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XIX VE XX. YÜZYILLARDA OSMANLI DEVLETİ’NDE SİYASAL YAŞAMA 

TASAVVUFİ HAREKETLERİN ETKİSİ 

Öz 

Tasavvuf ortaya çıkışıyla devlet ve toplum hayatında önemli etkiler oluşturmuştur. 

Tarikatlar ile kurumsal kimliğe kavuştuktan sonra, dünyanın pek çok bölgesinde yayılmıştır. 

Türkler tasavvuf ve tarikatlarla tanıştıktan sonra eski Türk dinî unsurlarıyla benzerlik gösteren 

bu İslami düşünce formatına kısa sürede uyum sağlamıştır. Türkistan’dan Doğu Avrupa içlerine 

kadar Türk devletleri hizmetinde yayılma gösteren tarikatlar, Osmanlı Devleti ile daha güçlü bir 

kimlik kazanmış, devlet-tarikat-siyaset ilişkileri devletin kurduğu dengeler üzerinde devam 

etmiştir. XIX. yüzyıl itibariyle Osmanlı Devleti, modernleşme değişimini mecburi görmüş, bu 

değişim çabaları toplumun her kesimini etkilemiştir. Tasavvuf çevreleri de bu değişim karşısında 

özerk bir yapıdan devletin kontrolü altında bir sisteme geçişi kabullenmiştir. Osmanlı Devleti’nin 

kuruluşundan yıkılışına kadar devlet ve toplum hayatında etkin rol oynayan tarikatlar, savaş gibi 

devletin bekasıyla alakalı hadiselerde devlet ile ortak bir paydada buluşmuştur. Bu payda, 

devletin hizmetinde tarikat anlayışıdır. Araştırma devlet ve tasavvuf çevreleri arasında 

değişkenlik gösteren ilişkileri ortaya koymayı amaçlamaktadır. Bu noktadan hareketle Arşiv 

vesikaları ve daha evvel yapılmış çalışmalara müstenid bir çerçeve oluşturulmuştur. Konunun 

ve ilişkilerin derinliği böyle bir çalışmanın ilerleyen süreçte bir kitap şeklinde genişletilmesi 

fikrini doğurmaktadır. Bu noktandan hareket edilerek kaleme alınan makalede Osmanlı 

Devleti’nin son döneminde devlet-tarikat-siyaset ilişkilerinin modernleşme ve siyasal gelişmeler 

muvacehesinde ele alınması hedeflenmiş, bu bağlamda Birinci Dünya Savaşı sonrasına kadar 

devlet-tarikat ilişkilerinin birçok yönü ortaya konulmuştur. 

Anahtar Kelimeler:  Osmanlı Devleti, Tasavvuf, Tarikat, Meşayih, Siyaset, Modernleşme, 

XIX ve XX. Yüzyıl. 
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THE EFFECT OF SUFI MOVEMENTS ON POLITICAL LIFE IN THE OTTOMAN 

EMPIRE IN THE XIXTH AND XXTH CENTURIES 

Abstract 

Sufism has had a significant impact on state and social life with its emergence. After the 

Turks became acquainted with Sufism, they quickly adapted to this format of Islamic thought, 

which was similar to the old religious elements. The sects, which spread in the service of Turkish 

states from Turkestan to the interior of Eastern Europe, gained a stronger identity with the 

Ottoman Empire, and state-sect-politics relations continued on the balances established by the 

state. As of the 19th century, the modernisation, which the Ottoman State considered compulsory, 

affected all segments of society. In the face of this change, Sufi groups accepted the transition 

from an autonomous structure to a system under the control of the state. The orders, which 

played an active role in the social life of the Ottoman Empire, met with the state on a common 

denominator in events related to the survival of the state such as war. Accordingly, this common 

denominator is the understanding of tariqa in the service of the state. The research aims to reveal 

the changing relations between the state and Sufi circles.  A framework has been created based 

on archival documents and previous studies. Depth of the subject matter and the relations leads 

to the idea of expanding such a study in the form of a book in the future. In this article, it is aimed 

to examine the state-sect-politics relations in the last period of the Ottoman Empire in the light of 

modernisation and political developments, and in this context, many aspects of state-sect 

relations until after the First World War are revealed. 

Keywords:  The Ottoman Empire, Sufism, Sect, Mashayih, Politics, Modernisation, 

Nineteenth and Twentieth Century 

Giriş 

Düşünce tarihi, insanlık tarihi içerisinde önemli bir yeri işgal eder. Medeniyet 

şuurunun oluşması ve ilmin anahtarı niteliğinde olan düşünce, İslam medeniyetinin felsefi 

boyutu olan tasavvufu da ihtiva etmektedir. İslami idealler tasavvuf vasıtasıyla ilahi ve insani 

aşk ile anlamlandırılmıştır. Türkler İslam ile tanıştıktan sonra eski itikatları doğrultusunda 

tasavvufun mistik ve manevi muhiti ile hemhal olmaya başlamıştır. Bir birikim örneği teşkil 

eden Türk tasavvuf anlayışı, İslam medeniyetinin çeşitli mehazlarından beslenerek 

Anadolu’da yükselişine devam etmiştir. Selçuklulardan Osmanlı Devleti’ne uzanan bir 

teşkilatlanma anlayışı, Osmanlı Devleti’nin kuruluşundan yıkılışına kadar tasavvuf ve 

tarikatları ayakta tutmuştur. Bu süre zarfında büyük tarikatların ortaya çıkması ile toplum bu 

kurumların oluşturduğu manevi atmosferi benimsemiştir. Modern dünyanın temellerini teşkil 

eden gelişmelerin yaşandığı dönemlerde devlet ve tarikat çevreleri arasındaki ilişki devletin 

hizmetinde özgür bir tarikat anlayışından devletin kontrolünde bir tasavvuf zümresine doğru 

kayma göstermiştir.  Osmanlı merkezî idaresinin modernleşme yöntemi olarak gördüğü 

ıslahat hareketi ve merkezî idarenin güçlenmesi anlayışı ile beraber sekülerleşme çabaları 

devlet-tarikat-siyaset ilişkilerini de etkilemiştir. 
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Tarikat ve tasavvuf çevreleri ile Osmanlı Devlet idaresi her dönem genel anlamda iyi 

ilişkiler içerisinde olmamıştır. Bazen kavgalı ilerleyen ilişkiler devletin kontrolcü yaklaşımları 

neticesinde tarikatların ve mensuplarının cezalandırılması sonuçlarını doğurmuştur. Yeniçeri 

Ocağı’nın kaldırılması gibi genel anlamda Bektaşiler üzerinden tarikatlara bir mesaj verilmek 

istenmiş, İkinci Meşrutiyet’in ilanına kadar Bektaşiler devlet idaresinin uzağında kalmıştır. 

Tanzimat ile başlayan anayasal nitelikli modernleşme çabaları tarikat ve tasavvuf çevrelerini 

de etkilemiş, nihai olarak devlet istediğini yaparak kontrolü sağlamıştır. Tanzimat 

Fermanı’nın ilanından Cumhuriyet dönemine uzanan devlet-tarikat-siyaset ilişkilerindeki 

sınırlayıcı ve hükme bağlayıcı düzenlemeler sonraki süreçte de kendisini göstermiştir. 

Osmanlı Devleti’nde İkinci Meşrutiyet’in ilanına giden süreç toplumun her kesimini 

derinden etkileyen hadiselerin yaşandığı bir süreç olmuştur. Devletin parçalanmasının önüne 

geçme çabaları birçok siyasal ya da sosyal ve kültürel temelli sivil yapılar ortaya çıkarmıştır. 

Bu yapılar içerisinde başarıya ulaşan ve iktidarı ele geçirebilen İttihat ve Terakki Cemiyeti 

olmuştur. Osmanlı Devleti bünyesinde pek çok etnik ve dinî unsur, uzun yıllar boyunca bir 

arada mevcudiyetlerini sürdürmüşlerdir. Tasavvufi oluşumlar da devletin kuruluşundan 

itibaren olmazsa olmaz kabul edilmiş bir unsur hâline gelmiş, muhtelif ayrıcalıklar ile devlet 

tarafından desteklenmişlerdir. Buna karşılık tarikatlar kuruluşundan itibaren devlete sosyal, 

kültürel, siyasi ve askerî başta olmak üzere birçok alanda katkı sağlamışlardır (Barkan 1942: 

281). Zaman içerisinde tarikat ve tasavvufi oluşumların elde etmiş oldukları haklar devlet eli 

ile sınırlandırılmaya başlamıştır. Bu durum karşısında tarikatlar ve şeyhin etrafında 

toparlanmış olan kimseler tepkisini isyan yolu ile ortaya koymaya çalışmıştır. Zira bu tepki 

yöntemi merkezin politik uygulamalarına karşı bir savunma ya da bir kaçış olarak da tarif 

edilmektedir ki buna 1240 tarihli Baba İshak, 1527 Kalender Çelebi ayaklanmaları örnek 

verilebilir (Işık 2017: 3). Tarikat ve tasavvufi oluşumlar bu tür siyasi hareketler ile iktidar 

iradesine karşı koyma yoluna gitmişlerdir. 

Osmanlı Devleti’nin kuruluş sürecinde, ahilikten ve ahi liderlerinin nüfuzlarından 

önemli ölçüde yararlanılmıştır. Özellikle Osman Gazi’nin kayınpederi Şeyh Edebali dönemin 

önde gelen isimleri arasındadır. Şeyh Edebali, Osman Gazi’ye yakınlığı ve sahip olduğu 

nüfuzun yanı sıra kurduğu zaviyede tasavvufi faaliyetler gerçekleştirerek devletin 

temellerindeki manevi harcın atılmasına sağladığı katkı ile bilinmektedir (Aşkar 2012: 220). 

Yine II. Bayezid, İstanbul’un Fatih ilçesinde Nakşibendi şeyhi Emir Ahmed Buhari için tekke 

inşa ederek tarikatlara olan desteğini ortaya koymuştur (Tosun 2020: 358). Benzer şekilde 

İkinci Meşrutiyet döneminde de tarikat mensubu ulemanın desteğinin alınması adına hem 

Sultan II. Abdülhamit’in hem de İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin tarikat ve tasavvufi 

oluşumların taleplerine olumlu cevap vermeye çalıştıkları görülmektedir. Örneğin Konya’da 

medrese eğitiminde etkin rol oynayan Nakşibendi ve Mevlevi tarikatları siyaset ile yakın ilişki 

içerisinde olmuşlardır. Kendisi hem Halidi-Nakşi şeyhi hem de Islah-ı Medaris Medresesi 

müderrislerinden olan Şeyhzade Zeynelabidin Efendi siyaseten de güçlü bir karakter olarak 
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karşımıza çıkmaktadır (Uz, 1993: 253). Islah-ı Medaris’in kuruluş sürecinde ihtiyaç duyulan 

malzemelerin Avrupa’dan temin edilmesi hususunda Maarif Nezareti’nden talepte 

bulunulmuştur. Medresenin bu talebi olumlu karşılanmış ve gerekli malzemeler devlet eli ile 

temin edilerek medreseye gönderilmiştir (BOA. MF. İBT. 291/37, 11 Teşrinisani 1326/24 Kasım 

1910). Tarikat mensubu ulemanın Sultan II. Abdülhamit karşısında İttihat ve Terakki 

Cemiyeti’ne ciddi destek verdiği görülmektedir ki bu durum Tazimat Fermanı ile başlayan 

tarikat ve tasavvufi oluşumların geri planda bırakılmasından kaynaklı merkezî otoriteye karşı 

tepki olarak ivme kazanmıştır. 

Tarikat ve tasavvufi oluşumlar İkinci Meşrutiyet’in ilanı süreci ve sonrasında da 

yaşanan büyük değişimlere rağmen etkilerini sürdürmüştür. Fakat devletin yönetişim 

anlayışını oluşturan dinî kaynaklardan insan düşünü olan anayasal metinlere doğru yaşanan 

kayma bu yapıların etkileri ve fonksiyonlarını da zayıflatmıştır.  Birinci Dünya Savaşı ve Türk 

İstiklal Harbi dönemlerinde devlet ile tarikatlar el ele vererek eşine az rastlanır bir mücadele 

örneği ortaya koymuşlardır. Türkiye Cumhuriyeti devletinin kurulması sonrasında ise tarikat 

ve tasavvuf çevreleri yaşanan olumsuz hadiseler ve devletin tam anlamıyla yüzünü Batı’ya 

çevirmiş olması dolayısıyla vazifelerini icra edemedikleri gerekçesi ile ilga edilmiştir. Fakat 

devlet-tarikat-siyaset ilişkileri geçerliliğini yitirmediği gibi daha da güçlenerek günümüze 

uzanan bir bağ oluşturmuştur. Şimdi bu bağlamda konumuzu temellendirmek maksadı ile 

tasavvufu ortaya çıkışından itibaren kısaca ele alıp XIX ve XX. yüzyıl Osmanlı Devleti ile 

tarikat ve tasavvuf çevrelerinin siyasal durumu inşa eden ilişkilerini irdeleyeceğiz. 

