Nazif Paşa’dan bilgi alınmış. 
Buna göre, Yusuf Feriker Efendi çeşitli yabancı diller bilmekte, aynı 
zamanda, Türkçe ve Arapçaya hakim biridir. Millet-i Yahudiyeden olup 
Avusturya tebasındandır, ancak “inde’l-icab tabiyet-i Devlet-i Aliyye’yi 
kabul edeceği cevaben bildirilmiş…”. 

Tüm bu yazışmalar neticesince Yusuf Feriker Efendinin yetkinliği 
anlaşılmış olup Maarif Nezaretince “Devlet-i Aliyye tabiyetini kabul 
etmek şartıyla” hocalığı tayini uygun görülmüş.

8 Mahmud Cevad, s. 474.
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1874 yılında Kudüs İstanbul merkezi hükümetine bağlı bağımsız 
bir Mutasarrıflık konumuna geldi. Kudüs Mutasarrıflığı bürokratik 
yapı olarak idare, finans, tapu, vakıf, güvenlik, ziraat, ticaret, eğitim ve 
konsolosluklar ile ilişkilerin yürütüldüğü dış ilişkiler gibi dairelerden 
oluşuyordu.

Sultan II. Abdülhamid dönemine gelindiğinde payitahtta olan biten 
gelişmeler, alınan yeni kararlar, belirlenen yeni usuller kadar eğitim 
alanında okutulacak kitaplara kadar bölgeye yansıyordu. Buna bir 
örnek olarak Kudüs’teki rüşdiye seviyesindeki okullarda da dağıtımı 
yapılması planlanan Hıfz-ı Sıhha adlı kitabı Arapçaya çevrilmesini 
içeren belge verilebilir9. Buna göre halk sağlığı devletin ilgi alanındadır 
ve bu konuda yapılması gerekenler konusunda bir kitap hazırlanmıştır. 
Bu resmi belgede rüşdiye seviyesindeki okullarda okutulmak üzere 
Türkçe hazırlanan Hıfz-ı Sıhha kitabının Arapçaya çevrilip Kudüs 
mutasarrıflığınca ücretsiz olarak okullarda dağıtılması hakkındadır. 
Maarif-i Umumiye Nizamnamesinde belirtildiği üzere, yerel dillerde 
öğrenim görülmesi ve hatta gerekli olan mahallerde yabancı bir dil 
öğretilmesi hükmünce bu kitap Arap diline çevrilecek ve Kudüs’teki 
rüşdiye seviyesindeki okullarda okutulmak üzere dağıtılacaktır. Metnin 
tamamı ekler bölümünde bulunabilir.

1896 tarihli Maarif Salnamesi10 bizlere o dönem Kudüs’te bulunan 
idadiye mektebinde okutulan dersler hakkında bilgi vermektedir. 
Okulun müfredatında şu dersler bulunmaktadır: Türkçe, Hendese 
(geometri), Usul Defteri (muhasebe), Cebir, Fransızca, Malumat-ı 
Nafia (yararlı bilgiler), Ulum-i Diniye (din bilimleri), Arapça, Hüsn-i 
Hat (güzel yazı), Hesab (matematik), Coğrafya, Tarih, Resim ve Farsça. 
Bu belgenin en ilgi çekici noktası Türkçe öğretimine verilen önem ve o 
nedenle tayin edilen hocaların çokluğudur.

9 DH.MKT, 1581/37, RA 1306 / Aralık 1888.
10 Salname-i Nezaret-i Maarif-i Umumiye, ikinci sene, 1317 sene-i hicrisine 

mahsusdur, Daru’l-Hilafetu’l-Aliyye, Matbaa-i Amire 1317 (1896), s. 1470.
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Ekler:
DH. MKT, 1581/37

“Huzur-ı Âlî-i Hazret-i Sadâret-penahî’ye

Mekâtîb-i rüşdiyede tedrîs olunmak ve meccânen tevzî‘ edilmek 
üzere Kudüs-i Şerif’e irsâl olunan Hıfz-ı Sıhhat kitabının Türkiyyü’l-
ibare olup bunun Arabî olarak beş altı yüz nüshasının tab‘ ve irsâli 
Kudüs-i Şerif Mutasarrıflığı’ndan iş‘âr olunduğundan ve mezkûr 
kitabların masrafı Bâbıâlice tesviye olunarak Matba‘a-i Osmaniyye’de 
iki bin nüsha tab‘ olunacağı tahakkuk kılındığından bahisle Arabî’ye 
tercüme etdirilerek tab‘ıyla Kudüs-i Şerif’e ve umumen Suriye’ye irsâli 
hakkında Maârif Nezâret-i Celîlesi’nden meb‘ûs tezkere leffen arz-u 
takdim kılınmış olmakla meâline ve mezkûr kitabın esasen neşr ve 
tedrîsi hakkındaki karar-ı âlîye nazaran icra-yı icabı menût-ı müsaade-i 
celîle-i hazret-i Sadâret-penâhîleridir. Ol bâbda.

