
 

 

e-ISSN: 1309-5803 
Cilt | Volume: 18 • Sayı | Number: 2 

Aralık | December 2025 

 

 

Büyük Selçuklular Döneminde Mezhep-Siyaset İlişkisi: Vezir Amîdülmülk Kündürî 
Örneği 

Sect-Political Relations in the Great Seljuk Period: The Example of Vizier Amīdulmulk al-Kundirī 

 

 

Feyzullah DÜNDAR 
Dr. | Dr. 

Milli Eğitim Bakanlığı 
Ministry of National Education 

Denizli, Türkiye 

https://orcid.org/0000-0002-8373-3474 
feyzullah.dundar@hotmail.com 

 

 
 

 

 

 

Makale Bilgisi | Article Information 
Makale Türü | Article Type: Araştırma Makalesi | Research Article 

Başvuru | Submission: 25.10.2025 
Kabul | Accept: 23.12.2025 
Yayın | Publish: 31.12.2025 

DOI: https://doi.org/10.18403/emakalat.1810781 

 

 

 

 
 

 

 

Atıf | Cite As 
Dündar, Feyzullah. “Büyük Selçuklular Döneminde Mezhep-Siyaset İlişkisi: Vezir Amîdülmülk Kündürî 

Örneği”. e-Makâlât Mezhep Araştırmaları Dergisi 18/2 (Aralık 2025), 584-601. 
https://doi.org/10.18403/emakalat.1810781 

 

 

 

 

 
 

Değerlendirme: Bu makale iki dış hakem tarafından çift taraflı kör 

hakemlik modeliyle incelendi ve değerlendirildi. Benzerlik taraması 
yapılarak (Turnitin) intihal içermediği teyit edildi. 
Etik Beyan: Bu çalışmanın hazırlanma sürecinde bilimsel ve etik 
ilkelere uyulduğu ve yararlanılan tüm çalışmaların kaynakçada 

belirtildiği beyan olunur. 
Etik Bildirim: https://dergipark.org.tr/tr/pub/emakalat/policy 
Çıkar Çatışması: Çıkar çatışması beyan edilmemiştir. 
Finansman: Bu araştırmayı desteklemek için dış fon 

kullanılmamıştır. 
Telif Hakkı & Lisans: Yazarlar dergide yayınlanan çalışmalarının 
telif hakkına sahiptirler ve çalışmaları CC BY-NC 4.0 lisansı 
altında yayımlanmaktadır. 

Review: This article was reviewed and evaluated by two external 

reviewers using a double-blind peer review model. It was confirmed 
that it did not contain plagiarism by performing a similarity scan 
(Turnitin). 
Ethical Statement: It is declared that scientific and ethical 

principles were followed during the preparation of this study and 
that all studies used are stated in the bibliography. 
Complaints: https://dergipark.org.tr/tr/pub/emakalat/policy 
Conflicts of Interest: The author(s) has no conflict of interest to 

declare. 
Grant Support: The author(s) acknowledge that they received no 
external funding to support this research. 
Copyright & License: Authors publishing with the journal retain 

the copyright to their work licensed under the CC BY-NC 4.0. 

e-makâlât 

Mezhep Araştırmaları Dergisi 

Journal of Research of İslamic Sects 



585 • Feyzullah DÜNDAR 

https://dergipark.org.tr/tr/pub/emakalat 

Öz 

İslam tarihinin erken dönemlerinden itibaren siyasî 
otorite, mezheplerin teşekkülü, yayılışı ve toplumsal 

meşruiyeti üzerinde belirleyici bir rol oynamıştır. 
Emevîler döneminden itibaren yöneticiler, kendi 
yönetimlerini meşrulaştırmak amacıyla belirli 
mezhepleri desteklemiş; diğerlerini ise baskı altında 
tutmuşlardır. Bu durumun temelinde, mezhebî 
hareketlerin toplumsal etkilerinin güçlü olması ve 
zaman zaman siyasî otorite için tehdit unsuru teşkil 

etmesinden kaynaklanmaktadır. Bu gerçeğin 
farkında olan yöneticiler, meşruiyetlerini pekiştirmek 
için her dönemde dinî temelli bir toplumsal destek 
oluşturmaya yönelmişlerdir. Bu bağlamda Selçuklu 
vezirleri, idarî görevlerinin yanı sıra siyasî ve mezhebî 
politikaların şekillenmesinde de etkin bir rol 

üstlenmişlerdir. Vezir Amîdülmülk Kündürî bu 
sürecin en dikkat çekici isimlerinden birisidir. 
Kündürî, Sultan Alparslan’ın tahta çıkışına kadar 
geçen süreçte Selçuklu siyasetinde etkili bir aktör 
olarak öne çıkmış ve özellikle Şâfiî-Eş‘arî çevrelere 
yönelik politikaların başlatıcısı ve uygulayıcısı 
olmuştur. Onun mezhep siyaseti üzerindeki etkisi 

kişisel eğilimlerinin ötesinde, dönemin siyasî güç 
dengeleri ve Abbâsî hilâfetiyle ilişkiler süreciyle de 
yakından ilişkili olmuştur. Dolayısıyla Kündürî’nin 
rolünün incelenmesi, Selçuklu döneminde mezhep ile 
siyaset arasındaki ilişkilerin dinamiklerini anlamak 
açısından önemli bir örnek sunmaktadır. Bu 
çalışmada, Büyük Selçuklu Devleti’nin siyasî ve dinî 

yapısı bağlamında mezhep-siyaset ilişkisi 
incelenecek; ardından Kündürî’nin hayatı, mezhebî 
tutumu ve uygulamaları ele alınarak Selçuklu 
siyasetindeki etkisi değerlendirilecektir. Böylece 
Selçuklu mezhep siyasetine ilişkin genel bir çerçeve 
sunularak, Amîdülmülk Kündürî örneği üzerinden bu 
ilişkinin nasıl şekillendiği ortaya konulacaktır. 

Anahtar Kelimeler: İslam Mezhepleri Tarihi, Büyük 
Selçuklu Devleti, Siyaset, Mezhep, Vezir Kündürî. 

Abstract 

Since the early periods of Islamic history, political 
authority has played a decisive role in the formation, 

spread, and social legitimacy of religious sects. From 
the Umayyad period onwards, rulers supported 
certain sects to legitimize their rule while suppressing 
others. This was primarily due to the significant social 
influence of sectarian movements, which at times 
posed a potential threat to political authority. Aware 
of this reality, rulers in every period sought to 

establish a religiously based social support to 
reinforce their legitimacy. In this context, Seljuk 
viziers played an active role not only in administrative 
duties but also in shaping political and sectarian 
policies. Vizier Amidulmulk al-Kundūrī stands out as 
one of the most notable figures in this process. 

Kundūrī emerged as an influential actor in Seljuk 
politics during the period leading up to Sultan 
Alparslan’s ascension and was particularly the 
initiator and executor of policies targeting the Shāfi‘ī–
Ash‘arī circles. His influence on sectarian politics 
went beyond personal inclinations and was closely 
linked to the political power balances of the era and 

the dynamics of relations with the Abbasid caliphate. 
Therefore, examining Kundūrī’s role provides an 
important example for understanding the dynamics of 
the relationship between sect and politics during the 
Seljuk period. In this study, the sect-politics 
relationship will be analyzed within the context of the 
Great Seljuk state’s political and religious structure; 

subsequently, Kundūrī’s life, sectarian stance, and 
practices will be examined to assess his influence on 
Seljuk politics. In this way, a general framework of 
Seljuk sectarian politics will be presented, and 
through the case of Amidulmulk al-Kundūrī, the 
manner in which this relationship was shaped will be 
revealed. 

Keywords: History of Islamic Sects, Great Seljuk 
State, Politics, Sect, Vizier al-Kunduri. 

 

Giriş 

Erken dönem İslam tarihinde din ve mezhep olgusu, yalnızca inanç ve ibadet alanıyla sınırlı 

kalmamış; aynı zamanda toplumsal yapının biçimlenmesinde, siyasal otoritenin meşruiyet 

arayışlarında ve devlet-toplum ilişkilerinin yönlendirilmesinde belirleyici bir unsur olarak 
ortaya çıkmıştır. Bu bağlamda dinî ve mezhebî aidiyetler, hem yöneticilerin siyaset üretme 

süreçlerinde hem de geniş halk kitlelerinin siyasal ve toplumsal yönelimlerinde etkin bir rol 

oynamıştır. Böylelikle dinî ve mezhebî aidiyetler, siyasî otoritenin sürekliliğini sağlama ve 

toplumsal düzeni koruma hususunda vazgeçilmez bir araç hâline gelmiştir. 

Selçuklular, XI. yüzyılda (hicrî V. yüzyıl) bağımsızlıklarını ilan ederek bölgesel bir güç olarak 

tarih sahnesine çıktıklarında, İslâm dünyasının dinî ve siyasî yapısı oldukça karmaşık ve 

parçalı bir görünüm arz etmiştir. Bu dönemde hilâfet kurumu, farklı siyasî otoritelerin etkisi 

altına girmiş; Abbâsî halifesi ise özellikle Büveyhîler’in yoğun baskısı altında hareket etmek 
zorunda kalmıştır. Bu durum, halifenin İslâm ümmetine yön verme ve toplumsal sorunlara 

çözüm üretme kapasitesini büyük ölçüde sınırlandırmıştır. İslâm coğrafyasında ortaya çıkan 

siyasî istikrarsızlıklar ve iktidar boşlukları, toplumsal yaşamın çeşitli boyutlarında derin etkiler 

bırakmıştır. Merkezi otoritenin zayıflaması, bölgeler arasındaki siyasî parçalanmayı artırmış; bu 

ise ekonomik düzenin bozulmasına, ticaret yollarının güvenliğinin sarsılmasına ve üretim 

faaliyetlerinin sekteye uğramasına yol açmıştır. 

Bu dönemde İslâm dünyasında siyasî ve dinî kutuplaşmanın en belirgin tezahürü, Bağdat 
merkezli Abbâsî hilâfeti etrafında şekillenmiş olan Sünnî anlayış ile Mısır merkezli Fâtımî 

hilâfeti tarafından temsil edilmiş olan Şiî düşünce arasındaki rekabette görülmüştür. Bu 

süreçte her iki tarafın da İslâm dünyasının liderliğini üstlenme yönündeki hırsı, yalnızca siyasî 

düzlemde değil, fikrî ve mezhepsel alanlarda da karşılıklı mücadelelerin yoğunlaşmasına yol 
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açmıştır. Neticede, Sünnî ve Şiî kutuplar arasındaki rekabet, mevcut çatışmaların boyutlarını 

derinleştirmiş; ümmet birliği yönündeki girişimler ise ciddi ölçüde akamete uğramıştır. 

İslâm coğrafyasında yaşanan belirsizlik ve kaotik ortam, ilmî, siyasî ve toplumsal alanda pek 
çok olumsuzluğu beraberinde getirmiştir. Bununla birlikte söz konusu istikrarsızlık, bazı siyasî 

yapılar için aynı zamanda önemli fırsatlar da sunmuştur. Özellikle merkezi otoritesini tesis 

edebilen devletler, bu süreçte güç kazanarak İslâm dünyası üzerinde daha geniş bir nüfuz alanı 

elde etme imkânı bulmuşlardır. Bu ortamdan en fazla istifade eden siyasî oluşumlardan biri ise 

hiç şüphesiz Büyük Selçuklu Devleti olmuştur. Selçuklular, yalnızca iç güvenliği ve siyasî 

istikrarı sağlamakla kalmamış, aynı zamanda ilmî faaliyetleri destekleme, kültürel hayatı 
canlandırma ve mezhep siyasetine yön verme noktasında da etkin bir rol üstlenmişlerdir. 

Böylece mevcut tarihsel koşulları kendi lehlerine çevirerek, kısa süre içerisinde İslâm 

dünyasında belirleyici ve yönlendirici bir aktör hâline gelmişlerdir. 

Büyük Selçuklu Devleti döneminde mezhep-siyaset ilişkisi, devletin merkezî otoritesinin 

güçlendirilmesinin yanında farklı dinî grupların kontrol altına alınmasında belirleyici bir rol 

oynamıştır. Selçuklular, Abbâsî hilâfeti ile kurdukları yakın ilişkiler aracılığıyla hem siyasî 

meşruiyetlerini pekiştirmiş hem de mezhep farklılıklarını dönemin siyasî mücadelelerinde etkin 
bir unsur hâline getirmişlerdir. Bu doğrultuda, Abbâsî hilâfetini Büveyhîler’in nüfuzundan ve 

Fâtımîler’in baskılarından korumaları, Selçukluların Sünnî İslâm dünyasının siyasî ve dinî 

liderliğini üstlenmelerine zemin hazırlamıştır.1 Nitekim bu süreçte, başta sultanlar ve vezirler 

olmak üzere Selçuklu yöneticilerinin mezhep-siyaset ilişkisinin şekillenmesinde belirleyici bir 

rol oynadıkları açıkça görülmektedir. Özellikle vezir Ebû Nasr Amîdülmülk İmâdüddîn Mansûr 

b. Muhammed el-Kündürî (ö. 456/1064), hem siyasî otoritenin güçlendirilmesinde hem de 
mezhep siyasetinin yönlendirilmesinde öne çıkan isimlerden biri olmuştur. Ancak bu alanda 

yapılan araştırmalar, genellikle Selçuklu siyasî tarihinin genel seyri içerisinde Amîdülmülk 

Kündürî’nin konumuna değinmekte; özellikle onun uyguladığı mezhep politikaları, hutbelerde 

Eş‘arîlere yönelik lânet okutması ve Şâfiî-Eş‘arî ulemânın sürgün edilmesi gibi örneklerle sınırlı 

kalmaktadır. Buna karşılık, bizim çalışmamız Kündürî’nin Eş‘arî karşıtı politikalarını yalnızca 
mezhebî saiklerle şekillenmiş bir baskı unsuru olarak değil; Abbâsî hilâfetiyle yürütülen 

ilişkiler, dönemin dinî-siyasî yapısı ve Selçuklu yönetiminin meşruiyet arayışları çerçevesinde 

ele almaktadır. Ayrıca bu politikaları Nizâmülmülk dönemindeki uygulamalarla karşılaştırmalı 

bir perspektiften inceleyerek, literatürdeki parçalı değerlendirmeleri bütüncül bir bakış açısıyla 

tamamlamayı hedeflemektedir. Ayrıca bu çalışmada nitel araştırma yöntemine dayalı tarihsel 

bir yaklaşım benimsemiş; elde edilen veriler doküman analizi yöntemiyle incelenerek 

değerlendirilmiştir. 

