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OSMANLI PAYİTAHTINDAKİ ÖZBEK TEKKELERİ 

Öz 

Osmanlı Devleti’nin teşekkül sürecinden itibaren Orta Asya ile kurduğu bağlar, sadece 

menşe anlatıları ve tasavvufî aidiyetlerle sınırlı kalmamış; zamanla din, kültür, ilim, sanat ve hac 

ağları üzerinden somut kurumsal yapılara dönüşmüştür. İstanbul’da inşa edilen Özbek tekkeleri, 

bu dönüşümün en somut örneklerinden biridir. Türkistan coğrafyasından gelen derviş, âlim ve 

hacı adayları için İstanbul hem güvenli bir istikamet alanı hem de ikamet merkezi haline 

gelmiştir. Bu ihtiyaca binaen tesis edilen tekkeler, Türkistan menşeli zümreler için barınma ve 

dayanışma imkânı sağlarken Türkistan ile Osmanlı arasındaki tarihi irtibatın sürekliliğini de 

temsil etmiştir. Özbek tekkelerinin Osmanlı topraklarında yaygınlaşmasında, Safevî Devleti’nin 

hac yollarındaki geçişi zorlaştırıp engellemesi etkili olmuştur. Bu durum, hacı adayları için 

İstanbul üzerinden alternatif hac güzergâhlarını zorunlu hale getirmiştir. Bu bağlamda Özbek 

tekkeleri, bir nevi bu alternatif yolların lojistik merkezi olmuştur. Türkistan tasavvuf geleneğinin 

ve tarikat folklorunun yaşatıldığı bu müesseseler, tekke işlevinin yanı sıra idari, kültürel ve sosyal 

nitelikli alanlarda da faaliyet göstermişlerdir. Aynı zamanda Osmanlı Devleti ile Türkistan 

arasında bir eğitim köprüsü vazifesi üstlenerek Türkistan sanatı ve kültürünü Osmanlı’ya 

aktarmışlardır. Ayrıca Türkistan menşeli zümreler açısından Osmanlı idaresi nezdinde 

maslahatgüzarlık ve fahri konsolosluk benzeri işlevler üstlenmişlerdir. Bu çalışmada, 

Türkistan’dan İstanbul’a uzanan hareketlilik çerçevesince Özbek tekkelerinin kuruluş, işlev ve 

Osmanlı merkez idaresiyle olan ilişkileri arşiv belgeleri ve literatür ışığında ele alınacaktır.  

Anahtar Kelime: Türkistan, Tasavvuf, Kalenderhane, Osmanlı, Tekke. 

UZBEK TEKKES IN THE OTTOMAN CAPITAL 

Abstract 

From the formative period of the Ottoman Empire onward, the ties it established with 

Central Asia were not limited to narratives of origin and Sufi affiliations; over time, these 

connections evolved into concrete institutional structures through networks of religion, culture, 
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scholarship, art, and pilgrimage. The Uzbek Tekkes built in Istanbul constitute one of the most 

tangible examples of this transformation. For dervishes, scholars, and prospective pilgrims 

arriving from the geography of Turkistan, Istanbul became both a secure point of destination and 

a center of residence. Established in response to this need, these tekkes provided accommodation 

and solidarity for communities of Turkistani origin, while also representing the continuity of the 

historical ties between Turkistan and the Ottoman state. The spread of Uzbek tekkes within 

Ottoman territories was significantly influenced by the Safavid state’s obstruction and restriction 

of passage along the pilgrimage routes. This situation made alternative pilgrimage routes via 

Istanbul necessary for prospective pilgrims. In this context, the Uzbek tekkes functioned, in a 

sense, as logistical centers for these alternative routes. Preserving the Sufi tradition of Turkistan 

and its tarikat folklore, these institutions operated not only as religious tekkes but also in 

administrative, cultural, and social spheres. At the same time, they assumed the role of an 

educational bridge between the Ottoman state and Turkistan, transmitting Turkistani art and 

culture to the Ottoman world. Moreover, for communities of Turkistani origin, they undertook 

functions resembling diplomatic representation and honorary consulates before the Ottoman 

administration. This study examines the establishment, functions, and relations of the Uzbek 

tekkes with the Ottoman central administration within the framework of mobility from Turkistan 

to Istanbul, drawing on archival documents and the existing literature. 

Keywords: Turkistan, Sufism, Kalenderhane, Ottoman, Tekke.  

 Giriş 

Osmanlı Devleti, kuruluşundan itibaren tasavvuf düşüncesi, terbiyesi ve anlayışının 

yaşatıldığı; tekke, zâviye, dergâh, hankâh, âsitâne ve ribât gibi adlarla anılan çok sayıda dinî 

yapıya ev sahipliği yapmıştır. Bu yapılar, bir tarikata mensup dervişlerin bir şeyhin idaresinde 

birlikte yaşadıkları mekânlar olmanın yanı sıra, gelip geçen yolculara yiyecek, içecek ve 

barınma imkânı sunan sosyal merkezler olarak da işlev görmüştür. Yerleşim merkezlerinde 

ya da yol güzergâhlarında konumlanan bu yapı topluluklarında genellikle mescit, tevhidhâne 

veya semâhâne, türbe, derviş ve misafir hücreleri, mutfak ve erzak ambarı, hamam, ahır ve 

kimi örneklerde kütüphane yer almaktadır. Tekke ve zâviyeler, hem bünyelerinde yaşayan 

dervişlerin hem de bulundukları çevredeki halkın eğitimiyle yakından ilgilenmiş; özellikle 

yazılı kültürün kırsal alanlara taşınmasında önemli bir rol üstlenmiştir. Kendi dönemlerinin 

ilim ve kültür merkezleri olan bu yapılar, Selçuklulardan itibaren sultanlar, hanedan 

mensupları ve devlet erkânı tarafından inşa ettirilmiş ve desteklenmiştir (Ocak-Faruki 1986: 

468-476). 

Anadolu’da tekke ve zâviyelerin ortaya çıkışı yalnızca Osmanlı dönemine ait bir 

kurumsallaşmanın sonucu değildir. Bu kurumların kökleri Orta Asya’da gelişen tasavvuf 

geleneğine ve özellikle XII. yüzyılda Türkistan sahasında etkili olan Ahmet Yesevî çevresinde 

teşekkül eden dervişlik anlayışına kadar uzanmaktadır. Türkler arasında tasavvuf 

düşüncesinin yayılmasında önemli bir rol oynayan Yesevî geleneği, yetiştirdiği dervişler 

aracılığıyla Orta Asya’dan Anadolu’ya kadar geniş bir coğrafyada etkili olmuş ve bu süreçte 
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tasavvufî hayatın kurumsal yapılarından biri olan tekke ve zâviyelerin oluşumuna zemin 

hazırlamıştır (Köprülü 2003: 56-59; Ocak 1992). XIII. yüzyıldan itibaren Anadolu’ya yönelen 

bu derviş zümreleri, yalnızca dinî-tasavvufî faaliyetlerde bulunmakla kalmamış; aynı 

zamanda yeni fethedilen bölgelerde sosyal ve kültürel hayatın teşekkülünde de önemli roller 

üstlenmişlerdir. Bu çerçevede tekke ve zâviyeler yalnızca tasavvufî hayatın icra edildiği 

mekânlar olarak değil, aynı zamanda yeni yerleşim alanlarının oluşumunu destekleyen bir 

teşkilatlanma modeli ve iskân mekanizması olarak da değerlendirilmelidir. Nitekim Ömer 

