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			ÖN SÖZ

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî, hayat hikâyesi, düşünce dünyası, şahsiyeti ve eserleri ile gerek içinde yaşadığı zaman diliminde gerekse kendisinden sonraki dönemlerde derin izler bırakmış mühim bir şahsiyettir.

			Gümüşhânevî, sahip olduğu birikimi din-i mübin-i İslam’a ve Müslümanlara hizmet yolunda harcamış; zor zamanların yaşandığı bir coğrafyada birleştirici ve bütünleştirici bir misyon üstlenerek ilimden siyasete, iktisattan eğitime kadar bireysel ve toplumsal pek çok alanda etkisini hissettirmiştir. Bağlı olduğu tasavvufi geleneğin önde gelen isimleri arasında olan ve bu çizgide derin izler bırakan Gümüşhânevî, sadece tasavvufi yönü ile değil, farklı ilim dallarında gösterdiği çaba ve eserleri ile ilmî alanda da etkili olmuş bir isimdir. Bununla birlikte tasavvufi yönü onun bilge kişiliğini, âlim yönünü, düşünce adamı vasfını gölgede bırakmamalı; aksiyonerliği ve aktivistliği, sahip olduğu toplumsal misyonu, çok yönlülüğü her açıdan tetkik edilmeli ve bütüncül bir bakış açısıyla ele alınmalıdır.

			Gümüşhânevî’nin hayatını, yaşadığı dönemi, şahsiyetini ve izlerini konu alan çalışmamız, söz konusu dönemde yaşanan çalkantılı gelişmeleri, toplumsal dönüşümleri ve bu hareketli zeminde bir Nakşî-Hâlidî şeyhinin tüm bunlara karşı geleneği, sünneti, sahip olduğu kadim mirası korumak adına verdiği mücadeleyi anlamak adına mütevazı bir çabadır. Ancak söz konusu dönem, her yönüyle, o dönemde yaşayıp bir anlamda akıntıya karşı direnen şahsiyetlerin gözünden biyografik, sosyolojik ve disiplinler arası çalışmalara konu olacak zenginliğe sahiptir.

			İslam düşüncesine, kültürüne, medeniyetine hizmet etmiş, ömrünü bu değerler uğruna harcamış, dönemlerini aşan ufukları ile isimleri her dönemde anılması gereken mütefekkirlerimizin, mutasavvıflarımızın, ilim ve gönül insanlarımızın bugüne seslenebilmesi adına gerçekleştirilen söz konusu projede emeği geçen herkese, özellikle Diyanet İşleri Başkanlığımıza ve çalışanlarına; Gümüşhânevî ile yüksek lisans dönemimde tanışmamı sağlayan değerli hocam ve tez danışmanım Prof. Dr. Mehmet Emin Özafşar’a, çalışmam süresince manevi desteğini her zaman hissettiğim sevgili aileme en derin şükranlarımı sunarım.

			Rukiye Aydoğdu Demir

			Ankara – Mart 2017

		

	
		
			AHMET ZİYÂEDDİN GÜMÜŞHÂNEVÎ’NİN HAYATI, ESERLERİ VE İZLERİ

			1. İMPARATORLUĞUN EN UZUN YÜZYILINDA GÜMÜŞHÂNEVî

			“Son devir Osmanlı modernleşmesinin yaşandığı XIX. yüzyıl, bütün Osmanlı camiasının en hareketli, en sancılı, yorucu, uzun bir asrıdır, geleceği hazırlayan en önemli olaylar ve kurumlar bu asrın tarihini oluşturur.”1

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî 1813-1893 yılları arasında, Osmanlı Devleti’nin son döneminde yaşamış; yaşadığı asrı ve sonrasını pek çok yönden etkilemiş bir şahsiyettir. Çeşitli ilim dallarında eserler telif ederek ilmî yönüyle öne çıkan Gümüşhânevî, aynı zamanda bağlı olduğu tasavvufi geleneğin bu yüzyıldaki en meşhur temsilcilerinden biri olmuştur. Özellikle bu yönüyle sadece döneminin değil, bugünün de siyasi, içtimai ve dinî hayatı üzerinde önemli rol oynadığı söylenebilir.

			Gümüşhânevî, farklı ilim dallarında kaleme aldığı eserler, bunlarda uyguladığı farklı metot ve yaklaşımlar, pek çok tarikattan aldığı icazetnameler, yetiştirdiği talebe ve halifelerle dönemini aşan zenginlikte bir âlim portresi çizmektedir. Bunun da ötesinde hayatın hemen her alanında aktif rol oynayan bir şahsiyete sahip olması, üstelik bunu yaşadığı coğrafyanın siyasi, sosyal, ekonomik hülasa her açıdan oldukça zor zamanlar yaşadığı bir dönemde gerçekleştirmesi dikkat çekmektedir. Bu nedenle onun hangi imkân ve şartlar dâhilinde söz konusu faaliyetleri icra ettiği konusu önemlidir.

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî’nin yaşadığı XIX. yüzyıl, siyasi açıdan Osmanlı İmparatorluğu’nun dağılma sürecine girdiği, içte ve dışta buhranların yaşandığı, bununla birlikte devleti ayakta tutabilmek adına toplumun her alanında reformların yapıldığı bir dönemdir. Bu dönemde kurumlardaki değişim toplumun dokusunu da etkilemiş, gerçekte bu asır,  hukuk ve eğitim de dâhil her alanda eski ve yeninin birlikte yaşandığı bir kültürel düalizm asrı olmuştur.2

			Gümüşhânevî’nin yaşadığı dönemde Osmanlı padişahlarından III. Selim (1789-1807), II. Mahmut (1808-1839), Abdülmecit (1839-1861), Abdülaziz (1861-1876) ve II. Abdülhamit (1876-1908) tahta geçmişlerdir. Söz konusu devirlerin her birinde siyasi açıdan imparatorlukta oldukça sancılı gelişmeler yaşanmakta, içeride isyanlar ve entrikalar, dışarıda ise savaşlarla mücadele edilmekte, dağılmanın önüne geçebilmek ve mevcut gelişmelere ayak uydurabilmek için çeşitli ıslahatlar yapılmaktadır. Siyasi hayatta uygulanan değişim rüzgârı şüphesiz toplumsal yapıyı doğrudan etkilemekte, ilmî, kültürel, fikrî ve diğer alanlara da yansımaktadır.

			Kültürel anlamda hayatın her alanında Batılılaşma etkisi görülürken, klasik uygulamalar da muhafaza edilmektedir. Bir taraftan ıslahat hareketleri gerçekleştirilip yeni eğitim kurumları, kültür müesseseleri kurulurken diğer yönden geleneksel yapılar varlıklarına devam etmektedir. Eğitim büyük ölçüde dinî yapıya sahip olan medreseler vasıtasıyla verilmekte, bunların yanında camiler, tekke ve tarikatlar, daha umumi bir ifade ile tasavvuf erbabının faaliyetleri de etkin bir şekilde devam etmektedir. Büyüklük ve çeşitlerine göre zaviye, tekke, ribat, dergâh, âsitâne gibi adlar alan tarikat müesseseleri yaygın durumdadır.3

			XIX. yüzyılın hareketli zemininde Osmanlı coğrafyasında yer alan tasavvufi akımlar ve bunların temsilcileri olan tarikatlarda de birtakım değişiklikler gözlemlemek mümkündür. Zira siyasi açıdan yaşanan çalkantılı süreç, devletin hemen her kurumunda kendisini hissettiren modernist zihniyet, Batılılaşma rüzgârı, devam eden ıslahat hareketleri söz konusu olduğunda tasavvufi hayatın ve tarikatların bundan etkilenmemesi düşünülemez. Nitekim asrın başlarında edebiyat, musıki, hat gibi estetik alanda bir cazibe üretim merkezi, ilim, kültür ve medeniyetin aktarım merkezi olan tekkeler, asrın sonuna doğru diğer resmî ve sosyal kurumlar gibi değişim geçirecektir.4

			Genel olarak bakıldığında, bu dönemde kimi tarikat kollarının tesir halkaları küçülürken, birçok yeni kol da tarih sahnesine çıkmıştır. Şâzeliyye’nin bir kolu olan ve Cezayir-Fas bölgesinde yayılan Derkâviyye, tarikatlar tarihinin en büyük eseri olan Tibyân’ın yazarı Harîrîzâde Kemalettin Efendi ve Bursalı Mehmed Tahir’in bağlı olduğu Melâmiyye ve bu yüzyılda Orta Doğu ve Osmanlı’da hızla yayılan Hâlidiyye bunlardan birkaçıdır.5 Anadolu’da ise, Hâlidiyye başta olmak üzere Halvetiyye, Kâdiriyye, Rifâiyye, Şâzeliyye, Mevlevîlik, Melâmîlik ve Bektaşîlik yaygın olan tarikatlar arasındadır.6

			Hâlid el-Bağdadî’nin (ö.1827) Anadolu’ya gönderdiği halifelerinin faaliyetleri sonucunda, Hâlidiyye her sahada dönüşüm geçiren Anadolu’nun her yerinde ve meselesinde rol almaya başlamıştır. Daha çok ilmiye sınıfı ve medrese erbabı arasından çıkan Hâlidîler, herhangi bir mekâna bağlı kalmadan medrese, cami veya evlerinde tarikat neşrinde bulunmuş, dinî-tasavvufi hayata canlılık getirmişlerdir.7

			Halk arasında geniş kabul gören ve sayıları hızla artan Hâlidîler, siyasi görev üstlenmeye en istekli siyasi gruplardan biridir. Bu özellikleriyle değişik zaman ve bölgelerde siyasi, sosyal ve ekonomik şartlardan rahatsız olan Müslüman kitleleri harekete geçirebilmişlerdir. Buna örnek olarak Rus yayılmasına karşı gösterilen Kuzey Kafkasya direnişi gösterilebilir. 1826-27’li yıllarda Hâlidîlerin İstanbul’da dönemin rical ve ulemasından sahib-i rütbe ve ikmal çok sayıda kişiyi etkiledikleri, İstanbul kübera ve ulemasından haylice zevatın intisabı ve adedi ihvanın çoğalmaya başlaması kaynaklarda yer bulan ifadelerdir.8

