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Giriş 

 
 2010 Müslüman Düşünce Târihi Dersler’i Bünyesi’ne eklediğimiz Kent 
Seminerleri’ni sonraki Yıllar’da 6 Aylık Kamp Gezilerimiz Öncesi’nde verdiğimiz 
Özel Seminerler’le sürdürmüştük. 2014’de başladığımız Yeni Dönem Ulûm el-
Hikme Dersler’i Konsepti içinde Kent Dersleri’ni Müstaqil Seminerler olarak 
ayrıştırarak yeniliyoruz. Bu Çalışma İlk Dönem MDT Bünyesi’nde verilmiş olan Kent 
Dersleri’nin Özetlenmiş Sunumları’nı topluyor I. Bölümü’nde. Mekke Anlatımı’na 
Arafat üzerine olan bir hazırlığımız İlâwe edildi. Farqlı Zamanlar’da çalışılmış 
Qayseri için 2 Kurgusal Mekan Tanıtım’ı da I. Bölüm’e (Külliyeler) eklendi. 
{1. Bölüm: Medine’nin Kapılar’ı  (Kapılar – Qıbleler)}  
Medeniyet Târih’i  - Medine’nin Kapılar’ı  I   
 
 II. Bölüm Notları Kamp Seminerleri’nin İlk’i olan Kozaklı’da verdiğimiz 
Mantıq’ut-Tayr Konuşması’nın 3 Ayrı Versiyonu’nu içeriyor. Bu birden fazla Sunum 
diğer bazı Çalışmalar’da da görülecektir. Seminer için haızrladığımız Yazılı Metin’e 
Şifâhî Sunum’da birebir uyulmadığı için 2.bir Tekst, bu Konuşmalar’ın Ses-Kayıt 
Çözümler’i ile ortaya çıkmış oldu.. Şifâhî Sunum’un , Sunum’u Esnâsı’nda tutulan 
Notlar’ı olduğunda bir 3. Metin daha oluşmuş bulunuyor. Birini Tercih’le 
yetinilebilirdi tabi.. Tamamlayıcı Bölümler’in Varlığı, Yazılı ve Şifâhî Anlatımlar’ın 
kendine Has Avantajlar’ı nedeniyle ikisine de yer vermiş bulunuyoruz. 
{2. Bölüm: Mantıq’ut-Tayr  (Kuşlar’ın Dil’i)} 
Medeniyet Târih’i  - Medine’nin Kapılar’ı  II  

 
III. Bölüm Notları: Kayseri, Gezi Önce’si Teorik Kent Dersleri’nde 

konuşulmuştu. Ayrıca Her Kamp Program’ı Öncesi’nde Hareket Noktamız’la 
İrtibatı’nı arama Uğraşımız, Qayseri Notları’nın daha bir zenginleşmesini sağladı. 
Bu Konuşmalar’ı da III. Bölüm’e taşıdık. Hunad ve Gülük Külliyeler’i üzerine Faqrlı 
bir Kompozisyon ile bir de Misâfir Yazımız yer alıyor burada.  
{3. Bölüm: Maqarr-ı Ulemâ/Qayserî} 
Medeniyet Târih’i  - Medine’nin Kapılar’ı  II   
 
 IV. Bölüm Türkiye Sathı’nda yapılmış Geziler’de verilen Kent 
Seminerleri’nden oluşuyor. İznik, Gezi Öncesi Teorik Kent Dersleri’nde 
konuşulmuştu. 3.Bölüm’deki İznik Metinleri’ni İlk Bölüm’e taşıdık bu Nedenle..  
{4. Bölüm: Kapılar’da Seyr etmek} 
Medeniyet Târih’i  - Medine’nin Kapılar’ı  III   
 
 V. Bölüm’de 3 Yazı yer alıyor. İlki  23 Sene önce 1992’de Fukuyama’nın 
Meşhur Yazısı’nın Çevirisi için Edisyon’un isteği üzerine aldığımız bir Kritik’den 
oluşuyor. Diğer 2 Röportaj’ın İlki 2003 diğeri 2011 Seneler’ine ait. İlkini Küresel 
Roma, 2.sini Küresel Medine Mülakât’ı olarak farqedenlerin farqedebileceği bir 
Münsabet’le bu Derleme içinde korumuş oluyoruz. 
{5. Bölüm: Mekan’da Son/Zaman’da Buudlar (Tarih’in Sonu mu/Satırarası 
Notlar’la Okuma, Küresel Roma Mülaqat’ı, Küresel Medine Mülaqat’ı} 
Medeniyet Târih’i  - Medine’nin Kapılar’ı  IV   
 

http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi/154-medinenin-kaplar-i
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi/155-medinenin-kaplar-ii
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi/155-medinenin-kaplar-ii
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi/156-medinenin-kaplar-iii
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi/157-medinenin-kaplar-iv
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1 . B ö l ü m : M e d i n e ’ n i n  K a p ı l a r ’ ı  
 

Kapılar   -   Qıbleler 
 
 

Harameyn 
 

I-Mekke I [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i]    

 

ِي لَ بَيتٍْ وضُِعَ للِنَّاسِ للَََّّ وَّ
َ
ةَ  إنَِّ أ ى لِِّلعَْالمَِيَ مُباَرَكًا وَهُ  ببَِكَّ  ﴾٩٦﴿آل عمران:  دا

قَامُ  فِيهِ آياَتٌ بيَِِّناَتٌ  هِ عََلَ النَّاسِ حِجُّ الَْْيتِْ مَنِ اسْتطََاعَ إلََِهِْ سَبِيلا  إبِرَْاهِيمَ  مَّ  وَمَن دَخَلهَُ كََنَ آمِناا وَللِّـَ
هَ غَنٌِِّ عَنِ العَْالمَِيَ   ﴾٩٧﴿آل عمران:  وَمَن كَفَرَ فإَنَِّ اللّـَ

‘Gerçek şu ki, İnsanlar için (Yeryüzü’nde) İlk kurulan Ev, Bekke (Mekke) de, o, 
Kutlu ve Bütün İnsanlar (Âlemler) için Hidâyet olan (Ka'be)dir. -Orada Apaçık Âyetler 
(ve) İbrâhim'in Maqâm’ı vardır. Kim oraya girerse o Güvenlik’tedir. Ona bir Yol 
bulup Güç yetirenlerin Ev'i haccetmesi Allâh'ın İnsanlar üzerindeki Haqqı’dır. Kim de 
İnkâr ederse, şüphesiz, Allâh Âlemler’e Muhtaç olmayandır.’1  
  Qamerî Aylar’dan 8.Şaban Ayı’nın 15. Gün’ü, Hz. Süleymân’ın Beyt’ul- 

Muqaddes’i İnşâ ettiği Gün’dü. Berât Kandil’i Medine’ye Göç’ün 16.Ayı’nda 
Ka’be’nin de Qıblegâh olduğu Târih’e dönüştü.  
  Mekke’nin Târihi’yle ilgili Qur’ân, Hz. İbrâhim Öncesi’nden bahs’etmiyor. 
Ancak Riwâyetler’de Hz. Âdem’le Bağlantı’sı kurulur. Mesela Âdem ile Hawwa’nın 
kavuştukları Yer olarak Arafat’tan bahs’edilir. Qur’ân’da İbrâhim ve İsmâil’in 
Ka’be’yi Temelleri’nden yükselttikleri  bildirildiğine göre bu Riwâyetler’in  Doğru 
olması Muhtemel.. 
 
 
  Âl-i  İbrâhim Müjde’si: Ahmed-Kâ’be: 
 
  Ümmî Nebi “Ahmed” Sıfatı’yla Önceki Kitablar’da Tebşir edildiği gibi, Mekke 

ve Ka’be’den de bahs’edilmiş olması beklenebilir. Bahsedilmiştir de.. İsim olarak 
değil, Wasıfları’yla.. Hz. Peygamber’in İsm’i değildi Ahmed2, ama Wasfı’ydı. Hz. Îsâ 
“Siz Onları Meyveleri’nden tanırsınız”3 diyerek O’nun Wasıfları’nı övmüştü. Aynı 
şekilde Mekke Adı’nı Kitâb-ı Muqaddes’te aramamak gerekiyor. Qur’ân buna 
İşâret ederek Hz. İbrâhim Dönemi’nden bahsederken “Mekke” yerine “Bekke” 
demektedir.4  

                                                 
1   03/Âl-i İmrân 96-97 
2  61/es-Saf 6 
3  Matta 7/20 
4  3/Âl-i İmran 96 
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  Bekke’nin Ka’be ve Mekke olduğuna 

Şüphe yok. Müfessirler Mekke’yi Şehr’in 
Geneli’ne, Bekke’yi de (bi Batn-ı Mekke) 
Mekke’nin Qalbi’ne yâni Mescid-i Haram’a 
atf’ederler. Mezmurlar’ ta Hac’la iİgili olarak 
“Baka” denilen bir Yer’den ve “Beyt’ul-
lâh’tan” bahs’edilir.5 İbrânice “Wâdi’l-
Baka” Şekli’nde geçen bu Kelime Arap-
ça’daki Ağlama ve Gözyaşı Kelimeleri’yle 
Aynı Kök’tendir. Mekke’nin ve Ka’be’nin 
bulunduğu Yer wasf’edilirken, oradan “Gözy-
aşı Wadi’si” diye söz’edilmiştir. Gerçekten de 
Hacer (Taş) ve İsmâil’in İskân edildiği bu 

Yer ne kadar Issız, Susuz, Zorluk ve 
Meşakkat Yer’i idi. Tewrât’ta da Hacer ve 
İsmâil’in böyle bir Yer’e İskânı’ndan 
bahs’edilir, ama bunu bir Kovma, Uzaklaş-
tırma, Cezalandırma, Aşağılama Durum’u 
gibi anlatır Muharref Kitâb. Oysa Qur’ân 
onların buraya İskânı’ndan, İlâhî bir Buyruk 
olarak, bir Maslahat için yapıldığını Beyân’la 
Söz eder. Hz. İbrâhim ve İsmâil’in Ka’be’yi 
İnşâsı’ndan, Hacc’a Dâwet’ten, ‘İnsanlar 
dosdoğru Namaz kılsınlar’6 diye Beyt-i 
Harâm’ın Etrâfı’nın bereketlendirilme-

sinden, içlerinden bir Elçi gelmesi için yaptıkları Dua’dan bahs’eden Qur’ân7, İsmâil 
ve Hacer’in bu Bölge’ye Gelişi’ni İlâhî bir Plan olarak sunar. Ne var ki geldikleri Yer, 
Ekinsiz, Issız, Susuz, Çorak, Taşlık bir Wadi’dir8. Onların bu Çöllük, Gözyaşı 
Wadisi’ne gelmesinin birçok Hikmetler’i vardır.  
  Mûsâ ile beraber Çöl’de kalanlara Allâh “Menn ve Selwâ”9 Ni’metler’i 
göndermiş, onları Göksel Ni’metler’le Özgürlüğe kavuşturmuştu. Özgürleştirici, 
Diriltici, Hayat Verici Ni’metler, Süslü gösterilmiş Dünyewî Şehewât’la, Oyun 
Eğlence, Böbürlenme ve Tekâsür içinde kazanılamaz. Bunlar İnsan’ı Ebedî kılamaz. 
Bunlara güvenenin Soy’u Ebter 10 olur. İnsan’ı özgürleştiren “Şarâb-ı Kewser”dir. Bu 
Su’dan içen, Taş olsa Kuş olur.  
   Bu Hikmetler’i örtbas eden Benî İsrâil, Hz. Âdem’in Yeryüzü’ne Gelişi’ni bir 
Günah, Düşüş, Kovulma ve Ceza11 olarak sunmalarında olduğu gibi, Hacer ve  

İsmâil’in Ka’be’ye gönderilişini de Ceza ve Kovulma olarak  görmek istedi. Bu 
olanları Şeytân Hikâye etseydi bundan daha İyisi’ni yapamazdı. Kovulmuş, Racim, 
Lânetli, Aşağılanmış, Atılmış, Düşmüş Şeytân kibirlenerek, Taştan-Toprak’tan 
İnsan’ın Ni’met ve Bereket’e Lâyık olabileceğine İhtimal vermemişti. Kendi 
Maddesi’nin, Soyu’nun Sopu’nun Üstünlüğü’nden o kadar Emin’di ki, İnsan’ın dört 

                                                 
5  Mezmurlar 84 
6   14/İbrâhim 31 
7  2/el-Baqara 129 
8  14/İbrâhim 37 
9  2/el-Baqara 57 
10  108/Kewser 3 
11  Tekwin 3/24. ‘Gan-Aden’den.. 

Mûsâ ile beraber Çöl’de 
kalanlara Allâh “Menn ve 

Selwâ” Ni’metler’i 
göndermiş, onları Göksel 
Ni’metler’le Özgürlüğe 

kavuşturmuştu. 
Özgürleştirici, Diriltici, 
Hayat Verici Ni’metler, 

Süslü gösterilmiş 
Dünyewî Şehewât’la, 

Oyun Eğlence, 
Böbürlenme ve Tekâsür 

içinde kazanılamaz. 
Bunlar İnsan’ı Ebedî 

kılamaz. Bunlara 
güvenenin Soy’u Ebter  

olur. İnsan’ı özgürleştiren 
“Şarâb-ı Kewser”dir. Bu 

Su’dan içen, Taş olsa Kuş 
olur. 
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bir yanından yaklaşarak onu İğwa’ya sürükleyeceğini ve Allâh’ın İnsan haqqındaki 

Güveni’ni Boş’a çıkaracağını wehme’tmiş, zann’etmişti. Şeytân’ın ‘İnsan’ı aldatmak 
için “Yasak Ağaç” haqqında kurduğu Düzen ve Şeytânlığa “Şecere-i Mel’une”12 
denildiği gibi, Benî İsrâil haqqında da, Peygamberleri’ni öldürdükleri için, kendi 
Konumlar’ı ile övünerek “biz Ebnâu’llâhız, Seçilmişleriz, Şefaat edilmişleriz, Ateş 
bize Sayılı Günler Hariç dokunmaz”13 diyerek Peygamberler’i İnkar ettikleri için, 
Dâwûd’un ve Îsâ’nın Dili’yle14 Lânet’e uğramışlar ve, onlara da “Şecere-i Mel’une” 
denilmiştir.  
  Bekke Wadisi’ndeki Dünyewî Zorluk ve Sıkıntı, Gözyaşı getirse de,  orada İlâhî 
Rahmet ve Yağmurlar’la Ölü Taşlar’ı Diri Kuşlar’a çevrilmişti. “Elbet her Zorluk’la 
beraber bir Kolaylık vardır”.15 “Allâh Ölü’den Diri’yi çıkarır”16. “Öyle Taşlar vardır ki 
Allâh Korkusu’yla yarılır ve içlerinden Pınarlar akar”17. Nitekim Hz. Îsâ “Yapıcılar’ın 
reddettiği Taş Köşetaşı oldu” dedi. O kendi Konumu’nu “Bahçe Meseli’yle” şuna 

benzetmişti:  
  “Bahçe Sâhib’i Bağı’nı bereketlendirip Kira’ya verdi. Sonra Ürün’den Haqqı’nı 
almak için Köleler gönderdi, ama Kiracılar onları öldürdüler. Bunun üzerine Oğlu’nu 
gönderdi. ‘Bu Mirasçı’dır, gelin onu öldürelim Miras bizim olur’ dediler. Bu durumda 
Bağ’ın Sâhib’i ne yapacak. Gelip Bağcılar’ı yok edecek, Bağ’ı da başkalarına verecek. 
Nitekim Kutsal Yazılar’da Yapıcılar’ın reddettiği Taş Köşetaşı oldu denilir”. 18   
  Hz. Îsâ’nın bu Mesel’i Kehf Sûresi’nde19 “İki Bahçe Sâhibi’nin” Misâl’i olarak 
yinelenir. Bağı Bahçesi’yle övünen Adam’ın Diri Ağaçlar’ı “Secere-i Mel’une” olur da 
ölür, Hozan olur. O yüzden İnsan “Zorluk’tan Kolaylığa ulaşınca, Ni’met’in 
İnşirâhı’na ve Genişliği’ne erince durmadan Duâ ve İbâdeti’ne Dewâm etmesi, 
Rabbi’ne yönelmesi gerekir. ”Fetih ve Nusret’e erişince kibirlenmeyip Hamd ile 
Tesbih ve Tewbe İstiğfâr gerektir.  

  Ka’be Küp Şekli’ndedir. Bu belki de Şeytân’ın dört bir yandan gelerek 
İnsan’ın Kusurlu, Eksik Yönleri’nden bir Açık Kapı arayışına Remiz’dir. O yüzden, 
Gönül Ka’besi’ne Şeytân’ın sokulamaması için, 7 kez sarılıp sarmalanır. Şeytân’ın, 
Yaradılış’tan Qıyâmet’e kadar ki Günler içinde Allâh’ın Yollar’ı üzerine oturup20 
İğwa’da bulunma Tehlikesi’ne karşı Teyakkuz’da olunmalı ve Taqwa Elbise’si21 
kuşanılmalıdır. Her Mescid’e Geliş’te “Zinetler takınılmalı” Tewbe Kelimeler’i ile 
Ka’be korunmalıdır. Ateş’ten olan Şeytân’a22 Taşlar atıldığında Taşlar Kuşlar’a 
dönecek, Rahmet Yağmurları’yla Ölü Toprak dirilecektir. Dünyâ’nın Geçici 
Nimetler’i ile aldananlar ise, Baka Wâdisi’ndeki Ka’be’nin Sabır, Cehd, Salat, Say, 
Taqwa…ile Kuş gibi Özgürleştirici Rûhu’ndan Mahrum kalacaklar. Allâh 
Müstez’aflar’ı İmâmlar,23 Wârisler kılacak ve Ahdi’ni İbrâhim’in Sâlih Ewlâtlar’ı 
üzerinden gerçekleştirecektir24.  

                                                 
12  17/el-İsrâ 60 
13  3/Âl-i İmrân 24 
14  5/el-Mâide 78 
15  94/el-İnşirâh 5 
16  3/Âl-i İmrân 27 
17  2/el-Baqara 74 
18  Luka 20/17 
19  18/el-Kehf 32-44 
20  7/el-A’râf 16 
21  7/el-A’râf 26 
22  7/el-A’râf 12 
23  28/el-Qasas 5-6 
24  2/el-Baqara 124, İbrâhim’in Dua’sı 
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  Qureyş’in Doğuş’u :  
 
  Hz. Hacer ve İsmâil’in Mekke’ye yerleşmesinden ve Zemzem Suyu’nun 
bulunmasından sonra buraya Yemen’den gelen Cürhümlüler’den evlenen Hz. 
İsmâil’in Soy’u Dewâm etti. Ka’be, Temelleri’nden yükseltilmiş ve Hz. İbrâhim’in 
Duâsı’nda25 olduğu gibi burası Mübârek bir Qıble olmuştu. İsmâil’in Soyu’ndan 
gelen Arablar zamanla Tewhid’i unuttular. Mekke ve Ka’be Etrafı’ndaki Zenginlik 
zaman zaman kayboldu.  
  Milâdî İlk Asırlar’da Fihr ibnu Mâlik (Künye’si Qureyş’tir) Mekke’yi 
yeniden topladı. Zemzem Kuyuları’nı temizledi. İbrâhim Ewlâtları’nı yeniden bir 
araya getirdi. 400lü Yıllar’ın Ortaları’nda Kusay, Huzaa Qabilesi’nin Yardımı’yla 

Mekke’de 2.Kez Toparlanma gerçekleştirdi. Bu yüzden Kusay 2. Qureyş olarak 
anılır.  
  Kusay, Qureyş’in Çeşitli Kolları’nı Mekke’ye yerleştirerek onları Yarı-
Göçebelik’ten Yerleşik Hayat’a geçirdi. Bu Olaylar’la Kent adeta Hz.Peygamber’in 
Gelişi’ne hazırlandı. Abdi’Menaf ibnu Kusay’ın Çocuklar’ı Hâşim ile Ümeyye 
arasındaki Çekişme Hz. Peygamber Öncesi’nden başlayıp Câhiliye Sonrası’nda 
kadar sarktı. Hâşîm’in yapmış olduğu Anlaşmalar’la Qureyş’in Yaz ve Kış Ticâret 
Yolculuklar’ı Güvence altına alındı. Hâşîm’in Oğlu Abd’ul-Muttalib Dönem’i, Büyük 
Peygamberler’in Doğumları’nda rastlanılan, Mucizeler’e Tanık oldu. Fil Olay’ı, 
Ebâbil Kuşlar’ı26.  
  Îsâ’nın Kuşlar’ı dirilten Nefesi’yle27, İbrâhim’in kaybolmuş Ewlâdları’nın, 
Ka’be’nin Etrafı’nda uçuşan sürü sürü Kuşlar halinde dirileceği Müjde’si böylece 

gerçekleşti. Fil Yılı’nda bir Yetim olarak doğdu Muhammed a.. 35 Yaşı’na geldiğinde 
Ka’be Sel Suları’yla kısmen yıkılmıştı. Qureyş onu yeniden yaptı ama, Hacer’ül-
Eswed’i yerine koyma Şerefi’ni kimin alacağını bilemiyorlardı. Taqdir-i İlâhî, 
Herkesin güvendiği Muhammed’i Hakem seçtirdi. O da Qureyş’in Qabileleri’nden 
Temsilciler’in Ucu’ndan tutacağı Örtü’yü ortaya getirdi ve herkes bu Şeref’ten Pay 
aldı. Ama, Hacerü’l-Eswed’i kucaklayıp Köşesi’ne koyan da kendisi oldu. Böylece 
Îsâ’nın müjdelediği Köşe Taşı Yeri’ni bulmuş oldu. Nitekim “Ben Risâlet Binası’nın 
Eksik kalmış Gediğin’i doldurarak onu tamama erdiren Son Taş’ı gibiyim”28 buyuran 
da O’dur. “Kara Taş” Hacerü’l-Eswed, Mısırlı Kara Kadın Hacer’i simgeler gibidir.29 

                                                 
25  2/el-Baqara 129 
26  105/Fil 1-5 
27  3/Âl-i İmrân 49  
28  Müslim/ el-Câmiu’s-Sahih, Fezâil 22 
29   Tewrât’ta Hz.Hacer’den Tekwin 16:1-16 da Söz edilir. Ehl-i Kitap Geleneği’nde Sare’nin 

Çocuğu İshâq doğduktan sonra İbrâhim’in İhtiyac’ı kalmayan Anne ve Oğlu Mânâsı’na bir yere 

oturtulmak istendiği görülmektedir. İbranice רָגָה Hagar yazılan Kelime’nin bu Dil’de Işık Mânâsı’na 

geldiği söyleniyor. İbrâhim’in o’nu Mısır’dan almasına rağmen Habeşî Kökenli olduğu İddialar’ı da 

yapılmış. Müslümanca Okuma’da bu İsrâilî Bilgi’yi Tahqiq etme İhtiyac’ı duyuyoruz. Tıpkı Hz. Âdem 

gibi Hz. Hacer’de  sürülmüş, kovulmuş ,terkedilmiş bir İnsan değildir. Hz. İbrâhim O’nunla Allâh’tan 

aldığı Emir uyarınca Mekke’ye Hicret etmiştir. İsrâiloğulları’nın Bu İtilmiş-Kakılmış Eswed Kadını’nı 

Ses Benzerliği’nden yararlanarak Hacer (He’li Yazılım) ile Müslüman İmlâ’sı onurlandırmıştır. Tewrât 

üzerinde yapılan Metin ve Mânâ Tahrifi’ni Meseller’le düzeltirken Hz. Îsâ İtilmiş-Beğenilmemiş 

Hacer(Taş) Konusu’na da girer. ‘Yapıcılar’ın Terk ettiği Taş, Bina’da Köşetaşı oldu’ der. Yapıcılar, yani 

Sözde Allâh’ın Mescidi’ni (Süleymân Mabed’i) İ’mâr eden İsrâiloğulları. Biz Allâh’ın Oğulları’yız. 

Gayr-i Halklar (Goyim) Allâh’ın İnâyeti’ne Nâil olamazlar’ İddiası’nın Sâhipler’i.. Bilakis Allâh dilerse 

Taş’tan, Çamur’dan kendisine yeni bir Halq yaratabilirdi. Nitekim kovulmayıp Hicret etmiş bulunan 
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 Ka’be ve Mekke’de aynı  لكعبة  

Yer’de bir çok Sembol’ü yaşayabiliriz. 
Safa ile Merwe‘de30 hem Hacer 
Annemiz’in Zemzem Koşusu’nu, hem 
Hz. Peygamber’in  Safa Tepesi’nden 
Da’weti’ni, hem Mekke’nin Fethi’ni 
yaşıyoruz. Şeytân Taşlama’da Ebâbil 
Kuşları’nın Taşları’nı, Şeytân’ın 
Âdem’i, İbrâhim’i, İsmâil’i, Hacer’i, 
Ka’be’yi, Hacerü’l-Eswed’i… Yıkma 
Girişimleri’ne karşı, Kuşlar gibi özgür-
leşerek Mücâdeleleri’ni ve Başarıla-
rı’nı yaşıyoruz. İbrâhim’in dört bir 

tarafa dağılmış Ölü Kuşları’nın diri-
lip31 Hacc’a koşmasını yaşıyoruz. 
Qıblemiz olan Ka’be’de ve Hacc’da bir 
çok Sembol’ü aynı an’da yaşıyoruz.  
  Medine’ye Hicret’ten sonra 
artık Qureyş demek, ‘Müşrik’ demek 
oluyordu. Medine’de Ensâr ve Muhâcir vardı. Mekke’nin Fethi’yle beraber 
Qureyşliler’e “Tuleqa”, Serbest bırakılanlar denildi; 10 Kişi Hariç gerisi aff’edilmişti. 
Fetih’ten sonra Qureyş tamamen müslümanlaştı.  Tekrar Olumlu Anlamı’yla 
Kullanım’a döndü Kelime.  
 
 

 
 

 

I-Mekke II  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i]  
 

 
Medine’ye Hicret’ten 2 Sene sonra Qıble, Ka’be’ye Tahwil edildi32. 

Müslümanlar 13 Yıl Mekke’de Kuzey’e dönerek hem Kâ’be’yi hem de Mescid-i 
Aqsa’yı Qıble’de birleştirmişlerdi. Medine ise Kuzey’de olduğu için Qudüs’e 
dönüldüğünde, Mekke Aks-i İstiqâmet’te, Güney’de kalıyordu. Hz.Peygamber 15 
Yıl Beyt’ul-Muqaddes’e yönelerek, ‘Türedi bir Peygamber’ 33 olmadığını, tıpkı Benî 
İsrâil Peygamberler’i gibi Işığı’nı Sîna Dağı’ndan, Göksel Qudüs’ten aldığını 
göstermişti.  Ayrıca, Mi’râc Mucize’si ile Tüm Peygamberler’e İmâm olmuş, hepsinin 

Qıblesi’ni birleştirerek Mihrâb’a geçmişti.  Nihâyet Maqâm-ı İbrâhim’in içinde 
olduğu, Yeryüzü’nün İlk Mâbed’i, Mescid’i, Beyt’ullâh’ı olan Ka’be34, yine ve tekrar 

                                                                                                                                                 
Hacer’den onun Soyu’ndan Hz. Peygamber’le Binası’nı tamamladı. Hem Maddî Anlam’da Bina 

(Ka’be/Hacer-i Eswed Hakemliği) hem Mânewî Bina(:Peygamberlik). Hz. Peygamber kendisini Yapım’ı 

bir Taş konsa tamamlanacak olan bir Bina’ya konan Taş’a benzetecektir. Hacer’le ilgili Sembolizmin Öz’ü 

bu.  
30  2/el-Baqara 158 
31  2/el-Baqara 260 
32  2/el-Baqara 149 
33  46/el-Ahqâf  9 
34  3/Âl-i İmrân 96 

Dünyâ’nın Geçici Nimetler’i 
ile aldananlar ise, Baka 
Wâdisi’ndeki Ka’be’nin 
Sabır, Cehd, Salat, Say, 

Taqwa…ile Kuş gibi 
Özgürleştirici Rûhu’ndan 
Mahrum kalacaklar. Allâh 

Müstez’aflar’ı İmâmlar 
(28/el-Qasas 5-6), Wârisler 

kılacak ve Ahdi’ni İbrâhim’in 
Sâlih Ewlâtlar’ı üzerinden 
gerçekleştirecektir (2/el-

Baqara 124, İbrâhim’in 

Dua’sı). 
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Qıble oldu. Böylece Risâlet Ni’met ve Bereketi’nin İsrâiloğulları’ndan, 

İsmâiloğulları’na Geçiş’i tescillenmiş oluyordu.  
 
 

Mekke’nin Feth’i:  
 

Hicri 6/628 Hudeybiye Anlaşma’sı ile Mekkeliler Medine Yönetimi’ni 
tanıdı. 19 Yıl boyunca Cebrî ve Fiilî Düşmanlıkları’nın Fayda etmediğini anlamış 
oldular. Anlaşma’nın Mekkeliler Tarafı’ndan bozulması ile Mescid-i Haram’ın 
Gerçek Hürmetlileri’nin ve Sâhipleri’nin orayı feth’etmesi Elzem oldu. Kutsal 
Beldeler’in Kansız alınması İlke’si burada da uygulandı. Bunun için Gizlilik içinde 
Tedbirler ve Hazırlıklar yapıldı. Yeni Müslüman olmuş Hâlid ibnu Welid (ö.642)( 
Komutanlar’dan biriydi. Mekke’nin Lider’i Ebû Süfyan (ö. 652) Başkanlığı’ndaki 

Heyet Hz. Peygamber’in Karagahı’ndan Müslüman olarak dönüyordu. Başta Ebû 
Süfyan olmak üzere bazı İleri gelen Kişiler’in Evler’i ile Mescid-i Haram’a 
sığınanlara Emân verilmişti.   
  4 Kumandan 4 Kol’dan Mekke’ye girdiler. Halid ibnu Welid 
Kumandası’ndaki Birliğin Küçük Çaplı Çatışması Hariç Mekke Kan dökülmeden 
Teslim alınmıştı (20 Ramazan, 8/630).  
Mekke ile Alaqalı bazı İlginç Tewâ-fuklar da vardır. Mesela Komutan-lar’dan 
Zübeyr ibnu Awwam’ın (ö.656)( Oğlu Medine’de ilk doğan Çocuk’tu. Abdullah 
ibnu Zübeyr (ö.692)( , Emewîler Zamanı’nda Mekke Hükümeti’ni Şam Arşı’na 
karşı 9 Yıl  koruyan Kişi’dir.  
ibnu Abbas (ö.687)( Mekke’nin Feth’i Gün’ü doğmuştu. Kendisi Mekke’de Tefsir’in 
Kurucu İsm’i olmuştur.  

  Mekke’ye Muhâcirler’den bir Sahâbi değil, orada Yeni Müslüman olmuş 
Attab, Wâli olarak bırakıldı. Wahy’in geldiği Yıl (610) doğan Attab, 20 Yıl sonra 
Müslüman oluyor ve Wâli olarak atanıyor.  
Ne Rasûl’ullâh ne de Muhâcirler’den bir Sahâbi kendi Eski Evleri’nin arayışına 
düşmemiş ve Arazi Dağıtım’ı olmamıştır. Fetih Savaş’la olmadı ama, öyle bile 
denilse, Ev ve Araziler’in Gâziler’e Dağıtım’ı gibi bir Tasarruf’ta bulunulmamıştı. 
Demek ki Fetih, Ganimet ve Dünyâlık Hırs’ı değil, İslâm’ı Rahat Yaşama Açılımı’dır. 
Feth’in bu Açılış’ı sağladığı Yönü’ndeki Anlam’ı, Tefsir’in Mekke’deki Kurucu’su 
ibnu Abbas, böyle açıklamış ve Mekke’nin Fethi’ne “Fetihler Feth’i” demişti.  
 
 
  Qureyş’in Mekkesi’nden Medine’nin Mekkesi’ne: 
 
  Rasûl’ullâh Mekke’de kalmıyor, Aqabe’de verdiği Söz’den waz’geçmiyor. 
 Bu Dönem’de, Qusay Zamanı’ndan beri uygulanan Ka’be ile İlgili 10 Görev 2 ye 
indirildi. Ka’be’nin Anahtar’ı eskiden olduğu gibi Osman ibnu Talha’da (ö.662)( 
bırakıldı. Diğer Görev’e de Abbas (ö.653)( yine Dewam etti.   
Qur’ân Öğretmen’i olarak ise Mekke’ye Ensâr’dan Muaz ibnu Cebel (ö.640)( 
bırakılmıştı. Medineli Ensâr’ın İlk Öğretmen’i Qureyş’ten Mus’ab ibnu Umeyr 
(ö.625)( iken Mekke’nin Öğret-men’i, bu kez, Medineli Muaz oldu.  
  Hz. Ebû Bekir 631 de Hacc İmâm’ı olarak Mekke’ye gelir. Bu Durum bir 
Yorum’da daha sonra gelecek Dewlet İmâmeti’nin de İşâret’i görülecektir. Bu sırada 
Tewbe (Berae) Sûre’si Nâzil olur ve Hz. Ali (ö.661)( Tewbe Sûresi’nin Başı’nı 
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duyurmak için Ebû Bekr’in ardından Mekke’ye gider. Bu Sûre’de Müşrikler’e 

verilen 4 Aylık Süre ve “o Müşrikler’i nerede bulursanız öldürün”35 Şekli’ndeki 
Hükümler, Mekke’de o sırada hâla olabilecek Müşrik Araplar’la Alâqalı’dır. Tebuk 
Sefer’i sırasında Münâfıqlar’la İşbirliği yapan Müşrikler Ahitleri’ni bozmuşlardı. 
Böylece artık onlara güvenilmeyeceği ve kendileriyle Yeni bir Ahit yapılmayacağı 
İhtar edilmiş oldu.  
  Wedâ Haccı’yla beraber, Uygulamalı bir şekilde Yüzbinler’e, Hacc’ın 
Menâsıq’ı gösterildi. Hz. Ebû Bekir Zaman’ı ve Sonrası’nda her  Hacc Dönem’i 
Mekke, bir Okul Görev’i üstlendi. Büyük Sâhabiler’le orada Buluşma, Tanışma 
İmkân’ı buldu Yeni Müslümanlar.  
 Hz. Ali Zamanı’nda artık Qufe’nin Mekkesi’nden bahs’edebiliriz.  
  Muâwiye (ö.680)( Zamanı’nda Mekke Yeni İskân Politikaları’na Tabi 
tutuldu. Sarayı’yla beraber Yeni Yerleşim Yerler’i açıldı. Mekke’nin ‘Yaşayan 

Hâtıraları’nda Azalmalar başladı.  
  Abdu’llah ibnu Zübeyr’in 9 Yıl boyunca Emewîler’den Bağımsız süren 
Mekke İdâre’si;  Ateşler’le, Mancınıklar’la Kanlı bir şekilde yıkıldı. Mekke’nin Şam’a 
Zorla Teslim olması gibi, Qufe, Basra, Medine ve diğer Yerler de Zorla Teslim alındı 
Şam Arş’ı Zamanı’nda.  Hâricîler’in Talanları’na da Şâhid oldu Mekke.  
  Muaz’ın Fetih’ten sonraki Qur’ân Dirâset’i Malum. Bu Dersler’de Tefsir, 

Qıraât, Fıqıh, Kitâbet Konular’ı 
işlenmişti. İlim Hayât’ı, Mek-
ke’de Yeni Gelişmeler’le sür-
dü. Yazım Şekilleri’nde Mek-
kî, Qufî gibi Usuller, Nokta-
lama, Harekeleme gibi ziyâde-

leşmeler oldu.   
  Tefsir’in Kurucu İsm’i, 
ibnu Abbas Mekke’nin bir 
diğer Önemli Şahsiyeti’dir. 
Hz. Peygamberi’i 2 Yıl gör-
mesine rağmen Büyük Sâha-
biler’den aldığı pek çok 
Hadis’i Riwâyet etti. Tefsir’de 
Cahiliye Şiir’i, İsrâiliyat gibi 
Araçlar’dan yararlandı. Ga-
rib’ul-Qur’ân gibi Qur’ân 
Kelimeleri’nin Mânâsı’nı araş-

tırdı, Filolojik, Nahwî, Dilbilimsel Tefsir’in Kurucu’su oldu. Şiir’den yararlanarak 
Lafız Tahliller’i yaptı. Said ibnu Cubeyr (ö.713)(, Mücâhid (ö.723)(, İkrime 
(ö.725)(, Ata b. Ebu Rebah (ö.733)(, Tawûs b.Keysân (ö.724)(…  gibi Tefsir, Fıqıh 
ve Riwâyet’te bir çok Öğrenci’si vardı. Kendi Öz Oğlu değil de Azatlı Köle’si İkrime, 
yine Mewâli’den Mücâhid Ona Lâyık Öğrenci olabilmişti.  
  ibnu Mes’ud’u (ö.653)(Qufe’ye kazandıran Halife Ömer (ö.644) olduğu gibi, 
ibnu Abbas’ı da Mekke’ye kazandırıp, onu Teşwiq eden Ömer’dir. Mekke’de ibnu 
Abbâs’ın Kürsüsü’ne Ata oturdu. Hac’la ilgili İlk Fıqhî Formülasyon’u bize 

                                                 
35  9/et-Tewbe 5 

Ne Rasûl’ullâh ne de Muhâcirler’den 
bir Sahâbi kendi Eski Evleri’nin 

arayışına düşmemiş ve Arazi 
Dağıtım’ı olmamıştır. Fetih Savaş’la 
olmadı ama, öyle bile denilse, Ev ve 

Araziler’in Gâziler’e Dağıtım’ı gibi bir 
Tasarruf’ta bulunulmamıştı. Demek 
ki Fetih, Ganimet ve Dünyâlık Hırs’ı 

değil, İslâm’ı Rahat Yaşama 
Açılımı’dır. 
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naql’edendir. Yaşlılığı’nda Hâfıza Kayb’ı yaşadığı için Hadis’i Zabtetme Ehliyet’i 

Yönü’nden eleştirilmiştir.  
  ibnu Abbas’ın Torunu’nun Torun’u Ebû’l-Abbas (ö.749)( -İbrâhim-Mansur 
Kardeşler Abbâsîler’in Kurucu’su olacaklar. Abbâs, Ebû Sufyân’a Risâlet’in 
Saltanât’tan Farqı’nı öğretmişti. Ne varki onun da Çocuklar’ı Saltanât’ın Şatafâtı’na 
Yenik düştüler.   
  Abbâsîler Dönemi’nde Bağdad’ın Mekkesi’nden bahs’edeceğiz…  
 
 
 
 

I-Mekke III  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

(Bağdad/Qâhire’nin Mekke’si) 
 

Abbâsîler’in I.Dönemi’nde Bağdâd’ın Mekke’si, Abbâsî Halifeleri’nin 
Qâhire’ye gitmesiyle Memluklular’ın ve Qâhire’nin Mekke’si, bunun ardından da, 
İstanbul’un Mekke’sindeyiz.  

Daha önceki Mekke Serileri’nde gördüğümüz gibi Mekke Şerifler’i, 
Hasanîler, buradaki İqtidarları’nı özellikle II.Abbasi Dönemi’nde pekiştirmişlerdi. 
Abbâsî Halifeliği Bağdâd’a sıkışıp, Özerk Sultânlıklar’ın ortaya çıkmasında olduğu 
gibi Hicâz Bölge’si de bir Ölçü’de bağımsızlaşmıştı. Şerîfler, Mekke’nin 
Ekonomisi’ne Hâkim oldukları gibi diğer Şiî Alâmetler’in de bu Dönem’de 
yaygınlaştığını görülür. Hacılar’dan Vergi alınması Âdet’i bu Dewir’de başlamıştı. 
(Osmanlılar da bir süre Şiî Hacılar’dan Vergi almıştır.)  

İlk kez Hâdimü’l-Haremeyn Adı’nı, Selâha’d-Dîn Eyyûbî kullanmıştı. 

Mekke’de bir süre Fâtımî Halifeler’i Adı’na Hutbe okunduğu gibi, yine Eyyûbî 
Hâkimiyet’i de olmuştur. Abbâsî Halife’si Mısır’a gidince (1258), Mekke’nin 
Hâkimiyet’i Memluklular’a geçmiş oluyordu.  

Hutbeler Halife’nin Adı’na okunarak, bir New’i Biat alınmıştır. Bu Bid’at 
Uygulama Emewîler Zamanı’nda Şia’yı ve Büyükleri’ni Tel’in etmeyi tâqiben 
yapılırdı. Halife Adı’na Hutbe okuma, Abbâsî ve Sonrası Dönemler’de de 
uygulanmış, yalnız La’net Qısm’ı kaldırılmıştır. Emewî Hutbeleri’nin La’net Qısm’ı 
dolayısıyla Qufe’de en-Nehâî (ö.715)(, içine sinmediği için Zuhr-u Âhir’i de 
kılıyordu. Halife Adı’na Hutbe okunduktan sonra Râşid Halifeler sıralanarak, 
Halifeler Zincir’i Peygamber’e bağlanmış olmaktadır. Ayrıca 4 Halife’nin İsm’i 
Câmiler’e Lewhalar hâlinde de asılmaya başladı.  

Memluk Sultanlar’ı, Suriye, Anadolu, Mısır gibi Hâkimiyetleri’ndeki pek çok 

Yer’den Waqfiyeler İhdas ederek Mekke’nin İ’mârı’na çalışmıştı. Sürre Alayları’nın 
da Geçmiş’i Osmanlı Öncesi’ne dayanmaktadır. Hac Zaman’ı Örtü gönderme, Yeni 
Emîr’e Hil’at giydirme ve Ulufeler dağıtma, Memluklu ve Osmanlı Dönemi’nde 
sürdü. Mekke’ye bakıldığı gibi Hacılar’a da bakıldı. Ribatlar, Konuk Evler’i, Yiyecek 
wesair İhtiyaçlar’ı karşılandı. Tâ Emewîler Zamanı’ndan beri Mekke Siyâsî Gücü’nü 
kaybetmişti ama, Kültürel Merkez olmayı hiçbir Zaman bırakmadı.  
Mekke’de İlim Hayâtı’nın Canlı kalmasında, Mescîd-i Haram’da kurulan İlim 
Halkalar’ı, Ribatlar, Kütübhâneler, Medreseler, ve bütün bunlar Etrâfı’nda canlanan 
Tasawwufî Düşünce Önemli Rol oynadı. Burada Dört Mezheb’e göre Eğitim veren 
Medreseler, Ribatlar, Muazzam bir İlim Merkez’i doğurmuştu. Müslüman 
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Dünyâsı’nda ne varsa Mekke’de o vardı. Hepsinin Hülâsa’sı orada toplanabilirdi. 

1517’den sonra İstanbul’un Mekke’sinden bahs’edebiliriz. 
 
 

Mekke Şerifliği 
 

Mekke ve Medine’nin bu Konum’a Geliş’i Abbâsî Politikalar’ı ile 
şekillenmişti. Me’mun, daha 200’lü Hicrî Yıllar’da, 8.İmâm, Ali Rıza’yı Weliaht 
Tayin etmişti. Abbâsî Halife’si Me’mun bir New’i Günah çıkartırcasına, güya 
Abbâsîler’in Hilâfet’i Haqsız yere Gasbı’na bir Son vermek istemişti. Kendisinin 
Samimi olup olmadığını bilmiyoruz. Ne var ki birkaç Yıl sonra İmâm Ali Rıza 
zehirlenerek ortadan kaldırılmıştır. Böylece İlk Abbâsi Halife’si Seffâh’ın (Ebû’l-
Abbas) Ehl-i Beyt’e niyâbeten aldığı Görev tam Mânâsı’yla Abbâsîler’e kalmıştır. 

Emewîler’in II. Muawiye’si ya da Ömer ibnu Abdi’l-Azîz gibi Hanedânlığı eleştiren 
Örnekler’i olduğu gibi, Abbâsîler’in de Me’mun vb. Örnekleri’nde, Konumları’ndaki 
Haqsızlığı görüp Nedâmet göstermiş olanları vardır. Ne var ki ele geçen Güc’ün 
bırakılması öyle Kolay değildi. Nitekim Abbâsîler de niyâbeten aldıkları Görev’i, 
kısa Zaman’da Asâlet’e çevirmişlerdir.  

Me’mun’dan bir Asır sonra Abbâsîler, 961’de, Mekke Yönetimi’ni Ehl-i 
Beyt’e verdiler. Abbâsîler Zamanı’nda Mekke Şerif Yönetim’i bu Şekil’de ortaya 
çıktı. Kuruluş Zamanı’nda Ehl-i Beyt’e verilen Söz , 200 Yıllık bir Gecikme ile ve 
Sınırlı bir Bölge’de Yönetim Şartı’yla yerine getirildi, daha doğrusu, getirilmiş gibi 
yapıldı. Ehl-i Beyt ile ilgili Huzursuzluk böylece geçiştirilmeye çalışıldı. 1916’ya 
kadar Mekke Şerîfliği sürmüştür.  

Fatımîler Zamanı’nda kurulan “Niqâbetü’t-Tâlibin” Kurum’u Seyyidler’in 

Tesbiti’ni, Sahte olanla olmayanı ayırmayı hedeflemişti. Gerçi Fâtımîler kendi Sahte 
Şecereler’i için bunu kurmuşlardı, ama bu Kurum “Naqibu’l-Eşraf” ad’ı altında 
Osmanlılar Zamanı’nda da Dewam etti. Halife ve Şeyhü’l-İslâm’dan sonra, 
Naqibu’l- Eşraf’ın Baş’ı 3.sırada Protokol’de idi.  
 
 
 

I-Mekke IV  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

(İstanbul Mekke’si) 
 
 
 

Rûm Türkler’i:  
 

Qur’ân’ın 30.Sûre’si Rûm Sûresi’dir. Hicret’in 6.Yılı’nda Rûm Kayzeri’ne 
(ö.641)( gönderilen  Da’wet Mektub’u ile Roma’yı 2. kez hatırlıyoruz. Buradaki Rûm 
(ya da Roma), Doğu Roma’yı ve İstanbul’u İfâde etmektedir. Doğu Roma, 
Türkler’in Fethi’yle Müslüman Doğu Roma oluyor.  

Rûmî Türkler’in Harameyn’e Hürmetler’i aynen sürdü. Seyyid ve Şerifler’le 
İlgili olarak Naqib’ül-Eşrâf  Müessese’si geliştirilmiş, Şeyhü’l-İslâm’ın yanında en 
Üst Mertebe’de, kendisi de Seyyid olan bir Naqib görevlendirilmiştir.  

Mekke Emîrliği yine Hasanî Şerifler üzerinden Dewâm etti.  Bu Dönem’de 
Osmanlı ve İran arasında Ca’ferîliğin 5. Mezheb olarak Mekke’de Temsili’ne Qadar 
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gidebilecek bir Süreç sonuçlanamadı. Nâdir Şah (ö.1747) 1736’da Afşar-Türk 

Hanedan’ı olarak İran’da Varlık göstermişken Ca’ferîlik haqqındaki Teklif’i, 
Osmanlı’nın Gevşek davranması yüzünden, gerçekleş(e)medi.  

Mekke’de Osmanlı İdâresi’nin Sonları’na doğru geldiğimizde, Şerif Hüseyin 
(ö.1931)( Başşehr’i Mekke olarak Hicaz Hâşimî Krallığı’nı 3 Kasım 1916’da Îlan 
etmişti. 16 Ekim 1924’te ise, Mekke, Suud’a geçmiştir. Bu Son Dönem’e yaklaşırken 
Osmanlı, Tanzimât’tan sonra Mahkemeleri’nde, Eğitim Kurumları’nda bir Çift 
Başlılık göstermişti. Şer’î Mahkemeler yanında İdârî Mahkemeler’in İhdâs’ı, 
Medreseler’in yanında Dârü’l-Fünûnlar’ın çıkması bu Dönemler’dedir. İşte bu Çift 

Başlılık’tan nisbeten Azâde 
kılınmış Osmanlı Bölge’si, 
Mekke ve Medine idi.  