 1. İslam ve Tasavvuf 

İslam dininin zaman içerisinde fütuhat ve tebliğ yolu ile Doğu Akdeniz ve İran havzası 

gibi geniş bir coğrafyaya yayıldığı görülmektedir. Bu yayılmanın siyasal yönüne dayalı olarak 

toplumsal farklılıkları olan coğrafyaların İslam dinini yorumlama şeklinde de muhtelif 

farklılıkları ortaya çıkarmıştır. Tarikatlar ve tasavvufi oluşumlar bu farklı yorumlama ve 

anlamaya çalışma neticesinde bağlı olarak teşekkül etmiş, günümüze kadar da varlıklarını 

devam ettirmiştir. Sahabe ve tabiîn dönemlerinden sonra dinine düşkün olan Müslümanların 

bidatçı mezheplere mensup kimselerden farklı olarak Sûfi ve Mutasavvıf olarak 

adlandırıldıkları, izledikleri yolun ise Tasavvuf ismi ile anıldığı belirtilmektedir (Uludağ 2014: 

23). Şeriatın tevhid kaidesi olan Allah’ın tek oluşunu merkezine oturtan tasavvufi düşünce 

yaratılmış her şeyi yaratanın yani Allah’ın tecellisi olarak kabul etmiştir. Allah’a olan mutlak 

aşk, gerçek mistisizm şeklinde tanımlanmış,  çilecilik ya da zahidane yaşam anlayışından 

gerçek mistisizmi farklı kılan şeyin de aşk olduğu ortaya konulmuştur (Schimmel 1975: 4). 

İlk sûfiler II ve IX. yüzyıllar arasında yaşamış olan Hasan-ı Basri, Râbia el-Adeviyye, 

İbrahim Edhem, Şakik-i Belhi, Bayezîd Bistami, Haris el-Muhasibi, Ebu Hafs Nişaburi ve 

Cüneyd-i Bağdadi, Hallac-ı Mansur gibi önemli isimlerdir. (Bardakçı 2015: 40-44; Uludağ 2014: 

23). İslam dininin ulaşmış olduğu geniş sınırlar siyasal anlamda başarıya ulaşmış, bu başarı 
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Müslümanların refah seviyesini de artırmıştır. İlk sûfiler devletin veya diğer kurumsal 

yapıların kazandırdığı imkânlardan ve zenginleşmeden kaçınmış, zühd adı verilen tutum ile 

idarecilerden ve siyasetçilerden uzak durmuşlardır. Zühd sadece ilk sûfilere ait karakteristik 

bir özellik olmanın ötesine geçmiş, tasavvufi bir yapıya mensup olan herkesten beklenen bir 

davranış biçimi olmuştur (Başer 2020: 53). Bu tutum dünyevi zevklerden kaçınmakla ahlaki 

ve ilmî olgunluğu bir araya getirmiştir. 

  Tasavvufu, İslam düşünce sisteminde felsefi bir sistem hâline getiren Muhyiddin 

İbnü’l-Arabî olmuştur. O tasavvufu tanımlarken “tasavvuf Allah’ın ahlakı ile ahlaklanmaktır” 

ifadesini kullanarak bir sûfi ya da mutasavvıfın Allah’ın sıfatları ile vasıflanması gerektiğine 

dikkat çekmiştir (Ülken 2007: 223; Sunar 1978: 7). İlk sûfilerin zühd adı verilen tutumu hicri III 

ve IV. asırlarda değişime uğramış, dıştan içe yönelişle ruhun tasfiye edilmesi ve Allah’a 

kavuşmanın temel prensip olduğu yeni bir şekle bürünmüştür. Bunun neticesinde İslam ile 

arasında güçlü bağ bulunan tasavvufi anlayış, felsefi bir anlam kazanmaya başlamıştır 

(Öztürk 2015: 1). Zühd dönemi olarak da adlandırılan, siyasi, sosyal ve dinî nitelikli hadiseler 

karşısında tepki olarak ibadete ve nebevi ahlaka uygun yaşamaya yönelik bir tutum olarak 

ortaya konulmuştur. Sistemin oluşturulması ve prensiplerin belirlenmesi dönemi olarak tarif 

edilen tasavvuf dönemi ise kurumsal yapıyı tarikatlaşma dönemi ile süreklilik içerisinde 

tamamlamıştır. Zühd anlayışından tarikatların oluşumuna kadarki süre İslam tasavvuf 

düşüncesinin teşekkülünü sağlamıştır (Bardakçı 2015: 39).  

Tasavvuf, İslam felsefesi içerisinde önemli bir cepheyi oluşturmuştur. Bu felsefi 

anlayış, İslam dininin karakterine uygun ahlaki bir sistem oluşturmuş, hayat tarzı ve aksiyonu 

olmuştur (Ülken 2000: 17-18). Zühd dönemi ve Tasavvufi dönemin sûfilerinin genel tutumu 

olan siyasete ve idarecilere mesafeli duruşu bir nevi protesto niteliğindedir (Başer 2020: 53). 

Bu dönem sûfi-siyaset ilişkileri daha çok nasihat niteliğindedir. Buna örnek olarak Ebu Hanife, 

Gazali, Muhyiddin İbnü’l-Arabî ve Necmeddin-i Daye gibi isimlerin kendi dönemlerinde 

siyaset ve iktidar ile ilişkilerinin yanı sıra sonraki dönemlere etkileri gösterilebilir (Başer 2020: 

56; Öztürk 2014: 3-10). Tasavvuf sadece İslam dinini ahlak anlayışından beslenmemiş 

fethedilen coğrafyaların dinî ve mistik yönlerinden de beslenerek gelişim göstermiştir. Bu 

zengin kültürel miras biriken bir şekilde geçmişten günümüze kadar devam etmiştir. 

2. Türkler ve Tasavvuf 

Türkler, İslam dinini benimsemeden evvel muhtelif inanç sistemlerine sahip olsa da 

genel itibari ile Gök Tanrı inancına mensuptur.  Gök Tanrı inancının İslam dini ile tek tanrıya 

inanmak gibi pek çok örtüşen yönünün olması (Günay ve Güngör 2015: 60-70) İslam dini ile 

ilk temasları kolaylaştırmıştır. Din değişimlerinde dıştan gelen temas şüphesiz ki oldukça 

önemlidir. Türklerin bulundukları Horasan, Türkistan ve Maveraünnehir bölgesinde VII ve 

VIII. yüzyıl itibari ile tasavvufi oluşumların ortaya çıktığı görülmektedir (Kaya 2020: 218). 

Bahse konu olan bu coğrafyada tasavvufi oluşumların yanı sıra Türklerin sürekli olarak savaş 
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hâlinde olmaları ve İpek Yolu gibi oldukça önemli bir ticaret yolu üzerinde bulunmaları, İslam 

orduları ve tüccarları ile karşılaşmaları neticesini doğurmuştur. Bütün bu etken sebepler Türk 

boyları arasında İslamlaşmayı başlatmıştır. Bu İslamlaşma sürecinde eski Türk dinî anlayışı 

ile tasavvufi anlayışın birbirine yakınlığı da etkili sebepler arasındadır. Tasavvufi oluşumlar 

içerisinde önemli bir yere sahip olan babaların ve dervişlerin eski Türk dininde önemli bir yere 

sahip olan kamları andırması bu yakınlığa örnek verilebilir (Turan 2006: 157). Bu yakınlığın 

neticesinde İslamiyet öncesi Türklerde var olan alplık mefhumu yerini İslam dini ile birlikte 

alperenlik mefhumuna bırakmıştır (Köprülü 1976: 253-54).  

Türklerin İslam dinini kabulü ile birlikte tasavvufi oluşumların tarikat şeklinde 

kurumsallaşması olgusu neticesinde dinî hayat ve tasavvuf bir bütünlük oluşturmuştur 

(Sarıkaya 2002: 499). Türkistan coğrafyasındaki tasavvuf hareketleri önemli ölçüde Horasan 

fütüvvet anlayışı ile şekillenmiş olup Şakîk-i Belhi ve Hallac-ı Mansur gibi önemli sûfiler bu 

hususta oldukça fazla çaba sarf etmişlerdir (Bardakçı 2015: 227). Türklerin İslam dinine giriş 

süreci, tasavvufi hareketlerin etkisinin yanı sıra sûfilerin de çabaları neticesinde Karahanlılar 

devletinin hükümdarı Saltuk Buğra Han öncülüğünde İslam dinini kabulü sonrasında ivme 

kazanmıştır. Türklerin tasavvufi oluşumlara ilgisi kendi içlerinden önemli sûfilerin çıkmasını 

sağlamıştır. Örneğin Pir-i Türkistan Hoca Ahmet Yesevi gibi önemli isimler Türklerin tasavvuf 

yolu ile İslamlaşma sürecini hızlandırmıştır (Kaplan 2022: 57). Ayrıca tasavvufa matuf olan 

Türkler arasında muhtelif tarikatların oluşumunu sağlamıştır ki buna Alevi ve Bektaşi 

oluşumlar örnek verilebilir. Yine Necmeddin Kübra tarafından kurulmuş olan Kübrevîlik, 

Hoca Ahmet Yesevi tarafından kurulan Yesevîlik ve Bahaeddin Nakşibend tarafından 

kurulmuş olan Nakşibendilik gibi tarikatlar zikredilmesi gereken örnekler arasındadır 

(Bardakçı 2015: 228-39).  

İlk Müslüman Türk devletlerinde Türk toplumunun İslam dini ile tanışıp kaynaşması 

sürecinde etkili olan tasavvufi hareketler Selçuklular’da daha belirgin hâle gelmiş, bu sonraki 

dönemlerin de kaidesini teşkil etmiştir. Sınırlarda fütuhat ve nüfus hareketlerinin bu duruma 

müstenid gazilik fikri etrafında güçlendiği görülmektedir (İnalcık 1996: 149). Yapılan akınlar 

dervişlerin kurduğu zaviyeler üzerinden yürütülmüştür (Barkan 1942: 289-99). Devlet-tarikat 

ilişkilerinin kaidesini teşkil eden bu yöntem, tarikatların kurumsallaşma ve devletin desteğini 

kazanması bağlamında önemli bir faktördür. Tasavvufi çevreler Selçuklular devrinde ve 

Osmanlı devletinde muharip bir güç olarak orduya katıldıkları gibi zaviye ve ribatlar ile de 

yol ve yerleşim yerlerinin güvenliğini temin etmeye çalışmışlardır (Işık 2016: 361).  

Kuruluştan itibaren merkez-çevre ilişkileri çerçevesinde ele alındığı zaman tasavvufi 

oluşumlar ile bunların temsilcilerinin Osmanlı Devlet idaresi ile etkileyici bir ilişki içerisinde 

oldukları görülmektedir. Bu ilişki devletin içerisinde bulunduğu şartlara göre değişkenlik 

göstermiştir. Osmanlı Devleti’nde kuruluştan yaklaşık olarak Tanzimat Fermanı’nın ilanına 

kadar yönetim anlayışı dinî kaynaklara isnat edilmiş ve bu kaynaktan meşruiyet kazanmıştır. 
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Bu nokta itibari ile Tanzimat Fermanı’nın ilanı öncesi dönemlerde Osmanlı Devleti’nde 

hâkimiyetin kaynağının ilahiliği kabul edilmiş, neredeyse tüm idareciler dinî makamların 

onayını almaya çalışarak idare tarzlarında dinî ögelerden faydalanarak meşruiyet kazanma 

yoluna gitmişlerdir (Karatepe 1996: 11). Bu bağlamda Osmanlı Devleti’nde din devlet 

ilişkilerinin ana hatlarının belirlenmesinde Sünni fıkıh paradigması etken olmuştur (Kaya 

2020: 222). 

Osmanlı Devleti’nin hâkim olduğu coğrafyada tarikatlar ile ilişkiler devletin hedef ve 

çıkarları doğrultusunda sürdürüldüğü görülür (Öngören 1999: 8). Bu tarikatlara Ahilik, 

Bektaşilik, Mevlevilik, Nakşibendilik, Kübrevîlik, Kadirilik, Halvetilik, Bayramilik ve 

Ekberilik gibi önemli birçok tarikat örnek olarak verilebilir. Ahilik ve Bektaşilik devletin 

kuruluşunda önemli rol oynadığı gibi Ekberilik tarikatı da Muhyiddin İbnü’l-Arabî’nin 

vahdet-i vücud anlayışının yaygınlık kazanmasında etkili olmuş, Davûd-i Kayserî ve Molla 

Fenârî gibi önemli temsilcileri olan bir tarikattır (Bayrakdar 1995: 33; İbrahim Hakkı 1995: 245). 