			Abdülmecit döneminde Hâlidîlerin başkentteki etkisi artmıştır. Sultanın tahta geçtikten sonra Hassa Ordusu’nda göreve tayin ettiği hocası -aynı zamanda Gümüşhânevî’nin de hocasıdır- Şehrî Hafız Efendi bir Hâlidî idi. Aynı dönemde yine Gümüşhânevî’nin şeyhleri olan Abdülfettah el-Akrî ve el-Ervâdî İstanbul’da aktif olarak tarikat neşrinde bulunmuşlardır.  Gümüşhânevî ise tarikatın gerek İstanbul ve diğer İslam beldelerinde yayılmasında gerekse günümüze ulaşan bir nüfuza sahip olmasında etkili bir role sahip olmuştur. Onun sohbet ve derslerine Abdülmecit, Abdülaziz ve Abdülhamit’in katıldığı ve Abdülhamit ile özel bir yakınlığı olduğu bilinmektedir. Benimsediği İslamcı politika ve Müslümanlar arası dayanışma konularında II. Abdülhamit’in belki de en önemli Nakşibendî ortağı Gümüşhânevî’ydi.9 Abdülhamit’in İslamcılık politikasını desteklemek adına Gümüşhânevî’ye yakın ilgi göstererek ondan yardım aldığı, onu desteklediği, Gümüşhânevî’nin dervişlerini hilafet düşüncesi gereği dünyanın farklı ülkelerine gönderdiği bilinen bir husustur. Devlet içinde Arap unsuruna ilgi gösterilmesi, İslam ülkelerinde etkili tarikat şeyhleriyle sıcak münasebetler tesisi, uzak İslam topluluklarıyla sembolik mahiyette de olsa, diplomatik temas kurulması, Hicaz demiryolu projesiyle İstanbul ile Hicaz ve Hindistan gibi geniş İslam nüfusunun yaşadığı merkezlerin birbirine bağlanması İslamcılık politikasını destekleyen diğer faaliyetlerdir.10

			İslamcılık politikasının aktif bir şekilde uygulanmasında Nakşî-Hâlidî geleneğin dolayısıyla Gümüşhânevî’nin büyük katkıları olmuştur. Şeriat esaslarına dayanan bir tarikat anlayışına sahip olmaları, medrese çevrelerinde yayılmasını sağlamış; tarikat erbabıyla ulema arasındaki münasebetleri yumuşatmış ve Hâlidiyye, devlet eliyle desteklenen bir tarikat hâline gelmiştir.11 Aynı çizgiyi takip eden Gümüşhânevî, bu geleneğin XIX. yüzyıldaki en önemli temsilcisi olmuştur.
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			2. HAYAT HİKÂYESİ

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî, yetmiş beş yıllık ömrünün ilk yıllarını ilim tahsili ile olgunluk zamanlarını ise elde ettiği ilim ve irfan vasıtasıyla insanları irşat edip aydınlatmak suretiyle geçirmiştir. Esasında o, kendisini İslam’a adayarak hayatının her anını dolu dolu değerlendirmiş ve bereketli bir ömür geçirmiştir. Onun ardında bıraktığı eserleri, yetiştirdiği talebe ve halifeleri, örnek kişiliği, rehberliği, çok yönlü karakteri, İslam uğruna hayatın her alanında yılmadan mücadele edebilme kabiliyeti, bu yolda açtığı çığırlar ömrüne sığdırdıklarının sadece bir kısmıdır. Tüm bunları türlü imkânsızlıklar içerisinde ve her yönüyle zor zamanların yaşandığı bir dönemde gerçekleştirmiş olması, onun hayat hikâyesini daha da anlamlı kılmaktadır.

			2.1. Ailesi ve Doğumu

			Ahmed b. Mustafa b. Abdurrahman el-Gümüşhânevî, Gümüşhane’nin Emirler Mahal­lesi’nde doğmuş ve doğduğu yere nispetle Gümüşhânevî ismiyle tanınmıştır.1 Doğum tarihiyle ilgili olarak kaynaklarda farklı bilgiler bulunmakla birlikte, 1813 yılında doğduğu bilinmektedir.2 Ailesi hakkında ayrıntılı bilgi bulunmamakta, künyesinden babasının adının Mustafa, dedesinin ise Abdurrahman olduğu anlaşılmaktadır. Emirler Mahallesi’ne adlarını verecek kadar köklü bir sülaleye dayandıkları bilinmektedir.3

			2.2. İlim Tahsili

			Gümüşhânevî’nin eğitim hayatı oldukça küçük yaşlarda Gümüşhane’de başlamıştır. Onun ilmî yeteneği henüz beş yaşındayken kendinî göstermiş ve Kur’an-ı Kerim’i hatmetmiştir. Sekiz yaşına geldiğinde ise çeşitli eserleri okuyarak icazet almıştır. Kasâid, Delâil, Hizb-i Âzam bu eserler arasında zikredilir. On yaşına kadar Gümüşhane’de yaşayan Gümüşhânevî, ailesinin ticaret için Trabzon’a gitmesi sebebiyle tahsiline burada devam etmiştir.4 Gümüşhane’de ders aldığı hocalarının daha sonra kendisinin verdiği icazetnamelerden hareketle Şeyh Salim, Şeyh Ömer el-Bağdâdî, Şeyh Ali el-Vefâî ve Şeyh Ali olduğu öğrenilmektedir.5

			Trabzon’da ailesi ticaretle meşgul olurken Gümüşhânevî tahsiline burada da devam etmiş, çeşitli âlimlerden sarf, nahiv, fıkıh dersleri almıştır. Ancak bu sırada ağabeyinin askere gitmesiyle babası ilimden ziyade ticaretle uğraşıp kendisine yardımcı olmasını istemiştir.6 Gümüşhânevî, gizlice de olsa Laz Hoca, Şeyh Osman Efendi, Şeyh Hâlid es-Saidî’nin derslerine katılmıştır. Gümüşhânevî’nin ilme düşkünlüğünün farkında olan babası, ağabeyi askerden dönene kadar kendisine yardım etmesini, sonra onu ilim tahsili için İstanbul’a göndereceğini söylemiş, bunun üzerine babasının vaadini sabırla bekleyen Gümüşhânevî, bir taraftan da para biriktirmek için para keseleri örüp satmaya başlamıştır.7

			1831 yılında amcasıyla birlikte ticaret için İstanbul’a gelen Gümüşhânevî, aradığı ilim ve marifet beldesini bulmuş, bir daha Trabzon’a dönmeyerek Bayezid Medresesi’ne kaydolmuştur. Burada adı tespit edilemeyen bir şeyhe intisap ederek hikmet, ahbar, tasavvuf ve fen ilimlerini tahsil etmiştir. Daha sonra Mahmutpaşa Medresesi’ne yerleşmiştir. Zamanın önde gelen âlimlerinden Sultan Abdülmecit’in hocası Hafız Mehmed Emin, II. Mahmut’un hocası Abdurrahman Harputî ve Laz Osman’ın Süleymaniye Camii’ndeki derslerine devam ederek dört sene tahsilde bulunmuştur.8 Mahmutpaşa Medresesi’nde derslerine devam ettiği süre içinde hocalarına vekâlet edip, icazet almadan önce akaid dersleri okuttuğu bilinmektedir.9 Bu durum onun öğrencilik yıllarındaki başarısının bir göstergesidir. Daha sonra Mahmutpaşa ve Bayezid Medreseleri’nde müderrislik yapan Gümüşhânevî ders halkalarını genişletmiş ve otuz yıl sürecek olan eser telifatına başlamıştır.10 Onun tahsil hayatının ayrıntılarını ve ilmî derinliğini anlayabilmek adına talebelerine verdiği icazetnamelerdeki eserleri zikretmek faydalı olacaktır:11

			Hadis ve Fıkıh alanında:

			-İmam-ı Âzam Ebû Hanîfe’nin Müsned’i,

			-İmam Mâlik’in Muvatta’ı,

			-İmam Şafiî ve Ahmed b. Hanbel’in Müsned’leri,

			-Kütüb-ü Sitte,

			-Taberânî’nin Mu’cemü’l-evsat, Mu’cemü’l-kebîr ve Mu’cemu’s-sağir’i,

			-Ebû Ya’lâ et-Temîmî’nin Müsned’i,

			-Dârimî’nin Müsned’i,

			-Ebû Nuaym’ın Hilyetü’l-Evliyâ’sı,

			-Deylemî’nin Müsnedü’l-firdevs’i,

			-Ebû Hâtim et-Temîmî’nin Sahîh’i,

			-Dârekutnî’nin Sünen’i,

			-Hâkim’in Müstedrek’i,

			-Tirmizî’nin Şemâil’i,

			-Kadı İyâz’ın Şifâ’sı,

			-İbn Esîr’in Nihâye’si,

			-Şürünbülâlî, Timurtâşî, Remlî, Hasköyî, Lâkânî, Münâvî, Halebî, İbn Mâlik, İbn Hişâm, İbn Ukayl, Şeyh Hâlid el-Ezherî, Cürcânî, Taftazânî, İsâmüddin, Molla Câmî, Adud, Sadru’ş-Şeria, Molla Hüsrev ve Mergınânî’nin fıkha dair bütün eserleri.

			-Rûhî, Kureyşî ve diğerlerinin Hidâye şerhleri, Kadıhan, Saatî, Ebü’l-behâ, Mevsılî, Rûmî, İbn Hümâm, Nesefî, Kudûrî, Mâtürîdî ve Eş’arî’nin bütün eserleri,

			-Cevherî’nin Sıhâh’ı,

			-İmam Nevevî’nin Riyâzü’s-sâlihîn ve Hadîs-i Erbaîn’i,

			-İbn Hacer el-Askalânî’nin Fethu’l-Bârî’si,

			-Aynî’nin Umdetü’l-Kârî’si,

			-Kastallânî’nin İrşâdü’s-Sârî ve Mevâhibü’l-Ledünniye’si,

			-Tevşîh, Tenkîh ve Tavzîh isimli Müslim şerhleri,

			-İbnü’s-Salâh’ın Ulûmü’l-hadîs’i,

			-el-Irâkî’nin el-Gunyetü’l-hadîs’i,

			-Suyûtî’nin el-Câmiül-Kebîr ve Sağîr’i ve mezkur müelliflerin fıkıh ve hadis alanındaki bütün eserleri.