Hikmet’in Qıble’si olan 

Mekke’yi, Qıble’deki Hikmet 
olarak da okuyabiliriz. Qıble’deki 
Hikmet’e binâen, burada hep 
Seyyid ve Şerifler’in Nezâre-
ti’nde, İslâm Dünyâsı’nın Tüm 
Renkler’i Temsil edilebilmiş, İlim 
ve Kültür Merkez’i olma Hüwi-
yet’i korunabilmişti. 900’lerden 
başlayarak Hasanî İdareler Qıb-
lemiz’de İkâmetgâh buldular. 9. 

Kuşak’tan Hz. Hasan’ın Torun’u Ca’fer ibnu Muhammed el-Hasanî ile Şerifler’in 
Mekke’deki İdâre’si başlar 36.  

Aslında Mekke’yi Şerifler Âilesi’ne ilk verenler Fâtımîler’dir. Sünnî 
Köken’den, Hz. Ali Soyu’ndan, Karizmatik birine burada İdâre’yi bırakmaya Mecbur 
kaldılar. Fâtımîler’in yaptıkları Nâdir Hayırlı İşler’den birisi de bu olmuştur. Bu 
suretle Mekke İdâre’si, Sömürge Kaynağı olamaz bir Geleneği 1900’lere kadar 
getirebilmişti. Bu Târih’e kadar Şerifler hep Mekke Emîrliği’nde kaldı.  

Qıble’de ortaya çıkan bir Hikmet te, “Çift Emirliğin” İhdas edilmiş olmasıydı. 
Osmanlı ve diğer Hanedanlıklar’da, Taht Kavgaları’na, Kardeş Qatilleri’ne Sebebiyet 
vermiş olan Tek Başlı Yönetim yerine, bir new’i “ Tac Prensliği”, “Weliaht Prensliği” 
Mâhiyeti’nde, 2. bir Sultan’a İmkan tanınmıştı. Eğer Emîr ölürse, derhal bu 2.Emîr 
onun yerine geçebilmekteydi. Osmanlı bunu kendinde başaramadı ama Mekke’de 
başardı.  

İstanbul’un Mekke’sinde bir diğer Acı Hatıra ise, Kawalalı Mehmet Ali 

Paşa’nın (ö.1849)(   buralarda yaptığı Zulüm ve Qatliamlar’ın Ağır bir Bedel’le 
karşılanmış olmasıdır. Şerifler Wâsıtası’yla Osmanlı, Wahhâbîler’le az çok 
anlaşmıştı. Bu Qatliam Herşey’e Tuz Biber ekti. Belki daha sonraki İsyânlar’a 
Malzeme oldu. Bunun Neticeler’i ise ne Harameyn’e, ne Osmanlı’ya ne de İslâm 
Âlemi’ne bir Hayır getirmemiştir.  

Wehhâbîler’in ve özellikle Suud’un Medenîyet Mirasımız’daki 
tırpanlamalarıyla bu günkü Fetret Dewri’ne gelmiş bulunuyoruz. Seyyid ve 
Şerifler’in Qıble’deki Hikmet ile tekrar buluşmasından sonra diğer Erqân’ı ile 
Taqwiyeli olarak Fetret Dewri’nin biteceğine inanıyoruz. Hikmet’in Qıblesi’nde, 

                                                 
36   Ebû Uzeyyiz Qatâde b. İdrîs b. Mutâin el-Mekkî el-Hasenî (ö.618/1221[?]). Mekke 

Şerifleri’nin Ata’sı ve İlk Mekke Şerif’i Qabul edilir.. 

... ‘Hangi Mekke’ 
diyorum; Âdem’in Mekke’sini 
mi, İbrâhim’inkini mi? Leyle-i 

Qadr’in Mekke’sini mi? Mekke’nin 
İstiqbal’de oynayabileceğı Büyük Rolü 

mü? Ve Tabii Haşr'ın Gizemi’ni bir 
Âlem-i Misâl’le Temsil’e koyuşunu 

mu? Mekke, Edwâr’ın Hercümerci’ne 
yetmeyen Mübârek Belde.. 
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... Tawâf'ı ‘İçi boş bir Turistik 

Tur'a İrca ettirebilir mi? 

Şirâzesi’nden çıkmış bir 

Dünyâ’yı Rampası’na 

oturtabilecek bir Enerji’ye 

Kısa Devre yaptırabilir mi? 

Harem'in dışı’na taşmadan 

burada Toprağa gömülen bir 

Enerji... Kokmasın için 

dünyâ’ya Tuz olacak bir 

Cewher'i Ârâzlar’ı ile kuşatıp, 

Deccâl Formatı’nda geldiği 

Toprağa postalayabilir mi? 

Wahiy, Nübüwwet ya da Nebewî Hikmet’in Günümüz’le Bağlantısı’nı kuracak, bizi 

özgürleştirecek, Qıblemiz’i doğrultacak Bereketler bu Şehir’de toplandığında, 
Medenîyetimiz yeniden canlanacaktır. 900’lerden 1900’lere bu böyle olduğu gibi, 
bundan sonra da niye böyle olmasın?  
 
 

A’râf Bayram’ı 
 
   Arz’ın dört bir yanı’ndan Âdem’in Çocuklar’ı Arafat’a akıyorlar. Gökler’den 
Yer’e bir Huruc.. Melekler’in Ataları’nın 
Emri’ne Âmade kılındığı Efrâd, 
Ataları’nın Rüşd Çağı’na Qadem bastığı 
Toprağa koşuyor, fewc fewc.. Koşan 

Âfad değil, âdeta Ebâbil; koşmuyor, 
âdeta uçuyor.. Yeryüzü 
Serüven’i Şeytân için bir 
düşüşken, Âdem için Geçici Yurdu’na bir 
Süzülüş demek. Eşyâ’nın Bilgi’si ile 
Yüklü Kuşlar’ın Süzülüş’ü… 
  Şimdi Hacılar arasında olan Arka-
daşlarımız Helallik Fezileri’nde istiyor-
lar ki Mekke’den konuşalım. Hangi  
Mekke’ diyorum; Âdem’in Mekke’sini 
mi, İbrâ-him’inkini mi? Leyle-i Qadr’in  
Mekke’sini mi? Mekke’nin İstiqbal’de 

oynayabileceğı Büyük Rolü mü? Ve Tabii 
Haşr'ın Gizemi’ni bir Âlem-i Misâl’le 
Temsil’e koyuşunu mu? Mekke, Ed-
wâr’ın Hercüzmerci’ne yetmeyen Mübâ-
rek Belde.. 
 
 

Mekke’den Sonsuz/luğ/a Akan Zaman 
 
  ‘Mekke’de Zaman’ bir A’râf..  Hawwâ’sını bulduğu Tepeler’den Düzlükler’e 
baktığında, Zürriye-ti’nden Yüzbinler’e o ‘Ünlü Hitâbe’yi İrâd eden Ewlâd’ını 
(Hz.Peygamber) görmüş müydü Âdem? ‘Ey İnsanlar, hepiniz Âdem’in 

Çocukları’sınız, Âdem ise Toprak’tan’ diyen o ‘Kutlu Ses’i’.. Ancak ‘‘Âdem’den 
olmak’’ta Ortak Kökü’nü bulabilen Dallar Meyve verebilir. Ancak Arafat 
Waqfesi’nde ‘‘tanışasınız-bilişesiniz için Allah sizi soylara-boylara böldü’’nün Ârif’i 
olmak’la kendini bulabilir. Kendi’ni bulamayın bulabileceği ne vardır ki? Türkçe’ye 
‘kendi’ni buldurtan Dizeler’in Ozanı’nda somutlaşan İrfân’ın Muhteşemliğe bakın: 
  ‘Okumaktan Mâni ne/ Kişi Haqq’ı bilmektir/ Çün okudun bilmezsin / ha bir 
Kuru Emek’tir.’ 

‘Burada bulunanlar bulunmayanlara duyursun Sözlerim’i’ diyen Hatîb-i 
Kelâm; 23 Yıllık ‘Büyük Okuması’nın ardından bu Wedâ Konuşması’nda Ehli’ne 
Tewdi ediyordu Wediası’nı. ‘İnsanlık içinden çıkarılmasına bir ömür sarfettiği 
‘Wasat Ümmet’in Hâsılası ‘Kuru Emek’ olmayacaktı. ‘Refiq-i Âla’ya Hamd Dolu’ydu, 
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‘Ebter’ dedikleri ‘Doruğu’ndaki Hikmet’in dönüştüğü Kevser’i görmüştü. ‘Zaman’ın 

Sonu’na dek akacaktı Mekke’nin Irmağı..  Hacer’in Zem-zem’inden içmişler  
susamayacaklardı bir daha Kerbelâlar’da.. Cennet’in iki Nehri’ne bırakılan ‘Kaside-i 
Su’ Sepet’i elbette Din’i Kemâli’ne erdirecek; Qudüs’te, Medine’de,Mekke’de 
Mâderi’ni bulacaktı. Çarpacak bir Akabe Kaya’sı bulan hangi Ses Mâkes bulmamıştı 
ki? 
 
 

Waqfe Maqâmı’ından Yükselen "Ses" 
 

Arafat Waqfesi’nde İbrâhim’in Wâris’i Rabb’ine olan Risâlet Borcu’nu 
ödemişliğine, Hukûqu’llâh’a Riâyet etmişliğine Tanık tuttu Yüzbinler’i.. ‘Ashâbım’la 
başlayan her Paragrafı’nda Huquku’l-Ibâd’ın bir Rüknü’ne Omuz verdi. Kadın, Erkek, 

Zengin, Yoksul, Efendi, Hizmetçi ‘Haqlar Geçidi’nden Payları’nı aldılar. ‘Iqra’nın 
Mânâsı’nı kavradılar, Kişilik buldular, Kimlik buldular, Kişi Haqqı’na Saygı’ya dur-
dular Duruş Mekânı’nda, Waqfe Maqamı’nda..‘Âdem’den beri Hür yaşamış bir 
‘Ben’in İdrâki’yle , İbrâhim’den beri ‘hangi Zâlim bana Zincir vuracakmış şaşarım’ 
diyen bir Adlî Önderlik Bilinci’yle, Zi’l-Hicce’nin 9'unu 10'una  bağlayan Gece, 

aralarında Rasûlleri'nin bulunduğu ‘Son 
Bayram için Emîn Belde’ye yöneldiler. 

Yumuşak Başlı’ydılar, Merhamet onların 
arasında Tedâwül’de olan’ın Adı’ydı, ama kim 
demiş ‘Uysal Koyun’ dular? ‘Döven’e 
Elsiz’dirler, Söven’e Dil-siz, Hâbil’in Kâbil’e 
kalkmazdı El’i. Ama Eller’i üzerine El 

koyamazdı Aduwwu’llâh. Hele ‘Dişsiz Koyun’u 
kapan Kurd’u gör-müşlerse Diyâr-ı Fırat’ın 
Kenarı’nda;  ‘Tekme yer, Çifte yer ama Haqq’ı 
tutar kaldırılardı. Üzerlerine Merhamet 
Kanatla-rı’nı indirmiş bir Rasûl’un Aba’sı altın-
da ‘Okumanın Mânâsı’nın bu olduğu Tefaqquh 

ediliyordu çünkü. 
Ve Yüce Muallim ‘Baş’ı mı Son’u mu daha Hayırlı olur, bilinmez’ buyurduğu 

Kew-ser’in Suyu’nu Arafat’taki Göze-ler’den koyver-diğinde, Söz’ün Gücü’ne olan 
Güven’le Wasiyet buyurmuşlardı:’ Burada olanlar, olmayanlara duyursun Aqwâlim’i. 
Olaki İşiten, İleten’den daha iyi anlar ve düzeltir-düzenler Ahwâli’ni.’ Söz keserdi 
Savaş’ı, Ağulu-Aşı Yağ ile Bal iden’di Kelâm. Söz eğer Sözler’in Ekberi’yse, Arafat’ta 

‘Lebbeyk’e duran Milyonlar’ın Toplu vuran Yürekler’i  Teşrik Tekbirler’i ile 
çarpıyorsa, Emîn olabilirdi Müddessir ‘ ve Rabbüke fe kebbir’i Tebliğ ettiğinden. 
 
 

Medineler’i Sulayan Kewser 
 

Gece’si bile Gündüz’ü kadar Aydınlık olan bir Gün'dü başlayan, Qıyâmet’e 
kadar sürecek bir tek Gün... Bekâ Yurdu’na göçmüş, Cennetu'l-Bâqî'ye defnolunmuş 
için 'Mewta' denilebilir miydi? Toprağa dönmek, Âdem'e dönmek... Biri Cennet'in 
İhracât’ı diğeri Turab'da Meknuz Define... Güneş'i Cebi’nde kaybetmemişlerimiz için 
hâlâ Küresel Karanlık'ı izleyecek İşrâq'ın Adres’i belli. Derya içre olduğundan bi-
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İdrâk olmayan Mâhiler için Mahal-i Arafat'ın Zemzem'i içinden geçeceği Medineler'i 

sulayan bir Kewser olmaya Dewâm edecektir. 
Humaniter Inkıraz'ın Asrı'yla Muasır olma Yokuşu’nda susamaktansa; Zi’l-

Hicce'nin 10 Günü’nde Akabe'yi aşmaya Niyetli Muhâcirlerimiz’le Yol tutanlar için 
Ewlâ olan o tek Gün'ün Çağdaş’ı olmaktır. Habl’ullâh, kendisine İmtisâq edenleri 
Human rights'ın Efsunu’ndan koruyan bir Asa-yı Mûsâ'ya dönüşecektir. 

Söz'ün (Kelâm/Logos/Sofos) Ekberiyet’i için yükselen Sesler’le çınlayan 
Ekinsiz Wâdi'de 'o Gün'den beri’dir Umudu’nu yitirmiş olan Şeytân her Arafat 
Mevsimi'nde üzerine boca edilen Hicâre’yi izler, atan El kimin El’i diye... Kerîm 
Elçi'ye El vermiş Eller’in attığını atan Fâil-i Haqiqî Mâ'lum, hiç Hedefi’ni bulmaz mı 
Recm (Taşlama)? Şeytânu'r-Râcim'e soruyor olmalı Âdem Nebî'nin Ruhâniyet’i: 'fe 
eyne tezhebun?' Yüzü’nü nereye çevirse Arafat'ın 'Âfâqı’nı sarmış Ebâbil 
Kanatları'nı görüyor olmalı Promete. Hacer'in Beldesi’nde Eswed-Taş'ın 

Câzibesi’ne Meftun Hafaza Melekleri'yle uçuşan Recm-Taşlar’ı Yüklü Tayyâr... 
Nereye kaçsın Şeytân? Onların her birine Rabb’i için bir Zibhu'l-Azîm olmaya 
azm’etmiş bir İsmail Hulul etmiş sanki. 'Âqîl ve Bâliğ olduğu İhtiyarlık Çağı'nda, 
erdiği Rüşdü'nü İsbat’la sınanan Benî Âdem'i hangi Qasem’i ile Yolu’ndan çevirse ki 
İblis? Şu Bereketli 10 Gün'ün İlk Günü’nden bir Sahne’yi fişeklese mesela... 
Sivilizasyon'un Yerküre'yi kuşatmış Yılbaşı Sâhunlukları’nı Hayâtu'd-Dünyâ'nın 
Muhalled Ziynetleri olarak, üzerine gelen Recm-Taşları’nı savar bir Silah’a 
dönüştürebilir mi? Tawâf'ı ‘İçi boş bir Turistik Tur'a İrca ettirebilir mi? 
Şirâzesi’nden çıkmış bir Dünyâ’yı Rampası’na oturtabilecek bir Enerji’ye Kısa Devre 
yaptırabilir mi? Harem'in dışı’na taşmadan burada Toprağa gömülen bir Enerji... 
Kokmasın için dünyâ’ya Tuz olacak bir Cewher'i Ârâzlar’ı ile kuşatıp, Deccâl 
Formatı’nda geldiği Toprağa postalayabilir mi? Kendisini recm’etmeye gelenleri 

kendisinde dirilten bir "Tabâbet Yılanı" mıdır Şeytân? aleyh-lâ'ne İstikbâr 
Fânusu’nu kuşanmış olabilir, Devler Aynası’nda yüzleşiyor olabilir, ama Yalan'dır 
Yılan'ın Qawl’i. Salladığı Kuyruğu’nun peşine takılanlara Kılavuzluk (İğva) edebililir 
belki, onun baktığı delikten bakan, gör dediğini gören... 

Ama Şeytân bilir her Kuş'un Karga olmadığını, Milyonlar’a Bâliğ bir 
Ibâdu’llâh'tan her birinin Eti’nin yenemeyeceğini... Bilir ki, Allâh'ın öyle Muhlis 
Kullar’ı vardır ki, değil Kişihaqları'na Fiziksel bir Tecâwüz’ün Fâil’i olmak, 
Kardeşi’nin aleyhinde hoşlanmadığı bir Kelâm'ın, bir İmâ'nın eyleyeni olmak bile 
onun Eti’ni yemek gibidir. 

Medeniyet'in Rahmi’nde Beşer'i yontan İrâde'nin ona üflediği ilk Nefha 
Arafat'ta fısıldanmıştı Kulaklar’a... Kulak’tan Kulağa dalga dalga esen bu Diriltici 
Rûh'u taşıyana demişiz Eşref-i Mahluqât. Hüsrân içinde olan Asrımız’ın Müstesna 

İnsan’ı... Hele bir Salâ versin Sâlih Ameller’e, Haqq'ı Wasiyetleşme bir başlasın, 
'Haqq' tutulup bir kaldırılsın; Huquq'un Müdâfiler’i Saflar’a dursun; görecektir 
'İnsâniyet nedir?' Beşerîyet. 
 
 

Waqt’i Kuşananlar, Waqt’i Kuşatanlar 
 

Arafat, bir Duruş Waqt’i... Waqt’i kuşananlar, Waqt’i kuşatanlardır. Kutadgu 
Bilig'in (İlâhi Hikmet) Kutalmış Oğullar’ı... Diwân-ı Hikmet'in Erenler’i, Sözleri’nin 
Erler'i... Söz'ün Ekber olduğu Bugün, Bugün'ü kokutanlar korksunlar. Qaryeler’in 
Anası'ndan dönenler, Kentleri’ni Sivilizasyon'un Civitası'na (Site’si) Qurban 
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vermeme Qararlığı’yla dönüyorlar. Kentleri’ni Medeniyet'in Medine'sine Rücû 

ettirecek bir Söz'le, Aqîde'yle... Kişi'nin Âinesi'nin İş olduğunun terbiyesi’ni 
almışlarımıza, Lafazanlığı arkaya atıp 'Büyük Qurbân'a Soyunma Waqti’nin Ezanı’nı 
okuyor Arafat ve Hitâbe’si... Mazlumlar’ın Gözyaşları Nûh'un Medeniyet Gemisi'nin 
Kazanı’nı kaynatmış gibi... Çoğu giden Az'ı kalan bir Uzatma Dakikası'nda 
konaklayacağımız Mütewâzi bir Cudi Dağı'nı arıyor Sefinemiz. Ararat'ın Burn’u 
Yüksekler’de. Arafat'ın Telbiyesi’nde Bâb-ı Âli'den Emr almışlarımızı Balıklar’a 
atmayacaktır Zu'n-Nûn'un Gemi’si. Salın Kuşlar’ı bir baksınlar, Cudi'nin Toprağı 
Ayak basmaya Müsâit mi? Güvercinler Küremiz’e muştulasın Silm'i / İslâm'ı 
(Barış'ı) kâffeten. Selâm'a dursun Zaman. Cudi Emîn olabilirsin, üzerinde 'Büyük 
İsrâil'i İnşâ etmek isteyenlerin varsa bir Mekr'i, vardır Allâh'ın da bir Plan'ı... Hele 
Metropoller’in Sunağı'ndan kaçıp kurtulan 'Tanrı Kuzular’ı, Koçlar’ı' Boynuzlar’ı bir 
sallamaya görsün; kaç Şiddeti’nde bir Zelzele ile hissedecekler Inqılâb’ı Zâlimler, 

görülecektir. 
Bugün Qurban Bayram’ı... Gurbet Kuşları'nın Qurbet (Allâh'a Yakınlaşma) 

Waqt’i... Hacılar Mekke'de Tawaf'ta, Müteaqip Yıllar’ın Adaylar’ı Beyt-i Haqiqî olan 
Qalb'in Etrâfı’nda Semâ'da... Üzerine yığılan Taşlar’dan silkinip kalktığında 
Şeytân'ın yuvalanmak isteyeceği Kan Damarlar’ı bir yanda; Hablu'l-Warîd 
(Şahdamarı)ndan daha yakin Rabb bir yanda... Human eridikçe, İnsan  Tahrir'de 
(Özgürleşmede). Human, Şeytân'ı Nâsih bilen Satanist; İnsan, Evrensel Zikr'e koşan 
Rahmân'ın Kul’u... Güncel'in "light" diline indirgemek Câiz olursa, Human rights 
out, Kişi Haqları in. 
Qurbet Bayramınız Mübârek ola... 37 
 

 

 
 

II-Medine I   [Medeniyet’in Çekirdeği] 
 

 
   
  İbrâhim’in Mekkesi’nden Medine-i Münewwere’ye  
 

“İbrâhim Mekke´yi Harem Bölge kıldı. Ben de iki Tepe arasındaki Medine’yi 
Harem Bölge kıldım.” 38 
Medenîyet’in Kapıları’ndan, (Qıbleleri’nden değil) , bizzat Medenîyet’in kendisinden, 
Çekirdeği’nden, yani, Medine’den bahs’ediyoruz. Mekke ve Medine “Haremeyn” 
(İki Emniyetli Bölge). Mekke ve Qudüs’e ise “Qıbleteyn” (İki Qıble).  

Medine çok Eski Zamanlar’dan beri Ticâret Yol’u üzerinde kurulmuş Verimli 
Topraklar’ı olan bir İstasyon Merkezi’ydi. Yahudiler’in buraya Geliş’i haqqında 
MÖ.ye varan Riwâyetler vardır. İlk Yerleşimciler olan Amalikalılar’dan sonra, Hz. 
Mûsâ Zamanı’nda (MÖ1700-1300) buraya yerleşen Yahudiler olmuş. 
Buhtunnassır’ın Bâbil Sürgün’ü Zamanı’nda (M.Ö.586) Yesrib’e gelip yerleşen 
Yahudiler vardır.  

Başka bir Görüş’e göre, Qudüs’ün Romalılar tarafından MS.69 da 
yıkılmasından sonra Yahudiler’den bazısının Medine’ye yerleştiği Qabul edilir. 
Yahudiler’in Yesrib’e Gelişi’nde sâdece karşılaştıkları Zorluklar değil, Kutsal 

                                                 
37  http://www.yenisafak.com/arsiv/2006/ocak/13/dusunce.html 10 Ocak 2006 
38   Müslim/ el-Câmiu’s-Sahih,  Hac 254 

http://www.yenisafak.com/arsiv/2006/ocak/13/dusunce.html
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Kitâbları’nda geleceği bildirilen Ümmî Peygamber’in buraya Hicret edeceğinin 

qayd’edilmesi de Etkili olacaktır.  
2.olarak Yemen’den Ews ve Hazrec Qabileler’i  Yesrib’e Göç etmişti 

(MS.400ler). Bu Qabileleri’nin Uzun Yıllar süren Buas Savaşları’nda Yahudi 
Qabileler’i bazısı bazısını tutarak birbirleriyle de savaşmıştı.  Beni Qureyza ve Beni 
Nâdir Qabileler’i Ews ile; Beni Qaynuka ise Hazrec ile İttifaq kurmuştu. Sonuncu 
ve en Kanlı Buas Savaş’ı Hicret’ten 5 Yıl önce Hazrecliler’in Mağlubiyeti’yle 
sonuçlanmıştı. İşte bu Son Savaş’ın, Aqabe Biatları’yla Hicret’e giden Yol’u açtığını 
söylenebilir. Aralarındaki Düşmanlığı kaldıracak Birleştirici bir Lider ararken, diğer 
yandan Yahudi Dostları’ndan duydukları Ümmî Peygamber’in Gelişi’nin Yakın 
olduğu Beklenti’si Aqabe Biatları’na Zemin hazırladı.  

İlk Aqabe Biatı’nda 12 Kişi vardı. Ertesi Yıl 70 üzerinde Müslüman, Rasûl-i 
Ekrem’i ve Arkadaşları’nı koruyacaklarına Söz vererek O’nu Yesrib’e Da’wet ettiler. 

Peygamber’in Yesrib’le ilgili yaptığı İlk Düzenleme, kendisi oraya Hicret edene 
kadar Müslümanlar’la aralarındaki İrtibat’ı sürdürecek Ews ve Hazrec’ten 12 
Naqîb’i39 seçmek oldu. İsrâiloğulları’nın 12 Sıbtı’na Hz.Mûsâ’nın seçmiş olduğu 70 

Naqib gibi 40; Hz. İsâ’nın 12 Hawâri’si gibi 
Hz. Peygamber de 12 Naqib seçmişti. 
Qur’ân’da, Hawarî “Ensâr” Anlamı’nda41 
kullanılmış ve Rasûl-i Ekrem Medineli 
Naqîbler’e “Siz bize Hawâriler gibisiniz” 
demişti. 42 
  Hz. Peygamber Yesrib’e Hicret’e İzin 
verdikten sonra bir çok Sahâbi oraya Göç 
etti. Ardından da Hz. Rasûl. Yesrib 

Kelimesi’nin Olumsuz Anlamı’ndan dolayı 
buraya ‘Yesrib değil, Tayyibe deyiniz’43 
buyurdular. Bunun dışında Dâru’l-İman, 
Dâr’ul-Hicre, Medinet’un-Nebî, Medi-
net’ur-Rasûl, Medinet’ul-Münewwere gibi 
97’yi bulan İsimler’i oldu.  
  Hicret Yurd’u olması ve Halqı’nın 
Zorlama olmaksızın İslâm’ı benimseme-
sinden dolayı “Qur’ân’la fethedilen Kent” 

Qabul edilir. Burada Eğitim’in, Sokak ve Evler’in, Çarşı-Pazar’ın, kısaca İctimâî ve 
Siyâsî Hayat’ın Medenî Çekirdekler’i oluştu. Qur’ân’la fethedilen Medine’nin 
Bereketi’yle, Nil’den Amuderya’ya kadar olan Havza kısa Zaman’da İslâm ile 

şereflenmişti.  
  Küresel Medine de (inş.) Qur’ân’la Fethedilen bu Kent’e dayanacaktır.  
 
 
 

                                                 
39  5/el-Mâide 12 
40  7/el-A’râf 155 
41  61/el-Saff 14 , ‘Nahnu Ensâru’lâh..’ 
42  el-Kandehlewi/ Hayâtu’s-Sahabe’den: Abdullah bin Rewâha Biat ederken, “Yâ Reasûlallâh! 

Sana 12 Hawâri’nin İsâ’ya  Biat ettiği şekilde Biat ediyorum.”dedi. 
43   “Medine'ye bir defa Yesrib diyen kimse, 10 defa Medine desin!”, “Medine'ye Yesrib diyen 

kimse, Allâh'tan af dilesin! O, Tâbe'dir.” demiş ve “Allâh'tan af dilesin!” Sözü’nü de 3 defa tekrarlamıştır.  

Arafat, bir Duruş Waqt’i... 
Waqt’i kuşananlar, Waqt’i 

kuşatanlardır. Kutadgu 
Bilig'in (İlâhi Hikmet) 

Kutalmış Oğullar’ı... Diwân-ı 
Hikmet'in Erenler’i, 

Sözleri’nin Erler'i... Söz'ün 
Ekber olduğu Bugün, 
Bugün'ü kokutanlar 

korksunlar. Qaryeler’in 
Anası'ndan dönenler, 

Kentleri’ni Sivilizasyon'un 
Civitası'na (Site’si) Qurban 

vermeme Qararlığı’yla 
dönüyorlar. Kentleri’ni 

Medeniyet'in Medine'sine Rücû 
ettirecek bir Söz'le, Aqîde'yle... 
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  Sokaklar-Evler (Buyût’un-Nûr) : 
 
  Tarım’a dayalı bir İqtisâdî Hayât’ın yaşandığı Yesrib’e Hz. Rasûl gelince, 
burada Medenî Hayât’ın 3 Temel Unsuru’nu  Düzen’e koydu; İdâre ve Müdafaa, 
İqtisat ve Pazar, Dinî Hayât.  Şehir Plan’ı Mescîd-i Nebewî Merkez alınarak 
geliştirildi. Şehr’in salt Tarım’a dayalı Görünümü’nden uzaklaşarak Medenîleşme’ye 
doğru Adımlar atıldı ve bunlar arasında Paralellikler kuruldu. Medine’nin Sokak ve 
Evleri’ne Nûr inmiş, Medine-i Münewwere olmuştu.  Rasûl’ullâh Mûsâ Qıssası’nda 
“Evleriniz’i Qıblegahlar edinin”44 diyen Qur’ân’a dayanarak Medine’nin Nûru’ndan 
İstifâde etmelerini istedi.  
  Küresel Medine için de Evler, Kentler nûrlandırılacaktır.  
 
 

  Keyl ü Mizân:  
 
  Peygamber’in Medine’ye Giriş’i Terâzi (Mizân) Ayı’nda gerçekleşti (22 
Eylül 632). Mescid-i Nebewî’nin İnşâsı’ndan sonra, Rasûlu’llâh Çarşı Yeri’ni bizzat 
belirleyerek  Şehir Planı’nı oluşturdu. Daha önce Yerel ve Küçük Çaplı olan Ticâret 
genişletildi. Qur’ân’da Şuayb Qıssası’nda gördüğümüz, “Ölçü ve Tartı’da Adâlet” 
İlke’si45, Hisbe Teşkilatı’nın ilk Örnekler’i, Mizân ve Terâzi, Huquq ve Medeniyet’in 

Temeller’i burada atıldı.  
  Sosyalist ve Kapita-
list Pazar’ın Çıkmaz Sokak-
ları’na Yol gösterecek, Kü-
resel Medine’nin “Mizân 

Çarşısı’nın” İlkeler’i bura-
larda Dürümlü’dür.  
  Ensâr-Muhâcir 
Kardeş kılındı. Bir Muhâcir 
Âilesi’ne Karşılık Bir Ensâr 
Âile’si, kendi kendine yete-
cek Durum’a gelene kadar, 
Geçici Süreliğine “Kardeşlik 
Ahd’i” yaptılar. Medine 

Sözleşme’si ile ”Medine İ’lâfı’nı”, Qureyşî İ’lâf’ı ortaya çıkardı ve Qaw-mîyetçiliği, 
Câhiliye Âdet-ler’i arasına gömdü46. 
  Küresel Medine için de, Dünyâ’nın Kalkınmış Yerleri’nin, Faqir Bölgeler’e bu 

türden Kardeşlik Örnek-ler’i geliştirmeleri beklenir.   
 
 
  Peygamber Okul’u:  
 
  Mescîd’in Hucurâtı’ndan47 sonra yapılan Evler’de Genç, Kimsesiz, Yolcu, 
Fâqir Öğrenciler kaldı. Bunlar Suffa Ehl’i olarak anıldı. Suffa Ehl’i, Peygamber’i 

                                                 
44  10/Yûnus 87 
45   11/ Hûd 84  
46  Wedâ Hitâbe’si 
47  49/el-Hucurât 4 
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daha çok Görme ve Tanıma İmkân’ı buluyordu. Peygamberimiz’in Âile’si, Kız’ı, 

Damad’ı ve Torunları’yla daha çok Haşir Neşir oldular. Peygamberimiz’in “Bizden, 
Ehl-i Beyt’ten”48 dediği Selmân-ı Fârisî gibi, Ebû Zerr gibi Sahâbeler burada yetişti. 
Ashâb-ı Suffa, Peygamber’in Tâyini’ne Hazır Öğretmenler idiler. Câmi yanında 
Bitişik Medrese Geleneği’nin Temel’i burada atıldı.  
 
 
  Münewwer Medine Rüşdü’ne Halef Olabilmek:  
 
  Medine Hz.Ebû Bekr, Ömer ve Osman Dönemi’nde Pâyitaht olduğu gibi, 
Hz. Ali’nin Halifeliği’nin 2 Yıllık Dönemi’nde de aynı Özelliği’ni sürdürdü. Buna 
‘Râşid Halifeler Dönemi’nin Medine’si’  diyoruz. Medine’nin Rüşd Yol’u, Halefler’i ile 
Yürüyüşü’nü sürdürdü. Hz. Ali Pâyitaht’ı Qufe’ye taşıyınca, tekrar Medine’ye 

dönülüp dönülmeyeceği tartışılmışsa da, Târih’te bir daha böyle bir Dönüş 
olmamıştır. Qufe’den sonra Şam, Bağdad, Qâhire, İstanbul sırasıyla Haremeyn’in 
Halefler’i oldular.  
 
 
  Medine Sahâbe Okul’u:  
  
 Medine’deki Ashâb, Tabiin’e Yıldız oldular. Medine’nin Aydınlığı’nı onlara 
taşıyan birer Öğretmen, Müderris, Rehber oldular.  
  Medine Tefsir Ekolü’nün Kurucu’su Übeyy ibnu Qaab’dır (ö.h.30)(. “Qur’ân’ı 
şu 4 Kişi’den öğreniniz”49 Sözü’yle Peygamber’in Övgüsü’ne Mazhar olmuştu.  
Medine’nin 7 Faqîh’i denilen “Fuqahâ-yı Seb’a” ile diğer Faqihler, “Amel-i Ehl-i 

Medine”yi hazırladılar.  
 
 
  Emewîler’in Medine’si:  
 
  Emewîler (Şam Arş’ı) kendilerine Muhâlefeti’nden dolayı Medine’ye 
“Hâbise” Adı’nı Lâyık görmüştü, “Tayyibe” Adı’na Nazire yaparcasına. Bu Dönem’de 
Ehl-i Beyt’ten bir çok kimse Medine’de bulunuyordu ve Emewîler Hutbeler’de, 
Ezanlar’da onlara Lânet etmeyi zorluyordu.  Merwan Zamanı’nda 
Peygamberimiz’in Mescid’deki Minberi’ni Şam’a taşınması arzulanmıştı ama buna 
Muwaffaq olamadılar. Muqaddes Emânet’in bu Kötü Amaçlı Taşına Girişim’i Başarılı 
olmasa da, böyle Emânetler’in Payitahtlar’da toplanması Geleneği hep olmuştur.  

  (Hz. Mûsâ’nın Mısır’dan Çıkış’ı sırasında ve Çöl’de İsrâiloğulları’nın 
taşıyageldikleri bir Sanduka’sı (Tabut-Kutsal Emânetler) vardı.50 Daha sonra bu 
Tabut Mescîd-i Aqsa’nın Mahzenleri’nden İstanbul’a taşınmış olabilir. Dâwûd’un 
Kılıc’ı gibi Qıyâmet Alametleri’ni ilgilendiren Tarz’da Kutsal Emânetler’in 
Ayasofya’da ya da Topkapı Müzesi’nde, Müslümanlar’ın Eli’nde olma İhtimal’i 

                                                 
48   (et-Taberî/et-Târih c.II s.566 

  ibnu Sa'd/et-Tabakâtül-Kübrâ, Beyrut (t.y.), c.IV s.83 ) 
49   (Abdu’llâh b. Amr'dan: ‘Rasulu’llâh'ın söyle buyurdugunu isittim: "Qur'ân'ı dört Kişi’den alin 

(ögrenin). Abdu’llâh b. Mes'ûd'dan,-Rasulu’llâh önce bunu zikretti, Ebu Nuzeyfe'nin Mewla’sı 

Salim’den, Muaz b. Cebel'den ve Übey b. Ka'b'dan" (el-Buharî/ el-Câmiu’s-Sahih, Menaqibu'I-

Ensâr,16) ) 
50   2/el-Baqara 248 
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herhalde Ehl-i Kitâb’ı Tedirgin ederdi.  Peygamberimiz’den kalan Kutsal 

Emânetler, Bağdad Halifeliği ile beraber önce Qâhire’ye, Yavuz Zamanı’nda da 
İstanbul’a getirilmiştir. )  
   Emewî ve Abbâsîler Zamanı’nda Medine Merkezli İsyanlar hep süregeldi. 
Hz. Hüseyin ve Abdu’llah ibnu Zübeyr’in Yezid’e Biat etmeyerek Mekke’ye 
Gidişler’i, Abdu’llâh ibnu Zübeyr’in Mekke Yönetim’i (ö.692)(, Harre Savaş’ı diye 
bilinen  Medine’nin yağmalanması, zaman zaman hem Şam’ın hem de Mekke’nin 
Wâlileri’nin olduğu Çift başlı bir Yönetim Yezid Zamanı’nın Olaylar’ı idi. Abdu’l-
Melik Zamanı’nda (ö.705)( 3 ayrı Ordu’nun Medine’ye Gönderiliş’i, Medine Teslim 
alındıktan sonra Haccac’ın (ö.714)( Mekke’yi, Mancınıklar’la yıkması Felâketler’i 
yaşandı.  
  Emewîler Zamanı’nda Şehir’de, Çarşı’da Değişiklikler yapıldı, Hânedan’a ait 
Lüks Saraylar İnşâ edildi. Bununla beraber İlim ve Kültür Hayât’ı Sahâbe ve Tabiîn 

Dönemi’nde sürmüş, Tefsir, Hadis, Fıqıh ve Târih İlimleri’nin Tedwini’nde en Büyük 
Katkı’yı Şehr’in Âlimler’i yapmıştı. Medine’nin Yedi Fâqih’i, Çokluk’tan Kinâye 
olarak buradaki Fuqâha’nın Bolluğu’na İşâret için de kullanılabilir.  
   Ebû Hureyre’nin (ö.678)( Dâmad’ı Said ibnu’l-Müseyyeb (ö.715)( 
Emewîler’den Zulüm görmüştü: Ebû Hureyre’nin Emewî Yanlı’sı olduğu tek yanlı 
bir Okuma’dır. Gerçeğin Bütün’ü değildir.  Qasım ibnu Muhammed ibnu Ebû 
Bekir (ö.653) (, bir Kanal’dan Câ’fer-i Sâdıq’ın (ö.765)( Cedd’i oluyor: Şia Ebû 
Bekir (ö.634) haqqında daha Dikkatli olabilirdi. Naqşî Zincir Câ’fer-i Sâdıq’tan Ebû 
Bekr- Sıddıq’a bu Yol’la gider.  
 
 
 

II-  Medine II  [Medeniyet’in Çekirdeği] 
 

 
 

Abbâsî Arşı’ndan Osmanlı’ya 
 

Abbâsî Halifeler’i 750-1258 arasında Bağdad’da, 1258-1527 arasında ise 
Qâhire’de  Hüküm sürdüler. Eyyubîler Zamanı’na kadar Halifeler’in bir Sıfat’ı da 
“Hâkim’ül Haremeyn” idi. Mekke ve Medine’yi Fâtımîler’den alan Selaha’d-Din 
Eyyûbî (ö.1193)( ilk defa “Hadim’ül-Haremeyn” Ünwânı’nı kullandı.  
900ler’den sonra Mekke’nin Dinî Önderler’i Hasanîler (Şerifler) arasından; 
Medine’ninkiler de Hüseynîler (Seyyidler) arasından geldi. Mekke ve Medine’nin 
Emirler’i de bu Önderler’e Bağlı idi. Selçuklular Zamanı’nda, Hutbeler’de Halife’nin 

yanında Haremeyn’in Seyyid ve Şerif’in Ad’ı da okundu.  
Medine’de zaman zaman Büyük Nüfus Düşüşler’i oldu, hatta 1000’li Sayılar’a bile 
düşmüş Raqamlar. Kendi kendine Yetecek Yeterli Kaynağı olmadığı için dışarıdan 
Yardımlar’la Hayâtiyeti’ni sürdürdü. Dışarıdan getirilecek Malzemeler’le Şehr’in 
Î’mâr’ı Mümkün olabildiği için bu Yüklü Maliyetler getirdi. Burada Î’mar Faaliyetler’i 
yapmak Prestij Mesele’si olduğu için Abbâsîler ve sonrasında bir çok Yatırımlar 
yapıldı. Ne var ki bazı Dönemler’de Şehr’in Nüfusu’nda Azalmalar’ın önüne 
geçilemedi.  

Abbâsîler’den başka Medine’de Tolunoğlu, İhşidî, Fatımî, Eyyûbî, 
Memluklu İmârlar’ı oldu. Fâtımîler Mısır’da Halifelik İddia’sı ile Bâtınî bir Dewlet 
kurmuşlardı.  Kurucuları’nın Hz. Fâtıma’nın Soyu’ndan geldiğini İddia ederek ve 
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Haremeyn’de kendileri Adı’na Hutbe okutarak Meşruîyet sağlamaya çalıştılar. 

Fâtımîler’in Mekke ve Medine’de oluşturduğu Kütüphaneler’in, Haremeyn’den 
çekilirken Mısır’a taşındığı fakat daha sonra buradaki Sayısız Kitaplar’ın İzi’nin 
kaybolduğunu görüyoruz.  

Abbasîler Dönemi’nde Medine’de her Mezheb’in bir Medrese’si bulunmuş, 
Şehir’de Arabî, Kürdî, Türkî, Farsî, Urdî her Müslüman Millet’ten İnsanlar 
bulunmuş ve kendilerinden bir Miras’ı burada bırakmışlardı. Maalesef bu Miras, 
Wahhâbîler Dönemi’nde büyük Oran’da Zâyi edilmiştir.  
 
 

Mâlik bin Enes   
)(93-179/ 709- 795)( 

 

Medine’nin 7 Fâqıhi’nden sonra, Şehr’in en Meşhur Fâqıhi’dir. Dede’si 
üzerinden Âilesi’nin Hz. Osman’a Yakınlığı vardı. 300 Tabiin’den, 600 de Tebe-i 
Tabiin’den Hadis aldığı Hocalar’ı vardı. Hadisler’i topladığı el-Muwatta’ı, her Yıl 
Göz’den geçirmiş ve 10.000 Ciwârı’ndaki Hadisler’i eleyerek 1.000’e indirmişti.  

“Bu Konu’da Medine Ehli’nin Uygulaması böyledir” 
dediği zaman, bunun Anlam’ı “bu Uygulama’nın Hz. 
Peygamber’e Âidiyeti’nin çok Sayı’da Tanığı vardır” 
demek oluyordu. Dolayısıyla kendisine, Horasan’dan, 
Qûfe’den, Şam’dan bir Hadis Riwâyet edildiğinde, 
“Medine Örfü’nü” Delil getirerek Medine Ameli’nin 
Karşı konulamaz Üstünlüğü’nü İddia etmiş oluyordu.  

Bin’i aşan Öğrenciler’i oldu. Ebu Hanife 

(ö.750)( ile tanıştıktan sonra ona Dua etmiş ve 
Memnuniyeti’ni bildirmiştir. Ebu Hanife’nin 2 
Öğrenci’si, Muhammed (ö.805)( ve Ebû Yusuf 
(ö.798)( , İmâm Mâlik’ten Ders aldılar. Hanefi 
Fıqhı’nda Fetwalar’ın 2/3 si İmâmeyn’e, 1/3 ’i ise Ebu 
Hanife’ye aittir denilir. Demek oluyor ki, Müesses 
Hanefilik ile Ebu Hanife her zaman Aynı Şey değildir. 

Nitekim İmâmeyn’in Hadis Kritiği Usûl’ü, İmâm Mâlik’ten alınmadır. Belki de 
İmâmeyn’i bu Yol’a sewk’eden bizzat Ebu Hanife’dir, çünkü o “bir yerde Sahih 
Hadis varsa o bizim Mezhebimizdir” demişti51.  

İmâm Mâlik’in Siyâset Görüş’ü, diğer Sünnî Fırqalar’da olduğu gibi, Wâqıa’ya 
yaslanır. Yönetim’i ‘’Yanlış-Haqsız bir şekilde El’e geçirse de, eğer Âdil davranıyorsa 

Yönetim Meşru’dur” Görüşü’ndedir. Yöneticiler’in Dâwetleri’ne, Saray’a gitmiş. 
Peygamberimiz “Zâlim de olsa Mazlum da olsa Kardeşiniz’e Yardım edin” 52 
buyurduğuna göre, Yöneticiler’i duyabilecekleri Haq Sözler’den Mahrum 
bırakmamak Gerekçe’si burada Rol oynamıştır.  

Halife Mansur (ö.775)(, ‘el-Muwatta’ı Resmi Tek Hadis Kitâb’ı yapalım’ 
dediğinde, ama o buna Şiddetle karşı çıkmıştır. Dewlet’in Tek bir Mezheb’e 
dayanmasını Qabul etmemiştir. Medeniyet’in Çekirdeği Medine’nin Fuqâhası’na da 
bu Cewap yakışırdı.  
 

                                                 
51  (el-Hidâye, Muqaddime. ibn Abdi’l-Berr, Ebu Hanife’den..  
52  el-Buhârî, et-Tirmizî /el-Câmiu’s-Sahih, Enes’den.  
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       Qudüs 
 

III- Qudüs I [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 
  Qudüs, Eski bir Yerleşim Yer’i olarak, Medinemiz’e Dâhil olduğu Dönem 
Açısı’ndan, Şam’a benziyor. Onu Şam Arşı’na yönelttiğimiz Eleştiriler’in dışında, 
Qıble Kimliği ile okumak gerek.  
   Eski Qudüs (Doğu Qudüs), 1 km Alan üzerine kurulmuş, Farqlı Giriş 
Kapıları’na Sâhip, 4 Bölge’den oluşuyordu: Müslüman, Yahudi, Katolik Hıristiyan 
Arap (az Sayı’da da Ortodoks Arap) ve Ermeni Bölgeler’i.  