Fî 2 Rebîülâhir sene [1]306 ve fî 24 Teşrîn-i Sânî sene 
[1]304/[6 Aralık 1888]

Bu belgenin araştırmacılar için yararlı olabilecek İngilizce çevirisi 
şöyledir:
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I.DH 42205
Maruz-ı çâker-i kemineleridir ki,
İzmir ve Beyrut gibi bazı mevakide bulunan mekatibi rüşdiye 

şakirdanına ehem ihtiyacat-ı asriyeden madud olan Fransızca lisanının 
dahi talimi muceb-i muhassenat olacağından bahisle icra-yı icab 
hakkında Meclis-i Maarifin karar-ı müzekkeratını mütezammin 
mazbatasının takdimiyle istizan-ı keyfiyeti mütezammin maruz-ı huzur 
sa’y-ı cenab-ı sadaret-penahileri kılınan tezkere-i çakeraneme cevaben 
8 Cemaziyelahire 85 tarihiyle muarrihen şeref-vurud eden tezkere-i 
samiye asaf-ı efhamilerinin fezleke-i hal-i aliyesinde mekatib-i 
rüşdiyede Fransızca tedrisi için ihtiyar olunacak masarıfın ecnebi 
lisanlarında yazılıb menafi-i umumiyeyi müstelzim bulunan kitabların 
tercüme ettirilmesine sarf olunması sureti daha muraccah görünmüş 
ve bil istizan irade-i seniyye dahi ol merkezde müteallik buyurulmuş 
olduğu maliye? nezaretine icra-yı icabı emr ve irade buyurulmuş ve 
ber mantuk irade-i seniyye icab-ı halin icrası ol vakidden beri nazar-ı 
itinaya alınmış olduğu misüllü bu kere tesisi derdest olan Daire-i İlmiye 
marifetiyle külliyat-ı maslahatın mevki-i icraya konulması memul 
bulunmuş olub bununla beraber yine bazı mevakide lisan-ı mezkurun 
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taallümü hakkında ahalinin kemal-i havamiş ve gayretleri olduğundan 
bunun içün çocuklarını ecnebi mekteblerine vermekde bulunduklarından 
bahisle o misüllü mahallerde bulunan mekatib-i rüşdiyeye Fransız lisanı 
derslerinin dahi ilavesi hakkında beyan-ı ehemmiyet olunmakda olarak 
bu kabilden olmak üzere bu kere Suriye vilayet-i celilesi tarafından ba 
vurud manzur-ı ali hazret-i vekalet-penahileri buyurulmak üzere leffen 
takdim kılınan tahrirat ile melfufatı mealinde Kuds-i Şerif’de kain 
rüşdiye mektebinde Fransızca okutdurulmak üzere bir hocanın tayini 
mahallince muhassenat-ı kesireyi mucib ve altı yüz kuruşdan nihayet 
bin kuruşa kadar tertib olacak maaş ile Yusuf Feriker Efendinin nasbı 
münasib olacağı iş’ar olduğu misüllü geçende mezunen Dersaadet’e 
gelmiş olan vilayet-i mezkure valisi himayetlü paşa hazretleri 
tarafından o misüllü mahallerde bulunan mekatib-i rüşdiyeye Fransızca 
derslerinin vaz’ı ehem idüğü suret-i mahsusada ihtar olunmuş ve bu 
hale ber minval-i sabık müteallik buyurulan irade-i seniyyeye nazaran 
bu babda istizan .... emr u ferman hazreti emrindir. 

Safvet 16 Rabiyülahir 1286 (26 Temmuz 1869)   14 Temmuz 1285

Devletlu Efendim Hazretleri,
Meal-i eş’ar-ı valaları ve melfuf tahrirat murası? malum senaviri? 

olduğu mekteb-i mezburda şimdiden Fransızca okutdurulmak üzere 
hoca tayiniyle maaş itası hususunun muahheren irade-i seniyye 
karargir olan nizamname hükmüne tevafuk edib etmeyeceği anlaşulub 
ana göre iktizasına bakılmak lazım geleceğinden tahrirat-ı mahsusa? 
iade kılınmağla bu babda evvela hükm-i nizamın ve ana göre re’y 
aldıklarının? işarı menut mühim behreleridir efendim.