			Tasavvuf ve Ahlak alanında:

			-Gazzâlî’nin İhyâ’sı ve bütün telifatı,

			-İbn Arabî’nin Fütuhâtü’l-mekkiyye ve bütün telifatı,

			-Seyyid Ahmed el-Bedevî’nin Şerh-i metnu’l-ğaye ve bütün telifatı,

			-Seyyid Ahmed er-Rifâî’nin Vesâyâ ve bütün telifatı,

			-Abdülkadir Geylânî’nin Ğunyetü’t-tâlibîn ve bütün telifatı,

			-Seyyid İbrahim ed-Desûkî’nin Vesâyâ’sı ,

			-Ahmed b. Atâullah el-İskenderî’nin et-Tenvîr fî iskâti’t-tedbîr ve bütün telifatı,

			-Ebu’l Hasan eş-Şâzelî’nin el-Ahzâb ve bütün telifatı,

			-el-Ensarî’nin Menâzilü’s-sâirin ve bütün telifatı,

			-Sühreverdî’nin Avârifü’l-ma’ârif ve bütün telifatı,

			-Ebu Tâlib el- Mekkî’nin Kûtü’l-kulûb ve bütün telifatı,

			-İmam Nevevî’nin el-Ezkâr’ı ve bütün telifatı,

			-Kirmânî’nin el-Kevâkibü’d-dürriyye’si,

			-Aclünî’nin el-Menhalü’l-cârî ve bütün telifatı,

			-Şihab Ahmed’in el-İdâetü’d-derârî’si,

			Tefsir alanında:

			-Beğavî’nin Meâlimü’t-tenzîl’i,

			-Râzî’nin Tefsîru’l-kebîr ve bütün telifatı,

			-Zemahşerî’nin Keşşâf’ı ve bütün telifatı,

			-Celaluddin Mahallî ve Suyûti’nin Celâleyn’i,

			-Beyzâvî’nin tefsiri ve bütün telifatı,

			-Ebussuûd Hatîb eş-Şernûbî’nin tefsirleri,

			-Kurtubî’nin tefsiri ve bütün telifatı,

			-Hatîb el-Kazvinî, Abdülvehhab eş-Şâ’rânî, Necmeddin Atâ, İbn Hacer el-Mekkî, Sübkî, Aliyyü’l-Kârî, Mevlanâ Hâlid-i Bağdâdî, Ervâdî, Ahmed es-Sâvî, Muhammed el-Fudâlî, Şeyh Ali el-Buharî, İbrahim el-Bâcurî’nin bütün telifatı.12

			2.3. Tasavvufa İntisabı

			Gümüşhânevî, eğitimine katkı sağlayan insanların tasavvufi kimliğe sahip olmaları dolayısıyla küçük yaşlardan itibaren bu minvalde bir eğitim almıştır. Bu durumu kendisi, verdiği icazetnamelerinde ‘Beni küçüklüğümden beri yetiştiren ve çeşitli bölgelerde bulunan evliya, ümmi ve meczuplardan olan üstatlarımın ismini teberrüken de olsa vermek isterim.’ şeklinde ifade etmiştir. Nitekim onun eğitimine katkı sağlayan hocası Şehrî Hafız, Hâlidî halifelerinden Abdullah Mekkî’den hilafet alabilecek derecede tasavvufi bir kişiliğe sahiptir. Ayrıca Harputî Abdurrahman Efendi’nin hem Üveysî hem de Nakşî şeyhlerinden Muhammed Sadık Erzincânî’nin halifelerinden olması da onun bu ifadelerini desteklemektedir.13

			Gümüşhânevî’nin tasavvufa olan ilgisi İstanbul’a geldiğinde de devam eder. Bir taraftan dinî ilimlerde tahsil hayatını sürdürürken diğer taraftan tasavvufi çevrelerle münasebetini ilerletir. Öyle ki dinî ilimlerde epey bir yol almış iken 1845 yılında Mevlânâ Hâlid’in önde gelen halifelerinden Şeyh Abdülfettah el-Ukârî ile tanışır. Abdülfettah Efendi, o sırada Üsküdar Alaca Minare Tekkesi’nde Hâlidiyye tarikatı ile meşgul olmaktadır.14 Gümüşhânevî kendisine intisap etmek istediğini söylediğinde, onu irşat etmek üzere İstanbul’a gelecek başka bir şeyhe işaret eder. Söz konusu şeyh Şam’dan İstanbul’a Gümüşhânevî’iyi irşat etmek amacıyla gelen Trablusşam müftüsü Hâlidî şeyhi Ahmed el-Ervâdî’dir.15 Bu şekilde Gümüşhânevî, kendisine intisap ederek 1848 yılında Mahmutpaşa Medresesi’ndeki hücresinde halvete girer. Gümüşhânevî’nin derslerine zaman zaman Ervâdî de katılır ancak bir süre sonra ortadan kaybolur. Nereye gittiğini bilmediği şeyhiyle bir yıl ayrı kalan Gümüşhânevî, bu süre içinde Abdülfettah Efendi’nin sohbetlerine katılır. Bir yıl sonra tekrar İstanbul’a gelen Ervâdî, iki sene Ayasofya Camii’nde hadis okutur. Gümüşhânevî de bu derslere katılarak teberrüken icazet alır. Sonrasında ikinci halvet de icra edilir ve bunun akabinde Ervâdî tarafından Gümüşhânevî’ye Nakşibendiyye, Kâdiriyye, Sühreverdiyye, Kübreviyye, Çeştiyye, Hâlidiyye, Halvetiyye, Bedeviyye, Rifâiyye, Şâziliyye ve Müceddidiyye tarikatlarından hilafet-i tâmme ile icazet verilir.16

			2.4. Tekkesi

			Gümüşhânevî, 1847 yılında şeyhi Ervâdî’den hilafet almış ve böylece tarikatla ilgili faaliyetlerine başlamıştır. Başlangıçta Mahmutpaşa Medresesi’ndeki hücresiyle yetinerek burada eser telifi ile ilgilenmiş, tekke faaliyetleri ile pek meşgul olmamıştır. Müritlerinin sayısının zamanla artması ile odası yeterli gelmemeye başlamış, o dönemde ibadete kapalı ve metruk bir hâlde bulunan Fatma Sultan Camii toplu zikirler ve sohbetler için kullanılmaya başlanmıştır.17 Böylece III. Ahmet’in kızı ve Sadrazam Nevşehirli İbrahim Paşa’nın eşi olan Fatma Sultan’ın (1704-1733) yaptırdığı cami, Gümüşhânevî Tekkesi olarak anılmaya başlanmıştır.

			Gümüşhânevî tarafından 1875 yılında ihtiyaca binaen camiye bazı odalar eklenmiştir. Fatma Sultan Camii tam anlamıyla tekke hüviyetini kazanana kadar hatm-i hâce ve sohbetler belirli vakitlerde camide, halvetler ise medrese hücresinde yapılmıştır. Ancak ibadete açık olması gereken caminin biri cuma günleri cuma namazından ikindi vaktine kadar, diğeri salı günleri yatsı namazından gece yarılarına kadar süren sohbet ve zikir meclisleri ile işgal edilmesi bazı Hâlidîler için olduğu gibi Gümüşhânevî için de şikâyet konusu edilmiş ve durum saraya kadar intikal ettirilmiştir.18

			Bugün, Eminönü’nde eski adı ile Nallı Mescit, yeni adıyla Sultanahmet’in Alemdar Mahallesi’nde Fatma Sultan Camii Sokağı üzerinde olduğu anlaşılan cami, tekke ve meşruthane, 727 metrekarelik alan üzerine yapılmıştır.19 Tekkelerin kapatıldığı 1925 tarihine kadar faaliyetini sürdürmüş, bugüne yalnızca Gümüşhaneli Ahmed Ziyâeddin Sokağı kalmıştır; arsası üzerinde İstanbul Defterdarlığı bulunmaktadır.20

			2.5. Seyahatleri

			I. Haccı:

			Gümüşhânevî, 1863 yılında sarayın kendisine tahsis ettiği özel bir gemiyle ve muhtemelen resmî bir görevle hacca gitmiştir.21 Önce İskenderiye’ye uğrayarak burada on üç gün kalmış, sonra Mısır’a uğramıştır. Kahire’de yirmi dokuz gün kalarak Mevlânâ Hâlid’in Mısır halifesi Küçük Aşık Efendi ve Şeyh Macid ile görüşmüştür. Mısır hidivi görüşmek maksadıyla kendisini davet etmiş ancak bu görüşme mümkün olmamıştır. Buradan Medine’ye giden Gümüşhânevî, orada on bir gün kalmış, sonra Mekke’ye hareket etmiştir.22

			II. Haccı:

			Gümüşhânevî, 1877’de Kastamonulu Hasan Hilmi Efendi’yi halife bırakarak ailesiyle birlikte, ikinci kez hacca gitmiştir. Mekke ve Medine’de birçok kişiye rehberlik ettiği, hadis okuttuğu, irşat faaliyetlerinde bulunduğu rivayet edilmektedir.23

			Mısır Seyahati:

			Gümüşhânevî, 1877 yılında yaptığı ikinci hac yolculuğunun ardından İstanbul’a dönmeyerek Mısır’a gitmiş ve burada üç yıl kalmıştır. Tanta ve Kahire’de Nâsırıyye, Câmiu’l-ezher ve Seyyidina Hüseyin Camileri’nde Râmûz okutmuş hatta orada kaldığı süre içerisinde Râmûz’u yedi defa hatmettirmiştir. Yedinci hatminde iki yüzü aşkın talebesinin bulunduğu nakledilir. Bu durum Gümüşhânevî’nin Arapça ve hadis alanlarındaki ilmî hâkimiyetini göstermesi açısından önemlidir. Mısır’da, hocası Ervâdî’nin şeyhi Mustafa Mubellat el-Ahmedî ile de görüşen Gümüşhânevî’nin bu zattan icazet aldığı, kendisinin de ona Râmûz ve şerhi Levâmiu’l-ukûl hediye ettiği bilinmektedir. Ayrıca Mısır müftüsü Muhammed b. Sâlim Tamûm el-Menûfî, eş-Şeyh Mustafa b. Yusuf es-Sa’dî, Şeyh Cevdet, Seyyid Muhammed b. Abdurrahim et-Tantavî, Şeyh Rahmetullah el-Hindî’ye hilafet vermiştir. 24