Bu makalede öncelikle Selçuklu Devleti’nin siyasî ve dinî yapısı ele alınarak, devletin kuruluş 

sürecinde siyasî otoritenin dinî otorite ile nasıl şekillendiği ve Selçuklu yöneticilerinin mezhep-

siyaset etkileşimindeki rolleri incelenecektir. Devamında, Amîdülmülk Kündürî’nin hayatı, 

siyasî kariyeri ve Selçuklu idaresindeki konumu üzerinde durulacaktır. Ardından, Kündürî’nin 

Selçuklu mezhep siyasetine yönelik etkileri değerlendirilecektir. Son olarak ise onun uyguladığı 

mezhep siyasetinin kısa ve uzun vadeli sonuçları, Selçuklu iç politikasına ve İslam 

dünyasındaki mezhepler arası ilişkilere yansımaları bağlamında analiz edilecektir. 

1. Selçuklular Döneminde Mezhep-Siyaset İlişkisi 

XI. yüzyılın ortalarından itibaren Büyük Selçuklu Devleti, İslâm dünyasında siyasî, askerî ve 

dinî alanlarda etkili bir güç olarak ortaya çıkmıştır. Geniş coğrafyasında yalnızca idarî ve askerî 
teşkilatlanmasıyla değil, aynı zamanda dinî hayatı yönlendirme ve mezhebî yapıyı şekillendirme 

faaliyetleriyle de dikkat çekmiştir. Siyasî meşruiyetini büyük ölçüde Abbâsî hilâfetiyle kurduğu 

ilişkiler üzerinden pekiştiren Selçuklular, bu sayede İslâm dünyasında hem siyasî hem de dinî 

otoriteyi temsil eden önemli bir konuma ulaşmıştır. 

Siyasî otorite ile dinî aidiyet arasındaki etkileşim, Selçuklu toplum düzeninin temel 

unsurlarından biri olarak ortaya çıkmış; merkezî otoritenin güçlendirilmesi ve toplumsal 

istikrarın sağlanmasında belirleyici bir rol oynamıştır. Selçuklu Devleti, özellikle Ehl-i Sünnet 
düşüncesini kurumsallaştırmaya yönelik politikalarıyla farklı mezhebî eğilimleri denetim 

altında tutmuş; bu sayede hem merkezî otoriteyi pekiştirmiş hem de toplumsal düzenin 

sürdürülmesine katkı sağlamıştır. 

                                                                                 
1  Ali Sevim, Suriye-Filistin Selçuklu Devleti Tarihi (Ankara: Türk Tarih Kurumu Basımevi, 1989), 17. 
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1.1. Selçuklu Devleti’nin Dinî Yapısı 

Selçuklu Devleti, siyasî, askerî ve kültürel alanlarda ortaya koyduğu birikimle Türk-İslâm 

tarihine damgasını vurmuş; geliştirdiği devlet teşkilatı, kurumsal yapılar ve ulaştığı yüksek 
medeniyet seviyesiyle yalnızca kendi dönemini şekillendirmekle kalmamış, aynı zamanda 

sonraki yüzyıllara aktarılacak kalıcı bir kültürel miras bırakmıştır. Bilim ve sanat alanında 

ortaya koyduğu eserlerle dönemin en güçlü medeniyetlerinden birini inşa eden Selçuklular, 

sınırlarını Seyhun Nehri’nden Ege kıyılarına, Kafkas Dağları’ndan Hint Okyanusu’na kadar 

genişleterek oldukça geniş bir coğrafyada kalıcı bir otorite tesis etmişlerdir. Ancak bu denli geniş 

bir coğrafyaya hâkim olmak, farklı etnik unsurlar ile çeşitli dinî toplulukları bünyesinde 

barındıran çok kültürlü bir yapıyı yönetme sorumluluğunu da beraberinde getirmiştir. 

Selçuklu Devleti’nin hâkimiyet alanında Müslüman nüfus çoğunluğu oluşturmakla birlikte, 
Hıristiyan, Yahudi ve diğer dinî topluluklara mensup insanlar da bu siyasî yapı içerisinde 

varlıklarını sürdürmüş; farklı inanç gruplarının bir arada yaşaması, devletin çok kültürlü 

karakterini belirleyen unsurlardan biri olmuştur.2 Müslüman, Hıristiyan ve Yahudilerin yanı 

sıra, Şamanist, Budist, Hindu, Maniheist ve benzeri inançlara mensup topluluklar da Selçuklu 

hâkimiyeti altında yaşamlarını sürdürmüştür. Farklı dinî geleneklere mensup topluluklar, 
Selçuklu hâkimiyeti altında kendilerini baskı altında hissetmemiş; herhangi bir ayrımcılığa 

maruz kalmadan, dinî inanç ve ibadetlerini özgürce yerine getirme imkânına sahip olmuşlardır.3 

İslam dışındaki dinlere mensup toplulukların Müslümanlarla birlikte barış ve huzur içerisinde 

yaşamaları, Selçuklu Devleti’nin uyguladığı din politikasının yanı sıra farklı inanç gruplarının 

dinî hak ve özgürlüklerine gösterdiği hoşgörünün doğal bir sonucu olarak değerlendirilebilir. 

Bu yaklaşım, Selçuklu yönetiminin siyasî istikrarı koruma ve toplumsal düzeni sağlama 
noktasında dinî çeşitliliği tehdit değil, devletin sürekliliğine katkı sunabilecek bir unsur olarak 

gördüğünü ortaya koymaktadır.4 

Tuğrul Bey’in ardından Sultan Alparslan ve özellikle Melikşah döneminde en yüksek uygarlık 

seviyesine ulaşan Selçuklu Devleti, adalet anlayışı, hoşgörü politikası ve insanlara atfettiği 

değer sayesinde yalnızca Müslüman tebaanın değil, gayrimüslim toplulukların da gözünde 

müstesna bir konuma sahip olmuştur.5 Selçuklu sınırları içinde yaşayan gayrimüslimler, 

döneme ait kaynaklarda herhangi bir baskı veya zorlamaya maruz kalmadıklarını belirtmiş ve 
Selçuklu yöneticilerinin kendilerine göstermiş olduğu hoşgörüyü açık bir şekilde ifade 

etmişlerdir. XII. yüzyılda yaşamış ünlü Ermeni tarihçi Urfalı Mateos, Selçuklu sultanlarının 

gayrimüslimlere gösterdiği hoşgörüyü şu sözlerle dile getirmektedir: “Selçuklu Sultanı 

Melikşah, insanların en adaletlisi, en zekisi ve en kudretlisiydi. O, Hıristiyan vatandaşlarına 

karşı baba gibiydi. Bütün Rum ve Ermeniler, kendi istek ve arzularıyla Melikşah’ın yönetimi 

altına girmeyi kabul ettiler.”6 

Selçuklu Sultanı Melikşah’ın gayrimüslimlere karşı hoşgörülü bir tutum benimsediği, 
özellikle onların ibadethanelerinin korunmasına ve din adamlarının taleplerinin karşılanmasına 

özen gösterdiği kaynaklarda açıkça ifade edilmektedir. Nitekim 1090 yılında Ermeni Patriği 

Basil, kilise, manastır ve ruhban sınıfına ait vergilerin kaldırılması talebiyle Melikşah’a 

başvurmuş; sultan, bu isteğe olumlu yanıt vererek tuğralı bir fermanla söz konusu kurumları 

ve din adamlarını vergiden muaf tutmuştur.7 Sultan Melikşah’ın gayrimüslimlere yönelik 

sergilediği cömertlik, adalet ve hoşgörü politikaları öylesine güçlü bir etki bırakmıştır ki, onun 
vefatı yalnızca Müslüman tebaanın değil, Hıristiyan toplulukların da derin bir üzüntüyle 

                                                                                 
2  Cağfer Karadaş, “Selçuklular’ın Din Politikası”, İslâm, Sanat, Tarih, Edebiyât ve Mûsikîsi Dergisi 1/2 (2003), 

97. 
3  Faruk Sümer, Oğuzlar (İstanbul: Ana Yayınları, 1980), 104. 
4  Mehmet Aydın, “Türk Toplumunda Dinî Hoşgörünün Temelleri”, Necmettin Erbakan Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi 8/8  (Eylül1998), 11. 
5  Osman Turan, Türkiye Selçukluları Hakkında Resmi Vesikalar Metin Tercüme ve Araştırmalar  (Ankara: 

Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1998), 159-160. 
6  Urfalı Mateos, Vekayinâme ve Papaz Grigor’un Zeyli, trc. Hrant D. Andreasyan (Ankara: Türk Tarih Kurumu 

Yayınları, 1987), 171-172; Osman Turan, Türk Cihan Hakimiyeti Mefkûresi Tarihi (İstanbul: Turan Neşriyat 
İstanbul Matbaası, 1969), 2/460. 

7  Urfalı Mateos, Vekayinâme ve Papaz Grigor’un Zeyli, 178-179. 
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karşılanmasına sebep olmuştur.8 

Farklı dinî inançlara sahip toplulukları bir arada yaşatma konusunda başarılı bir siyaset 

izleyen Selçuklu Devleti, benzer bir yaklaşımı İslam mezhepleri hususunda da sürdürmüştür. 
Geniş coğrafyaya yayılan Selçuklu hâkimiyetinde, ibadet ve muamelat alanındaki görüş 

ayrılıklarından doğan çeşitli fıkhî mezheplerin varlığı dikkat çekmektedir. Hanefîlik, Şafiîlik, 

Malikîlik ve Hanbelîlik gibi mezheplere mensup Müslümanlar, devletin farklı bölgelerinde etkin 

bir şekilde yaşamlarını sürdürmüş; bu durum, Selçuklu siyasetinin mezhebî çoğulculuğu 

barındırma ve toplumsal düzeni bu çeşitlilik üzerinden tesis etme kapasitesini ortaya 

koymuştur.9 

Bununla birlikte Selçuklu hâkimiyetindeki coğrafyada en yaygın siyasî ve itikadî düşünce 

akımları arasında Eş‘arîlik, Mâtürîdîlik, Mu‘tezile, Şiîlik, Bâtınîlik ve Hanbelîlik öne çıkmıştır. 
Bu mezhepler, toplumsal hayatı olumsuz yönde etkilemedikleri ve sosyal barışı tehdit 

etmedikleri sürece devlet tarafından herhangi bir kısıtlamaya veya müdahaleye maruz 

bırakılmamıştır. Selçuklu Devleti’nde itikadî ve fıkhî mezhep çeşitliliğinin oldukça geniş bir 

yelpazeye yayılması, zaman zaman yöneticilerin işini zorlaştırmış ve aralarında görüş 
ayrılıklarının ortaya çıkmasına neden olmuşsa da, Selçuklu sultanları ve yöneticileri, Hıristiyan, 

Yahudi ve diğer din mensuplarına sağladıkları özgürlükçü ve hoşgörülü ortamı, Müslüman 

mezheplerin müntesiplerine de tanımışlardır. 

1.2. Selçuklular Döneminde Mezhep-Siyaset İlişkisi 

Büyük Selçuklu Devleti’nin kuruluş sürecini temsil eden Tuğrul Bey dönemi, mezhepler 
arası ilişkilerin şekillenmesi ve devletin bu konudaki politikalarının belirginleşmesi bakımından 

son derece önemli gelişmelere sahne olmuştur. Selçuklular dönemini ele alan kaynakların 

büyük çoğunluğunda Sultan Tuğrul Bey’in Ehl-i Sünnet anlayışını ve özellikle Hanefî-Mâtürîdî 

geleneğini desteklediği vurgulanmaktadır. Nitekim Azimî, Tuğrul Bey’i Ehl-i Sünnet mezhebine 

bağlı bir hükümdar olarak tanımlarken;10 İbn Asâkîr onu Hanefî mezhebine mensup bir sultan 

şeklinde zikretmiştir.11 Şâfiî fakihi ve biyografi yazarı Tâceddin es-Subkî de Tuğrul Bey’in Hanefî 
olduğunu ifade etmiştir.12 İbn Kesîr ise el-Bidâye ve’n-Nihâye adlı eserinde Tuğrul Bey’in 

Bağdat’a girişinden söz ederken, onu Ehl-i Sünnet’e sevgi besleyen ve onu koruyan bir 

hükümdar olarak övgüyle anmıştır.13 Bu döneme dair kaynakların neredeyse tamamı, Tuğrul 

Bey’in Hanefî-Mâtürîdîliğe sıkı bir bağlılık gösterdiğini belirtmekte; ancak birkaç istisna dışında 

onun diğer mezheplere yönelik olumsuz bir tavır sergilediğine veya onları baskı altına aldığına 

dair bir kayda rastlanmamaktadır. 