   Qudüs, en Eski 9-10 Yerleşim Yeri’nden biri. MÖ.3.000lere giden Kalıntılar 

var.  
    Yazılı Dönem ise, Hz. İbrâhim’in Zamanı’na, 2000ler’e dayanıyor. Hz. 
İbrâhim ile (Suhûf-i İbrâhim) beraber Qudüs’ün Yazılı Târihi’ne ve Medeniyeti’ne  

giriyoruz. MÖ.18-19.yy Mısır Kaynaklı Metinler’de  ve 1300ler Amarna 
Metinleri’nde Şehir’den Uruşalim diye bahsediliyor. 53 
  Tewrât’ta İbrâhim’in yaşadığı ve öldüğü Yer Qudüs’tür. Hacer, İsmâil, Sâre, 
İshâq hep bu Bölge’den.. İslâmî Yorum, Hacer ve İsmâil’in buradan Mekke’ye 
Gidişi’ni bir Atılma ve Uzaklaştırma Hadise’si değil, bizzat Allâh’ın Emri’yle 
gerçekleşmiş Qabul eder.54 Hz. İbrâhim Qıssaları’nı açımlayan Belgeler’de onun 
Yaşadığı 4 Yer’den bahs’edilir; Harran’da doğdu, Qudüs Bölgesi’nde yaşadı, Faran 
Dağları’na Hacer ve İsmail’i yerleştirdi ve Kısa bir Mısır Ziyâret’i yaptı. Mısır ile 

                                                 
53   Tewrat’ta Yeruşalem, Selam Yeri, Darü’s-Selam, Allah’ın Arz’ı, Earth vb.  
54  Âdem’in Yeryüzü’ne Geliş’i gibi, o da atılarak değil, İlâhî Emir, Rıza, Tayin, Taqdir ile Yeryüzü 

için yaratılmıştı. 
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ilgili Hikâye Hz. Yûsuf ve Hz.Mûsâ Peygamberler’in Dönem’i arasında Tekrar 

Gündem’e gelecektir. Faran Dağlar’ı ile İlgili Beklenti ise, Hz. Peygamber’e  kadar 
ertelenmişti. Harran Bölgesi’nden Hz.Ya’qûb Kız alır. Ya’qûb’un Qudüs’e Dönüş’ü 
Esnâsı’nda, Sina Dağı Etrafı’nda gördüğü Rü’yet Peygamberliğin, Wahy’in, 
Gökler’den gelen Nûr’un, belki Mi’râc’ın bir İşâret’i idi55. Böylece Hz.İbrâhim’in 4 
Taraf’a (Tîn, Zeytûn, Sina, Hirâ) dağılmış Kuşlar’ı, Allâh ile birlikte Yürüyüş’ün, 
Etraf’ı bereketlendirilmiş Yerler haqqındaki Misâq’ın, Sâlih Ewlâtlar’ın buralara 
Mirasçı olmasının, aynı Qıble Etrâfı’nda Toplanma’nın Örnekleri’ni sergilemişlerdir.  
   Dâwûd ve Süleymân Peygamberler Zamanı’nda, MÖ.1000-950, Qudüs’e 
tekrar dönülür. Qur’ân’da Qudüs yerine, “Etrâfı Bereketlendirilmiş Topraklar” ve 
“Arz-ı Mew’ûd” Tâbirler’i geçer.56 Arz-ı Mew’ûd, Millet-i İbrâhim’in Sâlih 

                                                 
55  (Tekwin’den ayrı olarak  Midraş DeRabanan’a dayanarak anlatılırki: Rüyası’nda gördüğü 

Merdiven (Mi’rac)  Göğe kadar yükselen Alevler içinde Sina Dağı’nı simgeliyordu. Ya’qûb Ahfâdı’nın 

bu Dağ’ın Etekleri’nde durduğunu ve Tewrât’ı aldıklarını gördü. Bu Vizyon’da Melâike, Sinâ Dağı’na 

çıkan Mûsâ ve Harûn’u simgeliyorlardı. Harûn Dağ’da kaldı, Mûsâ ise Allâh’ın verdiği Lewhalar’ı 

almak için Gök’e yükseldi. Ya’qûb’a Gelecek’le ilgili başka bir Bilgi daha verildi. Yukarıya çıkmış 

Sar’ların Yolculuğu Süresi’nce şimdiye ona Eşlik etmiş Kutsal Topraklar’ın Melekler’i olduğunu 

gördü.Şimdi Kutsal Topraklar’ın Hududu’na geldiği için, bu Melekler Gökler’e geri döndüler ve onu 

Kutsal Topraklar dışında korumakla Görevli olan Yeni Melekler Gök’ten indiler. Birden tüm Melaike yok 

oldular ve Ya’qûb üzerinde O’nu korumaya Hazır duran Allâh’ın Zâtı’nı gördü. Allâh, ‘Ben Baban 

İbrâhim’in İlâhı’yım ve Baban İshâq’ın İlâhı’yım. Üzerinde yattığın Toprak Senin ve Ahfadı’nın olacaktır 

’dedi. Ya’qûb Allâh’ın Kağıt’tan bir Harita’yı katlar gibi Tüm Kutsal Toprakları katladığını ve Başı’nın 

altına koyduğunu gördü. Allâh ona, ‘Ahfad’ın Toprağın Tozu gibi olacak. Toprak nasıl Dünyâ’nın 

Temeli’yse, Çocuklar’ın da Dünyâ’nın Temel’i olacaktır. Tüm Dünya Soy’un Sayesi’nde kutsanacak’ dedi.  

Ya’qûb uyandı ve rüyasında Allâh’ın onunla konuştuğunu anladı. Başı’nı koymuş olduğu Taş’ı kaldırdı ve 

Tanık olduğu Wahy’i anmak için bir Anıt olarak dikti. Bu nedenle Allâh Tarafı’ndan kendisine verilen 

Yağ’ı Taş’ın üzerine döktü. Bu şekilde Ahfadı’ndan Gelecek’te Kohen (Nebi) ve Kral olmak için 

Başları’na Yağ döküleceğini belirtti. Sonra Ya’qûb Secde etti ve bir Adak’ta bulundu.Allâh ‘Yolu’nda 

benimle olur ve beni dedikodu yapmaktan, Ahlâqsızlık’tan, Cinâyet’ten ve Paganlık’tan korursan ve 

böylece Babam’ın Evi’ne Mânewî Açı’dan ve Fiziksel Açı’dan Kusursuz Awdetim’i Niyaz edersen, Sana 

burda Şükür Ve Yakı Qurbanlar’ı sunacağım. Yiyecek ve Giyecek verirsen Sana kazandığım Herşey’in 

Öürü’nü (onda biri’ni) vereceğime Ant içiyorum’ dedi.) 
56   Netanyahu'nun Taqtiği: İsrâîl ‘Qudüs’ün Birleşmesi’nin 43. Yıldönümü’’nü’ Milli Bayram 

olarak kutlarken 'Qur’ân'da Qudüs yok': İsrâil Başbakan’ı Netanyahu, Qudüs Gün’ü Wesilesi’yle 

Parlamento’da yaptığı Konuşma’da, “Tewrât’ta Qudüs Sözcüğü 850 defa geçer. Qur’ân’da ise hiç 

geçmez” dedi. Bu Sözler, Doğu Kudüs ile ilgili Tartışma başlatmak için edildi. Uluslararası Huquq’a göre 

İsrâil İşgal’i altında olan Doğu Qudüs’ü Filistinliler’e bırakmayacaklarını vurgulayan İsrailli Liderler, 

“Birleşik ve Ebedî Başken’te”Aatıf’ta bulundular.  

  Sadece bir Tefsir’de var: Koalisyon Hükümeti’ndeki Aşırı Sağcı, Aşırı Dinci ve Liberal 

Unsurlar’ı dengeleyen denen Başbakan Binyamin Netanyahu… Qudüs Gün’ü dolayısıyla Meclis’te 

düzenlenen Oturum’da konuştu. Arap Azınlığa Mensup Müslüman bir Milletvekili’nin Dini Referanslar’la 

yaptığı İşgal İtirazı’na karşı şöyle dedi: “Qudüs ve onun İbranice bir diğer İfâde’si olan Zion Sözcükler’i 

Tewrât’ta 850 defa geçer. Diğer İnançlar’ın Kutsal Metinleri’nde Qudüs’ün kaç kez zikr’edildiğini de 

Kontrol etmenizi Tawsiye ederim. Sorduğunuz için söylüyorum: Qudüs Sözcüğü, İncil’de de 142 kez 

geçer. Qur’ân’da ise bu Sözcüğün Arapça’daki 16 Farqı Karşılığı’ndan hiçbiri geçmez. Sadece 1100ler’de 

yapılan bir Tefsir’de, Qur’ân’ın bir Sûresi’nin Qudüs’e İşâret ettiği belirtilmiştir.”  

  2 ayrı Qudüs Gün’ü: İsrâil, Ürdün’e ait olan Doğu Qudüs’ü 1967’deki Altı Gün Savaşı’nda ele 

geçirmişti. Bu Olay’ı anmak için İsrâil’de her Yıl Qudüs Gün’ü Milli Bayram olarak kutlanıyor. Arap 

Âlem’i ve İran ise Ramazan Ayı’nın Son Cuma’sı, aynı İsim verilen Gün’de Filistin ile Dayanışma 

Etkinlikler’i düzenliyor.  

  İbâdet Kavga’sı: İsrail Sınır Polis’i (Magav), hem Yahudiler’in hem de Müslümanlar’ın Kutsal 

Qabul ettiği Bölge’deki Qubbetü’s-Sahra Önü’nde Dün Geniş Güvenlik Önlemler’i aldı. Netanyahu, 

“Biz hiçbir İnanc’ı Qudüs’te İbadet’ten Mahrum bırakmıyoruz. Ama İsrail Halqı’nı, İsrail’in 

Başkenti’nden Mahrum bırakma Çabaları’na karşı çıkarız” dedi. Filistinliler ise İsrâil’in Mescid-i 

Aqsa’ya girişleri sık sık kısıtlamasından Şikayetçi.   (Mayıs 2010) 

(Mustafa E: Müslümanlar gerçek Tewrât'ın da Mü’mini’dir. Tewrât'ın aslında belki 850 değil 

1850 kez Qudüs’le ilgili Yer İsm’i geçer. Hz. Dâwûd'a ve Süleymân'a kim daha Hürmetli, kim daha 

Lâyık, kim daha benzer ise Qudüs'ün Zeytûn'u ile Yağlanma Haqq’ı onun. Qudüs'ün Darü’s-Selâm 
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Ewlâdları’ndan, gerek İshâqî, gerek İsmâilî Soy’dan kimselere Waad edilmişti. 

Misâq’ı bozmayanlar için verilmişti bu Waad.  Nitekim Dâwûd ve Süleymân buna 
Lâyık oldu. Onlar aynı Zaman’da İlk Hükümdar Peygamberler oldular. Hz. 
Süleymân Beyt’ül-Muqaddes’i 57 İnşâ etmiştir.  
  MÖ.1000-500 arası Qudüs’te İnişli Çıkışlı bir Yahudi Hakimiyet’i vardır. 
Dâwûd ve Süleymân Peygamber’in Muhteşem Hükümranlığı’ndan sonra Dewlet 
Yahuda ve İsrâil diye ikiye ayrıldı. Tewrât’ta geçtiği üzere Yabancı Ülkeler’in 
İlâhları’nı Mâbed’e doldurdular, Maymun gibi onları Taqlid’e kalktılar58, Azgınlıklar, 
Aşırılıklar yaptılar. Sonunda Peygamberler’i onları Şiddet’le uyardı, Tehdit etti ve 
hatta Dâwûd’un ve Îsâ’nın Dili’yle59 La’net etti. Tewrât ve İncil bu Konu’da bol 
Örnekler’e Sâhip’tir. Güçleri’ni kaybettiler böylece.  Qudüs’ü ve Ma’bed’i 
Mısırlılar’ın, hatta Öteki Dewlet İsrael’in, yağmalamasına Tanık oldular.60 
Asurlular Qudüs’e girdi ve Yahudiler’i Bâbil’e sürdüler.  

   1.Sürgün’de, Doğu’dan, Mezopotamya’dan gelen bir Saldırı ile 
karşılaşılmıştı. Qudüs, Medine ve Mekke’yi bir Çizgi Hâli’nde düşünecek olursak, 
“Zeytûn Dağı” üzerinde İnsanlığın Kavga’sı bu Çizgi’nin Doğusu’ndan ve Batısı’ndan 
gelmiştir. Burada Zeytin Ağaçlar’ı da vardı ama kastedilen, ne Doğu’ya ne Batı’ya ait, 
Gökler’in ve Yer’in Nûr’u olarak Semâwât’tan gelen Wahy’e İşâret edilir. Tîn Sûre’si 
Qudüs ve  Mekke arasındaki Hatt’ı çiziyor. Nûr Sûre’si 35.Âyet ise, ‘Etrâf’ı 
bereketlendirilmiş’ bu Qıbleler’in Işığı’nı, Doğu ya da Batı’ya ait Beşerî bir 
Kaynak’tan değil, İlâhî Wahiy’den aldığını anlatıyor. “Zeytûn Dağı’nın Yağı’ndan” 
Meshedilmiş Peygamberler, Yedi Kat Semâ’nın ötesinden Nûr’u, Wahy’i almışlardı. 
Ma’bed’in içindeki “Yedi Kollu Şamdan” bu Nûr’u simgeliyordu.  
   Yahudiler 538’de tekrar Qudüs’e döndüler. (Zerdüştî II. Kyrus’un 
Himâyesi’nde).  444 de Mabed’i yeniden İnşâ ettiler. Fakat bu kez Zeytûn Dağı’na 

Garb’dan gelen Saldırı 333 te İskender’le başladı. Bir Müddet sonra da, Allâh’ın 
Ma’bedi’ni yıkma Teşebbüs’ü Yunan’dan Roma’ya dewr’edildi (MÖ.63).  Âl-i 
İbrâhim, İshâqî Soy’dan gelen Son Nûr’un burada yakıldığına Tanık oluyor: Hz.Îsâ.  
   Ve 2.Sürgün: MS.70de Romalılar Beyt’ül-Muqaddes’i tamamen Tahrip edip 
Yahudiler’i Qudüs’ten uzaklaştırdılar. 2 kez Sürgün edildiklerini söyler Qur’ân. 
Ma’bed bu Yıkımı’ndan sonra bir daha Ayağa kalkmamıştır. Roma Hıristiyan 
olduktan sonra dâhi Ma’bed’in Yapım’ı için Kılı’nı kıpırdatmadı. 61 

                                                                                                                                                 
olması hem Süleymân’ın Zamanı’nda oldu hem de İslâm'ın Zamanı’nda oldu. Qudüs sadece Qur'ân'la 

beraber bizim değil, Dâwûd'tan, Süleymân'dan, hatta İbrâhim'den beri Müslümanlar’ındır.. 

Hz.Peygamber Zamanı’ndaki ilk Qıblemiz değil, Beytü’l-Muqaddes’in İnşâsı’ndan beri orası Mescid-i 

Aqsamız’dır.  Dâwûd ve Süleymân'a Muharref Tewrât’ta Küfür bile İtham ettiler. İsrael'i Irk’a 

indirgeyip, Allâh'a Anrtropomorfik Bakış’ı Lâyık gördüler. Muharref Tewrât ve İncil'de dâhi Tıynetler’i 

haqqında "Engerek Soy’u" denilerek türlü Melânetler’i sayılır dökülür.  Öncekileri Doğrulayıcı olarak 

gelen Qur'ân'da Qudüs ve Peygamberler’i haqqında Yaş-Kuru her türlü Qıssa Haqiqat’i üzere İnzal edildi. 

Bu demektir ki Qudüs, Tewrât’ta 850 kez geçiyorsa, Qur'ân'da en az "851" kez geçmiş olmalıdır. Çünkü 

10 varsa 9 da var demektir.   Hz. Peygamber’in Mi’râc mucizesi’ni anlatan Sûre’nin (17/el-İsra) 2 Âyet’i 

şöyle:  

 1-Kendisine Âyetlerimiz’den bir kısmını gösterelim diye Kulu’nu (Muhammed’i) bir Gece 

Mescid-i Harâm’dan Çevresi’ni bereketlendirdiğimiz Mescid-i Aqsâ’ya götüren Allâh’ın Şân’ı Yüce’dir. 

Hiç şüphesiz o, hakkıyla İşiten’dir, hakkıyla Gören’dir. 2-(...) 2. Bozgunculuğun Zaman’ı gelince, 

Yüzünüz’ü Kara etsinler, daha önce girdikleri gibi yine Mescid’e (Beyt-i Maqdis’e) girsinler ve Elleri’ne 

geçirdikleri Herşey’i yer’le bir etsinler diye (üzerinize yine Düşmanlarınız’ı gönderdik).’   
57   Beytü’l-Maqdis,  Mescid-i Aqsâ, Süleymân Mabedi; Uzak’taki Mescid, Ma’bed 
58  2/el-Baqara 54 ‘Onlara Maymunlar olunuz dedik…’ 
59  5/el-Mâide 78 
60  MÖ.586 
61  Îsâ’nın bu Ma’bed’e döneceğine inandıkları için belki de Onun gelmesinden korktular! 
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   Mescîd-i Aqsa’nın Yapım’ı Müslümanlar’ın  Eli’yle oldu. Ma’bed’in 

Yakını’nda Ömer Camii ve Qubbetü’s-Sahra İnşâ edildi.  
  Roma ve Sasanîler arasında bitmek bilmeyen Savaşlar sürerken, 614’te 
Qudüs Sasanîler’in Eli’ne geçti. Mekkeli Müşrikler’i sevindiren bu Haber üzerine, 
Rumlar’ın yeniden Gâlip geleceğini bildiren Âyetler Nâzil oldu, pek sevinmesinlerdi. 
620li Yıllar’da Qudüs’ün Geri alınmasını Müteaqiben Ziyâret için gelen İmparator 
Heraklius’a İslâm’a Da’wet Mektub’u tam burada, Qudüs’te verildi.  
 
 
   Mi’râc- Mânewî Qudüs:  
 
   “Bir kısım Âyetlerimiz’i kendisine göstermek için, Kulu’yla bir Gece Mescid-i 
Haram'dan, Çevresi’ni bereketlendirdiğimiz Mescîd-i Aqsâ'ya İsrâ eden (yürüten) 

O (Allâh) Yüce’dir. Gerçekten O, İşiten’dir, Gören’dir”62 
   Ka’be’den Beyt’ul-Muqaddes’e, Uzak’taki Mescid’e, Yolculuk “İsrâ 
Mucizesi”dir. Mekke’nin 10.Yılı’ndan, Hüzün Yılı’ndan sonraki bir Kesit’te 
gerçekleşti. Müşrikler Açısı’ndan, onları Kahkaha’ya boğan, Komik İddia ve hatta 
Hıristiyanca bir Teslimiyet olarak değerlendirilmişti bu Haber. Oysa gerçekten 
İnananlar Ebû Bekr-i Sıddıq gibi, “Biz her Gece onun Semâlar’dan Haber aldığını 
Qabul ediyoruz, Dünyâ’da bir Yer’e götürülmesi mi İmkansız” demişlerdi. ‘O 
söylüyorsa Doğru’dur öyleyse’.  

   Âl-i İbrâhim’in, İshâ-
qîler’in, Beni İsrâil’in Pey-
gamberleri’nin İlâhî Nûr’u 
yaktıkları Zeytûn Dağı ve 

Qudüs.  
  İsrael (Allâh ile bera-
ber yürüyenler) ve Etrâf’ı 
bereketlendirilmiş (Peygam-
ber gönderilmiş)  Şehir.  
  Sırlı Yolculuk, “Gece 
Yürüyüşü” Anlamı’ndaki İs-râ 
Kelime’si, Hz. Pey-gamber’in   
Ata’sı İsmâil’in Kardeşi’nin 
Soyu’ndan “Al-lâh ile yürü-
yenleri” (İsrael’i) hatırla-

tıyor.  

  Beni İsrâîl’e verilen Ni’met’in, Etraf’ı Bereketli Mabed’in, bu Ni’met ve 
Bereket’e nasıl ulaştığı, Allâh’ın oradaki Âyetler’i  Hatem Nebi’ye63 gösterilmek 
isteniyor. İshâq’ın Soyu’ndan gelen Bütün Peygamberler’in, İsrâiloğulları’nın 
“Allâh ile birlikte Yürüyüş’ü” Îsâ Mesih ile tamamlanmış gibi gözükürken, Allâh bu 
Yolculuğu O’nunla bitirmedi.  Muhammed a.ı da bu Yürüyüş’e Dâhil etti. Tüm 
Müslümanlar Sözlük Anlamı’yla “İsrâil” oldu. İshâqîler’in “Kardeşleri’nin 
Soyu’ndan” bekledikleri Ümmî Nebî, Nübüwwet Bayrağı’nı Teslim aldı.  

                                                 
62   17/el-İsra 1 
63  33/Ahzab 40 
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   Kendi Çocukları’nı bildikleri gibi tanıdıkları 64 Muhammed a.’ın ‘Türedi bir 

Peygamber’ olmadığını, Ni’met, Bereket ve Âyetler’in Etrafı’nı suladığı Topraklar’ın 
Nebiler’i ile Aynı Kaynak’tan beslendiğini, Allâh’ın O’nunla Nûru’nu 
tamamlayacağını65 göstermek için “İsrâ Mucize’si” gerçekleştirildi. Bu Mucize ile 
ilgili Qur’ân’da anlatılan Waqıa’nın ötesinde, Şuyu’ bulan Riwâyet ve Menqıbewî 
Anlatımlar’ın Qur’ân’a bir Ziyâde veya Eksiltme yapmayıp, bilakis belki de, onun 
Teması’nı Quwwetlendirici Mâhiyet’te bir Rol oynadığını görüyoruz. Öyleyse 
Modernist Yorum’un “Hurâfe’dir” diye Eli’nin Tersi’yle ittiği bu Riwâyetler’deki 
Qur’ân’a Muwâfıq Nükteler’i üzerinde bir kez daha düşünülmelidir.  
   Hz. Rasûl, Sahih Peygamber Krallar’ın Sonuncu’su Süleymân’ın Şehri’ne; 
Beyt’ül-Muqaddes’in Şehri’ne; İsrâil’in Son Peygamber’i Îsâ’nın Şehri’ne, Bayrağı 
Teslim almak üzere gitti. İsrâiloğulları’ndan İsmâiloğulları’na Ni’met, Bereket, 
Wahiy… Kısaca  Nübüwwet Konusu’nda bir Tür “Makas Değişimi” olacağını 

göstermek (Ru’yet) etmek için gitti. Tüm Peygamberler’in Müjdesi’ni 
gerçekleştirmek için gitti.  Öyleyse Âdem’den Îsâ’ya kadar Tüm Enbiyâ’nın 
Ruhâniyeti’ne İmâm olup Ma’bed’de Namaz kıldırdığını söyleyen Riwâyet66, 
Qur’ân’ın Rûhu’yla ne kadar da Uyumlu.  “Ben Kilisem’i (Cemaatim’i) Kaya’nın 
(Hacer’in/Taş’ın) üzerine kuracağım’67 diyen Îsâ’yı Tasdiq ederek, Hacer’ul-
Eswed’in üzerine kurulduğu Ka’be’yi, ya da Hacerîler’in Soyu’ndan Muhammed’i, 
veya Mi’rac’a Çıkış’ın başladığı Hacer’ul-Muallaq’ı hatırlamamak Mümkün mü?  
  Peygamberler arasında Ayırım yapmadan, hepsinin Ma’sum Oluşu’nu, 
Şeytân’ın onlara dokunamayacağını, Sâlih Kullar olduklarını Israr’la anlatan Qur’ân, 
Hz. Rasûl a. Aracılığı’yla hepsini birbirine rabtediyor, alaqalandırıyor, hepsini 
Temiz’e çıkarıp aralarında Ayrım yapmaya Mâni oluyor. Hz. Rasûl Hüdâ-yı Nâbit, 
(kendiliğinden ortaya çıkmış) bir Peygamber değildir. O Tewrât’ta68 ve İncil’de 

Tebşir edilmiş, öncekilerin Müjdesi’ni Doğrulayıcı69, “Zeytûn Dağı’nın” Nûru’ndan 
beslenen bir Peygamber’dir. Allâh bu Âyetler’i ve Mucizeler’i hem Rasul’ullâh’a 
hem de Ehl-i Kitâb’a göstermek için İsrâ (ve Mi’râc) Mucizeleri’ni Armağan etti.  
   Semâ’dan inen Nûr, Qudüs’ün üzerindeki Remzî Semâ’ya ve Ka’be’nin 
üzerindeki Remzî Semâ’ya (Yedi Semâ’ya) Mi’râc ile süzülüyor. Bunu Astronomik 
Semâ’ya indirgemek Derin Mânalar’ı harcamak demektir. Mânewî Semâ’nın 
Zenginliği’ni göremeyen Basiret Yitimi’dir.  

                                                 
64  7/el-A’raf 157 
65  61/es-Saff 8 
66   ''Bir Gece, Ümmü Hani’nin Evi’nde (bir Riwâyet’e göre Kâ’be’de) iken Cebrail ( geldi. ''Ey 

Muhterem Nebi! Yarlıgayıcı olan Rabbin huzuruna varmak için kalk, Melekler seni bekliyor.'' dedi. 

Göğsümü Göbeğime kadar yardı. Qalbim’i çıkarıp, İmân Dolu bir Altın Tas’ta yıkadı. Tekrar yerine 

koydu. Bundan sonra Katır’dan Küçük ve Merkep’ten Büyük, Beyaz Renk’te Burak Adı’nda bir Hayvan’a 

bindirildim. Bu Hayvan, her Adımı’nı, Göz’ün görebildiği Son Nokta’ya atıyordu. Bir anda Mescid-i 

Aqsâ'ya geldik, Cebrâil, Burak’ı, Bütün Peygamberler’in, Hayvanları’nı bağladıkları bir Halka’ya 

bağladı. Mescid’de diğer Peygamberler’in Rûhlar’ı Temessül etti. Bize Selâm verdiler. Ben de 

Selâmları’na Karşılık verdim. Cebrâil bana, ''Öne geç ve Nebiler’e 2 Rekât Namaz kıldır.'' dedi. Ben de 

İmam olup Namaz’ı kıldırdım. Cebrâil bana biri Süt, biri Şarap dolu 2 Kap getirdi. Ben Süt’ü içince 

''Yaratılışına Uygun olanı seçtin.'' dedi.'' 
67  Matta 16/18 
68  7/el-A’râf 157 
69  3/Al- i İmran 3 



Ulum el-Hikme Okulu  Medenî Düşünce Tarihi http://www.ulumelhikme.net 
 

 30 

   Qıble’nin Qudüs’ten Ka’be’ye taşınması ile70 Bayrak Değişim’i iyice 

belirginleştiriliyor. Bu yapılırken Qudüs’ün de Haqq’ı veriliyor. Çünkü Qudüs, 
Medine’nin Kapı’sı olmanın 
ötesinde Semâwât’ın da Kapı’ 
sı olmuştur. Semâ’ya açılan bu 
Kapı’ya artık Âhir Zaman 
Ümmet’i, (Muhammed Üm-
met’i) Wâris olur Misâq 
gereğince. İşte buranın Ger-
çek Sâhib’i, Îsewîliği bozan 
Roma’nın Sâhibi’ne tam da 
burada Dawet Mektubu’nu 
ulaştırıyor.  

   638’de Uzun bir 
Kuşatma’dan sonra Qudüs 
feth’edildi. Mekke’de olduğu 
gibi burada da Kan dökül-
meden Fetih gerçekleştirildi 
Büyük bir Basiret’le. ‘Şehr’in 
Anahtarlar’ı sıradan birine 
değil, Halife’ye verilmeli’ diye 
düşünen Qudüslüler ve 
Papazlar’ı Ömer’in gelmesini 
beklerler. Hz.Ömer Namaz 
Waqt’i gelince Papaz’dan 

Müsait bir Yer göstermesini 
istiyor. Papaz Şaşkınlık’la “her 
yer senin” diyor. Ama o 
dışarıda bir yere Yakın Namaz 

kılıyor,  Namaz kıldığı Yer’in Cami Hâli’ne getirilmek iste-neceğini düşünüyor. Ehl-i 
Kitâb Teba bundan Muzdarib olmasın istiyor. Sonunda O’na bir Tepe gösteriliyor. 
Hz. Ya’qûb’a (İsrâil’e)71 Allâh’ın seslendiği Tepe’ye, Beyt’ul-Muqaddes’in 
Kalıntıları’nın yanına, Camii’nin İnşâsı’na girişiyor Ömer.  Belki burada Hz. Ömer 
acaba fazla Bonkörlük(!)  mü yaptı diye düşünmekten kendini alama-yacak sonraki 
Kuşaklar. Ma’bed’in Kalıntılar’ı üstüne Mescid’i İnşa etseydi, onun Gerçek Wârisler’i 
olan Müslümanlar olarak, buna hayli Haqqlar’ı vardı, yadırganmayacaklardı. Ama o 
yine de Zımmîsi olarak Ehl-i Kitâb’ı Rencide etmemek için Farqlı bir Mekan’ı 

Ma’bed olarak Tesbit etmiş. Denilebilir ki, tam Ma’bed’in üzerine Mescid İnşâ 
edilseydi, Bugün İsrâil orada Ma’bed’le ilgili bir İddia’da Zor bulunurdu. Ama bu da 
bizim Medeniyetimiz’in Seciye’si. Uygarlıklar Târihi’nde az Örnek vardır böyle.. 
Qudüs’ü gerçekten Selâm Diyâr’ı olarak, Allâh’ın Arz’ı olarak gören ve gösterebilen 
bir Medenîyet’ten bekleneni buluruz burada. 
 
 
 
 

                                                 
70  Hicri 2.Yıl/15 Şaban 
71  3/Âl-i İmrân 93 

Öyleyse Âdem’den Îsâ’ya kadar 
Tüm Enbiyâ’nın Ruhâniyeti’ne 
İmâm olup Ma’bed’de Namaz 
kıldırdığını söyleyen Riwâyet, 

Qur’ân’ın Rûhu’yla ne kadar da 
Uyumlu.  “Ben Kilisem’i 
(Cemaatim’i) Kaya’nın 

(Hacer’in/Taş’ın) üzerine 
kuracağım’1 diyen Îsâ’yı Tasdiq 

ederek, Hacer’ul-Eswed’in 
üzerine kurulduğu Ka’be’yi, ya 

da Hacerîler’in Soyu’ndan 
Muhammed’i, veya Mi’rac’a 
Çıkış’ın başladığı Hacer’ul-

Muallaq’ı hatırlamamak 
Mümkün mü? 
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III- Qudüs II  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 
 

Fetih’ten Haçlı İstilâsı’na kadar 
 
    Qudüs’ten ilk Bahis’te, Hicret’in 16.Yılı’ndaki Feth’e kadar olan Zaman 
Dilimi’nden söz’etmiştik. Qudüs’ün Târih’i daha Ewwel’e dayansa da, Dinî Şeârimiz 
Açısı’ndan, onun Târihi’ni Hz.İbrâhim ile başlayan 4000 Yıl Öncesi’nden alarak, 
Feth’e kadar getirmiştik. Qudüs, Hz. İbrâhim’den önce de biliniyordu, demek ki 
Mekke gibi Sıfır’dan kurulmuş bir Şehir değildir. Hz. İbrâhim oradan Toprak Satın 
almış, orada İqâmet etmiş, Mâbed’in Temelleri’ni atmıştı (Ka’be’de ise Temelleri’ni 

yükseltmişti). Hz. İbrâhim’den 1000 Yıl sonra, Dâwûd ve Süleymân Peygamberler 
Zamanı’nda, Mâbed Temeller’i üzerinde İnşa edildi. Bundan da 1000 Yıl sonra 
Mâbed’e Son giren Peygamber Hz. Îsâ olmuş, orada İsrâiloğulları’yla tartışmıştı. 

Yine 1.Bölüm’de anlattığımız Qudüs’ün Târihi’nde, Hz. Peygamber’in Mi’râc’ı 
buradan gerçekleşmişti.  
  Hz. Ömer Zamanı’nda, 637 Yılı’nda feth’edilen Qudüs’te Süleymân 
Mâbedi’nden kalan bir Harabe var idi ancak. Romalılar Zamanı’nda, 70 Yılı’nda 
Yahudiler ayaklanmış ve Mâbed bir daha yapılmamak üzere Tahrib edilmiş ve 

Yahudiler sürülmüştü. Ayaklanma’nın Başlangıcı’nda Qudüs’teki Hıristiyan 
Cemaat’i Ürdün Irmağı’nın Karşı Yakası’na sığınmak üzere Kent’i terk etmiş, daha 
sonra Hıristiyanlığı benimseyen Roma ise, Mâbed’i İnşa için Kılı’nı kıpırdatmamıştı. 
Aslında Mâbed’in bu Yıkılış’ı, Yahudilik’le Bağları’nı tamamen koparmak isteyen 
Pavluscu Hıristiyanlık için bir Avantaj olarak görülmüş olabilir.  
  Feth’in olduğu Yıl, aynı Zamanda, Hicrî Taqwim’in düzenlendiği Sene’dir de. 
Medine’nin Kapıları’ndan ve Qıbleleri’nden bahs’edebileceğimiz bir Zemin’e  İmkân 
veren Hicret, Ewwelki Qıble’nin Fethi’yle berâber Taqwim’in de Temeli’ni Teşkil 
edecekti. Hz. Ömer, Mâbed’i Temelleri’nden tekrar İnşâ etse, Ömer Mescid’i, 
Mescid-i Aqsâ orada yapılsaydı bu, Peygamberler’in Gerçek Wârisler’i olan 
Muhammed Ümmet’i için bir Haq idi. Ne var ki Hz. Ömer, yine Aynı Arazi üzerinde 
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bulunan Qıyâme Kilisesi’nde Namaz kılmayı reddetmiş, Yahudi ve Hıristiyanlar’a 

(belki Gereği’nden fazla) Cömertlik göstermişti. Emewîler Zamanı’nda Abdü’l-
Melik, Mescid-i Aqsâ’yı Mâbed’e biraz daha Yakın olarak İnşâ ettirmişti. Bugün 
Mâbet’ten kalan Tek Duvar olarak Ağlama Duvar’ı Mescid-i Aqsâ’nın hemen 
Bitişiği’nde bulunmaktadır.  
  Ubâde ibnu Samit (ö.654)( Qudüs’ün Öğretmen’i, İmâm’ı olarak Tâyin 
edildi. Burada pek çok Sahâbe’nin Qabr’i bulunmaktadır. Qudüs, Mekke’nin 
Fethi’nde olduğu gibi, Barış içinde Teslim alınmış ve daha sonra pek çok Sahâbe’ye 
Ev Sâhipliği yapmıştır. Peygamberlerimiz’le, Sahâbeleri’yle Qudüs Müslümanlar’a 
aittir. Buraya yerleşen Sahâbe’nin dışında Kuzey Arablar’ı dediğimiz, (aslında Arab 
olmayan fakat Arablaşmış) Halqlar’dan oluşan Iraq ve Suriye’liler de burada 
yerleştiler. Diğer Kuzey Arablar’ı gibi bu Bölge’deki Sâmî Qawimler’i, Qadîm 
Özellikleri’ni Arablık içinde eriterek arablaştılar. Kenân İli’nin Qadîm Milletler’i, 

4000 Yıl önceki Filistîler, Moabitlar, Edomîler, Sidomlular, Amurrîler zaten 
kaybolmuştu. İbrânîler’in Düşman oldukları, Tewrât’ta Kavgaları’ndan bahs’edilen, 
Kenân Halqlar’ı yerine Asurî, Arâmî, İbrânî gibi belli başlı birkaç Kuzey Sâmî 
Topluluk kalmıştı geriye. Bunların da çoğu, Kuzey Arablar’ı içinde erimiştir.  
   Tewrât’ta anlatılan Filistîler, Paganlar’ı Temsil eder. Batılılar’ın 1700ler’den 
sonra bu Bölge’ye tekrar Filistin demesinden sonra Dünya’da Qabul gören bu İsim, 
Qadîm Filistin’le ilgili İmâlar’ı içinde barındırabilmektedir. Halbuki Filistin’in 
Müslüman Arab’ı, İsrâiloğulları’nın Peygamberleri’nin Gerçek Mü’minleri’dirler. O 
Peygamberler’in Asıl Tâqibciler’i, Asıl İsrâiloğlu, Müslümanlar’dır. Eli’nde Tewrât 
okuyarak Müslüman Arab’a saldıran İsrâil Asker’i, Dâwûd ve Süleymân gibi, 
Filistîli Pagan’la savaştığını zann’ediyor. Onu Qadîm Filistinli ile aynı Kefe’ye 
koyuyor. Romanya’dan, Avrupa’dan  gelmiş Yahudi Karşısı’nda Filistinli, hem Soy 

olarak hem de İnanç olarak İsrâiloğulları’na çok daha Yakın olmalı.  
  Emewî-Abbasî Dönemi’nde Medine, maalesef, Qudretli Wâliler’in Eli’ne 
verilmedi. Uç’ta, Uzak’ta bırakıldı. Emewî Hükümdar’ı Abdu’l-Melik’in Qudüs’e 
Mescid-i Aqsâ’yı yaptırmasında bir Hinlik arayanlar da vardır. Şam’a yakın Qudüs, 
Müslümanlar’ın Teweccühü’nü, kendisine celb’edebilirdi. Ayrıca Mescid-i Aqsâ, 
bazı Yorumlar’da, Yeryüzü’ne ait bir Mâbed olarak değil, “Göksel Mâbed” olarak 
qabul edilmiştir.Buna göre Mescid-i Aqsâ, Müslümanlar’ın Gök’teki Mescid’i ( 
Beytu’l-Ma’mur)72, Ka’be’nin üzerinde yer alır. Bugün Siyonizm’in lehine olmak 
üzere İstismâr edilmeye Açık bir Konu’dur bu.  Emewîler’in Qudüs’te yaptırdığı bu 
Mescid, Süleymân Mâbedi’nin yerini aldı.   
   Müslümanlar’ın tüm İlgisi’ni, Qudüs’te Emewîler’in yaptırdığı Mescid-i 
Aqsa’ya Teksif ederek Süleymân Mâbed’ini İhmaller’i ne kadar Doğru’dur? 1969 

Mescid-i Aqsâ Yangını’na kadar İran ve Türkiye, Filistin Meselesi’ne Duyarsız’dı. 
Olaylar İsrâil-Arab Savaş’ı gibi görüldü. Arablar’ın dışındaki Müslüman 
Kamuoyu’nu bu Yangın Tahrik etmişti. Gün’ün birinde Mescid-i Aqsâ’nın 
Tahribi’yle birlikte Batılılar ve İsrâil şöyle diyecektir: “Ne yapalım Meczûb’un biri 
çıktı ve Mescidiniz’i berhawa eti. Şimdi burada İstinâd  edeceğiniz bir Gerekçeniz 
kalmamıştır. Artık sizin Yapınız bulunmadığına göre, Süleymân Mâbedi’ni ortaya 
çıkarmamıza Lütfen karışmayın”.  
  Yukardaki İhtimal’in Oluşması’nda, Arab-Emewî Çizgisi’nde bir Qudüs ve 
Mescid-i Aqsâ Portresi’nin Hâkim kılınmasının getirdiği Handikaplar Etkili 

                                                 
72  52/et-Tûr 1-7 
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olacaktır. İran Devrimi’nden sonra Şia da Qudüs’e eğilir oldu. Ne var ki bu İlgiler, 

söylediğimiz gibi, Mescid-i Aqsâ Yapısı üzerine değil, Göksel Mescid ve onun 
Yeryüzü’ndeki İzdüşümler’i (Ka’be ve İbrâhim (Süleymân) Mâbedi üzerine 
kurulmalıdır. Süleymân Mâbed’i bizim Mâbedimiz’dir. 1917’de Qudüs bizde kalsa 
idi, Emewîler’in Aqsâ’sının yerinde belki Beyt’ul-Muqaddes’i Müslümanlar 
çıkarıyor olacaktı. Müslümanlar Oradaki Kökeleri’nin 1400 Yıllık değil, 4.000 Yıllık 
olduğu Bilinci’ne ermeliler. Mesihiyyet’in (Kutsal Yağlama’nın) gerçekleştiği, 
Hacer’ül Eswed Mesâbesi’ndeki “Taş” da (Hacer-i Muallaq) bizimdir, Ağlama 
Duvar’ı da, Beyt’ul-Muqaddes de.  
 
Hz. Îsâ’nın Cemaat’i (Kilise’si) Kaya’nın üzerinde yükselecek 

 
 Mi’râc Öncesi’nde de Kutsal bilinen Hacer’ül-Muallaq’a üzerine Qubbet’üs 

Sahra (Hacer ile Aynı anlam’da Taş, Kaya) yapılmıştır. Menqıbe Yazımı’na göre 
Mi’râc’a çıkarken o Taş ta bir Miktar yükselmiş, Muallaq’ta kalmıştı. Îsâ a., 
I.Hawari’si Simon (Petrus)’a  (ö.65)( “Cemaati’ni Kaya’nın üzerine kuracağını” 

söylemişti. Bu Cemaat, Hacer’ul-Eswed’in, Hacer’ul-Muallaqa’nın, Hacerîler’in, 
yani Müslümanlar’ın üzerinde yükseleceği Cemaat’tir. Îsâ’nın müjdelediği Ahmed, 
bu Kaya’nın üzerinde yükselmiştir.     

Emewî Dönemi’ndeki Eksen Değişimi’ni, Muâwiye, Abd’ul-Melik Biat 
alırken de görmekteyiz. Şam, Medine’nin Kapı’sı olması gerekirken, Qudüs’e 
dayandı. Şam’a giden Yol Qudüs’ten geçer oldu. Bağdad’ta Medine’nin Kapı’sı 
olmayı kısmen onarmaya çalıştı.   

Qudüs’teki Târihî Şahsiyetlerimiz arasında İmâm Şâfii gibi Faqihler, 
Rabiâtü’l Adewiyye, Bişr Hafî (ö.841)( gibi İlk Zâhid ve Sufîler gibi pek Önemli 
İsim yer alır. Bu Kişiler’le ilgili pek çok Tekke, Zâwiye, Türbe, Maqam ve 
Mirqatlar ile Qudüs Müslümanlar’ın ayrılmaz bir Parça’sı olmuştur.  
 

 
Qudüs ve Hristiyanlar 

 
  Daha Harûn er-Reşîd Zamanı’nda Frank Krallığı ve Charlemagne (ö.814)( 
ile İlişkiler’den bahs’edebiliriz. Qudüs üzerinden Hıristiyanlar’a bazı İmtiyazlar, 
Müsâmaha ve Özgürlükler bahş’edilmişti. Hac için buraya gelecek Papalık ya da 
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Frank Krallığı Tebası’na İmkanlar tanınmıştı. Qudüs’teki Hıristiyanlar da, 

Kiliseler’i, Kutsal Mekanlar’ı ile en Güzel şekilde korunmuş ve Özgürlükler’i Garanti 
edilmişti.  
  Abbasîler’in Türk Komutanları’ndan olan Tolunoğulları ve Ihşidîler 
Qudüs Bölgesi’nde Beylikler kurmuş ve buradaki İlk Türk Varlığı’nı 
oluşturmuşlardır. Fakat Müslüman Dünyâsı’nda bir Çıbanbaşı gibi çıkan Gulat Şiî 
Fatımîler, Mısır’la birlikte Doğu’ya doğru Qudüs’ü de almıştı (969-1071). 
Abbasîler’in Ehl-i Kitâb’a tanıdığı Haqlar, Fatımîler Dönemi’nde epeyce 
gerilemiştir. Qıyâmet Kilisesi’ni yıkmış ve 40 Yıl Tamiri’ne de İzin vermemişlerdi. 
Papalık ve Haçlılar’la Müslüman Dünyâ’sı aleyhine pek çok İşbirliği gerçekleştirmiş 
Fâtımîler niçin böyle davranıyordu? Siyâsî Emelleri’ni Hıristiyanlar’la Tewhid etmiş 
Fâtımîler, Müslüman Dünyâsı’nda bir İmaj Düzeltme ve Propaganda için Ehl-i 
Kitâb’a Sert davranmıştı. Yine İslâm’ın Şeâirleri’nin kendilerinde olduğunu 

vurgulamak için Hacer’ül-Ewsed’i Mısır’a getirmişlerdi. Harameyn’den Kutsal 
Emânetler’i Mısır’a getirmiş fakat orada İ’mâr Faaliyetleri’nde bulunmamışlardı. 
Buna Muqâbil Fâtımîler Qudüs’te İ’mâr’a Dewâm ettiler. 1033 deki Deprem’de 
Qubbet’üs-Sahra ve Mescid-i Aqsâ’nın yıkılan Yerleri’ni yeniden yaptılar. 1062de 
12.000 Hıristiyan Hacı Qudüs’e gelmişti. Bu Haçlı Seferleri’nin de İştahı’nı kabartan 
bir Gelişme olmuştur. Fatımî, Abbasî, Zengî, Eyyubî İhtilaflar’ı ve Bölünmeler’i 
arasında Haçlılar 1099’da Qudüs’ü ele geçirdiler.  
  Haçlı Seferleri’nden önce 30 Yıl kadar Selçuklu Egemenliği de Qudüs’te yer 
buldu. Qudüs’e sırf Ulusal bir Gözle dahi bakılsa, 1000 Yıllık bir Geçmişimizin 
varolduğunu görülür. Bu Anadolu’daki Varlığımız’la Eş Zamanlı’dır ve en az onunki 
kadar Hürmet’e Layık’tır.  
  Haçlılar Qudüs’e girdiklerinde, tam bir Soykırım yaptılar. Halbuki 

Hıristiyanlar’a ve Yahudiler’e her türlü Kültürel Haqlar’ı verilmiş, Eşit Statü’de 
Karşılıklı Tartışmalar dahi düzenlenebilmiş, Zengin Maddî ve Kültürel Ortam’dan 
İstifâde etmelerinin önü sonuna kadar açılmıştı. Ancak Haçlılar Qudüs’e girdiğinde 
Dünyâ’da Eş’i benzeri görülmemiş Barbarlıklar ve Yıkımlar oldu. Buralardaki 
Kütüphaneler’in, İlmî Zenginliğin ne olduğu Meçhul’dür. Haçlı ve Moğol İstilalar’ı 
Büyük Tahribat yaptı.  
 
 
  Fedâil’ul-Qudüs:  
    
  Yeni Şenlikler, Kutlamalar, Törenler, Mewlid Uygulamalar’ı ilk kez Qudüs’te 
başladı. Çünkü Ehl-i Kitâb’ın Yoğun olduğu Bölge’de bu tür Kutlamalar Waqâ-yı 

Âdiye’dendi. Azınlık Tebası’nın Görkemli Kutlamalar’la Temâyüz ettiği bir 
İmparatorluk’ta, Âsli Unsurlar’ın onlardan geri Plan’da kalması düşünülemezdi. 
Nitekim Süleymân Çelebi (ö.1422)( de Mewlid’i, Hıristiyanlar’ın Yoğun olduğu 
Bursa’da yazdı. Aynı Şekilde Fâtımîler’den Şia’ya dewreden pek çok Tören’in de 
Kaynağı Qudüs olmuştur. Kozmopolit bir Ortam’da Müslüman Hakim Unsur’un 
Başarıları Açısı’ndan da Qudüs, Târihimiz’in Mefâhir dolu Sayfalar’ı arasında yer 
alacaktır.  
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        Cezîre ve Üstü 
 

IV- Qufe  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 
 

Qûfe Okul’u/Müslümanlığın Usûlî Yüz’ü 
 

  Medeniyet’in Şehirleri’nde Mekke ve Qudüs’ün Kurucu’su Hz. İbrâhim’dir. 

O, Mekke’yi Hz. İsmâil ile kurmuştu, Qudüs’ün ise dolaylı olarak Kurucusu’dur.  

Şehr’e Kapıları’ndan girip, orada Sulh, Emniyet, İnsâniyet, kısaca Medeniyet 

Kurumları’nı geliştirmenin İlk Örnekleri’nin sergilendiği bu Emîn Beldeler’den 

Qudüs, Dâwûd Peygamber Zamanı’nda Yeni bir Hüwiyet kazanmıştı.  Böylece 

İbrâhim’in İshâqî Ewlâdları’ndan Sâlih olanları’nın burada İnşâ ettikleri Mâbed, 

Beytu’l-Muqaddes, Selâm Diyâr’ı olarak İslâm Medeniyet’inin bu Şehri’ne 

Mührü’nü vurdu.  

Mekke’deki Ka’be’nin İnşâ’sı ise daha İsmâil Zamanı’na uzanır. Allâh’ın 

Nimet’i (Peygamberlik) İshâqîler’den, İsmâilîler’e geçip Nübüwwet tamamlanınca, 

Mekke’nin yanında Medeniyet’in bir başka Şehr’i, Peygamber Şehr’i, Medine de 

artık Medeniyet’e katılmıştı.  

Hz. Ömer’in Hilâfet’i sırasında Qudüs’le birlikte, Qufe, Basra, Şam ve 

Bağdad’ın Medineleştiğini görüyoruz. Qudüs gibi Şam da Eski bir Yerleşim Yeri’ydi, 

ama Qufe, Basra ve Bağdad Sıfır’dan İnşâ edilmiştir. Böylece Müslümanlar’ın bu 

Şehirler’de İdâre, Kurum, İnsân Yapı’sı ve Sosyal Varlığı’yla Yeni bir Yaşanmışlık 

Örnekleri’ni bizlere sunduklarını söyleyebiliriz.  

Şehr’e, ya da Ev’e, Kapıları’ndan girme73 Metafor’u ile anlatılmak istenen, 

“oraya Dost olarak, Hadd’i aşmayarak, Bağışlanma dileyerek, İlâ-yı Kelimetu’llâh 

için, Fetih için girin yoksa; Dünyewî Hırs, Tamah, Talan, Ganimet için değil”, 

Mânâsı’dır. Qur’ân’da geçtiği üzere, “Şehr’e Kapıları’ndan girin”74, “Hıtta diyerek 

girin, Hınta diyerek değil”75 vb. Âyetler birbirini açıklamaktadır. İbrânice Hıtta 

Bağışlanma dileme; Hınta Ekmek Anlamı’na gelir. İşte Qufe Şehri’nde açıkça 

görüldüğü gibi, bunun Örnekleri’ni sergilemek üzere Başlığımız’ı “Medine’nin 

Kapıları’ndan Qufe” diye seçtik.  