Toplumsal hayatın her alanında olduğu gibi ordu ve siyasette de tarikatlar varlığını göstermiş, 

devlete hizmet ettikleri gibi devletin desteğini de kazanmışlardır. İstanbul’un fethinin 

ardından Fatih Sultan Mehmet, Bayramilik tarikatının Şemsiyye kolunun kurucusu Şeyh 

Akşemseddin’e biat ederek onun yanında halvete girmek istemiş lakin bu şeyh tarafından 

kabul edilmemiştir. Şeyh Akşemseddin, devlet idarecisinin halvetin tadını alması hâlinde 

devlet ve memleket işlerinin sekteye uğrayacağı uyarısında bulunmuştur (Şeker 2015: 102).  

Osmanlı Devlet idaresi, tarikatlardan devlet işlerinin başarıya ulaşması hususunda 

birçok yönden faydalanmaya çalışmıştır. Anadolu coğrafyasını hedef alan Şiî Safevi 

propagandasının yanı sıra heterodoks zümrelere karşı da tarikatları kalkan olarak 

kullanmıştır ki burada Nakşibendi tarikatı önemli rol üstlenmiştir (Tosun 2020: 380). Şeyh ve 

dervişler ordu içerisinde sadece muharip bir güç olarak hizmet etmemişlerdir. Ordu şeyhliği 

gibi önemli bir vazife de ortaya konularak bu vazife ulemadan bir zata verilmek yerine 

genelde şeyhlere verilmiştir ki bunun temel nedenleri arasında toplumsal olarak şeyh ve 

dervişlere olan bağlılık ve onlardan beklenen manevi güçlerine isnat edilmiş zafer müjdesi 

zikredilebilir (Işık 2016: 363). Tarikatlar, kimi zaman bürokrasinin bizzat parçasını 

oluşturmuş, kimi zaman ise bürokrasinin yönelttiği eleştirilerin odağı hâline gelmiştir. 

Örneğin Kadızâdeler ile Sivasîler arasındaki mücadelede görüldüğü üzere, vaizler zümresini 

temsil eden Kadızâdeler ile Halvetî tarikatına mensup Sivasîler arasında oldukça sert 

tartışmalar yaşanmıştır. Bu tartışmaların temelinde, Kadızâdelerin tasavvufa karşı mesafeli ve 

eleştirel tutumları yer almaktadır. Dolayısıyla tasavvufi yapıların iktidar ile ilişkileri yalnızca 

siyasi düzlemde değil, aynı zamanda düşünsel ve görüş farklılıkları ekseninde de 

şekillenmiştir. 

3. XIX ve XX. Yüzyıl Osmanlı Siyasal Yaşamına Tarikatların Etkisi 
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Tasavvufun kurumsal yapısı olarak ortaya çıkan tarikatların ve bu tarikatlara ait tekke 

ve zaviyelerin Osmanlı Devlet ve toplum hayatında yeri oldukça önemlidir. Tarikatların 

Osmanlı coğrafyasında fonksiyonel faaliyetlerinin diğer coğrafyalara göre oldukça fazla 

olduğu görülmektedir (Döner 2020: 436). Büyük şehirlerde önemli derecede yayılma alanı 

bulmuş olan tarikatlar, siyasi olayların içerisinde doğrudan veya dolaylı olarak yer almıştır. 

Ön plana çıkan tarikatlar içerisinde Bektaşilik, Mevlevilik, Halvetilik, Kadirilik, Bayramilik ve 

Nakşibendilik dikkat çekmektedir. Nitekim entelektüel bilgi ve birikimi ile dikkat çeken 

Bayramilik ve bu tarikatın önemli temsilcisi sayılan Hacı Bayram-ı Velî hem kent hem de kırsal 

kesime hitap eden bir tasavvufi anlayış inşa etmiştir (Günay 2003: 39; Kaya 2020: 227). Yine 

Mevlevilik, benzer şekilde erken dönemlerde Osmanlı padişahlarının desteğini alarak 

devletin genişlemesinde önemli hizmetlerde bulunmuş (Yıldız vd. 2023: 26) ve muhtelif 

vilayetlerde Mevlevihaneler açmış, padişahlarının tahta ilk çıkışlarında yapılan merasim 

Mevlevi şeyhinin öncülüğünde gerçekleştirilmiştir (Önkaş 2011: 3-4).  

Osmanlı Devleti’nde tasavvufi düşüncenin önde gelen temsilcileri ilk sûfilerden 

önemli ölçüde beslenmişlerdir. Tarikatların devletleştirilmesi ve siyasete dâhil olmaya 

başlamaları noktasından bakıldığında devletin idaresinin isnat edildiği ilahi kudret fikrinin 

tesis edilmesi hususunda tarikatların kanaati önem arz etmiştir. Celvetî şeyhi İsmail Hakkı 

Bursevî’nin Osmanlı saltanat makamı ve hilafet makamı arasında kurduğu ilişki bu anlamda 

önemlidir. Bursevî’ye göre Osmanlı padişahları halifelik makamının tüm sırlarını uhdesinde 

toparlamış olup Osmanlı padişahları bütün padişahların özü, Osmanlı Devleti de bütün 

devletlerin özüdür (Bursevî 1871: 31). Toplumun saygınlığını kazanmış olan birçok meşayih 

ve mutasavvıf aldığı eğitim neticesinde ilmiye sınıfına dâhil olmuş ve fikirleri ile Osmanlı 

Devleti’nin eğitim sistemini de etkilemiştir (Durmuş 2020: 39). Nitekim bu durum tarikat 

mensuplarının ve meşayihin sadece tasavvufla değil ilimle de meşgul olduklarını 

göstermektedir.  

Batı’da özellikle Rönesans ve Reform gibi hareketler ile birlikte gelişen aydınlanma 

modernleşme sürecini de ortaya çıkarmıştır. Modernleşmenin kaynağını oluşturan seküler 

anlayış, devletin kurumsal kimliğinde değişimi ortaya çıkarmış, dinî kurumları ise belli bir 

alanın içerisine hapsetmiştir (Er 2009: 17). Batı’nın modernleşeme serüveni Osmanlı 

modernleşmesine de etki etmiştir (Ertürk 2024: 334). Osmanlı Devleti’nde dinî kurumlar 

toplumsal hayattan ve devletin idaresinden tamamen tecrit edilmemekle birlikte söz konusu 

seküler değişimin neticesi olarak belli ölçülerde değişime mecbur bırakılmıştır. Tarikat ve 

tekkeler Osmanlı Devleti’nin XIX. yüzyılda içerisinde bulunduğu büyük değişim ve 

sarsıntılara rağmen etkilerini sürdürmeye devam etmişlerdir (Kaya 2020: 233). Dinî kurumlar 

bir taraftan toplum hayatı ve devlet idaresindeki pozisyonunun dışına kalırken diğer taraftan 

da yeni ortaya çıkmaya başlayan ulus-devlet kimlik ve birliğinin sağlanabilmesi maksadıyla 

önemli bir görevi ifa etmeye başlamıştır (Althusser 1994: 75-76). Bu süreç içerisinde birçok 
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kurumsal yapıda olduğu gibi tarikatların da sahip oldukları fonksiyonların devletin amaçları 

doğrultusunda kullanılmaya çalışıldığı görülmektedir. 

 XIX. yüzyıl, Osmanlı Devleti için hem ciddi kayıpların hem de birçok sorunun 

başladığı bir dönem olmuştur. Batı karşısında geri kalmışlığın ve kendi zafiyetlerinin farkına 

varan devlet idaresi, geleneksel kurumsal kimliği düzeltme yoluna gitmiş yani ıslahatlar 

yapmaya başlamıştır. Modernleşme olarak da tarif edilen bu değişim hareketi, Osmanlı 

Devleti için mecburi olmuştur. Zira bu mesele varlığını koruyabilme ve güvenlik meselesi 

olmuştur (Türköne 2003: 72). Bu bağlamda Osmanlı Devleti’nde iktidardan muhalif kesimlere 

kadar neredeyse her kesim devletin kurtuluşu adına kendi düşünceleri ekseninde 

modernleşme çözümleri üretmeye çalışmıştır. Tarikatlar da bu değişim süreci içerisinde 

zaman zaman tepki gösterdikleri gibi bazen de medreselerin ıslahı konusunda olduğu gibi 

değişime öncü olmaya çalışmılardır. 

Osmanlı Devleti’nde modernleşme ve merkeziyetçi bir idare anlayışının inşa edilmesi 

süreçlerine kadar tarikat ve tekkeler üzerinde denetleyici bir mekanizmanın olmadığı 

görülmektedir. Modernleşme ve merkezîleşmenin etkileri tarikat ve tekkeler üzerinde de 

etkisini göstermiştir. Tarikat ve tekkelerin kontrol altına alınması maksadıyla muhtelif 

düzenlemeler yapılmıştır. III. Selim döneminde bazı tarikatların ve şeyhlerin sapkın akımlar 

hakkında dile getirdikleri şikâyetler üzerine harekete geçilmiş, söz konusu sapkın inanışlara 

mensup kimselerin engellenmesi ve tekke kurmasının önüne geçilebilmesi adına bazı şeyhler 

vazifelendirilmiştir. Lakin vazifelendirilen şeyhlerin uygulamalarının uyandırdığı 

memnuniyetsizlik neticesinde Ağustos 1793 tarihinde çıkarılan bir ferman ile vazifelendirilen 

şeyh sayısı azaltılarak üç kişiye düşürülmüştür (Aydın, Bilgin 1995: 247). Bu süreç tarikatlar 

ve tekkeler için devamı gelecek olan modernleşme kapsamında sayılabilecek birtakım 

düzenlemelerin ve kısıtlamaların da başlangıcını oluşturmuştur. 

Tarikat ve tekkelerde meydana gelen bozulmalar ve ortaya çıkan heterodoks 

zümrelerle mücadele edebilmenin yanı sıra bu kurumsal yapıların kontrol altında 

tutulabilmesi için devletin bazı adımlar attığı görülmektedir. Merkeziyetçi uygulamalara 

münasip bir şekilde II. Mahmut’un iktidar yıllarına denk gelen 1812 ve 1836 yıllarında alınan 

kararlar ile tarikatların mali kaynaklarını oluşturan vakıflar, Evkaf-ı Hümayunun denetimine 

girmiştir. Tekkeler ise Şeyhülislamlık makamının denetimi altına alınan tarikatların 

İstanbul’da bulunan asitaneleri yani merkez niteliği taşıyan tekkeleri, tarikatların merkezi 

olarak kabul edilmiştir (BOA. C. EV. 238/11874, 6 Cemaziyelahir 1227/17 Haziran 1812; BOA. 

C. EV. 355/18014, 29 Safer 1252/15 Haziran 1836; Gündüz 1989: 193). Bu kararlar bağlamında 

bir tekkeye şeyh seçiminde merkez tekkenin görüşünün alınması, Şeyhülislamlık makamına 

sunulması ve şeyh ataması yapılırken dikkat edilmesi gereken liyakat gibi önemli konular 

karara bağlanmıştır (Kara 1985: 982; Aydın, Bilgin 1995: 247). Böylece tarikatlar büyük ölçüde 

devletin kontrolü altına alınmıştır. Bu kontrol giderek artan ve kurumsallaşan bir durum arz 
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etmiştir. Merkez tekke uygulamasından Meclis-i Meşayih uygulamasına geçiş bunun bir 

göstergesidir. 

Tarikat ve tekkeler, devletin modernleşme çabalarına paralel bir şekilde bazı değişim 

ve uygulamalardan etkilenmeye devam etmiştir. 1826 yılında II. Mahmut tarafından başlatılan 

bir program çerçevesinde asıl amacının dışına çıkmış olan Yeniçeri Ocağı’nın ıslahı için 

harekete geçilmiştir. Yapılacak olan ıslahat çerçevesinde Şeyhülislam tarafından Eşkinci 

layihası ilan edilmiş, buna karşılık Yeniçeri Ocağı isyan nitelikli bir tepki gösterince merkez 

idarenin kararı ile yeniçerilerin isyanı şiddetli bir şekilde bastırılmış ve Temmuz 1826 

tarihinde Yeniçeri Ocağı ortadan kaldırılmıştır (Öncüoğlu 2004: 25). Atılan bu adım sadece 

askerî modernleşme eksenli bir gelişme değil tarikat ve tekkeler için de son derece önemli bir 

gelişmedir. Çünkü Osmanlı Devleti’nde merkez ordunun önemli bir kesimini oluşturan 

yeniçeriler, Hacı Bektaş-ı Veli’yi kendilerine önder kabul etmiş ve her yeniçeri kendisini 

Bektaşi tekkesine müntesip bir Bektaşi olarak görmüştür. Yeniçeri Ocağı’nın kaldırılması ile 

beraber Bektaşiler sıkı bir takip altına alınmış, en nihayetinde de Bektaşi tekkeleri kapatılmıştır 

(Kaya 2020: 235). Yeniçeri Ocağı’nın kaldırılması ile beraber Bektaşilik devlet-tarikat 

ilişkilerindeki yerini önemli ölçüde Mevlevilik, Halvetilik, Celvetilik, Nakşibendilik, Kadirilik 

ve Sünbüliyye gibi tarikatlara bırakmıştır.  