			2.6. Evliliği

			İlk haccından sonra İstanbul’a dönerek hadis okutmaya ve tarikat faaliyetlerine devam eden Gümüşhânevî, 1874 yılında Şeyhü’l-Harem-i Nebevî Mehmet Emin Paşa’nın kızı Havva Seher Hanım’la evlenmiştir.25 61 yaşında evlenen Gümüşhânevî’nin çocuğu olup olmadığına dair bir bilgiye rastlanamamıştır. Ancak Emîn Paşa’nın hayatındaki bilgilere dayanarak Gümüşhânevî’nin sarayda itibar sahibi Yaver Bey’in vefatından sonra eşi Havva Seher hanımla dul iken evlendiği anlaşılmaktadır. 1911 yılında vefat eden Havva Seher Hanım’ın mezarı Süleymaniye Camii avlusundaki Kanunî Sultan Süleyman Türbesi’nin kıble duvarı bitişiğindeki türbesi içinde, Gümüşhânevî’nin yanındadır. Kitabesinde şöyle yazmaktadır:

			Muhaddisîn-i Kirâm’dan Kutb-u Rabbanî, Ârif-i Subhânî, Gavsu’l-vâsilîn Gümüşhânevî el-Hac Ahmed Ziyâeddin Hazretlerinin zevce-i tahiresi ve Şeyhü’l-harem-i Nebevî Hacı Emin Paşa kerimesi, tâcü’l-muhadderet, Hâce Havva Seher Hanım’ın ruhuna Fâtiha… 1 Zilkade 1329.26

			2.7. 1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı’na Katılması

			Gümüşhânevî, 93 Harbi olarak bilinen ve farklı cephelerde zor şartlar altında gerçekleştirilen 1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı’na müritleriyle birlikte katılmıştır. Doğu cephesinde savaşmak amacıyla, Trabzon yolu ile Kars’a giderek fiilen cephede bulunmuş ve askere manevi destek vermiştir. Ayrıca savaşın hafiflediği bir sırada Of’a gelerek burada Ramazan ayı boyunca talebelerine Râmûz okuttuğu, birçok kişiyi de halvete sokarak hilafet verdiği bilinmektedir. Bayram sonrasında tekrar Batum’a giden Gümüşhânevî’nin bizzat silahı ile düşmana karşı savaştığı nakledilir. Bu savaştan hemen sonra Gümüşhânevî, İstanbul’a dönmüş, ertesi yıl da hacca gitmiştir.27

			2.8. Vefatı

			Gümüşhânevî, yaşının ilerlemesiyle birlikte Mısır seyahatinden sonra tekkesini halifesi Hasan Hilmi’ye bırakmış, yalnız cuma sohbetleri ve hatm-i hâceye devam etmiştir.

			Yazları Beykoz’daki Yûşa Tepesi’nde geçirdiği söylenen Gümüşhânevî’nin cuma günleri dergâha gelmeyi âdet edindiği ve bunu ömrünün sonuna kadar sürdürdüğü anlatılır. Haftanın bu gününde yapılması âdet olan hatm-i hâce zikrini bizzat yaptırmayı hiçbir zaman ihmal etmediğini ifade eden Mustafa Fevzi Efendi, Gümüşhânevî’nin vefat senesinden önceki yazı da Yûşa’da geçirdiğini ve o yaz cuma günleri de dâhil tekkeye gelemediğini, yerine Hasan Hilmi Efendi’yi vekâleten bıraktığını söylemektedir. Kışın dergâha döndüğünde de hiç mihraba geçmediği, tekkenin bütün mesuliyetini halifesine bıraktığı anlaşılmaktadır.28

			Gümüşhânevî, 7 Zilkade 1311/13 Mayıs 1893 Pazar günü vefat etmiştir. Cenazesine dönemin devlet ricali de katılmış, cenaze nedeniyle oluşan kalabalığı Bayezid Meydanı almamıştır. Mezarı Süleymaniye Camii avlusunda, Kanunî Sultan Süleyman’ın türbesinin kıble duvarına bitişik olup, mezar taşı kitabesi şöyledir:

			Nazar kıl çeşm-i ibretle makam-ı ilticadır bu

			Erenler dergâhı bâb-ı füyûzât-ı Hüda’dır bu

			Ziyâuddin-i Ahmed mevlidi ânın Gümüşhane

			Şehir-i şark u garbın mürşid-i râhı Hüdâ’dır bu

			Muhakkak ehl-i Hakk ölmez, ebed haydir bil ey zâir

			Saray-ı kalbini pâk eyle, bâb-ı evliyadır bu

			Şuâ-ı dürr-i vahdet menba-ı ilm-i ledünnîdir

			Mükemmel vâris-i şer’i Muhammed Mustafa’dır bu

			Hilafet müddetinden “irciû” vaktine dek Hakk’a

			Tarîk-i Hâlidî’yi neşr iden hak-reh-nümâdır bu

			Oku İhlâs ile bir Fâtiha kalbinde daim tut

			Cilâ ruhâni-i kalb-i mürîdâna gıdadır bu

			Mezarının ayak ucunda ise:

			Muhaddisîn-i Kirâmdan Fahrü’l-meşâyih, Gümüşhaneli el-Hâc Ahmed Ziyaüddin Efendi Hazretlerinin ruh-ı mukaddeslerine el-Fâtiha yazılıdır.29

			2.9. Züht ve Takvası

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî, züht ve takva sahibi bir şahsiyettir. Halifelerinden Mustafa Fevzi Efendi Menâkıb’ında Gümüşhânevî’nin züht hayatını şu şekilde nakletmektedir:

			“Her zaman hizmetçileriyle yemek yerdi, misafirsiz yemek yemezdi. Yatsıdan sonra katiyen konuşmaz, dünya sözü dinlemezdi. Gereksiz sözleri sevmez, ahlâkı düzgün olmayanlarla görüşmezdi. Helalle iş görürdü, her mübahı işlemezdi. Yatağa girdiğinde mutlaka Yâsîn suresini okurdu. Hastalandığı zaman ise, münasip birisi okur, o dinlerdi. Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) bütün sünnetlerini işlerdi. Regaip, Miraç, Berat, Mevlit geceleriyle bayram gecelerinde uyumazdı, müritlerle birlikte zikrederdi. Recep, şaban aylarını, şevvalin ilk altı, muharremin ilk on gününü haftanın pazartesi, perşembe günleri ile ayın 13-14-15. günlerini oruçla geçirirdi. Çok zayıf düştüğünde bu oruçları tutamamıştı. Şafak vaktinden kuşluğa kadar hep zikirle meşgul olur, hiç başka söz söylemezdi. Kerahet vakti çıkınca yani kuşluktan sonra kırk kadar müridiyle hatm-i hâce okur, sonra mutlaka iki rekât namaz kılardı. Bu âdetini vefatına kadar hiçbir zaman ihmal etmemiştir. Cuma günlerinde Fatma Sultan Camii hınca hınç dolardı, namazdan sonra cemaatle bölük bölük görüşürdü. Bu usul her yere yayılıp tatbik edilmiştir. Salı geceleri uzaktan yakından gelen bütün müritler hatm-i hâceden sonra yetmiş bin adet Kelime‐i Tevhid çekerlerdi. O zamana kadar hiç yapılmayan bu ibadet şehrimizde hep yapılmıştır. Hiçbir zaman ayaklarını uzatarak yatmadıkları rivayet edilmektedir. Zilhicce ve receb aylarında yılda iki defa halvete girerlerdi. Yûşa Tepesi’nde geçirdiği yazlarında son zamanlarına kadar Râmûz derslerine devam etmiştir.”30

			Ahmed Ziyâeddin Efendi, Rabbânî bir âlim, fazilet ve nura mustağrak vakar ve sekinet sahibi takvada emsali nadir bulunan bir zattı… İkaz ve irşat maksadıyla yaptığı sohbetlerinde şeriat, tarikat ve hakikatten başka bir şey söylemezlerdi. Talipleri, salikleri her zaman şeriat ve tarikatın güzel, temiz ahlakına, prensiplerine davet ederlerdi.31 Müridlerinin manevi hâllerine göre kimilerine meşakkatli ibadetler tavsiye eder, onların kabiliyetlerine göre irşada çalışırdı.32

			Gümüşhânevî’nin şemaili hakkında nakledilenler ise şu şekildedir:

			Dengeli ve uzuna yakın orta boylu, yanakları kırmızı, beyaz yüzlü, orta kısmı hafifçe yüksek çekme burunlu, çatık kaş ve açık alınlı, sağ ve sol gözünün altında birer siyah ben bulunan, yuvarlak yüzlü, beyazı daha beyaz, siyah ve iri gözlü, başı devamlı tıraşlı ve beyaz sakallı bir zat idi. Başlarına Nakşî tacı ve beyaz imame sarar, cübbe, hırka ve uzun entari giyerlerdi. Yazları beyaz, kışları da yeşil renkli elbise giymeyi tercih ederlerdi.33
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			3. İLMÎ KİŞİLİĞİ

			3.1. HOCALARI

			Gümüşhânevî’nin talebelerine verdiği icazetnamelerinden tahsiline Şeyh Salim, Şeyh Ömer Bağdâdî, Şeyh Ali el-Vefâî ve Şeyh Ali’den ders alarak başladığı anlaşılmaktadır. Daha sonra ise Sultan Abdülmecit’in hocalığını yapan Şehrî Hafız Muhammed Emin el-İstanbulî, Kürd Hoca olarak tanınan Abdurrahman el-Harputî, Abdulfettah el-Akrî ve Ahmed b. Süleyman el-Ervâdî’nin ders halkasına katılmıştır.1

			Şehrî Hafız Muhammed Emin el-İstanbulî

			Gümüşhânevî, Mahmutpaşa Medresesi’nde okuduğu dönemde Şehrî Hafız’ın derslerine katılmıştır. Kendisi Abdülaziz, Abdülmecit ve II. Abdülhamit’in hocası olup, Abdullah el-Mekkî el-Erzincânî’nin halifesidir. Ayrıca daha sonra talebesi olan Gümüşhânevî’ye intisap etmiştir.2

			Abdurrahman el-Harputî (Kürd Hoca)

			Kürd Hoca lakabıyla bilinen Abdurrahman el-Harputî, Sâdât-ı Berzenciyye’den olup, Elazığ’ın Sivrica ilçesine bağlı Çöke köyündendir. Tahsiline küçük yaşta Harput’ta (Elazığ) başlamış, buranın mahallî medreselerinde ders görmüş, daha sonra Diyarbakır’da devam etmiştir.3