Lütfü Barkan, Anadolu’nun Türkleşmesi ve İslamlaşması sürecinde faaliyet gösteren derviş 

zümrelerini “kolonizatör Türk dervişleri” olarak tanımlamış ve bu zümrelerin kurdukları 

zâviyeler aracılığıyla sınır bölgelerinde hem yerleşimi teşvik ettiklerini hem de yeni toplumsal 

yapıların oluşmasına katkı sağladıklarını ortaya koymuştur (Barkan 1942: 279-304). Bu tarihsel 

süreçte Türkistan’dan Anadolu’ya taşınan tasavvufî gelenek, Osmanlı döneminde farklı 

coğrafyalarda kurulan tekke ve zâviyeler aracılığıyla varlığını sürdürmüş; özellikle İstanbul 

gibi büyük merkezlerde kurumsal bir görünüm kazanmıştır. Bu bağlamda Osmanlı 

payitahtında faaliyet gösteren Özbek tekkeleri, Türkistan tasavvuf geleneğinin Osmanlı 

dünyasındaki temsilcileri olarak, Türkistan–Anadolu–İstanbul hattında şekillenen tarihsel ve 

kültürel sürekliliğin önemli halkalarından birini oluşturmaktadır. 

Çalışmamıza konu olan Özbek tekkelerinin nüvesi, kökleri Orta Asya’da bulunan ve 

Şâh-ı Nakşibend es-Seyyid Bahauddin Muhammed b. Muhammed el-Buhârî’nin (1318–1389) 

öncülüğünde teşekkül eden Nakşibendî tarikatının yayılma süreciyle yakından ilişkilidir 

(Alkan 2019: 250-51). Türkistan sahasında ortaya çıkan ve kısa sürede geniş bir coğrafyaya 

yayılan Nakşibendiyye, özellikle Orta Asya’dan Anadolu ve Osmanlı coğrafyasına uzanan 

tasavvufî ağların oluşmasında önemli bir rol oynamıştır. Bu çerçevede İstanbul’da kurulan 

Özbek tekkeleri yalnızca Türkistan’dan gelen hacıların ve dervişlerin konaklama ihtiyacını 

karşılayan yapılar olarak değerlendirilmemelidir. Bu tekkeler aynı zamanda Nakşibendî 

tarikatının Osmanlı payitahtındaki kurumsal temsilcileri olup, devletin himayesi ve desteğiyle 

gelişen tasavvufî ağın önemli merkezlerinden biridir (Ulukan-Ersen 2005: 336-337). Nitekim 

Nakşibendî tarikatının İstanbul’daki en eski ve önemli merkezlerinden biri olan Fatih’teki 

Emir Buharî Tekkesi’nin II. Bayezid tarafından tesis edilmesi, Osmanlı yönetiminin bu 

tasavvufî çevrelerle kurduğu yakın ilişkiyi göstermesi bakımından dikkat çekicidir (Tanman 

1995: 126-128). Bu durum, Özbek tekkelerinin Osmanlı payitahtındaki varlığının yalnızca 

konaklama ihtiyacına dayalı bir yapıdan ibaret olmadığını, aynı zamanda Nakşibendî 

tarikatının kurumsal yayılışı ve Osmanlı devletinin tasavvuf çevrelerine verdiği destekle 

yakından bağlantılı olduğunu göstermektedir (Alkan 2019: 250). 

Özbek tekkelerinin Osmanlı topraklarında yaygınlaşmasında, XVI. yüzyılın başlarında 

Safevî Devleti’nin kurulmasıyla birlikte hac yollarında meydana gelen değişiklikler etkili 

olmuştur. Safevî hâkimiyetindeki İran topraklarından geçen hacı adaylarının zaman zaman 

geçişlerine izin verilmediği bilinmektedir. Nitekim 1568 yılında Harezmli hacı adaylarının 
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İran’da alıkonulması bu duruma örnek olarak gösterilmektedir (Buyar ve İdikurt 2024: 337). 

Buna bağlı olarak kat edilen mesafe uzamış olsa da hac ibadeti için yola çıkan Özbek hacı 

adayları, Buhara ve Semerkand’dan hareket ederek Hazar Denizi kıyılarını takip etmiş ve 

Astrahan’a ulaşmışlardır. Buradan da Kırım’a geçerek Kefe ve Özi limanları üzerinden 

İstanbul’a vasıl olmuşlardır. İstanbul’un bu güzergâhta öne çıkmasında yalnızca güvenli 

ulaşım imkânları değil, aynı zamanda Osmanlı sultanlarının Yavuz Sultan Selim’den itibaren 

taşıdığı hilafet makamı da belirleyici olmuştur. Osmanlı padişahının halife sıfatını taşıması, 

İstanbul’u Türkistan dünyası için siyasi ve manevi açıdan önemli bir merkez hâline getirmiştir. 

Nitekim Türkistanlı hacılar için İstanbul, yalnızca kutsal topraklara giden yol üzerinde bir 

menzil değil; aynı zamanda halifenin bulunduğu ve ziyaret edilmesi gereken bir şehir olarak 

görülmüştür (Sarınay 2019: 5-6; Andican 2009: 199-200). Bu sebeple hac yolculuğuna çıkan 

Türkistanlılar, İstanbul’a geldiklerinde Eyüp Sultan Camii’nde gerçekleştirilen Cuma 

selamlığı sırasında padişahı ziyaret etmeyi ve halifeye bağlılıklarını sunmayı önemli bir ritüel 

olarak kabul etmişlerdir (Kamalova 2011: 117). Bu ziyaretin ardından hacı adayları Sürre-i 

Hümâyûn kafilesine katılarak kutsal topraklara doğru yola çıkmışlardır (Alkan 2019: 50). Bu 

süreçte İstanbul, Türkistanlı hacı adayları için yalnızca bir geçiş noktası değil, ziyaret edilmesi 

gereken kutsal bir şehir hüviyeti kazanmıştır. Bu suretle hacılar, Eyüp Sultan Türbesi başta 

olmak üzere Dolmabahçe, Selimiye ve Sultan Ahmed Camii gibi mekânları da ziyaret 

etmişlerdir (Buyar ve İdikurt 2024: 335).  

Hacı adayları yolculukları sırasında başta İstanbul’daki Özbek tekkeleri olmak üzere 

güzergâhları boyunca yer alan tekkelerde konaklamışlardır. Hac yolları üzerinde İstanbul 

dışında; Karahisar-ı Sâhip, Adana, Antakya, Halep, Şam, Kahire ile Haremeyn-i Şerifeyn 

şehirleri olan Kudüs, Mekke ve Medine’de de tekkeler kurulmuştur (Alkan 2019: 252; Çalık, 

2023: 209-217). Buralarda konaklayan kişilerin adları, doğum yerleri, baba adları, meslekleri, 

tekkeye geliş tarihleri deftere kaydedilmiştir. Bu kayıtlardaki ziyaretçilerin tekkede 

konaklama süreleri oldukça farklılık göstermektedir. Tekkede bir gece konaklayan ziyaretçiler 

olduğu gibi, dört yıl kalanlar da olmuştur. Gelen misafirlerin çoğunluğu ise çeşitli mesleklere 

sahip Türkistanlılardan oluşmaktadır (Beyoğlu 2004: 209). Tekkelerin mutfak giderleri de 

dâhil olmak üzere hemen hemen bütün giderler devlet tarafından karşılanmış olsa da (Ersen 

ve Ulukan 2005: 136) Türkistanlı hacı adayları, misafirlikleri sırasında bıçak bileyleyerek, 

kırılmış kâse, tabak ve bardak tamir ederek veya çeşitli şeyler satarak kendi iaşelerini temin 

etmişlerdir (Kamalova 2011: 173). Nitekim savaş sebebiyle hacca gidemeyen Seyyid Celal 

Efendi de dört sene Üsküdar Özbekler Tekkesi’nde barınmış, iaşesini ise yaptığı tespihleri 

satarak sağlamıştır (Buyar ve İdikurt 2024: 340). Musâhipzâde Celâl Bey1 de bu kişileri 

birtakım sanat sahibi, her yönüyle temiz ve dürüst, birbirlerine karşı sonsuz sevgi ve dostluk 

bağıyla bağlı insanlar olarak tanımlar (Çetin 2016: 1359). 