Qufe Mewkii’nin içinde olduğu Bölge Hicrî 14’de yani Nebî’nin Wefâtı’ndan 4 

Yıl sonra feth’edildi.  1 Yıl sonra Basra’yla beraber Qufe Şehr’i kurulmuştu. Qufe’ye 

2 Grub Halq yerleşti. Güney Arabistan’dan Göç etmiş Yemenî  ve Nizârî 

Grupları’ndan 20.000 Kişi Arap Unsuru’nu oluşturuyordu. 2.Grup ise Mewâli’den 

oluşan Halqlar’dı ki İrân, Afganistan, Hind, Yakın Doğu, Uzak Doğu, Hazar 

Bölge’si Halqlar’ı gibi pek çok Etnisite’yi içinde barındırıyordu. Qufe’nin 

Çoğunluğu’nu oluşturan Mewâli Unsur daha en başta, Zorlama olmadan Büyük 

Oran’da Müslümanlık’la şereflenmişti.  Qufe Kuruluşu’ndan itibaren Önemli bir İlim, 

Kültür, Finans, Sanat, Eğitim, vb. Medeniyet  Merkez’i olmuş, Hz.Ali Zamanı’nda da 

                                                 
73  2/el-Baqara 
74  12/Yusuf 
75  2/el-Baqara 189, 2/el-Baqara 59 
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Kısa Dönem Başkent yapılmıştır. Abbasîler Dönemi’nde Nüfusu’nun 1 Milyon’a 

Yakın olduğu Kaynaklar’da geçer.  

Mewâli Arap olmayan Unsur olarak feth’edilen Bölgeler’deki Azatlı Köle 

Statüsü’ndeki Halqlar’dır.  İslâm’ın Köleliğe ‘Karşı’ getirdiği Düzenlemeler, 

Müslüman olmayan Dünyâ’nın Kölelik Nosyonu’yla Büyük bir Farqlılık Arz eder. 

Câhiliye Dönemi’nde Köle’ye Abd,  Efendi’ye Rabb denilirken Qur’ân bu 

Terminoloji’yi reddetti. Onlara “Ewlâdım”, “Kızım” diye Hitab edilecekti. Hz. Rasûl 

onlar için “Kendi yediğinizden yedirin, giydiğinizden giydirin”76 buyurmuştu. İslâm 

Âilesi’nin içerisinde geçirilen bir Eğitim Süreci’dir bu. İslâm Fıqhı’na göre, Haqsız 

Muâmele’ye Tabi tutulmuş, Yüzü’ne vurulmuş, Aşırı Yük yüklenmiş bir Köle 

Mahkeme’ye başvurup Azâd olma Haqqı’na Sâhip’tir. İşte bu Nezih Âile Ortamı’nda 

Savaş Esir’i olarak alıkonulmuş Köleler’in Statü’sü Medeniyet’in Yüz Akları’ndandır. 

Gerçekten de bu Ortam İçerisi’nde Mewâli’den Büyük Çaplı İslâmlaşmalar Hızla 

gerçekleşmiş ve hatta İlim Hayâtı’nda en önde Mewâliler yer edinebilmiştir. Bir çok 

Büyük Sahâbe ve Tabiin’in kendi Ewlâd’ı değil de Azâtlı Köle’si onun Postu’na Layık 

olmuştur.  

Uluslararası  İlişkiler’de Mütekâbiliyet Açısı’ndan Esir almak ve onları 

Mübâdele için toplamaktan dolayı ne Qur’ân ne de İlk Müslümanlar bir İtham’ı Haqq 

etmezler. Tam tersine, Müslümanlar’ın Köleliğe getirdiği Yaklaşım’ın Dünyâ’da Eş’i 

yoktur. Kötü Örnekler her Yer’de var, ama Müslümanlar’ın Ayırt Edici Wasf’ı İyi 

Örnekler’i dolayısıyladır ve bu Qufe’nin ve Medeniyet’in de Wasfı’dır.  

Qufe’nin Mewâlisi’nden Zota’nın Oğlu Sabit’in Oğlu Ebû Hanife işte böyle 

bir Köleliğin 2 Nesil sonra geldiği Yer’i gösteriyor.  İslâm, Dünya’da bir Yeryüzü 

Cennet’i Waat etmiyor. Dünyâ kaldığı müddetçe Kötüler’e Kötülükler’e, Günahlar’a, 

Eksiklikler’e Mutlak bir Çözüm Mümkün değil.  Yeryüzü Cennet’i wad’eden tüm 

İdeolojiler Sonu’nda Dünyâ’nın en Büyük Zulümleri’ni işlediler. Kötülükler bir 

Ölçü’de qabullenilip Islâh edilmeye çalışıldığı için, Ahkâm Âyetler’i var. Islahı’na 

giden Yol’u ancak bu Medeniyet’in Bünyesi’nde bulabildiler.  

 

 

Qufe Mescid’i:  
 

Sıfır’dan kurulmuş olan Qufe, Merkezi’nde Mescid ve Wâli Binâsı’nın olduğu  

bir Şehir’dir. Şehirlerimiz’de Mescid ve Wilâyet Konakları’nın Arsalar’ı 

Sâhipleri’nden Satın alınarak Bedel’i ödenip İnşâ edildiler. Qufe’nin Sâkinleri’nin 

Hoşnutluğu ve Rıza’sı Hz. Ömer Zamanı’nda hep arandı. Bunun bir Örneği de 10 

Yıl’da 6 Wâli’nin değiştirilmesidir.  

Böyle Şehirler’e Hilâfet Merkezi’nden 2 Kişi Tayin edilirdi. Biri Wâli, diğeri 

ise Mescid’e Qur’ân öğretecek, Faqîh, Arab Dili’nin Öğretici’si, İlim Adam’ı, Önder 

idi. Qufe’de ibnu Mes’ud ölene kadar Mescid’in bu Konum’daki Muallim’i oldu.  

ibnu Mes’ud ilk 6 Müslüman içinde anılır.  Ondan sonra Mescid’in Başı’nda 

Alqame ibnu Qays’ı görüyoruz. Sırasıyla İbrâhim en-Nehâî, Hammad ve Ebû 

Hanife (İlmî) Ulu’l-Emr olarak bu Görev’i yürütüyor.  ibnu Mes’ud’un Medrese’si, 

                                                 
76  Ebû Dâwûd /es-Sünen, Nikah 40-41 
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Basra’nın aksine, bölünmemiştir. Yani bir İ’tizal yaşamamıştır. Köklü bir İlmî 

Geleneğin Wâris’i olmayı sürdürebilmiştir.  Yukardaki İsimler’e “Silsiletü’z-Zeheb” 

(Altın Silsile) denir ki, Qufe Okulu’na göre Hz. Peygamber’den bu Altın Silsile’yle 

gelen  Riwâyet en Quwwetli Hadis’i oluşturur.  

 

 
 

V-  Şam  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 
 

Müslümanlığın Gassânî-Kisâî Yüz’ü 
 

    Medeniyet’in Kurucu Şehirler’i olarak Mekke, Medine ve Qudüs’ü 

zikr’etmiştik. Artılar’ı Eksileri’yle Qufe’yi “Müslümanlığın Usûlî Yüzü” diye 

niteleyerek orada ortaya çıkan Qıyâs ve Rey Usûlü’ne dikkat çektik.  Şimdi de 

Nebi’nin Asrı’nda (571-671) Medi-

nemiz olmuş olan Şam’daki Köklü 

Kraliyet Geleneği’nin Müslüman 

Düşünce’ye Etkileri’ne bakabiliriz.  

Qufe’nin aksine Şam Eski Köklü bir 

Yerleşim Yeri’dir. Hıristiyanlık 

Dönemi’nde Önemli Roller oyna-

mış. Eski Çağlar’a uzanan bir 

Yerleşim Yeri’nde, Geçmiş Kalın-

tılar’ın Müslümanlar Tarafı’ndan 

nasıl şekillendirileceği Mesele’si 

burada Hayâtî Önem’de idi. Şam 

Bölgesi’nde Gassanî Araplar’ı 

MS.400lerde bir Hanedanlık kur-

muştu.  Doğu Roma’nın bir Uç 

Eyâlet’i olarak Roma Monarşisi’nin 

bir Benzeri’ne Sâhip’tiler. 300lerde 

Hıristiyan olmuş Roma Arş’ı 

(Yönetimi/Erki) gibi Gassanî Arş’ı 

da Hristiyan idi.  

(Qur’ân’da Fir’awn ve 

Qawmi’nin  Arşı’ndan bahsedilir77. 

Ayrıca, Hz. Yûsuf, Hz. Süleymân, 

Sebe Melike’si,  Arı Kovanı’ndaki Yönetim’de de “Arş” Kelime’si geçer. )  

Rasûlu’llâh’ın Çocukluk  ve Gençliği’nde Şam’a yaptığı Ticârî Seferler, bizzat 

Qur’ân’daki Rûm Sûre’si, Wefât etmeden önce Gassanîler’e Karşı hazırladığı Ordu 

(Ömr’ü yetseydi belki kendisi Komuta edecekti), Şam’ı çok Erken Dönemler’de 

Gündemimiz’e getirdi.  

                                                 
77   07/el-A’raf 137 

Şam’ın Hristiyanlık Târihi’nde 
Dönüşüm Açısı’ndan Olumsuz bir 

Yer’i vardır. Azılı bir Hristiyan 
Düşman’ı iken Şam’da gördüğü 

Rû’yet ile kendisini Îsâ’nın Adı’na 
konuşan bir “Hawârî” Konumu’na 

yükselterek İsewîliği Dejenere 
eden Kişi’dir Pavlus (ö.65)(. “Şam 

Keramet’i” ile Dejenerasyon’un 
Başlangıc’ı ve Merkez’i olmuştur 

Şam.  Şam’ın Kisrâcı Saltanat 
Geleneği Ümeyye 

Müslümanlığı’nda Yaşama Şans’ı 
buldu. Yetkisi’ni Allâh’ın Arşı’ndan 
değil, Fir’awnî, Kisrâî Arş’tan alan 

bir Yönetim’in Râşid 
görülemeyeceği Açık’tı. 
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Hz. Ömer Zamanı’nda Suriye’ye Akınlar sürdü ve onun Zamanı’nda Şam, 

Mısır, Iraq, Fars vb. Bölgeler feth’edildi. Hz. Ömer’in Wâli olarak Şam’a Tâyin ettiği 

İlk Kişiler’den (Yezid, Amr) biri Ebû Süfyân’ın Oğlu Muâwiye idi. Emewîler’in  

genellikle “Qalbler’i İslâm’a ısındırılacaklar” (Müellefe-i Qulub) Grubu’ndan 

olduğunu biliyoruz. Ama Hz. Ömer Zekat dağıtılacak Yerler’den biri olan bu Grub’a 

Beyt’ül-Mâl’den Zekât vermeyi durdurdu. Yani Halife’nin Emewîler’e karşı Peşin 

bir Hükm’ü yoktu.. Samimî Müslümanlığı’nı kanıtlamış, Nitelikli Kimseler’e Görev 

verilirken Emewîler’in bundan ayrı tutulması olmazdı. Qufe’nin aksine Şam 

Wâliliği hiç değişmeden sürdü. Bunda belki de Gassânîler’in, Kisraî Yönetim’in 

Halq’ta oluşturduğu Teslimiyetçi Rûh Etkili olmuştur.  

Hz. Osmân Zamanı’nda ise zaten kendi Sülâleleri’nden biri Hilâfet’e geldiği 

için İqtidarlar’ı daha da sağlamlaştı. Böylece Muâwiye, çok önceden beri 

Hükümranlığı’nı sürdüren Önemli bir Mewki’deki Wâli olarak Hz. Ali Dönemi’ne 

ulaştı ve O’na hiçbir Zaman Biat etmedi. İran’ı feth’eden Sad ibnu Ebi Waqqâs 

(ö.675)(, Muâwiye’ye “ya eyyühe’l-Melik” diye Hitâb etmişti. ‘Niçin bana “Emîru’l-

Müminîn” demiyorsun diye sorunca, “Sen Öncekiler gibi seçilerek gelmedin” 

Cewâbı’nı almıştı. Müslümanlar’ın Gönülleri’nde Emewîler hiçbir zaman Râşid 

Halifeliğin Dewâm’ı olarak Qabul görmemiştir. Ebû Hanife’nin “Fâsıq İmâm 

arkasında Namaz kılınır, Cihâd’a katılınır” Hükmü’ne Uygun bir şekilde “Gerçekçi” 

bir Tutum içinde olunmuştur.  En Muhâlif görünenler’den Ebû Zerr (ö.652) bile, 

gerektiğinde Düşman’a karşı onların Komutası’nda Cihâd’a katılmıştır. Bütün bu 

Katılım ve Destekler’e rağmen,  Kisrâî Yönetim’i devralıp sürdürmesi  dolayısıyla 

Âl-i Ümeyye eleştirilmiştir.  

Şam’ın Hristiyanlık Târihi’nde Dönüşüm Açısı’ndan Olumsuz bir Yer’i vardır. 

Azılı bir Hristiyan Düşman’ı iken Şam’da gördüğü Rû’yet ile kendisini Îsâ’nın Adı’na 

konuşan bir “Hawârî” Konumu’na yükselterek İsewîliği Dejenere eden Kişi’dir 

Pavlus (ö.65)(. “Şam Keramet’i” ile Dejenerasyon’un Başlangıc’ı ve Merkez’i 

olmuştur Şam.  Şam’ın Kisrâcı Saltanat Geleneği Ümeyye Müslümanlığı’nda Yaşama 

Şans’ı buldu. Yetkisi’ni Allâh’ın Arşı’ndan değil, Fir’awnî, Kisrâî Arş’tan alan bir 

Yönetim’in Râşid görülemeyeceği Açık’tı.  Qalbî Boyut’taki İnanç sorgulanmaksızın 

“Fâsıq” olarak görüldüler..  

Mekke’nin Fethi’nde Ebû Süfyan’ın Evi’ne sığınanlara Emân verilmişti: 

“Ka’be’ye ve Ebû Süfyân’ın Evi’ne sığınan kurtulmuştur”. Rasûlu’llâh’ın Amca’sı 

Abbas’a “Kardeşi’nin Oğlu’nun Saltanat’ı amma büyümüş” diyen Ebû Süfyân’a, 

“Onunki Saltanat değil, Nübüwwet” Cewâbı’nı veren Abbâs’ın, birkaç Nesil Sonrası 

Çocuklar’ı Saltanat’a karşı Saltanat Mücâdele’si verdiler.  

Şam Arşı’na baktığımızda onlar belki kendilerine verilen “Emân’ı” yerine 

getirdiler: Yönetimler’i altında olanlar kurtuldular, ama Allâh’ın Arşı’na, Medine’nin 

Arşı’na, Sebe Melikesi’nin Arşı’nın bağlandığı gibi bağlanamadılar. 90 Yıllık Şam 

Arş’ı bir çok Fetihler, Şehirler’in İmâr’ı, Büyük bir Zenginlik Miras bırakmasına 

rağmen, Kayzer Zulümleri’ne de İmza attıkları için, Müslüman Gönüller’de Taht 

(Arş) kuramamıştır.  
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VI- Basra  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

Kelâm’ın harmanlandığı Yer 
 

 Halife Mansur Tarafı’ndan Abbasî Başkent’i olarak Bağdad İnşa edildiğinde 

(762), Bağdad’ta İmparatorluk Fıqhı’nı Qufe Şehr’i ve dolayısıyla Ebû Hanife 

Temsil etti. Kelâmî ve Felsefî Dayanağı’nı ise Basra ve dolayısıyla Mu’tezile Kelâm’ı 

verdi. Bağdâd’ı hazırlayan 2 Şehir’den biri olarak Basra Kapısı’ndan giriyoruz.  

  Şehir 638’de Hz. Ömer Zamanı’nda bir Ordugâh Kent’i ( Garnizon, Kışla, İleri 

Karakol, Ribat, Serhat Şehr’i) olarak kuruldu. Tıpkı Qufe gibi Sıfır’dan kurulan bir 

Şehir.. Ondan farqlı olarak, Garnizon Şekli’nde kurulduğu için, Büyük bir Câmi’den 

ve onun Etrâfı’ndaki İlim Hawzası’ndan Yoksun’du. (Basra Ulu Camii 956’de 

kurulacaktır). Basra Körfezi’nin Kıyısı’nda, 2 Nehr’in birleştiği yerde (Şattü’l-Arab), 

bir Liman Şehr’i olarak Câzibe Merkez’i olmuş ve giderek büyümüştür.  

  Hz. Osmân Zamanı’nda Medine’yi basanlar arasında Basra’dan gelmiş 

Kızgın bir Güruh da vardı (İsyâncı diğer 2 Şehir Qufe ve Mısır). Basra da,  Qufe gibi, 

Çoğunluğu’nu Mewâli’nin oluşturmuştu, 

en Önemli Eksikliği, Merkezî Büyük bir 

Câmii’nin ve bu Câmi’de ibnu Mes’ûd gibi 

Büyük bir Sahâbi’nin bulunmayışı..  

  Hz. Ali kısa bir süre ibnu Abbas’ı 

Wâli olarak görevlendirmişti fakat Haqsız 

bir İftira ile o bu Görev’den ayrıldı ve bir 

daha da böyle bir Görev Taleb etmedi. 

ibnu Abbas Mekke’de Tefsir’in Kurucu 

İsm’i olarak ortaya çıkacaktır.  

  Cemel Waqa’sı Basra Yakınları’nda gerçekleşti. Yani bir New’i “Basra 

Savaşı”. Hz. Âişe’nin (ö.678)( İsm’i bu Wesile ile Basra ile ilgili olarak geçecektir. 

Hz. Âişe, sonra Basra’da yaşamış Rabiatü’l-Adewiyye (ö.801)( gibi bir Kadın 

Önderler İlim ve Zühd Geleneği’ndeki İlkler’i Temsil ederler.  

  Basra’ya asıl Mührü’nü vuran Kişi Hasan-ı Basrî’dir (ö.728)(. Âlimler’e 

Künyeler’i verilirken doğduğu Şehir, yaşadığı, Wefât ettiği Yer, uğraştığı bir Meslek 

ya da Fizikî veya Mânewî bir Özelliği vb. Hususlar Dikkat’e alınmıştı. Hasan’da da 

onun Basra’da Yaşamışlığı öne çıkarıldı. Şehirler’in bu Şekilde Önemli İsimler’le 

anılması Şehir Ansiklopedileri’nin Dünya’daki İlk Örnekleri’nin doğmasına Zemin 

hazırlamıştır. Sonraki Dönemler’de Salnameler, bu Şehir Ansiklopedileri’nin bir 

Dewâmı’dır.  

  Basra’da Sahabe’den Kurucu bir İsim göremiyoruz. Sahâbe Sonrası 

Tabii’nden Hasan-ı Basrî )(h.21-110)( bu Şeref’i taşıdı. 120 Sahabe’den Ders aldı, 

Riwâyet dinledi. Yozlaşma’yı eleştiren, Selef-i Sâlihin Dönemi’ni yücelten, Zühd’ü 

öven Geleneğin Sahâbe Sonrası İlk Örneği’ni Teşkil eder. Dönem’in Emewî 

Kovuşturma’sı Sebebi’yle, Hadisler’i kimi Sahâbe’yi atlayarak Direk Peygamber’le 

başlattığı oluyordu. Peygamberimiz’den duymuş olan 1.,2. Sahâbi’nin Ad’ı 
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verilmemiş ki, onlarla İlişki içinde olduğu için kovuşturmaya uğramasın. Bu Tür 

Hadisler’e, İsnâd’ı Kopuk olduğu için Mürsel Hadis denir. Ehl-i Hadis bunu Zayıf 

Hadis olarak görürken, Ehl-i Rey Kopukluk eğer Tabiin Büyükleri’nden ise Sahih  

Hadis gibi Amel’e Konu edilmesinde Mahsur görmemişlerdir.  

  Hasan-ı Basrî neredeyse her Fırqa’nın O’nu kendi Önder’i Qabul ettiği Büyük 

bir Otorite’ye Sahip’ti. Zühd ve Taqwâ Hayatı’nın ilk Örnekleri’nden olarak 

Tasawwuf’un Önderleri’dendir. Ehl-i Hadis, Qufe Okul’u, Kelâm da O’nu 

kendilerinden sayarlar. Hasan-ı Basrî’nin Meclisi’nden kopmak sâdece bir 

İmâm’dan Kopuş olarak değil, Cemaat’tan (Ehl-i Sünnet’ten) de bir Ayrılış olarak 

görülmüştür. Amr ibnu Ubeyd (ö.761)(, Wâsıl ibnu Ata (ö.748)( O’nun Ders 

Halqası’nda bulunuyordu. Ondan İ’tizal ettiler. Ama yine de onlar Hasan’ı kendi 

İmâmlar’ı olarak anmayı sürdürdüler. Hasan-ı Basri’nin Qader Konusu’ndaki 

Görüşler’i Mu’tezile için hiç de İtici bulunmaz.  

  Abdu’l-Melik ibnu Merwân (ö.705)( O’ndan Qader Konusu’ndaki Görüşü’nü 

sormuştu. Bunun üzerine yazdığı Qader Risâlesi’nde Emewî Zulmü’nün Qader’en 

olmadığı, İmân’ın ve Küfr’ün kendi İhtiyârımız’la olduğunu, Onun Emri’nin Qader 

olduğu ve Onun Adalet’i, İhsan’ı, İmân’ı emr’ettiğini, Fenâlığı, Hayasızlığı 

emretmediğini ve bu emretmediği Kötülükler’in Qader olmadığını, yapılacak İşler’in 

önce’den Taqdir edilmediği, Ameller’e göre Mükâfat veya Cezâ olacağı söyleyerek  

Emewîler’i uyardı.78  

 

 

  Rabiât’ul-Adewiyye 
 )(751-801)(  

 

  Ad’ı Basra’yla özdeşleşmiş bir başka İsim.. O Dönem’de Erkekler’de dâhi az 

görülen bir Zühd Hayatı’nı bir New’i Tekke, Manastır Hayatı’nı seçiyor. Rahibeler 

gibi hiç evlenmedi. Faqir bir Aile’nin Ad’ı San’ı olmayan 4.Çocuğu olarak doğuyor. 

Köle Kız olarak satılıyor. Kendisinde görülen Mânewî Hasletler Sebebi’yle 

Efendi’since Azad ediliyor.  

  Bu İçli, Duygulu Hanım, yaşadığı Deruni Dinî Hayat’la Etrâfı’na Feyz saçtı ve 

Dönem’in Büyük Âlimler’i onun Sohbetleri’nden İstifa’de etti.  Attar (ö.1119)( onu 

“Ricâl’ullâh” arasında ele almıştı. Bunu şöyle gerekçelendirdi: “Bir Kadın Yüce 

Allah’a giden Yol’da erkekçe yürürse artık o Kadın değil Er’dir”.  

  Zâhir’le Bâtın arasındaki Farq’ı vurgulayan Örnekler ve Menqıbeler geldi 

ondan. Zâhir’i reddetmeyen ama onun daha Derini’nde bir başka İnceliğe dikkat 

çeken Sözler ve Olaylar’dır bunlar.  

  Msl. Ünlü Zâhid Salih b. Beşir el-Mürrî (ö.792)( “Sürekli Kapı’yı çalarsanız 

Gün gelir Kapı açılır” demişti. Buna benzer Âyetler, Hadisler, Hz.İsa’nın Sözler’i de 

vardır. Zâhir’de Doğru olan bu Söz’e Rabia “Kapı ne zaman kapandı ki açılsın” 

diyerek dikkat çeker. Bu daha Doğru Söz Karşısı’nda el-Mürrî “Adam Câhil, bu Kadın 

Âlim” diyerek onu Taltif ve Tasdik eder.  

 

                                                 
78  Risâle’nin bize ulaşan Versiyon’nu Tartışmaşlı’dır. 
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  İbrâhim ibnu Edhem ö.779 
 

  Belh Sultanı’nın Oğlu Tacı’nı Tahtı’nı bırakıp, (Buda gibi) Zühd Hayatı’na 

kendini adamıştı. Horasanlı Zâhidimiz Cizre’de Wefât etti. Wefatı’ndan önce 

Basra’ya da uğrayıp Basralılar’a Nasihatler etmişti. Zühd Hayatı’nı tanıtan İlk 

Örnekleri’nden biri olan İbrâhim onlara 10 Madde sıralar. Gaflet içindedirler bu 10 

Husus Sebebi’yle Dualar’ı Qabul olmamaktadır.  Dilleri’nde olup ta Qalbleri’ne 

inmemiş Wasıflar’ı zikr’eder. Böylece o da Zâhir ile Bâtın arasındaki Ayrım’a Dikkat 

çeker.  Bu Ziyareti’yle Basra’da İz bıraktı.  

 

 Basra 300’lerden önce İmâm Eş’ârî’nin (ö.935)( de Kenti’dir. Yemen’in 

Eş’ar Bölgesi’nden, Ebû Mûsâ el-Eş’ârî’nin (ö.662) Soyu’ndan. 260’ta doğdu, 40 

Yaşı’nda Basra’yı Terk edip Bağdad’a yerleşti. Basra’nın en Büyük Kelâm Hoca’sı 

el-Cübbâî (ö.916)( , aynı Zaman’da Üvey Babası’dır. Hadis, Fıqıh Hocalar’ı dışında 

Kelâm’daki Üstad’ı da O’ydu.. el-Cubbaî ile Tartışması’ndan sonra sadece onun 

Meclisi’nden değil, Şehri’nden de ayrılmış ve Ahmed ibnu Hanbel’in (ö.855)( 

Öğrencileri’nin Bağdad’taki Meclisi’ne katılmıştı. Ama dışlandı. Mu’tezile’den İ’tizâl 

ettiği gibi, Hanbelîler’in de tümü’yle Gönlü’nü kazanamadı.  

 

 
 

VII-Bağdad I-II  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

 

Medinet’üs-Selam/Müslümanlığın Binbir Yüz’ü 
 

  Medine Arş’ı Hz. Ali Zamanı’ndan başlayarak önce Qufe’ye, sonra da Şam’a 

İntiqal etmişti. İlk Abbasî Halife’si Seffâh Qûfe’ye, Qûfe’nin Enbâr Mahallesi’ne, bir 

Saray İnşâ ederek Payitaht’ı Tekrar Şam’ın Doğusu’na getirdi. Seffâh’tan sonra 

 Mansur ise Qûfe’nin Haşimiyye Bölgesi’nde Başşehir düşünmüştü.  Ancak burada 

çok Uzun Süre kalamadı. Hz. Ali Taraftar’ı Qufeliler Ordu üzerinde Menfi Tesir 

edebilirdi. Yepyeni bir Payitaht Merkez’i olarak Dicle’nin iki Yakası’nda kurulmak 

üzere Bağdad Mewkii Uygun görüldü.  

  Qufe ve Basra gibi, Bağdad da Sıfır’dan İnşâ edildi. Bağdad İsm’i 

Hammurabi’den (MÖ.1750)( beri biliniyor. Abbasîler Dönemi’nde ise, Eski 

Yerleşim Yerler’i olarak birkaç Köy’den İbaret’ti. Bağdad’ın Kelime olarak Farsça 

Köken’den geldiği Qabul edildiğinde, “Tanrı’nın İhsan’ı, Armağanı” Anlamı’na 

geliyor. Aramîce’de ise, “Koyun Ağılı” olabilir. Genel Görüş Kelime’nin Aslı’nın 

Farsça olduğu Şekli’nde.  

  Halife Mansur’u, Ebû Hanife ve İmâm Mâlik ile ilgili Anekdotlar’da Olumsuz 

bir Yüz’le tanımıştık. Târih bazen, Siyah-Beyaz bir Çizgi’de gitmez ve Kişiler’in ve 

Olaylar’ın İnişli Çıkışlı izlenen Sahneler’i vardır. Aslında İnsan olarak hepimiz,  

Beşerî Yönlerimiz’le böyle  Olumlu ve Olumsuz bir Târih’in içinden geçeriz.  İlâhî 

Kitab’ın bildirdiği Peygamber Qıssalar’ı sadece, bu tür İyi ve Kötü’nün tam bir 
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Saflaşması’nı sunar.  Orada, mesela, Fir’awn Kötü’dür, Mûsâ İyi. Allâh’ın İdealize 

ettiği ve Sonucu’nu bildirdiği Biyografiler’in dışında, İnsanoğlu’nu İyi ve Kötü 

Yönleri’yle ele alınacaktır. Mansur’un Hasenatları’ndan da söz’edilebilir.  

  Mansur’un Bağdad’ının 4 Kapı’sı vardı: Payitahtlığı Şam’dan alarak Şam’ın 

Wâris’i olmuştu. Amelî uygulamasını Qufe’den alarak bir Kapısı’na Qufe’den 

girilmişti. Aqıdesi’nin Kelam Boyut’u, Mu’tezile’ye dayandığı için, Basra’ya açılan 

bir Kapı’sı vardı. Nihâyet, Horasan Hapısı’ndan, Ebû Müslim el-Horasânî’den 

başlayarak, Horasanlı Mewâli Ordu’su girmişti. 3 Asır sonra ise, yine Horasan 

Kapısı’ndan, Büweyhîler’i kovan Selçuklular geldiler.  

  Mansur’un Hayal ettiği, Adı’nı ve Cismi’ni İnşâ ettiği Bağdad’ın 

İzdüşümü’nde Babil’i ve Qudüs’ü görüyoruz. Aslında Babil, Bağdad’ın 50 km. 

Güneyi’nde kurulmuş bir Kent. Sümer ve Akad Topraklar’ı üzerinde Bâbil 

İmparatorluğu yükseliyor. Bâbil de Bağdad gibi, Uygarlıklar’ın yoğrulduğu, 

harmanlandığı Kozmopolit bir Şehir.  Bâbil, Sâmî Dil Ailesi İçinde, Arapça-

İbranîce’den da tanıdığımız Bab ve İl Kelimeleri’nden oluşuyor, Anlam’ı: Tanrı’nın 

Kap’ısı. Bâbil, Tanrı’nın Kapı’sı; Bağdad, Tanrı’nın İhsan’ı;  Bâb-ı Âli (İstanbul), 

Yüce Kapı; Arz-ı Mew’ûd, Tanrı’nın Waat ettiği Yer; Darü’s-Selâm, Cennet Topraklar’ı, 

Qudüs-Bağdad.  

  Talmut ve Tewrât’ta, Yunan Mitolojileri’ni andırır bir Şekilde, İnsanlar’ın 

Tanrı’yla ya da Tanrı’nın İnsanlar’la çekişmesini anlatan bir “Bâbil Efsâne’si” geçer. 

Efsâne’ye göre, Başlangıç’ta İnsanlar’ın Tek Dil’i vardı. Göğe yükselecek, Tanrı’ya 

varacak bir Kule yapmak istediler. Onların bunu başarabileceğini gören Tanrı,  her 

birini ayrı ayrı Diller’e ayırarak aralarındaki Uyum ve Anlaşma’yı bozdu. Böylece bir 

sürü Dil’in ortaya çıktığı Kozmopolit Bâbil ile karşı karşıya geldik.  

  Eski Ahid’in Bâbil Efsanesi’nde,  Uygarlıklar’ın Harman olup Şehr’in bir 

Metropol Hali’ne gelmesi, olumsuz bir Dil’le anlatılıyor. Farqlı Diller’in Farqlı 

Duygular, Düşünceler getireceği ve Sonuc’un Yıkım olacağı öngörülüyor. Halbuki, 

Medeniyet Kapılarımız’dan Bağdad’ın “Binbir Yüzü’nün” olmasını  biz, İftihar 

Wesile’si olararak görüyoruz. Ayrıca Eski Ahid’in bu Efsâne’si, Tanrı’yı, İnsan’ın 

İyiliği’ni istemez, onunla çekişir bir Waziyet’te sunduğu için, Yunan 

Mitolojileri’nden alınma Antropomorfik bir Tanrı İmajı’na Sâhip.   Efsâne’deki 

“İnsan’a Düşman Tanrı”nın aksine, Qur’ân’da, İnsan’ın İyiliği’ni istemeyen ve ona 

Apaçık Düşman olan, Allâh değil, Şeytân olarak Taswir edilir; İnsan’a Esmâ’yı, 

Bilgi’yi öğreten, Melekler’in ona Secde etmesini emreden, İnsan’a güvenen ise 
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Allâh’tır. 79 Şeytânî Bakış Açıları’yla düşünülmüş Yunan Mitolojileri’nin Muharref 

Tewrât’ta bu denli Mâkes bulması Üzücü.  

  Efsâne Boyutu’nu geçersek, Muhteşem Bâbil Kent’i ile, Bağdad’ın, Qudüs’ün 

Hikâyeler’i birbirine benziyor. Halife Mansur, Qur’ân’da Cennet Anlamı’nda 

kullanılan “Dâru’s-Selâm”dan 80 İlham’la, Bağdad’a “Medinet’üs-Selâm”  Adı’nı 

vermişti. Resmî Belgeler’de, Sikkeler’de bu Ad’ı kullandı. Daha sonra tekrar Bağdad 

Kullanım’ı yaygınlaşsa da Mansur’un bu Tercih’i de Anlamlı’dır. Dârü’s-Selâm, 

İbranice’de Yeru Şalem demektir ki, Yahudiler Qudüs’e böyle seslenir.  Yine 

Qur’ân’da da geçtiği üzere “Waat edilmiş Topraklar” (Arz-ı Mew’ûd)81, “Allâh’ın 

İhsân’ı , Vergi’si olan Yer” Anlamı’ndaki Bağdad’ı çağrıştırıyor. Allâh’ın İhsan 

edeceği Yer, el-En’âm 127’deki Terkip’te geçtiği üzere,   Dârü’s-Selam, Esenlik Yurd’u 

olan Cennet’tir.  Mansur’un Sarayı’nda Bağdad’a Medinet’üs-Selâm deniyordu. 

 Qudüs’ün iki Ad’ı olan Yeru Şalem ve Arzı Mew’ûd, böylece Bağdad’ta Karşılığı’nı 

buluyor.  

  Süleymân Peygamber Dönem’i Yeru Şalem, nasıl ki Müslüman 

İsrâiloğulları Târihi’nde bir Zirwe ise,  Binbiryüzü ve Binbir Gece Zenginliği ile de 

Bağdad, böyle bir İhtişam ile Zirwe’dir.  Medinet’üs-Selâm, kendi Medeniyet 

Hawzası’na Büyük bir Selâm’ı, Emniyet’i, Barış’ı getirmiştir. Roma Sivilizasyon’u 

kendi Egemenlik Sahası’na, Pax Romana (Roma Sulh’u, Selamet’i, Barış’ı) demişti.  

Nitekim Osmanlı Hakimiyeti’ne de Pax Ottamana denilmiştir.  Buradaki Sulh ve 

Emniyet Vurgusu’nu Qureyş İlafı’ndan bahs’eden Sure’de de görüyoruz. Qureyş 

İ’laf’ı (Pax Qureyshite) ile Allâh onları Korku’dan ve Açlık’tan Emin kılmışt.  

  Mansur’un Esin Kaynağı Qur’ân olmalı. O adeta Yeryüzü’nde Cennet’i bulmak 

istedi. Qıble’si Düzgün Medine Arşı’nın Cenneti’ni. Dışarıdaki Yoksul Uygarlıklar 

için Bağdad İmaj’ı, gerçekten de Binbir Gece Masalları’nın geçtiği, Bahçeler’i, 

Saraylar’ı, Zenginliği, Entelektüel Miras’ı, Bilim’i, Kültür’ü, Sanatı’yla Medeniyet’in 

Adres’i idi.  

  Mansur Qudüs’teki Süleymân Mabed’i ve Süleymân Sarayı’nı da İhmal 

etmedi. Dicle’nin iki yakası’nda Bir Câmi ve bir Saray İnşâ ettirmişti. Mansur Camii 

Abbasîler’in en Büyük Câmii olmayı sürdürdü.  Sarayı’ndaki Mimârî İhtişâm ise 

Kapısı’ndan başlıyordu. Altın Süslemeli Kapısı’ndan dolayı, “Bâbü’z-Zeheb”  Adı’nı 

almıştı. Selçuklular’da da gördüğümüz Taç Kapı’nın ve Mihrâb’ın Mimari’deki 

Önem’i  bu şekilde Tewârüs edilmiştir. Qudüs’le bu Benzerlik, belki “Medine 

Arşı’na” Bağlanma Arzusu’nun bir Tezâhür’ü olarak da görülebilir. Bunlar da Olumlu 

Mansur Okumalar’ı olsun.  

  1258’de Moğollarca Yıkım’ı, “Ye’cüc, Me’cüc Bağdad’ını doğurdu. Yüzyıl 

içinde Müslümanlaşan Moğollar’ın ardından, Karakoyunlular, Akkoyunlular, 

Safewîler ve 1534’ten sonra da Osmanlılar’ın Bağdad’ı yaşadı. Aslında Tuğrul 

Bey’in 1065’te Bağdad’a girip Halife’yi Büweyhîler’den kurtarmasından başlarsak, 

bin Yıl’dır burası Türkler’in Özel İlgisi’ndedir. Son Yılları’nda ise tam bir Sağır 

kesilmişiz Bağdad’a.  

                                                 
79   2/el-Baqara 30-37 
80  10/Yunûs 20 
81  İbrânîce'de “Eretz Israel” denilen bu Bölge Bereketli arz” olarak kaydedilmektedir. (el-Enbiyâ, 

21/71) Bereketli arz” olarak kaydedilmektedir. (el-Enbiyâ, 21/71) 
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        İfrikiyye 
 

VIII-Qâhire I-II  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

 

Müslümanlığın Bâtın-Zâhir Savaş’ı 
 

  “Zâhir” ve “Bâtın” Kelimeleri’nin Müşterek Kullanımı’nda “Zâhir” önce 

söylenir. Burdaki “Bâtın-Zâhir” Şeklinde sıralanması bu Kelimeler’den daha Genel 

bir Muhtewa’da bahs’edilmesinden kaynaklanıyor. Abbasî Bağdad’ı başta olmak 

üzere Sünnî Coğrafya’ya karşı, Qâhire Merkezli Bâtınî bir Kalkışma oldu. Bu 

Savaş’ın Başlatıcısı olarak İsmâilî Bâtınîlik göründüğü için, Sıralama bu Şekil’de 

değiştirildi. Bağdad’a Muhalif Siyâsî Güc’ü Qâhire örgütlerken, İdeolojik Temeli’ni 

de, Sünnî- (Şia da Dâhil olarak) Zâhir’e Bağlı Tüm İslâm Coğrafyası’nı Karşısı’na 

alacak Şekilde, Bâtınîliğe dayadı.  

  Mısır’ta Târih tabi ki, Fâtımîler’le başlamaz. Mısır, Hz. Ömer Zamanı’nda 

Amr ibn’ül-As (ö.664)( Komutası’nda feth’edilti. Sıffin Savaşı’na Muâwiye’nin 

yanı’nda katılacak olan Amr’ın, Hakem Olayı’ndaki İşler’i onun Mısır Fâtih’i 

olmasını unutturacaktır çoğu Wicdân’a.  Mısır’ın Sorunlu  Târih’i, böyle bir Tâlih’le 

başlamış oldu. Qıptî Muqawwıslar’ın İskenderiye’deki Başkentleri’nin yerine, çok 

daha Güney’de, Fustat Şehr’i Amr Tarafı’ndan kuruldu. Eski Mısır’ın en Meşhur 

Firawn Piramitleri’nin bulunduğu, 1800ler’de keşfedilmiş Giza Piramitleri’nin 

olduğu bir Yerleşim Yeri olan Babilon Yakınları’nda kuruldu. Fustât kurulduğunda 

Müslümanlar, Mısır’ın en Büyük Fir’awnları’nın olduğu yerde, Napolyon’dan 

(ö.1821)( sonra keşfedilen Menfis Şehri’ne, Giza Piramitleri’nin olduğu Yer’e 

Başkent kurduklarını bilmiyorlardı. Ama Eski Dünya’nın Tam Qalbi’ne İslâm 

Mühr’ü vurulması, Roma’nın da aynı Âqıbet’e uğrayacağının bir İşareti’ydi belki. 

Fustât’ın bu Önem’i onu Ayrıcalıklı kılmakta, Sıfır’dan kurulan Şehirler’e değil, 

İstanbul’a Muqâyese etmemizi gerektirir.  

  Qûfe ve Basra gibi Sıfır’dan kurulan Şehirler’e Örnek olmasına rağmen 

Fustat’ın başka bir Önem’i daha vardır: Fir’awnlar’ın Mısır’ı, MÖ.3000-500 

arasındaki 2500 Yıllık Roma’dan Önceki bir Târih Dilimi’nin Merkezi’dir. Eski 

Dünyâ’nın Siyâsî Merkez’i olarak, İbrâhim’in, Yûsuf’un, Mûsâ’nın İlâhî Mesaj’ı 

ulaştırdığı Nihâî Nokta’dır Mısır. MÖ.500 Mısrî Çevrim’in(*) bitip Rûmî 

Çevrim’in(*) başladığı Târih’i de işâretliyor. A’lâ Sûresi’nde İbrâhim ve Mûsâ’nın 

Kitâbları’na “Suhûf-u Ûla”(Ewwelkiler’in Sahifeler’i) deniliyor. O Gün’ün 

Dünyâsı’nda Wahy’in ulaştırılacağı Ana Hedef, Mısır ve Firawnlar olmaktaydı. Eğer 

bir “Ewwelkiler’in Sayfalar’ı” varsa, ‘Suhûf-u Uhrâ’ olarak da Roma’ya gönderilmiş 

Peygamberler’in olması gerektiğini farz’edilebilir. Nitekim, MÖ.500’den Bugün’e 

2.500 Yıllık Zaman Dilimi’nde, Rûmî Çevrim’de, 2 Büyük Peygamber’in Adı’yla 

Dünya çalkalandı.  

  Hz. Ömer Zamanı’nda Mısır’ın Fethi’yle Eski Dünyâ’nın Merkez’i feth’edilmiş 

oluyor. Bağdâd gibi Fustât da Önemli bir Yerleşim Yeri’nin Yakını’na kurulmuştu. 

Ama, Eski Dünyâ’nın Merkez’i olmak Bakımı’ndan Fustât Şehri’ni (Qâhire,) 
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600ler’de Doğu Roma’nın Başkent’i olan İstanbul ile Muqâyese edebiliriz ancak. 

Dilimiz’de Mısır, “Şehir, Medeniyet” demektir. “Dün’ün Mısırı’nı” İfade için hâla bu 

Kelime’yi Muhâfaza ediyoruz. Başkaları Qıptî Halqları’ndan dolayı buraya Egypt 

diyor. Bugün’ün Mısır’ı ise Roma olmaktadır.  

  Siyer’in İlk Sûreleri’nde “Şüphesiz size, üzerinize Şâhid olacak bir Elçi 

gönderdik; Fir’awun'a bir Elçi gönderdiğimiz gibi”82 buyuruluyor. Fir’awun’a 

gönderilen Elçi, Mûsâ’dır ve Hz. Peygamber’in Konum’u Mûsâ’ya benzetiliyor. O, 

sadece Qureyş’den başlayan ama yalnızca, Arab’a,  Fars’a, Kürd’e, Türk’e değil, 

bunların hepsi demek olan Roma İmparatorluğu’na gönderilmişti. İmparator 

Heraklit’e )(5 Ekim 610 - 11 Şubat 641)(, Muqawkıs’a, Kisra’ya (ö.628)( vb. 

gönderdiği Mektupları’yla, Wahy’in ulaşacağı Yerler’in Adresi’ni de bize göstermişti. 

Hz. Peygamber’ten 10 Yıl sonra 642’de, Hz. Ömer Zamanı’nda Mısır’a girildi. 

Mısır, Medine’ye bağlanmakla,  artık Bütün Târihi’yle Medeniyetimiz’in bir Parça’sı 

oldu.   

  Eski Mısır’ın Târih’i, bir yerde, Peygamberler’in de Târih’i oluyor ki, burası 

Wahy’in Tahkiye ettiği İslâm Târihi’dir. İçinde bulunduğumuz 1400 Yıllık 

Peygambersiz Târih ise, Müslüman (Düşünce) Târih’i..  Ya’qûb’un Çocuklar’ı83, 

Yûsuf, sonra Mûsâ, İbrâhimî Tebliğ’i Mısır’a, Saray’a, Fir’awn’a duyurmuşlardı. 

Hz. Mûsâ Zamanı’nda Mısır’ın İstikbar’ı ile orada yaşamak imkansızlaşınca Arz-ı 

Mew’ûd’a, Beyt’ul-Muqaddes’e doğru Çıkış gerçekleşti.  

   Îsâ Mesih ile ilgili olarak da İnciller’de bir Mısır Ziyâret’i Hikaye edilir. 

Heredos’un Çocuk Qatli’nden kurtulmak için 12 Yaşı’na kadar Annesi’yle beraber 

Mısır’a kaçırıldığı anlatılır.84 Hıristiyanlar Tewrât’ta geçen “Mısır’dan Oğlum’u 

çağırdım” 85 İfadesi’nin böylece gerçekleştiğine inanırlar. Böylece Hz.Musa ile 

kurulan Paralellikler dolayısıyla onun 2. Mûsâ olduğu anlatılmak istenir. Bu 

Yorum’a katılabiliriz. Rûmî Çevrim’de Hz. Îsâ ve Hz.Peygamber’in Konumları’nın 

Hz. Mûsâ’ya benzediğini Mâlum.  

  Hacer Annemiz Mısırlı bir Hanım’dı. Mısır’ın Feth’i aynı Zaman’da, 

Rasûlu’llâh’ın Anne Yönü’nden, “Anavatanı’na”  Watan-ı Aslîsi’ne bir Geliş’tir. Hz. 

Rasûl’ün Muqawqıs’a Da’wet Mektub’u ve Qıptî Muqawqıs’ın Mısırlı Hanım 

Maria Annemiz’i göndermesi yine Mısır’ın İslâm Târihi’nde altı çizilmesi gereken 

Yönler’dir. O Maria ki Ehl-i Beyt olmuştu,  Rasûlu’llâh’ın Ata’sı İbrâhim’in Adı’nda 

bir İbrâhim doğurmuştu. Hacer’den gelen Hacer’e döndü ve İbrâhim’de böylece 

buluştu.  Bugün Seyyide Zeynep, Mısır’ın Bağrı’nda yatıyor. 

  Bağdad’ın Beytü’l-Hikmesi’nin, doğal olarak Mısır’a da girmiş olması 

gerekir. Beytü’l-Hikme ve Mısır deyince, Yunan Bilgeliği’nin Semâwî Din ile 

uzlaştığını İddia eden İlk Örneği hatırlıyoruz. İskenderiyeli Yahudi Filozof Philon 

(ö.50)(, Hz. Îsâ ile Çağdaş’tı ve Yunan Felsefesi’nin Yahudilik’le uzlaştığını 

göstermeye İlk Teşebbüs eden Kişi o oldu. Hıristiyanlığı, Îsâ Peygamber’i Qabul 

ettiğine dair bir Bilgimiz yok, ama Philon’un açtığı Yol, daha sonra Hıristiyanlar’ın 

                                                 
82  73/el-Müzzemmil 15 
83  12/Yûsuf 67, 
84  Matta  2/14,  
85  Hoşea 11/1 
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ve Beyt’ül-Hikme ile Müslümanlar’ın yapacaklarının bir benzeri olma Hüwiyeti’ni 

Muhâfaza etti.  

  Philon’un yaşadığı İskenderiye, Mısrî Çevrim’in Eski Mısır’ı değildir artık. 

Roma’nın Hakimiyet’i içinde 2-3 Asır Öncesi’nden başlayarak helenleşmiş, Rûmî 

Gün’e(*) İntibak etmişti. Roma’nın Hıristiyan olmasıyla da, Mısır’ın Yerli Halq’ı 

Qıptîler Monofizit  Qıptî Kilisesi’nin Hıristiyanlar’ı oldular. Bütün bu Helenleşme, 

Hıristiyanlaşma Süreçleri’nde, ne Diller’i ne de Kültürler’i Mısır’a Has Özellikleri’ni 

koruyabildi. Bu Dönem’de önce Yahudiler sonra da Hıristiyanlar dâhi Büyük 

Ölçü’de helenleştiler. İ.Ö II.Yüzyıl’daki Yetmişler Çeviri’si Tewrât’ın Aslı olarak 

qabul edilen Grekçe bir Metin’di. Yahudiler bile Hawralar’da Tewrât’ı bu Grekçe 

Çeviri’den okuyorlardı. Hıristiyanlar’ın ise daha fazla helenleştiğini söylemeye bile 

gerek yok.  