Osmanlı Devleti modernleşme ve ıslahat hareketlerini hız kesmeden devam ettirmeye 

çalışırken dış ilişkilerinde yaşanan 1828-1829 Osmanlı-Rus harbi gibi gelişmeler, devletin bu 

çabalarını sekteye uğratan faktörler arasında yer almıştır. Merkezî idare bu durum karşısında 

modernleşmenin temel ilkesi olan Batılılaşma ve laikleşme gibi mefhumları cihat ilanları ile 

örtülemeye çalışmış, tarikatların da meşrulaştırıcı gücünden yararlanma yoluna gitmiştir. 

Şeyhlerin dervişler ve toplum üzerindeki etkisi muharip bir güç olarak görülmelerinin önünde 

bir gerçektir. Bu nedenle Ordu Şeyhliği makamı devletin rağbet ettiği bir gerçek olarak 

Tanzimat Fermanı’nın ilanına kadar mevcudiyeti korumuştur (Pakalın 1983: 729). Bu tarihe 

kadar Osmanlı Devlet idaresince Ordu Şeyhi olarak atanan şeyhler, muhtelif yöntemler ile 

ödüllendirilmişlerdir (Işık 2016: 365-66). Tanzimat Fermanı ile beraber her ne kadar Ordu 

Şeyhliği makamı kaldırılmış olsa da orduya hizmet veren diğer dinî kurumsal yapılara 

dokunulmamış, tabur imamları ve alay müftüleri vazifelerine devam etmişlerdir (Öncüoğlu 

2004: 29). 

Tanzimat Fermanı’nın ilanı ile beraber Osmanlı Devlet idaresi düşüncesinde köklü 

değişiklikler ortaya çıkmaya başlamıştır. Bu değişim tarikatlar üzerindeki denetimi de 

artırmıştır. Devlet-tarikat ilişkilerinde yaşanan değişim, zaman içerisinde bazı tepkileri de 

beraberinde getirmiştir. Tanzimat Fermanı’nın ortaya koyduğu ilkeler çerçevesinde 

gerçekleştirilen modernleşme çabaları özellikle Nakşibendilik tarikatının Halidilik kolunu 

rahatsız etmiştir. Bayezit Medresesi Müderrisi Süleymaniyeli Şeyh Ahmet öncülüğünde 

organize olan bazı Halidiler Fedailer Cemiyeti adında bir cemiyet kurarak mücadeleye 
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girişmiş, devletin modernleşmesinde İslami çizgiyi takip edeceği beklentileri karşılık 

bulmadığı için tepki göstermişlerdir (Varol, 2014: 68). Bu bağlamda gelişen Kuleli Vak’ası 1859 

yılında başarıya ulaşamamış bir darbe niteliğindedir. Bu darbe girişimi içerisinde yer alan bazı 

Nakşibendi tarikatı Halidi koluna mensup kimseler sorumlu tutulmuş ve 

cezalandırılmışlardır (Maden 2018: 159). Bu girişim devlet-tarikat-siyaset bağlamında 

düşünüldüğünde merkez idarenin aldığı modernleşme kararları neticesinde tarikatların 

kontrol altına alınması girişimlerine de bir tepki niteliği taşımaktadır.  

Osmanlı modernleşmesi, dinî kurumların yapı ve işlevselliğini hatırı sayılır ölçüde 

değiştirmiştir. Merkeziyetçi anlayış tüm kurumsal kimliklerde olduğu gibi tasavvufun 

kurumsal yapısı olan tarikatlar üzerinde de etkisini göstermiştir. Merkez tekke uygulamasının 

yanı sıra tarikatların belirli kural ve kaideler içerisinde hareketlerinin sınırlandırılarak ulema 

ve şeyhülislamlık makamına bağlı hâle getirilerek devletin beklentilerinin ön plana alınması 

tarikatları olumsuz etkilemiştir. Tekkelerin denetlenmesinden meşayih tarafından kaleme 

alınan eserlerin ulema tarafından incelenmesi ve Evkaf Nezareti marifetiyle tarikatların 

vakıflarının kontrol altına alınmasına varıncaya kadar pek çok uygulama tarikatların zihin 

dünyasını sınırlandırmıştır (Işık 2020: 496-97). Devletin tarikatlar üzerinde denetleyici ve 

engelleyici denetimleri arttıkça devlet-tarikat ilişkilerinde meydana gelen bozulmalar 

tarikatların siyasal denge arayışlarına neden olmuştur.  

Osmanlı Devleti’nde merkeziyetçi ıslahat hareketlerinin doğuşuna kadar tarikatların 

ve tekkelerin belli bir ölçü içerisinde muhtariyet sahibi olmalarına devlet müsaade etmiştir. 

Tarikat ve tekkeler üzerinde kontrolü artıran en önemli adımlardan birisi de Meclis-i 

Meşayih’in kurulması olmuştur. Mevcut uygulamalar ve durumdan şikâyetçi olan 

Şeyhülislam Mehmet Refik Efendi’nin isteği üzerine 15 Kasım 1866 tarihinde bir nizamname 

ile Meclis-i Meşayih hizmete başlamıştır (Aydın 1998: 94). Tarikat ve Tekkeler Meclis-i 

Meşayih’in kurulması ile birlikte Şeyhülislamlık makamına bağlı hâle getirilmiştir. 1868 

yılında Yenikapı Mevlevihanesi şeyhi Osman Selahaddin Dede başkanlığında Sadiyye, 

Kadirilik, Sünbüliyye, Halvetilik ve Nakşibendi temsilcilerinden oluşan beş üyeye sahipken 

1874 yılında Rıfai tarikatından da bir üye kabul edilerek sayı altıya yükseltilmiştir (Aydın, 

Bilgin 1995: 247). Yıllar içerisinde üye sayısı yönünden ve idaresi yönünden değişime uğrayan 

bu meclis, Şeyhülislamlık makamının ilgasına kadar faaliyetlerini sürdürmüştür. Meclis-i 

Meşayih’in uygulama ve faaliyetleri zaman zaman tarikatların teamül hâline gelen 

uygulamalarına muhalif olduğu için muhtelif problemler ortaya çıkmıştır. Bu bağlamda daha 

sonraki yıllarda devlet- tarikat-siyaset ilişkileri ve İslam düşüncesi üzerine yapılan 

çalışmalarda kendine özgü zühd anlayışı ile ortaya çıkan tarikatların Şeyhülislamlık gibi bir 

makamın otoritesi altına alınması tasavvuf tarihi açısından da doğru bulunmamıştır (Ceyhan 

2020b: 514-23).  
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Tarikat ve tekkelerin tamamen devlet kontrolünde hareket etmelerini sağlayan Meclis-

i Meşayih’in kurulması ve bu meclise ait nizamnamenin yürürlüğe girmesi, Osmanlı 

Devleti’nde devlet-tarikat ilişkilerinin siyasal kimlik kazanmasını teşkil eden nedenler 

arasındadır (Maden 2018: 160). Devletin her alanda merkeziyetçi kurumsal anlayışı inşa etme 

çabaları tarikat ve tekkeler açısından hedeflenen neticeyi doğurmamış, bu dinî kurumların 

devlet ve toplum hayatından soyutlanmasına ve ilerlemenin ya da Batılılaşmanın önünde 

engel olarak görülmelerine neden olmuştur (Kara, İsmail 2014). Tarikatlar karşılaştığı 

denetleyici ve sınırlayıcı uygulamalar karşısında modern devlet anlayışının idare 

yöntemlerine uygun olarak hareket etmeye çalışmışlardır. Bu bağlamda mücadelelerine 

siyasallaşan zeminde basın-yayın, modern eğitim kurumları, cemiyetler ve daha da önemlisi 

seçimler yolu ile meclise girme çabası içerisine girerek devam ettirmeye yönelmişlerdir.  

Osmanlı Devleti’nde tarikatlar ve tekkeler, yüzyıllardır devam eden köklü ve sağlam 

esaslara isnat etmiştir. Modern ve merkeziyetçi devlet anlayışının ortaya çıkışı ile beraber 

tarikat ve tekkeler değişimden nasibini alsa da devlet idaresi ile olan irtibatları önemli 

ölçülerde devam etmiştir. Sultan II. Abdülhamit döneminde de bu ilişkilerin devam ettiği 

görülmektedir. Sultan II. Abdülhamit hem iç hem de dış ilişkilerinde organize olmuş 

kurumsal yapılardan faydalanma yoluna gitmiştir. Bu minvalde tarikatlar ve tekkeler devletin 

amaçlarına hizmete uygun yapılar olarak belli ölçülerde merkez idare ile iyi ilişkiler içerisinde 

olmuşlardır. Sultan II. Abdülhamit, ağırlık verdiği Panislamizm politikası çerçevesinde bazı 

tarikat temsilcilerinin görüşlerine başvurmuştur (Gündüz 1989: 215-26; Alkan 2023: 268). Bu 

politik görüşler etrafında İslami bir söylem oluşturulabilmesi adına Osmanlı Devleti’nin hem 

hâkim olduğu topraklarda hem de kaybettiği topraklarda bu şeyh ve tekkelerden 

faydalanmaya çalışmıştır.  

Teşkilatlanma yönü itibari ile değerlendirildiğinde tarikatların ülke sınırları dışındaki 

örgütlenmesi, Sultan II. Abdülhamit’in Panislamizm politikasının izahı ve Müslüman 

toplumların bu ideal etrafında toparlanabilmesi bakımından önemlidir. Çünkü tarikatların 

kahir ekseriyeti Sultan II. Abdülhamit’in iktidar ve hilafetini kabul ettikleri gibi Panislamizm 

politikasını da benimsemişlerdir (Eraslan 1992: 198). Merkez idare ve tarikatlar arasındaki 

ilişkilerde yaşanan bu iyileşme dikkat çekicidir. Sultan II. Abdülhamit’in tarikatların 

gönlünün alınması niteliğinde attığı destekleyici adımlar, devlet aklı ve firasetinin nüvesi 

olarak görülebilir. Bu durum, bir yandan devletin kötü gidişatına çözüm arayışında, kuruluş 

dönemindeki gibi tarikat ve tasavvuf ehlinin bilgi ve deneyiminden faydalanılması anlamına 

gelirken, diğer yandan eski saygınlığını yitirmiş olan Türk-İslam düşüncesinin önemli 

kaynaklarından olan tarikat ve tasavvuf çevrelerinin yeniden hak ettiği itibarı teslimi olarak 

değerlendirilebilir.  

Devlet-tarikat ilişkilerinin iyimser bir hava kazandığı zeminde Sultan II. Abdülhamit 

muhtelif tarikatlara yardımlarda bulunduğu gibi tamire muhtaç tekkelerin de tamirini 
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yaptırmıştır (Varol 2011: 208).  16 Temmuz 1903 tarihinde Hamidiye ambarından muhtelif 

tekke ve dergâhlara yapılan gıda yardımları, söz konusu desteklemeler örnek gösterilebilir 

(BOA. Y. PRK. EV. 20 Rebiülahir 1321/ 16 Temmuz 1903). Tarikatların vakıf gelirleri haricinde 

devlet idaresince desteklenmesi devletin kuruluş devrinden itibaren gelenekselleşmiş kadim 

bir uygulamadır. İslam dininin düşünsel kolunu temsil eden tarikatların toplumun tüm 

kesimleri arasında oluşturduğu köprü, modern devlet anlayışının siyasal amaçlarına da 

hizmet etmiştir. Tarikat ve tekkelerin bu vazifesinin farkında olan Sultan II. Abdülhamit, 

yürüttüğü politik anlayışa uygun şekilde bu kurumsal yapıları desteklemiştir. Tarikatlara 

verilen destek sınırsız olmamış, dizginler yine devletin elinde tutulmuştur. Çünkü devletin 

temelini oluşturan en mühim faktörlerden biri de dengedir (Şeker 2015: 92). 

Sultan II. Abdülhamit idaresinin bütün tarikatlara aynı mesafede yaklaştığını ve eşit 

davrandığını söylemek mümkün değildir. Zira muhalif oluşumların başında gelen İttihat ve 

Terakki Cemiyeti’ne yakın olan Mevlevi tekke ve dergâhları sürekli olarak baskı ve takip 

altında tutulmuştur. Konya’da yer alan merkez Mevlevihane’deki Çelebi Efendi, yakın takibe 

alınmıştır. Bunun nedeni Konya’da valilik vazifesini icra etmiş olan Mehmet Tevfik Biren’in 

hatıralarında belirttiği üzere, Çelebi Efendi’nin padişahların cülus merasiminde kılıç 

kuşandırma vazifesinden hareketle ne zaman Konya dışına çıkacak olsa Sultan II. 