 

1 Osmanlı toplum hayatını, geleneklerini ve bürokrasisini hiciv ve mizah yoluyla sahneye taşıyan oyun yazarı. 
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Özbek tekkelerini sadece hacı adaylarının konakladığı yerler olarak düşünmek 

tekkelerin icra ettikleri fonksiyonları tanımlama açısından eksik kalır. Bu müesseseler tekke 

işlevinin yanı sıra idari, kültürel ve sosyal nitelikli alanlarda da faaliyet göstermişlerdir 

(Yeşilot vd. 2017: 19-21). Öncelikle Osmanlı topraklarında yaşayan Türkistanlılar için elçilik 

görevini üstlenmişlerdir. Tekkelerin başında bulunan şeyhler bir tarikat şeyhi olmanın 

yanında aynı zamanda geldikleri memleket halkının ve hükümdarlarının İstanbul’daki fahri 

temsilcileri veya konsoloslarıdır (Beyoğlu 2004: 206). Türkistan’dan gelen insanları ağırlaması, 

sosyal, kültürel, ekonomik ve siyasi açıdan pek çok kişinin sorununun çözüldüğü bir merci 

olması, tekke şeyhlerinin Osmanlı makamlarınca yarı-resmi temsilciler olarak kabul 

edilmesine de zemin hazırlamıştır. Özellikle, Osmanlı Devleti sınırları içerisinde vefat eden 

Türkistanlıların miras meselelerinin resmi makamlar tarafından takibi, bazı ziyaretçilerin 

pasaportlarının tanzimi gibi hususlarda tekke şeyhlerinden istifade edilmiştir. Örneğin 

Anadolu ve Rumeli’de vefat eden Özbek asıllı kimselere ait terekelerle ilgili işlemlerde, Buhara 

Tekkesi Şeyhi Mehmed Efendi’ye yetki verilmiştir (BOA, İ.MVL., 367/16080 [23 Şubat 1857].2 

Ayrıca tekke şeyhleri Rusya üzerinden memleketlerine dönen Buharalılara kefil olmuş, 

Hicaz’a gitmek isteyenlere de şahadetname vererek kutsal yolculuğa çıkabilmelerini 

sağlamışlardır3 (BOA., HR.MKT, 286/68 [8 Mayıs 1859]; Yeşilot vd. 2017: 88-101).  

Tekkelerin bir diğer işlevi ise Osmanlı Devleti ile Türkistan arasında bir eğitim köprüsü 

vazifesi görmüş olmalarıdır (Zarcone 2008: 57). Bu işlev çerçevesinde tekkeler, Türkistan 

sanatı ve kültürünü Osmanlı coğrafyasına aktararak, Türkistan tasavvuf geleneğinin ve tarikat 

folklorunun yaşatıldığı merkezler olarak ön plana çıkmıştır. Özellikle İstanbul’da doğrudan 

temsil edilmeyen Yesevî tarikat folklorunu buraya taşımışlardır (Tanman 2007: 123). Ayrıca 

bu tekkeler, Türkistan’dan taşınan kültür varlıklarına da zaman zaman ev sahipliği 

yapmışlardır. Örneğin Kudüs Özbekler Tekkesi kütüphanesinde bulunan Çağatayca el 

yazmaları günümüze kadar ulaşmıştır (Çakmak 2024: 266).  

 

2 Özbek ahalisinden ve daha genel anlamda Çin Türkistanı ile Kazak ve Kırgız coğrafyalarını da kapsayan geniş 

Türkistan sahasından gelip Dersaadet’te vefat eden kişilerin terekeleri, Beytülmal tarafından ahz ve kabz 

edildikten sonra satılmakta; elde edilen gelir ise Beytülmal sandığında muhafaza edilmekteydi. Tereke 

sahibinin varisleri veya vekilleri ortaya çıktığında, Özbek tekkesi şeyhlerinden bu işle görevli postnişinin 

huzurunda, şer‘î hükümlere uygun olarak kendilerine tevdi edilmesi öngörülmüştür. Taşrada vefat edenlerin 

terekeleri ise mahallî meclisler marifetiyle kayıt altına alınarak satılmakta ve elde edilen meblağ Hazine’ye 

gönderilmekteydi. Bu sürecin yürütülmesinden Özbek Şeyhi Mehmed Efendi sorumlu tutulmuştur (BOA, 

A.MKT.MVL, 85/22 [9 Mart 1857]). Söz konusu sürece örnek olarak Özbekler Tekkesi’nde mukim olarak 

Anadolu’da seyahat eden Çin Türkistan’ından Sufi isimli bir şahıs, Karapınar mevkiinde vefat ettikten sonra 

muhallefatı mahalli meclis marifetiyle satılarak elde edilen 118 kuruş 25 para, Özbekler şeyhi nezaretinde 

Hazine’ye teslim edilmiştir (BOA., ZB., 337/55, [8 Aralık 1902]).     
3 Buharalı Derviş Hacı Şerif bin Nur Muhammed ile oğlu Muhammed Nur, zevcesi Buharalı Rabia Hatun, küçük 

oğlu Ahmed ve kızı Zemire, Osmanlı tabiiyetinde olarak memleketleri Buhara’yı Rusya üzerinden ziyaret 

etmek üzere Hariciye Nezareti’ne başvurmuşlardır. Söz konusu başvuru, Özbekler Tekkesi şeyhi Mehmed 

Efendi’nin şehadetnamesi ve muvasalatı ile desteklenmiş; kendilerine mürur tezkiresi ve gerekli izinler 

verilmiştir. 
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Bu kültürel aktarım yalnızca maddi unsurlarla sınırlı kalmamış, aynı zamanda 

tasavvufî pratikler ve sanatsal faaliyetler yoluyla da sürdürülmeye devam etmiştir. Özbekler 

Tekkesi’nde, pazartesi ve perşembe günleri hatm-i hâcegân okunmuş, “zikr-i erre” olarak tabir 

edilen yorucu ve coşkulu zikirler ise basit nağmeli Ahmed Yesevî güfteleri eşliğinde icra 

edilmiştir (Yücer 2015: 277). Tekke şeyhleri ve buralarda yaşayan şahsiyetler, bu yapıları birer 

ilim ve kültür yuvası haline getirmiştir. Nitekim Şeyh Mehmed Sadık Efendi, Buhara’da 

öğrendiği ebru sanatını İstanbul’da devam ettirmiş; başta oğulları İbrahim Edhem ile Mehmed 

Salih olmak üzere pek çok kişiye bu sanatı öğretmiştir (Yılmaz 2007: 5). 