Tuğrul Bey döneminde Hanefî-Mâturîdî geleneğinin yanı sıra, Ehl-i Sünnet içinde etkili olan 
diğer bir mezhep ise Şâfiî-Eş‘arîlik olmuştur. Tuğrul Bey’in mezhebî politikası çerçevesinde, 

Hanefîler önemli idarî ve dinî makamlara getirilirken bazı Eş‘arîler ise bu görevlerden el 

çektirilmiştir. Örneğin, dönemin önemli ilim merkezlerinden biri olan Nişabur’da görev yapan 

Şâfiî âlim Ebû Osman es-Sabûnî (ö. 449/1057-1058), hatiplik görevinden alınmış; yerine, 

taassup derecesinde Hanefî olan Ali b. Hasan es-Sandalî (ö. 484/1091) getirilmiştir.14 H. 

447/1055 yılında, Bağdat kâdılkudâtlık makamına Hanefî mezhebine mensup Alî b. 
Muhammed ed-Dâmegânî (ö. 478/1085) getirilmiştir. Uzun süredir Şâfiî-Eş‘arîlerin 

kontrolünde bulunan bu makam, Şâfiî âlim İbn Mâkûlâ’nın vefatı üzerine Hanefîlerin idaresine 

geçmiştir. ed-Dâmegânî, Abbâsî Halifesi Kâim bi-Emrillâh’ın teklifi ve Hanefî mezhebine bağlı 

Selçuklu Sultanı Tuğrul Bey ile veziri Amîdülmülk Kündürî’nin onayıyla kâdılkudât olarak 

                                                                                 
8  Osman Cilacı, “Selçukluların İslam’a Davet Politikası ve Gayr-i Müslimlerle İlişkileri”, Diyanet İlmi Dergi 

36-4 (2000), 23; İbrahim Tellioğlu, Türk-Ermeni İlişkileri ve 1915 Olayları  (Trabzon: Türk Ocakları 
Yayınları, 2015), 17. 

9  Abdülkerim Özaydın, “Nizâmülmülk’ün Büyük Selçuklu İmparatorluğu’na Hizmetleri”, Selçuk Üniversitesi 
Selçuklu Araştırmaları Dergisi 8 (2018), 15; Seyfullah Kara, Büyük Selçuklular ve Mezhep Kavgaları 
(İstanbul: Endülüs Yayınları, 2018), 57-58. 

10  Azimî, Azimî Tarihi, trc. Ali Sevim (Ankara: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1988), 15. 
11  Ebu’l-Kasım Ali b. Hasan b. Hibetullah İbn Asâkîr, Tebyînu Kezibi’l-Müfteri, neş. M. Zahid el-Kevseri 

(Beyrut: 1979), 108. 
12  Sübkî, Tabakâtü’ş-Şafiyyeti’l-Kübrâ, nşr: Abdulfettah Muhammed el-Huluv-Mahmud Muhammed et-

Tanahî (Kahire: 1992), 3/389. 
13  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, 10/163-164. 
14  İbn Asâkîr, Tebyînu Kezibi’l-Müfteri, 108; Wilferd Madelung, “Mâturîdîliğin Yayılışı ve Türkler”, İmam 

Mâturîdî ve Mâturîdîlik, trc. Muzeffer Tan, Neşreden: Sönmez Kutlu (Ankara: Otto Yayınlar, 2003), 342. 
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görevlendirilmiştir. Daha önceleri Şâfiî-Eş‘arîlerin elinde bulunan bu makamın Hanefîlerin 
idaresine geçmesi, Hanefîler açısından son derece önemli bir başarı olarak kabul edilmektedir. 

ed-Dâmegânî, yaklaşık otuz yılı aşkın bir süre bu görevini sürdürerek, Hanefî-Mâturîdî 

geleneğinin siyasî ve idarî alandaki güçlenmesine katkıda bulunmuştur.15 

Selçuklular döneminde mezhepler arasındaki ilişkilerde Abbâsî halifeleri de zaman zaman 

önemli roller üstlenmişlerdir. Bazı dönemlerde Şâfiîlerden yana tavır alan Abbâsî halifeleri, ed-

Dâmegânî’nin Bağdat kâdılkudâtlık makamına atanmasında olduğu gibi, kimi zaman da 

Hanefîlerden yana tutum takınmışlardır. Tuğrul Bey’in, görevlendireceği kişilerin Hanefî-

Mâturîdî olmasına özel bir önem vermesi ve Hanefîleri destekleyen siyasî çizgisi, Abbâsî 
halifelerinin Şâfiî mezhebinden olan kimselere de görev vermekten çekinmemesiyle 

dengelenmiştir. Bu durumun ardında yatan neden tamamen dinî değil, siyasîdir; zira Şiî 

Büveyhîler döneminden itibaren siyasî imkânlarını büyük ölçüde kaybeden Abbâsî halifesi, 

sınırlı da olsa kendi çıkarları doğrultusunda atamalar yaparak yeniden siyasî üstünlüğü tesis 

etmeyi amaçlamaktaydı. Bu bağlamda, Tuğrul Bey’i tanıması için Abbâsî halifesi tarafından 
Selçuklu merkezine gönderilen Ebu’l-Hasan Ali b. Muhammed el-Mâverdî (ö. 450/1058), Şâfiî 

kimliği ile dikkat çekmekte olup, sadece iyi bir fakih olmakla kalmayıp, aynı zamanda siyaset, 

ahlak ve toplum alanlarındaki değerlendirmeleriyle de tanınan önemli bir ilim adamıdır.16 

1.3. Selçuklu Yöneticilerinin Mezhep-Siyaset Etkileşimindeki Rolü 

Selçuklu Devleti’nin ilk hükümdarı Tuğrul Bey’in Hanefî-Mâturîdî geleneğine bağlılığı, 

sadece şahsî dinî hayatı ve ibadetleriyle sınırlı kalmamıştır. Bu bağlılık, aynı zamanda söz 

konusu düşüncenin yaygınlaştırılması, güçlendirilmesi ve kurumsal bir nitelik kazanması için 

hayata geçirilen somut politikalar ve uygulamalarla da desteklenmiştir. Bu çerçevede Tuğrul 

Bey, cami ve medreseler inşa ettirerek Hanefî-Mâturîdî geleneğin ilim ve eğitim alanında 
güçlenmesine katkıda bulunmuş, kadı ve hatip atamalarında özellikle bu mezhebe mensup 

kimseleri tercih etmiştir. Tuğrul Bey, Rey şehrini fethettiğinde bir mescit yaptırmış ve burayı 

Hanefîlerin hizmetine tahsis etmiştir. Böylece Hanefî âlimler ve müntesipler söz konusu 

mekânda bir araya gelerek ibadetlerini icra etmiş, aynı zamanda dinî ilimlerin tedrisi ve aktarımı 

için önemli bir imkân elde etmişlerdir.17 Tuğrul Bey, Selçuklu hâkimiyetinde önemli bir merkez 

olan İsfahan’a Hanefî mezhebine mensup bir âlimi başkadı olarak tayin etmiş, bununla da 
yetinmeyerek şehirdeki camilerin idaresi ve denetimini de Hanefîlerin sorumluluğuna 

bırakmıştır.18 Bu uygulama, hem Hanefî-Mâturîdî düşüncenin bölgede kökleşmesini sağlamış 

hem de devletin resmî mezhep politikasıyla dinî kurumlar arasındaki uyumu güçlendirmiştir. 

Tuğrul Bey’in vefatının ardından tahta geçen Sultan Alparslan döneminde de Ehl-i Sünnet 

düşüncesini esas alan mezhep siyaseti kararlılıkla sürdürülmüştür. Sultan Alparslan özellikle 

Hanefî-Mâtürîdî anlayışı devletin resmî çizgisi olarak desteklemiş; eğitim, hukuk ve idare başta 

olmak üzere farklı alanlarda bu düşüncenin kökleşmesi ve yaygınlaşması için önemli adımlar 
atmıştır. Devlet teşkilatının önemli kademelerine yapılan atamalarda olduğu gibi, medreselerde 

görevlendirilen müderrisler ile kadılık ve elçilik gibi kritik görevlere tayinlerde de Hanefî-

Mâtürîdî gelenekten gelen kimselere öncelik tanınmıştır. Nizâmülmülk, Sultan’ın Hanefî 
mezhebine olan bağlılığını Siyasetnâme adlı eserinde şu sözlerle aktarmaktadır: “Sultan 

Alparslan, kendi mezhebi olan Hanefîliğe o denli şiddetli bir biçimde bağlıydı ki, ‘Şu vezirim 

Nizâmülmülk’ün mezhebi Şâfiî olmasaydı, çok daha güçlü ve heybetli olurdu’ demeyi alışkanlık 
haline getirmişti.” Ayrıca Alparslan’ın zaman zaman Şâfiî mezhebine yönelik eleştirel ve 

küçümseyici ifadeler kullandığını dile getiren Nizâmülmülk, bu mezhebî katılığın kendi konumu 

açısından tehdit oluşturabileceğini düşündüğünü ve bu nedenle canından endişe duyduğunu 

ifade etmiştir.19 

Sultan Alparslan’ın mezhep politikalarındaki kararlı tutumu, Nizâmülmülk tarafından açık 

bir şekilde dile getirilmiştir. Nizâmülmülk, Selçuklu idaresinde görevlendirmeler yapılırken 

                                                                                 
15  Ebü’l-Ferec Cemâlüddîn Abdurrahmân b. Alî b. Muhammed el-Bağdâdî İbnü’l-Cevzî,  el-Muntazam fî-

Tarihi’l-Müluk ve’l-Ümem, thk. Muhammed Abdülkadir Atâ, Mustafa Abdülkadir Atâ (Beyrut: Dârü’l-
Kütübi’l-İlmiyye, 1992), 15/246; Kıvâmüddîn Ebû İbrâhîm el-Feth b. Alî b. Muhammed el-Bündârî,  

Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, trc. Kıvameddin Burslan  (İstanbul: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 
1943), 8. 

16  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târih, 10/43. 
17  Madelung, “Maturidiliğin Yayılışı ve Türkler”, 322. 
18  Madelung, “Maturidiliğin Yayılışı ve Türkler”, 323. 
19  Nizâmülmülk, Siyâsetnâme (Ankara: Türkiye İş Bankası Yayınları, 1941), 135. 
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adayların mezhebi ve coğrafi aidiyetlerinin titizlikle incelendiğini belirtmiştir. Buna göre Hanefî 
veya Şafiî mezhebine mensup olanlar ile Horasan ve Sünnî Mâverâünnehir bölgesinden gelenler 

tercih edilmiş; buna karşılık Kum, Kâşân, Sâve, Âve veya Rey gibi Şiî nüfusun yoğun olduğu 

şehirlerden gelenler ise, büyük servetler harcasalar dahi, devlet görevlerine kesinlikle kabul 

edilmemişlerdir. Nizâmülmülk ayrıca, Sultan Tuğrul Bey ve Sultan Alparslan’ın, herhangi bir 

Türk beyinin bid‘at ehli olarak gördükleri kimseleri görevlendirdiğini işittiklerinde buna şiddetle 

karşı çıktıklarını kaydetmiştir. Onun ifadesine göre bu tutarlı mezhep siyaseti sayesinde 

Selçuklu yönetimi, refah ve düzen içerisinde, ciddi iç karışıklıklar yaşamadan devam etmiştir.20 

Sultan Alparslan döneminde Hanefî ve Şafiî mezheplerinin dışında kalan diğer mezheplere 
mensup kimselere devlet kurumlarında herhangi bir görev verilmemiş, hatta bu kişilerin 

sultanın huzuruna çıkmalarına dahi izin tanınmamıştır. Devlet görevlilerine yardımcı olan 

personelden, tasarruf yetkisine sahip idarecilere; devletin önde gelenlerinden zanaatkârlara 

kadar geniş bir kesimin mensubiyeti Hanefîlik ve Şafiîlik mezhepleri çerçevesinde 

belirlenmiştir.21 

Sultan Alparslan’ın ardından Büyük Selçuklu tahtına geçen Sultan Melikşah’ın da Hanefî 

mezhebine bağlılığı tarihî kaynaklarda açıkça belirtilmektedir. Melikşah, selefleri gibi devletin 
mezhep politikası çerçevesinde Hanefîliği desteklemiş ve bu anlayışın idarî, hukukî ve ilmî 

alanlarda güçlenmesine katkı sağlamıştır. Sultan Melikşah, ilk defa Bağdat’a girdiğinde 

doğrudan Ebû Hanîfe ile Mârûf-i Kerhî’nin kabirlerini ziyaret ederek Hanefî geleneğe duyduğu 

saygıyı açıkça ortaya koymuştur.22 Yine Bağdat’ta bulunduğu süre zarfında bayram 

namazlarında Şafiî mezhebine göre okunan tekbirler yerine Hanefî uygulamayı esas almış ve 

bayram namazını Hanefî mezhebinin usulüne göre kıldırmıştır.23 

Alparslan döneminde olduğu gibi, Melikşah devrinde de Vezir Nizâmülmülk’ün mezhep 
siyaseti üzerindeki etkisinin güçlü bir biçimde devam ettiği görülmektedir. Vezir 

Nizâmülmülk’ün taassup derecesinde Eş‘arîliğe bağlı olması Selçuklu Devleti’nde Eş‘arîliğin 

kısa sürede güç kazanarak yaygınlaşmasında belirleyici bir rol oynamıştır. Nizâmülmülk’ün 