25 Rebiyülahir 1286 (4 Ağustos 1869)  23 Temmuz 1285

Maruz çaker kemineleridir ki,
Mantuk-i emr-i ferman-ı ali cenab-ı sadaret-penahileri karin-i ikan 

acizi oldukdan sonra Meclis-i Maarif’in Daire-i İdaresine leda’l havale 
Maarif-i Umumiye Nizamnamesinin yirmi üçüncü maddesi icabınca 
mevki-i ticaret olan mahallerde vaki rüşdiye mekteblerinde lisan-ı 
mezkurun tedrisi mucaz olduğu ve egerçe mahal-i mezbur mevaki-i 
ticariyeden addolunmaz ise de icabının kesreti olmak mülabesesiyle 
orada lisan-ı mezkurun talimi mukteza-yı halden bulunduğu ve revn-i 
işara nazaran ahalinin bu babda ziyade havamiş ve rağbeti olub hatta 
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çocuklarını bu lisanı talim için ecnebi mekteblerine vermeye mecbur 
oldukları anlaşılmasına mebni mahal-i mezburde lisan-ı mezkurun tedris 
ve talimi münasib olacağı ifade olunmuş ise de bu suret nezd-i meali 
vefd-ı cenab-ı vekalet-penahilerinde dahi rehin-i tasvib buyurulduğu 
halde iktizasında icrası zımnında keyfiyet taraf-ı çakeriye emr ve işarı 
babında ve herhalde emr ve ferman hazretil emrindir.

Safvet 12  Receb 1286 (18 Ekim 1869)   6 Teşrinievvel 1285

Devletlu Efendim Hazretleri,
Meali cevab-ı samileri malum senaviri oldu(.) beyan olunan surete 

muvafık maslaha görünmekle ol vechile icra-yı icabına himmet 
buyurulması siyakında takayyüm-i zeyle h.. ibtidar kılındı efendim

25 Receb 1286 (31 Ekim 1869)  19 Teşrin-i Evvel 1285

Maruz çakir kemineleridir ki,
Mufâd emr ve işar riayeti cenab-ı vekalet-penahileri malum-ı acizi 

olub keyfiyet Meclis-i Kebir-i Maarifin Daire-i İdaresine havale ile 
Yusuf Feriker Efendinin hangi tebadan olduğu ve malumat ve liyakati 
ne derecede idüğü Kuds-i Şerif Mutasarrıfı sabık saadetlü Nazif Paşa 
hazretlerinden ba tezkere-i acizi bi tekrar istifsar olundukda muma 
ileyhin elsine-i müteaddide-i ecnebiyeye malumatı ve Türki ve Arabi 
lisanlarında dahi mahareti bulunduğu ve kendüsi millet-i Yahudiyeden 
ve Avusturya tebasından ise de inde’l icab tabiyet-i Devlet-i Aliyyeyi 
kabul edeceği cevaben bildirilmiş ve siyak-ı hale nazaran muma 
ileyhin ehliyeti anlaşılmış olduğundan Devlet-i Aliyye tabiyetini kabul 
etmek şartıyla ve şehri altı yüz kuruş maaşla mezkur hocalığa tayini 
daire-i mezkurede tezekkür ve tensib olunmuş olmağla muvafık irade-i 
aliyye-i cenab-ı vekalet-penahileri buyurulur ise icra-yı icabı babında 
ve herhalde emr ve ferman hazreti’l emrindir.

Safvet 9 Şevval 1286 (12 Ocak 1870)    30 Kanun-ı Evvel 1285

Aküfetli Efendim Hazretleri,
Mekatib-i rüşdiyede Fransızca tedrisi içün ihtiyar olunacak masarıfın 