Özbek tekkeleri, Kalenderhâne ismiyle de anılmıştır. Bu isimle anılmalarının temel 

sebebi ise Eyüp’teki Özbek Tekkesi şeyh ve dervişlerinin bekâr olmasıdır. Zamanla diğer 

Özbek tekkeleri de bekâr dervişlerin yaşadığı yer anlamında kullanılan Kalenderhâne adını 

almıştır. Tekkede yaşayabilmek için öne sürülen bekârlık şartının sadece Eyüp’te bulunan 

Özbek Tekkesi için geçerli olduğu ifade edilse de Üsküdar’daki tekkenin vakfiyesinde burada 

konaklayacak kişilerin de “müteehhil olmayup mücerred olan fukara-i Özbekiyye dervişanı” 

olması şart koşulmuştur (Demirtaş 2023: 21). Kalenderhâne adıyla bilinen Özbek tekkelerinde 

yaşayan dervişlerden bazılarının Kalenderîlikten etkilenerek evlilikten uzak durdukları, pasif 

dilenci ve gezgin oldukları bilinmektedir. (Yeşilot vd. 2017: 88-101). Nitekim Şeyh Cemaleddin 

Sâvî tarafından kurulan Kalenderî tarikatının temsilcileri Melâmîlik anlayışında olduğu gibi, 

dünyayı ve dünyevî değerleri umursamayan, mal-mülk edinme çabası olmayan, gönüllü 

yoksulluğu tercih eden, gezgin ve bekâr kişilerdi (Gülten, 2018: 39). Dolayısıyla tekkelerde 

kalan gezgin ve bekâr dervişlerin dünyadan kendilerini soyutlamış tavırları bu tür tekkelerin 

Kalenderhâne olarak adlandırılmasına sebep olmuştur. Aynı şekilde Nakşibendî tarikatının 

Müceddidî koluna mensup dervişlerin de bekârlığı tercih etmeleri nedeniyle Horasan 

tasavvuf ekolünden etkilendikleri bilinmektedir (Yeşilot vd. 2017: 188).  

İstanbul’da Özbekler adıyla bilinen beş tekke mevcuttur. Bu tekkeler Üsküdar, 

Sultantepesi, Susuzbağ, Eyüp, Aksaray ve Kadırga’da yer almaktadır. Mevcut bölgelerdeki 

Özbek tekkeleri arasında; Üsküdar Özbekler Tekkesi, Sultanahmet Buhara Özbekler Tekkesi 

ve Eyüp Özbekler Tekkesi ön plana çıkar (Yeşilot vd. 2017: 85-86). Osmanlı İmparatorluğu’nun 

Orta Asya Müslüman dünyasıyla olan bağları, sadece siyasî ve hanedanlar arası ilişkilerle 

sınırlı kalmamış; İstanbul’da tesis edilen Özbek tekkeleri aracılığıyla kurumsallaşmış bir 

yapıya bürünmüştür. Kemal H. Karpat, bu tekkelerin özellikle 19. yüzyılda hem dinî hem de 

diplomatik birer merkez olarak oynadığı kritik role dikkat çekmektedir. İstanbul’da Üsküdar, 

Sultan Ahmet ve Eyüp gibi stratejik noktalarda yoğunlaşan bu yapılar, Orta Asya’dan gelen 

hacı adayları ve dervişler için temel barınma noktaları olmuştur (Karpat, 2002, s. 804). 

Bu tekkelerin en dikkat çekici yönü, şeyhlerinin Orta Asya hanlıkları adına İstanbul’da 

yürüttüğü diplomatik temsilcilik görevidir. Buhara, Hive ve Kaşgar hanları tarafından atanan 

bu şeyhler, Osmanlı başkentinde "kapı kethüdası" sıfatıyla kendi hükümdarlarının çıkarlarını 
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savunmuş ve devletlerarası bir iletişim köprüsü kurmuşlardır. Bu bağlamda, Sultan 

Ahmet’teki Özbek Tekkesi Şeyhi Süleyman Efendi’nin, Buhara hükümdarının oğlu 

Abdülmelik Han’ın Osmanlı bürokrasisiyle olan görüşmelerine eşlik etmesi, tekkelerin siyasî 

nüfuzunu gösteren somut bir örnektir. Hatta 19. Yüzyılın başında Buhara Hanı’nın İstanbul’da 

sürekli temsilcisi mukimdir. (Karpat, 2002, s. 805). 

Tekkelerin sosyal işlevleri arasında, bölgeye gelen göçmenlerin ve seyyahların 

topluma entegrasyonu da ön plandadır. Üsküdar’daki Özbek Tekkesi’nin kayıtları, 1809-1826 

yılları arasında yüzlerce Orta Asyalı misafirin burada ağırlandığını belgelemektedir. Ayrıca, 

Üsküdar Özbekler Tekkesi Şeyhi İbrahim Edhem Efendi gibi şahsiyetlerin, sadece dinî alanda 

değil, Kâbe’nin onarımı ve sanayi mektebi müdürlüğü gibi teknik ve idari görevlerde de yer 

alması, tekke mensuplarının Osmanlı modernleşme sürecindeki entelektüel derinliğini 

yansıtmaktadır (Karpat, 2002, s. 804-806). Sonuç olarak, Karpat’ın analizleri ışığında bu 

tekkelerin, Osmanlı’nın Pan-İslamizm politikalarından çok önce, Türk dünyası arasındaki 

tarihî ve kültürel sürekliliği sağlayan organik yapılar olduğu söylenebilir. 

 Bu tekkelere ait bilgiler ise şöyledir: 

1. Üsküdar/Sultantepe Özbek Tekkesi 

Üsküdar’da, Sultantepe’nin Servili Köşk (günümüzde Münir Ertegün) sokağında 

denize nâzır bir mevkide bulunan tekke, kaynaklarda "Merhum Hacı Hace Özbekiye 

Zaviyesi", "Hacı Hoca/Hacı Hâce Tekkesi", "el-Hac Hoca" ve "Kalenderhâne" gibi isimlerle 

anılmaktadır (Demirtaş 2023, s. 18; Tanman 2007, s. 123). Nakşibendî tarikatının "Hâcegân" 

geleneğine ve şeyhlerinin "Hâce" sıfatını kullanmasına binaen, kurumsal metinlerde "Hacı 

Hâce Tekkesi" ismi öne çıkmaktadır (Ayvansarâyî 1281, 2/240). 

1. 1. Kuruluş ve Kayıt Dışı Dönem (1752-1785) 

 Tekkenin inşası, 1752-53 (H. 1166) yılında Darbhâne Emîni ve ardından Maraş Valisi 

olan Abdullah Paşa tarafından gerçekleştirilmiştir. Abdullah Paşa, binayı "müceddeden binâ 

ve ihyâ" ederek tekkenin ilk şeyhi olan es-Seyyid eş-Şeyh Abdullah Ekber Efendi ibn Esedullah 

el-Özbekî’ye temlik etmiştir. 1757-58 yıllarında Çaprastlı Hasan Ağa adında bir hayır 

sahibinin masrafları üstlenmesiyle birlikte Şeyh Abdullah Ekber Efendi, mescide minber 

koydurarak yapıyı camiye dönüştürmüş; imamet ve hitabet görevlerini kendi uhdesine alarak 

tekkeyi Nakşibendî tarikatına vakfetmiştir (Ayvansarâyî 1281, 2/240; Tanman 2007, s. 123). 