öncülüğünde kurulan Nizâmiye Medreseleri, İslam dünyasında önemli bir etki meydana 

getirmiş ve mezhebin farklı bölgelere yayılmasını sağlamıştır. Asıl kuruluş amacı Sünnî İslâm 

düşüncesini güçlendirmek ve Bâtınîlerle mücadeleyi daha etkili bir şekilde sürdürmek olan 
Nizâmiye Medreseleri, zamanla dinî ilimlerin yanında diğer ilim dallarında da büyük 

ilerlemelerin sağlanmasına sebep olmuştur. Bu medreseler, dönemin en önemli eğitim 

kurumları haline gelmiş, birçok âlimin yetişmesini sağlamıştır. Açılan medreselerin tamamında 

Eş‘arî âlimlerin görevlendirilmesi, diğer mezheplere göre Eş‘arîliğe büyük bir avantaj sağlamış 

ve Eş‘arîliğin güç kazanmasına neden olmuştur. Bu durum, Eş‘arî düşüncesinin geniş kitlelerce 

benimsenmesini ve İslam dünyasında yaygınlık kazanmasını sağlamıştır.24 

Goldziher’in Nizâmiye Medreseleri ve Eş‘arîler üzerine yapmış olduğu tespitlere göre Eş‘arîlik 
başlangıçta Ehl-i Sünnet içinde yeterince kabul görmemiş, özellikle kelâm yönteminin 

kullanılması sebebiyle gelenekçi çevrelerin direnciyle karşılaşmıştır. Ancak XI. yüzyılın 

ortalarında Selçuklu veziri Nizâmülmülk’ün Nîşâbur ve Bağdat’ta kurduğu Nizâmiye 

Medreseleri aracılığıyla Eş‘arî kelâmı kurumsal bir zemine kavuşmuş, resmî eğitim müfredatına 

dâhil edilerek Sünnî sistem içerisinde meşruiyet kazanmıştır. Bu süreçte fıkıh ve kelâm başta 

olmak üzere çeşitli ilim dallarında Eş‘arî âlimlerin görevlendirilmesi, Eş‘arîliğin hem Mu‘tezile’ye 
hem de gelenekçi anlayışlara karşı yürüttüğü fikrî mücadelede üstünlük sağlamasına imkân 

tanımıştır. Goldziher, bu gelişmelerin yalnızca eğitim tarihi açısından değil, aynı zamanda İslâm 

düşünce ve mezhepler tarihi bakımından da belirleyici bir dönüm noktası teşkil ettiğini 

vurgulamaktadır.25 

Sultan Melikşah’ın vefatıyla birlikte ortaya çıkan saltanat mücadeleleri, Selçuklu Devleti’nde 

uzun süre devam edecek siyasî ve sosyal çalkantılara yol açmıştır. Melikşah’ın oğulları arasında 

yaşanan taht kavgaları sonucunda yaklaşık on iki yıl süren yönetim zafiyeti sırasında, devletin 

                                                                                 
20  Nizâmülmülk, Siyâsetnâme, 232. 
21  Nizâmülmülk, Siyâsetnâme, 231. 
22  Ahmed b. Mahmud, Selçukname, haz. Erdoğan Merçil (İstanbul: Tercüman Yayınları, 1977), 1/154. 
23  Ahmed b. Mahmud, Selçukname, 1/22. 
24  Bernard Lewis, The Arabs in History (Oxford: Oxford University Press, 1993), 163. 
25  Ignaz Goldziher, Le dogme et la loi de l'Islam, Çeviren: Felix Arin (Paris: Lıbraırıe Paul Geuthner, 1920), 98-
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daha önce kazandığı birçok kazanım kaybedilmiştir. Bu süreç, Selçuklu Devleti’nin eski gücünü 
yitirmesine ve farklı alanlarda gerilemesine sebep olmuştur.26 Buna karşın, Melikşah’ın 

ardından tahta geçen tüm sultanlar Hanefî-Mâtürîdî anlayışını benimsemiş ve bu düşüncenin 

gelişip yaygınlaşması için her fırsatta destek vermişlerdir. Sultan Muhammed Tapar, Hanefî 

mezhebine olan bağlılığı ile dikkat çekmektedir. Nizâmülmülk tarafından İsfahan ve Hemedan 

şehirlerinde Şafiî-Eş‘arîler için vakfedilen camiler, Sultan Muhammed Tapar döneminde Şafiî-

Eş‘arîlerden alınarak Hanefîler için tahsis edilmiştir. Ayrıca Sultan, Bağdad amîdi27 Emir 
Muhammed el-Cûzekânî’yi Selçukluların tuğra mansıbına atamıştır. Bundârî’den nakledilen 

bilgilere göre, Muhammed el-Cûzekânî’nin bu kritik göreve getirilmesinin temel nedeni, Hanefî 

mezhebine mensup olması ve Horasan’da doğmuş olmasıdır.28 

Sultan Muhammed Tapar’ın ardından devletin idaresini ele alan Sultan Sencer de Hanefî 

mezhebine sıkı bir bağlılık göstermiş ve Hanefîliğin yaygınlaşması için çaba sarf etmiştir.29 

Râḥatü’s-Ṣudûr’da Sultan Sencer’in Hanefî mezhebine bağlılığına dair şu ifadeler dikkat 

çekicidir: “Sultan Sencer, Horasan, Mâverâünnehir ve Gazne bölgelerinde Sadr-ı Cihânlar ile 

Hoca İmam Burhânî’ye büyük lütuf ve ihsanlarda bulunmuştur. Bütün dünyada herhangi bir 

idarî mansıbın Ebû Ḥanîfe’nin talebeleri dışında bir kimsenin eline geçmesi durumunda, bu 

görev kılıç zoruyla alınarak İmâm-ı Âzam’ın takipçilerine verilmiştir.”30 

2. Mezhep-Siyaset İlişkilerinde Amîdülmülk Kündürî’nin Etkisi 

Büyük Selçuklu Devleti'nde sultandan sonra gelen en yetkili yönetim mercii olarak vezirlik 
makamı ön plana çıkmaktadır. Bu yüzden dönemin önde gelen vezirlerinin mezhebî eğilimleri, 

devletin mezhep politikalarının şekillenmesinde belirleyici bir rol oynamıştır.31 Zira Selçuklu 

sultanları, devlet yönetiminde eğitim, din ve sosyal alanlara dair işlerin yürütülmesini büyük 

ölçüde vezirlik makamına bırakmış; bu sahalara doğrudan müdahil olmaktan ziyade, askerî ve 

siyasî kararlar üzerinde yoğunlaşmayı tercih etmişlerdir. Bu durum, Selçuklu vezirlerinin idarî 

ve malî alanlarda kapsamlı yetkilerle donatılmasına imkân tanımıştır.32 Ayrıca Selçuklu devri 
vezirleri, kültür ve sanat hayatı ile de yakından ilgilenmişler ve bu devrin parlak bir medeniyet 

haline gelmesine büyük oranda katkıda bulunmuşlardır.33  

Hal böyle olunca, Büyük Selçuklu Devleti’nde vezirlerin yalnızca siyasî ve idarî görevleri değil, 

aynı zamanda dinî düşünceleri ve mezhebî yönelimleri de önem kazanmış; bu durum toplumun 

dinî hayatına, eğitim kurumlarına ve mezhebî-politik dengelere doğrudan etki etmiştir. Bu 

bağlamda devletin ilk vezirlerinden biri olan Amîdülmülk Kündürî, sahip olduğu siyasî ve idarî 

tecrübesiyle Abbâsî hilâfetiyle geliştirilen ilişkilerde aktif görev almış, Tuğrul Bey’in İslam 
dünyasında siyasî meşruiyet kazanmasına aracılık etmiş ve Selçukluların “Sünnî dünyanın 

koruyucusu” kimliğini inşa sürecine önemli katkılar sağlamıştır. 

2.1. Amîdülmülk Kündürî’nin Hayatı ve Siyasî Kariyeri 

                                                                                 
26  Ali Sevim-Erdoğan Merçil, Selçuklu Devletleri Tarihi Siyaset, Teşkilât ve Kültür (Ankara: Türk Tarih Kurumu 

Basımevi, 1995), 137-140; Mehmet Altay Köymen, Selçuklular Devri Türk Tarihi (Ankara: Türk Tarih 

Kurumu Yayınları, 1993), 79. 
27  Amîd, Büyük Selçuklu Devleti’nde özellikle Tuğrul Bey döneminden itibaren önemli bir idarî görev üstlenen 

yüksek düzeyli devlet memurudur. Eyaletlerin başında bir çeşit vali gibi görev yapan amîd, sivil idarenin 
en yetkili yöneticisi kabul edilmiştir. Bkz. Erdoğan Merçil, “Amîd”, Türkiye Diyanet 
Vakfı  İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları,  1991), 3/55. 

28  Bundârî, Zübdetü’n-Nusra ve nuhbetü’l-’usra, 102. 
29  Alaaddin Ata Melik Cüveynî, Tarih-i Cihangüşâ, trc. Mürsel Öztürk (Ankara: Kültür Bakanlığı Yayınları, 

1999), 534. 
30  Muhammed b. Ali b. Süleyman er-Râvendî, Râhat-üs-Sudür ve Âyet-üs-Sürûr, trc. Ahmed Ateş (Ankara: 

Türk Tarih Kurumu, 1960), 18. 
31  Andrew Charles Spencer Peacock, The Great Seljuk Empire (Edinburgh: Edinburgh University Press, 2015),  

189. 
32  İbn al-Adîm, Bugyetü’t-taleb fî tarihi Haleb adlı eserinde, Vezir Nizâmülmülk’ün medrese, cami ve ribât inşa 

ettirerek vakıf sistemini sağlam bir temele oturttuğunu ifade etmektedir. Ayrıca Nizâmülmülk’ün bu 
faaliyetlerinin, Sultan Melikşah’ın hükümdarlığı süresince kesintisiz biçimde devam ettiğini vurgulamakta; 
bu bağlamda “Her ne kadar ülke resmen ve ismen Sultan Melikşah’a ait olsa da, fiilen Nizâmülmülk’ün 
yönetimi altındaydı” şeklindeki değerlendirmesiyle, vezirin Selçuklu idaresindeki belirleyici rolünü açıkça 

ortaya koymaktadır. Bkz. Kemâlüddîn İbnü’l-Adîm, Bugyetü’t-taleb fî tarihi Haleb-Selçuklularla İlgili Hal 
Tercümeleri,  trc. Ali Sevim (Ankara: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1976), 71. 

33  Mustafa Demirci, “Selçuklu Veziri Amîdülmülk Kündürî ve Selçuklu Dinî Siyasetindeki Yeri”, Selçuk 
Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Dergisi 46 (Ağustos 2019), 224. 
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Amîdülmülk Kündürî, h. 415/1024 yılında, günümüzde İran sınırları içerisinde yer alan 
Nîşâbur şehrine bağlı Turaysîs bölgesindeki Kündür köyünde dünyaya gelmiştir. Tarihî 

kaynaklarda kendisinden zaman zaman Muhammed b. Mansûr adıyla da bahsedilmektedir.34 

Ailesi, Şeybânîler’in Benî Cerrâh koluna mensup olup Herat’a yerleşmiştir. Babası ise, doğduğu 

köyün idaresi ve vergi toplama işlerinden sorumlu olarak dihkanlık görevini üstlenmiştir.35 Bu 

ailevi ve sosyal çevre, Kündürî’nin erken yaşta eğitim ve yönetim alanında beceriler edinmesine 

olanak sağlamıştır. 

 Eğitim hayatını Nîşâbur’da tamamlayan Amîdülmülk Kündürî, dönemin önde gelen 

âlimlerinden Muvaffak Hibetullah b. Muhammed’in derslerine katılmış; bu süreçte şair Bâharzî 
ile birlikte eğitim görmüştür. Kündürî, özellikle fıkıh ilminde aldığı derslerle bu alanda kendini 

geliştirmiş, bununla birlikte Arapça ve Farsça dillerinde ileri düzeyde eğitim almıştır. 

 Sultan Tuğrul Bey ile Amîdülmülk Kündürî’nin ilk karşılaşması h. 429/1038 yılında Tuğrul 

Bey’in Nîşâbur’u fethetmesinin ardından gerçekleşmiştir. Tuğrul Bey, şehre girdiğinde Arapça 

ve Farsça bilen bir kâtibe ihtiyaç duymuş, bu esnada Ebû Sehl’in babası Muvaffak kendisine 

Amîdülmülk Kündürî’yi tavsiye etmiştir. Tuğrul Bey, onu hizmetine kabul etmekle yalnızca dil 

ve yazı becerilerine sahip bir kâtibi değil, aynı zamanda bilgi ve tecrübe bakımından donanımlı, 
kabiliyetli bir devlet adamı adayını da kazanmıştır. Böylece Amîdülmülk Kündürî, Selçuklu 

sarayında devlet hizmetine adım atma fırsatını elde etmiş ve ilerleyen yıllarda idarî 

mekanizmanın şekillenmesinde etkin bir rol üstlenecek konuma yükselmiştir.36 

Amîdülmülk Kündürî, saraydaki ilk görevlerinde kapıcı ve hâciblerin teftişi işlerinden 

sorumlu tutulmuş, ancak bu görevler onun ilgisini çekmemiştir. Bunun üzerine kısa bir süre 

sonra Hârizm bölgesinin idaresiyle görevlendirilmiştir. Amîdülmülk Kündürî, 1055 yılında, 

Sultan Tuğrul Bey’in Bağdat’a gelişinden kısa bir süre önce, Tuğrul Bey’in üçüncü veziri olan 
Ebû Ahmed ed-Dihistânî’nin ardından vezirlik makamına tayin edilmiştir. Vezirlik görevini 

üstlenmesiyle birlikte devlet kademelerinde nüfuzu ve itibarı giderek artan Kündürî’ye, dönemin 

Abbâsî halifesi tarafından “Seyyidu’l-Vüzerâ” unvanı tevcih edilmiştir.37 Bu unvan, onun 

yalnızca Selçuklu yönetiminde değil, aynı zamanda Abbâsî hilafeti nezdinde de yüksek bir 

mevkîye ulaştığını göstermektedir. 