Abdülhamit’in tahttan indirilmesine yönelik bir girişim varmış gibi değerlendirilmesidir 

(Biren 1993: 218-19). İkinci Meşrutiyet’in ilanı ile birlikte Mevleviler iktidar nezdinde saygınlık 

kazanmışlardır. Zaman zaman Nakşibendi tarikatının Halidi koluna mensup şeyhler ile de 

sorunlar yaşanmıştır. Halidi şeyhi Esad Erbilî tarafından kaleme alınan eserlerde gençlere 

Sultan II. Abdülhamit idaresi ile mücadele için Avrupa’ya kaçmaları yönünde tavsiyeler 

verdiği şikâyetler üzerine Şeyh Esad Erbilî, Sultan II. Abdülhamit’in emri ile Erbil’e sürgün 

edilmiştir (Tosun 2020: 385). Devlet idaresi bir taraftan tarikatların yeniden eski düzen ve 

hizmet anlayışına kavuşması için uğraşırken diğer taraftan da siyasi zeminde bu kurumsal 

yapıdan yararlanma yoluna gitmiştir. 

Devlet, tarikatların organize olmuş kurumsal yapısından ve dünyanın farklı yerlerinde 

bulunan tekkelerinden faydalanabilmek ve Panislamizm politikasını hayata geçirebilmek için 

iletişim hâlinde olmuştur. Bu amaç merkeze konularak İstanbul tarikat şeyhlerinin sürekli 

gidip geldikleri ve fikir alışverişinde bulundukları bir mekân hâlini almıştır. Sultan II. 

Abdülhamit, İslam birliği esasına dayalı olarak Ortadoğu bölgesinde Rıfai tarikatını, Kuzey 

Afrika bölgesinde Şazeliyye tarikatını ve Senusî tarikatını desteklemiştir (Küçük 1976: 78). 

Örneğin Ortadoğu’da yaşanan sorunların çözümünde devletin safında yer alan Rıfai tarikatı 

önde gelenlerinden Şeyh Ebu’l Huda, Sultan II. Abdülhamit’in teveccühünü kazanmış, 

Suriye’de yaşanan sorunların çözümünde çaba sarf etmiştir (Butros 1995: 376; Varol 2011: 209-

10). Sultan II. Abdülhamit döneminde devletin politikalarına uygun şekilde hareket eden 

tarikatlar ile ilişkiler iyi bir zeminde yürütülse de modernleşme döneminin getirmiş olduğu 

sınırlamalar ve denetimlerde değişikliğe gidilmemiştir. İttihat ve Terakki Cemiyeti’ne yakın 
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duran başta Bektaşiler olmak üzere merkez idare ile sorun yaşayan tarikatlara yönelik 

tedbirler alınmaya devam etmiştir. Osmanlı Devleti’nde tarikatlar ile merkez idare arasındaki 

ilişkiler Sultan II. Abdülhamit dönemi ile beraber önemli değişimlerden birini yaşamıştır. 

Bundan sonraki dönemlerde devlet-tarikat ilişkileri devletin kuruluşundan itibaren süregelen 

manevi yönün dışında siyasi zeminde de kendisini göstermeye devam etmiştir. 

4. İkinci Meşrutiyet Dönemi Devlet-Tarikat İlişkileri 

İnsan gibi devletlerin de zaman içerisinde karşı koyamadığı temel faktör değişimdir. 

Bu bazen bir ihtilal bazen bir inkılap bazen de ıslah etme şeklinde ortaya çıkar. İkinci 

Meşrutiyet’in ilanı bu değişime örnek verilebilecek nitelikte bir gelişmedir. İkinci Meşrutiyet 

dönemi Osmanlı Devleti’nin son döneminde önemli ölçüde belirgin bir şekilde ortaya çıkmış 

olan tüm renklerin kendisini ifade edebildiği, aynı zamanda cumhuriyetçi yönetim fikrinin 

tohumlarının ekildiği bir tarih kesiti olması münasebeti ile oldukça kıymetli bir dönemdir 

(Kara 2020: 7). Sultan II. Abdülhamit döneminde basın yayın hayatı ve cemiyetleşme gibi 

alanlardaki denetleyici ve engelleyici uygulamaların aksine İkinci Meşrutiyet’in ilanı ile 

beraber beklenenin ötesinde bir özgürlük ortamı oluşmuştur. Bu ortam, tarikat ve tasavvuf 

çevreleri için de organize olmayı ve modern anlamda kurumsallaşmayı kolaylaştırmıştır. Bu 

değişimin en mühim sebepleri arasında siyasi zeminde sürdürülen mecburi ilişkiler de 

sayılmalıdır.  

Osmanlı Devleti’nin modernleşmesinin son halkası olarak niteleyebileceğimiz İkinci 

Meşrutiyet’in ilanı öncesi ve sonrasında tarikatlar ve tekkeler, siyasi atmosferin içerisinde 

kalmışlardır. Sultan II. Abdülhamit idaresinin politik anlayışına uygun hareket eden tarikatlar 

taltif edilse de muhalif kalan bazı tarikat ve tekke mensupları sürgün gibi yöntemler ile 

cezalandırılmışlardır. Bu durum karşısında muhalif kalan tarikat çevreleri ise tepki olarak 

Sultan II. Abdülhamit’e meşruti yönetimi yeniden ilan ettirmek isteyen İttihat ve Terakki 

Cemiyeti tarafında yer almışlardır. İttihat ve Terakki Cemiyeti ile tarikatlar arasında gelişen 

birlikteliğe daha çok Mevlevi ve Bektaşi tekkelerine mensup meşayih ve dervişlerin destek 

verdiği görülmektedir (Öz 2004: 84; Işık 2017: 205-6; Öncüoğlu 2004: 33). Yaşanan değişimi 

tarikatların otorite karşısında kendini savunma yöntemi olarak siyasi atmosfer içerisinde yer 

almasını kaçınılmaz kılmıştır. 

İkinci Meşrutiyet’in ilanı sonrasında İttihat ve Terakki Cemiyeti’ne alkış tutan pek çok 

meşayih, meşruti idarenin beklentileri karşılayamamış olması ve bazı uygulamaları nedeniyle 

bu defa İttihat ve Terakki Cemiyeti’ne muhalif olmuşlardır. Örneğin Halveti tarikatı Mısriyye 

kolu şeyhlerinden Mehmed Şemseddin’in meşrutiyetin ilanı, Sultan II. Abdülhamit’in tahttan 

indirilmesi ve Sultan Mehmed Reşad’ın cülusu hasebiyle yazdığı övgü dolu şiirler kısa süre 

sonra yerini eleştirilere bırakmıştır. Bu eleştirilerin temel nedenleri arasında Selanik’in 

Mekke’ye alternatif bir yer gibi sunulmasının yanı sıra Mithat Paşa için de “hürriyet 

peygamberi” şeklinde benzetmelerin yapılması sayılabilir (Kara 2001: 22; Ulusoy 2013: 68). 
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Benzer şekilde Konya’da Nakşibendi şeyhlerinden olan Zeynelabidin Efendi’nin sergilediği 

tutum dikkat çekicidir. Zeynelabidin Efendi’nin Sultan II. Abdülhamit idaresi karşısında 

İttihat ve Terakki Cemiyeti’ni destekleyip 1908 seçimlerinde İttihat ve Terakki Fırkası mebusu 

olarak meclise girmesine rağmen daha sonra yaşadığı fikir ayrılıkları nedeniyle önce Ahali 

Fırkası daha sonra da Hürriyet ve İtilaf Fırkası saflarına katılması meşayihin tutumuna örnek 

verilebilir (Saka 2023: 154-55). Buradan hareketle şunu söyleyebiliriz ki İkinci Meşrutiyet’in 

ilanı toplumsal beklentileri karşılamamıştır.  

Tarikatlar İkinci Meşrutiyet’in ilanı ile beraber modern anlamda cemiyetleşme ve basın 

yayın yolu ile kendi haklarını koruma ve tasavvufu anlatma yoluna gitmişlerdir. Sultan II. 

Abdülhamit devrinde Erbil’e sürgün edilmiş olan Şeyh Esad Erbilî, İkinci Meşrutiyet’in ilanı 

ile birlikte geri dönmüştür. Tarikatların haklarının korunması, hizmet şartlarının 

iyileştirilmesi ve tasavvufi çalışmaların yapılması maksadı ile bir cemiyet tesis edilmesi 

gerektiği fikrine sahip olan Şeyh Esad Erbilî kısa süre sonra çalışmalara başlamıştır. Ortaya 

konulan gayretler neticesinde 1911 yılında Cem’iyet-i Sûfiyye isimli bir cemiyet kurulmuş, 

cemiyetin başkanlığına Şeyhülislam Musa Kâzım Efendi, ikinci başkanlığına ise Şeyh Esad 

Erbilî seçilmiştir (Kara 1995a: 335). Cemiyetin kuruluşu ile birlikte Urfa mebusu Şeyh Saffet 

Efendi idaresinde 10 Mart 1327/23 Mart 1911 tarihinde ilk sayısı neşredilen Tasavvuf isimli bir 

mecmua çıkarılmıştır. Bu mecmua cemiyetin yayın organı olarak hizmet etmiştir. 

Cem’iyet-i Sûfiyye’nin kuruluş gayesi bir nizamname ile ortaya konulmaya çalışılmıştır. 

Bu nizamname, cemiyetin yayın organı olan Tasavvuf mecmuasında “Ahkâm-ı Umumiye” 

başlığı altında neşredilmiştir.  Nizamnameye göre cemiyet; dervişler arasında kardeşlik 

bağlarını güçlendirmek, tarikat mensuplarının ahlaken düzelmesinin yanı sıra gelişimini 

sağlamak, tarikat ve tasavvuf ehline yakışmayan fiillerin önüne geçmek, dervişlerin 

ihtiyaçlarının karşılanması gibi hedeflere sahiptir. Bunlara ek olarak cemiyet, siyasetten uzak 

duracağını da nizamnamesinde ilan etmiştir (Tasavvuf 1327: 7). Cemiyet, toplumun tenvirini 

amaçlayan muhtelif konferanslar düzenlemiş, tasavvuf tarihi ile alakalı bir eser telif edilmesi 

girişimlerinde bulunarak cemiyetin bünyesinde kendine özgü bir kütüphane kurmaya 

çalışmıştır (Kara 1995a: 335). Tarikatların ortak sesi olma niteliği taşıyan bu cemiyet, bir 

taraftan toplantı faaliyetleri yürütürken diğer taraftan da yayın organı olan Tasavvuf 

mecmuası ile istibdat nitelikli idare tarzlarına muhalefet etmiş, meşruti idareyi desteklemiştir. 

Tarikat mensuplarının bir diğer cemiyetleşme girişimi ise Cem’iyet-i İttihâdiye-i 

Sûfiyye’dir.  Sultan II. Abdülhamit döneminde İttihat ve Terakki Cemiyeti ile mektuplaştığı 

öğrenilen ve Trablusgarp’a sürgün edilmiş olan Bedevi tarikatı şeyhi Mustafa Naili Efendi bu 

cemiyeti kurma girişiminde bulunmuş lakin 1908’de vefat ettiği için bu girişimi yarıda 

kalmıştır. Bektaşi iltisaklı olan bu cemiyeti kurma girişimi her ne kadar başarısız olsa da daha 

sonra bu fikir etrafında birleşenler ilk sayısı 22 Ağustos 1325/4 Eylül 1909 tarihinde neşredilen 

Muhibbân isimli bir mecmua çıkarmışladır (Ceyhan 2020a: 128; Kara 1995b: 34). Bu mecmuanın 
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imtiyaz sahibi Hacıbeyzâde Ahmed Muhtar’dır. Mutasavvıf çevreler tarafından kurulan ve 

tarikatların kurumsal çehresini ortaya koymaya, toplumu bu konuda tenvire çalışan Tasavvuf 

ve Muhibbân mecmuaları zaman zaman kendi aralarında tartışmalara girmişlerdir. Özellikle 

Muhibbân’ın hedefinde Şeyhülislam Musa Kâzım Efendi vardır ki onun tasavvuf karşıtı 

olduğu ve Cem’iyet-i Sûfiyye’ye başkanlık etmesini tenkit etmiş,  Tasavvuf mecmuası ise Musa 

Kâzım Efendi’nin tarikat ehli olduğunu savunmuştur (Kara 1995a: 335).  

İkinci Meşrutiyet’in ilanı ile birlikte ortaya çıkan basın hürriyeti toplumun her 

kesiminde basın yayın faaliyetlerine ilgi uyandırdığı gibi tarikat ve tasavvuf çevrelerini de bu 

tür faaliyetlere yöneltmiştir. Yukarıda bahsedilen Tasavvuf ve Muhibbân gibi mecmuaların 

dışında pek çok basın yayın organı, tarikat mensuplarınca çıkarılmıştır. Bunlardan biri olan 

Ceride-i Sûfiyye mecmuası, tasavvufi yayınlar içerisinde en uzun ömürlü olanıdır. Ceride-i 

Sûfiyye 6 Mart 1325/19 Mart 1909 tarihinde Hasan Kâzım’ın idaresinde neşriyata başlamış,  1 

Eylül 1335/1 Eylül 1919 tarihine kadar yayın hayatını sürdürmüştür (Kara, Mustafa 2014: 740). 