			Yeniçeri ocağının ve Bektaşîliğin kaldırılmasında padişah ve devlet adamları üzerinde etkin bir rol oynayarak dönemin İstanbul uleması arasında seçkin bir yer edinen Abdurrahman el-Harputî, Nakşî-Kadirî meşayihinden Muhammed Sadık Erzincanî ve Ilgınlı Hüseyin Efendi’den tarikat icazeti almış, Gümüşhânevî’ye de zahirî ilimlerden icazet vermiştir. Şam’a giderek Emevî Camii İmamı Said Efendi’den ders gören Abdurrahman Efendi’nin günden güne şöhreti artmıştır. Saray nezdinde itibar sahibi olan Abdurrahman Efendi’nin oğulları ve torunları arasından da kazaskerler, nakibü’l-eşrâflar ve ilim adamları çıkmıştır. 1851’de Üsküdar’da vefat etmiştir.4

			Abdülfettah el-Akrî (Ukarî)

			1778 senesinde doğan Abdülfettah Efendi, küçük yaşta Bağdat’ta ilim tahsil etmeye başlamıştır. Tefsir, hadis, fıkıh ve fen ilimlerinde tahsilde bulunmuş, zahirî ilimlerin yanında, Mevlânâ Hâlid el-Bağdâdî’ye intisap ederek en meşhur halifelerinden biri olmuştur. Şeyhinin vefatından sonra çocuklarına da vâsilik etmiştir. el-Akrî, daha sonra Şam’daki Hâlidiyye Dergâhı kâim makamlığına tayin edilmiş, devamında da Üsküdar Alaca Minare Tekkesi’nde irşat faaliyetleri gerçekleştirmiştir. Gümüşhânevî, hocasını vefatına kadar her hafta ziyaret ederek ona olan bağlılığını göstermiştir. Abdulfettah Efendi’ye intisap edenler arasında Sivaslı Mehmed Rüstem Raşid Efendi ve şeyhülislam olmadan önce Şam’da uzun süre kalmış olan Meclis-i Meşâyıh’ın kurucularından Refik Efendi’nin bulunması onun ilmî seviyesini ve tesir sahasını göstermesi bakımından önemlidir. 1864’de Üsküdar’da vefat etmiş ve Üsküdar Nuh Kuyusu Mezarlığı’na defnedilmiştir.5

			Ahmed b. Süleyman et-Trablusî el-Hüseynî el-Ervâdî

			Mevlânâ Hâlid’in son halifesi olduğunu bizzat kendisinin ifade ettiği el-Ervâdî, Trablusşam’ın Ervad kasabasında dünyaya gelmiştir. Doğum tarihi bilinmemektedir. İlk tahsiline memleketinde başlayıp, daha sonra Mısır ve Trablusşam’da devam etmiştir. Hocaları arasında, Ezher Üniversitesi şeyhlerinden İbrahim el-Bâcurî, Şeyh Muhammed el-Fudâlî, Mısır müftülerinden Şeyh Ahmed et-Temîmî, Şeyh Abdurrahman el-Uşmunî, Şeyh Ahmed es-Sâvî el-Halvetî, en-Nakşibendî, Mustafa el-Mübellat el-Ahmedî, Mustafa el-Bolâkî, Şeyh Abdurrahman el-Kuzberî, Hüseyin ed-Decânî, Muhammed İbn Âbidîn ve Mevlânâ Hâlid-i Bağdâdî bulunmaktadır.6

			el-Ervâdî, mezkûr ulemadan ilim tahsil ettikten sonra muhtelif bölgelerdeki şeyhlerin hizmetinde bulunmuştur. Böylece Ekberiyye, Rıfâiyye, Düsûkuyye, Ahmediyye, Halvetiyye ve Şaziliyye’den icazet alıp câmiu’t-turuk bir hilafet iznine sahip olmuştur. Daha sonra Kâdiriyye, Sühreverdiyye, Kübreviye, Çeştiyye, Nakşibendiyye, Müceddidiyye, Mazhariyye ve Hâlidiyye’yi de eklemiştir. Müritlerine kabiliyetlerine göre değişen seyr-i süluk tarzı uygulayarak onların manevi terbiyelerini gerçekleştirmiştir. Ayrıca otuza yakın eseri bulunmaktadır. Eserlerinden bazıları şunlardır:

			Ferâidü’l-fevâid

			Tarîhu kebîr

			Mir’âtü’l-irfân

			Elfiyye fî ulûmi’l-edeb

			Risâle fi’l-halvet

			Âyetü’l-mürîd min mühimmâti’t-tarik

			Evrâd

			Manzume fî esmâi’llâhi’l-hüsna

			Keşfü’s-sütûr an meânî salâti’n-nûr

			Şerhu Risâlet-i “men arefe nefsehû fekad arefe Rabbehû” li’ş-şeyhi’l-ekber7

			Hâlid-i Bağdâdî’nin kendisine “Sana Şam sahillerinin şeyhi denilse yeridir.” diyerek iltifat ettiği el-Ervâdî,  şeyhinin manevi işareti ile Gümüşhânevî’yi irşat etmek üzere tahminen 1845 yılında İstanbul’a gelmiş, iki yıl Ayasofya’da hadis dersi okutmuş ve 1848’de Gümüşhânevî’ye hilafet-i tâmme ile icazet vermiştir. Ervâdî’nin Selim el-Mesutî ve Abdüllatif b. Ömer el-Buhârî adında iki halifesi daha vardır. Ervâdî, 1858’de Trablusşam’da vefat etmiş ve Diba Mescidi’ne defnedilmiştir.8

			3.2. TALEBELERİ

			Gümüşhânevî, gerek tarikat neşriyle ilgili gerekse hadis ilmine dair verdiği icazetnameleriyle yüzlerce talebeye sahip olmuştur. Onun İstanbul başta olmak üzere, Anadolu’nun muhtelif bölgeleri, Kazan’dan Komor Adaları’na, Mısır’dan Medine’ye, Çin’den Afrika’ya kadar geniş bir coğrafyada halifeleri mevcuttur. Mustafa Fevzi’nin Hediyye’de isimlerini manzum şekilde uzunca zikrettiği yüz on altı halifesinden öne çıkan isimler şunlardır:9

			Kastamonulu Hasan Hilmi Efendi

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî’nin yetiştirdiği, daha hayattayken yerine vekil bırakarak irşat izni verdiği Gümüşhânevî Dergâhı şeyhlerinden Hasan Hilmi Efendi, şeyhine yakın olmak için Cağaloğlu’nda tekkeye yakın bir medreseye yerleşmiştir. Aynı zamanda metruk bir hâlde bulunan Fatma Sultan Camii’nde gönüllü olarak müezzinliğe talip olmuş ve camiyi kısa sürede ihya ederek günün beş vaktinde ibadete açık bir hâle getirdiği için caminin baş müezzinliğine getirilmiştir.10

			Fatma Sultan Camii’ndeki vazifesi dolayısıyla buraya yerleşen Hasan Hilmi Efendi, aynı zamanda Gümüşhânevî’nin sohbetlerine de katılmıştır. Gümüşhânevî’yle birlikte o tarihlerde İstanbul’a gelen Ervâdî’nin Ayasofya’daki hadis derslerine devam etmiştir. Gümüşhânevî, Ervâdî’ye intisap edince o da aynı yola süluk etmeyi istediğini bildirmiş ve Abdülfetteh el-Akrî’ye bağlanmıştır. Akrî’nin vefatından sonra Gümüşhânevî’ye intisap etmiş ve hadis derslerine devam ederek ondan icazet almıştır. Sonra seyr-i sülukunu tamamlayarak hilafet elde etmiş, henüz şeyhi hayattayken irşat vekili ve baş halifesi olmuştur.11

			Şeyhinin vefatından sonra on sekiz yıl fiilen Gümüşhânevî Dergâhı’nda irşat vazifesi gören Hasan Hilmi Efendi de şeyhi gibi hadis ilmî ile iştigali esas almış, Râmûz’u senede iki defa hatmettirmiştir. Muhammed Zahid el-Kevserî başta olmak üzere Ezineli Mehmed Hulusi Efendi gibi yüzlerce talebesine irfan dersleri vermiş, bunlardan başka elli altı halife yetiştirmiştir. Amasyalı Eyyüb Sabri, Kâtip Mustafa Fevzi, Bolvadinli Ahmed, Kayserili Ali Rıza, Geyveli Yusuf Bahri bunlar arasında sayılabilir.12

			Son zamanlarına doğru yerine Gümüşhânevî’nin halifelerinden İsmail Necati Efendi’yi vekil ve halife tayin etmiştir. 10 Şubat 1911’de vefat eden Hasan Hilmi Efendi’nin kabri Süleymaniye Camii haziresinde bulunmaktadır.13

			Halifelerinden Kâtip Mustafa Fevzi Efendi’nin Gümüşhânevî’nin hayatını manzum olarak kaleme aldığı Menâkıb-ı Haseniyye fî Ahvâli’s-seniyye adında bir eseri bulunmaktadır.

			Safranbolulu İsmail Necati Efendi

			Gümüşhânevî’ye intisap eden, seyr-i sülukunu tamamlayıp icazet alan İsmail Necati Efendi, Hasan Hilmi Efendi’den sonra Gümüşhânevî Dergâhı’nda irşada başlamış ve ömrünün sonuna kadar bu vazifeye devam etmiştir. İsmail Efendi, irşat makamında bulunduğu sürede pek çok talebe ve âlim yetiştirdiği gibi senelerce de Râmûz okutmuştur.14

			Cumhuriyet Dönemi’nin ilk İstanbul müftüsü ve Sultan Abdülaziz’in oğlu şehzade Şevket Efendi’nin hocası, Süleymaniye Medresesi usul-i fıkıh dersi müderrisi ve aynı zamanda huzur dersleri muhataplarından Safranbolulu Hafız Mehmed Fehmi Ülgener Efendi, İsmail Necati Efendi’nin oğlu, İstanbul Üniversitesi İktisat Fakültesi dekanlığında bulunmuş Prof. Dr. Sabri Ülgener ise torunudur.