Buna karşın, tekkenin ilk otuz yıllık süreci kurumsal açıdan kayıt dışı bir nitelik 

taşımaktadır. Arşiv kayıtları, bu dönemde tekke adına müstakil bir vakfın bulunmadığını teyit 

etmektedir. Şeyh Abdullah Ekber Efendi, görevleri karşılığında Sâbık Darbhâne Emîni 

Abdullah Efendi Camii Vakfı'ndan yevmî 7 akçe tahsisat alarak faaliyetlerini sürdürmüştür. 

Bu hukuki belirsizlik, Üsküdar Kadısı Şerifzâde Mehmed Şerif’in 1 Ekim 1785 tarihli ilamında 

açıkça belirtilmiş; tekkenin herhangi bir vakıf beratı altında olmadığı, ancak Şeyh Abdullah 
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Ekber'in vefatı üzerine yerine halifesi Şeyh Mehmed’in atanmasıyla kurumsal sürekliliğin 

hedeflendiği görülmüştür (BOA., C.EV., 472/23887 [5 Ekim 1785]). 

 1. 2. Kurumsallaşma: el-Hâc Halil Ağa ibn Ahmed Vakfiyesi (1788)  

Tekke, 16 Ocak 1788 (7 Rebiülahir 1202) tarihli “el-Hâc Halil Ağa ibn Ahmed Vakfiyesi” 

ile hukuki statü kazanmıştır. Maddi imkânları güçlü bir tüccar olan Halil Ağa, Üsküdar Hâce 

Hesnâ Mahallesi’nde yer alan mülklerini zaviye olarak kullanılmak üzere vakfetmiştir 

(VGMA, Defter nr. 578, s. 199). Vakfiye, tekkenin fiziki unsurlarını şu şekilde 

detaylandırmaktadır: 

Üst katında üç oda, bir divânhâne ve mutfağı bulunan bir konak, 

Dış tarafta iki katlı selamlık ve dervişler için üç oda, 

Ahır, kömürlük, su kuyusu ve meyve ağaçlarıyla dolu geniş bir bahçe (Demirtaş 2023, 

s. 19-21; VGMA, Defter nr. 578, s. 199). 

Vakfın yönetim şartları, Halil Ağa’nın evlatlarına ve neslinin kesilmesi durumunda 

tekke dervişleri arasından seçilecek ehil kişilere şart koşulmuştur. Denetim ise doğrudan 

Şeyhülislamlık makamına bırakılmıştır. Halil Ağa, vakfın meşrutün-leh4 kısmında, burayı 

Mâverâünnehir Semerkant’taki Kalenderhâne Mahallesi’nden gelen bekâr Özbek dervişlerine 

tahsis etmiştir. Ancak 9 Mart 1789 tarihinde yapılan bir şart değişikliğiyle, konaklama hakkı 

tüm Nakşibendî dervişlerini kapsayacak şekilde genişletilmiştir (BOA, İstanbul Müftülüğü 

Evkaf-ı Hümayun Müfettişliği, nr. 237/86). 

Vakıf kurucusu Halil Ağa, Üsküdar’da Hace Hesnâ Mahallesi, Sultantepesi mevkiinde 

bulunan; sınırları Mirzazâde Bağı, Kuzguncuk Karyesi’ne giden yol ve Karakethüda 

Bahçesi’ne giden yollarla çevrili olan bahçesi ve bu bahçe içindeki kendisine ait mülklerini 

vakfetmiştir (Demirtaş 2023: 19-21). Başlangıçta mütevazı bir yer olan tekke zamanla bir 

tarikat merkezi hüviyetine kavuşmuştur. Tekke ağaçlı bir bahçe içinde yer almakta olup 

bahçenin kuzeybatısında mezarlık bulunmaktadır. Tekkeye ait mimari birimler ise üç katlı bir 

harem, iki katlı bir selamlık, iki katlı bir mescit, iki gözlü bir sarnıc ve bir mutfaktan 

oluşmaktadır (Yılmaz 2007: 65).  

Özbek Tekkesi, hacca gidenlerin İstanbul’daki ilk durağı ve barınağıdır. Gelip 

gidenlere dair künye defteri, resmi ziyaretçiler için ziyaret defteri tutulmuştur. Bunlar oldukça 

ayrıntılı olup defterlerde tekkeye gelenlerin adları, baba adları, doğum yerleri, ziyaret tarihleri 

yer alır. Künye defterinde tekkeye gelen erkeklerin boylarının uzunluğu ve saç-sakal renkleri 

gibi özellikleriyle eşleri ve çocukları da kaydedilmiştir. İlk kayıt 1905-06 ile 1922-23 yılları 

arasını ihtiva eder. Bu tarihlerden sonra sadece 1942, 1947 ve 1951 yıllarına ait olmak üzere üç 

kayıt bulunur. Tekkeye ait toplam 468 giriş kaydı bulunmaktadır. Resmi Misafir 

 

4 Vakıf gelirinin tahsil edildiği kimselerin belirtiği bölüm. 

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


 

 Osmanlı Payitahtındaki Özbek Tekkeleri  

     

Avrasya Uluslararası Araştırmalar Dergisi 2026, 14 (2), 1061-1077 

1069 

Defteri’ndeyse 1809-1826 yılları arasında toplam 254 kayıt mevcuttur. Kayıtların çoğu ise 

Türkistan’dan gelenlere aittir (Yeşilot vd. 2017: 247-249).  

Tekke, 19. yüzyılda Sultan Abdülmecid tarafından 1844’te bugünkü haliyle yeniden 

inşa ettirilmiş; II. Abdülhamid döneminde (1893) ise tekrar onarılmıştır (Tanman 2007, s. 123). 

Dâhiliye Nezareti’nin 1883-1884 tarihli istatistik cetveline göre bu tarihte tekkede 13 erkek ve 

8 kadın ikamet etmektedir. Bu kişiler sıkı bir şekilde çalışarak kendi geçimlerini sağlamış olsa 

da tekkenin bütün ihtiyaçları devlet tarafından karşılanmıştır (Tanman 2007: 123). Mevcut 

kayıtlar da bu durumu teyit etmektedir. Zira tekkeye devlet tarafından günlük, aylık ve yıllık 

olmak üzere çeşitli aynî ve nakdî tahsilatların yapıldığı görülmektedir (BOA, BEO, 1192/89389 

[11 Eylül 1898]). Maliye Nezareti’nin taâmiye ve tahsisat defterindeki kayıtlarda da tekkeye 

günlük 2 okka et ile yıllık 372 kuruş tahsilat yapıldığı görülmektedir (Tanman 2007: 123). Yine 

tekkenin su ihtiyacının karşılanması için açılan kuyunun yıllık 200 kuruşluk masrafı da devlet 

bütçesinden karşılanmıştır (Kamalova 2011: 180). Bunlara ek olarak tekkenin kurban ihtiyacı 

dahi saray tarafından ihsan edilmiştir (BOA, TS.MA.e.: 1303/1[4 Şubat 1906]). Özbekler 