Amîdülmülk Kündürî, Hârizm’de bulunduğu dönemde Sultan Tuğrul Bey tarafından 

kendisiyle evlenmesi istenen bir hanımı, sultanın emrine muhalefet ederek kendi nikâhına 

almıştır. Bu durum, Tuğrul Bey’in otoritesine açık bir meydan okuma olarak değerlendirilmiş 
ve Kündürî’nin sultana karşı isyan ettiği şeklinde yorumlanmıştır. Bunun üzerine gözaltına 

alınan Amîdülmülk, cezalandırılarak hadım edilmiştir.38 Ancak Amîdülmülk Kündürî ile Sultan 

Tuğrul Bey arasında yaşanan bu olaya rağmen, Tuğrul Bey, onun ehliyet ve liyakatini dikkate 

alarak görevine devam etmesine müsaade etmiştir. 

Kündürî’nin siyasî kariyeri oldukça inişli çıkışlı bir seyir izlemiştir. Hemedan’da İbrâhim 

Yınal tarafından kuşatılan Sultan Tuğrul Bey’e yardım göndermeyen Kündürî, sultanın mağlup 

olduğuna dair yayılan haberler üzerine, üvey oğlu Enûşirvân’ı Selçuklu tahtına çıkarmaya 
teşebbüs etmiştir. Ancak bu girişim Tuğrul Bey’in eşi Altuncan Hatun’un sert tepkisiyle 

karşılaşmıştır.  Altuncan Hatun’un, oğlunu ve Kündürî’yi tutuklatmak üzere harekete geçmesi 

üzerine Amîdülmülk Kündürî, can güvenliğini sağlamak amacıyla Ahvaz’a çekilmiş ve burada 

Hezâresb b. Bengîr’in himayesine sığınmıştır. Bu sırada yakalanan oğlu Enûşirvân ise zincire 

vurularak hapsedilmiştir.39 Bir süre sonra affedilen Kündürî, yeniden Sultan Tuğrul Bey’in 

hizmetine kabul edilmiş ve bu kez Kutalmış’ın isyanını bastırmakla görevlendirilmiştir.40  

Sultan Tuğrul Bey, Abbâsî halifesinin kızı Seyyide Hatun’u kendisine eş olarak istemek üzere 

Amîdülmülk Kündürî’yi vekil tayin etmiştir. Ancak halife başlangıçta bu evlilik teklifine sıcak 

                                                                                 
34  Abdülkerim Özaydın,  “Kündürî”, Türkiye Diyanet Vakfı  İslâm Ansiklopedisi (Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı 

Yayınları,  2002), 26/554. 
35  Sadreddîn el-Hüseynî, Ahbâru’d-Devletü’s-Selcukiyye, trc. Necati Lügal (Ankara: Türk Tarih Kurumu 

Basımevi, 1999), 16 
36  Bündârî, Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, 29. 

37  Mehmet Altay Köymen, Alp Arslan ve Zamanı II (Ankara: Ankara Üniversitesi Dil ve Tarih-Coğrafya 
Fakültesi Yayınları, 1983), 107. 

38  Bündârî, Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, 28. 
39  Ali Sevim, Erdoğan Merçil, Selçuklu Devletleri Tarihi, 44. 
40  Özaydın,  “Kündürî”, 26/554. 
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bakmamıştır. Bunun üzerine Kündürî, halifenin vekillerini tutuklatmış ve saray mensuplarının 
maaş ve geçim ödeneklerinin önemli bir kısmını kestirmiştir. Bu baskılar sonucunda zor 

durumda kalan halife, nihayet kızının Tuğrul Bey ile evlenmesi yönündeki teklifi kabul etmek 

zorunda kalmıştır.41 

Sultan Tuğrul Bey, çocuğu olmadığı için yeğeni Ebû’l-Kasım Süleyman’ı veliaht ilan ederek 

ölümünden sonra tahta çıkmasını vasiyet etmiştir. Tuğrul Bey’in vefatının ardından vezir 

Amîdülmülk Kündürî, Süleyman’ı tahta çıkarmak amacıyla orduyu kendi tarafına çekmiş ve 

onu Rey’de sultan ilan ederek adına hutbe okutmuştur. Ancak bu durumu kabul etmeyerek 

bütün rakiplerini ortadan kaldıran Alparslan, 1064 yılında Rey’de görkemli bir törenle Selçuklu 
tahtına çıkmış, adına hutbe okutmuş ve para bastırmıştır. Abbâsî halifesi de onun sultanlığını 

tanıyarak çeşitli unvanlar ve kıymetli hediyeler göndermiştir.42 

Sultan Alparslan, taht meselesi dolayısıyla kırgınlık duyduğu Tuğrul Bey’in veziri 

Amîdülmülk Kündürî’yi başlangıçta görevinde bırakmıştır. Ancak dönemin nüfuzlu devlet 

adamı Nizâmülmülk, iktidar alanını paylaşmak istemediğinden Sultan Alparslan’ı Kündürî’ye 

karşı kışkırtmıştır.43 Nizâmülmülk’ün etkisi ve Kündürî’nin önceki dönemde Süleyman’ı sultan 

ilan etmesi nedeniyle duyduğu güvensizlik, sultanın Kündürî’yi ortadan kaldırma kararı 
almasına yol açmıştır. Bu gelişmeler sonucunda Sultan Alparslan, Amîdülmülk Kündürî’yi 

tutuklatarak mallarına el koymuş ve Merverrûz’a gönderip hapse attırmıştır. Kündürî, yaklaşık 

bir yıl süren tutukluluğun ardından, sultanın emriyle iki gulâm tarafından 16 Zilhicce 456 (29 

Kasım 1064) tarihinde idam edilmiştir.44 Cenazesi doğduğu köy olan Kündür’e götürülmüş ve 

burada defnedilmiştir.45 

2.2. Amîdülmülk Kündürî’nin Mezhebî Temayülü 

Selçuklular döneminde Eş‘arîlere yönelik uygulanan baskı ve yıldırma politikalarının 

şekillenmesinde en belirleyici etken, büyük ölçüde Vezir Kündürî’nin mezhebî taassubu olarak 

öne çıkmaktadır. Ancak bu politikaların yalnızca onun şahsî eğilimleriyle açıklanması yeterli 
değildir. Zira bu politikalar uzun süre devam etmiş, Selçuklu hâkimiyetindeki pek çok şehirde 

etkili olmuş ve Müslüman toplum içerisinde ciddi huzursuzluklara yol açmıştır. 

Kündürî’nin mezhebî aidiyeti konusunda kaynaklar arasında tam bir görüş birliği 

bulunmamaktadır. Nitekim Bündârî, onun Hanefî mezhebine ve mezheptaşlarına sıkı bir 

bağlılık gösterdiğini, buna karşın Şâfiîlere karşı aşırı bir düşmanlık beslediğini ifade 

etmektedir.46 

Sübkî, Vezir Kündürî’nin Hanefîliğe olan bağlılığını bir kalkan gibi kullanarak aslında 

Mu‘tezile mezhebini desteklediğini ileri sürmektedir. Ona göre Kündürî, zahiren Hanefî 

kimliğiyle öne çıkmış olsa da, fiilen yürüttüğü siyasî ve dinî uygulamalarla Mu‘tezile 

düşüncesinin korunmasına ve güçlenmesine hizmet etmiştir.47 

İbnü’l-Esîr, eserlerinde Vezir Kündürî’nin özellikle Şâfiîlere karşı sergilediği düşmanca 
tavırlardan söz etmiş, onun bu mezhep mensuplarına yönelik baskıcı tutumunu dönemin 

dikkat çekici hususiyetlerinden biri olarak zikretmiştir.48 

Şerefeddin Yaltkaya, Amîdülmülk Kündürî’nin Mu‘tezile mezhebine mensup olduğunu, 

fiillerin yaratılmışlığına inandığını, bununla birlikte diğer mezheplerin yanlış ve sakıncalı kabul 

edilen bazı inançlarını da benimsediğini belirtmektedir.49 

Kafesoğlu’na göre, Selçuklu döneminde Şâfiî-Eş‘arî çevrelere karşı yürütülen lanetleme 

politikasının uygulanmasında asıl sorumluluk Vezir Amîdülmülk Kündürî’ye aittir; zira onun 

siyasî ve mezhebî tutumu, bu uygulamanın sistematik bir nitelik kazanmasına zemin 

                                                                                 
41  Reşîdü’d-dîn Fazlullah, Cami’ü’t-Tevârih, trc. Erkan Göksu-H. Hüseyin Güneş (İstanbul: Selenge Yayınları, 

2010), 105-106. 
42  Ali Sevim, Erdoğan Merçil, Selçuklu Devletleri Tarihi, 48-49. 
43  Reşîdü’d-dîn Fazlullah, Cami’ü’t-Tevârih, 78. 
44  Hüseynî, Ahbâru’d-Devletü’s-Selcukiyye, 18. 
45  Bündârî, Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, 28. 

46  Bündârî, Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, 29. 
47  Sübkî, Tabakâtü’ş-Şafiyyeti’l-Kübrâ, 3/391. 
48  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 10/33. 
49  Mehmet Şerafettin Yaltkaya, “Selçukîler Devrinde Mezahib”, Türkiyat Mecmuası 1 (1925), 102. 
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hazırlamıştır.50 

Kündûrî’nin mezhebî eğilimlerine dair kaynaklarda aktarılan farklı rivayetler dikkate 

alındığında, onun özellikle Hanefî mezhebinin güçlü bir savunucusu olduğu, bununla birlikte 
Mu‘tezilî düşünceyi de benimsediği ve bu doğrultuda siyasî tercihlerde bulunduğu 

söylenebilir.51 

Aslında bu hadise, görünürde dinî bir tartışma niteliği taşımakla birlikte, temelinde dinî veya 

mezhebî saiklerden ziyade siyasî bir amaç ve güç mücadelesi barındırmaktadır.52 Vezir 

Kündürî’nin devlet içindeki konumunu ve yetkilerini koruma isteği ve buna bağlı siyasî 

ihtirasları onu böylesi bir uygulamaya başvurmaya sevk eden temel etkenler olmuştur. 

Eş‘arîlerin lanetlenmesi ve baskılara maruz kalmasının bir diğer nedeni, Eş‘arîliğin hem halk 

arasında hem de devlet bürokrasisi içinde giderek artan etkisi ve nüfuzu olmuştur. Bu etki, 
özellikle Tuğrul Bey döneminde daha görünür bir hâl almıştır. Vezir Amîdülmülk Kündürî ve 

çevresindeki destekçileri, Eş‘arîlerin bu yükselişini kendi siyasal konumları açısından bir tehdit 

olarak görmüş ve Tuğrul Bey’i ikna ederek Eş‘arîlere karşı Mihne sürecini başlatmış 

olmalıdırlar. Diğer yandan, İmam Eş‘arî’nin geçmişte Mu‘tezile geleneği içinden gelmesine 

rağmen, daha sonra bu düşünce sisteminden ayrılarak Mu‘tezile’yi sert bir biçimde eleştirmesi, 
mezhepler arası ilişkilerde önemli bir kırılma noktası oluşturmuştur. Bu eleştiriler, Mu‘tezilî 

çevrelerin tepkisini artırmış ve Eş‘arîliğe karşı olumsuz bir tavır gelişmesine yol açmıştır. 

Nitekim Tuğrul Bey döneminde Eş‘arîlere yönelik yürütülen Mihne süreci, bu mezhebî ve siyasî 

gerilimin kurumsal ve uygulamalı bir tezahürü olarak değerlendirilmelidir.53 

2.3. Amîdülmülk Kündürî’nin Selçuklu Mezhep Siyasetindeki Rolü 

Tuğrul Bey dönemindeki en önemli gelişmelerden biri, Vezir Amîdülmülk Kündürî’nin etkisi 

ve teşvikiyle Eş‘arîler aleyhine camilerdeki minberlerden lânet okunmasının başlatılmasıdır. 

Tuğrul Bey sonrasında da etkilerini sürdürecek olan bu uygulamanın ortaya çıkışında, 

Amîdülmülk Kündürî’nin mezhep taassubu ve kişisel eğilimlerinin belirleyici bir rol oynadığı 
anlaşılmaktadır. Kündürî’nin Eş‘arîlere yönelik böyle bir uygulamayı hayata geçirmesi, Selçuklu 

iktidarının mezhep politikalarında bireysel eğilimlerin ve şahsî yaklaşımların ne derece 

belirleyici olabileceğini göstermesi açısından dikkat çekici bir örnek teşkil etmektedir. 