Mecmuanın yazarları arasında pek çok tarikat mensubu ve meşayih bulunmaktadır. Hepsinin 

temel hedefi meşruti idareyi desteklemek, tasavvufun toplum hayatı için ne kadar gerekli 

olduğunu izaha çalışmak ve tasavvuf alanında meydana gelen bozulmaların önüne geçerek 

denetleyici unsurların baskısından kurtulmaktır. Bu çerçevede değerlendirildiğinde tasavvufi 

yayın organlarının her konuda görüş birliği içerisinde hareket ettiğini izaha çalışmak yanlış 

olacaktır. Lakin sözünü ettiğimiz bu hedefler hemen her tasavvufi yayın organının ortak 

paydası olarak görünmektedir. 

Tarikat ve tasavvufi çevrelerin basın yayın faaliyetleri elbette bunlarla sınırlı değildir. 

Şehbenderzâde Filibeli Ahmed Hilmi tarafından 1910 yılında çıkarılmaya başlanan Hikmet 

gazetesi (Çetin 1995: 519-20), Hafız Mehmed Tevfik Efendi idaresinde 1908 yılında çıkarılmaya 

başlanan tasavvufi ve edebî nitelikli Mekârimü'l-Ahlâk mecmuası (Güngör 2004: 225-38), 

meşayih ve tarikat mensubu ulemanın kaleme aldığı tasavvufi konuları da yazı dizilerinde 

ihtiva eden ve Halim Sabit’in idaresinde 1914 yılında neşredilmeye başlanan İslam Mecmuası 

(Bakırcı 2004: 177-79) tasavvufi yayın hayatına verilebilecek örnekler arasındadır. Toplumun 

her kesimine hitap etmeye çalışan tasavvufi yayınlara bir örnek de okul talebelerine yönelik 

çıkarılmış olan Mektepli mecmuasıdır. Bu mecmua Şerafettin Mağmumi idaresinde 1913 

yılında neşriyata başlamış, eğitim ve edebî konuları işlemiştir (Deniz 2010: 20-62). Tasavvufi 

yayınların en mühim özelliklerinden biri daha evvel zikrettiğimiz tasavvufun yeniden ihyası 

ve ıslahının hedeflenmesinin dışında modernleşme çabalarına uyum sağlamaya 

çalışmalarıdır. İkinci Meşrutiyet dönemi basın yayın faaliyetlerinin içerisinde bulunduğu fikir 

pençeleşmesi tasavvufi yayınlarda da görülmektedir.  

Tarikatlar ve tasavvufi oluşumların devlet ile ilişkileri sadece bahsettiğimiz alanlarla 

sınırlı kalmamıştır. Devletin modernleşme çabalarına uygun olarak hareket etmeye çalışan 

tarikatların attıkları adımlar da bunu ortaya koymuştur. Yapılan seçimlerde Mebusan 
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Meclisine girmeyi başaran meşayih gerek medreselerin ıslahı konusunda gerekse tarikat ve 

tekkelerin ıslahı hususunda meclis içerisinde fikirlerini dile getirmişlerdir. Bilecik mebusu 

Şemseddin Bey ve Urfa mebusu Şeyh Saffet Efendi meclisin 21 Ocak 1918 tarihli toplantısında 

verdikleri teklif ile Meclis-i Meşayih’in yeniden ele alınmasını istemişlerdir (MMZC, C. II, D. 

3, 21 Kânunusani 1334/16 Ocak 1918 s. 36-57). Meclis içerisinde bulunan tarikat mensubu 

mebuslar, tasavvufi hayatın toplum hayatı için gerekli olduğu, devletin bu işe resmî bir 

hüviyet kazandırması açısından Meclisi-i Meşayih hakkında düzenlemeler yapılmasını dile 

getirmişlerdir (Kara, Mustafa 2014: 738). Meclis içerisinde süren görüşmelerin ardından 

ilerleyen süreçte alınan kararlar doğrultusunda Meclis-i Meşayih yeniden yapılandırılmıştır. 

Devlet-tarikat-siyaset ilişkileri bağlamında üzerinde durulması gereken önemli bir 

mesele de İttihat ve Terakki Cemiyeti ile Bektaşi zümreleri arasındaki ilişkilerdir. İttihat ve 

Terakki Cemiyeti’nin gizli bir şekilde yapılanması şüphesiz ki çağın ve Sultan II. Abdülhamit 

idaresinin doğurduğu şartların mahsulüdür. Cemiyet kurulduktan sonra toplumun her 

kesiminin desteğini almak adına merkez idareye muhalif kalan birçok kimse ve kurumsal yapı 

ile iş birliği yoluna gitmiştir. Tarikatlar da bu kurumsal yapılardan birisidir. Özellikle Yeniçeri 

Ocağı’nın kaldırılması ile başlayan Bektaşi tarikatı mensuplarına yönelik uygulamalar ve 

yasaklamalar tarikat mensuplarını gizli hareket etmeye ve yeniden güçlenebilecekleri bir 

zemini aramaya sevk etmiştir. İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin kuruluşu ile beraber Bektaşiler, 

bu gizli örgütlenmenin gerek içinde yer alarak gerekse destekleyerek kendilerine alan açma 

gayreti içerisine girmişlerdir. 

İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin teşkilatlanması ve fikirlerinin Osmanlı coğrafyasında 

yayılması sürecinde başta Bektaşi ve Mevlevi dergâh ve tekkelerinin gizli yardımları göz ardı 

edilemez (Küçük 2003: 99). İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin örgütlenmesinde önemli bir yere 

sahip olan Balkanlar, Bektaşi zümrelerin de yaygın olarak bulunduğu bir bölgedir. Bektaşiler 

merkez idare ile aralarındaki sorunlardan dolayı İttihat ve Terakki Cemiyeti’ni özgürlükçü 

muhalif bir hareket olarak görmüş ve Sultan II. Abdülhamit yönetimine karşı bu cemiyetin 

kadrolarını desteklemişlerdir (Öz 2004: 84). Bektaşilerin İttihat ve Terakki Cemiyeti’ni 

desteklemelerinin arkasında yatan tek etken kendilerine karşı uygulanan politikalar değildir. 

Bektaşi zümrelerin Osmanlı Devleti’nin hilafet ve imamlık gibi müesseselerine bakışları Şii 

temayüllü olması nedeniyle bu hususlarda muhalefet etmek adına İttihat ve Terakki 

Cemiyeti’ni desteklemişlerdir (Ramsaur 2007: 135). Osmanlı Devleti’nde hilafet makamının 

kime ait olduğu yönünde çok daha eskiye dayanan tartışmalar vardır.  

İkinci Meşrutiyet’in ilanından sonra İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin diğer tarikatlar ile 

olduğu gibi Bektaşilerle de ilişkileri devam etmiştir. Osmanlı Devleti’ne problem çıkarabilecek 

dışarıdan yapılan mezhep çatışmalarını körükleyici müdahalelere karşı alınan önlemler 

arasında tarikatlar ve tasavvufi oluşumlar mercek altına alınmıştır. Bu bağlamda Bektaşi ve 

Alevi zümrelerin araştırılması ve devlet ile bütünleşmelerini sağlayıcı nitelikli araştırmalar 

https://dergipark.org.tr/tr/pub/avrasyad
https://dergipark.org.tr/tr/pub/avrasyad
https://publicationethics.org/
https://acikerisim.org/
https://creativecommons.org.tr/lisanslar/#:~:text=CC%20BY%2DNC%2DND%20At%C4%B1f,Resmi%20olarak%20T%C3%BCrk%C3%A7e%20%C3%A7evirisi%20yay%C4%B1nlanm%C4%B1%C5%9Ft%C4%B1r.
https://dergipark.org.tr/tr/pub/avrasyad


 
Abdulkerim SAKA 

     

Avrasya Uluslararası Araştırmalar Dergisi 2025, 13 (46), 69-97 

86 

başlatılmıştır (Kocaova 2020: 324). Bu araştırmalar zemininde İttihat ve Terakki Cemiyeti, 

tarikat ve tasavvuf çevrelerini millî bir kimlik inşası politikaları için potansiyel bir güç olarak 

nitelendirmiştir (Bahadır 2015: 465). İkinci Meşrutiyet’in ilanı sonrasında ise Bektaşiler 

Muhibbân mecmuasında fikirlerini neşrederek meşruti idareyi desteklemişlerdir. Temel hedef 

Bektaşiliğin yeniden legal bir sıfat kazanarak merkezi idare nezdinde saygınlık kazanmasıdır 

(Kara, Mustafa 2014: 741). Bu bağlamda değerlendirildiği vakit basın yayın yolu ile 

Bektaşilerin yeniden eski zamanlarını ihya etme çabası tarikat çevrelerinin İkinci Meşrutiyet 

dönemi gelişmelerine uyum sağladığını ve devlet-tarikat-siyaset ilişkileri zemininde bu 

yöntem ile mücadele ettiklerini göstermektedir. 

5. Birinci Dünya Savaşında Tekkeden Cepheye Tarikatlar  

Tarikatların kurumsal bir kimlik kazanması ile birlikte toplum ve devlet hayatında pek 

çok alanda olduğu gibi askerî alanda da resmî ve gayriresmî vazifeler üstlendikleri 

görülmektedir. Osmanlı Devleti’nin kuruluşundan itibaren düşman karşısında hem uçlarda 

hem de savaş meydanlarında gazi dervişlerin oluşturduğu gruplar, muharip bir güç 

niteliğindedir. Barış zamanlarında ise gittikleri yerlerde kurdukları tekke ve zaviyeler devletin 

hizmetinde bulunmuştur. Modern anlamda orduların tesis edilmesi ile beraber tarikat ve 

tasavvufi çevreler savaşın dışında, cephe gerisinde motive edici manevi bir misyon 

üstlenmişlerdir. Bulundukları yerin imarı dışında devletin kültürel hedeflerine de hizmet 

eden tekke ve zaviyeler savaş zamanlarının dışında üretimin bir parçası olarak çalışmışlardır 

(Barkan 1942: 285-96). Tarikat mensuplarının fikir ve yaşam ahenginin sadece zikir veya halvet 

hâlinden ibaret olmadığını belirtebiliriz. Toplumun bir parçası olarak zikir ve halvetin dışında 

her insan gibi hem devlete hizmetten hem de üretime katkı sağlamaktan geri durmamışlardır. 

Osmanlı Devleti XIX ve XX. yüzyıllarda askerî, siyasi ve ekonomik alanlarda ciddi 

sorunlar yaşadığı bir mücadelenin içerisindedir. Muhtelif cephelerde girdiği savaşlar bir 

taraftan maddi ihtiyaçları çoğaltırken diğer taraftan da insan gücüne olan ihtiyacı artırmıştır. 

Bu nedenle tarikatların ve kitleleri ardında taşıyan meşayihin gücüne duyulan ihtiyaç yeniden 

ortaya çıkmıştır. Bu güce duyulan ihtiyaç, sadece askerî bir kuvveti beslemek değil aynı 

zamanda ordunun ve toplum içerisinde manevi motivasyonun artırılması gerektiğine olan 

inançtır.  Batılı devletlerin sömürgecilik yarışında Osmanlı Devleti’nin hâkimiyeti altında olup 

işgaller neticesinde kaybedilen topraklarda siyasi otoritenin çökmesinden doğan boşluk 

tarikatlar ve diğer zümreler tarafından doldurulmaya çalışılmıştır (Öncüoğlu 2004: 46). Temel 

hedef ise İslam dünyasının yakından takip edemediği gelişmeler karşısında verilen kayıpların 

en aza indirilebilmesi ve cihat anlayışına uygun bir örgütlenmenin sağlanabilmesidir. 

Tarikatların askerî ve siyasi mücadelelerin içerisinde yer alması sadece Osmanlı 

Devleti’nin bünyesinde ortaya çıkan bir gelişme değildir. Fakat Osmanlı Devleti’nin desteği 

farklı coğrafyalarda heterodoks olmayan tarikat ve zümreleri önemli ölçüde ayakta tutmuştur. 

Örneğin Batı Java’da (Endonezya) ve Açe Sumatra devletinde sömürgecilere karşı verilen 
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mücadelede Nakşibendi tarikatı ve Kadiri tarikatı mensuplarının katkıları göz ardı edilemez 

(Öncüoğlu 2004: 46-47; Martin 1988: 15). Benzer şekilde Hindistan’da, Çin’de, Rusya’da ve 

Kafkaslar’da Nakşibendi ve Kadiri tarikatlarının yönlendirdiği direniş hareketleri tarihe mal 

olmuş gelişmelerdir (Algar 1993: 47-51). Dünyanın birçok yerinde Müslüman toplumların 

mücadelesini organize etmeye çalışan bu örnekler artırabilir. Tarikatlar bu direnişleri ve birliği 

inşa etme mücadeleleri ile genel anlamda İslam toplumunun hak ve hukukunu korumaya 

çalışırken özelde ise kendi mensuplarını ve inançlarını korumaya çalışmışlardır.  