			Son Osmanlı Padişahı Sultan Vahdettin’in de kendisine intisap ettiği ve derslerine devam ettiği nakledilen İsmail Necati Efendi, 6 Şubat 1919’da vefat etmiş ve Süleymaniye haziresindeki kapalı bir türbeye defnedilmiştir. 15

			Ömer Ziyâeddin Dağıstânî

			1850 yılında Kuzey Kafkasya’da doğan Dağıstani, Gümüşhânevî’ye intisap ederek ondan dergâhında tefsir, hadis, fıkıh icazeti almış ve halife tayin edilmiştir.16

			Hocasının kendisine Hafız Ömer hitabı üzerine çalışarak altı ayda hıfzını tamamlamıştır. Buhârî başta olmak üzere diğer bazı hadis kitaplarını da hıfzetmiştir. Kuvvetli hafızaya sahip olan Dağıstânî, yıllarca Gümüşhânevî Dergâhı’nda hatimle teravih namazı kıldırmıştır.17

			Ömer Ziyâeddin Efendi, 1878’de Edirne İkinci Ordu Alay Müftüğüne getirilmiş, ertesi yıl da İstanbul müderrisliğine geçmiştir. 1893-1901 yılları arsında Malkara kadılığı görevinde bulunmuş; 1903’te Kudüs mevleviyetine, ertesi yıl Tekirdağ kadılığına tayin edilmiştir. Bu görevde iki yıl kaldıktan sonra meşrutiyetin ilanıyla İstanbul’a gelmiştir. 1908’de saltanat ve hilafeti savunan Hadîs-i Erbaîn fî Hukûk-i Selâtin adlı eserini neşretmiştir. 1909’da 31 Mart Vakası’na karıştığı, İttihad-ı Muhammedî Cemiyeti ve Derviş Vahdetî ile ilgisi olduğu iddiasıyla Divan-ı Harbî Örfî tarafından müebbet kalebentliğe mahkûm edilmiştir. Bir süre sonra cezası sürgüne çevrilerek Medine’ye gönderilmiş; Hidiv Abbas Hilmi Paşa’nın daveti üzerine yedi ay sonra İskenderiye’ye gitmiştir. Müntezeh Sarayı’nda Hidiv’in saray hocalığını ve imamlığını yapmıştır. 1912 yılında çıkarılan genel af üzerine şeyhülislamlığa başvurarak görev istediyse de kendisine saltanat ve hilafeti savunan Hadîs-i Erbaîn fî Hukûk-i Selâtin isimli eserinden dolayı olumlu cevap verilmemiştir. Mısır’da yaklaşık yedi yıl kaldıktan sonra İstanbul’a dönmüş; 1919’da Süleymaniye Medresesi’nde hilafiyat ve 1920’de hadis müderrisliğine tayin edilmiştir. Bu görevin bir nişanesi olarak Zübdetü’l-Buhâri isimli eserini neşretmiştir. Aynı yıl İsmail Necati Efendi’nin vefatı üzere boşalan Gümüşhânevî Dergâhı meşihatına getirilmiştir. 30 Kasım 1920’de vefat etmiş ve Süleymaniye Camii haziresinde Gümüşhânevî’nin halifelerine ayrılan bölüme defnedilmiştir. Dağıstânî’nin soyu, Nazife Hanım’dan doğan sekiz çocuğundan beşiyle devam etmektedir. Kitabesinde şöyle yazmaktadır: “Meşâyih-i âzâm ve muhaddisîn-i kirâmdan Dağıstanlı Hacı Ömer Ziyâeddin Efendi Hazretleri’nin ruhuna el-Fâtiha!” 18

			Eserleri, şöhret ve nüfuzunun geniş bölgelerde yayılmasından dolayı çeşitli bölgelerde basılmış ve dağıtılmıştır. Türkçe, Arapça, Dağıstan dillerinde sayısız manzum ve mensur eserler veren Dağıstânî, Sultan Vahdettin’in teklif ettiği şeyhülislamlık makamını  “İşgal altında bulunan bir memlekette fetva makamı işgal edilmez.” diyerek kabul etmemiştir.19

			Ömer Ziyâeddin Efendi, başta hadis olmak üzere fıkıh, kıraat, tecvit, tasavvuf, siyer gibi ilimlerle meşgul olmuş, şu eserleri kaleme almıştır:20

			-et-Teshilâtü’l-âtıre fî kıraati’l-aşere

			-Âdâbü kıraati’l-Kur’an

			-Tercüme-i Akâid-i Nesefiyye

			-Sünenü’l-akvali’n-nebeviyye mine’l-ehâdisi’l-Buhâriyye

			-Hadîs-i Erbaîn fî Hukûk-i Selâtin21

			-Zübdetü’l-Buhârî

			-Zevâidü’z-Zebîdî

			-Zübdetü’l-Buhârî Tercümesi

			-Mirât-ı Kanûn-i Esâsî22

			-Beyânât-ı Fetavâ-yı Ömeriyye fi’t-tarâiki’l-aliyye

			-Mevlid-i Şerif

			-Kısas-ı Enbiya

			-Mu’cizâtü’n-Nebî

			-Kitabu’l-mu’cizât li cemîi’l-enbiyâ

			Tekirdağlı Mustafa Feyzi Efendi

			Gümüşhânevî’ye intisap eden Mustafa Feyzi Efendi, onun önde gelen halifelerinden biri olmuştur. Ömer Ziyâeddin Efendi’nin 1920’de vefatından sonra Gümüşhânevî Dergâhı postnişini olarak göreve başlamış, tekke ve zaviyelerin kapatılmasına kadar bu görevi sürdürmüştür. Yeni Cami’de bir müddet hadis dersleri okutan Mustafa Feyzi Efendi, Gümüşhânevî Dergâhı’nda beş sene kadar görev yapmış, pek çok talebe yetiştirmiş, her sene bir kere hatim yapmak üzere Râmûz okutmuştur. Son halvetinde Serezli Hasib Efendi, Kazanlı Abdülaziz Bekkine ve Bursalı Mehmed Zahid Efendi’ye hilafet vermiştir. Aynı silsile sırasıyla bu zatlar tarafından devam ettirilerek günümüze kadar canlı bir şekilde intikal ettirilmiştir. 1926 senesinde 75 yaşında iken Gümüşhânevî Tekkesi’nde vefat etmiştir. Kabri Süleymaniye Camii haziresinde tekke arkadaşlarının yanındadır.23

			Hafız Ahmed Ziyâeddin Efendi

			Tabur imamlığında bulunmuş olan bu zat, emekli olduktan sonra Medine’ye giderek kırk seneden fazla burada mücavir olmuştur. Süleymaniye Camii haziresinde bulunan kabrinin kitabesinde “Gavsu’l-vasılîn Gümüşhaneli Şeyh Ahmed Ziyâeddin Efendi Hazretleri’nin hâdim-i hâssı ve Şeyh Hasan Hilmi Efendi Hazretleri’nin halifesi ve Medine-i Münevvere mücâvirîn-i kadimesi ecille-i kiramından Şeyh Hafız Ahmed Ziyâeddin Efendi’nin halvetgâh-ı ebedîsidir. 2 Haziran 1922” yazılıdır. 24

			Lüleburgazlı Mehmed Eşref Efendi

			Gümüşhânevî’nin büyük değer verdiği halifelerinden biri de Lüleburgazlı Mehmet Eşref Efendi’dir. Yirmi yıl boyunca Lüleburgaz’da müderrislikte bulunmuş, Tırnovalı Hasan Sıdkı Efendi, Amasyalı Abdülkerim, Trabzonlu Hasan Sabri, Ahıskalı Şerif, Tikveşli Yusuf Ziyâeddin Efendi ve Gümüşhânevî’den de ders almıştır. Fatih Camii dersiamlığında bulunmuş, daha sonra da Süleymaniye Medresesi müderrisliğine kadar yükselmiştir. Huzur dersleri muhatap ve mukarrirliğinde bulunmuştur. Gümüşhânevî’nin otuz yıl hizmetinde kalmış, Pekin’e gönderilmiştir. Oradaki Müslümanlar, II. Abdülhamit adına bir üniversite yaptırmaya başlamışlar böylece Çinli Hoca olarak meşhur olmuştur. 1935 tarihinde vefat etmiştir.25

			Zeynullah el-Kazanî

			Zeynullah el-Kazanî, Gümüşhânevî’nin Kazan ve Kaf­kasya’da görevlendirdiği halifelerindendir. Gümüşhânevî ile Medine’de tanışmış ve hilafet icazeti almaya muvaffak olmuştur. Memleketine döndüğünde kısa zamanda büyük şöhret sahibi olmuş, ancak kimi haksız suçlama ve ithamlar sonucunda sürülmüştür. Daha sonra Kazan’ın doğusunda Tarvisky bölgesinde irşatta bulunmasına izin verilmiştir.  Zeynullah el-Kazanî’nin Menâkıb-ı Ziyauddin el-Gümüşhânevî isimli bir eseri bulunmaktadır. 26

			Hasan Hilmi b. Ali el-Kevserî

			Hasan Hilmi b. Ali el-Kevserî, 1829 yılında Kafkasya’da doğmuştur. Zahid el-Kevserî’nin babasıdır. İstanbul’da Gümüşhânevî ile tanışarak hilafet icazeti almıştır. Düzce’de Yeni Cami yanına inşa edilen medresede yıllarca Râmûz ve Garâib okutarak müderrislik yapmış daha sonra medresenin yanına tekkenin açılmasıyla burada fıkıh, hadis, tilavet ve halvetle meşgul olmuştur. 1926 yılında Düzce’de vefat etmiştir.27

			Ünyeli Yusuf Bahri Efendi

			Ünyeli Yusuf Bahri Efendi, 1839 yılında Ünye’de doğmuştur. Ünye Sadullah Bey Medresesi’nde, Süleymaniye ve Daru’l-hadis Medreseleri’nde okumuş, Hemşinli Hacı Salim Efendi’den, Bayezid dersiamlarından Abdülkerim Efendi’den tefsir, me’ânî, usul ve cüz’iyyât, Fatih dersiamlarından Hacı Şakir Efendi’den ve Gümüşhânevî’den de hadis ilmini tedris ederek icazetini alıp memleketine dönmüştür. Ünye Sadullah Bey Medresesi müderrisliğine, daha sonra da Ünye müftülüğüne tayin olunup hem ilim hem de tarikat neşriyle meşgul olmuştur. 1912’de emekli olmuş ve bilahere vefat etmiştir.28

			Nallıhanlı Hasan Ziyâuddin Efendi

			1878’de Bayezid Medresesi dersiamlarından Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî’nin ders halkasına dâhil olup icazet almıştır. Gümüşhânevî’den Râmûz ve hadis, daha sonra da hilafet icazeti alarak memleketine dönmüş, orada bir taraftan Mehmed Ağa Medresesi’nde ders okutmuş, diğer yandan da tarikat neşriyle meşgul olmuştur. Nallıhan müftülüğüne tayin edilmiş, 1911’de vefat etmiştir.29