Görevde bulunduğu süre boyunca devletin siyasî ve idarî yapısına önemli katkılarda 

bulunan Amîdülmülk Kündürî, genel anlamda başarılı bir vezirlik dönemi geçirmiştir. Özellikle 

Tuğrul Bey döneminde, Selçuklu Devleti ile Abbâsî Hilâfeti arasındaki ilişkilerin karşılıklı iş 

birliği ve ittifak temeline dayalı bir seyir izlemesinde, Kündürî’nin yürüttüğü diplomatik 

faaliyetler ve izlediği siyasî stratejiler belirleyici bir rol oynamıştır. Kündürî’nin yürüttüğü 
politikalar, bir yandan Selçuklu yönetiminin Abbâsî hilafeti nezdinde siyasî meşruiyet 

kazanmasına, diğer yandan da hilafetin Selçuklu himayesi altında kaybettiği itibarı kısmen 

yeniden tesis etmesine zemin hazırlamıştır. Tuğrul Bey’in 1055 yılında gerçekleştirdiği ilk 

Bağdat seferine refakat eden Amîdülmülk Kündürî, bu süreçte yalnızca siyasî ve diplomatik bir 

danışman olarak değil, aynı zamanda Selçuklu- Abbâsî ilişkilerinin güçlenmesinde etkili bir 

aracı ve yönlendirici bir figür olarak öne çıkmıştır.54 

Amîdülmülk Kündürî, Selçuklu-Abbâsî ilişkilerinde üstlendiği diplomatik görevler ve 
yürüttüğü başarılı vezirlik faaliyetleri sayesinde Sultan Tuğrul Bey’in güvenini tam anlamıyla 

kazanmış; böylece onun hem siyasî hem de dinî kararlarında etkili bir konuma ulaşmıştır. Bu 

etkinin en belirgin şekilde yansıdığı alan ise, Tuğrul Bey’in mezhepler arası ilişkilere yönelik 

tutumunda görülmektedir. Nitekim Kündürî’nin yönlendirmeleri sonucunda Tuğrul Bey, Ehl-i 

Sünnet’in önemli bir kolunu oluşturan Eş‘arîlere karşı olumsuz bir politika benimsemiş ve bir 

süre boyunca hutbelerde ve minberlerde Eş‘arîler aleyhine lânet okunmasını emretmiştir. 
Dönemin mezhep siyasetinde önemli bir dönüm noktası teşkil eden bu uygulama, Kündürî’nin 

                                                                                 
50  İbrahim Kafesoğlu, “Nizâmülmülk”, Milli Eğitim Bakanlığı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: Milli Eğitim 

Basımevi, 1964), 9/331-332. 
51  Ahmet Ocak, Selçukluların Dini Siyaseti ve İslâm Âlemi  (İstanbul: TATAV Yayınları, 2002), 55; Süleyman 

Uludağ, “Kuşeyrî”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi  (Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 
2002), 26/473-474. 

52  Osman Turan, Selçuklular Tarihi ve Türk-İslâm Medeniyeti (İkinci Basım. İstanbul: Turan Neşriyat Yurdu, 
1969), 241. 

53  Abdullah Ömer Yavuz, “Büyük Selçuklu Devleti’nin Kuruluş Devrinde Mezhep Politikaları”, Bilimname: 
Düşünce Platformu 34-2 (2017), 522. 

54  Râvendî, Râhat-üs-Sudür ve Âyet-üs-Sürûr, 109. 
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şahsî mezhebî taassubunun devlet politikalarına doğrudan yansıyabildiğini açık biçimde ortaya 

koymaktadır.55 

Vezir Amîdülmülk Kündürî’nin devlet içindeki yetkilerini ve sahip olduğu konumunu 
muhafaza etme arzusu, onun siyasî ihtirasları ve iktidar mücadelesiyle birleşerek Eş‘arîler 

aleyhine giriştiği uygulamalarda belirleyici bir etken olmuştur. Nitekim bu dönemde, Nîşâbur’da 

Şâfiî-Eş‘arî çevrenin önde gelen ismi olan Cemâlü’l-İslâm Kadı Ebû Ömer’in h. 440/1048 yılında 

vefat etmesinin ardından, yerine yine Eş‘arî mezhebine mensup oğlu Ebû Sehl Muhammed b. 

el-Muvaffak’ın getirilmesi dikkat çekmiştir. Ebû Sehl’in bu göreve tayin edilmesinde ise, 

dönemin saygın sûfî ve âlimlerinden Kuşeyrî’nin tavsiyesinin etkili olduğu anlaşılmaktadır. İlmi, 
cömertliği ve ahlaki erdemleriyle halkın takdirini kazanan Ebû Sehl, hil‘atle birlikte babasının 

sahip olduğu unvanı da devralmıştır. Onun bu olumlu nitelikleri ve artan itibarı, Vezir 

Amîdülmülk Kündürî tarafından potansiyel bir siyasî rakip olarak algılanmasına yol açmış 

görünmektedir. Kündürî, ilerleyen dönemde Ebû Sehl’in vezirlik makamına getirilebileceği 

ihtimalinden endişe duymuş olmalı ki, onu etkisiz hâle getirmeyi amaçlamış; bu doğrultuda da 
diğer Eş‘arîlerle birlikte Ebû Sehl’i de Sultan Tuğrul Bey’in gözünden düşürmek için harekete 

geçmiştir. Bu çerçevede, Râfizîlerle birlikte Eş‘arîlerin de minberlerden lânetlenmesi 

uygulamasını başlatarak hem mezhebî hem de siyasî bir tasfiye sürecini fiilen hayata 

geçirmiştir.56 

2.4. Şâfiî-Eş‘arîlere Yönelik Uygulanan Politikalar 

Vezir Amîdülmülk Kündürî, ilk etapta Sultan Tuğrul Bey’den Râfizîlerin hutbelerde 

lânetlenmesine dair izin talep etmiş ve bu talebi sultanın onayını alarak uygulamaya 

koymuştur. Ancak kısa bir süre sonra, söz konusu uygulamanın kapsamını genişleterek 

mezhebî bir boyut kazandırmıştır. Bu doğrultuda Kündürî, başta İmam Eş‘arî olmak üzere tüm 
Eş‘arîleri bid‘at ehli olmakla ve dinde fesat çıkarmakla suçlayarak, lânet okunacak gruplar 

arasına dâhil etmiştir.57 Böylece Eş‘arîlik, Selçuklu topraklarında resmî düzeyde hedef alınan 

bir mezhep hâline gelmiştir. Bu uygulama, dönemin önde gelen tarihçi ve âlimleri tarafından da 

eleştirilmiş; özellikle İbnü’l-Cevzî ve Kuşeyrî, Eş‘arîlere yönelik baskı ve sindirme politikalarını 

Abbâsîler dönemindeki Mihne uygulamasına benzetmiş ve bu dönemi “Mihne dönemi” olarak 

tanımlamışlardır.58 

Aslında, Tuğrul Bey’in ilk dönemlerinde, Selçuklular ile Eş‘arî mezhebine mensup 

topluluklar arasında belirgin bir ihtilafın varlığından söz etmek güçtür; aksine, iki taraf 
arasında karşılıklı iyi ilişkilerin sürdüğü gözlemlenmektedir. Bu dönemde Tuğrul Bey, Şâfiî-

Eş‘arî mezhebine mensup İbnü’l-Muvaffak’ı danışmanı olarak yanında bulundurmuş ve 

mezhebe mensup âlimler, Tuğrul Bey adına hutbe okutmuşlardır. Ancak Vezir Amîdülmülk 

Kündürî’nin mezhebî eğilimlerinin ön plana çıkması, Tuğrul Bey’in Eş‘arîlere karşı hem siyasî 

hem de dinî alanda baskıcı bir politika izlemesine zemin hazırlamıştır.59 

Tuğrul Bey’in vefatına kadar süren yaklaşık on yıllık dönemde, Eş‘arîlere yönelik 

uygulamalar giderek sertleşmiştir. Eş‘arî mezhebine mensup vaizler, müderrisler ve kadılar, 
soruşturmalara tabi tutulmuş; görevlerinden uzaklaştırılmış ve ders veya vaaz vermeleri 

yasaklanmıştır. Resmî görevlerde bulunan Eş‘arîler de görevlerinden alınmış, bazıları hakkında 

tutuklama kararları çıkarılmıştır. Bu politikalar kısa süre içinde Selçuklu idaresi altındaki tüm 

doğu vilayetlerine yayılmış ve Eş‘arîler üzerinde sistematik bir baskı ortamının tesis edilmesine 

yol açmıştır.60 

Yaşanan bu gelişmelerin ardından Sultan Tuğrul Bey, aralarında Abdülkerîm el-Kuşeyrî’nin 

de bulunduğu Eş‘arî mezhebinin önde gelen âlimlerini huzuruna davet etmiştir. Gerçekleştirilen 

bu görüşmede, Eş‘arî âlimler kendilerine yönelik baskı ve haksız uygulamaların sona 
erdirilmesini talep etmişlerdir. Ancak vezir Amîdülmülk Kündürî, daha önce Sultan Tuğrul 

Bey’e İmam Eş‘arî ve Eş‘arî ekolü hakkında, din ve sünnetle bağdaşmayan birtakım inanç ve 

                                                                                 
55  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 10/46; Ferhat Koca, “Selçukluların İslâm Hukuk Mezheplerine Bakışları”, I.  

Uluslararası Selçuklu Kültür ve Medeniyeti Kongresi, (2001), 2/29. 
56  Yaltkaya,  “Selçukîler Devrinde Mezahib”, 102. 
57  Sübkî, Tabakâtü’ş-Şâfiʿiyyeti’l-Kübrâ, 3/391; Yaltkaya, “Selçukîler Devrinde Mezahib”, 102. 
58  İbnü’l-Cevzî, Muntaẓam fî Târîḫi’l-Mülûk ve’l-Ümem,15/340; es-Sübkî, Tabakâtü’ş-Şâfiʿiyyeti’l-Kübrâ, 

3/399. 
59  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 10/46. 
60  İbn Asâkir, Tebyînu kezibi'l-müfterî, 276. 
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uygulamalara sahip oldukları yönünde bilgiler aktarmıştır. Bu sebeple yanlış yönlendirilen 
Sultan, Kuşeyrî ve beraberindeki âlimlerin taleplerine olumlu yaklaşmamıştır. Görüşme 

sırasında Tuğrul Bey, kendisine ulaşan iddiaların kaynağı ve doğruluğu hakkında açıklama 

talep etmiş; Eş‘arî âlimler ise bu iddiaları reddederek kendi inanç ve görüşlerinin meşruiyetini 

izah etmeye çalışmışlardır. Taraflar arasında süren itham ve savunmalar sonucunda Sultan 

Tuğrul Bey, “Biz yalnızca bu şekilde diyenlere lânet okunmasını emrettik.” diyerek görüşmeyi 

sonlandırmıştır.61 

Tuğrul Bey ile gerçekleştirdiği görüşmeden beklediği sonucu elde edemeyen Abdülkerîm el-

Kuşeyrî, kendisi ve diğer Ehl-i Sünnet âlimlerinin maruz kaldığı haksız uygulamalara tepki 
olarak Şikâyetü Ehli’s-sünne bi hikâyeti mâ nâlehüm mine’l-Mihne adlı bir risale kaleme almıştır. 

Bu risalede Eş‘arî âlimlerin uğradıkları baskılar ve yaşanan zulümler açık bir biçimde dile 

getirilmiştir. Eserin yayılması üzerine Amîdülmülk Kündürî, Sultan Tuğrul Bey’i ikna ederek 

Abdülkerîm el-Kuşeyrî, İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî, Reîs el-Furâtî ve İbnü’l-Muvaffak’ın 

tutuklanmaları için izin almıştır. Yapılan soruşturma neticesinde Reîs el-Furâtî ile Kuşeyrî, 

Nîşâbur’da hapsedilmiş; Cüveynî ise şehirden ayrılarak bu süreçten kurtulmuştur. Bu sırada 
şehir dışında bulunan Ebû Sehl, çevresine topladığı bir grupla birlikte Nîşâbur’a gelmiş ve valiye 

Kuşeyrî ile Reîs el-Furâtî’nin serbest bırakılması yönünde talepte bulunmuştur. Ancak valinin 

bu isteği reddetmesi üzerine Ebû Sehl ve adamları kaleye baskın düzenleyerek hapsedilen 

âlimleri kurtarmayı başarmışlardır.62 

Eş‘arî kelâm ekolüne mensup olan İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî, dönemin önde gelen 

âlimlerinden Beyhakî ve Abdülkerîm el-Kuşeyrî gibi isimlerin de dâhil olduğu bir grupla birlikte, 

siyasî ve ilmî baskıların artması üzerine Nîşâbur’dan ayrılarak Bağdat’a gitmiştir. Bir süre 
Bağdat’ta ilmî faaliyetlerde bulunduktan sonra Hicaz bölgesine geçen Cüveynî, Mekke ve 

Medine’de ikamet ederek burada ders ve ilmî müzakerelere devam etmiştir. Selçuklu veziri 

Amîdülmülk Kündürî’nin ölümünü ve yerine Nizâmülmülk’ün tayin edilmesini müteakip, 

Sultan Alparslan’ın himayesiyle yeniden Nîşâbur’a dönmüş; burada kendisi için inşa ettirilen 

Nizâmiye Medresesi’nde müderrislik görevine başlamıştır.63 

Cüveynî ve Kuşeyrî’nin yanı sıra, Şâfiî-Eş‘arîler açısından bu dönemin öne çıkan bir diğer 

önemli şahsiyeti Ebû Sehl Muhammed b. Muvaffak olmuştur. Amîdülmülk Kündürî’nin Sultan 
Tuğrul Bey tarafından tanınıp önemli devlet görevlerine getirilmesinde, Ebû Sehl’in babası 