Birinci Dünya Savaşı öncesinde devlet-tarikat-siyaset ilişkileri bağlamında tarikatların 

muharip bir güç olarak Osmanlı Devleti ordularını destekledikleri pek kez görülebilir. 

Tanzimat Fermanı’nın ilanına giden süreçte iki bin dervişten müteşekkil süvari kuvvetinin 

orduya katılması hasebiyle bu dervişlerin başında bulunan şeyh Sofukulfaris’in taltif edildiği 

görülmektedir (BOA. C. AS. 179/7788, 28 Rebiülahir 1255/ 11 Temmuz 1839). Benzer bir şekilde 

Kırım Harbi için asker tedariki konusunda Anadolu meşayihinden birçok destek gelmiştir 

(BOA. A. MKT.  NZD. 204/100, 15 Rebiülahir 1273/ 13 Aralık 1856). Saruhan Sancağı Borlu 

Kazasından Şeyhzade Abdülhalim Efendi de Kırım Harbi için nakdi yardımda bulunmuş 

(BOA. A. MKT. MHM. 102/27, 21 Rebiülahir 1273/19 Kasım 1856) ve bu durum devlet idaresi 

tarafından hoş karşılandığı için kendisine nişan verilmiştir (BOA. A. MKT. MHM. 87/20, 28 

Rebiülahir 1273/26 Aralık1856). Devlet ve tarikatlar arasındaki ilişkiler normal sayılmayan 

savaş zamanlarında belli bir amaç etrafında şekillenmiş görünmektedir. Bu amaç düşman 

karşısında İslam âleminin birlik ve dirliğini sağlamanın yanı sıra vatan toprağını kurtarmaktır.  

Trablusgarp’ın 1911 yılında İtalyanlar tarafından işgali Osmanlı Devleti’ni oldukça zor 

bir durumda bırakmıştır. Devletin resmî ve gayriresmî yollardan mücadelesine bölgede 

bulunan tarikatlar da destek vermiştir. Senusî tarikatı mensupları İtalyanlara karşı Osmanlı 

Devleti safında büyük bir mücadele vermişlerdir. Tarikatın şeyhi Seyyid Ahmed eş-Şerif 

İtalyanlara karşı başlatılan cihat hareketine katılmış (Ziadeh 2006: 68), yayımladığı bir 

beyanname ile bölge halkını da İtalyanlara karşı cihada davet etmiştir (BOA. A. MTZ. (05), 

9/302, 30 Kânunuevvel 1327/12 Ocak 1912). Enver Paşa ve Seyyid Ahmed eş-Şerif’in çabaları 

neticesinde Senusî tarikatı mensupları İtalyan birlikleri karşısında Osmanlı Devleti’ni temsilen 

savaşmış, devlet-tarikat-siyaset ilişkileri Kuzey Afrika’da İttihâd-ı İslam mefkûresi zemininde 

buluşmuştur (Artuç 2013: 96-97). Senusîlerin bu mücadelesi uzun süre devam etmiş, Osmanlı 

Devleti, Balkanlarda baş gösteren büyük bir savaş nedeni ile bölgede bulunan üst düzey askerî 

varlığını çekmek zorunda kalmıştır. Fakat tarikat ve mensupları, Birinci Dünya Savaşı 

sürecine kadar İtalyanlar karşısında savaşmayı sürdürmüşlerdir. 

Devlet ile tarikatlar arasında bir ülkünün etrafında birleşme Balkan Savaşları sürecinde 

de kendisini göstermektedir. Savaş sırasında hastane olarak kullanılması için Yenikapı 

Mevlevihanesi’nin Harbiye Nezareti’nin emrine verilmesinin yanı sıra tıbbi eğitimi olan 

Mevleviler de devletin hizmetine girmişlerdir (Göyünç 1987: 104). Balkan Savaşları esnasında 
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Kıbrıs’ta meydana gelen hadiseler karşısında yine tarikatlar üzerine düşen vazifeyi yerine 

getirmişlerdir. Rumların baskı ve saldırıları karşısında Kıbrıs Mevlevihanesi maddi ve manevi 

desteklerinin dışında devletin haber alma hizmetlerine de yardımcı olmuş, topladığı bilgileri 

raporlar hâlinde merkeze ulaştırmıştır (Köstüklü 1996: 351-55). Tarikatların savaş 

zamanlarında devletin hizmetinde yer almaları hemen hemen her dönemde görülen devlet-

tarikat ilişkileri örneğidir. Osmanlı Devleti’nde bu ilişkilerin Birinci Dünya Savaşı yıllarında 

daha belirgin hâle geldiği görülmektedir. 

Son yüzyılında büyük kayıplar yaşayan Osmanlı Devleti, Birinci Dünya Savaşı gibi 

büyük bir felakete Trablusgarp ve Balkanlar’da yaşadığı sarsıntılar ile girmiştir. Millet 

sisteminin temel fikri olan Osmanlı milletini oluşturma çabaları akim kalmış, kaybedilen 

topraklardan büyük bir göç dalgası Anadolu’ya yönelmiştir. Birinci Dünya Savaşı’nın tüm 

millet ve devletleri tehdidi altına aldığı günlerde Osmanlı Devleti bir ittifakta yer alma çabası 

içerisinde hazırlık yapmaya çalışmıştır. Bir taraftan “cihad-ı mukaddes” ilan edilerek tüm 

İslam âlemi Osmanlı bayrağı altında aynı ülkü etrafında toparlanmaya çalışılırken diğer 

taraftan da devlet ve milletin düşman karşısında topyekûn olarak hareket etmesini sağlayacak 

stratejiler geliştirilmeye çalışılmıştır. Bu bağlamda tarikat ve tasavvuf çevrelerinin hem ordu 

içerisinde hem de cephe gerisinde maddi ve manevi gücüne duyulan ihtiyaç hem merkezî 

otoriteyi hem de meşayihi ortak paydada bir araya getirmiştir.  

Birinci Dünya Savaşı’nın içinde önemli bir hedef ve aktör olan Osmanlı Devleti, 

duyulan ihtiyaç kapsamında muhtelif tarikat mensuplarının orduya gönüllü katılımlarını 

kabul etmiştir. Bu çerçevede bazı kaynaklarda kendisinin de bir Mevlevi olduğu ifade edilen 

Sultan Mehmed Reşad’ın isteği üzerine bir “Mücahidin-i Mevleviye Alayı” teşkil edilmesi için 

harekete geçilmiştir (BOA. DH. ŞFR. 450/14, 10 Teşrinisani 1330/23 Kasım 1914; İzbudak 1946: 

54; Köstüklü 2002: 213). İstanbul’da kurulan bu alaya bütün Mevlevilerin kaydolması istenmiş; 

dervişler onbaşı ve çavuş yapılırken şeyhler ise muhtelif subay rütbeleri ile alaya 

kaydedilmiştir. Bu alaya Mevlevilerin haricindeki tarikat mensupları ve normal 

vatandaşlardan da kayıtlar yapılarak hepsi Mevlevi olarak kabul edilmiştir (Baykara 1953: 

107). Mevlevi tarikatı özelinde belirginleşen devlet-tarikat-siyaset zemininde ortaya konulmuş 

olan bu yakınlaşma Balkan Savaşları sürecinde olduğu gibi Birinci Dünya Savaşı ile birlikte 

yeniden belirgin bir hâle gelmiştir. 

Mevlevilerden oluşturulan alayın kumandanlığına Konya Mevlâna Dergâhı şeyhi 

Veled Çelebi (İzbudak) alay kumandanı olarak atanmıştır (Baykara 1953: 108). Veled 

Çelebi’nin Konya’da ikamet ediyor olması hasebiyle oluşturulan alayın sancağı ve görevin 

teslim edilmesi vazifesi Yenikapı Mevlevihanesi Şeyhi Abdulbaki Efendiye verilmiş, Harbiye 

Nezareti önünde yapılan merasimin ardından alay, Konya’ya hareket etmiştir (Baykara 1953; 

Köstüklü 2002: 108). Mevlevi Alayı, uzun süren bir yolculuğun ardından 8 Şubat 1915 

tarihinde gece geç saatlerde Konya’ya ulaşmış, sonrasında ise hazırlıklılarını tamamlayarak 
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26 Şubat 1915 tarihinde Cuma namazı sonrası trenle Şam’a hareket etmiş, savaşa iştirak etmese 

de dördüncü ordunun emrinde muhtelif eğitimlere katılmıştır (Köstüklü 2002: 215-23).  Birinci 

Dünya Savaşı’nda devletin hem askerî hem de manevi gücüne olan katkısı dolayısıyla Mevlevi 

tarikatına teşekkür adına Veled Çelebi’ye gümüş imtiyaz madalyası verilmiştir (BOA. İ. TAL. 

505/2, 26 Teşrinievvel 1331/ 8 Kasım 1915). Devlet ile tarikatlar arasında görülen bu 

etkileşimde sadece Mevlevilerden söz etmek doğru değildir. Diğer tarikat mensuplarının da 

benzer şekillerde orduya katıldıkları görülmektedir. 

Osmanlı Devleti’nin Birinci Dünya Savaşı sürecinde cihat ilanına mukabele eden 

tarikatlardan biri de Bektaşiler olmuş, gönüllü Bektaşiler “Mücahidin-i Bektaşiyye Alayı” 

isimli bir alay kurmuşlardır. II. Mahmut dönemi ile belirgin hâle gelen modern ve seküler bir 

merkezî idare anlayışının uygulamaları neticesinde özellikle Yeniçeri Ocağı’nın kapatılması 

ile beraber Bektaşi tarikatı ve mensupları baskı altında tutulmuştur. İttihat ve Terakki 

Cemiyeti’nin İkinci Meşrutiyet’i ilan ettirmesinin ardından Bektaşiler, cemiyet ile olan 

ilişkileri neticesinde Mevleviler kadar olmasa bile yeniden iktidara yaklaşma fırsatı elde 

etmişlerdir. Posta ve Telgraf ve Telefon Nezareti vasıtasıyla Dâhiliye Nezareti’ne çekilen şifreli 

bir telgrafta Sivas’ta Bektaşilerin oluşturduğu bir taburun kurulmasının karara bağlandığı 

bildirilmiştir (BOA. DH. ŞFR. 666/110, 15 Mart 1331/28 Mart 1915; BOA. DH. ŞFR. 469/73, 20 

Nisan 1331/3 Mayıs 1915). Bu tabur Hacı Bektaş-ı Veli Postnişini tarafından hazırlanmıştır. 

Bektaşilerin gönüllü bir tabur oluşturma girişimi, sadece Sivas havalisinde meydana gelen bir 

gelişme değildir. Arşiv vesikalarından elde edilen bilgilere göre Kırşehir havalisinde de 

gönüllü bir Bektaşi taburu oluşturma girişiminde bulunulduğu, başkumandanlık ile Harbiye 

Nezareti arasında yapılan bir yazışma ile devletin bu konuda aksiyon alarak tabura bir sancak 

verilmesi hususunun gündeme geldiği görülmektedir (BOA. İ. HB. 170/32, 21 Haziran 1331/ 4 

Temmuz 1915).  

Arşiv vesikalarında tabur olarak geçen Bektaşilerin kurduğu “Mücahidin-i Bektaşiyye 

Alayı” Ahmet Cemaleddin Çelebi’nin idaresi altında Gelibolu ve Doğu Cephesi’nde savaşa 

katılmıştır (Balaban 1998: 125-26; İzbudak 1946: 54). Bektaşiler sadece gönüllü olarak orduya 

katılmamış aynı zamanda yaptıkları çağrılar ile tüm Bektaşi ve Alevileri orduya katılmaya 

teşvik etmiştir (Küçük 2003: 103). Birinci Dünya Savaşı’nın sona ermesi ile beraber Bektaşi 

Alayı da terhis edilmiştir. Devlet ve tarikatlar arasında yaşanan yakınlaşmada Mevlevilerin 

gönüllü bir alay kurma girişimi Bektaşileri de etkilemiş görünmektedir. Nitekim uzun 

zamandır merkezî idare ile Bektaşiler arasında yaşanan sürtüşme ve Bektaşilerin sindirilmesi, 

İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin yönetime hâkim olması ile beraber yerini yakınlaşmaya 

bırakmış, Birinci Dünya Savaşı’nda tarikatların gönüllülük esasına dayalı orduya katılımı 

Bektaşiler için de bir fırsata dönüşmüştür. 