  Bu Süreçler içinde Qıptî Dili bir Alt Dil hâli’ne gelmişti. Demek ki Qıptî Dili’ni 

ve Halqı’nı yok etmek diye bir Durum’u Müslümanlar’ın Fethi’yle bağlandıramayız. 

Bölge Müslüman olunca zaten Arızi duran Helenistik Yönü’nü ve önemsizleştirilmiş 

Qıptî Yönü’nü, Tabiatı’yla bıraktı. Arapça’yı Qabul etti ve araplaştı. Fetihler’in başka 

Bölgeler’de yapmadığı Asimile etme gibi bir Haksız uygulamayı burada 

gerçekleştirdiğini söylemek için hiçbir Haqlı neden yok. Qıptıce’yi ve Qıptîliği 

ikincil Konum’a gelmesi  Fetih gelmeden önce böyleydi. ve Müslüman olanlar Doğal 

Seyri’ni izleyerek Grekçe’yi bırakıp Arapça’yı Ana Dili Qabul etti.  

 

  Qâhire önce Bâtın oldu, sonra Zâhir oldu. Fâtımîler’den sonra 

Eyyûbîler’den Memluklüler’e giderken Zâhiriliğe doğru Yolculuk etti.  

  Fustât Yakınları’nda el-Asker ve Katai Şehirler’i 700-800ler’de kurulmuş 

Başşehirler’dir. Fâtımîler Dönemi’nde Qâhire Adı verilen Şehir de öncekilerin 

Yakını’nda idi. Bugün Fustât, el-Asker ve Katai, Qâhire’nin birer Mahalle’si 

Konumu’ndalar.  İskenderiye yerine Fustât’ın Başkent olarak kurulması, buranın 

Müslüman Dünyâ’sı ile, Suriye, oradan öteki Müslüman Merkezler’le İletişim’in 

daha Münâsip görünmesi dolayısıyladır. Müslüman Şehirleri’nin yanında Köhne 

birer Barbar Şehirler’i olan Grek ve Avrupa’ya Bizans dâhi İltifat etmiyordu. Bu 

bakımdan Başkent daha Güney’e alındı.  

  Fâtımî Halife’si Muiz li-dini’llâh (ö.975)( Dönemi’nde, Mısır’daki İhşidî 

Hakimiyeti’ne son verildi. 969’da Fustat alındı. Katai’nin Kuzeyi’nde Qâhire Şehr’i 

kuruldu. “Düşmanları’nı qahreden” Anlamı’nda Qâhire, Hilâfet Merkez’i oldu. 

Abbasîler’i qahr’edecek Alternatif Hilâfet Merkez’i “Qâhire”.  Mısır Fatımîler’den 

alınıp, Bâtınîlik’ten Zâhiriliğe, Sünnîliğe, geçince Eski Adlar’ı değiştirilmemişti. 

Qâhire, Ezher… aynı İsim’le Varlıkları’nı sürdürdüler.  

  el-Ezher Ad’ı, Fâtıma Annemiz’in Künye’si olan “Zehrâ”ya atfen verilmişti. 

Nitekim Fâtımîler Sahte bir Şecere ile Fâtımâ’nın Soyu’ndan geldiklerini İddia 

ediyorlardı. Başlangıç’ta Câmi iken daha sonra Külliyeler’i ile gelişerek, Medrese’ye 

dönüşmüştü (988). Ezher, Bâtınî Propagandası’nın ve Öğretileri’nin yayılması için, 

Fâtımîler’e çok Büyük Hizmetler yapmıştı. Bağdad’taki Nizâmiye Medreseler’i, bu 

Tehdid’e Cewâp vermek için , 1068’de kurulmaya başlandı.  

  Qudüs Fâtih’i, Selahâd-Dîn Eyyûbî (ö.1193)( Tarafı’ndan 1171’de Fâtımîler 

yıkılınca, Mısır yine, Eski’den olduğu gibi, Şafî Mezhebi’ne döndü. Fâtımîler’in Son 
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Dönemleri’nde Wezirler zaten sünnîleşmişti ve Halq arasında da Sünnîlik Yaygın 

idi. Sünnî Wezirler’den biri de Selâha’d-Dîn’in Amca’sı idi. Qudüs’e Mi’rac Gece’si 

girmiş olan Selâha’d-Dîn, Medine’ye bağlı diğer Şehirlerimiz’i Tehdit eden Bâtınî 

Mısırı’da bertaraf ederek, Harameyn’i  Güven altına alan Kişi oldu. Hem Qudüs’ün 

hem de Mekke-Medine’nin Güvenliği’nde Eyyûbî’nin yaptıkları unutulamaz. 

Eyyûbîler Dönemi’nde Yeni Büyük bir Câmi İnşa edilmedi, ama Tepki olarak 

Ezher’in yerine, Amr ibnül-As’ın Câmi’si Tercih edildi. Memluklular Ezher’i tekrar 

popülerleştirdiler.  

  Zâhir-Bâtın Savaşı’nda, Haçlı Saldırılar’ı Günleri’nin ve Moğol Yıkım’ı 

Öncesi’nin bizi zayıflatan Yönleri’ni görmek Mümkün’dür. Haçlılar’la İşbirliği 

yapmış olan Fâtımîler, hem Siyâsî hem de Mânewî olarak “Zâhir”e Büyük Zarar 

verdiler. Ulemâ için çok Ciddi Tehdit oluşturdular. Bu yüzden el-Gazâlî el-Munkîzu 

mine’d-Dalal Adlı Eseri’nde Kelamcı ve Filozoflar’dan çok Bâtınîler’i Sert Eleştiriler’e 

Tabi tutar.  

 

 

  İmâm Şâfi:  
  )(150-254/ 767-820)(  

 

  Hanefîlik’ten sonra Sünnî Dünyâ’nın en Büyük Mezheb’i. Ebû Hanife’nin 

Zamanı’nda İlim Dünyâsı’nda bir çok Önemli Şahıs, kendisi gibi, Mewâli idi. İmâm 

Şâfî ise Qureyş Kökenli’dir. Bu da Arap Dünyâsı’nda O’nun daha çok Teweccüh 

bulmasını İzâh edebilir.  

  Ebû Hanife’den adeta El alırcasına O’nun Wefât ettiği Yıl Filistin/Gazze’de 

doğdu (150). Sahabî Dedeleri’nin Memleket’i  Mekke’ye Göç, ve oradan Süt Anne’ye 

veriliş. Mekke, eş-Şâfî’nin Hayâtı’nda dönüp dönüp geldiği Yer’dir. Bâdiye’deki 

Huzeyl Qabile’si içinde Fasih Arapça’yı öğreniyor. İmâm Şâfi’nin Edebî Kimliği de 

var, Şiirler yazmış ve bu Şiirler Arap Dili’nin İncelikleri’ni göstermek için kullanılır. 

Bedewîler’in Fasih Arapça’sı, Dil’i Kullanımlar’ı, 

Câhiliye Şiir’i, Nahiwciler’in Önem verdiği 

Hususlar’dır. Şâfî’nin Şiirler’i de, kendisinden 

Öncekiler’le beraber, bu Konu’da önemsenir.  

  7 Yaşı’nda Qur’ân’ı, 10 Yaşı’nda İmâm Mâlik’in 

el-Muwatta’ını ezberlemişti. İmâm Mâlik’in Wefât 

etmeden önceki son 9 Yılı’nı Medine’de O’nunla 

birlikte geçirdi.  Sufyan ibnu Uyeyne’den (ö.813)( de 

Ders aldı. Böylece Medine’nin 7 Faqihi’nden başlayıp 

İmâm Mâlik’e gelen Silsile’nin İlmi’ni öğrenmiş oldu.  

  Abbasî Wâli’si O’nu  Yemen’e Qadı olarak 

getirdi, Dewr-i Saadet’te Yemen’e Wâli olarak giden 

Muaz’ın “… onda da bulamazsam kendi İctihadım’la..” 

diyerek gittiği Bölge’ye. Yine o Muaz ki, Ensâr’dan bir 

Sahabi olarak Mekke’ye de Öğretmen olmuştu 

Fetih’ten sonra.  Böylece İmâm Şâfî, Mekke’de, Medine’de, Yemen’de Sahâbe ve 

Tabiin’den Önemli Kişiler’e Wâris oldu. İlmi’ni artırmak üzere Bağdad’a geldi daha 
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sonra. Qadı’l-Qudât olarak Ebû Yûsuf’un bulunduğu Ülke’ye, Harûn er-Reşîd’in 

(ö.775)( Ülkesi’ne, Bağdad’a geldi.  İbtâlü’l-İstihsân Adlı Eseri’ni, Ebû Hanife’nin 

“İstihsân” Görüşü’nü eleştirmek için burada yazdı. Yine er-Risâle fi’l-Usûl, Fıqh’ın ilk 

Usûl Kitab’ı olarak Tedwin edilmiş bizzat O’nun Tarafı’ndan.  İmâm  Zeydin  el- 

Mecmu’u da İlk Usul Kitâb’ı sayılabilir, ama onun Zeyd Tarafı’ndan mı yoksa 

Öğrenciler’i Tarafı’ndan mı derlendiği Tartışmalı’dır.  

  Usûl-i Fıqh’ın Temsilci’si Ebû Hanife ve Hanefiler’den önce bir Usûl Kitâb’ı 

yazmak, İmâm Şâfi’ye Nasib oluyor. Hanefîlik “Rey” Mezheb’i bilinir, Mâlikîlik de 

buna Dâhil edilir; Şâfî ve Hanbelîlik ise “Hadisci” olarak anılır. Ama İlk Fıqıh Usûl’ü 

Kitâbı’nı yazan’dır eş-Şâfî. Ehl-i Hadis Geleneği’nden gelen ama Ehl-i Rey’in Önem 

verdiği “Usûl” Konusu’na İlk Te’lif Katkı’yı yapan İmâm Şâfî, Mezhebi’nin 

Derinliği’ni gösterdi. “İctihad, Qıyâs’tan İbâret’tir” diyerek Qıyâs’ın Meşruluğu’nu 

savundu. Ama aynı zaman’da bu Görüşü’yle İstihsân’ı “İctihad” olarak görmediğini 

söylemiş oluyordu.  

   İmâm Şâfî, Hadis Kitab’ı yazmamakla beraber, Ebû Hanife’nin aksine İsnâd 

Zincirleri’nde bir Râwi olarak Yer buldu. Sahih-i Buhâri’de, Sünen-i ibnu Mâce, 

Ebû Dâwûd, et-Tirmizî, Müslim’in Kitapları’nda bir Râwî olarak İmâm Şâfî’ye 

rastlarız. Bu Hadis Kitâbları’nı okuyanlar Ebû Hanife’nin içinde olduğu bir Riwâyet 

Zinciri’ni göremezler ama, İmâm Şâfî’yi görürler. Bu da Hadisciler’in İmâm Şâfî’ye 

daha çok İltifat göstermelerini doğurdu.  

  Mâlik’in Öğrenci’si olmasına rağmen, kendi Orjinalite’si içinde Mezhebi’ni 

kurdu. Yine Ahmed ibnu Hanbel (ö.855)( de eş-Şâfî’nin Öğrenci’si iken Bağımsız 

olabildi. Bu da Müslümanlar’ın İlmi Özerkliğe, Farqlı düşünmeye Teşwik etmelerine, 

Fikir Özgürlüğü’ne Örnek verilir.  

  Bağdad’ın Siyâsî Atmosfer’i Ebû Hanife’yi sıktığı gibi, İmâm Şâfî’yi de sıktığı 

anlaşılıyor. İkisi de aynı Gerekçe’yle, (Ehl-i Beyt Sevgi’si dolayısıyla)  Tâqibât’a 

uğradılar. Abbasîler O’nu “Râfizî, Şii” olmakla suçladı. “Ehl-i Beyt’i sevmek 

Râfizîlik’se, evet ben Râfizî’yim” diyerek Konumu’nda diretti ve Bağdad’ı terk etti. 

Beytü’l-Hikme’nin  Bağdad’ında Aristo’sundan (MÖ.322)(, ibnu Muqaffası’na 

(ö.756)(, Rawendî’sinden (ö.919)(, Râzî’sine (ö.925)(, herkese Hoşgörü var ama, 

Ali’ye Sevgi Sorunlu. Bunun Siyâsî Gerekçeler’le olduğunu Malum.  

  Ebû Hanife’nin Öğrenci’si İmâm Muhammed, Hocası’nın Wefatı’ndan sonra 

İmâm Mâlik’ten 3 Yıl Hadis Ders’i almıştı. Muhammed ve Ebû Yûsuf Hanefîliğin 

Muhtewiyâtı’nın 2/3 Qısmı’nı oluşturan Özgün İmâmlar’dır. Fakat burada ayrı bir 

Mezheb Sözkonusu olmamıştır, çünkü Usûl’de aynı Yol’u Taqib etmişlerdi. el-

Muwatta’a da Öğrencilik yapmış olan İmâm Muhammed’i, Bağdad’ta İmâm 

Şâfî’nin Hoca’sı olarak görüyoruz. eş-Şâfî, Ebû Yûsuf’la tartışmış ama, İmâm 

Muhammed’e de Öğrenci olmuştu. Ayrıca Muhammed, onun Üvey Baba’sı da oldu. 

Demek ki Hanefîlik’le tartışması “Dindışı” görülecek Boyutlar’da Wuqu bulmuş 

olamaz. eş-Şâfî, Muhammed’in Mânewî Oğlu’dur, tıpkı, Ebû Hanife’nin İmâm 

Ca’fer’in Mânewî Oğlu olması gibi.  

  İmâm Şâfi’den Farqlı İctihadlar gelir, Bağdad İctihad’ı, Mısır İctihad’ı gibi. 

Selâha’d-Dîn Eyyûbî’nin Mısır’a Geliş’i ile, İmâm Şâfî’nin silikleşen Mezar’ı, Türbe 

hali’ne getirilir, Çevresi’nde Câmi İnşâ edilir. Şehri’n Kurucu Fâqih’i olarak o 

sembolleştirilir. Mısır’ın Hâkim Rengi’ni Şâfîlik verir.  
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  Memluklu Sultan’ı, Sultan Baybars (ö.1277)( Zamanı’nda Qâhire 

Medreseleri’nde 4 Mezheb’in Tedrisât’ı yapılmaya başlandı. Bâtınîlik dışında Sünnî 

Orta Yol’un altı çizildi. 4 Mezheb için Qadılıklar oluştu.  Gerçi o Dönem’de 4 ten fazla 

Sünnî Mezheb Rewâc’ta idi. Ama bunların en Meşhur olanları burada Temsil edildi. 

1300ler’de 4 Mezheb’e Aykırı İctihadlar’ı Nedeni’yle ibnu Teymiyye (ö.1328)( 

burada yargılanacaktır. Günümüz’e de gelen 4 Mezheb belki de bu Tercih’in bir 

Sonuc’u olarak yaşamış ve diğerlerinin Müntesibler’i kalmayarak ötekiler içinde 

erimiştir.  

  Memluk İqtidarı’nın başa gelmesinden 6 Yıl sonra Bağdad, 1258’de, yıkılır 

ve Halife Mısır’a gelir. Bundan sonra Memluk Mısırı’nda Abbasî Halifelik’i, Roma 

Kayzer’i  Yavuz Sultan Selim’e (ö.1520)( kadar sürecektir.   
 

 

 
        Maşrıq 
 

IX-  Horasan   [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 
 
Bağdâd’ın Kuruluşu’nda, Müdafası’nda ve İşgali’nde Horasan 

 

Daha önce gördüğümüz Medine’nin Şehirleri’nden Farqlı olarak, bu kez 

Şehr’i aşan bir Eyâlet’i, Horasan’ı Konu edeceğiz. Özbekistan, Türkmenistan, 

Afganistan ve İran’a yayılmış Büyük bir Bölge’den, Medinemiz’in Doğu 

Kapısı’ndan içeriye giriyoruz.  

Bugün Horasan İsm’i İran’ın Kuzeydoğusu’nda bir Eyâlet’in Adı’dır.  

Merw, Serahs, (Türkmenistan); Belh, Herat (Afganistan) ile beraber İran’da da 

Geniş bir Coğrafya’yı içine alır. Eski Farsça’da “Khur” ve “Asan” Kelimeleri’nin 

Birleşimi’nden oluşan Horasan,  “Güneş’in Doğduğu Yer”, “Ateş’in Har’ından gelen” 

gibi Anlamlar’ı bulunuyor. 

Güneş’in Doğu’da doğmasından, 

yaydığı Işık ve Ateş’ten vb. bu 

Kelime’nin Zerdüştî bir Çağrışım 

taşıdığı anlaşılıyor. Mistik Doğu 

Düşüncesi’nin İşrâqî Boyutları’nı 

hatırlatıyor. Bugün de Güneş pek 

çok Doğu Ülkesi’nin Bayrak-

ları’nda Sembol olarak kullanılır.  

Şehirler’i yücelten bir 

Riwâyet Kültür’ü vardır. Hora-

san için “Şarq, Meşrıq” Şekli’nde 

geçen İfâdeler’le, Hadisler’de bu 

Bölge övülmüştür. Bazen de Deccâl’in çıkacağı Yer olarak Bölge’nin Olumsuz bir 

Resm’i verilir. Bu Riwâyetler’in, Dönem’in Siyâsî Atmosfer’i ile de bir Alaqa’sı 

kurulabilir. Belki de kendisini gerçekleştiren Kehânet olarak, Abbasî 

Devrimcileri’nin “Siyah Bayraklı Mehdi Hareketi” bu Riwâyetler’in doğrulanmasına 
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yorulmuştu. Emewîler’in küstürdüğü Topraklar Açısı’ndan Abbâsî Devrim’i, bir 

Soluk alış olarak görüldü. Fiilî Kalkışma Durumlar’ı Hariç, Âl-i Beyt’e İyi davranıldı 

bu Dönem’de.  Abbâsîler’e  İyi bakmayanlar  Açısı’ndan ise Durum, Deccâl’in Çıkış’ı 

ile ilgili Hadisler’e bağlanmıştır. Bu Tür Algılayışlar’ın Bugün de sürdüğü 

söylenebilir. Bediüzzaman (1960), Deccâl’in Doğu’dan çıkacağı Tür’ü Riwâyetler’i 

Rusya’ya yoracaktır. Tersine, Usâme için de Farqlı Mehdi Riwâyetleri’nin 

kullanıldığını görebiliriz.  

Yine Selçuklu Hareket’i Horasan’dan gelen Kurtarıcı bir Nefes olarak Qabul 

edilir. Haçlılar’a ve Bâtınî Tehlikeler’e karşı Selçuklular Hızır gibi yetişmişti. 

Bununla beraber Moğol İstila’sı Doğu’dan gelmiş, bu kez, “Deccâl’in” Rol’ü 

oynanmıştı. Anadolu’nun Kuruluşu’nda yine Kehânet kendisini doğrulamış, 

 Horasan Erenler’i bir Mehdiyet Nefes’i vermişti. Böylece Horasan sadece 

Bağdad’ın 4 Kapısı’ndan biri olmakla kalmamış, aynı zamanda Olumlu veya 

Olumsuz Büyük Değişimler’in Motor’u da olmuştur.  

 

 

Horasan’ın Müslümanlaşması  
 

Horasan Qadîm Uygarlıklar’ın ve Zenginlikler’in yaşandığı bir Bölge idi. 

5.000 Yıllık bir Geçmiş ve İpek Yolu’nun en Önemli Merkezleri’nden biri. Bu Bölge 

İskender’in ele geçirdiği Yerler arasındadır. İran’ın Dışı’nı da kapsayan Büyük 

Horasan Çeşitli Yönetim Bölgeleri’ne ayrılmıştı. Sasanîler Zamanı’nda da Bütün 

olarak Horasan’ın Muhâfaza edildiğini görüyoruz.  İran’ın Feth’i ile Sasanîler 

yıkılıyor. Ancak Horasan’ın Bütünü’nün Feth’i Hz. Osmân Zamanı’nda gerçekleşti. 

Emewîler Horasan’ı da aşan daha Uçlar’a Fetihler yapmıştı.  Horasan ve daha 

Uçlar’a Güney’den Yemenî Ezd Arablar’ı ve Kuzey Arablar’ı yerleştiler. Buraların 

İlk Müslümanlar İskân’ı böyle oldu.  

Emewîler Dönemi’nde Mekke-Medine’den Muhâcir Göçler’i vardır. “Merw’e 

Yerleşin” denmiş Hadis’te86. Böylece Horasan’ın Merkez’i Merw’e ve diğer 

Bölgeleri’ne çok Sayı’da Sahâbe Göç’ü oldu. Bazen Merw bazen Belh, bu Dönem’de 

Stratejik Merkez olmayı sürdürdü. Horasan’ın Sınırlar’ı da, Siyâsî Gücü’ne göre 

zaman zaman daralmış veya genişlemiştir.  

Merw Kent’i Abbâsî İsyânı’nda da Merkez’dir. Abbasoğulları buradan 

Hareket etti. Ebû Müslim el-Horasânî, Merw’den bir Başkomutan’dır.  O, 

Mewâli’den olup pek çok Horasanlı gibi Doğal olarak Abbâsîler’e Destek vermişti. 

Abbasoğulları burayı Merkez edindi ve Ehl-i Beyt Adı’na topladıkları Bey’at, 

Mewâli’den Olumlu Cewâp buldu. Emewîler Mewâlî’nin İslâm olma Şehâdeti’ne pek 

İtibar etmiyordu. Üstüne üstlük iki kere Cizye almayı, Horasan Mewâlîsi’ne Tatbik 

etmek istedi, Mewâli’nin Abbâsoğulları’na Yoğun Desteği bu Süreç’te gelişti.  

Abbâsî Halife’si Me’mûn ile Kardeş’i Emin arasındaki İhtilaf’ta, Horasan 

Hilâfet’i Öncesi’nden burda kalırken tanıdığı Me’mûn’u tutmuştu. Me’mûn bir Süre 

burayı Payitaht olarak da kullandı. Böylece Beyt’ül-Hikme’nin  Müzâhir’i, arka 

                                                 
86  ibnu’l-Qayyım el-Cewzîyye/Uydurma Hadisler’i Tanıma Yolları : ‘ Bağdad'ı, Basra'yı, Kûfe'yi, 

Merw'i, Askalân'ı, İskenderiyye'yi, Nusaybin'i ile Antakya'yı Övme ve Kötüleme ile ilgili her Hadis, 

Yalan’dır.’ 
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çıkanı, Horasan Mewâlîsi’nin Desteği ile Gâlib geldi. Nitekim Horasan, Beytü’l-

Hikme’nin Aşamaları’nda Faal olmuştu. Yine Me’mûn’un 8.İmâm Ali Rızâ’yı 

Weliaht Tayin etmesi, Merw’e verilmiş bir Söz’ün İcâb’ı idi. Bu Bölge Zaman’la 

Abbâsîler’den bir Kopuş yaşadı. Ama hiçbir Zaman Halife’ye Biat’ı reddetmedi. 

Bâtınîler ve Endülüs hâriç, Abbâsî Dönem’i hep Tek Halife Yönetimi’ne Tabi 

olmuştur. Siyâseten Gevşek bir Bağlılık dâhi olsa, Halife’ye İtimat ve İtaat hep Üst 

Düzey’de oldu.  

Horasan’da Sıfır’dan kurulan Kentler görmeyiz. İpek Yolu’nun 5.000 Yıllık 

Zengin Kentler’i dönüştürülerek islamlaştırılmıştı. Müslüman bir Kent olmanın 

Mimârî’deki İlk Görünüm’ü, Merkez’de Büyük bir Câmi’nin ve Etrâfı’nda Dârü’l-

Qurrâlar’ın, Medreseler’in oluşturulmasıdır. Mimârî Yapı’da Gelenekler’den gelen 

Renkler Muhâfaza edildi. Ma’bedler’e, Saraylar’a, Mezarlar’a Horasan Mimârî 

Tekniği uygulanmaya Dewâm edildi.  

Horasan Geleneksel Rengi’ni sâdece Mimârî’de değil, Medeniyet’in her 

Alanı’nda, Hayat Tasawwuru’nda, Düşünce’de, Sanat’ta, İlim’de… korudu. Buna göre 

Merkez’de Sufîlik, İşrâqîlik olması gerekir. Tam Anlamı’yla o Doğu’nun Merkezi’dir. 

Ama Horasan, her Saha’da Önemli İsimler yetiştirdi. Sünnî Hadis Kitabları’nın 

4ünün Müdewwin’i buralı, Horasan Mewâlîsi’nden. (el-Buhârî, Müslim en-Nesâî, 

et-Tirmizî,).  Diğerlerinin de pek Çoğu’nun Horasan’la Rıhle’si  ile veya Komşu bir 

Şehir’den olmasıyla bir İlişki’si vardır. Ehl-i Hadis’in en Büyük İsimler’i bu 

Bölge’den çıktı. Bâtın’ın Yıldızlar’ı buradan olduğu gibi Zâhir’in Yıldızlar’ı 

burada’dır.  

“İlim Çin’de de olsa alınız”87 Riwâyet’i, aslında İlm’in Doğu’daki Uçlar’a Gidiş’i 

ve oradan Dönüşü’nü anlatıyor. İlim Mekke’de, Medine’de, Basra’da…dır. Ama İlim 

el-Buhârî ile et-Tirmizî ile, Doğu’dan tekrar dönüyor. el-Buhârî 16 Yer’i dolaşmış 

ve İlm’i Doğu’da toplamıştı. Böylece Mekke-Çin (Horasan) Döngü’sü, aynen 

Riwâyet’te olduğu gibi gerçekleşti.  

Horasan’ın Zâhirî İlimler’e yönelik Teweccüh’ü, kendi Aslî Hüwiyet’i olan 

Sufî Meşrebi’ni unutturmasın. Ancak, buradan şöyle bir Haqiqât ortaya çıkıyor ki, 

Horasan her neye El atmış ise onu bihaqqın Temsil edebilmiştir. Onun 

Medeniyetler’e olan Kâbiliyet’i, Kolaylık’la İlm’e ve İrfân’a İntibak Sür’ati’ni 

açıklayabilir. Nitekim oradan eğilerek gelmiş Türkler ve Moğollar da, kısa 

Zaman’da İlmî Miras’a İntibak etmişlerdi.  

Mistik Doğu, Bağdad’ın Horasan Kapısı’ndan girdiğinde, orada Aql’ın, Nazarî 

Muhakeme’nin Öğrenciliği’ni yapıyor. Beytü’l-Hikme’nin  el-Fârâbî’si, ibnu Sinâ’sı 

da Horasanlı’dır. Abbâsî Bağdad’ına Fıqhî Rengi’ni vermiş Hanefîlik, Horasan’ın 

da âdeta Resmî Fıqhı’dır. ed-Dihlewî’nin 1700ler’de  açtığı Çığır’la ortaya çıkan Ehl-

i Hadis’e kadar Horasan ve Ciwârı’nda Ehl-i Hadis’in değil, Ehl-i Rey’in Qabul 

görmesi, Bağdad Yüksek Kültür’ü ile Alış-Verişleri’nin Boyutları’nı İzâh edebilir. 

Bağdad’ta ne varsa, bir benzeri’ni Horasan’da görmekteyiz. Transaksonya da 

denilen, bu Amuderya Bölge’si, Medeniyemiz’in Kuruluş Dönemi’nde Bağdad’la 

yarışacak Başarılar’a İmza atmıştır. Bu Dönem’in 3 Önemli Merkezi’nden biri 

                                                 
87  Hz.Enes’den: ‘Çin’de de olsa İlm’i arayınız. Çünkü İlim öğrenmek her Müslümana Farz’dır. 

Melekler, yaptıkları İş’ten hoşlandıkları İlim Talebeler’i için Kanatları’nı Yer’e sererler.” (es-Suyuti/ 

Câmiü’s-Sağîr, 1/310, H. No: 640; 6. Sözler, s. 296 ) 
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Horasan diğeri de Endülüs oldu. İkisi de Asıl Merkez, Bağdad’a Uzak olmakla 

beraber, Horasan dâima Bağdad’ın ardından, bazen de onunla başa baş bir 

Medeniyet Atılım’ı gerçekleştirdi.. Endülüs’ün Batı’da, Avrupa’da olmasından 

dolayı zaman zaman Kompleks içinde, onu öne çıkaranlar olur. Endülüs tabi ki, 

700-1200ler  arasında Avrupa’nın Hayal edemeyeceği bir Medeniyet Merkez’i idi, 

ama  Horasan’la hele hele Bağdad’la Muqâyese Qabul etmez. Herşey’in İyisi’nin 

Batı’da arayan Bakış Açısı’nı, Anakronik bir Şekilde Târih’e taşımak Kompleks bir 

Tutum.  Endülüs Uzak bir Taşra’ydı. Koca Fâqih-Filozof ibnu Rüşd’ün (ö.1198)( 

Mu’tezile haqqında derli toplu bir Bilgi’si yoktur mesela. Endülüs Kopuk bir 

Tecrübe’ydi. O hâli’yle Avrupa için en Parlak Dönem’dir.  

Horasan’ın Merkezî Konumu’nu ve Târihi’yle Barışık Yönü’nü, Sufilîğin 

Teşkil ettiğini Tekrar edelim. Bu Durum’u Olumlu görenler olduğu gibi, bir Bozulma 

olarak görenler de vardır. İlk Önemli Tasawwuf Risâleler’i, el-Kuşeyrî (ö.1072)( , 

es-Sülemî (ö.1021)( tarafından bu Bölge’de yazıldı. Halq’a inen Tariqatlar’ın 

Kurucular’ı, Şah Naqşıbend (ö.1389)(, Gucdewânî (ö.1119)(, Hemedânî (ö.1140)(, 

Yesewî (ö.1166)( bu Bölge’dendir. 1000-1200 Yıllar’ı Horasan Erenleri’nin 

Anadolu’da Müslümanlaşma’nın Öncülüğü’nü yapmaları Türkî Halqlar’ı daha bir 

yakından ilgilendiriyor.  

Gazneliler ve Selçuklular Dönemi’nde, Horasan’da Müslüman Türkler’i 

görüyoruz. Selçuklular için, “Büyük Selçuklu, Anadolu Selçuklu” yakıştırması 

Gerçeği yansıtmıyor. Literatür’de İran Selçuklular’ı ve Rûm Selçuklular’ı 

denmektedir ki, Doğru olan da budur. Türkler, Horasan’dan geçerken, Karahanlı, 

Gazneli, Selçuklu Tecrübe’si ile İran’ın Wâris’i oldular. Anadolu’ya geldiklerinde 

Medenî bir Topluluk olarak, İran’ın İncelmiş Sanatlar’ı ile donanmış Durum’da Rûm 

Bölgeleri’ne girdiler. Kompleks içinde ne İran’ı ne Rûm’u Tewârüs etmeyi kendisine 

yakıştırmamak, Medeniyet’e Uzak olmanın bir Gösterge’si. İran ve Roma Büyük bir 

Uygarlık ve İmparatorluk Geleneği’ne Sâhip’tir ki, bunlara Wâris olmanın Gücü’nü 

ve Onuru’nu reddetmenin başka bir İzâh’ı olamaz. 

Dinî-Siyâsî Erk Ayırımı’nı Selçuklular Zamanı’nda görüyoruz. Bağdad adeta 

Selçuklular’ın Toprağı’ydı ama, Tuğrul Bey (ö.1063)( Halife’nin Eli’ni öpmekten 

çekinmiyordu. Selçuklu Muhafaza’sı ve Desteği olmasa Bağdad Ayak’ta duramazdı. 

Bu Dinî ve Siyâsî Güç Ayrım’ı Fiilî olarak Selçuklu Yönetimi’nde açıkça görülse bile, 

bunun Huquqî Boyut’u Memluklular’da gerçekleştirildi. Selçuklular’da Sultân 

Formalite İcab’ı Halife’ye Bağlı idi, Memluklular’da ise, Resmen de Halife, Sultân’a 

bağlandı. Yavuz’la birlikte Kutsal Emânetler İstanbul’a  gelince,  Halifeliği Sultân 

üstlendi. Memluklular’daki Gelenek Dewâm etse idi, Şeyh’ül-İslâm Halife olmalı 

idi. Halbuki, Abbâsîler’in Qadı’l-Qudât’ı gibi, Şeyh’ül-İslâmlık konumlandı ve yine 

Halife, Sultân oldu.  

Osmanlı Din-Dewlet İlişkisi’ni Bizans’a Atıf’la açıklamak Doğru değil. Fâtih 

(ö.1483) Hıristiyan Halqlar’a karşı Bizans Uygulaması’nı Dewâm ettirdi. Yani Onlar 

üstünde Siyâsî Otorite İddiası’nı Muhâfaza etti, hatta Ermeniler’i de buna Dâhil 

ederek daha da genişletti. Ama İslâm Sözkonusu olduğunda Osmanlı’nın Tercih’i, 

Abbâsî Uygulaması’na Dönüş Şekli’nde gerçekleşmiştir.  

İlim Târihi’nde Taraflı bir Okuma ile Türkler’in Kafa’sı çalışmayan, Medeniyet’e 

Uzak, sadece Pazu Gücü’nden anlayan bir Taswir’i yapılır. Halbuki Fârâbî’si (ö.650), 
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ibnu Sinâ’sı (ö.1037)(, Matûridî’si (ö.944)(, Uluğ Bey’i (ö.1449)( ile aksi bir Portre 

de çizilebilir. Mesela 1000ler’den 1900’lere kadar Horasan’da Türk Târih’i vardır. 

Yine Osmanlı’dan Mısır’a, Hindistan’a kadar Türk Târihi’nde bir Çok İyi 

Örnekler’le Farqlı bir Okuma’da yapabilirlerdi.   

Horasan’ın Timur’u (ö.1405)(, Sünnî Türk Târihi’nin bir Parça’sı. İlm’e 

verdiği Değer ile çok Çaplı bir Lider’dir. Onun da Doğru bir İmajı’nı kuramamışız.  

İran Horasan’ındaki Sünnî Türk Târih’i 1500’lerden sonra Şia’ya dönüşür. İran 

aslen Sünnî Karakter’e Sâhip iken Türkler Wasıtası’yla şiileştirilmiştir. Safewî Şia’sı 

ile birlikte ilk defa Ca’ferilik İqtidar oldu. Otantik İnanç Mehdi-i Muntazır’a kadar 

Bekleme Şekli’ndeydi. Safewî Türkler’i, Ca’ferilik’te bir Kırılma’yı Temsil eder. Bu 

Dönem’i Osmanlı-İran Anlaşmazlığı Şekli’nde okumak yerine, Horasan Türklüğü 

ile, Rûm Türklüğü’nün Çarpışma’sı olarak da okuyabiliriz. Bağdad’ın Ezelî Hasm’ı 

Bâtınîler gibi, Osmanlı’ya tam Karşıt olarak kendisini konumlamış Safewî 

Waqıa’sı.. Bu Hınç ile, daha önce Sünnî iken Safewîler, İdeolojik Temelleri’ni Şia’da 

buldular. Bu Özellikler’i ile Osmanlı’dan bakınca Çıban Başı olarak görüleceklerdir. 

Osmanlı Etraf’ı Kâfirler’le Çevrili bir Uc Dewlet’ti. Horasan Safewîler’i ise, Etraf’ı 

Müslümanlar’la Çevrili bir Coğrafya’da onlarla Savaşma Durumu’nda kalan Olumsuz 

bir Figür çizdiler. Genel Târihçi Tesbit’i böyledir. ‘Böylece Muahhar Haçlılar 

Karşısı’ndaki Müslüman Muqâwemeti’ni zayıflattılar’ denilir.  

Horasan Kelâm’ı, Fıqh’ı, Tasawwuf’u, Tabi İlimler’i… Başlıklar’ı altında 

Medeniyetimiz’in Atlanamaz bir Kapı’sı.. Medeniyet’in Dal-Budak salmasında Her 

Yeti ve Yeteneğin (Fakülte) ayrı bir Yer’i vardır. Horasan’da ortaya çıkan bir çok 

Fakülte’nin, Büyük Horasan Medresesi’nden bir Parça’yı Temsil ettiğini 

söyleyebiliriz. Öyleyse “Niye Medrese’de Dünyewî İlimler yok?”  diye sormanın 

Anlamsızlığı ortada. ibnu Sinâ, el-Buhârî (ö.869)(, el-Maturidî, Nasıre’d-Dîn et-

Tûsî (ö.1274), Uluğ bey, el-Gazâlî (ö.1111)(… hepsi birer Fakülte’dir. Bunların 

Hulasası’ndan oluşan (Üniversite’de), Dünyewî İlimler’in de Yer’i vardır. Nitekim 

Horasan Medrese’si hiçbir Şey’i Eksik bırakmadan, en-Nûr’un en çok parladığı 

Yerler’den birisi olmuştur. Münewwer ve Fâdıl bir Horasan..  

 

 

        Mağrib 
 

X-  Qayrewan  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

 

Uç Medeniyet-Kerwân Medeniyet’i-Yol’da Düzelen Kent 
   

  Roma’nın Ifrikıyye Eyâleti’nde, Doğu Roma’nın bir Koloni’si Şekli’nde iken, 

Muawiye’nin Wâli’si olarak Tâbii’nden Uqbe ibnu Nâfi’ Qayrewân’ı feth’ediyor. 

Şehr’in oluşmasında İlk Câmi’yi yaptıran, Câmi ve Ordugâh’ın Merkez’de olduğu 

Yeni bir Şehr’e Şekil veren bu Wâli’dir. Kayrewân’ı oluşturan Halqlar şunlardır:  

  -Mısır’ın Ötesindeki Yerli Halq olan Berberîler,  

  -diğer Mewâlî’den göçetmiş olan ve Farsça konuşan Horasan, Basra gibi 

Köken’den Mewâlîler,  
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  -Temim, Kinde, Kinâne gibi Mekke ve Medine’den göçler ile gelen Arablar.  

  Şehr’in Ad’ı Farsça “Kerwân”dan geliyor.  Berberiler’in Müslümanlaşması 

Süreci’nde bu Bölge’nin Feth’i Etkili olmuştur. Ayrıca, Kayrewan bir Uç Medeniyet’i 

Temsil ederek, Tunus’un Ötesi’ne Fas’a, Endülüs’e Geçiş’te bir Konaklama Yeri 

olma Özelliği göstermişti. Bu Özelliği’yle, Uç’ta, (Kenar’da) gelip geçerken uğranılan 

bir Uğrak Yer’i olmuştur. Şehr’in bu “Uç” Özelliği Müslümanlaşma Süreci’nde de bir 

Şekilde Dewâm etmiştir. Hâriciler’i konuşurken, onların Şehr’in dışında, 

Ken’arı’nda, Bedewiyet’e Dâhil olduklarını söylemiştik. Bu Benzerlikler’i dolayısıyla 

Berberiler’in de Tercihler’i Hâricilik’ten yana olacaktır. Hâriçte oluş, Uç, Muhalif, 

Radikal Görüşler’i içine alır.  

  Fâtımîler’in Ana Coğrafya’yı böldüğü Süreç’te, Berberi Muhâlefet’i Haricî 

Özelliği’ni sürdürme İmkân’ı buldu. Emewî Dönemi’nde Berberiler’le İlişkiler 

Sancılı geçmiştir. Berberiler, Hâricîlik üzerinden Wâliler’le İhtilafları’nı 

sürdürdüler. Emewîler Açısı’ndan ise, Mewâlî’nin Müslümanlık İddiası’ndaki 

Samimiyet hep sorgulanmıştır. Dolayısıyla Mewâlî’den, Cizye alınmaya Dewâm 

edilmiştir. Emewîler’in Sert Politikalar’ı aynı Sertlik’le karşılandı. Mürcii Görüş’ü 

savunan Horasan Mewâlî’si ile, Hâricî Görüş’ü savunan Ifrıkiyye Mewâli’si 

arasında Emewîler Açısı’ndan bir Farq yoktur. Amel-İman Konusu’nda birbirine 

taban tabana Zıt bu iki Mewâli Görüş’ün Emewîler’ce Eşit görülmesi gösteriyor ki, 

Mewâli Ağzı’yla Kuş tutsa Emewîler’i Memnun edemeyecekti. Günümüzde de 

Kuzey Afrika’da Mutedil Hâricîlik Şekli’nde Qabul edilen İbâdiyye, Varlığı’nı 

Dewâm ettirmektedir.  

  Wâliler’in Değişimi’yle Şehr’in Merkezi’nde Değişme olmuştur. Emewî 

İqtidarlar’ı değiştikçe, Yeni Wâliler atanmış, yeni Wâli Şehr’in Yer’i Dâhil bir çok 

Şey’i yeniden yapabilmişti. Mesela Uqbe ibnu Nâfi’den sonra gelen Wâli Qayrewan 

yerine Tekrewan Şehri’ni kuruyor. Bu tür Uygulamalar da Berberi 

Hoşnutsuzluğu’nu artırmıştır. Bu bakımdan Hâricî-Berberî İsyânları’ndaki 

Süreklilik, hatta bazı Hâricî Fırqaları’nın bu Bölge’de Günümüz’e kadar gelebilmiş 

olması, Berberiler’in İslâm Karşısı’ndaki alttan alta yatan Başkaldırı’sı olarak 

Taqdim edilemez. Bazı Oryantalistler’in ve Tunus Ulusalcıları’nın Tercih ettiği bu 

Görüş, Qayrewan Medeniyetimiz’e Gölge düşürmek ister. Emewîler’in hem Mewâli 

oldukları hem de Hâricî oldukları için 2 kez Dışlayıcı Tutumları’nı doğru Qabul edip, 
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Berberiler’in gerçekten Müslümanlar’ın dışında olduğunu İddia etmek doğru 

görünmüyor.  

  Fransız Sömürge’si olarak (1881-1956) 75 Yıllık Baskı’dan sonra, Tunus 

Ulusalcılar’ı bu Berberi Damar’a yaslanmayı Uygun buldular. Dil Arabîleşme’den, 

Fransızlaşma’ya yöneliyor. Bugün dâhi Tunus’un 2 Resmi Dili vardır. Fransız 

Terbiye’si görmüş Tunus Aydınlar’ı, Bağımsızlık Savaşı Sonu’nda, Olumsuz Mânâ’da 

Berberi Âidiyeti’ne yaslanarak bir Berberi Cumhuriyet’i kurmak istiyorlar. Eski 

Pagan Dinleri’ne Övgüler’le İslâm’ı dışlayan bir Hüwiyet biçilmeye çalışılıyor. 

Sömürge Dönemi’nden kalma Fransızca’yı geriletmeye çalışırken, Arabça’ya 

dönmeyelim, Berberice’yi güçlendirelim Çağrılar’ı yapılmıştır. Bu Çabaları’yla 

Tunus, Arab Ligi’nden de düşmüştü.  

  Tunus Cumhuriyeti’nin Kurucu’su Burgiba (ö.1987)(, ve sonraki Başkan 

“Emîru’l- Mü’minîn” Unwanı’nı kullandılar. Bu İfâde’yle dâhi Tunus Ulusalcılar’ı, 

İslâm Dünyâsı’ndan Ayrıksılıkları’nı İfâde etmek istiyorlar. Geçmişte Fâtımî 

Kalkışması’na Engel görüldüğü için ve nisbeten Uzak’ta olduğundan Mazur görülen 

bu Unwan, şimdi Farqlılıkları’nı vurgulamak için domine diliyor Mağrib’de.  

 

 Bağdâd’ın Qayrewân’ı: (Ağlebîler 800-909) 
  Şam’ın Qayrewan’ından sonra Bağdad’ın, Qâhire’nin Qayrewan’ı geliyor. 

Abbasîler Dönemi’nde,  Kayrewan’da Ağlebîler (800-909) Hüküm sürüyor. Bu 

Dönem’de Başkent’tir. En Parlak Dönemi’ni bu Yıllar’da yaşıyor.  

  Qayrewan’da Beytü’l-Hikme Etkinlikler’i… Büyük Çeviri Etkinlikler’i 

(Doğu’da ulaşılamayan Avrupa Kaynaklar’ı da çevrildi) yapıldı.  

  Hâricî Yumuşaması gerçekleşerek Ilımlı Haricîler olan İbâdî Fırqalar’ı 

çoğaldı.  

  Yine Selefî Mâlikîlik Ifrikiyye’ye Asıl Rengi’ni veren Mezhep oldu.  

  el-Gazzâlî’nin Öğrencisi Muwahhidîler Dewleti’ni kurmuştu ve Eş’ârîlik 

Okullar’da okutuldu.  

 

  Fatımîler (909-972):  
  Fâtımî İddialar’ı arasında İlâhî-Bâtınî Dewlet İddiaları’nı, Seyyid oldukları 

İddiaları’nı taşıyarak 61 Yıl Qayrewan’da Hüküm sürmüşlerdir. Hâricîler’in ise, 

Emewîler’den çok Hâşim’i Karşıtlığı içinde oldukları bilinir. Bu bakımdan Hâricî 

İsyanlar’ı Fatımîler’e Karş’ı da sürmüştü. Hatta 941 Yılı’nda 1 Yıl boyunca Hâricî 

Egemenli’ği dâhi sağlandı. Bâtınî-İbadiyye’ye karşı Hâricîler yine İsyân’a Dewâm 

ettiler. Amel’i İmân’dan sayan bir Görüş’ün, Fâtımîler’le uzlaşması düşünülemezdi.  

 

  Ziriler (972-1057):  
  Qayrewan bu Dönem’de Önemi’ni yitirmiştir. Bedewî Berberiler’in Şehr’i 

yağmalamaları, yakıp yıkmaları sonucu’nda, Bozkır’da Tarım iyice geriledi ve 

Göçebelik yaygınlaştı. Artık Tunus Başkent olmuştur ve Qayrewan iyice Uç’ta kalır.  

 

 Hafsîler: 
  1057-1554 arasında, Muwahhidîler ve Hafsîler Dönemi’nde, Şehir yine 

nisbeten Geri Plan’daki yerini korudu.  
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 Osmanlı Tunus’u: 
  1554-1881 Osmanlı Hâkimiyet’i altındadır Qayrewan ve Tunus.  

 

 Sömürge Yıllar’ı: 
   1881-1956 Fransız Sömürge Yılları’dır.  

 

  Qayrewan Okul’u:  
 

  900lü Yıllar’da Kayrewan’da Beytu’l-Hikme oluştu. Tıb, Felsefe vb. Önemli 

Tercüme ve Te’lifler yapıldı. Burada Mısır, Şam, Iraq, Horasan vb. Merkezli 

Kitablar’ın yanında, Sicilya’dan Hristiyan Din Adamları’na Tercümeler 

yaptırılmıştır. Kütübhâne’nin Âqıbet’i, Bağdad Kütübhâne’si gibi, Meçhul’dür. 

Beytu’l-Hikme’nin 3 Merkezi’nden birisi de Qayrewan idi. Bağdâd ve Endülüs’teki 

Beytu’l-Hikme İmparatorluk Gücü’nü arkasına almış iken, Qayrewan sâdece bir 

Şehir olarak gözükmektedir. Bu bakımdan, Qayrewan Okul’u dediğimizde, 

Bağdâd’ta olduğu gibi çok Büyük bir Dizin çıkaramayız.  

  Fâtımîler Ağlebîler’i yıkınca, İlim Adamlar’ı Endülüs’e geçmiştir. Buradaki 

Kütübhâne’yi Fâtımîler, kendi Propagandist Amaçlar’ı için kullanmış olabilirler. 

Ancak Qâhire Osmanlılar’a geçince böyle bir Kütübhâne İzi’ne rastlanamamıştır.  

 

 

  Qayrewan Mimârî’si:  
 

  Kitâbî Eserler’in yanında, Şehirlerimiz’de Fizikî Eserler de bıraktık. Bu 

öncelikle, Ka’be’deki Durum’u yansıtan topluca Namaz kılma İhtiyacı’nın bir Ürün’ü 

olarak, Büyük Câmîler’in yapılması ile başlar. Şehirler’deki En Büyük Câmî, 

genellikle Ulu Cami, ilk yapılan Câmî’dir. Bu Büyük Câmîler’de, Uzun Görüşlü bir 

Perspektif’le, Kalıcılık İmâ edilmiş oluyor.  