İmam Muvaffak’ın etkili bir rol oynadığı bilinmektedir.64 Nitekim Kündürî, Nîşâbur’a geldiğinde 

İmam Muvaffak tarafından Sultan Tuğrul Bey’e takdim edilmiş ve onun idari yeteneklerinden 

yararlanılması tavsiye edilmiştir. Ancak geçmişteki bu yakın ilişkisine rağmen, Ebû Sehl de 

Eş‘arîlere yönelik baskı politikalarından nasibini almış; bütün mal varlığına el konulmuş, 

kendisi ise uzun bir süre hapsedilerek ağır bir mağduriyet yaşamıştır.65 

Eş‘arîlere yönelik başlatılan lanetleme ve baskı politikalarının yol açtığı toplumsal 

huzursuzluklar, dönemin seçkin âlimlerinden Ebû Bekr el-Beyhakî’nin de zor bir süreç 
yaşamasına neden olmuştur.66 Kendisi de Eş‘arî mezhebine mensup olan ve Tuğrul Bey 

döneminde Nîşâbur’da bulunan Beyhakî, uygulanan bu politikaların hem ilmî çevrelerde hem 

de toplum genelinde derin ayrışmalara yol açtığını görmüş; bu durumu engellemek amacıyla 

Amîdülmülk Kündürî’ye bir mektup kaleme almıştır. Beyhakî, söz konusu mektubunda vezire 

hitaben şu ifadeleri kullanmıştır: “Cenâb-ı Hak, kullarından dilediğine bir beldenin idaresini 
vererek onu kendi rızasına uygun davranmaya yönlendirir. Şayet o kimse gaflete düşerek 

Allah’ın rızasından uzaklaşırsa, onu ikaz edecek bir vezir lütfeder. Çok şükür ki Emir, kendisine 

mülk ve hikmet ihsan edilenlerdendir ve vezir de bu görevi layıkıyla yerine getirebilecek 

niteliklere sahiptir. Uygulanan siyaset sayesinde, bu padişah devrinde Horasan’da asayiş ve 

düzen sağlanmış, adaletin nuru her tarafa yayılmış, din düşmanları zelil hâle gelmiştir. 

Eş‘arîler, Hanefîler, Mâlikîler ve Şâfiîler gibi Ehl-i Sünnet’in mensupları, Mu‘tezile ve Mücessime 
gibi bid‘at ehli değildirler. Her ne kadar Eş‘arîler bid‘at ehli arasında gösterilmişse de, hakikat 

                                                                                 
61  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihaye, 12/163-164. 
62  Sübkî, Tabakâtü’ş-Şâfiʿiyyeti’l-Kübrâ, 4/209; İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 10/33. 
63  İbn Kesir, el-Bidâye ve’n-Nihaye, 12/261; es-Sübkî, Tabakâtü’ş-Şâfiʿiyyeti’l-Kübrâ, 5/170-171; Abdülazîm 

Mahmûd ed-Dîb, “Cüveynî”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı 
Yayınları, 1993), 8/141-142. 

64  Bündârî, Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, 29-30. 

65  Yaltkaya, “Selçukîler Devrinde Mezahib”, 267. 
66  Bündârî, Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-ʿuṣra, 29. 
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kısa süre içinde ortaya çıkacak ve bu iftiranın sorumluları cezalandırılacaktır.”  Mektubun 
devamında Beyhakî, İmam Ebû’l-Hasan el-Eş‘arî’nin ilmî şahsiyetini, faziletlerini ve Ehl-i 

Sünnet akîdesinin ihyâsındaki rolünü detaylı biçimde anlatmıştır. Ancak Beyhakî’nin bütün iyi 

niyetli çabalarına rağmen, vezir Amîdülmülk Kündürî tutumunda herhangi bir değişikliğe 

gitmemiştir. Aksine Eş‘arîlere yönelik baskıları daha da artırmış; onların kitap telifi, vaaz, ders 

verme ve diğer ilmî-dinî faaliyetlerde bulunmalarını tamamen yasaklayarak, Eş‘arî geleneği 

sistematik biçimde kamu hayatından dışlamıştır. 

2.5. Amîdülmülk Kündürî’nin Mezhep Siyasetinin Etkileri 

Selçuklu Devleti’nin kuruluş döneminde, özellikle Sultan Tuğrul Bey zamanında Mu‘tezile 

düşüncesi devlet erkânı nezdinde önemli bir destek kazanmış ve itibarlı bir konuma 

yükselmiştir. Bu dönemde vezirlik görevini yürüten Amîdülmülk Kündürî, Mu‘tezilî kimliğiyle 
tanınmış ve izlediği siyasî-ideolojik tutumla Mu‘tezile’yi açıkça himaye etmiştir. Buna karşılık, 

Eş‘arî âlimlere yönelik son derece sert, dışlayıcı ve zaman zaman cezalandırıcı bir politika 

benimsemiştir. Kündürî’nin etkisiyle şekillenen bu mezhep temelli siyaset, kısa sürede Selçuklu 

hâkimiyeti altındaki bölgelere yayılmış ve Eş‘arîler üzerinde ilmî, dinî ve sosyal alanları 

kapsayan yoğun bir baskı ortamının oluşmasına yol açmıştır. Kündürî’nin bu yaklaşımı, 
yalnızca bireysel bir tercihin ötesine geçerek devletin resmî politikası hâline gelmiş; böylece 

Eş‘arîler ilmî, dinî ve sosyal alanlarda ciddi bir baskı altına alınmıştır. Nitekim bu baskılar 

sonucunda İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî, Abdülkerîm el-Kuşeyrî ve Beyhakî gibi dönemin 

önde gelen Eş‘arî âlimleri Nîşâbur’u terk ederek Bağdat’a göç etmek zorunda kalmıştır. Şâfiî-

Eş‘arî çevrelerin önemli isimlerinden Ebû Sehl Muhammed b. Muvaffak ise mal varlığına el 

konulması ve uzun süreli hapis gibi ağır yaptırımlarla karşı karşıya kalmıştır. Bu baskıcı ve 

mezhep temelli uygulamalar, yaklaşık on yıl boyunca kesintisiz biçimde devam etmiştir.67 

Tuğrul Bey döneminde, Mu‘tezilî düşünceye eğilimli olan vezir Amîdülmülk Kündürî’nin 

etkisiyle Şâfiî-Eş‘arîlere yönelik olarak başlatılan baskı ve sindirme politikaları, dönemin ilmî ve 

mezhebî dengelerini derinden sarsmıştır. Kündürî’nin bu politikaları, Eş‘arî geleneğe mensup 

âlimlerin sistematik biçimde dışlanmasına yol açmış; böylece Hanefî-Mâtürîdî anlayışı 

benimseyen Selçuklu yönetimi ile Şâfiî-Eş‘arî çevreleri arasındaki ilişkiler giderek 

gerginleşmiştir. Bu durum, hem ilmî tartışmaların siyasallaşmasına hem de mezhepler arası 
rekabetin devlet politikaları üzerinden şekillenmesine zemin hazırlamıştır.68 Tuğrul Bey 

döneminde yürütülen baskıcı ve mezhep temelli politika, Sultan Alparslan’ın tahta geçmesiyle 

birlikte sona ermiştir. Alparslan, iktidara gelir gelmez dönemin veziri Amîdülmülk Kündürî’yi 

görevden almış ve onun yerine Nizâmülmülk’ü vezirlik makamına atamıştır.69 Bu önemli göreve 

Nizâmülmülk’ün getirilmesi Şâfiî-Eş‘arîler açısından olumlu karşılanmış, Eş‘arîlere yönelik 
önceki uygulamalar bütünüyle değişmiş ve Eş‘arî âlimlerin yaşamış oldukları zorluklar ve 

sıkıntılar tamamen ortadan kalkmıştır. Bu süreçte Amîdülmülk Kündürî, görevden alındıktan 

sonra tutuklanmış, tüm mal varlığına el konulmuş ve bir süre kendi ikametgâhında göz 

hapsinde tutulmuştur. Nihayetinde, Sultan Alparslan’ın emriyle idam edilmiştir. Bu gelişme, 

Selçuklu siyasetinde önemli bir dönüm noktası teşkil etmiştir. Zira Tuğrul Bey döneminde vezir 

Kündürî’nin etkisi ve desteğiyle yeniden güç kazanan Mu‘tezile düşüncesi, onun görevden 
alınması ve ardından idam edilmesiyle birlikte siyasî himayesini tamamen kaybetmiş; böylece 

yeniden bir duraklama ve gerileme sürecine girmiştir.70 

Vezir Nizâmülmülk, önceki dönemde izlenen baskıcı politikaların yol açtığı mağduriyetleri 

gidermek amacıyla çeşitli tedbirler uygulamaya koymuştur. Bu kapsamda, söz konusu baskılar 

nedeniyle görev yaptıkları şehirleri terk etmek zorunda kalan Cüveynî ve Kuşeyrî gibi önde gelen 

âlimler, Nizâmülmülk’ün daveti üzerine yeniden memleketlerine dönmüşlerdir. Ayrıca bu 

âlimlerden bir kısmı, dönemin önemli eğitim kurumları arasında yer alan Nizâmiye 

Medreseleri’nde görevlendirilerek ilmî faaliyetlerine kaldıkları yerden devam etmiştir.71 

Sonuç 

Büyük Selçuklular dönemi, İslam siyaset tarihinde mezhep ve devlet ilişkilerinin belirgin 

biçimde görünürlük kazandığı ve kurumsal yapılar aracılığıyla sistemli hâle getirildiği bir 

                                                                                 
67  Seyfullah Kara, Selçukluların Dinî Serüveni (İstanbul: Şema Yayınları, 2006), 274. 
68  Abdurrahman el-Bedevî, Mezâhibu’l-İslamiyyîn (Beyrut: Dâru’l-İlmli’l-Melâyîn, 1997),1/667. 
69  Râvendî, Râhat-üs-Sudür ve Âyet-üs-Sürûr, 115; İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihaye, 12/203. 
70  Tâhir Harimi Balcıoğlu, Türk Tarihinde Mezhep Cereyanları  (İstanbul: Ahmet Sait Matbaası, 1966), 61-64. 
71  İbn Asâkîr, Tebyînu kezibi'l-müfterî, 108; İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 10/33. 
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dönüm noktasını temsil etmektedir. Bu süreçte devletin siyasî otoritesi ile dinî otorite 
arasındaki denge, hem iç siyasetin hem de toplumsal düzenin belirleyici unsuru olmuştur. 

Büyük Selçuklu Devleti’nin ortaya çıktığı dönemde, Abbâsî hilafetinin siyasî nüfuzu büyük 

ölçüde zayıflamış; buna karşılık mezhep temelli ayrışmalar, özellikle Sünnî-Şiî rekabeti, İslam 

dünyasında derin izler bırakmıştır. Bu tarihsel zeminde Büyük Selçuklular, bir yandan Abbâsî 

hilafetini himaye ederek meşruiyetlerini güçlendirmiş, diğer yandan Sünnîliği devlet 

ideolojisinin merkezine yerleştirerek siyasî birliğin dinî temellerini yeniden inşa etmişlerdir. 

Amîdülmülk Kündürî, Selçuklu tarihinde mezhep-siyaset etkileşiminin en çarpıcı 

figürlerinden biri olarak öne çıkar. Kündürî’nin yönetimde olduğu Tuğrul Bey döneminde, 
devletin mezhep politikası büyük ölçüde onun şahsî eğilimleri ve siyasal tercihleri 

doğrultusunda biçimlenmiştir. Bu durum, Selçuklu idaresinin başlangıç safhasında mezhepler 

üzerinden siyasal tasfiye mekanizmalarının nasıl işlediğini göstermesi bakımından dikkat 

çekicidir. Ancak Amîdülmülk Kündürî’nin bu politikaları, uzun vadede Selçuklu devletine yön 

veren kalıcı bir mezhep birlikteliği meydana getirememiş; aksine mezhep temelli gerilimleri 
derinleştirmiştir. Onun görevden alınması ve ardından Nizâmülmülk’ün vezirliğe getirilmesiyle 

birlikte, Selçuklu yönetiminde Ehl-i Sünnet düşüncesinin kurumsallaşma sürecine girdiği 

görülmektedir. 

Ayrıca Amîdülmülk Kündürî’nin uygulamaları, mezhebin siyasî bir araç olarak 

kullanılmasının toplumsal birlik ve dinî istikrar üzerindeki olumsuz etkilerini göstermektedir. 

Dolayısıyla Amîdülmülk Kündürî örneği, Selçuklu siyasetinde dinin yalnızca meşruiyet kaynağı 

değil, aynı zamanda iktidar rekabetinin belirleyici aracı olduğunu göstermesi bakımından 

tarihsel bir öneme sahiptir. 

Kaynakça | References 

Ahmed b. Mahmud. Selçukname. Trc. Erdoğan Merçil. İstanbul: Tercüman Yayınları,1977. 

Aydın, Mehmet. “Türk Toplumunda Dinî Hoşgörünün Temelleri”.  Necmettin Erbakan 
Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 8/8  (Eylül:1998), 7-17. 

Azimî, Azimî Tarihi. Trc. Ali Sevim. Ankara: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1988. 

Balcıoğlu, Tâhir Harimi. Türk Tarihinde Mezhep Cereyanları.  İstanbul: Ahmet Sait Matbaası, 

1966. 

Bedevî, Abdurrahman. Mezâhibu’l-İslamiyyîn. Beyrut: Dâru’l-İlmli’l-Melâyîn, 1997. 