Tekkesi sürekliliği olan, denetlenen aynı zamanda desteklenen ve gerektiğinde de revize 

edilebilen bir yapıya sahipti. Bu durum tekkenin artan ihtiyaçlarına karşılık devlet tarafından 

sağlanan mevcut desteklerin yükseltilmesinden de anlaşılabilmektedir. Nitekim tekkenin iaşe 

ve günlük işleyişle ilgili ihtiyaçlar resmi makamlarca yetersiz bulunmuş ve bu sebeple de 

tahsisler arttırılmıştır (BOA, İ.MVL.: 101/2207 [16 Temmuz 1847]). Yine tekkenin bakım ve 

onarımının da düzenli olarak takip edildiği ve masrafların kayıt altına alındığı görülmektedir 

(BOA, MVL.: 330/858[25 Mart 1852]; BOA, İ.MVL.: 234/8179[8 Nisan 1852]; BOA, MVL.: 

347/119[18 Temmuz 1860]; BOA, ML.EEM.: 624/16[26 Eylül 1905]). Ayrıca Rumeli ve 

Anadolu’da ölen Özbeklerin geride bıraktıkları mallar da tekkede emanete alınmış; varisleri 

bulunmayıp değeri 600 kuruştan az olan mallar ise tekkeye kalmıştır (Beyoğlu 2004: 202-203). 

Öte yandan Tekke gelirini arttırmak isteyen şeyhler de marifetlerini sergilemekten geri 

durmamıştır. Şeyh Hacı Mehmed Salih Efendi’nin litografya usulüyle kitap basmak için 1860 

yılında Meclis-i Maarife müracaat etmiş olması ve kısa sürede basmahane açma ruhsatı alması 

bu duruma örnek teşkil etmektedir (Beyoğlu 2004: 204; BOA, MKT.MHM.: 183/44 [20 Mayıs 

1860]). Söz konusu icraat tekkenin yalnızca dinî bir mekân olmadığını aynı zamanda ilmî ve 

fikrî üretimin gerçekleştiği bir müessese olduğunu açıkça ortaya koymaktadır. 

Tekke şeyhleri bulundukları bölgeleri adeta ilim, kültür ve sanat yuvası haline 

getirmiştir. Nitekim 1829 yılında tekkede doğan Şeyh İbrahim Edhem de hattatlık, ebruculuk, 

doğramacılık, marangozluk, oymacılık, hakkaklık, matbaacılık ve dokumacılık gibi pek çok el 

sanatını büyük bir beceriyle ifa etmiştir. O, Çağatayca, Arapça, Farsça ve Ermenicenin yanı 

sıra teknik kitaplardan faydalanabilecek kadar Batı dillerine de vakıftır. Amcasının 

ölümünden sonra dergâhın şeyhi olan İbrahim Edhem’e (1855-1904), mevcut yeteneklerinden 

dolayı “bin bir hüner” sahibi anlamındaki Hezarfen lakabı verilmiştir. Ayrıca 1863’deki 

Uluslararası İstanbul Sergisi’ne katılmış ve burada sergilediği dokuma seccadeleri büyük 
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beğeni kazanmıştır. Yaptığı buhar makinesiyle de 1867 yılında düzenlenen Uluslararası Paris 

Fuar’ına katılıp madalya almıştır. İcadı olan buhar makinesinin plakası halen tekkede 

muhafaza edilmektedir. Yine kuyudan su çekebilen bir tulumba yaptığı gibi icat ettiği bir 

sünnet aletiyle Almanya’dan takdirname almıştır. Döneminde büyük bir ebru ustası olan 

şeyh, aralarında Sami Efendi, Aziz Efendi ve Abdülkadir Kadri Efendi’nin de bulunduğu 

birçok ebru sanatçısı yetiştirmiştir. Onun bu hünerlerini bilen Mithad Paşa, 1869 yılında 

kurduğu Mekteb-i Sanayi’nin başına onu getirmiştir. Burada tornacı ve tesviyeci yetiştirip ilk 

kurşun borunun dökümünü gerçekleştirmiştir. Ayrıca 1877-1878 Osmanlı-Rus Harbinde 

Üsküdar’da kurulan Mevkib-i Hümayun’da kumandanlık yapmıştır. Şeyhliği sırasında 

tekkeye Matematikçi Salih Zeki Bey, Mekteb-i Harbiye Nazırı Galib Paşa, Ressam Hüseyin 

Zekai Paşa, Halide Edib Adıvar’ın babası Edib Bey, Filozof Rıza Tevfik (Bölükbaşı), hattatlar 

Sami Efendi, Aziz Efendi, Abdülkadir Kadri Efendi, Necmeddin Okyay gibi ünlü simalar 

gelmiştir (Derman 1994: 416-417; Tanman 2007: 123; Yeşilot vd. 2017: 254).  

Torunu Mehmet Ata Efendi (1883-1936) ise hukuk eğitimi almış ve İstanbul Hukuk 

Fakültesi’nde bir süre hocalık yapmıştır. Ayrıca, İstiklal Savaşı’ndaki yararlılıkları ile ün 

kazanmıştır. Başında yeşil sarığı, sırtında cübbesi kapı kapı dolaşarak Anadolu’daki milli 

mücadeleye taraftar toplamış, hatta tekkesi İstanbul’dan Anadolu’ya geçmek isteyenlerin 

durakladıkları yerlerden biri haline gelmiştir. Karakol Cemiyeti vasıtasıyla Anadolu’ya 

gitmek isteyenler önce Özbekler Tekkesi ‘ne uğramışlar, burada kimliklerini soran kişiye, “Bizi 

İsa yolladı” parolasıyla içeri girmişlerdir. Bu yolla Halide Edib Adıvar ve beraberindeki 24 

mebus Anadolu’ya geçmiştir (Beyoğlu 2004: 207; İnce 2024: 105-126). Sultantepe Özbekler 

Tekkesi hakkında son yıllarda yapılan çalışmalar tekkenin tarihî gelişimi, mimarisi ve sosyal 

işlevleri üzerine ayrıntılı bilgiler sunmaktadır (Arı-Küçüker 2023; Beyoğlu 2004, s. 207; İnce 

2024, s. 105-126). 

Şekil 1: Sultantepe Özbekler Tekkesi 

 

Kaynak: Seyfettin Ünlü, Bir Ulu Rüyayı Görenler Şehri Üsküdar, Kaknüs Yayınları, İstanbul 2006, s. 177. 

2. Sultanahmet Özbek Tekkesi/Buhara Özbekler Tekkesi 
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Kadırga Limanı yakınlarında, Binbirdirek Mahallesi’nde Şehid Mehmed Paşa Yokuşu 

üzerinde yer alan tekke, Sokollu Mehmed Paşa Külliyesi’nin tam karşısında bulunmaktadır. 