  Yine Qayrewan Mimârîsi’nde, Mezarlıklar Önemli bir Yer tutuyor. Sahâbiler, 

İlim Adamlar’ı, Komutanlar, Önemli Kişiler için Mezarlar’a, Türbeler’e, Maqamlar’a 

rastlarız. Anıtlar ve Heykeller, ölen İnsan’ın Sureti’nde Ölümsüzlü’ğü, Beqâ’yı arıyor. 

Halbuki bizim Türbelerimiz’de “Hüwe’l-Bâqî” İfâde’si ile, en Zirwe İsimlerimiz’e 

“Bâqî olan Allâh’tır. Buradaki Kişi Ebedî değildi, işte Toprak oldu. Burada Taabbüd 

olmaz” demiş oluyoruz.  

  … 

    Haçlı ve Moğol İstilaları’nda, Sömürge Dönemleri’nde Mezarlar da Tahrib 

edilmiştir. Mabedler, Kütübhâneler yanında Mezarlar’ın da Tahribât’ı, geçmişin 

Fizikî İzleri’ni tamamen yok etme  Maqsatlı’dır. Ancak Suud Yıkımlar’ı hepsinden 

daha Üzücü. 1700 1800ler’de Yıllar’da Mekke Medine Câmîler’i, Türbeler’i siliniyor. 

Düşman İşgal’i gören Yerler’de bile Mekke Medine’den daha Fazla Eser görmek, 

kendi Elimiz’le kendimize yaptığımız Kötülüğün Boyutları’nı göstermeye yeter.  

  Sivil Mimârî Konusu’nda, Câmî, Türbe, Medrese Konuları’nda gösterdiğimiz 

gibi bir İhtimam’ı bulamıyoruz. Bu belki de Hayatlarımız’ın Fânî olması gibi 

Evlerimiz’in de Fâni olduğu’na İşâret için böyleydi. Fakat “Mescitleriniz’i Sâde 
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yapın”88, “Namaz’la Evleriniz’i Tezyin edin”89 gibi Haberler Dikkat’e alınmamış 

görünüyor. Dolayısıyla Mahalleler’in, Evler’in Sivil Mimârisi’nde yaptığımız Tercih 

tartışılabilir. ‘Hangisinin Doğru olduğunu Allah bilir’ diyelim bir Politik Cümle ile.  

 

 
 
 

XI- Endülüs  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

 

Güneş’in Battığı Yer’e varmak: Kuzey Mağrib 
 

Endülüs, Horasan gibi, Şehr’i aşan bir Eyâlet Konumu’ndadır. Doğu’da 

Paris’e kadar varan, İtalya’nın bazı Şehirleri’ni de içine alan ve Büyük Qısm’ı 

İspanya’da olan Geniş bir Eyâlet. Medeniyet’in Batı’da Doğan Işığı’nın kapladığı 

Bütün Alan’a Endülüs diyoruz. Bugün ise, İspanya’nın bir Bölge’si bu Ad’la 

anılmaktadır. Buraya Endülüs denilmesi, Vandallar’ın 300-400ler’deki Göçleri’yle 

ortaya çıkmış görünüyor. Vandallar’ın dışında yine Vizigotlar Bölge’de Hakim 

olmuş, hatta Kuzey Afrika’da da Egemenlik kurmuşlardı. Bölge’de İspanyol 

Halqlar’ı, Germen Göçmenler ve Mağribli Berberiler dışında Yahudiler de 

bulunuyordu. Endülüs Kuzey Afrika ile genellikle tek bir Dewlet Çatı’sı altında 

Birleşik bulunageldi.  Nil-Amuderya arası Bölge nasıl ki, Târih içinde Birlikli bir 

Bütün Teşkil etmiştir, Mağrib’in bu iki Yaka’sı da böyle bir Bütün’ün Parça’sı 

olmuştu. Dolayısıyla Mağrib Medeniyet’e geçince, Endülüs’ün bundan Uzak kalması 

düşünülemezdi.  

Avrupa’da Hıristiyanlığın yayılması 500ler’den 1100ler’e kadar sürer. 

Müslümanlar’ın geldiği Endülüs, Roma’nın aksine Ariusculuğa yakın bir 

Hıristiyanlığı benimsemişti. Roma ile, daha çok İşbirliği içinde bulunan Franklar 

ise Barbar Avrupa Qawimleri’ni Hıristiyanlaştırmak üzere, Roma’ya gittikçe daha 

çok Nüfuz etmişlerdir.  600ler’de Anglosaksonlar, 700ler’de Cermenler, 800ler’de 

                                                 
88  (Enes bin Mâlik r. şöyle dedi : “Rasûlu’llâh s. şöyle buyurdu : İnsanlar Mescidler’i süslemedikçe 

Qıyâmet kopmaz.“) 
89  (“Namazınız’ın bir Qısmı’nı Evleriniz’de kılınız, oraları Qabirler’e çevirmeyiniz.” (el-

Buhârî/Câmiu’s-Sahih,  Salât 52, Teheccüd 37; Müslim/ Câmiu’s-Sahih,   Müsâfirîn 208, 209) ) 
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bugünkü Almanya Coğrafyası’nın Tamam’ı ve Orta Avrupa, 900ler’de Macarlar, 

1000ler’de Slavlar ve Ruslar, 1100ler’de Vikingler ve İskandinavlar 

hıristiyanlaştırıldı. Tabii ki hep Kılıç Zoru’yla. Bu İlişki 1400ler’den sonra  Kutsal 

Roma Germen İmparatorluğu’na evrilmiştir.  

Endülüs Hıristiyanları ise nisbeten Tewhid’e Yakın bir Mezheb’e Mensub idi. 

Bu sırada Hüküm süren Vizigot Krallığı Taht Kavgaları’yla, Toplum içindeki 

Çatışmalar’la ve Yahudiler’i zorla Hıristiyanlaştırma Politikaları’nın doğurduğu 

Problemler’le uğraşmakta idi. Nitekim hem Yahudiler’den hem de öteki Gayri 

Memnun Halqlar’dan Feth’e Büyük Destek vermeler ve Da’wetler olmuştur.  

Fetih Emewîler Dönemi’nde olmakla onların Olumlu Hanesi’ne yazılacaktır. 

Ifrıqıyyye Wali’si Mûsâ bin Nusayr’ın (ö.716)( 710’da başlattığı Keşifler, 711’de 

7.000 Kişilik Târıq b. Ziyâd (ö.720)( Komutası’ndaki Ordu’nun İspanya Kıyıları’na 

çıkması ile sürdü.  Ardından gönderilen 5.000 Kişilik Taqwiye ile Toplam 12.000 

Asker’den oluşan Ordu, çok kısa Zaman’da Pireneler’i de aşarak Paris’e 

yaklaşmıştı. Haddizâtında 20 Yıl içerisinde Feth’in Sınırlar’ı belli olmuş, 732 Poiter 

Savaş’ı ile Endülüs, Nihâî Noktası’na ulaşmıştır.  

Şehirler’i Şehir yapan, Eserler’i, Mümtaz Şahsiyetler’i, Efsâneler’i, 

Mitolojileri…dir. Mitoloji yerine, Endülüs’ün bizim Menqıbe Geleneğimiz’de nereye 

oturabileceğinin İzleri’ni şöyle sürebiliriz.  

Zü’l-Qarneyn Güneş’in Doğduğu ve Battığı Yer’e kadar gitmiş, Fetihler 

yapmıştı. O varabileceği kadar Batı’ya ve Doğu’ya gitmişti. Bu bize Küresel bir Mesaj 

veriyor. Doğu’da Hindistan’a, oradan, Güney Asya ve Endonezya’ya kadar 

Güneş’in Doğduğu Yerler’e, Zü’l-Qarneyn gibi Adaletli bir Hükümranlık götürüldü. 

Afrika’da Fas’a uzanan Fetihler, Gurub’un, Güneş’in Battığı Yer’in, Mağrib’in Ad’ı 

olmuştu.  Fas, el-Mağrib’tir, bozulmuş Batı Telaffuz’u Şekli’yle Marocco. Kuzey 

Mağrib Endülüs’ü, Güney Mağrib ise, daha sonra tüm Qıta’ya verilecek İsmi’yle 

Ifrıqıyye’yi Teşkil ediyor. Nitekim bu 2 Mağrib genellikle Bir Dewlet Şekli’nde idi. 

Ayrıca Avrupa İsmi’nin Mitoloji’deki Kökeni’nin Arapça’dan, Gurub’dan geçtiği de 

söylenir.  

Muzaffer Komutan Târıq.. Târıq bir Qur’ân Sûre’si. ‘Karanlığı delen Yıldız’, 

Garb’ı Doğu’dan aydınlatmıştı. Işık Doğu’dan doğdu. Sabah ve Akşam Yıldızı, 

Süreyya Yıldızı ya da Çoban Yıldızı, hepsi de Karanlığı delen Wahiy Işığı’na 

İşâret’tir. Yine Peygamberimiz de Târıq İsmi’yle, bu Göksel Nûr’a  Nisbet edilmişti. 

Berberi Târıq İsmi’yle Müsemma oluyor. Hira’da 610 Yılı’nda başlayan Wahiy’den 

100 Yıl sonra, 710’da Endülüs’ün Târıq’ı parlıyor. Pirene Dağları’nda 732’de Fetih 

tamamlandığında, asıl Tarıq’ın Wedâ etmesi gibi, O da Avrupa Gurubu’ndan Wedâ 

ediyor.  

Şam’ın Endülüs’ü 711-755 arasında Wâliler Dönemi’ni yaşıyor.  

Şam Arşı’nın yıkılmasından sonra Endülüs, Abbasîler’e Biat etmiyor.  

Emewîler’den bir Prens, Abd’ur-Rahmân ibni Muawiye (ö.788)(,  Abbasîler’in 

erişemeyeceği bu Uzak Diyârlar’a, önce Ifrıkıyyye’ye sonra da Endülüs’e kaçıyor. 

Kendisini Qabul ettirerek Wâliler’in üstünde bir Emîr Hüwiyet’i kazanıyor. Endülüs 

Emewîleri’nin Emîrlik Dönem’i 756-929 arasındadır.  

III. Abd’ur-Rahmân’dan (ö.961) itibâren, Halifelik İddiası’nı da taşıyarak, 

Endülüs Emewîleri’nin Halifelik Dönem’i başlıyor (929-1031). Fâtımî 



Ulum el-Hikme Okulu  Medenî Düşünce Tarihi http://www.ulumelhikme.net 
 

 59 

Halifeliği’nden başka 3. Bir Halifelik aslında Abbasîler’i de Memnun etmiştir. Çünkü 

Fâtımî Yayılmacılığı buradaki Emewî Halifeliği sâyesi’nde Kuzey Afrika ve 

Endülüs’te durdurulabilmiştir. Böylece 2 Sünnî Hilâfet arasındaki Fâtımîler’in 

Konum’u Güç Durum’a Düşmüş oluyordu.  

Endülüs’teki İctimâî Yapı’yı şu Unsurlar Teşkil ediyordu:  

Feth’i gerçekleştiren Arablar,  

Kuzey’in Kayslılar’ı ile Güney’in Yemen Arablar’ı.  

Berberiler’in de içinde olduğu Kuzey Afrika Halqlar’ı.  

Yerli Halqlar’dan Müslüman olanlar yani, Müwelledler.90   

Dinî Aidiyetleri’ni korumakla birlikte Kültürel olarak Arablaşmış, Arabça 

konuşup yazan Gayr-i Müslimler (yani, Müsta’ribler).  

Sakalibe denilen Germen Kökenli dışarıdan getirilerek köleleştirilmiş ve 

Müslüman Âdâbı’nı öğrenerek Saray’da İstihdam edilenler.  

Muwahhîdûn, Ehl-i Zımme, ya da A’cem denilen Gayr-i Müslîmler.  

Endülüs Emewîler’i Selefler’i gibi Mewâlî’yi dışlayan bir Yol tutmamıştır. 

Emewîler’in Son Dönemi’ne kadar Siyâsî ve İçtimâî Hayat Arablar’ın Eli’nde oldu. 

Arablar’ın birkaç Katı olduğu halde Berberiler İdârî Hayat’ta Arablar kadar yer 

bulmamıştır. Müwelledler’in Müslüman Çoğunluğu Teşkil ettiği Dönemler’de ise, 

Doğu’daki Şuubiyye benzeri İhtilaflar’ın olduğu Müşâhede edilmektedir.  

Abbâsî Yönetimi’nin Hane-

fî Fıqhı’na dayanması gibi, Endü-

lüs Emewîler’i de Mâlikîliğe 

dayandı. Önceleri burada yerleş-

miş olan Ewzâîlik, Zâhirîlik 

Karşısı’nda, Abdu’r-Rahmân’ın 

Oğlu Hişam (ö.796)( Mâlikîliği 

destekledi. Malikîlik Hanefîliğe 

göre Ehl-i Hadis’tir, ama Şâfî-Hanbeliliğe göre Ehl-i Rey görünür.  Hilâfet 

Sarayları’nın Ehl-i Rey’e İtibar etmesinin, Aqılcı ve Pratik Yönler’i olmuştur. 

İmparatorluk Fıqhı’nın dayanabileceği Temel’i ancak Reyci Pratik verebilirdi. 

Endülüs Sarayı’nın Mâlikîlik’te Qarar kılmasında, Bağdad’a Muhalif olma Arzu’su 

da Rol oynamış olabilir.  

III. Abd’ur-Rahmân, Qanuni (ö.1566)( gibi, Endülüs’ün Önemli bir İsm’i. 

Ancak 1031 de Yıkılış’a doğru Wezirler (Hacib) Güç kazanıyor. Fâtımî Yıkılışı’ndan 

önce de Wezirler daha Muqtedir olmuşlardı. Şu farqla ki Fâtımî Wezirler’i Sünnî 

oldular, burada ise Wezirler Hilâfet’e Muârız bir Seçim’de bulunmayarak Sünnîliği 

sürdürmüşlerdir.  

Başkent Qurtuba İslâmî Mimârî’de Önemli İzler bıraktı. Şehr’in Merkezi’nde 

Mescid’ül-Kebir (Ulu Cami) bulunuyordu. Endülüs Mescidler’i Avrupa’nın 

gördüğü en Büyük Mabetler’i oluşturmuştur. 1100ler’den sonra Büyük Katedraller 

İnşâ edilebilen Avrupa’da asırlarca, İbrâhim’e nisbetli en Büyük Mabetler’i 

Mescidler oluşturdu. Qurtuba’nın Saraylar’ı, Medinet’üz-Zehrâ, Zâhir ve 

Gırnata’daki el-Hamra Büyük Saraylar’dır ki, bunlara Medine denmiştir. Saray, 

                                                 
90  Ana- Babalar’ı Müslüman değilken Çocuklar’ı Müslüman olanlar. 
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Müştemilât’ı ve Meşhur Bahçeler’i ile, Şehir gibidir. Saraylar’da  kullanılan Heykel  

ve Resim, Doğu’ya Oran’la fazla’dır. Bunda Mâlikî Fıqhı’nın Tolere edici Hükümler’i 

Rol oynadı.  

Sivil Hayat’ın Mimârîsi’nde, Köprüler, Hastaneler, Waqıf Eserler’i vb. çok 

Büyük bir Yekun tutuyordu. Avrupa’nın en Kalabalık Şehirler’i Endülüs’te idi. 

Bağdâd’ın Binbir Yüz’ü gibi, 800 Yıl boyunca Yahudi’si, Hıristiyan’ı, Özgürce (la 

iqrah) kendisini İfâde edebildi. Bu Şehirler Mimârî’ye Damga vurduğu gibi 

yetiştirdiği Şahsiyetler’le de anılacaktır . Qurtubîler, İşbilîler vb.  

Endülüs’te Fetret Dönem’i olan Mulûku’t-Tawâif’in ardından (1031-1090),  

Kuzey Afrika’dan Yardım isteniyor ve Murâbıtlar Dönem’i Başlıyor (1090-1147).  

Endülüs’ün Karmaşası’na Çözüm için gelen 2.Fas Dewlet’i ise, Muwahhîdler’dir 

(1147-1229).  

Murâbıtlar Sufî Ağırlıklı bir Dewlet ve ibnu’l-Arabî (ö.1240)( bu Dönem’in 

Sufî’si.  

İbnu Tufeyl (ö.1185)( ve ibnu Rüşd ise Muwahhidler’e yetişiyorlar. Bu 

Dönem’e Mağribliler Dönem’i de denir. 

Reconquista’ya Karşı Cihâd Dönem’i.  

Gırnata’ya sıkışmış Ufak bir Krallık olarak 

Müslümanlar’ın 200 Yıl daha Endülüs’te 

bulunmaları büyük bir Başarı’ydı. Hala Zenginliği’ni, 

Debdebesi’ni sürdürmüş, hatta Şımarıklık ve İsraf 

içinde bile olabilmişlerdi. Müslüman ve 

Yahudiler’in 1492’den sonra yaşayabilecekleri bir 

Gırnata bile kalmadı.  

İspanya Dili’ne Latince’nin yanında Arapça 

da Rengi’ni vermiştir. Bir bakıma onlar da 

Müsta’rebe oldular. Bir çok Arapça Kavram 

İspanyolca’ya geçti, onu zenginleştirdi. Yine, 

burada Yahudiler Müslümanlar’a Yardım ederek 

800 Yıl daha Varlıkları’nı sürdürebildiler. Ayrıca 

Târih-leri’nde hiç olmadıkları kadar Aqıl Dolu bir 

Zenginliğe erdiler ve Tewhid’in Terbiyesi’neden geçtiler. En Büyük Filozoflar’ı Mûsa 

bin Meymûn, Arapça yazarak, Yahudiliğin Kelâm Kitabı’nda “Şaşkınların 

Kılavuz’u” oldu. Yahudiler de Arabu’l-Musta’rebe oldular. İbrânice Tewrât, artık 

Qur’ân’ın Dil’i Arapça’nın Kavramlar’ı kullanılmadan anlaşılamazdı. Bir yerde 

Arapça Tewrât Esas alınır oldu.  

Avrupa’nın İngiltere’sinden, Köln’ünden… Öğrenciler Endülüs Şehirleri’nde diz 

çöküp, Müslümanlar’ın Rahle-i Tedrisâtı’ndan geçtiler. Cambridge, Oxford’un 

Eğitim Dil’i bir ara Ağırlıklı olarak Arapça oldu. Buralardan Arapça Eğitim alarak 

ibnu Rüşd’ün Öğrencileri’nin Öğrenciler’i, Roger Baconlar’ı (ö.1290)( yetiştirdi. 

Fiziğin ve Metafiziğin Dil’i Arapça idi.  
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İdâre:  
 

Bir çok İdârî Kavram’ın ilk defa Endülüs’te kullanıldığını, bu Konu’da Zengin 

bir Literatür oluştuğunu biliyoruz.  

Eşrâf Yönetim’i Şeklinde bir “Şura Meclisi” Öneri’si,  

Değişik Etnisiteler’in Dönüşümlü İdâre’si gibi Farqlı Öneriler Gündem’e 

getirilebilmiş.  

Başkent Qurtuba’da sadece bir Qadu’l-Qudât bulunmuş, diğer Şehirler’deki 

Qadılar’a ise Hâkim İsm’i verilmişti.  

Belediye Başkanı Anlamı’nda Sâhibu’l-Medine kullanılmış,  

Sâhibu’s-Sûq, Sâhibu’l-Berr gibi İdare Mekanizmalar’ı İcat edilmiş,  

Muhtesiblik Kurumu’ndan İstifâde edilmişti.  

 

 

Eğitim:  
 

Temel Eğitim, Çocuklar’ın 5-6 Yıllık Qur’ân ve Arapça Eğitim’i olarak, her 

yer’de Geçerli olduğu gibi uygulandı. Yüksek Öğretim’in Adres’i ise Doğu idi. 

Mekke, Medine, Bağdâd, Qâhire vb. Doğu’nun Medreseleri’nden yetişen Âlimler, 

Işığı Doğu’dan getiriyorlardı. Medine’ye Öğrenci verdiklerinde İmâm Mâlik’in 

(Dewâm eden) Öğrenciler’i oluyorlardı. Dil Bilimler’i, Filoloji Çalışmalar’ı ile, Yazılı 

Kültür’ün gelişmesi sağlandı. Avrupa’nın 3 Köklü Millet’i İngiliz, Alman ve Fransız 

Halqlar’ı 1200ler’den sonra Yazı’ya geçtiler. İlk Nesir ve Şiirleri’ni verdiler. 

Türkçe’nin ise Müslümanlık’la Tanışıklığından hemen sonra, 1069’da, ilk Eseri’ni 

verdiğini biliyoruz. Bu bakımdan Türkçe, Bilim Dil’i olarak daha Eski’ye gider.  

 

Riwâyet İlimleri’nde Muwatta’dan, Mağrib’in Temel Kitâb’ı olarak 

konuşuldu. Qur’ân ve Sünnet demek, Doğu’da Qur’ân ve Buhârî demek ise, Batı’da 

Qur’ân ve Muwatta demekti. Fıqh’ın İcâzetnâmesi’ni ise Zâhirî ve Mâlikî Hocalar 

veriyordu.  

Medenî Düşünce Târihi’nin Endülüs’teki en Zayıf Disiplin’i Kelâm oldu. 

Mu’tezîle’nin ve ardından gelişen Sünnî Kelâm’ın Eserler’i fazla tanınmıyordu. 

Bunu, ibnu Rüşd’ün Mu’tezîle haqqındaki  “Onların Kitâblar’ı bize ulaşmadı ama 

onlar da Eş’ârîler gibidir” demesinden anlıyoruz.  

Sufîlik, Hıristiyan Ruhbânlığı’nda çok görülen fakat Tasawwuf’ta Marjinal bir 

Görüş’ü, Şehir’den kaçarak Ebedî Uzlet’i savunan Görüş’ü, ibnu Meserre (ö.931)( ile 

Endülüs’te İddiâ etmişti. Bu Kaçış’ın bir Benzeri’ni, ibnu Rüşd, ibnu Tufeyl 

Hawasçılığı’nda da göreceğiz. Felsefe, Mantıq, Târih, Coğrafya, Musiki, Astronomi, 

Botanik, Tıb, Kimya… Endülüs Okulu’nun Dallar’ı olarak Sayısız Eserler vermiştir.  

Horasan Okul’u (Üniversitesi) gibi Endülüs Okulu’ndan da bahs’edebiliriz. 

Bunun Anlam’ı her bir Hoca’nın Yetkin olduğu Alan’da verdiği İcâzetnâme ile İlmi 

Derece’nin kazanılmış ve aktarılmış olmasıdır.  Okul bir Mekan’a, bir Şehir’e değil, 

Hoca’ya bağlı olarak Anlam kazanıyor. Endülüs’ün Hocalar’ı ise, Ayırt edici 

Wasıfları’yla gerçekten de Mağrib’in Karanlığı delen Târıqlar’ı olmayı haq 

etmişlerdir. 
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XII-İznik  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

2300 Yıllık Târih’i, Çeşitli Dönemler’de Başkent olma Özellikler’i ile İznik, 

Osmanlı’ya da Pâyitaht olacaktır.  

Medine’nin Kapıları’ndan kimini Qıble olma Özellikler’i ile, kimini İlim 

Merkez’i olma Hüwîyetler’i ile, kimini de Pâyitaht olarak Gündemimiz’e alıyoruz. 

İznik de Pâyitaht olma Kimliği ile Medeniyetimiz’e Kapı olur. Osmanlı’nın sonraki 

Pâyitahtlar’ı Bursa, Edirne ve Nihâyet İstanbul olarak Dewâm edecektir.  

  İznik, İstanbul Bağlantı’sı sâdece bizim Medeniyetimiz’de değil, Roma’da da 

daha önce Tâqib edilmiş. İstanbul henüz Önemli bir Yerleşim Yer’i değilken, 

İskender’in (ö.MÖ.323)( Kumandaları’ndan Antigones MÖ.316’da İznik Şehri’ni 

kurmuştu. Roma ve Bizans Dönemleri’nde de Başkent İstanbul’dan önce İznik’tir. 

Doğu Roma’nın İlk Hıristiyan Hükümdâr’ı Konstantin’in İlk Başkent’i  İznik’tir. 

Hıristiyan olur olmaz Konstantin (ö.337)(, ona “çeki düzen vermek için” İlk Konsil’i 

bu Başkent’te, İznik’te toplamıştı.  

  Hıristiyanlık Mewcut Hâli’yle İznik’te kuruldu. Aynı Zaman’da Ariusculuk 

burada Mahkum edildi. Konsil’in de Asıl Toplanma G+aye’si Arius (ö.336)( ile 

Teslisciler arasındaki İsâ’nın Tabiat’ı Konusu’nda Farqlılık arzeden Görüşler’e bir 

Çözüm getirmek idi. Konsil bu Konu’da Teslis’i seçti.  

  Piskoposlar’ın Elleri’nde “Ahd-i Cedid” dedikleri 27 Kitab bulunuyor. 4 

Tane’si İnciller (Gospels),  Resuller’in İşler’i ( Pavlus’un Arkadaş’ı Luka’nın yazdığı 

“Hawâriler’in Târih’i”) ve geri kalan 21 Mektub (14 Tane’si Pavlus’un) ve Yuhanna 

Wahy’i  (Kehânet). İznik Konsili’ne katılanlar arasında bu Metinler’e İtiraz eden yok. 

Demek ki Arius ta Aynı Kaynaklar’a Bağlı. Ama bunu Tewhidî bir Çerçeve’de 

okumaya çalışmış. Kanaatimizce o Metinler’den Tewhîd’i çıkarmak biraz Zorlama 

olmaktadır. Ancak Baba ve Oğul’un Aynı Öz’den olduğunu İfâde eden bir Metn’in 

Kutsal Kitâb’ta bulunmadığını söylemekte de Haqlı’dır. Bu bakımdan İznik 

Konsili’nin Teslis Amentü’sü, İnciller’de Ad’ı konmamış yeni bir Yorum olmaktadır. 

(Bu Konu’da neye inanılıp neye inanılmayacağına Qarar veren Merci ise, ne Tanrı, 

ne Peygamber ne de Kutsal Kitab olmakta, bir Oda’ya doluşmuş bir kısım Piskopos 

buna Qarar vermekte. Bir Konsil’de Qabul edilen başka birinde reddedilebiliyor. 

Öyleyse bu Konsil Amentüleri’ne İlâhî demek Mümkün değildir).  

 

 

  İznik Konsil’ni Hazırlayan Şartlar : 
 

  Hz. Îsâ’nın Tebliğler’i ve Kutsal Metinler, Hıristiyanlar arasında 3 Asır’dır 

Anlaşılma Çaba’sı içinde yorumlanıp duruyordu. Kültürel ve Felsefî Etkiler’le hem 

İtiqâdî Konular’da hem de Şeriat’ın Uygulanması Noktaları’nda Farqlı Görüşler 

çoğalmıştı. Hıristiyanlık Herşey’den önce Îsâ-Mesih Anlayış’ı üzerine temellenen 

bir İnanc’a Sâhip olduğu için, “Îsâ’nın Kimliği, İnsâni ve İlâhî Tabiat’ı” Mesele’si 

Pavlus’tan beri Asıl Tartışma Konu’su olmuştu.  



Ulum el-Hikme Okulu  Medenî Düşünce Tarihi http://www.ulumelhikme.net 
 

 63 

  İlk Dönem Kilise, Yahudi Kaynaklı Tanrı Anlayışı’na Yakın’dı. I.yy. Sonları’na 

doğru Yeni-Eflatuncu Felsefe ve Yunan-Roma Halqları’nın Pagan İnançlar’ı 

Doğrultusu’nda Îsâ’nın Tabiatı’nın anlaşılmaya çalışılması Görüş’ü Ağırlık kazandı. 

Pavluscu Kiliseler, Elleri’ndeki Metinler’in Müteşâbihât’tan olan Kısımları’nı, Pagan 

İnançları’yla Te’lif edecek Şekil’de yorumladılar. “Teslis” diye Ad’ı konmasa bile, bu 

Anlam’a gelebilecek Metin ve Yorumlar çoğaldı. Yine Tanrı’nın Enkarnasyon’u 

olarak İsâ Figür’ü Qabul gördü.  

  Bu Gelişmeler İsâ’da İnsânî mi yoksa İlâhî mi Tabiat’ın, Öz’ün (Ousia) Ağır 

bastığı Tartışmaları’nı doğurdu. Bugünkü Hıristiyanlar “Îsâ’da İlâhlık ve İnsanlık 

Özellikler’i Eş oranda bulunur” (Çift Tabiatlılık- Diyofizit) diye Qabul eder. Fakat İlk 

Dönemler’de Îsâ’da İnsanlık ve Yaratılmışlık Unsuru’nu Baskın gören “Yahudi 

Hıristiyanlar” (Ebionitler) ile, yalnızca Uluhiyyet Unsuru’nu gören bazı Gnostik 

Görüşler de vardı. Bunlar Ortodoksi’den Sapma olarak görülmüş ve Heretik 

sayılmıştır.  

  İlk Dönemler’den itibaren Pavluscu Kiliseler’in sunduğu İnciller bu 

Tartışmalar’ı körüklüyordu. İş’in doğrusu, bu İnciller Teslis’i ve Enkarnasyon’u 

Destekleyici bir Rûh’u da barındırıyordu. Bununla berâber, Aynı Metinler’e Sâhip 

oldukları halde, veya Farqlı 

Mektublar ve Kutsal Metin-

ler’e dayanarak II. ve III. 

yy.da bile Îsâ’da Kulluk 

Özelliği’ni (Abdu’llâh)91 vur-

gulayan Görüşler vardır. 

Bunların bir Dewâm’ı olarak 

Arius ve Ariusculuk, Ezelî 

olan’ın sâdece Tanrı oldu-

ğunu, bu bakımdan Îsâ’da 

Yaratılmışlık ve İnsan 

Tabiatı’nın Ağır bastığını (Monofizit- Tek Tabiatlı),  Baba’nın Oğul’u kendi Özü’nden 

değil fakat, diğer Yarattıkları’ndan da Üstün bir Tabiat’ta yarattığını, Tanrı nasıl 

dilediyse Oğul’un öylece olduğunu ve Tanrı’yı kavramayacağını söylemiştir.  

  Ariusçular'la İskenderiye Piskopos’u Alexander (ö.328)( arasındaki 

Teolojik Görüş Farqlılıklar’ı 300ler’in Doğu Roma Toprakları’ndaki Bütün Kiliseler’i 

Etki’si altına almış, Dinî Birliği bozma Yönü’nde Ciddi bir Tehdid Unsur’u hâli’ne 

gelmişti. Ayrıca bunun Siyâsî Etkileri’ni de gören I.Konstantinos Sözkonu’su 

İhtilâf’ın giderilmesi ve başka Konular’ın da el’e alınması için Batı’nın ve Doğu’nun 

Bütün Piskoposları’nı Dâ’wet ettiği İlk Ekümenik Konsil’i İznik'te toplamaya Qarar 

vermiştir.  

  Çoğu Doğu’dan olmak üzere İmparatorluğun her Tarafı’ndan 300 kadar 

Piskopos 14  Haziran ile 25 Ağustos (325) arasında, Hristiyanlık Târihi’nin "İznik 

İnanç Esasları" olarak bilinen İlk Ekümenik (Evrensel) Âmentüsü’nü Qabul etti. Bu 

Âmentü, Katolik, Ortodoks ve Protestanlarca Ortak Qabul edilen Konsil Qararlar’ı 

arasındadır. (1054 den sonraki Katolik Konsiller’i Ortodokslar Qabul etmezler).  

                                                 
91  19/Meryem 30 ..’İnnî ene Abdu’llâh..’ 
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  İznik Konsili'nin Îsâ ile İlgili Qararı’ndaki Temel Kavram’ı "Aynı Öz’den 

(Homoousios)" İfâde’si oluşturuyordu. Katolik Görüş’ü yansıtan bu Kavram, Do-

ğulu Piskoposlar’ın çoğunluğu’nca beğenilmemişti.  

  Arius'un 336 da Ölümü’nden sonra bu Mezhep 500ler’e kadar Etkinliği’ni 

sürdürmüştür. Hıristiyanlık'ta İnanç Esaslar’ı Tartışmalar’ı sonradan gerçekleştiri-

len I. İstanbul (381), Efes (431) ve Qadıköy (451) Konsilleri’nde de Dewâm etmiş, 

Bugün de 3 Büyük Hıristiyan Mezheb’i Tarafı’ndan Qabul edilen "İznik-İstanbul 

İmân Esâsları" bu Konsiller’in ardından Son Şekli’ni almıştır.  

  Bize göre Roma’nın Qabul ettiği Îsâ, Gerçek Îsâ’yı öldüren Antichrist Îsâ’dır. 

Roma’nın, Nicaia’nın (İznik) Îsâ’sı Antichrist’tir. 1300’ler’de İznik Medresesi’nin 

açılması ile, Antichrist yenildi ve Meryemoğlu Îsâ İznik’te yeniden doğdu, demiş 

oluyoruz. Burası Îsâ’ya Giriş Kapı’sı oluyor. Oradan battı oradan da çıkıyor.  

  Îsâ a.nın, Ahmed a. üzerinden Dewâm eden Sahih İnanc’ı, Dâwûd-i 

Qayserî’nin açtığı İznik Medresesi’nde ortaya çıkıyor. Bugün İznik İlçe’si 25-

30.000 Nüfuslu Küçük bir Yer Görünümü’nde. Önemli olan Yerler, Önemler’i ile 

Mütenâsip bir şekilde Destek görmeli. Bu meyan’da İznik’te Roma’nın Anticrist 

Îsâ’sı ile Hesaplaşma’nın Canlılığı’nı vurgulamamız gerekiyor. Quwwetli Tartışmalar 

yapılmalı. Dialog benzeri Çalışmalar bu Mekanlar’da aşılmalıdır. 

 

   

Qur’ân Çağı Sonra’sı : 
 

  Qayseri “Dârü’l-Fetih” idi. Qayseri’den İstanbul’a giden Bütün Yollar 

Feth’in de Yolları’dır. Bu bakımdan İznik ile Qayseri’yi Fetih Yolu’nda Dâwûd-î 

Qayserî üzerinden birleştiriyoruz.  

  Emewî ve Abbâsî Dönemi’nde Anadolu’ya yapılan Akınlar İstanbul 

Önleri’ne uzanırken İznik’te bunu hissetti. 718 ve 727’de Şehr’i kuşatan Müslüman 

Arablar içeri giremeseler de Surlar’da Gedikler açabildiler.  

  Qur’ân Çağı Sonrası’nda İznik’te Yeni bir Konsil toplanıyor. 787’de II.İznik 

Konsili’nde İkonoklazm (Taswir Yıkıcılığı) Hareketi’ne karşı İkon Kült’ü 

canlandırıldı. (Taswir Kırıcılık 726-842 arasında Etkili olmuştur).  

  İznik, Başşehir İstanbul'a açılan bir Kapı olmasından dolayı Bizans'taki 

Taht Mücâdeleleri’nde Taraflar için El’e geçirilmesi Önemli bir Şehir’di. 1204-1261 

Latin İstanbul’unda da, Saray Mensublar’ı İznik’e kaçmış ve oradan gelerek 

İstanbul’u Tekrar el’e geçirmişlerdi.  

 

 

  Müslüman İznik : 
 

  Anadolu’daki Târihimiz, Sahâbe Dönemi’ne kadar Eski’ye gider. Ancak 

Anadolu’nun Kalıcı olarak müslümanlaşmasında Selçuklular’ın oynadığı Hayırhah 

Rol’ü İtiraf etmeliyiz. Bunda Tuğrul ve Çağrı Kardeşler’in (ö.1060)(  Taht 

Kavgası’na girmemeleri ve Tuğrul Bey’in Halife’nin Eli’nden aldığı Tac Etkili 

olmuştur. Mikail b.Selçuk’un (ö.1037)( Oğullar’ı Tuğrul ve Çağrı Beyler, 

birbirlerini yok etmek üzere değil, Yardımlaşma üzere Yetki Sahaları’nı ayırmışlar. 
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Tuğrul Bey 1055’te Abbâsî Halifesi’nden “Meşrıq’ın ve Mağrib’in Melik’i” 

Ünwânı’yla Taç giyiyor. Büweyhîler’den Abbâsî Yönetimi’ni kurtarması 

sonrası’nda, Halife’nin Hâmi’si İrân Selçukluları’dır. Abbâsiler’in Ömrü’nü 1258’e 

kadar uzatan Önemli bir Adım’dır bu. Taç Giyme Töreni’nde Amcaoğlu Kutalmış 

(ö.1086)( da var. Belki Halife’nin Himmet’iyle Tuğrul’un Tac’ı Doğu’da da Batı’da 

da parlayacaktır.  

  Kutalmışoğlu Süleymân, Marmara gibi Uzak Bölgeler’de yetkilendirilmiş 

(1073). Bu Bölge’de Muhtâriyeti’ni İlân etmiş. Rûm Selçukluları’nın Doğuş’u 

böylece gerçekleşiyor. Do-

ğu’nun Sultân’ı Melikşah 

(ö.1092)( , Batı’nın Sultan’ı 

Kutalmışoğlu Süleymân. 

100lü Yıllar’ın 2.Yarı-

sı’ndan itibaren, Doğu’da 

ve Batı’da Türk Hâki-

miyet’i var. İran’da ve 

Roma’da Türk Hâki-

miyet’i.  

  Kutalmışoğlu 

Süleymân yer yer, Büyük 

Selçuklu Sınırları’yla çatı-

şır. (Oğlu Kılıçarslan 

(ö.1106)( Haçlılar’la Mücâdele eder. Rûm Selçuklular’ı pek çok Haçlı Seferi’ni, 

adeta tek başı’na göğüslemek Zorunda kalmıştır). İznik Fâtih’i (1075’te 

Fethedilmiş) Süleyman Şâh’ın Dayı’sı ise, Melik Ahmed Gâzî (1084)(, Qayseri’nin 

Fâtihi’dir.92  

  Bir İznik-Qayseri Bağlantı’sı da, Konsil Sırası’nda yapılan bir Yanlış’ın yine 

Qayseri’den düzeltilmesi ile ilgili. Arius’un yanında olan Râhipler bulunduğu gibi, 

Qayseri’li bir Râhip de Teslis’i savunarak Arius’un Karşısı’nda durur. Dâwûd-i 

Qayserî de yine Qayseri’den kalkmış, İzmit’e gitmiş ve orada Qayserili Râhib’in bu 

Yanlışı’nı düzeltmiştir, diyebiliriz.  

  Haçlı Seferler’i Sırası’nda, Urfa gibi, Antakya gibi, Qudüs gibi, İznik te bir 

Süre Haçlılar’ın ve Bizans’ın Eli’ne geçiyor. İznik ve Qudüs’te aynı Zaman’da 

İşgal’e uğramak... Teslis Hıristiyanlığı’nın İlk Başkent’i İznik ile, Kutsal Diyâr Qudüs 

birlikte İşgal’e uğruyorlar. 1097’ye kadar Kısa Süreli Müslüman Hâkimiyeti’nden 

sonra 1331 de Osmanlılar feth’edene kadar Bizans ve Latin (1204-1261) 

Hâkimiyetleri’ni gördü.  

  2.Müslüman İznik’ten itibaren Osmanlı Yapılar’ı ortaya çıkıyor. İlk Qadı’sı 

Çandarlı Halil Paşa’dır (Wezâret:1364-1387).  

  Zaruriyyât olan Mescid, İdâre Merkezi, Qadı Evi gibi Yapılar Acil 

İhtiyaçlar’dır.  

                                                 
92  Kutalmış, Hoca’sı Buharalı Türkmen Danişmend Ali Taylu’nın Kızı’yla evlenir. Süryâni 

Târihçi Ebu'l'Ferec, Danişmend Ali Taylu'nun Oğlu Melik Ahmed Gâzî'den  Süleymân Şâh'ın Dayı’sı 

diye söz eder. 
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  Medrese gibi Kurumlar Şehr’in Ahlâqı’nı ve Rûhu’nu güzelleştiren 

Tahsînât’tır.  

  Sufîler’in Tekke, Zâwiye, Hangahlar’ı ise tüm Kazanımlar’ın sentezlendiği 

Tezyînât’tır.  

  Selçuklular’ın Rûm Diyârı’nda da İdâre Dil’i Farsça’dır. Siyâsî Miras 

Romalı; Dil, Aidiyet, Kültür Fârisî; Medrese Dil’i Arapça, Sokağın Dil’i Türkçe’dir. 

Çok Dilli İfâde, elbette Büyük bir Zenginlik Aracı’dır. Sâdece Köyü’nde yaşayan 

Türkçe ile yetinebilirdi. Medrese’yi bitirmişse, Arapça; İdâre’ye İntisâb’ı varsa 

Farsça’yı bilirdi. Her bir Dil, Yeni İmkanlar’ı araştırmaya, gelişmeye ve Zenginliğe 

Araç’tır. Zamanla İdâre’de Farsça Terk edilecektir. Farsça ile başlasa bile 

Mewlewîlik vb. Sufî Tekke’nin Dil’i de türkçeleşecektir. Medrese ise çok tabi ve 

Haqlı olarak Arapça’yı Dewâm ettirir.  

  1500’lerden itibaren Nüfus ve Fizikî Gelişim gibi Grafikler’i Tahrir 

Defterleri’nden Tâqib edebiliyoruz. Yapılan İmârethaneler’e rağmen Nüfus’un pek 

artmadığı görülüyor. Etnisite, az Sayı’da da olsa hep varolagelmiş; çoğu Rûm ve bazı 

Ermeni Hâneler Kayıtlar’da gözüküyor. İklim’i, Göl Kıyısı’nda olması Sebebi’yle 

sıkça görülen Salgın Hastalıklar, Celâli İsyânlar’ı, Başkent olma Özelliği’ni yitirmesi 

gibi Sebebler’le Nüfusu’nda Büyük 

bir Canlanma görülmemiş.  

  Bursa Başkent olunca İznik, 

Kocaili Sancağı’na Bağlı bir İlçe 

Hâli’ni alıyor. Bursa’nın Başkent 

olmasında Müslümanlar ayrı bir 

Örnekleme sunmuşlardır. Hele-

nistik Dönem’den itibaren Bursa, 

Yoğun bir Yahudi Kolonisi’ne 

Sâhip’ti. Hawâriler’in Tebliğ için 

gittikleri Yahudi Yerleşim Yer-

leri’nden biridir Bursa. Roma 

hıristiyanlaştıktan sonra da Bursa’da Yahudiler Önemli Oran’da var olmaya 

Dewam ettiler.  

  Osmanlı Bursa’yı Pâyitaht yaptığında buradaki Kozmopolit Hayat, 

Qudüs’tekine benziyordu. Yahudi-Hıristiyan Teba’nın Görkemli Dinî Törenler’i 

Karşısı’nda Fâtımî İdâre’si onları aşan Kutlamalar İcat etmişlerdi. İlk Mewlid Tarzı 

Güfteler/Besteler’in, Fâtımîler’in Qudüs’ünde oluşması Tesâdüf değildir. Aynı 

şekilde Bursa’da da Ulu Camii Görevli’si Süleymân Çelebi, Mewlidi’ni yazmıştır. 

Mewlid bir bakıma, İsâ Siyer’i Mesâbesi’ndeki İncil’in Anlatımı’nı Fahr-ı Âlem’e 

(Hayr’ul-En’âm)93 Uyarlama’dır. O’nun Üstünlüğü’nü bir Siyer (Biyografi’si) 

Şekli’nde Aktarma’dır. Mushaf Dili’ndeki Sıralama’ya da Riâyet edilerek, “Bismi’llâh 

ile, Ewwel Allâh Adın analım” denilerek başlanmıştır.  

  İstanbul’daki Ayasofya’nın (Hagia Sophia), Qudüs’teki Mabed’i İstanbul’a 

Taşıma ile İlgisi var. Bir Ayasofya da İznik’te  bulunur. Mimâr Sinan’ın Qubbetüs-

                                                 
93  Terkibler İrfânımız’a bir Wesiletu’n-Necât Armağan’ı..  



Ulum el-Hikme Okulu  Medenî Düşünce Tarihi http://www.ulumelhikme.net 
 

 67 

Sahra’da, Mekke-Medine’de İz’i olduğu gibi, buradaki Ayasofya’nın İmârı’na da El’i 

değmiştir.  

  1920’lerde birkaç kez İşgal görüyor. Şehirlerimiz’i “Kurtuluş Günler’i” ile 

değil, Fetih ve İmâr Günler’i ile anmalıyız. Kurtuluş Gün’ü gibi, Eziklik İfâde eden 

Kutlamalar, aslında Yeni bir Ulus Yaratma Projesi’nin, Geçmiş’i Yok sayan 

Propagandası’na Matuf’tur. Bu bakım’dan İznik haqqında söylenebilecek 

Övgülerimiz’i ve Şeref Pâyelerimiz’i “Fetihler’le” anlattık.     

 

 

TEWHÎD “KONSİLİ” 
Mesih’in Müjdesi’nin Roma Konsil’ine Tahrif’i ve Rövanşlar:  
(Arius, Dâwûd el-Qayserî, Aktüel Durum) 

 

Antaqya’daki Tenwîr III’in bir Seri Dewâm’ı olarak Bugün İznik’teyiz. 

Antaqya’da Hawârîler Dönemi’nden bazı Enstantaneler’i paylaşmıştık. İznik’te ise, 

300 Yıl kadar daha ilerleyip, 1700 Sene Öncesi’ne gideceğiz. burada Teslis 

Konsili’in toplandığı 325 Yılı’na. Bu Ders’e Tewhîd “Konsil’i” dememiz, tabi ki 

sâdece Nâzire içindir, aksi düşünülemez. Elbette ki “Konsil” bir Roma Erk’i 

Kurumu’dur, ve Konstantin’in Hıristiyan olmasıyla, onun Dâ’weti’yle 

gerçekleştirildi. İznik Konsili’nin tam 1000 yıl Sonrası’nda Süleymâniye 

Medresesi’nde alınmış olan Rövanş’ın, İlâhî Hikmet’in, Tewhîd’in Sesi’nin Farqı’nda 

olunması gerektiğini İkâz için, böyle bir Tamlama’yı seçtik. Yoksa, tabi ki 

“Konsil’in”, İlâhî Hikmet ve Haqiqât’le hiçbir Bağı’nın olmadığı Âşikar’dır. 

Mewcût Hıristiyanlığın Kuruluşu’nu yerli yerine oturtmak için, Antaqya 

Tenwîri’nde bahs’edilen Konular’ı kısaca hatırlamalıyız. Oradaki Sunum Şimon 

Petrus Kilise’si, Kaya Kilise’si üzerinde idi. Hawârîler ve Öğrenciler’i, Antaqya’ya 

Tebliğ’e gittiler. Bizi de oraya götüren Şey, YâSîn (Tertil IV) deki Okumamız’da 

görülen “Mürselûn”un Çağrı’sı idi. Petrus, Aramice “Kefas”, Kaya’dır. Îsâ a. 

Kendisi’nden sonra, Cemaat’in başına Simon Petrus’un geçmesini istemişti, yâni 

Kaya’nın. Antaqya’da -her iki Anlamı’yla- Kaya’nın üzerinde kurulu Cemaat-Kilise, 

Simon Petrus’un Cemaati’ni İşâret etmektedir.  

YâSîn’deki diğer İsim, Yuhanna yani Markos’tur. YâSîn’deki Mürselûn’un 

Qarye’ye Geliş’i haqqındaki Anlatım’a, Hz. Ömer Zamanı’nda Ebû Ubeyde b.Cerrâh 

Komutası’nda Müslümanlar burayı feth’ettiğinde, Yerli Hıristiyanlar’dan duydukları 

Yuhanna ile Simon’un  Antaqya’daki Hatıraları’nın Anlatım’ı aynen 

benzemekteydi. Buranın Yerli Gassânî Hıristiyan Arablar’ı, Habîb-i Neccâr’dan 

bahs’ediyorlardı. Yine, ‘Şeymun-u Sahra ve Yuhanna’ burada yatıyor’ Şekli’nde bir 

Kitâbe’yle, YâSîn’deki Anlatım’ı doğruluyorlardı. 