Bündârî, Kıvâmüddîn Ebû İbrâhîm el-Feth b. Alî b. Muhammed. Zübdetü’n-Nuṣra ve nuḫbetü’l-

ʿuṣra. Trc: Kıvameddin Burslan. İstanbul: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1943. 

Cilacı, Osman. “Selçukluların İslam’a Davet Politikası ve Gayr-i Müslimlerle İlişkileri”. Diyanet 
İlmi Dergi 36-4 (2000), 19-30. 

Cüveynî,  Alaaddin Ata Melik. Tarih-i Cihangüşâ. Trc. Mürsel Öztürk. Ankara: Kültür Bakanlığı 

Yayınları, 1999. 

Demirci, Mustafa. “Selçuklu Veziri Amîdülmülk Kündürî ve Selçuklu Dinî Siyasetindeki Yeri”. 
Selçuk Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Dergisi 46 (Ağustos 2019), 221-239. 

Dîb, Abdülazîm Mahmûd. “Cüveynî”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 8/141-144, 

İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 1993. 

Goldziher, Ignaz.  Le dogme et la loi de l'Islam, Çeviren: Felix Arin. Paris: Lıbraırıe Paul Geuthner, 

1920. 

Hüseynî, Sadreddîn. Ahbâru’d-Devletü’s-Selcukiyye. Trc. Necati Lügal. Ankara: Türk Tarih 

Kurumu Basımevi, 1999. 

İbnü’l-Adîm, Kemâlüddîn Bugyetü’t-taleb fî tarihi Haleb-Selçuklularla İlgili Hal Tercümeleri.  Trc. 

Ali Sevim. Ankara: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1976. 

İbn Asâkîr, Ebu’l-Kasım Ali b. Hasan b. Hibetullah. Tebyînu Kezibi’l-Müfteri. neş. M. Zahid el-

Kevseri. Beyrut: 1979. 

İbnü’l-Cevzî, Ebü’l-Ferec Cemâlüddîn Abdurrahmân b. Alî b. Muhammed el-Bağdâdî.  el-
Muntazam fî-Tarihi’l-Ümem’de Selçuklular. Trc. Ali Sevim. Ankara: Türk Tarih Kurumu, 2014. 

İbnü’l-Esîr, Ebü’l-Hasen İzzüddîn Alî b. Muhammed b. Muhammed eş-Şeybânî el-Cezerî. el-
Kâmil fi’t-târih. Trc. M. Beşir Eryarsoy, Abdülkerim Özaydın vd. İstanbul: Bahar Yayınları, 

1987. 



599 • Feyzullah DÜNDAR 

https://dergipark.org.tr/tr/pub/emakalat 

İbn Kesir, Ebû’l-Fidâ İsmail b. Ömer. el-Bidâye ve’n-Nihaye. Trc. Mehmet Keskin. İstanbul: 

Çağrı Yayınları, 1994. 

Kara, Seyfullah. Büyük Selçuklular ve Mezhep Kavgaları. İstanbul: Endülüs Yayınları, 2018. 

Kara, Seyfullah. Selçukluların Dinî Serüveni. İstanbul: Şema Yayınları, 2006. 

Kafesoğlu, İbrahim “Nizâmülmülk”, Milli Eğitim Bakanlığı İslâm Ansiklopedisi. 9/329-333, 

İstanbul: Milli Eğitim Basımevi, 1964. 

Karadaş, Cağfer. “Selçuklular’ın Din Politikası”. İslâm, Sanat, Tarih, Edebiyât ve Mûsikîsi Dergisi 

1/2  (2003), 95-108. 

Koca, Ferhat. “Selçukluların İslâm Hukuk Mezheplerine Bakışları”. I. Uluslararası Selçuklu 
Kültür ve Medeniyeti Kongresi, (2001), 29-52. 

Köymen, Mehmet Altay. Alp Arslan ve Zamanı II. Ankara: Ankara Üniversitesi Dil ve Tarih-

Coğrafya Fakültesi Yayınları, 1983. 

Köymen, Mehmet Altay. Selçuklular Devri Türk Tarihi. Ankara: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 

1993. 

Lewis, Bernard. The Arabs in History. Oxford: Oxford University Press, 1993. 

Madelung, Wilferd.  “Mâturîdîliğin Yayılışı ve Türkler”. İmam Mâturîdî ve Mâturîdîlik. Trc. 

Muzeffer Tan. Neşreden: Sönmez Kutlu.  Ankara: Otto Yayınlar, 2003. 

Merçil, Erdoğan. “Amîd”, Türkiye Diyanet Vakfı  İslâm Ansiklopedisi. 3/55, İstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları,  1991. 

Nizâmülmülk. Siyâsetnâme. Beşinci Basım.  Ankara: Türkiye İş Bankası Yayınları, 1941. 

Ocak, Ahmet. Selçukluların Dini Siyaseti ve İslâm Âlemi.  İstanbul: TATAV Yayınları, 2002. 

Özaydın, Abdülkerim. “Kündürî”, Türkiye Diyanet Vakfı  İslâm Ansiklopedisi. 26/554-555, 

Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları,  2002. 

Özaydın, Abdülkerim. “Nizâmülmülk’ün Büyük Selçuklu İmparatorluğu’na Hizmetleri”. Selçuk 
Üniversitesi Selçuklu Araştırmaları Dergisi 8 (2018). 

Peacock, Andrew Charles Spencer. The Great Seljuk Empire. Edinburgh: Edinburgh University 

Press, 2015. 

Râvendî, Muhammed b. Ali b. Süleyman. Râhat-üs-Sudür ve Âyet-üs-Sürûr. Trc. Ahmed Ateş. 

Ankara: Türk Tarih Kurumu, 1960. 

Reşîdü’d-dîn Fazlullah. Cami’ü’t-Tevârih. Trc. Erkan Göksu-H. Hüseyin Güneş. İstanbul: 

Selenge Yayınları, 2010. 

Sevim, Ali. Suriye-Filistin Selçuklu Devleti Tarihi. Ankara: Türk Tarih Kurumu Basımevi, 1989. 

Sevim, Ali., Merçil, Erdoğan. Selçuklu Devletleri Tarihi Siyaset, Teşkilât ve Kültür. Ankara: Türk 

Tarih Kurumu Basımevi, 1995. 

Sübkî, Tabakâtü’ş-Şafiyyeti’l-Kübrâ. nşr: Abdulfettah Muhammed el-Huluv-Mahmud 

Muhammed et-Tanahî. Kahire: 1992. 

Sümer, Faruk. Oğuzlar. İstanbul: Ana Yayınları, 1980. 

Tellioğlu, İbrahim. Türk-Ermeni İlişkileri ve 1915 Olayları. Trabzon: Türk Ocakları Yayınları, 

2015. 

Turan, Osman Selçuklular Tarihi ve Türk-İslâm Medeniyeti. İkinci Basım. İstanbul: Turan 

Neşriyat Yurdu, 1969. 

Turan, Osman, Türk Cihan Hakimiyeti Mefkûresi Tarihi. İstanbul: Turan Neşriyat İstanbul 

Matbaası, 1969. 

Turan, Osman. Türkiye Selçukluları Hakkında Resmi Vesikalar Metin Tercüme ve Araştırmalar. 

Ankara: Türk Tarih Kurumu Yayınları, 1998. 

Uludağ, Süleyman. “Kuşeyrî”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 26/473-475, Ankara: 

Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2002.  

Urfalı Mateos, Vekayinâme ve Papaz Grigor’un Zeyli. Trc. Hrant D. Andreasyan. Ankara: Türk 

Tarih Kurumu Yayınları, 1987. 

Yaltkaya, Mehmet Şerafettin. “Selçukîler Devrinde Mezahib”. Türkiyat Mecmuası 1 (1925), 101-



600 • Büyük Selçuklular Döneminde Mezhep-Siyaset İlişkisi: Vezir Amîdülmülk Kündürî Örneği 

e-makâlât ISSN: 1309-5803 

118. 

Yavuz, Abdullah Ömer.  “Büyük Selçuklu Devleti’nin Kuruluş Devrinde Mezhep Politikaları”. 
Bilimname: Düşünce Platformu 34-2 (2017), 511-532. 

Zaporozhets, V. M. The Seljuks. Hannover:  Eurepean Academy of Natural Sciences e.V, 2012. 

 

Extended Summary 

From the earliest periods of Islamic history, caliphs, sultans, and other political authorities 

exerted both direct and indirect influence on the formation processes, geographical spread, and 

social legitimacy of religious sects. This influence was at times exercised through the support 

of certain sectarian tendencies and at other times through control and restrictions, all aimed at 

reinforcing the legitimacy of political authority. Especially from the Umayyad period onward, 
representatives of political power supported particular sects and doctrines to legitimize their 

rule, while attempting to control others through pressure and supervision. At the core of this 

phenomenon lay the fact that sectarian movements held strong influence over the masses and, 

at certain times, posed a potential threat to political authority. Aware of this reality, rulers in 

almost every period sought to strengthen their legitimacy by establishing a religiously grounded 

social base. 

The Seljuks combined the pre-Islamic Turkish concept of sovereignty with the social order of 

Islam, thereby creating a distinctive political and social system of their own. Through this 
synthesis, they built a historical civilization characterized by strong administrative structures, 

social institutions, and an educational system, leaving a lasting impact and legacy on 

subsequent Turkic-Islamic societies. One of the key reasons for the Seljuks’ ability to establish 

such a powerful and enduring civilization was their balanced and measured approach to 

religious and sectarian policies, as in political, cultural, and social spheres. The Seljuk 
administration showed tolerance toward the existence of different sects and religious beliefs, 

respected the religious convictions of society, and in doing so, maintained internal stability while 

strengthening social harmony and unity. 

The reign of Tughril Beg, representing the formative period of the Great Seljuk Empire, 

witnessed highly significant developments in terms of shaping inter-sect relations and clarifying 

the state’s policies on this matter. Within the administrative structure of the Great Seljuk 

Empire, the vizierate emerged as the most authoritative institution after the sultan. The viziers 

who served in the Seljuk administration were not only responsible for managing administrative 
affairs but also acted as key figures directing political and sectarian policies. Therefore, the 

sectarian inclinations of the leading viziers of the time played a decisive role in shaping the 

state’s sectarian policies. 

Vizier Amidulmulk al-Kundūrī was one of the most prominent figures in shaping inter-sect 

relations and defining state policies on sectarian matters during the Great Seljuk period. He 

was born in the village of Kundur, located in the Turaysīs region near the city of Nishapur. 

Amidulmulk al-Kundūrī completed his education in Nishapur, receiving advanced instruction 
in both Arabic and Persian. Following Tughril Beg’s accession to the throne, Amidulmulk al-
Kundūrī was appointed as vizier. His adherence to the Muʿtazilite school of thought laid the 

groundwork for new sectarian controversies of the time. Kundūrī’s loyalty to Muʿtazilism led 

him to adopt a harsh and uncompromising stance against the Ashʿarites. This attitude also 

influenced the political authority, prompting Sultan Tughril Beg to initiate policies of pressure 
and persecution against the Ashʿarites. 

At first, Vizier Kundūrī requested permission from Sultan Tughril Beg to include curses 

against the Rāfiḍīs in the Friday sermons, a request that was approved and implemented. 

However, soon afterward, he expanded the scope of this practice, giving it a broader sectarian 
dimension. Accordingly, Kundūrī accused the Ashʿarites particularly Imām al-Ashʿarī and his 

followers of being “people of innovation” (ahl al-bidʿa) and of causing corruption in religion, 
thereby including them among those to be cursed during sermons. Thus, Ashʿarism became a 

sect officially targeted within the Seljuk realm. This policy drew criticism from prominent 

historians and scholars of the time. Notably, Ibn al-Jawzī and al-Qushayrī likened the 

persecution and suppression of the Ashʿarites to the Miḥna of the Abbasid period, referring to 

this era as a new “Miḥna period.” As a result of these developments, several eminent scholars 
affiliated with the Ashʿarite school such as Abū’l-Qāsim al-Qushayrī and Imām al-Ḥaramayn al-
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Juwaynī were forced to leave their regions. 

During the Great Seljuk period, the most decisive factor in shaping the policies of pressure 
and intimidation directed against the Ashʿarites was largely the sectarian of Vizier al-Kundūrī. 

The sources do not present a complete consensus regarding Kundūrī’s exact sectarian 

affiliation. However, these policies cannot be fully explained solely by his personal inclinations. 

In fact, although this incident appeared to be a religious dispute on the surface, it was 

essentially driven not by religious or sectarian motives, but by political objectives and a struggle 

for power. Vizier al-Kundūrī’s desire to preserve his position and authority within the state, 

along with his related political ambitions, were the primary factors that led him to adopt such 
measures. Another reason for the cursing and persecution of the Ashʿarites was the growing 

influence and prestige of Ashʿarism among both the general populace and the state 

bureaucracy. This influence became particularly evident during the reign of Tughril Beg. Vizier 
Amidulmulk al-Kundūrī and his supporters likely perceived the rise of the Ashʿarites as a threat 

to their own political standing and, by persuading Tughril Beg, initiated a Miḥna-like campaign 

against the Ashʿarites. 

Kundūrī’s implementation of such a policy against the Ashʿarites serves as a striking 

example of how individual tendencies and personal approaches could play a decisive role in 

shaping the sectarian policies of the Seljuk administration. Vizier Amidulmulk al-Kundūrī’s 

desire to preserve his authority and position within the state, combined with his political 
ambitions and struggle for power, was a determining factor in his actions against the Ashʿarites. 