Birinci Dünya Savaşı sürecinde birçok tarikat, devlet ile ilişkilerinde ortak bir paydada 

buluşmuştur. Bu ortak payda devlet ve milletin menfaatleri merkezli memleketin kurtuluşu 
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ve düşman işgallerinin sona ermesidir. Bu fikir ekseninde hareket eden tarikatlardan biri de 

Nakşibendi tarikatı olmuştur. Nakşibendi tarikatının Halidi kolunu temsil eden Şeyh 

Ziyauddin Nurşini Efendi, talebeleri ile beraber Doğu Cephesi’nde Rus ve Ermenilere karşı 

mücadele etmiş, tarikat mensuplarını da orduya katılmaya teşvik etmiştir. Ayrıca savaşta bir 

kolunu kaybeden Şeyh Ziyauddin Nurşini Efendi (Tosun 2020: 386), Milli Mücadele sürecinde 

de Mustafa Kemal tarafından yazılan bir mektup ile millî kuvvetlere destek olmaya davet 

edilmiştir (Atatürk 2019: 90). Mondros Mütarekesi’nin imzalanması sonrasında ise işgaller 

karşında mücadele eden millî kuvvetler, Nakşibendi tarikatı mensuplarından benzer desteği 

almışlardır. Zira Nakşibendi Tarikatı mensubu olan Özbekler Tekkesi’nin bu mücadeleye 

verdiği destekler arasında İstanbul’un işgali sonrası Anadolu’ya geçmeye çalışan Millî 

Mücadele yanlısı isimlerin saklanması ve Anadolu’ya geçmelerine yardım edilmesini 

zikredilmesi gerekir. 

Osmanlı Devleti’nin tarih sahnesinden çekilmesi ve yeni Türk devletinin kurtuluş ve 

kuruluş sürecinde devlet-tarikat-siyaset denklemi önceki dönemlere benzerlik gösterir 

niteliktedir. Zira millî kuvvetlerin başında buluna Mustafa Kemal başta olmak üzere pek çok 

isim tarikat çevrelerinin gücüne ve kapsamlı teşkilatlanmalarına ihtiyaç duymuşlardır. 

Erzurum Kongresi ile beraber ortaya çıkan Temsil Heyeti içerisinde yer alan Erzincan 

Nakşibendi şeyhlerinden Şeyh Hacı Ahmet Fevzi Efendi bu duruma bir örnek teşkil 

etmektedir (Atatürk 2019: 73-74). Nutuk’ta yer alan belge ve vesikalardan da görüleceği üzere 

Türk İstiklal Harbi sürecinde Mustafa Kemal birçok meşayih ve tarikat mensubuna müracaat 

ederek saltanat ve hilafete olan bağlılıklarına müstenit milletin ve vatanın kurtuluşu için 

girişilen mücadeleye destek istemiştir.  

Müslüman Osmanlı ahalisinin hem Birinci Dünya Savaşı yıllarında hem de Türk 

İstiklal Harbi yıllarında topyekûn harekete geçirilmesinin tarikat ve tekke çevrelerinden 

bağımsız bir şekilde pek mümkün olamayacağı bilinmektedir (Kara 2006: 4). Zira Mustafa 

Kemal’in muhtelif mektuplar ile meşayihten millî kuvvetler için destek istemesi de bu 

hususun ne denli önemli olduğunu ortaya koymaktadır. Türk İstiklal Harbi’nin başarıya 

ulaşması ve Türkiye Cumhuriyeti devletinin kuruluş sürecinde de devlet ve tarikat 

ilişkilerinde siyasi zeminde buluşmaların olduğu görülmektedir. Nitekim ilk meclise giren 

şeyhlerden Konya mebusu Abdulhalim Çelebi, Kırşehir mebusu Ahmet Cemalettin Çelebi, 

Erzincan mebusu Şeyh Hacı Ahmet Fevzi Efendi gibi birçok isim Mustafa Kemal ile birlikte 

vatanın istiklal ve istikbali için teşrikimesaide bulunmuşlardır.  

Türkiye Cumhuriyeti devletinin tesis edilmesi sonrası merkezî idare ile tarikatlar 

arasındaki ilişkiler dönemin siyasi hadiseleri ekseninde şekillenmeye başlamıştır. Hilafetin 3 

Mart 1924 tarihinde kaldırılması ile beraber Şer’iyye ve Evkaf Vekâleti de kaldırılmış yerine 

Diyanet İşleri Başkanlığı tesis edilmiştir. Tarikatlar böylece Diyanet İşleri Başkanlığına 

bağlanmış, bazı tarikat mensupları ise bu gibi inkılap nitelikli hareketlere tepki 
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göstermişlerdir. Türkiye Cumhuriyeti’nin kurumsal kimliğini oluşturma ve büyük bir savaşın 

ardından yaralarını sarma çabaları içerisinde olduğu bir zaman dilimi içerisinde Şeyh Sait 

isyanı gibi hadiselerde bazı tarikat mensuplarının iltisakının olduğu tespit edilmesine 

müstenid tarikatlar hakkındaki olumsuz kanaatler güçlenmiştir. Bu tutum ve kanaat uzun bir 

süre boyunca siyasi gündemi meşgul etmiş, 30 Kasım 1925 tarihinde kabul edilen bir kanun 

ile tekke ve zaviyeler kapatılmıştır. 

Tekke ve zaviyelerin kapatılması tarikatlar için en önemli kırılmalardan biridir. Alınan 

bu karar karşısında giderek siyasileşen tarikat ve tasavvuf çevreleri muhtelif yollardan 

mevcudiyetlerini korumaya çalışmışlardır. Tekke ve zaviyelerin kapatılması kararına rağmen 

Mustafa Kemal’in mutasavvıf çevreler ile olan ilişkilerinin belli ölçülerde devam ettiği 

görülmektedir. Zira Melamiliğin önde gelen simalarından Bursalı Mehmet Tahir tarafından 

hazırlanmış olan 1925 yılına kadar yaşamış olan tarikat ehlinin hayat hikâyeleri ve eserlerini 

konu edinen bir eserden Mustafa Kemal destek olmak babında 500 adet satın almıştır (Kara 

2006: 5). Benzer bir örnek ise Konya’da yaşanmıştır. 1931 yılı başlarında Konya’yı ziyaret eden 

Mustafa Kemal, Ramazan Bayramını burada geçirmiş, Mevlâna Dergâhı başta olmak üzere 

birçok yeri ziyaret etmiş ve ilgisini dile getirmiştir (Sarıgüzel 2021: 177-78). Devlet-tarikat-

siyaset ilişkilerinde yaşanan değişim ve kırılmalar yüzyıllar boyunca devlet ve toplum 

hayatında önemli vazifeler icra etmiş, kurumsal bir kimliğin ilgası ile sonuçlanmıştır. Lakin 

yetişmiş meşayih ve mutasavvıflar vazifelerini bir şekilde sürdürerek amaçlarına hizmet 

etmeye devam etmişlerdir.  

Sonuç 

 İslam’ın düşünce ve eylem boyutlarının önemli bir kısmını teşkil eden tasavvuf, ortaya 

çıkışından itibaren toplum ve devlet hayatında kayda değer bir etki oluşturmuştur. Bu etki 

bazen mutasavvıfların siyaset anlayışına dayalı olarak gelişirken bazen de otorite ile tarikat ve 

tarikat çevreleri arasındaki ilişkiler kaidesi üzerinde değişim göstermiştir. Tarihin her 

döneminde devlet-tarikat-siyaset ilişkileri istikrarlı bir iyimserlik içerisinde sürmediği gibi 

sürekli olarak problemler yumağı olarak da devam etmemiştir. Tasavvuf ve tarikat çevreleri 

İslam dünyası içerisinde bulundukları her yerde dinî ve siyasi önemli vazifeler 

üstlenmişlerdir. Bazen merkezî otorite ile el ele fetihlere koşup ele geçirilen yerlerin 

şenlendirilmesi için mücadele ederken bazen Yeniçeri Ocağı’nın kaldırılmasının ardından 

Bektaşilik yerine Mevleviliğin ön plana çıkarılması gibi devletin denge unsuru hâline 

gelmiştir. Bu denge kurma çabaları tarikatları savaşta muharip güce dönüştürdüğü gibi 

normal zamanlarda ise siyasetin içine çekmiştir. 

XIX. ve XX. yüzyıl Osmanlı Devleti ve tarikatlar arasındaki ilişkilerin siyasal yaşama 

etkisi bir anda ortaya çıkan bir olgu değildir. Devletin kuruluşundan yıkılışına kadar devlet 

idaresi ile meşayih arasında ihtilafa, yakınlaşmaya ve uzlaşmaya dayalı olduğu bilinen 

değişken ilişkiler, merkezî otoritenin modern devlet anlayışını inşa etme çabaları karşısında 
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birçok dönemece ve kırılmaya uğramıştır. Yer yer taltif edilen tarikatlar ve şeyhler, devletin 

karşı karşıya kaldığı siyasi ve askerî hadiseler dolayısıyla bazen de baskı veya sürgün ile karşı 

karşıya gelmiştir. Tarikatların siyasal yaşama etkisi özellikle devletin ya da siyasal 

oluşumların kendilerine ihtiyaç duydukları dönemlerde daha belirgin bir hâl almış, devletin 

sınırlayıcı düzenlemelerine rağmen iki taraf da birbirine olan ihtiyaç dolayısıyla mümaşat 

ilkesi ile hareket etmeye çalışmıştır. Devlet her daim temkinli olmaya gayret etmiş ve 

kendisine karşı oluşabilecek bir reaksiyonu önceden bertaraf etme yoluna girmiş, tasavvuf ve 

tarikat çevreleri ise merkezî otorite ile karşı karşıya gelme yolunu çok fazla tercih etmemiş, 

etmiş ise de kendisine kaçış yolları bulmaya çalışmıştır. 

Osmanlı Devleti’nin bir uç beyliği olarak ortaya çıkıp devletleşme sürecinden tarih 

sahnesinden çekildiği yıllara kadar devlet-tarikat-siyaset ilişkileri süreklilik arz etmiştir. Bu 

ilişkilerde tarikatlar XIX. yüzyıla kadar genellikle ölçülü bir özgürlük elde etmiş görünmekte 

olup bu yüzyıldan sonra devletin modernleşme hamleleri çerçevesinde kontrol altına 

alınmaya çalışılmıştır. Modernleşme uygulamaları ile özerk yapılarını kaybeden tarikat ve 

tekkeler merkezî idare karşısında siyasal tercihlerini daha net bir şekilde kullanmaya 

başlamışlardır. Devlet her zaman güçlü bir mekanizma olarak işlemiş, tarikatlar ise bu durum 

karşısında kendilerine atfedilen manevi gücün etkisi ile kitlesel güçlerinden faydalanarak 

mevcudiyetlerini korumaya çalışmışlardır. 

XX. yüzyıl tüm dünyada olduğu gibi Osmanlı Devleti’nde de önemli olayların 

yaşandığı bir başlangıcı teşkil etmiştir. Kuzey Afrika ve Balkanlarda yaşanan savaşlarda 

devlet-tarikat ilişkileri bir kez daha ortak payda olan vatanın kurtuluşu ülküsünde 

birleşmiştir. Ardından Birinci Dünya Savaşı’nın patlak vermesi ve Osmanlı Devleti’nin cihat 

ilan etmesi ile birlikte heterodoks olmayan tüm dinî zümreler gibi tarikat ve tasavvuf çevreleri 

de bu davete icabet etmişlerdir. Öyle ki kendi alay ve taburlarını oluşturan tarikatlar hem 

cephede göğüs göğüse mücadeleye girişmiş hem de cephe gerisinin manevi motivasyonun 

yüksek tutulmasına hizmet etmişlerdir. Osmanlı Devleti’nin kuruluşunda “kolonizatör Türk 

dervişi” olgusu devletin yıkılış sürecinde de yine aynı vazife ile yani hem ordu içerisinde asker 

hem de normal zamanda şenlendirme unsuru olarak vazifesini icra etmekten geri kalmamıştır. 

Bazı tarikatlar ve meşayih Türkiye Cumhuriyeti’nin mutfak kısmı saydığımız Osmanlı 

Devleti’nde anayasal gelişimi sağlayıcı meşruti idare tarzlarının kabullenilmesi ve ilan 

edilmesi mücadelesinin içerisinde yer almıştır. Zira bu durum Türk demokrasi ve anayasa 

çalışmalarının gelişiminde dolaylı da olsa tarikat ve tasavvuf çevrelerinin de bir nebze payı 

olduğunu ortaya koymaktadır. Nitekim İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin meşrutiyeti ilan 

ettirme mücadelesinde Mevlevilerin ve Bektaşilerin üslendikleri rol, son derece önemlidir. 

Türk İstiklal Harbi sürecinde de Kuva-yi Milliye’yi Birinci Dünya Savaşı sürecindeki ülküler 

doğrultusunda desteklemişlerdir. Ankara’da yeni bir meclisin açılması ve Türkiye 
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Cumhuriyeti’nin kurulup inşa edilmesinde de tarikatların ve meşayihin rolü inkâr 

edilmemiştir.   
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