  Şeymun-Simon’un Kimliği bellidir, ancak Yuhanna haqqındaki Görüş Tashih 

edilmeli. 4 İncil Yazarı’ndan biri olan Yuhanna’nın, Hawârî Yuhanna olmak şurda 

dursun, II.Yüzyıl’a yaşayan bir Pavluscu olduğu Açıkt’ır. İncil Anlatımları’nda bol 

sayı’da rastladığımız Yuhanna İsmi’ne, Künyesi’ne, Markos’un da Sâhib olduğunu 

bilmekteyiz. Ayrıca, Grekçe konuşulması gereken Yerler’e Seyâhatleri’nde, Hawârî 

Petrus’un dâima yanına Yuhanna Markos’u aldığı bilinmektedir. Öyleyse bu Grek 

Bölgesi’ne Simon’un yanında katılan Yuhanna, Markos Yuhanna olmalıdır. 
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YâSîn’de bahs’edilen 3.Kişi, (2+1) Barnabas daha sonra gelip onlara 

katılmış. Şehir’den, Aqsa’l-Medine’den koşarak gelip Mürselîn’i destekleyen Kişi 

ise Habîbü’n-Neccâr’dır. Gassânî Arabları’nın da aynen bu Şekil’de andıkları 

Hâbib-i Neccâr, Îsâ’yı Seven demektir. Neccâr (Marangoz, Dülger) Hz.Îsâ’nın 

Mesleği ve Künyesi’ydi. Bi’set’in 4.Yılı’nda, Ömer ve Hamza’nın İslâm’a Geliş’i ile 

Paralellikler kurarak YâSîn’in 4.Yıl’daki (Tertil’deki) Siyer Okuması’nı 

eşleştirebiliyoruz. Ömer’in Geliş’i ile Açık Tebliğ, Toplu Gösteri’ye çıkmalar vs. adeta 

Habîb-i Neccâr’ın Şehir’den verdiği Desteğe Teqâbül etmişti.  

YâSîn’in Aktüel Okunması’nda Antaqya’da şunu demiştik. Ülke’deki Târihsel 

Haqq ve İddialar’la Mirâs alınan Topraklar, Parçalar, Anıtlar birer birer 

Müslümanlar’ın Elleri’nden çıkarılmak isteniyor. Biz de Antaqya’ya, Mekke’ye 

Şehr’in Uzağı’ndan koşup gelenler gibi, buraya Aqsa’l-Medenîyyet’ten koşarak 

geldik. Medenîyetimiz’in Gerisi’ne düşmüş olarak Fetret Dewirleri’nin İstiqlâl94 

Arayış’ı içindeki Haq Mesajı’nı vermeye geldik.  

Antaqya’da olan biteni karşı Taraf’ın kendi Şehâdeti’yle aktarıyoruz ki İtiraz 

olmasın. Antaqya’da Petrus’la tartışan Pavlus’un yanında Luka vardır. Luka, İncil 

Yazarı olduğu gibi, 4 İncil’den sonraki 5.Kitâblar’ı “Resuller’in İşler’i” Kitâbı’nın da 

Yazar’ı. Pavlus’un en Yakın’ı Luka’nın Şehâdeti’yle, Antaqya’da Mürselîn ile 

Pavlus ve Yandaşlar’ı tartışmıştır. Pavlus’u Antaqya’ya getiren Barnabas, 

Durum’un Wahâmeti’ni anlayarak Mürselîn’e katılmış. Luka bu Tartışmalar’ı, Kaya 

Kilise’sindeki Öfkeli Mücâdele’yi naql’eder. Bizzat kendi Müşâhede ve İtirâfları’yla 

bu böyle. Barnabas’nın Mektubları’na dayanarak Antaqya’yı dinlesek Durum tabi 

ki çok daha Wazıh Hâl’e gelecektir. Ne var ki, bu Mektublar Apokrif (Sahte) sayılarak 

Aforoz edilmiş ve İz’i bile bırakılmamıştır. Barnaba’ya ait bir İncil Kaydı’na Târih 

Şâhitlik etmediği için, böyle bir İncil Arayış’ı Sıhhatli görünmüyor. Ancak 

Barnaba’nın Mektublar’ı olduğu İtiraz Qabul etmez bir Gerçek’tir. Kilise onun 

Varlığı’nı İkrar etmiş ve fakat İçeriği’ne katılmadığını Beyân etmiştir.   

Qur’ân, tabi ki, Elçiler’in İşler’i ile Alaqalı, İş’in Haqiqâti’ni aktaran Asıl 

Kaynağımız Konumu’nda. Barnaba’nın Mektublar’ı, Arkeoloji’nin Sürpriz’i olarak 

veya Vatikan’ın Gizli Mahzenleri’nden çıkarılarak bulunursa, herhalde orada YâSîn 

Sûresi’ndeki Görmek Olası olacak.. Burada Qur’ân’ın seçtiği Kelime’yi, “Mürselîn’i”, 

Luka’nın verdiği İsim’le “Elçiler’in İşler’i” Kitâbı’nı, ve oradaki İş’in Haqiqâti’ni bize 

hatırlatsın diye hassaten seçilmiş bir Kelime zann’ediyoruz.     

Îsâ’nın Emânet ettiği Çizgi, (bizzat Hawârîler’in) Petrus’un Çizgisi’dir. 

Sonraki Dönem’de Petrus’un Hikâye’si, Îsâ’yı Pavlus gibi gören Zihniyet’e Tebdîl 

edilerek tersyüz edilmiştir. Ancak Satır aralarında bu Tartışmalar’ın Tozu Dumanı 

gizlenememiş. O halde, Petrus’a Mâl edilerek sâhiblenilecek bu Kaya Mabed’i 

bizimdir. Petrus, Markos ve üçüncüleri Barnabas, Antaqya’da Îsâ’nın Çizgisi’ni 

Tâqib etmiş Elçiler olarak, hâla ve yine Aqsa’l-Medine’den gelen Destekler’le 

Ayak’ta duracaktır. Habîb-i Neccâr nasıl 638’de Aslî Hüwiyeti’ne bürünerek Câmi 

olmuş ise, buradaki Mürselîn’e Gerçek Saygı duyanların, Gerçek Wârisler olarak 

Müslümanlar’ın Haqlar’ı Tewdî edilmemeli, Muharref Hıristiyanlığa 

bırakılmamalıdır.  

                                                 
94  Qıllet’ten Çokluğa ve Galebiyyet’e Dönüşme 
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638’de Habîb-i Neccâr’a Gerçek Saygı duyanlar Anadolu’da İlk Câmi’yi, 

Habîb-i Neccâr Câmisi’ni sâhiplendi. Demek ki Anadolu’da İslâm 1071’de değil, 

638’de, Peygamberimiz’den itibaren vardır. Buradaki Târihsel Kökenlerimiz, 

İsâ’nın Gerçek Temsilciler’i olarak ve O’nun Wârisleri’ne Asıl Saygı duyan Mü’minler 

olarak 638’den beri Tewhîd’in Ses’i ile perçinlenmiştir. Öyleyse Tewhîd’in Sesi’ni 

kısmak için, Antaqya’dan beri içindeki Kin’i kusan Anti-Christ’e peşkeş 

çekercesine, “Dinler arası Eşitlik” vb. Teraneler ne Kelime! Bu Haqiqâtler’i 

söylemenin Tam da Yer’i burası değil mi? Bu Haqiqâtler’i dinlemek ve Petrus’la 

tartıştıkları gibi tartışmak için geleceklerse buyursunlar gelsinler. Ama, Diyalog, 

Eşitlik vs. diye, Haqiqâtler’in gizlenerek, Târih’in Tersyüz edilerek, buralarda 

onların Haq İddiâ etmelerine Göz yummak, Qabul edilemez.  

Haqiqât’i örterek İkiyüzlü Gizlemeler’le Diyalog olmayacağı gibi, Asırlarca 

uğraşsa yapamayacağı Kirli Propa-

ganda’yı Altın Tepsi içinde onlara 

sunmuş oluyoruz. Haqiqât’i Konuş-

mama’nın Sonu’nda, Dewâsa Finans 

Kaynakları’nı işin içine soktuklarında, 

Kayıplarımız’ın sâdece bir iki Haqiqât’i 

gizlemenin Ötesi’nde, Maddî Kayıplar’a 

dönüştüğünü görünce mi Aqlımız 

Başımız’a gelecek? O halde bu 

Haqiqâtler’i söylemenin tam Zaman’ı ve 

Yer’i olarak Aqsa’l-Medeniyet’ten An-

taqya’ya, İznik’e, Urfa’ya; Mardin’e, 

Konya’ya, İstanbul’a… koşup gelen 

Destekçiler, Habîbler olmalı. 

Bu Mânâ’da Antaqya’daki 

Tartışma’nın 300 Yıl Sonrası’nda 

İznik’te olup biteni anlamak için 

‘IV.Tenwîr’e İznik Uygun olur’ dedik. 

Burada da Teslis ile Tewhîd’in Savaş’ı 

hiç durmadı. Qur’ân’ın Îsâ’sı ile 

Pavlus’un anlattıkları arasında, Gök-

ler’i titreten Büyük Farq’ın Savaş’ı.  

İznik Bugün Kıyı’da Köşe’de kalmış gözüküyorsa da, MÖ.500leri, Roma’yı ve 

MS.300’lere kadar, Roma’nın Hıristiyanlar’a yaptığı Kanlı Baskınlar’ı, Eziyetler’i, 

İşkenceler’i, canlı canlı Yakmalar’ı görmüş bir Şehir.. İstanbul’dan önce Roma’nın 

Başkentliği’ni yapmış, Konstantin’e kadar Hıristiyanlar’ı Ateş Çukurları’na 

(Ashâbe’l-Uhdud’ta anlatılan Ateş Çukurlar’ı) atan Roma Erki’nin Pâyitaht’ı olur. 

300 Yıllık Mücâdele’nin bir Evresi’nde, Konstantin’in bazı Kadınlar’ı Gönül vermiş 

bu Din’e, Mesihî olurlar. Konstantin de bu İrâde’ye uyar. 

  İznik’in Önemli bir Başkent olarak doğması, İskender’in Komutanları’ndan 

burada Şehr’i kurarak Krallığı’nı kuran Antigones ile başlar. MÖ.316’da bu Târihî 

Başlangıç yaşanıyor. Roma’nın Doğusu’nda Doğu Roma Güvenli bir Korunak 

bulmuş burada. MS.303 Yılları’nda Roma’nın Güçlü İmparatorları’ndan 

Filwâqî, Ariusçuluğun 
Başarma Şans’ı Zor’du. 

Çünkü Kaynaklar’’ı 
Ötekiler’le aynı, 4 İncil 
ve Luka’nın Pavluscu 
Yazılar’ı. Barnaba’nın 
Mektublar’ı yok, Aslî 

Markos İncil’i kırpılmış. 
Arius, tam Anlamı’yla 

Barnabas’nın 
bildiklerinden, İlk El 

Kaynaklar’dan 
Mahrum’dur. 
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Diokletianus, İznik’te topladığı Konsil’de Hıristiyanlar’ı Birinci Tehdit gören 

Fermânı’nı, onları bazı Putperest Âyinler’e, Kurbanlar’a zorlayan Konsil Kararları’nı 

yayınlamıştı. Bu Roma’nın Hıristiyanlığa karşı Son Konsili’dir. Bundan sonraki 

Konsiller, artık, Hıristiyan Konsilleri’dir. Bu Nokta’da 313’te Roma İmparator’u 

Konstantin’in Hıristiyan olması Târihî bir Başlangıç’tır.  

Konsil, Roma Civitas’ının bir Kurum’u, Civitas-Sivil Toplum Kuruluşu’dur. 

Yahudiler’in Sinodlar’ı vardı. Bir new’i Ehlü’l-Hâl we’l-Aqd. Roma’nın bu İdârî 

Uygulaması’nı, bizzat İmparator’un Dâwet’i ile Konsil toplanmasını, Hıristiyanlık 

Tewârüs etti. Tutmuş olduğu Taraf’ın Gâlibiyet’i ve Tewhîd’e Dönük Yorumlar’ın 

Mahkum edilmesi Adı’na bu Konsil’i bizzat Konstantin topluyor. 1000 kadar 

Piskopos’tan 318 Tanesi’nin Parmaklar’ı, “Îsâ Tanrı’nın Oğlu, İkisi de Aynı Öz’den 

gelmiştir” Qarar’ı için kalkıyor. 

Dönem’in Muhâlifler’i Arius  (Aryânîler)’dir. İnançlar’ı dört dörtlük değil 

ama, ordaki Tartışma Zemini’nde kazanmaları Önemli olurdu. “Tanrı Oğlu” 

İfâdesi’nin, Tanrı ile Aynı Öz’den gelme Anlamı’na alınamayacağını, bunun Sembolik 

bir İfâde olduğunu savunmuşlardı. Ancak Konsil’i 

toplayan İmparator’un Taraf’ı belli’dir. Onun 

yönlendirmesiyle Resmî bir Din’in Doğuşu’na 

Şâhitlik edercesine İznik Konsil’i, 300 Sene 

boyunca Hıristiyanlar’a yaptığı Zulm’ün bir 

Dewâmı’nı sergiliyordu. 

Filwâqî, Ariusçuluğun Başarma Şans’ı 

Zor’du. Çünkü Kaynaklar’’ı Ötekiler’le aynı, 4 İncil 

ve Luka’nın Pavluscu Yazılar’ı. Barnaba’nın 

Mektublar’ı yok, Aslî Markos İncil’i kırpılmış. 

Arius, tam Anlamı’yla Barnabas’nın bildik-

lerinden, İlk El Kaynaklar’dan Mahrum’dur. 

Pavlus’un Şirk kokan Sözleri’ni Te’wîl’e zorlanarak 

bir Yol tutmuştu. Bu yüzden Kazanma Şans’ı yoktu 

ve Uzun Wâde’de Dewlet Din’i olan Roma Konsil 

Kararı’na yenilmiştir. 

Rûm Sûresi’nde Roma Gündemimiz’e girer. Yine Da’wet Mektubları’nda 

İmparator Heraklius Qudüs’te iken oraya gönderilen Elçi’nin Mektub’u iletmesi 

hatırlanabilir. Bu Mektub’ta, “Aryanlar’ı Serbest bırak. Teba’ndaki Aryanlar’ın da 

Günâh’ı senin üzerine” denilerek, ‘Onların İslâm’ı duymalarına Engel olmasa, 

duysalar İslâm’a girerler İhtar’ı yapılmış ve Herakl’dan bu Duyuru’ya Engel 

olmaması istenmiştir.  

1700 Sene önce gerçekleşen bu Konsil’in Dâwûd-î Qayserî’nin 

Memleketi’yle de bir İrtibat’ı var. 100’lerden itibaren Qayseri’de Pavlusçu bir Akım 

vardır. Konsil’de Qayseri Grub’u, önceleri Ariuscu Eğilim gösterirken veya ortayı 

bulmaya çalışırken, sonra Pavlusçular’ı desteklemiş. Brütüslük yapmış. 

İskenderiyeli Arius’un Ölüm Târih’i 336. tam 1000 Yıl sonra Qayseri’den İznik’e 

bir Adam daha geliyor. Arius’un kaybetmesinde Rol oynayan bir Qayserili Râhib’in 

tersine, bu Sefer İznik’te Tewhîd’in okutulduğu Medrese’nin Temelleri’ni atmak 

için’dir bu Geliş.  
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Arius’tan tam 1000 Sene sonra, 1336’da Teslis Konsili’nin Rövanş’ı alınmış 

ve İznik’te Tewhîd Tedrisât’ı yapılır olmuştu. 620’de Mekke’e İnzâl olan Îsâ, artık 

İznik’te de “Gökten İnmiş-İnzâl olmuştur”. İznik’e İsâ Nüzul etmiş, buraya tekrar 

(Haç’ı Kırmak İçin) gelmiştir.  

 

 

İznik’te 3 Süleymân: (Şâh, Gâzî, Sultân) 
 

İznik’le Bağlantılı Süleymânlar’ın İz’i âdeta Dâwûdoğlu Süleymân ile başlar. 

Qudüs’teki Ma’bed’in İnşâsı’nı tamamlayan Hz.Süleymân. İtalya’nın Roma’sında ve  

İznik’in Yeni Roma’sı ile İstanbul’un Yeni Roma’sında hep Qudüs’ün ve 

Süleymân Mabedi’nin İzler’i buralara aksettirilmek istenmiş.  

Müslümanlar’ın Târihi’nde İznik’te 3 Süleymân’dan bahs’ederken, Hz.Süleymân’ı 

hatırlamamak Mümkün değil.  

1.Süleymân, Kutalmışoğlu Süleymân’dır. 1085’te gelmiş, görmüş ve İznik’i 

almıştı. İznik’e yerleşiyor ve orayı Başkent yapıyor. Konstantin’in Kenti’nde, 

Roma’nın Başkenti’nde Süleymân, Şâh’tır. Hz.Süleymân gibi, O’nun Wâris’i bir 

Hükümdar’ın bu Şah’lığı, Dâwûd’dan beri özlenen, beklenen, müjdelenen Dâwûdî 

Hükümdarlığın ve Medeniyet’in Rûmî Gün’deki en Parlak Anları’nın, İstanbul’un 

Fethi’nin Habercisi’dir.  

İznik’i 1000 Yıllar içinde, 4-5 Bin Yıl içinde Okuma’dan, bir Yer’e yerleştirmeden 

durur, ondaki Derinliği görmez isek, O’nu Avrupa Şehirler’i Projeleri’nde bir 

Yerler’e Oturtma Çabaları’nda Ellerimiz Bağlı seyr’ederiz. Hatta Muhâfazakâr 

Hükümetler Tarafı’ndan bizzat bu tür Projeler’e peşkeş çekerken kendimizi buluruz. 

2.si.. Süleymân b. Orhan Gâzî 1300’lerde  Babası’nın yerine Taht’a çıkması 

beklenirken, 43 Yaşı’nda Wefât eder ve Taht’a I.Murad çıkar. Orhan Gâzî, Dâwûdî 

Qayserîmiz’i İznik’e Dâ’wet ederken bu Da’wet’i ve Medrese’yi Finanse eden işte bu 

Süleymân Paşa’dır. Medrese’nin Ad’ı o yüzden Süleymân Paşa Medrese’si. Diğer 

Adlar’ı ise bazı Kaynaklar’da Orhân Gâzî Medrese’si (veya Dâwûd-i Qayserî 

Medrese’si ) diye de geçer. 

3. Süleymân, Qanunî Sultân Süleymân’dır. Qanunî’ye gelmeden önce, 

Qudüs ve Ayasofya İlişkisi’nden sözetmeliyiz. Roma’nın Resmî Din’i olarak 

Hıristiyanlık Konstantin ve Halefler’i Tarafı’ndan Empoze edilmeye başlanınca, en 

kısa Zaman’da Ayasofya’ların Yapım’ı Gündem’e geliyor. IV. yy ile VII. yy arasında 

İznik Ayasofyası’nın Yapım’ı Çeşitli Aşamalar’dan geçmiş. İznik’te 787’de toplanan 

VII.Konsil, yine İznik Ayasofya’sını Mekân tutmuştu.  

Halbuki Roma Hıristiyan olunca kendisinden beklenen Qudüs’teki Ma’bed’i 

yapmak değil midir? Roma’nın 70 Yılı’nda Ma’bed’i 2.kez yıkmasının ardından, 

IV.Asır’da Hıristiyanlaşan Roma’dan, ilk önce, Süleymân Ma’bedi’ni İnşâ etmek 

beklenmez miydi? Ancak Roma (Hıristiyanlar demektir artık bu) bunu yapmaktan 

Şiddetle kaçınır ve hatta korkar. Çünkü Beytü’l-Muqaddes’in Yapım’ı ardından 

Îsâ’nın döneceği İnancı’na Sâhip’tiler ve âdeta O’nun gelmesini hiç istemiyorlardı. 

Haçlı Dönemi’ndeki Latin Qudüs’ü de 200 Yıl’a yakın sürdüğü halde, yine de 

Ma’bed’in Yapım’ı ile ilgili en Ufak bir Girişim’de bulunmadılar. 
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Müslümanlar, Hz. Ömer’den itibâren Ma’bed’in bir Bölümü’nü içine alacak 

Şekil’de, Mescîd-i Aqsâ’yı İ’mâr için Çaba sarf’etmişlerdir. Tümüyle Teşekküllü bir 

Şekil’de yapsalardı, o da Haqları’ydı ancak, Yaşayan Yahudi ve Hıristiyanlar’ın 

sâhiplendiği Bölümler’e dokunmadılar. Ma’bed’in 2 kez Yıkılması’ndan sonra 3.kez 

Yapılma Girişim’i böylelikle Müslümanlar Eli’yle oldu.  

Roma Hıristiyanlığı ise, Qudüs’ü Geri Plan’a iterek, “Yeni Qudüsler” İcâd 

etme Telâşı’ndaydı. Bu Sebeble, Roma-Vatikan, İznik, İstanbul Sırası’yla Yeni 

Roma ve Yeni Qudüs olma Sıfatları’nı kendi üzerlerine yapıştırdılar (Bugün de New 

York için Yeni Qudüs diyorlar). Ma’bed’i İnşâ yerine kendi Yerleri’nde Yeni 

Qudüsler İnşâ etme Çaba’sı hep sürmüş. İşte Hagia Sofia/Ayasofya (İlâhî Hikmet-

Wahiy) İsmi’yle anılan Yapılar, Süleymân Ma’bed’i Adı’na İnşâ’dır, Yeni Qudüs’ün 

İnşâsı’dır.  

İznik’te 3.Süleymân’dan bahs’ederken ona 3. kez gelen Süleymân’ı, Qanunî 

Sultân Süleymân’ı görüyoruz. Onunla berâber Mimâr Sinan’ın El’i hem 

İstanbul’daki Ayasofya’da, hem 

İznik’tekinde, hem Qudüs’te Mescîd-i 

Aqsâ’da, hem de Harameyn’de, Hz. 

Süleymân’ın Hiram Usta’sı gibi 

Tewhîd’in İzleri’ni naqş’etmiştir. Bütün 

bu Mescîdler’de, 3 Süleymân’ın Geliş’i, 

Tewhîd’in Sesi’ni, Îsâ’yı öven, 

Süleymân’ı öven İlâhî Hikmet’in Sesi’ni 

duyurmak Anlamı’na gelmiştir. 

Buralara Hz. Süleymân’ın, Hz. 

İsa’nın Gerçek Wârisler’i dışında olan 

Ötekiler’den her Geliş’te ise, sâdece 

Hakâret vardır, Nefret vardır. 

Süleymânlar ise geldiklerinde Nüzul-i 

Îsâ ve Ref-i Îsâ gerçekleşmiştir. Hz. 

Îsâ’nın İnzâl’i Adı’na Haçlar sökülmüş, 

O’nun Ad’ı Ref’ edilmiş olmakla 

berâber, bozulmuş bir şekil’de de olsa kendilerini Îsâ’ya Nisbet edenlerin Haçlar’ı, 

yine başka Yerler için kullansın diye kendilerine verilmiştir. Yâni, Sembolik olarak 

Ayasofya’nın Qıymeti’ne Uygun bir Dönüşüm sağlanmış, Hiçbir Hakaret yok, Baskı, 

Zulüm yok, aksine orada Îsâ’ya Övgü’den başka bir Şey söylenmediği gibi, ona Bağlı 

olduğunu söyleyenler da Tahkir edilmeden Serbest bırakılmış, oradan sökülen Haç 

da İâde edilmiştir.   

Bugün Fetret Dewirler’i yaşıyoruz. Gittikçe gerileyen bir Süreç. Ümmet’i 

Tahkir etmişiz, Ulus öncelikli denmiş önce. Etnik bir Ceberut (Faşist) Sistem, 20.yy 

Dünyâ Sistemi’nin Sağdaşlığı.. Sonraları, Ulus yerine “Büyük Topluluk”, 

Küreselleşme, hatta ‘tek bir Ümmet-Küresel Değer olmalı’ denmiş. Bu Değerler, 

Demokrasi, Hümanizm, İnsan Haqlar’ı Teslisi’nin Değerler’i. “Her Din bunu söyler, İyi 

Hıristiyan, İyi Müslüman olmak da bundan İbâret, beklenen Mesih bu” denmiş. Ölçüt 

ne? Parmaklar kalksın, Sivil, Beşerî Qabuller onaylansın yeter. İznik Konsili’nin 

Usulü’dür bu.  

Çağdaş Değerler, “Ayasofya’yı-
İlâhî Hikmet’i” Qabul etmiyor. 

Orada “Ne yapsan gider” 
Felsefe’si Hâkim. Yeter ki 3 

Tabu değişmesin: Demokrasi, 
Hümanizm, İnsân Haqlar’ı. 
Ayasofya’sı yok, Münzel 

Hikmet’i yok Çağdaş 
Değerler’in. Hıristiyanlık buna 

uyacak bir Yapı’ya dönüştü. 
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İçinde bulunduğumuz Süreç’te, Ümmet’i Tahkîr’den Ulus Dewlet’e, onun 

Demode olmasıyla tekrar Küresel Büyük Topluluk Anlamı’ndaki Ümmet’e 

dönüyoruz. Ancak bu Sefer Dâhil olduğumuz Ümmet, içinden çıktığımız Ümmet 

değildir.  

Çağdaş Değerler, “Ayasofya’yı-İlâhî Hikmet’i” Qabul etmiyor. Orada “Ne 

yapsan gider” Felsefe’si Hâkim. Yeter ki 3 Tabu değişmesin: Demokrasi, Hümanizm, 

İnsân Haqlar’ı. Ayasofya’sı yok, Münzel Hikmet’i yok Çağdaş Değerler’in. 

Hıristiyanlık buna uyacak bir Yapı’ya dönüştü. Yahudilik de Helenistik Dönem’de 

aynı Etkiler’e Mâruz kalmıştı. Çağdaş Dünyâ’nın İlâhî Hikmet diye karşısı’na aldığı 

tek Hedef, Bizim Ayasofyamız, Süleymân’ın Ayasofyası’dır. Bu Hatıralar’ı Yad 

etmeliyiz. 

Süleymân Paşa Medrese’si, Temel Yapısı’yla, İlimleri’yle Münzel Hikmet’i 

anlatır. Süleymân’ın, Dâwûd-i Qayserî’nin Medrese’si yıkılınca yerine gelen nedir? 

Üniversite. Üniversite’nin Bünyesi’nde Ayasofya yoktur. Aynı şekil’de, yıkılan 

Değerler’in yerine Yeniler’i gelirken kaybettiklerimizi görmeliyiz. Daha Dün, 28 

Ekim’de İznik Haber edildi. Yeni Şafak diyor ki, Ayasofya Kilise’si, 700 Yıl’dır Câmi, 

Waqıflar Bakanlığı’na Bağlı bir Câmi iken, Kültür Bakanlığı’nca Müze İlân edildi. 

Katolikler’e de burada Âyin için Yıl’ın belli Günleri’nde İzin verilecektir.  

Gazete bunu övünerek söylüyor. Finans Desteği, Güç Kaynağı hep bu Şartlar’la 

veriliyor. Bir Çatallaşma olsa, tüm Hizmet Sektör’ü, Sivil Bağlılık Yemin’i etmiş 

Yapılar, bir anda Ters dönüp, Finans Kaynakları’nı, Sıcak Paraları’nı geri 

çekebilirler. O zaman Namazlı Niyâzlı Hükümet’i Perişan edebilirler. Demek ki 

yukarda Sözü’nü ettiğimiz Fetret Dewri’nin gittikçe gerileyen, aleyhimize gelişen 

Süreçler’i, bir çok kazanılmış Haqlar’ın, Kazanımlar’ın kaybolması şekli’nde 

gelişiyor. Tüm bunlar kaybolan bir Ümmet’in yerine başka bir Ümmet’i kurma 

Adı’na yapılıyor. 

Bir başka Örnek Diyânet’in Özelleşmesi Adı’na savunulan Tawır’da 

görülebilir. ‘Diyânet Dewlet Kontrolü’nden çıksın’ deniyor. Bu Topraklar’da hiç 

olmamış bir Din-Dewlet İlişki’si kurgulanıyor. Bu Topraklar’ın Hıristiyanlar’ı dâhi, 

Din-Dewlet İlişkisi’ni birbirinden ayırmaya yönelmemişti. Bu bakımdan Laiklik, 

Katolik Dünyâ’nın Avrupa’sında bir İhtiyaç idi. Din ile Dewlet’in iç içe geçmişliğinin 

Biçimlendirme Tarz’ı İyi olursa, bu en Güzel bir Din-Dewlet İlişki’si Biçim’i olabilir.  

10 Sene Ewwel, Diyânet’in Dewlet Baskısı’ndan Azâde olmasını istemek Anlamlı idi. 

Ama şimdi Diyânet’in Özerkliği’nin Anlam’ı, Dewlet’in Dinî Kimliği’nin, Bugün 

görünür olarak kaldırılması üzerinde toplanıyor. 1000 Yıl’dır bu Topraklar’da Ev 

Sâhib’i olmaklıktan çıkıp, Misâfir olmak Anlamı’na geliyor. Bunun Anlam’ı, ‘Câmi 

yaptırmak için, Ezân okumak için, bir Hıristiyan’ın ne kadar kendi Adı’na İzin isteme 

Haqq’ı varsa, bir Müslüman’ın da o kadar İzin isteme Haqq’ı var’ demek olacaktır. 

Cumhuriyet’in Ulus Dewlet Süreci’nde, ne kadar Kerhen de olsa, bir şekil’de 

kazanılmış Haq Konumu’nda olan, böylece Dewlet’in Dinî Kimliği’nde, tanınmışlığın 

Kolaylığı ile Ev Sahibliği’ne Teqâbül eden Konum’un yerine, bizim de İ’tiyâd içinde, 

İzin isteyen Misâfir Konumu’na gelmemiz isteniyor.  

Diyânet’in Özerkleşme’si ile tek Tip bir Diyânet de çıkmaz. Nasıl ki 

Avrupa’nın Din-Dewlet İlişki’si, aslı’nda Kilise-Dewlet İlişki’si Anlamı’na geliyor ve 

bu sebeb’le sâdece Amerika’da 20.yy içinde 2000 tane Yeni Din (aslında Kilise) 
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Ortaya çıkmışsa, bunun aynen bu şekil’de burada da gerçekleşmesi Arzu ediliyor. 

Bir Misyoner Teşkilat’la Aynı Konum’da olan bir Diyânet. Her tür’de Müslümanlık 

Tezâhürler’i, kendi yapılanmasını, Atomize Bölünmeler’le bir çok Diyânetler 

şekli’nde ortaya koyacaktır. Batı’daki “Din Anlamı’nda Kilise” Bağlam’ı, 

Diyânetler’in kendi içinde ve Kilise Tür’ü diğer Örgütlenmeler’le Eşit Konum’da, 

Atomize edilmiş Temsiliyetler’e dönüşeceği görmemek Mümkün değil.  

Katoliklik Soânra’sı Protestan Tahribât bu Sürec’i en Acı şekil’de yaşadı. 

Binlerce Mezheb (Din-Kilise) en Ahlâqsız Yorumlar’ın bile savunulabildiği Kiliseler 

ortaya çıktı. Avrupa’da ne olduysa olacak, Amerika’yı yeniden keşfetmeye Gerek 

yok, Sürec’in bu olacağı Açık.  

Bunu Konuşma’nın en Doğru Yer’i İznik Konsili’nin gerçekleştiği yer. Çünkü 

Çarmıh’a gerilemeyen İsâ’nın Dini’ni İznik’te Çarmıh’a gerdi Roma. Roma Bugün 

de Küreselleşme İddiası’nda, Îsewîliğe, Mûsewîliğe yaptığını, Müslümanlar’a da 

yapmak istiyor. Çağdaş Sistem’in Amac’ı Müslümanlar’ın lehi’ne bir gelişmeye İşâret 

etmiyor. İşte Yeni Diyânetler’den beklenecek Hizmetler’den biri de, Haqiqât Adı’na 

söylenecek bu gibi Sözler’i Takbih etmek, “bunlar Aşırılıklar’ı körüklüyor, Wahşiliği 

Terwic ediyor” diye bir Otokontrol içinde Diyânetler’in birbirini yemesini 

beklemekten İbâret’tir.  

İnşa’llâh Aqsâ’l-Medeniyet’ten gelip bunları konuşacak, Münzel Haqiqât’in 

Üstünlüğü’nü İddia edebilecek Habîb-i Neccârlar, yani Marangoz Sevgililer, yâni 

Muhammed’in Dülger Sevgililer’i, yine olacaktır.                             

 

 
 

XIII-İstanbul I  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

Kuruluşu’ndan Feth’e Kadar 
 

M.Ö.600’lü Yıllar’da kurulmuş. Feth’e kadar yaklaşık, 2000 Yıllık bir Süre var. 

Roma’nın Hıristiyanlığı Qabul ettiği 300’lü Yıllar’dan başlayarak, 1900ler’e kadar 

Aralıksız 1700 Yıl Hüküm sürmüş bir Başkent. Doğu Roma’nın, Birleşik Roma’nın 

ve Müslüman Doğu Roma’nın Başkent’i. 

“Medeniyet’in Kapılar’ı” Tâbiri’ne Uygun olarak, Bâb-ı Âlî  (Büyük Kapı) 

Terkib’i, bizzat İstanbul için kullanılır. Özel’de Saray ve Çevresi’ni İfâde etmekle 

beraber Bâb-ı Âli, İstanbul demektir. Şehr’e Kapıları’ndan girilmesi emredildiğine 

göre, Konstantiniyye’ye Bâb-ı Âli’den girilmeliydi. Öyle olursa bu Kapı, Medine’ye 

ve Medeniyet’e açılan bir Kapı olabilirdi, ve öyle de olmuştur. 

MÖ.600’lü Yıllar, Roma’ya giden Sürec’in Başlangıç Yıllar’ı.. Yunan, İran ve 

Hint’te Büyük Değişimler’in yaşandığı, Yeni bir Dönem’e girildiği, Klasik Çağ’ın ya 

da Antikite’nin oluştuğu Dewir’dir bu. Mısrî Çevrim Miâdı’nı doldurmakta, Rûmî 

Çevrim ise Doğum Sancılar’ı çekmektedir. Nil Deltası’ndaki Mısır (Şehir) ve 

Mezopotamya Mısrî Çevrimi’nin Başkent’i Bâbil, Son Demleri’ni yaşamaktadır.  

“Yeni Bâbil”, Rûmî Dönem’in resmedildiği Yerler’de Hayat bulur. Roma’ya 

Karakteri’ni veren Judeo-Grek köken, Helenîleşmiş Dünya’da Ewwelkiler’in (Mısır 

ve Bâbil) Tanrılık İddiaları’ndan daha da Büyük İddialar’a Kaynaklık edecektir. Tam 



Ulum el-Hikme Okulu  Medenî Düşünce Tarihi http://www.ulumelhikme.net 
 

 75 

bu Yıllar’da İstanbul’un kurulması Mânidâr. Bugün anlatacağımız Dönem ve Şehir, 

Rûmî Dönem’in Bâbil’ine Teqâbül etmektedir. 

Konstantin’in İstanbul’una gelmek için 900 Yıllık bir Pagan Geçmiş’i 

hatırlamak gerekir. Konstantinus, İstanbul’u yeniden kurmuş ve bu sefer onu 

Hıristiyanlık içinde yeniden doğurmuştur. Bize göre, Ehlileştirilmiş bir Hıristiyanlık, 

Roma’nın Esir aldığı bir Hıristiyanlık’tır bu. Konstantin, Batı Roma’yı Dize getiren 

Muzaffer bir Kayzer, ve Hıristiyanlığı Qabul etmiş bir Roma İmparator’u olarak 

Teslis’i Âmentü hâli’ne getiren, Roma’nın Mânewî Mimâr’ı. O’nun Adı’na ithâfen, 

Konstantinepolis… Stanpolis… İstanbul denecektir bu Şehr’e.  

Başkent olarak Kuruluş Dönemi’nde Şehir, Boğaz’daki Haliç Etrafı’na 

yerleşir. Bu Bölge’ye Bizantium denirmiş. Bizans, Doğu Roma’nın Başkent’i 

İstanbul’un sâdece bir Semti’dir. Şehirler’in Mitoloji’si, onların Kuruluş Temeller’i 

haqqında bazı İfşaatlar’ı fısıldar. Bizans’ın da bir Mitoloji’si var. Bizans Adı’nda bir 

Yarı-Tanrı Prens yaşamıştır. Prens’in Soyağacı Zeus’a uzanır. Anne’si Tanrı Zeus’un 

Kızı’dır. Bu Şekilde Yarı-Tanrı olan Bizans, Zeus’un Temsilcisi’dir. Buna göre, 

Fir’awunlar’ın Ra’nın Temsilci’si olması gibi, Bizans Krallar’ı da Güçleri’ni Zeus’tan 

alırlar. 

İstanbul’un Roma Toprakları’na katılması, Qudüs’teki Mescid’in II. Yıkılış’ı 

ve II. Sürgün Yılları’na Denk gelir (MÖ.73). İstanbul Konstantin Zamanı’nda 

kurulduğunda ise, Birleşik Roma’nın Başkenti’dir. Bir çok açıdan Roma Şehri’yle 

Paralellik gösterir şekilde İnşâ edilmiştir. İlk Roma Dönemi’nde Civitas Libera 

(Serbest Şehir) olan İstanbul, bu 2. Kuruluşu’nda Civitas Nova (Yeni Şehir- Yeni 

Roma) olur. Roma’da ne var ne yoksa aynen İstanbul’a taşınmak istenmiştir. 

Formlar, Arenalar, Hipodromlar vs. 

Civitas Nova Görüş’ü, Yeni Roma Anlayışı’nı ibtal etmeden, Yeni Jeruşalom, 

Yeni Qudüs Anlamlar’ını da kazanmıştır. Böylece Roma’nın Civitas’ının Yeni 

Versiyonlar’ı İstanbul, Londra, Newyork hattı’nda gelişmiştir. Bugün için 

Roma’nın “Yeni Qudüs”ü Newyork’tur. 

 I. Konsil’in ardından II. Konsil de İznik’te toplandı. Ondan sonraki Büyük Konsiller 

İstanbul Konsilleri’dir. Bu Konsiller sırasındaki en Önemli Tartışma Ariusculuk’la 

İlgili’dir ve bununla Bağlantılı olarak Doğu-Nesturi Kiliseler’in Monofizit (Îsâ’da 

Tek Tabiat’ın var olduğu Görüş’ü) İnançları’nın Aforoz edilmesiyle sonuçlanmıştır. 

Aryanistliğin yasaklanması, İznik İmân Formülü’nün Dewlet’in Resmî İnanc’ı hâli’ne 

getirilmesi Sonucu’nda Ortodoksluk kurulmuş oldu.  
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III. Genel Konsil olan Efes Konsili’nde, İznik Âmentüsü’ne Aykırı olan 

Monofizit Görüş Ağırlık kazanmıştı. Ancak ardından gelen Qadıköy (Khalkedon) 

Konsili’nde (451), tekrar Ortodoks Görüş’e dönülerek Îsâ’da hem Tanrılık hem 

İnsanlık Tabiatı’nın Eşit olarak bulunduğu, ikisinin aynı Öz’den geldiği Görüş’ü 

Qabul edildi. İznik İmân Formülü’ne bazı İlâweler’le Geri Dönüş’ü İfade eden bu Son 

Qarar, Bugün de Geçerliliği’ni sürdürüyor.  

Doğu Kiliseleri’nden tamamen Kopuş’u İfâde eden bu Ayrılık, İslâm’ın Tebliği 

Öncesi “Hayırlı” bir Gelişme olmuştur. Monofizit Kiliseler, Batı’dan göremediği 

Sıcaklığı Müslümanlar’dan bularak, Büyük Oran’da İslâmileşmiş Dünyâ’ya 

katılmıştır. 

 Justinianos’un kendi Adı’yla Qanunlar’ı var (529). Sezar Zamanı’nda 

başlayan Roma Huququ’nun Doğu Versiyon’u O’na ait. Yeni Qudüs denilen 

İstanbul’un hem Civitas’ında hem de Medine’sinde Dâwûd’lar ve Süleymân’lar da 

olmalı. Nitekim Kurucu Konstantin gibi Kurucu Fâtih vardır. Yine “Mühür Eli’nde 

olan Süleymân” olarak Justinianos Qanunlar’ı olduğu gibi, beri tarafta  Qanunî 

Süleymân vardır. 

Teslisci Hıristiyan Roma’nın Qanunları’ndan 1000 Yıl sonra, Sultan 

Süleymân’ın Qanunlar’ı Yeni bir Medeniyet’i, Peygamberliği ve Müslümanlar’ın 

İnisiyatifi’nde Qanunlar’ı İfâde ediyor. Fakat Ankara’da Roma Qanunlar’ı tekrar 

Geçerli oldu. Justinyen, İstanbul’a Tekrar dönmüş oldu.  

Justinyen’in Taqwim Reformlar’ı da Önemli’dir. Sezaryen Taqwim 

değiştirilip, Îsâ’nın Milâd’ı Başlangıç Qabul edildi. 1500ler Gregoryen Taqwim’e 

kadar bu Taqwim Geçerli olmuştur. Bugün’ de Ortodokslar’ın Dinî Günleri 

Justinyen Taqwimi’ne göredir.  

  Justinianos Dönemi’nde İstanbul'da toplanan V.Genel Konsil (553) bir 

Ölçü’de de olsa İstanbul ve Roma Kiliseler’i arasında bir Uzlaşma sağladı. Fakat bu 

Anlaşma Sürekli bir Netice’ye ulaşamadığı gibi Roma'ya Yakınlaşma Doğu 

Kiliseleri’nin İstanbul'dan daha çok kopmasına Sebep oldu.  

Ayasofya da Justinianos Zamanı’nda yapıldı. 550’lerde Ayasofya yapılıyor. 

Nebi’nin Doğumu’na yakın Yıllar. Yeni bir Hanedan’ın Kurucu’su olan Herakleitos 

Zamanı’nda  Balkanlar’da Avarlar ve Slavlar İstanbul’u Tehdit ederken, İran da 

Boğaziçi Önleri’ne kadar gelmişti. Ancak Herakl’ın İdârî, Dinî, Kültürel ve -en 

Önemlisi "Tema"Iar (Askerî Eyâlet) Sistemi’ni kurarak- Askerî Alanlar’da yaptığı 

Reformlar Dewlet’e yeniden Yaşama Güc’ü verdi.  

 

 

Müslümanlık’la Paralel Târih : 
 

622-629 arasında Roma, Avarlar’a ve İran’a karşı Kesin Zaferi’ni İlân etti. 

Qudüs’ün Persler’den Geri alınması Şerefi’ne orada bulunduğu sırada Efendimiz’in 

Mektub’u kendisine ulaştırılmıştı. 641’de, Nebi’den 9 Yıl sonra Wefat etmiştir. 

Qur’ân’da Rûm Sûre’si geçmekte.95 Burada Rûmlar’ın Yenilişi’nden ve Yakın bir 

Gelecek’te tekrar Gâlib geleceklerinden bahs’edilmektedir. Rûm Sûresi’nde işlenen 

                                                 
95  30/Rûm 1-3 
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Savaş, işte bu Roma ve Sasanİler arasındaki Savaş’tır.  

600’lü Yıllar içinde Sahâbe, Fiziki olarak da İstanbul’a girer. Hz. Ömer 

Zamanı’nda Sasanî İran’ı artık Müslümanlaşır. Aynı şekilde Roma, Doğu 

Eyâletleri’ni Müslümanlar’a kaptırmıştır. Sasanîler’in yıkılması ile beraber bir 

Dewlet Din’i Şekli’ndeki Zerdüştlük artık tutunacak bir Dal bulamaz. Doğu 

Eyâletleri’ni kaybetmiş Roma da, Kilise bakımından Doğu Hıristiyanlar’ı ile Barışık 

kalma Yükü’nden kurtulmuş olur. Zaten iyice küstürülmüş olan Doğu Kiliseler’i, 

Müslümanlar’ı daha Sempatik bulacaktır.  

İlk Halifeler Zamanı’ndaki Fetihler, maalesef Hz. Ali (ö.661)( Dönemi’nin İç 

Kavgaları’nda Aqamet’e uğrar. Hâricîler olmasa idi, belki Muâwiye’nin (ö.680) 

İstanbul’a Fetih Hareketleri’ni Hz. Ali yapacaktı. Belki Hz. Ali İstanbul’u alacaktı. 

Bu Fetih 800 Yıl gecikmeyecek, belki tam Zamanı’nda olacaktı. Öyleyse buradaki 

Fetih Hareketleri’nden Emewîler’e bir Pâye düşmez. Onlar olmasa idi de İstanbul’a 

Sahâbe Akınlar’ı olacaktı. İstanbul Kuşatmalar’ı da birer Kerbela’dır. Allâh’ın 

Kuzu’su Hüseyin (ö.680)( gibi, İstanbul Önleri’nde düşen Sahâbe de “Büyük 

Kurbanlık’tır”96.  

İkonoklazm Hareketler’i bizzat Konsil Kararları’yla uygulandı. 1204-1261 

Latin İstilası’nda İstanbul’un Ortodoks Geçmiş’i Tahrib edildi. Öyleyse İstanbul’un 

Hıristiyan Roma Geçmişi’ni Fâtih’in (ö.1483)( silip süpürdüğü İddia’sı külliyen 

Yalan’dır. O, var olanı aynen korudu ama Tahrib etmedi. Hz.Ömer’in İskenderiye 

Kütübhanesi’ni yaktırdığı İftira’sı gibi bu da Büyük bir Yalan/Yanlış’dır. 

Abbâsîler Dönemi’nde, Doğu Roma ile Harun Reşid arasında Elçi Teatiler’i 

var. Harun Reşid Franklar’a da İlgi göstermiş. İmparator Theophilos (ö.741)(, 

Bağdad Sarayları’nı, Bahçeleri’ni Kopya edip İstanbul’a Tatbik etmişti. Daha önce 

Roma’yı İstanbul’a taşıdıkları gibi, Bağdad Şehirciliği’ni de Tewârüs etmek 

istediler. Qudüs’teki Mescid-i Aqsâ yerine Ayasofya’yı İnşâ ettikleri gibi, Binbir 

Gece Bağdad’ını da burada görmek istediler. İkonoklazm Hareketi’nde, Doğu 

Kiliseler’i ile İlişkiler’de, Emewî ve Abbasî Dönem’i Çeşitli Etkileşimleri’nde 

gözlendiği gibi, Fetih Öncesi’nde İstanbul’unda Bağdad’a böyle bir Özenti olduğu, 

Bağdad’ın Câzibesi’ne kapılındığı söylenebilir. 

850 Yıllık İslâm Sonrası Paralel İstanbul Târihi’nin 400 Yılı’nda Türkler de 

vardır. İstanbul zaman zaman Sur içi’ne kadar daralmıştır. Rûs, Avar, Bulgar, Sırp, 

Peçenek (Türkler) Batı’dan İstanbul’u sıkıştırdığı gibi, Doğu’dan da Müslüman 

Türkler gelmektedir. 900’lü Yıllar’da Hıristiyanlığı Qabul eden Ruslar, Slavlaştırma 

Politika’sı içinde Başkent olarak Kiev yerine İstanbul’u Hayal ettiler. Bir yandan da 

Bizans Kilise’si Rusya içinde gelişti.  

Qur’ân’ın indiği Dönem’de Rûm için Sasanî-İran Faktör’ü bitmişti. Hz. Ömer 

de Son Darbe’yi vurup, Zerdüşt İran’ı çökertti. Ama Hunlar, Peçenekler 

(Müslüman olmamış Türkler) İstanbul için hâla Tehdit’ti. İznik 1075’te 

feth’edildiğinde, İstanbul için Tanıdık bir Halq’ın Tehdid’i olarak Telakki edilmişti 

bu. Oradaki Türk, Farisî’si, Türk’ü, Hun’u, Peçeneği  ile Gavu’rla savaşan Türk (!) 

Anlamı’na geliyordu.  