ecnebi lisanlarında yazılıb menafi-i umumiyeyi müstelzim bulunan 
kitablarında tercüme etdirilmesine sarf olunması sureti muraccah 
olduğundan olbabda şerefsudur buyurulan irade-i seniyye mukteza-yı 
celili üzere icab-ı hal Daire-i Maarif’de nazar-ı itinaya alunub bununla 
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beraber muamelat-ı ticaretin kesret üzere cereyan ettiği bazı mevakide 
lisan-ı mezkurun tallumu hakkında ahalinin havamiş ve rağbeti 
görülmekde olduğu misüllü egerçe Kuds-i Şerif mevaki-i ticaretden 
değil ise de icabının kesreti cihetiyle oranın rüşdiye mektebinde dahi 
Fransızca okutdurulmak üzere bir muallimin tayini muhassenatı mucib 
ve bu hizmetin Yusuf Feriker Efendiye ihalesi münasib olacağı Suriye 
vilayetinden işar kılındığına mebni ... muma ileyhimin mekteb-i mezkur 
mallimliğine tayini hakkında Maarif Nezaret-i celilesinin muhabereyi 
şamil tezkeresi leffen arz ve takdim kılındı işar olduğu vechile mahal-i 
mezkurda icabının kesreti olmak mülabesesiyle zikrolunan lisanın talimi 
muktezası halden bulunduğuna ve muma ileyhin elsine-i müteaddide-i 
ecnebiyeye malumatı ve Türki ve Arabi lisanlarına dahi mahareti 
olmasıyla ehliyeti bedihi olarak her ne kadar kendisi Avusturyalı ise 
de ol suretle istihdam olunacak olduğu halde Devlet-i Aliyye tabiyetini 
kabul edeceği anlaşılmış olduğuna mebni bu şartla ve şehri altı yüz 
kuruş maaş ile efendi muma ileyhin mekteb-i mezbura Fransız lisanı 
muallimi tayini hususunun işarı muşarileyhaya havalesi ve Maliye 
Nezaret-i celilesine dahi beyan-i hal olunması hakkında her ne suretle 
irade-i seniyye-i cenab-ı cihanbani müteallik ve şeref sudur buyurulur 
ise ana göre hareket olunacağı babında tezkere-i samiye terkimine 
mübaderet olundu efendim.

23 Şevval 1286 (26 Ocak 1870)
Maruz çaker kemineleridir ki,
Asabi-i pira-yı tevfir olan işbu tezkire-i samiye asafaneleriyle 

zikrolunan tezkire manzur-ı ali hazret-i padişahi buyurulmuş ve muceb-i 
istizan şart-ı mezkur ve şehri ol mikdar maaş ile efendi mumaileyhin 
mekteb-i mezbura Fransız lisanı muallimi tayini hususunun nezaret 
muşar ileyha havalesi ve Maliye Nezaret-i celilesine dahi beyan-ı hal 
olunmasını müteallik ve şerefsudur buyurulan emr ve irade-i seniyye 
hazret-i şehinşahi mantuk munifinden olarak mezkur tezkere ... sami 
sadaret-penahilerine iade kılınmış olmağla ol babda emr ve ferman 
hazret-i veliyyilemrindir.

24 Şevval 1286 (27 Ocak 1870)
I.DH 42205
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1986 Maarif Salnamesinde Kudüs’te Eğitimin İdaresi
Kuds-i Şerif Sancağı

Memuriyet Esami Rütbe Tarihi M
Maarif İdaresi

Maarif Müdürü ve teftiş memuru İsmail Hakkı 
Bey

“   Muhasebe ve teftiş memuru   
Bedrizade Ali Efendi

“   Baş Katibi   
Mehmed Abdulvahab “ 

  Muavini   

Tukan-zade Hasan  “

Hüsni-

zade Hüsameddin  “

“  Sandık Emini   
Mustafa Ağa-zade Atıf   “

Saniye

Hamise

  
. 
  

  
. 
  

28 receb 
315

24 cema-
ziye’l-ahir  

309

  
 . 
 
 

.

Maarif İdaresi
Maarif Müdürü ve Teftiş Memuru İsmail 
Hakkı Bey

Maarif Muhasebe ve Teftiş Memuru 
Bedrizade Ali  Efendi

Maarif Baş Kâtibi Mehmed Abdulvahab 
Efendi     

Maarif Baş Katibi Muavini Tukan-zade 
Hasan Efendi

Maarif Baş Katibi Muavini Hüsni-zade 
Hüsameddin Efendi

Maarif Sandık Emini Mustafa Ağa-zade 
Atıf Efendi

Saniye

Hamise

28 Receb 315

24 Cemaziye’l-ahir  
309
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Mekatib-i İdadiye
Kuds-i Şerif Mekteb-i İdadisi

Müdür
Türkçe, Hendese, Usül Mehmed Hayri Efendi
defter-i Cebir, Fransızca
Malumat-ı nafia Muallimi
Ulum-i diniye ve Arabi Ebus-Suud-zade Tahir 
Efendi
Hüsn-i Hat Muallimi Hüsni-zade Said Efendi
Türkçe Muallimi Ebus-Suud-zade İshak Efendi
Türkçe ve Hesab ve Coğrafya Muallimi    
Bedri-zade Musa Efendi
Tarih Muallimi Rüşdi Efendi
Resim Muallimi, Farisi Muallimi Vekili      
Çerkes-zade Ali Efendi
Mubassır ve Türkçe Muallimi Nimir-zade Ali 
Efendi

.

Müderris

Salise

Rabia

.

.

5 Receb 305

8 Rabiu’l-ahir 
305

306

.
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