1692 yılında İstanbul Defterdarı İsmail Efendi tarafından inşa ettirilen yapı, 1784 tarihli bir 

vesikada “Atmeydanı kurbünde Mehmed Paşa Camii karşısında Özbekler tekyesi” şeklinde 

anılmaktadır. Belgelerde ayrıca “Kadırga Özbekler Dergâhı”, “Özbekler Hangâhı” ve “Buhara 

Hankâhı” gibi adlarla da kaydedilmiştir (Çetin 1981, s. 584; Tanman 2007, s. 121; Zarcone 2008, 

s. 53; Alkan 2019, s. 262). Tekke; mescid/tevhidhâne, selâmlık, harem, derviş hücreleri, mutfak, 

kiler, taamhâne, su haznesi ve hazireden müteşekkildir (Yeşilot vd. 2017, s. 257–262). Sultan 

II. Abdülhamid döneminde 1878 yılında kapsamlı bir restorasyondan geçirilen yapının 

tamamen yıkılmış olan mescidi ise 1903 yılında Hisar Valisi Astankul Gülkuş Bey tarafından 

yeniden inşa ettirilmiştir (Zarcone 2008, s. 54). Tekkenin mimari düzeninde, haremin dışındaki 

bölümler zemin kat üzerine oturan ve birbirine bağlı üç blok hâlinde tertip edilmiştir (Müller-

Wiener 1977, s. 283; Tanman 1990, s. 751–762; Alper 1995, s. 38–43). 

İstanbul Tekkeleri Nüfus Vukuatı Defteri’ne göre, Şeyh Süleyman Efendi döneminde 

dergâhta çoğu Buharalı olmak üzere Kandaharlı ve Kafkasyalı 16 derviş ikamet etmektedir 

(Galitekin 2003, s. 309; Zarcone 2008, s. 54). Diğer tekkelerde olduğu gibi Sultanahmet Özbek 

Tekkesi’nde de iaşe, tamir ve ihtiyaç maddelerinin tahsisi devlet tarafından yapılmıştır (BOA, 

MVL. 338/50 [23 Kasım 1853]; BOA, İ.DH. 171/912844 [14 Ocak 1848]). Devlet-tekke 

münasebetleri çerçevesinde, tekkenin masrafları için Laleli Vakfı’ndan destek alınmış; iaşe 

ödeneğinin yetersiz kaldığı durumlarda zam yapılarak sosyal yardım mekanizması 

işletilmiştir (Gündüz 1983, s. 227; Yılmaz 2007, s. 14). Tekke haziresinde Buhara ve Belh’ten 

gelen Nakşibendi şeyhlerinin mezarları, bu mekânın Orta Asya Nakşibendi-Müceddidî ekolü 

için bir köprü olduğunu kanıtlamaktadır (Zarcone 2008, s. 57). 

Tekke, Türkistan hanlıkları ile Osmanlı Devleti arasındaki siyasi ve kültürel ilişkilerin 

merkezi olmuştur. 1826 yılında Buhara Şahı’nın elçisi Mirza Muhammed Fazıl’ın burada 

ağırlanmasıyla belirginleşen diplomatik misyon; 1846 yılında Hacı Mehmed Efendi’nin 

Buhara’ya "olağanüstü elçi" sıfatıyla gönderilmesiyle kurumsallaşmıştır (Saray 1984, s. 52-55). 

Şeyh Süleyman Efendi, II. Abdülhamid’in güvenini kazanarak Hindistan, Afganistan ve 

Türkistan’a resmi görevlerle gönderilmiş, 1877’de Peşte’deki Turan Kongresi’nde Sultanı 

temsil etmiştir (Lee 1941, s. 348; Saray 1984, s. 84-88). Süleyman Efendi’nin Meclis-i Meşâyih 

azası olarak görev yapması, onun hem idari hem de ruhani otoritesini pekiştirmiştir (Kara 

1980, s. 305-310). Öte yandan, İngiliz istihbarat raporlarında Şeyh’in Türkistan’dan gelen 

dervişler aracılığıyla edindiği bilgileri paylaştığı ancak bu bilgilerin sıklıkla II. Abdülhamid’in 

direktifiyle yanıltıcı şekilde kurgulandığı düşünülmektedir (Özcan 1992, s. 12-16; Zarcone 

2008, s. 56). 

Tekke, “uluslararası bir Türk dili ve edebiyatı üniversitesi” vasfına sahip ilmî bir cazibe 

merkezidir. 1880 yılında Tatar entelektüel Şihabuddin Mercanî ve Abdürreşid İbrahim gibi 
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isimlerin tekke sofrasında ulema ile bir araya gelmesi bu derinliği yansıtır (Mercanî 1897, s. 4; 

Zarcone 2008, s. 55-56). Süleyman Efendi, Çağatay Türkçesine duyulan ilgi üzerine Lugat-ı 

Çagatâyî ve Türkî-i Osmânî (1882) sözlüğünü kaleme almış; bu eser Ignácz Kúnos tarafından 

Almancaya çevrilmiştir (Kúnos 1902; Türköne 1991, s. 153). Ayrıca Şeyh’in, Şaire Nigâr 

Hanım’ın salonunda dönemin dil âlimleri ve edipleriyle bir araya gelmesi, tekkenin 

entelektüel ağını genişletmiştir (Bekiroğlu 1995, s. 9). Tekkenin eğitim misyonu 20. yüzyıl 

başında da sürmüş; Hüseyin Vassaf’ın aktardığına göre cuma geceleri Mesnevi-i Şerif dersleri 

verilmiştir (Vassaf 2006, s. 4-217). 1909 yılında Buhara Müftüsü’nün İstanbul’daki ders 

kitaplarını Şeyh Abdülmecid Efendi’den talep etmesi, tekkenin bir eğitim köprüsü olarak 

kalmaya devam ettiğini göstermektedir (Zarcone 2008, s. 57; Sırat-ı Müstakim 1909, Sayı 69). 

Özbek tekkeleri arasında hiyerarşik bir yapı tam olarak tespit edilemese de 

Sultanahmet’teki Buhara Tekkesi’nin gerek Kudüs’teki gerekse Bağdat’taki Özbek 

dergâhlarının sorunlarında hakemlik yapması, buranın merkez vasfını teyit etmektedir 

(Zarcone 2009; Yeşilot vd. 2017, s. 85-86). Martin Hartmann gibi Batılı seyyahların 20. yüzyıl 

başında tekkeyi ziyaret ederek canlı Çağatayca üzerine bilgi toplaması, mekânın tarihsel 

önemini Batı dünyası için de koruduğunu göstermektedir (Hartmann 1910, s. 150-151; Zarcone 

2008, s. 57). 

Şekil 2: Sultanahmet Özbekler Tekkesi 

 

Kaynak: Thierry V. Zarcone Arşivi. 

3. Eyüp Özbekler Tekkesi 

 Eyüp Sultan türbesinin bulunduğu yer zamanla kutsal bir belde haline dönüşmüştür. 

Hac farizasını gerçekleştirmek amacıyla yurtlarından ayrılan Türkistanlılar için bu türbenin 

ziyaret edilmesi, adeta haccın bir parçası haline gelmiştir. Dolayısıyla burada da konaklama 

ve barınma ihtiyacını karşılamak için bazı mekânlara ihtiyaç duyulmuştur (Yeşilot vd. 2017: 

129). Bunun üzerine de 1743’te Lalizâde Abdülbaki Efendi Eyüp’te bir tekke inşa etmiştir. 

Eyüp Sultan Camii’ne giden Kalenderhâne Caddesi üzerinde olan tekke, Lalizâde Abdülbaki 

Efendi Tekkesi’nden başka Özbekler Tekkesi ve Akil Efendi Tekkesi isimleriyle de bilinir. 