Batı Roma 476’da yıkılana kadar 325-426 arasında İstanbul, Birleşik 

                                                 
96  37/es-Saffât 107 
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Roma’nın Başkenti’dir. Germen Barbarlar, Batı Roma’yı yıktıktan sonra, yine 

Barbar Kuzey Germenleri’nden Franklar hıristiyanlaşarak Roma’nın Hâmi’si ve 

Wâris’i oldular. Daha sonra Kutsal Roma-Germen İmparatorluğu’na dönüşecek 

olan bu Birliktelik, Roman Katolikliğin Temel’i olmuştur. İstanbul’daki Ortodoksluk 

ile bu Alman Ekol’ü Çatışma Hâli’ndedir. 1054 de Tam Bölünme gerçekleşerek 

birbirlerini Tekfir’e vardılar. Bu Olay’a “Büyük Kopuş” Anlamı’nda Stigma denir. 

1054’ten sonra İstanbul’daki Dinî Merkez, Batı’daki Katolik Büyük Akım’a 

Alternatif olarak Önemli bir Zıtlığı içinde barındırır. Ortodokslar Tarafı’ndan Doğu-

Monofizit-Nasturi Kiliseler’i Sapkın sayılmıştı, şimdi ise Batı Katolikleri de Sapkın 

sayılacaktır. Haçlı Papalık Zihniyeti’ne göre ise, Ortodoks İstanbul, Kâfirleri’nden 

Eli’nden alınmıştır: (1204-1261 Latin İstanbul’u).  

İstanbul’a karşı Haçlılar’ın bu Kin ve Hışm’ı 100 Yıl önce 1097’de de 

gösterilmişti. Katolik Latinler Müslümanlar’a karşı Acımasız Qatliam ve 

Barbarlıklar yaparken, İstanbul ve diğer Yol Güzergahı’nda Ortodoks, Yahudi, 

Doğu Kilisesi’nden Hıristiyan Ayırım’ı yapmadan Kılıç’tan geçirdiler. Katolikler’le 

Ortodokslar arasına Kan da girmişti. 

1261’de, Türkler’in de 

yaptığı Yardım’la İznik’teki 

Kral, İstanbul’u tekrar Latin 

İstilâsı’ndan kurtardı. Bağdad 

Halifeliği’nin Hâmi’si Türkler 

olduğu gibi, İstanbul’un Dinî-

Siyâsi Bütünlüğü de Türk-

ler’in Garantisi altı’na gir-

mişti. İstanbul’u kuran Kons-

tantin I idi. Fâtih’e Teslim 

eden de Konstantin XI. 

Konstantin XII yok. Kayzer-i 

Rum Ünwanı’nı alan Fâtih 

Sultân Mehmed, XII. Konstantin’dir. Fâtih Muhammed, aynı Zaman’da II. 

Mehmet’tir. I.Mehmed Çelebi’den sonra II. Mehmed olarak gelen Fâtih Sultan, 

aynı Zaman’da Hz. Peygamber’ten sonra II. Muhammed’tir. I. Muhammed’in Waat 

ettiği “Ni’mel Emîr” Pâyesi II. Muhammed’e verilmiştir. Muhammed’ten 

Muhammed’e El verilmiş, “Yeni Medine” kurulmuştur. 

1261-1453 arasındaki 192 Yıllık Münâsebet’te Bizans, Quwwetli olduğu için 

değil, Konum’u İtibariyle Feth’i geciktiriyor. Türkler’in Anadolu’ya Yürüyüş’ü daha 

Beylikler Dönemi’ndedir. 1300’ler’de Kosava feth’edilir. Rus, Slav, Bulgar, Avar 

Kuşatması yerine, tüm Kuşatma Türkler’in oluyor. 

 

 

İstanbul’un Kuruluş’u ile ilgili Sembolizm:  
 

Rahmân97 ve Furqân98 Sûreleri’nde “Bahreyn” İfâde’si geçmekte, “Acı ve Tatlı 

                                                 
97  55/er-Rahmân 19-20 
98  25/el-Furqân 53 
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Su’lu 2 Deniz’i birbirine kavuşmamak üzere salıvermiştir”. Hızır Qıssa’sında “2 

Deniz’in birleştiği Yer’de”99 Mûsâ ile Hızır buluşacaktır. Bahreyn orada da geçer. 

Mûsâ’nın yanındaki Arkadaş’ı ise  Yûşâ b. Nûn’dur. 

İstanbul’da Yûşâ Tepesi’nde, Yûşâ Peygamber’in Qabr’i, daha Doğrusu 

Maqam’ı var. Tabi ki Yûşâ Peygamber orda ne gezsin, ama Menqıbe böyle. Yûşâ, 

İstanbul’da, 2 Deniz’in birleştiği Yer’de, Balığın kaçtığı Yer’dedir. Orada Hızır’ı 

bulmuşlardır. Hızır, bir Sâlih Kul’dur, İlâhî Sırlar’a Wâqıf, Bâtın İlmi’nde Usta’dır; 

Mûsâ da, Şeriât’ın, Zâhir’in  Sultânı’dır Qabul’e göre.  

Hz. Peygamber “Ben Kul bir Peygamber’im”100 buyurmuştu. Süleymân gibi Kral 

Peygamberler de var. İşte I. Muhammed (Selâm O’na) bu Medine Krallığı’nı, 

“Ni’mel Emîr”e101 verdi. Melik olan II. Mehmed’tir102. Dâwûdî Krallığı Hz. 

Muhammed s. Ümmeti’ne, Ümmeti’nden “Ni’mel Emirler’e” verdi. Böylece 2 Deniz 

birleşmiş oldu. Peygamber’in Deniz’i ile, II.Muhammed’in Deniz’i. Bâtın ve Zâhir 

Deniz’i, Yûşâ Tepesi’nin olduğu Yer’de, Hızır’ın doğduğu Yer’de, Boğaz’ın ayırdığı 2 

Deniz’in kavuştuğu Ülke’de birleştiler. I. Muhammed, II. Muhammed’e El verdi. 

Güzel Ordu, ‘Asâr-i Mansuriye’yi Muhammedi’ye oldu. Mehmetcik oldu.  

                                                 
99  18/el-Kehf 60 
100  ibnu Mace/es-Sünen ,Et’ime 30. Kendisini görünce heyecanlanıp titreyen birini tewâzuen şöyle 

sakinleştirmişti: “Sakin ol. Ben bir Melik değilim. Ben Kurutulmuş Et yiyen bir Kadın’ın Oğlu’yum!” 
101  Sahâbi Bişr el-Ganewî, O’ndan Oğlu  

  Abdu’llâh b. Bişr el-Ganewî, O’ndan Tilmiz’i 

el-Welid b. el-Muğîre el-Muâfirî, O’ndan  

Zeyd b. el-Hubâb, O’ndan  

Muhammed b. el-Alâ Riwâyet etti:  

  “Kostantiniye elbet feth’edilecektir. Onu feth’eden Emir ‘ne Güzel Emir’; onu feth’eden Ordu 

‘ne Güzel Ordu’dur.” 

(ö.855)   Ahmed b. Hanbel/ el-Müsned,  

(ö.870)   el-Buhârî/ et-Târih’ul-Kebîr, 

(ö.905)   el-Bezzâr/ el-Müsned, 

(ö.962)   ibn Qânî/ Mûcemü’s-Sahâbe, 

(ö.971)   et-Taberânî/ el-Mûcemü’l-Kebîr,  

(ö.1014) Hâkim en-Nisâbûrî/ el-Müstedrek Alâ’s-Sahihayn, 

(ö.1071) ibn Abdi’l-Berr/ el-İstiâb,  

(ö.1233) ibnü’l-Esîr/ Üsdü’l-Gâbe, 

(ö.1448) ibn Hacer/ el-İsâbe, 

(ö.1347) ez-Zehebî/ Telhîsü’l-Müstedrek, 

(ö.1505) es-Suyûtî/ el-Câmi’us-Sağîr, 

 Hâkim, ibn Abdi’l-Berr, ez-Zehebî ve es-Suyûtî : “İsnâd’ı Sahîh’tir” 
102  Târihçi’den, Ulemâsı’na oradan Sokak ve Qıraathane Ahalisi’ne dek Konu açıldığında içeriden 

kemiren bir Sıkıntı atlanamaz tabi.. Kimi için ‘Pis Gerçekler, Güzelim Teori’yi Berbat etmektedir’, Kimi 

için ‘Ecdad’dan gelmişse hep baş Göz üstünedir, Sorgu Kabul etmez’.. Dün gibi Bugün ve Yarın’da  

Tartışılma’ya Dewâm edecektir. Herkesin bir Qanaati’nin olduğu bir Yer’de, ‘İslâm’ın Sancaktar’ı bir 

Ordu’ya Kılıç çekilmez’ dediği için Qawmi’nin Ulusalcılar’ı Tarafı’ndan Hâin Sahnesi’ne çıkarılan 

Muzdarip bir Kürd’ün kendisini İqna eden Cewâbı’nı Tahşiye edelim:  

‘Kim bir Cana kıymamış veya Yeryüzü’nde Fesad çıkarmamış birisini öldürürse, Bütün İnsanlar’ı 

öldürmüş gibidir. Kim de birisinin Hayatı’nı kurtarırsa, Bütün İnsanlar’ın Hayatı’nı kurtarmış gibi olur." 

(5/el-Mâide 32) 

  "Şu Âyet Haq’tır, Aql’a Münâfi olamaz, Haqiqat’tir. Mücâzefe, Mübalâğa, içinde bulunamaz. 

Halbuki Zâhir düşündürür. Birinci Cümle: Adalet-i Mahzâ’nın en Büyük Düsturu’nu waz’ediyor. Der ki: 

Bir Mâsum’un Hayat’ı, Kan’ı, hattâ Umum Beşer için olsa da, Heder olmaz. İkisi Nazar-ı Qudret’te bir 

olduğu gibi, Nazar-ı Adalet’te de birdir. Cüz’iyat’ın Küllî’ye Nispet’i bir olduğu gibi, Haqq’ın dâhi Mizan-

ı Adalet’e karşı aynı Nispet’tir. O Nokta-i Nazar’dan, Haqq’ın Küçüğü Büyüğü olamaz. Lâkin, Adalet-i 

İzâfiye, Cüz’ü Küll’e Feda eder. Fakat Muhtar Cüz’ün Sarihen veya Zımnen İhtiyar ve Rıza vermek 

Şartı’yla. Ene’ler Nahnü’ye Inqılâp edip Mezci, Cemaat Rûh’u Tewellüt ederek, Küll’e Feda olmak için 

Fert Zımnen Rızadâde olabilir..."   Said Nursî/ Sünuhat. 
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Ya da bu 2 Deniz, Su’yu Acı olan Yeni Babil’in (Roma Civitası’nın İstanbul’u) 

Deniz’i ile, Su’yu Tatlı olan Medine’nin Bâb-ı Âli’sinin Denizi’dir. Târih’in Roma 

Periyod’u, Îsâ ve Muhammed’in a., ikisinin Mesajı’na da Sâhip çıkma İddia’sı ile 

onları birleştiren bir Başkent’e, Bâb-ı Âli’ye Tanık oldu. İki Bahr yine birleşti; Îsâ ve 

Muhammed. 

İstanbul, Hz. Ali’ye Nâsib olmadı. Kehf Sûresi’nde 2 Yetim’e ait Hazineler’i 

korumak için Hızır Duvar’ı Tahkim etmişti. Onlar büyüyene kadar, Duvar yıkılmasın 

da, Yetimler ondan Mahrum kalmasındı. Hz. Ali Zamanı’ndan beri 800 Yıl Duvar 

yıkılamadı da Yetimler’in büyümesi beklendi. Qufe’nin, Bağdad’ın, Şam’ın… sindire 

sindire yürümesi gerekiyordu. 

Belki de 2 Yetim, Babasız Îsa ve Babasız Muhammed’ti. 2 Yetim’e İstanbul, 

1453’te Nâsib oldu. Hızır’ın yaptığı Duvar’ın açılmasıyla, Müslüman Doğu 

Roma’nın Gâlibiyet’i haqqındaki Gaybî Haber gerçekleşti. Öyleyse, Rûmî Çevrim’in 

Yeni Babil’ine karşı, Müslüman Roma’nın yine Gâlib geleceğini bekleyebiliriz.                   

 

 
 
 

XIV-İstanbul II  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 
Gerçekleşen Düş: Fetih 

 

Medine’den bir çok Kapı’lar açılmış ve Qufe, Bağdad, Qâhire, İzmit 

Kapıları’na bir Yürüyüş gerçekleşmişti. Yürüyüş’ün Nihâî Amac’ı Büyük Kapı’ya (Bâb-

ı Âlî) ulaşmaktı. Dolayısıyla bütün bu Yürüyüşler, İstanbul’adır. Düş’ün 

gerçekleşmesiyle, artık İstanbul’da Yürüyüş başlar.  

Qur’ân’da geçen “Yürüyüş” ( İsrâ), Gece gerçekleşir ve Şafağın sökmesiyle 

biter. Düşler de Gece görülür. Gece Yürüyüşü’ndeki Düş gerçekleşmiş, Şafak 

sökmüştür. Öyleyse bundan sonra, “İstanbul’da Yürüyüş” olacaktır. 857 Yıllık bir 

Gece’nin ardından, Şafak söktü, Yürüyüş sonlandı. 

Üst Başlık’ta seçtiğimiz Son Kelime Fetih’tir. Fetih Sûresi’nde Mekke’nin 

Feth’i Waat edilmişti ve “Rabb’in gördüğün Rüya’yı doğruladı” denmişti.103 Bu 

Heyecan’la giderken Hudeybiye Engel’i, bazılarının “sen bize Mekke’yi Waat 

etmiştin” Serzenişi’ni doğurdu. Rasûl de “ben size Zaman söylemedim, bu olacak” 

demişti. Nitekim 2 Yıl sonra Mekke feth’edildi. Mekke Halq’ı Qureyş’tir. Qur’ân’da 

geçen Qureyş ve Rûm Sûreler’i, kendisinden sonra Qıyâmet’e kadar ki Zaman’ın 

üzerlerinde yürüyeceği Târihsel Diyalektiğin 2 Halqı’nı (Qutbu’nu) İfâde ediyor. 

Mekke’nin Feth’i ile İlgili Waad, Qureyş’i ilgilendiriyorsa, İsra Sûresi’nden 

çıkardığımız, Gece Yürüyüşü’nün Nihâî Hedef’i ve Waad’i de, İstanbul’u ve Rûm’u 

ilgilendirmektedir. Qureyş müslümanlaşınca onun feth’edeceği Yer Rûm’dur.  

Mekke’nin Fethi’yle İstanbul’un Feth’i arasında böyle bir Uygunluk görülür. 

Tewafuqlar, Semboller de Hoş’tur. Mesela, Sebe Sûresi’nde geçen “Beldetün 

Tayyibetün”104 (Güzel bir Şehir) tamlaması, Dawûdi Medrese’den Molla Gürânî el-

                                                 
103  48/el-Fetih 27 
104  34/es-Sebe 15 
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Kürdî’nin (ö.1488)( Yakıştırması’yla İstanbul’a İşâret eder. Ebced Değer’i 857’dir. 

İstanbul’un Künyeleri’nden biri de “Belde-i Tayyibe” olmuştur. Ortasından Su’yun 

aktığı Sağlı Sollu 2 Cennet Bahçesi’nden, 2 Deniz’in birleştiği Yer’den ve Yuşa 

Tepesi’nden bahs’etmiştik. Algı’da/Okuma’dan Hoş Seçicilik Örnekleri’i bunlar…  

Sebe Sûresi’ndeki bu Münasebet’i görünce, Sûre’nin içerisinde başka İlgiler 

de Dikkat çekebilir. Sebe Sûresi’ne Adı’nı veren Qıssa’nın İlk geçtiği Yer 

15.Âyet’tedir. Ve İlk geçtiği Yer’de, Sağlı Sollu 2 Tarafı’nın Cennet Bahçeli olduğu 

Tayyib, Güzel-Temiz bir Şehir olarak bahs’edilir. Konu, Süleymân Peygamber’in 

“Melike’nin Ülkesi’nden Arşı’nı105 Qudüs’e getirdiği Sebe Halq’ı” olunca, Dâwûd ve 

Süleymân Peygamberler’i konuşmamak olmaz. Nitekim 10-15.Âyetler’de Dâwûd 

Peygamber’den bahs’edilir.  

Dâwûd Qur’ân’da anlatılan Peygamberler arasında İlk İqtidar Sâhib’i 

Peygamber’dir. Nebewî İqtidar’ın Qudüs Ciwârı’ndaki bu İlk Örneği ile, Medine’de 

kurulan Nebewî İqtidar arasında bir Çizgi vardır. Medine, Qudüs’teki Peygamberlik 

Krallığı’nın bir Dewâmı’dır. Dâwûd’un Yıldızı’nda parlayan Wâhiy Işığı, Hz. 

Peygamber’in ‘Nurlu Şehri’nde de parlamıştır. Medine’deki İqtidar’ın Dâwûd’a ve 

Qudüs’e giden bu Yön’ü olduğu gibi, Waat edilmiş ve Müjdelenmiş Şekli’yle 

İstanbul’a da giden bir Yön’ü vardır. O halde Fâtih’in oturduğu Arş ( İqtidar) , 

Dâwûd’un, Rasûlu’llâh’ın İqtidarı’dır. Güneş’in ve Qamer’in Cem’ olduğu Nokta.. 

Dâwûd İqtidarı’nı ve Waazı’nı Mısır’a yaymakla Yükümlü idi ve Zaman’la bu 

gerçekleşti. Hz.Peygamber de, bu Waaz’ı Roma’ya duyurmalıydı, “Onu feth’eden 

Komutan….” Hadisi’yle Hedef’i göstermişti. Dâwûd’a Demir’in yumuşatılarak İqtidar 

Yolları’nın açılması gibi, 857 Yıl aşılamayan Duvarları’yla İstanbul’un Feth’i 

kolaylaştırılmış, Müyesser kılınmıştır. Habâis’ten, Tayyibe’ye (Civitas’tan 

Medine’ye) Dönüşme’nin Zaman’ı gelmiştir. 

Orhan Bey (ö.1362)( ve I. Murad’ın(ö.1389)( İstanbul’a Akınlar’ı, Fetih 

Arzuları’nı İhsas ettirmeleri var. İlk Ciddi Muhasara’yı Yıldırım Beyazıd (ö.1403)( 

yapar. Çeşitli Hisarlar yapılır. İstanbul önce Hisarlar’la Muhâsara edilmiştir. 

Yıldırım Beyazıd’a kadar ve O’nun Dönemi’nde Anadolu Hisarlar’ı yapılmıştı. II. 

Murad (ö.1451)( Zamanı’nda Rumeli Hisarlar’ı yapıldı. Son İstanbul Hanedan’ı 

Paleilegos’lar için Zor Günler’in geleceği, Orhan Bey’den beri belli olmuştu. 1402, 

Fetret Dewr’i olmasaydı belki Fetih 50 Yıl önce gerçekleşebilirdi.  

Fâtih’in Taht’a çıkmasıyla beraber, tek Hedef, İlk Hedef, olmazsa olmaz Hedef olarak 

İstanbul konmuştur. Menqıbe’de (Wuqu değil, Şuyu’dan bahs’ediyoruz) Fâtih daha 

Kundak’ta iken (fi’l-Mehdiyyen), Hacı Bayram-ı Welî onu Kucağı’na almış ve 

İstanbul’u feth’edeceğini duyurmuştu. Bu Bilinç’le yetiştirilmiş. Daha Çocuk Yaş’ta 

iken, Baba’sı II. Murad, Feth’i ‘ben de yaşarken görebilir miyim acaba’ diye, onu 

Taht’a oturtmuştu.   

İstanbul Suriçi Nüfus’u 30.000 ve ya en fazla 50.000 dir. 6.000 Civarı’nda El’i 

Silah tutan Savaşçı ve bir o kadar da Venedik, Ceneviz Destekli bir Ordu var. Ancak 

bu Destek dâhi, Papa‘nın Doğu Roma’dan istediği Katolikliğe geçme Tawizi’ne 

dayanıyordu.106 1054’te başlayan Büyük Kırılma (Stigma) Sonrası’nda, 

                                                 
105  27/en-Neml 38 
106  II. Pius’un (ö.1464)( Fâtih’e Mektub’u üzerine ise Zinkeisen, Jorga, Gaeta, Babinger, 

Pfeffermann, Setton, Toffanin, Schwoebel  çalıştılar.  Özden Mercan bir Tez hazırladı. 
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Ortodokslar’la Katolikler arasında Uçurumlar büyümüş, hatta Haçlı Seferleri’nde 

araya Kan girmişti. Katolikler’in Şartlı Desteği’ni İstanbul Halqı’nın ve Papazlar’ın 

Qabul etmesi İmkansız’dır. Bu sebeble, Konstantin (ö.1453)( İkili bir Siyaset 

uygulayarak, Taqiyye yapıp, Waat edilen Desteği almayı başarıyor. 

Fâtih, Doğu Roma ile çarpışırken, Venedik-Ceneviz, İtalyan vb. Papalığın 

Katolik Askerleri’yle de savaşıyor. Bu da Roma’nın Bütünleyici Kısmı’yla, Batısı’yla 

da, savaşıldığını gösterir.  

Savaş’ın kızıştığı, Muhasara’nın bir Sonuç vermediği bir sırada Wezir 

Çandarlı Halil (ö.1 Haziran 1453)( ve bazı Diwan Üyeler’i Anlaşma’dan yana’dır. 

“İstediğimizi aldık, Vergiler’i artırdık, daha fazla gitmemiz de Mümkün değil, en 

Maqul olan Yol burada Anlaşma’ya varmaktır” Şekli’nde bir Politika izlerler. Ancak 

Akşemse’d-Din, Hacı Bayrâm-ı Welî’nin diğer Talebeler’i, Âlimler ve diğer Diwan 

Üyeler’i ise Feth’e olan İnanç’la bastırıyorlar. “Yetiştirilme Amacı’nı unutma” diye 

Fâtih’i İkaz ediyorlar. Böylece Çandarlı ve 

Ekib’i düşüyor ve Kuşatma Dewâm ediyor. 

İstanbul 22 Kilometrelik Aşılmaz 

Surlar’la Çevrili’dir. Ancak Haliç Bölge’si, en 

Zayıf kısmı’nı Teşkil ediyordu. Ne var ki 

buraya da Deniz’den ulaşmak Mümkün 

değildi. Burada da bir başka Sembolizm 

yapabiliriz. Hz.Mûsâ Deniz’i yarıp107 Fir’awn’a 

karşı Gâlib gelmişti. Fâtih de Kara’dan bir 

Mucize’ye Tanıklık ediyor ve Gemiler Haliç’e 

Kara’dan iniyor. Adeta Kara yarılıp, Gemiler 

oradan geçiyor ki, bu, Hz. Mûsâ’da Deniz’in 

yarılmasına Muqâbil gelmektedir. 857 Yıllık 

İsmâiloğlları’nın İstanbul’a Huruc’u sağ-

lanıyor. 

İsrâiloğulları’na waad’edilen Toprak-

lar’a doğru Mûsâ ile Yürüyüş, Zorlu bir 

Yürüyüş’tü. Hz. Mûsâ’yı sıkıştırıyorlar, “Yanlış 

Yol’da mıyız, Waad edilen Topraklar nerde” 

diye Sorular’la Pişmanlık gösteriyorlar, 

Mısır’a dönelim 108 diyorlardı. Bir de önlerine 

Deniz çıkınca, arkada Fir’awun, önde Aşılmaz 

Sular ile karşılaşınca, Ümitsizliğe kapılmışlardı. Ancak Mucize gerçekleşti ve Allâh’ın 

Waad’i ve Nimet’i onlara Haq oldu. İsrâiloğulları’nın Mısır’dan Çıkış ve 

Yürüyüşler’i nasıl Zorlu ve Mucizeler’le Dolu ise, İstanbul’a doğru Yürüyüş’ün bu 

Aşama’sı da benzer Zorluk ve Mucizeler’le birbirini tamamlıyor. İşte Fâtih’in “ya 

İstanbul’u ben alırım ya o beni alır” dediği Zorlu Mücâdele’nin olduğu Anlar, bu 

Anlar’dır. Waad edilen Topraklar’a doğru Yürüyüş Kararlığı. 

Menqıbe Yazımı’nda Mûsâ ile bir başka Benzerlik, onun İki Deniz’in birleştiği 

Yer’de buluşacağı Genç’le Alaqalı kurulabilir. O Genç Yûşa Peygamber’di. Mûsâ ve 

                                                 
107  26/eş-Şuâra 63 
108  2/el-Baqara 61 

 

Dâwûd Qur’ân’da 
anlatılan Peygamberler 

arasında İlk İqtidar Sâhib’i 
Peygamber’dir. Nebewî 

İqtidar’ın Qudüs 
Ciwârı’ndaki bu İlk 

Örneği ile, Medine’de 
kurulan Nebewî İqtidar 

arasında bir Çizgi vardır. 
Medine, Qudüs’teki 

Peygamberlik Krallığı’nın 
bir Dewâmı’dır. 

Dâwûd’un Yıldızı’nda 
parlayan Wâhiy Işığı, Hz. 

Peygamber’in ‘Nurlu 
Şehri’nde de parlamıştır. 
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Yûşâ’nın 2 Deniz’in buluştuğu Yer’deki Beraberliği, bu Sefer Fâtih ve Yûşa’nın 

Buluşması’nda ortaya çıkacaktır. Tabiî ki ‘Fâtih bunları biliyordu’ denmiyor burda. 

Semboller daha Büyük bir Bakış Açısı’nı yansıtır.Salt Belgesel Tarihsel Belge’nin 

yetemeği yerler’e yeter. Ve Nitelikli Târih Yazımlar’ı bu tür Semboller’i 

kullanmalıdır. Târih’in ne Analitik Yazımı’yla, ne de Maddi Gerçekler’le ilgili 

Qısmı’nda herhangi bir Değişiklik yapıyor değiliz. Olan bitenin Gerçekliği’ni hepimiz 

yaşadık ve biliyoruz. Ancak, Gerçek’te ne olduğunu anlamak istediğimizde, bu tür 

Semboller’i yerli yerine oturttuğumuzda Asıl Târih yazılmış (İnşa) olur.  

Dâwûd ve Süleymân Peygamberler’in Qudüs’teki İqtidarlar’ı Cinler’i, 

(Yabancılar’ı)  İsti’mal ile de pekişmişti. Fâtih de Macar Urban’ı İstihdam etti, 

Demir’i yumuşattı109, Feth’i gerçekleştirecek Büyük Toplar’ı döktürdü. Süleymân Kuş 

Dil’in bilirdi110 dediğimizde, Fâtih’in Latince, Grekçe Bilgisi’ni hatırlayabiliriz. 

Arapça ve Farsça’nın yanında, Anadili’yle beraber 5 Dil biliyordu. Yine Yabancılar’ı 

kullanarak, Venedik’ten, Ceneviz’den Ressamlar’ı getirtip Resimler, Gravürler 

(Temâsil) çizdirmiş, Saray’ı süslemişti111.  

I. Konstantin ile XI.Konstantin arasında Roma İstanbul’u Başkent olarak 

başlıyor ve bitiyor. XII. Konstantin, artık Fâtih’tir. Fâtih II. Mehemmed.. Hem 

Padişah olarak, hem de Hz.peygamber’in Medine İqtidarı’nın Bâb-ı Âli’deki 

Temsilcisi olarak o II. Muhammed’tir (Qıyas’ın Mahalli ile Sınırlı olduğu İzâh’tan 

Wares’te olsa da…) .  Kuruluş’taki Fâtih Mehmed ile Son Padişah da VI. Mehmed 

olmuş.  

 
 
 

XV-İstanbul III  [Medine’nin (Medeniyet’in) Qıbleler’i] 
 

 

Fetih Sonrası İstanbul’da Yürüyüş 
 

Emin, Güvenli, Tayyib bir Şehir olarak Uzun Yıllar İstanbul Önemi’ni 

artırarak büyür. Zayıflama Dönemi’nde Lehistan, Balkanlar üzerinden Rus 

Tehdid’i yaşamış. 1600’lerin ilk Yarısı’ndan sonra İlk Badireler Dewr’i başlıyor. 

1651’de Esnaf Ayaklanma’sı, Kargaşalıklar olmuş. Köprülüler Dewr’i (1656-1683) 

Asayiş’i II. Viyana Bozgun’u sonrası kaybedildi.  

III. Ahmed’in Taht’an indirilmesi Sonucu’nu (1736) doğuran Patrona Halil 

İsyân’ı Yeni bir Kırılma yaşattı. Daha önce, Taşra Kaynaklı İsyanları’ndan Farqlı 

olarak, Şehirli, Esnaf İsyânı’dır. Modern Dönem Halq Hareketleri’ne, Ekonomik 

Rahatsızlıklar’a dayalı İsyân Hareketleri’ne ilk Örnek’tir. 

                                                 
109  34/es-Sebe 10 
110  27/en-Neml 16 
111  34/es-Sebe 13 
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Rus Donanması’nın 1770’de Ege’de görülmesi, Donanma’nın Kaybı ve İstanbul’un 

savunmasız kalması. III. Selim’in (ö.1808)( Islahatçı Faaliyetler’i tam da Fransız 

İhtilal’i Yılları’na rastlıyor. 1807 İstanbul Önleri’ne gelen İngiliz Donanması ile 

1800ler’e İngiliz Tehlike’si ile girilmiş. İlk defa İngilizler’le bu denli Yakın 

Karşılaşma. Daha önce Macar, Avusturya, Rus, Ceneviz, Venedik, İspanya, 

Portekiz yerine bu Sefer İngiliz… Bugünkü New York’un  Durumu’nda Londra. 

Dolayısıyla Yahudi Sermaye’si burada. O halde Asıl Savaş’ın Arka Planı’ndaki 

Aktörler görülmeli. Arka Plan’da İngiliz Yahudi’si ile, Gizli Yahudi Sabataist İlişkisi 

Dikkat çekici (Komplo-fobikleri kızdıralım).  

Yeniçeriler’in Dewre Dışı edilmesi, Şeklî Yenilikler, Batı Tarzı Binalar ve 

Kıyâfetler ile tanışılması.  

1828 Ruslar Edirne’yi geçip, İstanbul’a yaklaştı. 1821 Moro İsyânı’ndan 

sonra İstanbul’da Gayr-i Müslimler’e karşı Olumsuz Hareketler, Halq arasında 

Yabancı Etkileri’nin ne Derece’de olduğunu gösterir. Halq’a göre, İsyâncılar 

dolayısıyla Azınlıklar’ın Sadaqat’i Şüpheli karşılanır olmuştur.  

Mısır’dan Kavalalı Mehmet Ali Paşa İsyân’ı ise, Rus Askeri Gemileri’nin 

İstanbul’a gelmesi ile Bertaraf edilebildi. Kavalıla’ya Karşı Ruslar’dan Yardım 

istenilmek Zorunda kalınmıştı.1877-78 Osmanlı-Rus Savaşlar’ı Şehr’i Derin’den 

sarstı. 93 Harb’i denen bu Savaşlar Sonucu’nda Topraklar’ın Büyük Kısmı 

kaybedilmişti, Ruslar Yeşilköy’e kadar gelmişti. 1898 ve 1899’da Ermeni 

Gruplar’ın Bâb-ı Âli’ye yürümesi,  Müslüman Halq ile Karşılıklı Qıtal ve Büyük 

Kayıplar yaşanması.  

1912 Balkan Savaşları’nda Bulgarlar Çatalca’ya kadar geldi. İstanbul için 

Târihi’nin 2. Büyük Tehdid’i olan bu Gelişme’nin Dün’ün Bulgarlar’ı Tarafı’ndan 

gerçekleştirilmiş olması İçler Acısı. Tabi arkasında Egemen Güçler’in Desteği de var. 
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İstanbul en Sıkıntılı Günleri’ni Balkan Harb’i ve I.Cihân Harb’i Yılları’nda 

yaşadı. Bu Yıllar’da Balkanlar’dan kaçıp gelen Büyük Topluluklar, Kafkas Göçler’i 

vb. Perişanlıklar. Bozuk Ekonomik Yapı, Göçmen Nüfus’la iyice bozuldu.  

1918 Semalar’daki Düşman Uçaklar’ı Şehr’i bombaladı. 13 Ekim 1918’de 

Mütareke’ye göre, 65 Pare Gemi ile İşgal Güçler’i İstanbul’a geldi. 1453’ten sonra ilk 

defa İşgal yaşanıyordu.  

 

Fetih’ten önce neredeyse bitmiş bir İstanbul adeta yeniden kurulmuştur. 

Şehr’in İmâr’ı Ayasofya’nın Câmi’ye İntiqal’i, bunlarla İlgili Waqıflar oluşturulmuş. 

Câmiler Etrafı’nda Nâhiyeler ve Waqıflar ortaya çıktı. Mahalle Kültürü’nde 

Kilisesi’ni, Hawrası’nı Câmisi’ni herkes özgürce yapıyor, yaşıyor. Varolan 

Cemaatler’in yanında, Hahambaşılık, Ermeni Kilise’si vb. Cemaatler de tanındı. Rum 

Ortodoks Kilisesi’nin Statüsü daha da arttı. Çünkü Bizans Krallar’ı onları seçerken, 

Fâtih bu Seçim’i de kendilerine bıraktı. 

İstanbul her Alan’da yükselişler yaşıyor. Kara’da, Deniz’de Gelişmeler. Klasik 

Dönem’in Devler’i, Altın Yükseliş Dewr’i Yavuz ve Qanuni Dewirleri’dir. Kaptan-ı 

Deryalar, Tersaneler İhdas ediliyor. Mimârî Alan’da Başarılar, Düşünce Adamlar’ı, 

Entelijansiya demek olan Şâirler yetişiyor. Kutsal Hazineler Dâire’si kuruluyor. 

Mekke, Medine, Qâhire’den getirilen İsmâiloğulları’na ait Mânewî Emânetler 

yanında, Qudüs’ten getirilen Dâwûd ve Süleymân’dan kalan Emânetler de 

bulunuyor. Kutsal Emânetler’in burada Birleşmesi’nin Derin Anlamlar’ı vardır. 

Dâwûd ve Hatemu’l-Enbiyâ burada bir kez daha birleşiyor. Fiten Hadisleri’nde 

geçen Âhir Zaman Alâmetleri’nde Dâwûd’un Kılıc’ı Deccal’e karşı İstanbul’dan 

parlar. Müslümanlar’ın Haqları’nı İstanbul koruyacaktır. İstanbul Sewdalılar’ı bunu 

Haq olarak değil Ödev olarak kuşanmalıdırlar.     

 

 

İstanbul’da Medeniyet Müesseseler’i : 
 

Kılıç’la fethedildiği için, Kurucu Unsur Asker’dir. Fetheden Muhammed-i 

Sânî’dir. Ni’me’l-Emir’dir. Gaza Rûh’u, İlâ-yı Kelimetu’llâh Rûh’u, Roma’nın 

Fethi’yle Zirwe’ye taşınmış oluyor. Fetih Ordusu’nun Askerler’i Mehmetcik Oluş’u, 

feth’edenin 2. Muhammed Oluş’u, her Türk’ün kendini böylece Asker görmesi, bu 

Gaza Rûhu’nu İfâde eder. 

İstanbul 4 Ciheti’yle Kışlalar’la dolmuştur. Kış’ın geçirildiği, Sefer’e Hazırlık 

yapıldığı Yerler’dir Kışlalar. Bu Kışlalar Uç’ta Sınır’da olunca Ribât olur. Kışla’daki 

Öncü Birlikler ise Akıncı Birlikler’dir.  

Kışla Yapılar’ı, Binalar’ı oluşmuş. Bugün bu Binalar’a Âsar-ı Atîka diyoruz. 

Atik’in bir Anlam’ı da Özgürlük. Ka’be’nin Adları’ndan birisi Beytü’l-Atîk “en Eski 

Ev” demektir. Hem Özgürlük Ev hem de Allâh Adı’na dikilen en Eski Ev’dir. Bütün 

Mescidler Beytü’l-Atik’ın Şube’si ise, bir Şey’i Atik-Antik Hâli’ne getiren Şey de 

Âsar-ı Atik (Antik-Antika) olacaktır. Beytü’l-Atika’ya yaklaştıkça, bizim Antik, 

Klasik Âsârımız Meydan’a gelmiş olur. Müslüman Medeniyet’in Şehirler’i, İslâm’ın 

Tecelli Alanlar’ı olmalıdır. Sivil Evler Geçici olmuş ama, Kamusal olanlar Kalıcı 

yapılmış. Bunlar Şehr’e Damgası’nı vurarak, Câmiler, Waqfiyeler, Köprüler, Kışlalar 
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Dewamlılık göstermişler, yıkılsa bile yeniden yapılmışlar. Böylelikle Bâqî olanla 

Geçici olan arasında bir Ayırım gözetilmiş.  

 

 

Saraylar:  

 
Saray’ın Dini Temeli’ni arayacaksak, bunu Süleymân’ın ihtişamlı, Tezyinli, 

Temâsilli Bünyânı’nda görebiliriz. Öte yandan Medine’nin Sarayı’ndan değil, 

Hucurâtı’ndan bahsetmiştik. 4 Halife de kendi Eski Evleri’nde kalmayı sürdürdü. 

Saray İnşa’sı Emewîler’le başlıyor. Bağdâd’a, Şam’a taşınınca, Dewletler’in, Güç 

Merkezleri’nin Yıllar’dır yerleşmiş Gelenekleri’nden bahsediyoruz.  

Peygamberimiz kendini “Kul bir Peygamber” tanımlamıştı. Onun Wefâtı’yla 

Peygamberlik Yönü’ne  zaten değil ama Kulluk Yönü’ne de mi Wâris olmalıyız? Bu 

Durum’da diğer Teba’dan ve Diplomatik Temaslar kurulan Qawimler’den Ayrışma 

nasıl sağlanacaktır? Ayrıca Kral Peygamber olarak Süleymân’ın İhtişâm’ı da İnkar 

edilmiş değildir. Melike’yi İhtişamı’yla etkilemesi anlatılır. Dolayısıyla tüm 

Muhammed Ümmeti’nin “Kul bir Muhammed” olmayı sürdürmesi Çıkarım’ı değildi 

Realize olan. Nitekim II.Muhammed (Fâtih Mehmed), Kışla’da Sefer’de “Kral 

Muhammed” olacaktır.  

Osmanlı Saraylar’ı yine de,  o zamanki Mümâsil Dewletler’in Saraylar’ı ile 

Muqâyese edildiğinde Mütewâzi’dir. Topkapı Saray’ı, içinde Kutsal Emânetler ile, 

Hırka-i Saadet ile, Sürekli okunan Qur’ân ile, Süleymân Sarayı’ndaki Ruhânî Yön’ü 

Temsil edebilmiştir. Padişahlar’ın Kılıç kuşanması, Taht’a Sülüs etmesi Qur’ân 

okunan Yer’de olurdu. İlk Cum’a Eyüb’te kılınırdı. 

Avrupa’da Papa Eli’yle Tac giyilirdi. Şeyhü’l-İslâm, Padişah’ın Emri’nde 

olduğu için bu Denklik kurulamıyor. Batı’daki gibi “İki Kılıç Öğretisi” yerine, 

İslâm’da Dünyewî olan’la Uhrewî olan birleştirilmiştir. İsâ’nın Temsil edildiği Göksel 

Dewlet’in Kılıc’ı Papalık’ta idi. Halbuki Hz.Peygamber’in Wâris’i olan, Şeyhü’l-İslâm 

değil, Halife’nin bizzat kendisidir.  

 

  Süleymân Peygamber’in bir de Mescid-i Aqsa’yı İnşâ ettirdi. Hıristiyanlar, 

Qudüs’ü İsâ’nın gelip yeniden İnşâ edeceğini bekledikleri için Mescid-i Aksâ’yı 

Tâmir etmediler, II. Qudüs, Yeni Qudüs olarak İstanbul’u ve Ayasofya’yı aynı 

Rol’de düşündüler. Qudüs’teki Yıkılmış Mescid-i Aqsa’yı Temsil eden, Dönemi’nin 

en Büyük Mescid’i, İbâdet Yeri olarak düşünüldü. İslâm’da ise, bir 2.Mekke 

düşünülemez, Mescidler sadece  Asıl Mescid’in Şubeleri’dir ve Mescid de yerinde 

durmaktadır. Öyleyse bu Konu’daki Yarış, yıkılan Roma iledir. Câmi Anlamı’nda 

yarışılmıştır. 

Kilise’nin İnsan’ı ezen, sıkan, boğan, Karanlık bir Yapı’sı vardır. Orada Meleği 

değil, daha çok Şeytân’ı duyarsınız. İnsan’da bir an önce Mekan’dan çıkma Hiss’i 

doğurur. Mezar, Hayâlet, Korku Hava’sı vardır. Ama Büyük Selâtin Camileri’nin 

Aydınlığı, Ferahlığı, içinde Kalıcı olma Arzu’su uyandırması ile bu Konu’da da 

yarışılmış. Câmi içine bu Rûh’u, bu Rahatlığı da yerleştirerek, Hem Büyüklük 

bakımından hem Tezyinât, Mimârî olarak da aşılmıştır.  
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Sonunda Qudüs’e girdildiğinde de, Ayasofya artık Kâbe’nin Şubesi’dir, 

Mescid-i Aqsa’yı İmâr edilir. Bunu yaptıran Süleymân Peygamber’in İsmi’yle, II. 

Süleymân (Qanunî Süleymân), ve Mimâr’ı da, Mimar Sinan’dır.  

Mimar Sinân’ın Yabancı olması, ayrı bir Tewâfuq’la Hiram Usta’yı hatırlatır. 

Aynı Mimar sadece, Mescid-i Aqsa’yı değil, Kâbe’de de İmâr Faaliyetleri’nde 

bulunmuş, Eklemeler yapmıştır. 3. olarak, İstanbul’da, Edirne’de Ayasofya’yı aşan 

Câmiler yaparak, Sultan Süleymânlar’a  Liyâkatı’nı ispatlamıştır.  

Küçük Câmiler, Mescidler, Tâziye, Cenâze, Mahalle Câmiler’i de yapılmış. 

Büyük, Selâtin Camileri’nde ise “Câmi”, toplayan, Külliye içinde Müştemilât’ı 

toplayan Anlam’ı vardır. Yine Namazgâh, Tekke, Zawiye, Hangah’lar yapılmıştır. Bu 

Sonuncular’ın Cemaat’i daha dar. Dergah Anlamı’nda bu üçü de aynı’dır. Câmi’den 

Farqlı olarak herkes’in gelmediği, belli bir Anlayış’a Sâhip olanların gelip gittiği, Sivil 

Toplum Teşkilat’ı gibidir. Sadece Eğitim Sözkonusu olsa, Medrese dersin, sadece 

İbâdet yapılsa Câmi, Mescid dersin. Burası ise, Tâlim’den çok Terbiye’nin olduğu bir 

yer’dir. Zâwiye, Hangah ve Tekkeler’in Medine’nin, Şehr’in içinde olması ise ayrı bir 

Önem’de. Batı’nın Manastırlar’ı Bâdiye’ye kaçmışken, Dergâhlar’ın Şehir’de olması, 

Sivil Yorumlar’ın Şehir’le Barışık olmasını gösterir. 

 

 

Türbeler :  
 

Qur’ân’da Qabir Kelime’si kullanılır. Türbeler ise, Herkes’e ait olan Mezar’ın 

dışında kullanılır. Sarayı’nda, Kışlası’nda, Tekkesi’nde… Önemli İşler yapmış Kişiler 

için yapılmıştır. Türbe’nin Şehir’de olması, Hıristiyanlarınki ile yine Farqlı. Şehir, 
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Geçmişleri’ni unutmadan, Hayat’ın içinde, Şehir’de var olmaya Dewâm edilmiştir. 

Sürekli Dua almaları, onlara Fayda verdiği gibi, yaşayan İnsanlar’a da, ben böyle 

Önemli İşler yaparsam bu Türbe’deki gibi, Sürekli Sewab’a, Dua’ya Nâil olabilirirm 

Ders’i verir. Türbe’deki Kişi’nin Qabri’ne, “Hüwel Bâqi” yazılması, Batı’nın 

Heykeller’de Temsil edilen İnsan-Tanrı Anlayışı’na da tam bir Cewap Teşkil eder.  

 

 

Su Tesisler’i- Su Kemerler’i :  
 

Bahçe Kültür’ü ile, Hamamlar’ı ile, Evler, Sokaklar Çeşmeler’le 

doldurulmuştur. Çeşme Kültür’ü Hayrât sayılmış, Câmi Çevresi’nde Abdest için 

Önemli Mekanlar olmuştur. Sebiller, Su Kuyular’ı hep Hayrât Qabul edilmiş, Su’yun 

Cennet’le, Bahçe ile, Medeniyet ile ilgisi Büyük’tür. Böylece Nezâfet ve Tahâret 

Anlamı’nda Temizlik Su’ya dayandırılmıştır. Bunları çoğunlukla Siviller, Hayır için 

yapmıştır. Böylece Medeniyet’i Hayrât Kültür’ü ve Duâ ile İnşa etmişiz.   

 

 

Hüsn-ü Hatime:  
13 Ocak 2016 

* İstanbul'u konuştuk Geçen Cuma Gün'ü, İstanbul'a Dewam edeceğiz bu Cuma... 2 

Bayram arasında Sûre-i Qadr Dersimiz var Yarın. 50 bin Yıldır inen Melekler'in 1000 Ay'a Bedel 

bir Günlük Son Eylem'i... İstanbul'da 3000 Yıllık bir Çeşme Önü’nde patlıyor Bombalar. Alman 

Çeşmesi önünde patlayan Bombalar, Almanlar'ı alıyor bu Dünya'dan.. Cezire-i Arab'ta doğmuş 

bir Genç (1988) İstanbul'da İnfilaq ettiriyor kendini.. Rabbu'l-Felaq'ın İnfılaq eden Kul'u... Yarın 

Bize Cezire-i Arab'da doğan (Bis'et) Wahy'i okuyacak İstanbul'dan gelme Muvahhit Genç (13 

Ocak 1990) . Qur'an Çeşmesi'nde yıkansın diye Zulumât'ta kalanlar, İnfilâqlar'ın, İnfitârlar'ın, 

İnşiqâqlar'ın arasında Fıtratı'na Rucu edebilsin diye 21.yy... Milâd, Mewlid olabilsin diye... Dikili 

Taşlar, Hacer-i Eswed'i konuşabilsin diye... 

15 Ocak 2016 

*İstanbul, seni konuşacağız bugün yine.. İmânımız 'Açık' dinleyeceğiz, Umutsuzluğumuz 

'Kapalı' dinleyeceğiz.. Evet, her türlü Şâibe'nin Şâhikası'ndasın İstanbul, ama Sewdalıyız işte, 

Gönül Fermân dinlemiyor, 'Bu Mânâ'yı ille İstanbul'da bul' demiş Şâir, 'Türkçe’si Bülbül kokan 

İstanbul.hatırlıyor musun, Türkçe’yi. Nedir bu İş’in Tükçe’si be İstanbul. Sen İslam kokarsın 

bizim Burunlarımız'da, senin Etnik, Sekter Sewdalıları'ndan birine değil,bize. 'Ben Güzel'e Güzel 

demem, Güzel benim olmadıkça' diyen İstanbul Sewdalısı Sahabaler'in Aşkı'sın.. Kayseri 

Kervansarayları'ndan aktıkları Mecrâ'sın. Herkes'in bir İstanbul'u vardır, Mai içre olup Ma'yı 

göremeyen Balık Misal'i, Sen Taşra'nın İstanbul'usun , Sen sana 7 Tepe Mesafe'den bakılan bir 

Aziz İstanbul'sun... Hagia Sofia’dan Mavi Moşe’ye Yol gider. Huzuru’nda durur Papa’yla 

Müftü, ardı ardına durulmaz Kardaş kavgaları’nın Mazeret’i… Cuma'dır, Ayasofya Mahzun, 

Sultan Ahmed Sadrazam ve Sultan'ı ağırlıyor... En-kara Günleri'ni yaşıyorsun An be An,, 

Kara..Kara-Taş İsliman bekler, sen Bab'ın, Bab-ı Ali.. 
 

 
 
 