			Trabzonlu Hafız Esad Efendi

			Trabzonlu Hafız Esad Efendi, Bayezid Camii dersiamlığına tayin edilmiş, II. Abdülhamit ve Sultan Reşat zamanlarında huzur dersleri muhataplığında bulunmuştur. Gümüşhânevî’den Şâzelî tarikatı usulü üzere icazet, Hâlidî ve Nakşibendî hilafeti almış, 1914 senesinde vefat etmiştir.30

			Gümüşhânevî’nin halifeleri arasında Kaymakam Hacı Osman Efendi, Ankaralı Ahmed Hilmi Efendi, Tarsuslu Hocazade Hacı Hamza Efendi, Kırımlı Mücteba Efendi, Çırpılarlı Ali Efendi, Şeyh Efendi diye maruf olan Osman Niyazi Efendi de bulunmaktadır. Bunların dışında Ziyâiyye’yi kendi beldelerinde yayan halifelerin isimleri şu şekildedir:

			Şam’da Yusuf en-Nâşukî, Kırım’da İsmail el-Kırımî, Erzincan’da Hasan el-Erzincânî, Mahmud el-Bosnevî, Adapazarı’nda Mustafa el-Kürdî el-Harputî, Düzce’de Hasan Hulusi Efendi, Of’ta Hüccetü’s-sâlikîn müellifi Yusuf Şevkî el-Ofî başta gelmektedir. Mısır’daki halifeleri arasında Şeyh Cevda b. İbrahim ile Hâce Rahmetullah Efendi bulunmaktadır.

			Gümüşhânevî’den hadis icazeti alan öğrencileri ise, Sivas Aziziyeli Abdülkadir Efendi, Gümüşhaneli Ahmed Hulusi Efendi, İstanbullu Seyyid Ahmed Raşid Efendi, Uluborlulu Ali Kemal Efendi, Arapkirli Hüseyin Avni (Karamehmedoğlu), Azdavaylı Mahmud Celaleddin Efendi, Ezineli Mehmed Hulusi Efendi ve Yusuf Ziyauddin Ersal’dır.31
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			4. ESERLERİ

			4.1. Tasavvuf ve Ahlak

			Câmiu’l-usûl

			Tam adı Câmiu’l-usûl fi’l-evliyâ ve envâihim ve evsâfihim ve usûli külli tarîkın ve mühimmâti’l-mürîdi ve şürûti’ş-şeyhi ve kelimâti’s-sûfiyye ve ıstılâhihim ve envâi’t-tasavvuf ve elfi makamat olan eser, 1859 yılında yayınlanmıştır.

			Gümüşhânevî, eserin baş tarafında Nakşibendiyye, Kâdiriyye, Şâzeliyye, Rifâiyye, Desûkıyye, Bedeviyye, Ekberiyye, Mevleviyye, Sühreverdiyye, Halvetiyye, Celvetiyye, Bektaşîlik, Gazzâliyye ve Rûmiyye tarikatlarını temel eserleriyle birlikte ele aldıktan sonra yirmi dört tarikatın daha adını zikreder; ardından da tasavvufun temel eserleriyle tabakat kitaplarına yer verir.1

			Eser, içerik olarak tasavvufi mertebeleri teorik ve pratik yönleriyle ele alır. Bu açıdan, Herevî’nin Menâzilü’s-sâilîn’inin genişçe bir şerhi veya İbn Kayyim el-Cevziyye’nin Medâricü’s-sâlikîn’in bir özeti şeklindedir. Tasavvuftaki makam ve menziller, bidayât, ebvâb, muamelât, ahlak, usul, edviye, ahvâl, velâyat, hakâik, nihâyât şeklinde bölümlendirilmiştir. Bu bölümlerde velilerin özellikleri, usul ve kaideleri, müride gerekli olan şeyler, kâmil mürşidin şartları, tasavvuf ehline dair ifade ve ıstılahlar, tasavvufi makamlar açıklanmaktadır. Her bölümde yapılan açıklamalar ayetler ve hadisler kullanılarak desteklenmektedir. Nakşibendiyye ve Şâzeliyye ile birlikte diğer tarikatların adabı ve usulüne dair bir bölüm bulunmaktadır. On kısım yüz makam ve bin menzil şeklinde, esmaü’l-hüsnanın kamil insanda tecellileri, tarikatlara dair esaslar, makamlar, mertebeler, hakikatlar, şeriat, tarikat, hakikat, marifet, vahdet-i vücud, vahdet-i şühûd, mürşid-i kamilin müride olan teveccühleri izah edilmektedir.2

			Nakşibendîliğin Hâlidiyye kolunun İstanbul’da yayılmasını sağlayan Gümüşhânevî’nin bu eseri Hâlidîlerce büyük ilgiyle karşılanmış ve tarikatın temel kitabı hâline gelmiştir.

			Câmiu’l-usûl’ün sonunda Gümüşhânevî’nin hocalarından Şehrî Hâfız, Şeyh Murad Tekkesi Şeyhi Mesnevihan Feyzullah Efendi, Babanzâde Şeyh Ali Harpûtî ve Kemalzâde Ahmed Nakşibendî’nin takrizleri yer almaktadır. Bu sonuncunun takrizinden eserin telifinin 1276’da (1859) tamamlandığı anlaşılmaktadır. Câmiu’l-usûl aynı yıl İstanbul’da taş baskısıyla basılmış, bunu çeşitli tarihsiz baskılar takip etmiş, ayrıca Mısır’da birkaç defa yayımlanmıştır (1298, 1319, 1328, 1331).3

			Rûhu’l-ârifîn

			Eserin tam adı Rûhu’l-ârifîn ve Reşâdü’t-tâlibîn’dir. Allah sevgisini konu alan eserde muhabbetullahın manası, şer’î delilleri, hakikati, sebepleri, nasıl azalıp çoğaldığı, korunması, insanlardaki alametleri açıklanmaktadır. Muhabbete varmak için dokuz makam gösterilmiş ve bunlar açıklanmıştır. Bu makamlar: Tevbe, sabır, şükür, recâ, havf, züht, tevekkül, muhabbet ve rızadır. İlk ve tek baskısı 1858’de İstanbul’da yapılmıştır. Eserin sonunda İbn Arabî’nin muhabbete dair üç sayfalık bir risalesi bulunmaktadır. Arapça olarak yazılan eser 1978’de İstanbul’da Vuslat Ehli ve İlahi Aşk adıyla, Rahmi Serin tarafından tercüme edilerek basılmıştır.4

			Mecmuatü’l-ahzâb

			Bütün tarikatlara ait evrat, zikir ve kasidelerin bir araya getirildiği bir eser olup üç ciltten oluşmaktadır. I. cildinde Şazelî, II. cildinde Nakşibendî, III. cildinde ise İbn Arabî’nin ahzabına ağırlık verilmiştir. 1884’te ilk baskısı yapılan eserin ikinci ve en muteber baskısı İstanbul’da 1893’te neşredilen nüshadır.

			Kitâbü’l-ârifîn fî esrâr-ı esmâil-erbaîn

			Eser, Şeyh Ebu’l Abbas Muhammed el-Bûnî’nin şerhinden kısaltılarak alınan dua cümlelerini içermektedir. Kırk adet dua cümlesinin maddi ve manevi faydaları, sayısı ve nasıl söyleneceği açıklanmaktadır.

			Mektub

			Gümüşhânevî’nin Mısır’da iken halifesi Hasan Hilmi Efendi’nin şahsında bütün müritlerine hitaben yazdığı tahmin edilen, büyük boy iki sayfalık ve Türkçe yazılmış bir mektuptur. Kendisinin tasavvufi görüşlerini, müritlerine olan tavsiyelerini ve şeriat, tarikat, hakikat ve marifetin on makamını içermektedir.

			Necâtü’l-gâfilin

			Tam ismi Kitâbu Necâti’l-gâfilîn fî envâi’l-kebâiri ve sağâiri ve’l-ahlakı’r-rezâili mea’d-delâil olan eser, Gümüşhânevî’nin talebelerinin ahlaka dair bir eser yazmasını istemeleri üzerine yazılmıştır. Tasavvufi ahlakı konu alan eserde büyük ve küçük günahlar ayet ve hadislerden deliller getirmek suretiyle açıklanmıştır. Gafillerin Kurtuluş Yolu ismiyle A. Kemal Saran tarafından tercüme edilerek 1968’de İstanbul’da yayımlanmıştır.

			Devâü’l-müslimîn

			Tamamı 22 sayfa olan küçük hacimdeki eser, Necâtü’l-gâfilîn’in özeti şeklindedir. İçerik olarak da benzer şekilde günahlar, bunların insana tesirleri, kurtuluş yolları tasavvufi ahlak çerçevesinde ele alınarak açıklanmıştır. 1874’te İstanbul’da basılan eserin sonunda Gümüşhânevî’nin hocaları Şehrî Hafız, Yusuf b. Osman el-Harputî ve Abdülfettah Efendi’nin takrizleri bulunmaktadır.5

			Netâicü’l-ihlâs

			Eserin tam adı Netâicü’l-ihlâs fî hakki’l duâi ve ma’rifetihî ve erkânihî ve şürûtihî ve menâfi’ihî olup, dua hakkında yazılmıştır. 12 sayfadan oluşan risalede dua, erkânı, şartları, adabı, faydası, dua yapılacak zaman ve mekânlar, makbul dualar, duanın kabul olma alametleri, kısımları, hakikati, özellikleri ve dua çeşitlerinden bahseder. Hadîs-i Erbaîn ve Devâü’l-müslimîn ile birlikte 1874 tarihinde İstanbul’da basılmıştır.6

			4.2. Hadis

			Tasavvufî kişiliğiyle meşhur olan Gümüşhânevî, aynı zamanda hadis alanıyla da meşgul olup telifte bulunmak suretiyle yaşadığı dönemin eser sahibi muhaddisleri arasında yerini almıştır. Ayrıca hadis ilmini irşat faaliyetlerinin esası hâline getirmiş, dergâhında hadis okumalarına özen göstermiş ve halifelerinin pek çoğu da bu ilimle iştigal ederek tarikatın bu geleneğini sürdürmüşlerdir. Hadis ilmini medrese yıllarında tahsil ederek farklı kişilerden icazet alan Gümüşhânevî’nin icazetnamelerinden pek çok hadis kitabı hakkında malumatı olduğu anlaşılmaktadır. Ayrıca eserlerinde hadis ilmiyle alakalı bilgilere yer vermesi onun bu ilimle ilgili birikim ve kültüre sahip olduğunun göstergesidir. Bununla birlikte Gümüşhânevî’nin teoride zikrettiği kriterlere ne kadar uyduğu, eserlerinin bu açıdan kritiği, hadisle ilgili eserlerine bir muhaddis olarak mı yoksa mutasavvıf kimliğiyle mi yaklaştığı konuları tartışma konusudur. Bununla alakalı ayrıntılı bilgiye sahip olabilmek için eserlerinin hadis ilmî açısından tetkikine ihtiyaç duyulmakla birlikte, burada hadisle ilgili eserleri genel özellikleriyle iktifa edilecektir.