Dergâhın ilk şeyhi de kendisidir. Tekkenin giderlerinin karşılanması için kurduğu vakfın 
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vakfiyesinde kendisinden “Sâbık İstanbul Kadısı” olarak bahsedilir (Alkan 2019: 254). Şeyh, 

Bayramî-Melâmî tasavvuf geleneğinin etkili olduğu kültürel bir ortamında doğup 

büyümüştür. Üst düzey bürokratlar arasında etkin olan Melamîliğin temsilcilerini yakından 

tanımış ve onlardan etkilenmiştir. Melamîliğe intisap edip Yetim mahlasıyla şiirler yazmış, 

ayrıca tasavvufa dair pek çok metni tercüme etmiştir. Ölümünün ardından tekkenin 

bahçesindeki mezarlığa defnedilmiştir (Azamat 2003: 90-92).  

 Tekke ilk yapıldığında 19 adet derviş hücresi, tevhidhâne, selamlık, şeyh dairesi, 

mutfak, kurbanhâne ve sıbyan mektebinden oluşmaktaydı. 18. yüzyıldan sonra tekkeye 

hamam ve çeşme ilave edilmiştir. Lalizâde Abdülbâki Efendi, “Kalenderhâne-i Özbekiye 

Dergâh-ı Şerîfi” külliyesi için 1740 ile 1750 yılları arasında beş adet vakıf kurmuştur. Vakfın 

1740 tarihli vakfiyesine göre Kalenderhâne’nin ana giriş kapısının yanına bir de Mekteb-i 

Sıbyan inşa etmiştir. Mekteb-i Sıbyan’a bitişik bir bahçeyi okulun giderlerinin karşılanması 

için vakfetmiştir. Onun dışında dergâh şeyhlerinden Mehmed Ziyaüddin Efendi 1900 

senesinde 100 adet Yüzlük Mecidî Altın (10.000 Guruş), Mehmed Nâfi Efendi ise Eyüp Kızıl 

Mescid Mahallesi’nde kendine ait 191 metre karelik bir arsa üzerine inşa ettiği zaviyeyi buraya 

bağlamıştır. 1856 tarihinde kurduğu ikinci vakıfla da tekkenin yakınındaki iki katlı müstakil 

bir evini vakfetmiştir. Bu evin kiraya verilip, kira gelirinin bir hissesiyle kendi inşa ettiği 

zaviyeye gelen Özbeklerin yemek giderlerinin karşılanmasını şart koşmuştur (Alkan 2019: 

260). Diğer taraftan bu tekkenin de devlet tarafından mali açıdan denetlenip desteklendiği 

görülmektedir. Eyüp Özbek tekkesine dair tamir, iaşe ve tahsisat kayıtlarının mevcudiyeti bu 

tekkenin de istikrarlı bir faaliyet alanına sahip olduğunu göstermektedir (BOA, İ.DH.: 

639/44432 [5 Ekim 1871]; BOA, Y.PRK.EV.: 1/64 [9 Temmuz 1889]; BOA, TS.MA.e.: 1302/41[2 

Ocak 1909]). 

Eyüp Sultan Camii’ne olan yakınlığı nedeniyle öne çıkan tekkede künye ve resmi 

misafirler defterindeki kayıtlarına göre Taşkent, Hokand, Semerkant, Buhara, Kaşgar, 

Mergılan, Andican, Karakul ve Oş şehirlerinden gelenler konaklamıştır (Okutucu 2017: 144). 

Burası şeyhlerinin ve dervişlerinin bekâr olması sebebiyle Kalenderhâne Tekkesi olarak da 

anılmaktadır. Yukarıda da bahsedildiği üzere, diğer Özbek Tekkeleri de zamanla bekâr 

dervişlerin yaşadığı yer anlamında Kalenderhâne olarak anılmaya başlamıştır. Ancak tekkede 

yaşayabilmek için öne sürülen bekârlık şartı sadece buradaki tekke için geçerlidir. Lalizâde 

Abdülbaki Efendi’nin “mücerred olan kalenderlere şart eylediği” tekkenin cümle kapısındaki 

kitabede burasının “sohbetgeh ü mecma’-i garîbân” olduğu belirtilmektedir. Bu yüzden 

Kaşgarlı Abdullah Nidâî Efendi (ö. 1174/1760-61) kalenderhânenin şeyhliğini üstlendikten bir 

müddet sonra evlenmek isteyince tekke şeyhinin bekâr olması şartından dolayı buradaki 

görevini bırakmak zorunda kalmıştır (Tanman 2001: 250). 
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Şekil 3: Eyüp Özbekler Tekkesi 

 

Kaynak: İstanbul Arkeoloji Müzeleri- Encümen Arşivi, no: 4929 

Sonuç 

Anadolu’nun Türkleşme serüveni sırasında başlayan Türkistan ile Anadolu arasındaki 

bağ, Osmanlı Devleti’nin son dönemlerine kadar kesintisiz şekilde devam etmiştir. Türkistan 

coğrafyasında yetişen pek çok şeyh ve ulemanın Osmanlı topraklarına gelişiyle güçlenen bu 

bağlar, hac yollarının değişmesiyle birlikte daha da derinleşerek artmıştır. Özellikle hacca 

niyetlenen Türkistanlılar, İstanbul-Mekke arasındaki yol güvenliğinin sağlanmış olmasının 

yanı sıra Osmanlı sultanlarının halife unvanını taşımalarından dolayı yoğun bir şekilde 

İstanbul’a gelmişlerdir. Burada halifeden sembolik hac izni aldıktan sonra kutsal 

yolculuklarına çıkmışlardır. Türkistanlıların İstanbul’a gelişleri, onların barınma ve iaşe 

ihtiyaçlarının karşılanmasını gerekli kılmış; bu amaçla şehirde çeşitli tekkeler inşa edilmiştir. 

Bu tekkeler, yalnızca birer tasavvuf mekânı olmakla kalmamış, aynı zamanda Türkistan’dan 

gelen yolcular için bir konaklama ve dayanışma merkezi olarak işlev görmüştür. Böylece 

tekkeler aracılığıyla kurulan ilişkiler, ata yurt ile ana yurt arasındaki kültürel ve dinî 

etkileşimin canlı kalmasını sağlamıştır. Nitekim bu kurumlar, Türkistan kültürünün Osmanlı 

dünyasındaki temsilcileri olarak Yesevî geleneğine ait tasavvufî unsurların ve tarikat 

folklorunun yaşatıldığı mekânlar hâline gelmiştir. Öte yandan söz konusu tekkeler, 

ziyaretçilerin idari makamlarla karşılaştıkları sorunların çözümünde de aracılık ederek 

maslahatgüzarlık veya fahri konsolosluk benzeri işlevler üstlenmişlerdir. Tekke şeyhleri ise 

zaman zaman Bâbıâli ile Türkistanlı ziyaretçiler arasında bir irtibat noktası olarak hareket 

etmiş ve bu yönleriyle yarı diplomatik bir rol oynamışlardır. Bunun yanı sıra bazı şeyhler, ilmî 

ve sanatsal faaliyetleriyle de öne çıkmış; özellikle “Hezarfen” lakabıyla anılan hünerli şeyhler 

vasıtasıyla çeşitli sanat ve zanaat dallarının öğrenilmesine ve yayılmasına imkân sağlanmıştır. 

Cumhuriyet döneminde tekkelerin kapatılmasıyla birlikte bu kurumlar eski işlevlerini 

kaybetmiş olsa da, İstanbul’daki Özbek tekkeleri tarihî ve kültürel mirasın önemli unsurları 

olarak varlıklarını sürdürmektedir. 
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