			Râmûzu’l-Ehâdîs

			Gümüşhânevî’nin en meşhur eseri olan Râmûzu’l-Ehâdîs, Osmanlı’nın son döneminde yazılan ve rağbet gören hadis teliflerindendir. Bu kadar ilgi görmesinde Gümüşhânevî’nin dergâhında bu kitabı okutmayı temel prensip hâline getirmesi etkili olmuştur. Kendisinden sonra da halifeleri bu geleneği devam ettirmiş, halvetteyken de Râmûz okumayı sürdürmüşlerdir. Daha ziyade ahlaki ve tasavufi hadislerin bir araya toplandığı eser, bedelsiz olarak basılıp dağıtılması nedeniyle halk arasında yaygınlaşıp meşhur olmuştur. Âdeta bir ‘tarikat el kitabı’ hâline gelen Râmûz’la alakalı Garâibu’l-ehâdis kenarında Râmûz okumanın hususiyet ve faydaları şeklinde elli madde sıralanmıştır.7 Söz konusu ifadeler eserin yaygınlaşmasında etkili olmuştur.

			Eser, giriş kısmında şöyle tanıtılmaktadır: Râmûz el-ehâdis, Hadisler Deryası demektir ve ismi müsemmasına uygundur. Zira hadisler incelikler, nükteler, hakikatler, kerametler, müjdeler ve mucizeleri emir, nehiy, başlangıç ve sonu, mahşeri, haşri, cennet ve cehennemi, içindeki durumları, şeriat, tarikat, hakikat, marifet, mülk, melekut, ceberut velahut ahvallerinin tafsilatını camidir ve hükümlerine dair rivayetleri içermektedir. Bu hadisler, hicri 600 senesinden önceki hadis âlimlerinin kütüphanelerindeki muteber kitaplardan seçilip alınmıştır. Kitap ve ravi isimleri ayrılarak mehazlarını dahi tashih ederek ve toplandıktan sonra defalarca Arabistan uleması ve bazı hadis âlimleri ile müzakere edilip mercilerine inilerek gerekli ihtimam gösterilmiştir.8

			Gümüşhânevî, Râmûz’un beş ciltlik şerhi Levâmiu’l-ukûl’un baş kısmında eseriyle ilgili bilgi vermektedir.9 Buna göre;

			Talep üzerine veciz, kısa hadisleri seçtiğini, uzun olan hadislerde ihtisarda bulunduğunu, hadisleri kitabına seçim sonucunda aldığını, eserin aslından bir özet elde ettiğini, bu şekilde tekrar gözden geçirildiğini, hadislere karışmış olan, onun aslından olmayan ifadelerin bu sayede tasfiye edildiğini, hadislerin tümünün muteber olduğunu, kitabının imamlar tarafından muteber sayılan, cevâmiu’l-kelim olan, veciz, beliğ hadislerle dolu olduğunu, cilt sayısının çoğalmaması için isnatlarının hazfedildiğini, hadislerin ahkâmının açık olduğunu, tevil, külfet ya da bıkkınlığa sebep olmayacağını, dinin önemli konularına dair kavaidi müştemil olduğunu, talebeler için hıfzı kolay, faydalı, bereketli bir kitap olduğunu, hadislerin tahricinde titiz davranıldığını, posayı atıp özü aldığını, münekkit âlimlerin uydurma veya ona yakın derecede olduğuna hükmettikleri hadislerden kaçındığını, kitabını hadis uydurduğu bilinen veya öyle olduğu söylenen ravilerin fert olarak rivayet ettikleri hadislerden koruduğunu, her hadisin sonunda hangi hadis imamlarından alındığını belirterek tahric edeni gösterdiğini, hadisin sahabe ravisini (veya bir raviden dokuz raviye kadar ravilerini) ve sıhhat durumunu (sahih, hasen ya da zayıf olduğunu) belirttiğini, kitabın alfabetik olarak, hadisin ilk kelimesine göre düzenlendiğini ve rumuzlarla kaynaklara işaret edildiğini söylemektedir.

			Eserinin giriş kısmında bu genel malumata yer veren Gümüşhânevî’nin içerikte daha farklı bir tutum sergilediği dikkat çekmektedir. Zira âlimler tarafından eleştirilen hadislerden kaçındığını, uydurma rivayetleri almadığını belirtmesine rağmen, kitapta pek çok zayıf ve uydurma hadise yer verildiği görülmektedir. Bu da Gümüşhânevî’nin hem eseri derleme amaç ve yöntemi hem de içerik ve sıhhat yönünden sufi kimliğiyle hareket ettiğini göstermektedir.

			Eser iki bölümden oluşmaktadır. Gümüşhânevî, kitabının başında ‘Hadisi iki kısma ayırdım.’ diyerek bu bölümlere işaret etmiştir:

			Birinci bölüm: Resûl-i Ekrem’in sözlerinin doğrudan metnidir.

			İkinci bölüm: Sözü, fiili, sebebi, müracaat veya benzerini (vürut sebebini) sahabenin müsnedleri üzere tertip edilmiş olarak içine alır.

			Birinci bölümde 6400, ikinci bölümde ise 701 olmak üzere toplam 7101 hadis bulunmaktadır.

			Gümüşhânevî, Râmûz’da alfabetik olarak verdiği hadislerde, önce hadisin metnini vermekte, sonra rumuzlarla hadisin kaynağına işaret etmekte daha sonra da hadisin sahabe ravisini zikretmektedir. Hadisler ilk kelimeleri harf sırasına konularak tertip edilmiş, bununla birlikte bazen hadislerin birbirleriyle olan alakaları göz önünde bulundurularak alfabetik sıra gözetilmemiştir. Harf-i tarifle başlayan bütün hadisler elif harfiyle başlayan hadislerin verildiği bölümün sonuna konulmuştur. Ayrıca metnin sonunda, raviyle veya rivayetle ilgili değerlendirmelere yer verilmiş, cerh-tadil yönünden raviyle ilgili yorumlar yapılmış veya hadisin sıhhat derecesi belirtilmiştir.

			Gümüşhânevî, hadisleri naklederken manası aynı olan, lafzında ufak farklılıklar bulunan rivayetleri zikrederek bir hadisi birkaç yerde tekrarlamıştır. Genellikle hadisin baş tarafında ya da sebeb-i vürudunun anlatıldığı bölümde takti yaparak yalnızca metin kısmını rivayet etmiştir. Bazen de hadisi naklettikten sonra vürut sebebine yer vermiştir.

			Gümüşhânevî, 125’i aşkın kaynaktan istifade ederek hazırladığını belirttiği eserinde hadislerin sonlarında rumuzlar şeklinde bu kaynaklara işaret etmiştir. Râmûz’un başında, hadis ilmi, önemi ve bazı hadis ıstılahlarına dair bilgilerle birlikte, eserinde yer alan hadislerin kaynaklarını rumuzlarıyla birlikte zikretmiştir.

			Kaynakları açısından incelendiğinde, müellifin hepsinin muteber kaynaklar olduğunu belirtmesine rağmen,10 sıhhat açısından alt tabakalarda yer alan ikincil kaynaklara da başvurulduğu görülür. Bu konuda asıl kaynaklara değil de tali kaynaklara ve derlemelere başvurmak hadislerin sıhhati ve kaynakların güvenilirliği açısından sıkıntı doğurmakta ve eser bu yönüyle eleştirilmektedir.11

			Râmûz’da müellif tarafından belirtildiği üzere 10 mevzu, 130 mürsel ve 70 kadar zayıf hadise rastlanmaktadır. Eserde, Buhârî ve Müslim’den 284, Buhârî ve Tirmizî’den 17, Buhârî ve Nesaî’den 9 hadis bulunmaktadır. Ancak sıhhat yönünden incelemeye tabi tutulduğunda Râmûz’daki zayıf haberlerin belirtilenlerden daha fazla olduğu dikkat çekmektedir. Yine mevzu kaydı bulunan 10 rivayetin dışında daha pek çok zayıf ve mevzu rivayet bulunmaktadır ki, bu yönüyle eserin daha geniş çalışmalar neticesinde incelemeye tabi tutulması gerekmektedir.12

			Râmûz’un Levâmiu’l-ukûl adında beş ciltlik şerhi bulunmaktadır. Bunun yanında Gümüşhânevî, Râmûz’da bazen sayfanın kenarında, bazen de hadislerin üstlerine veya yanlarına yazdıkları notlarla anlaşılması zor olan yerlerin açıklamasını yapmıştır.

			Levâmiu’l-ukûl

			Râmûz’un şerhi olup beş ciltten ibarettir. 1865 yılında yazımına başlanan eser, 1875-1877 yılları arasında neşredilmiştir.

			Müellif, eserin baş kısmında övücü ifadelerle eserini tanıtmaktadır. Levâmiu’l-ukûl olarak isimlendirilen şerhin diğer şerhlerden farklı olduğunu, hakikatlerin sırlarının toplandığı, Arapça kaidelerin, edebiyatın, dini ve dünyevi ilimlerin, ahlakın, fırka-i naciyenin akidesinin bulunduğu bir şerh olduğunu ifade etmektedir. Şerhin, lügat manasını açıklayan, manadaki kapalılığı gideren, sırları ibraz eden, cevheri yayan, sözdeki büyüyü beyan eden, her araştırmacının ihtiyaç hissettiği bir şerh olduğunu belirterek, eserinin, eksik yönlerine işaret ettiği diğer şerhlerden farklı olduğunu iddia etmektedir.13

			Müellif, şerhine başlamadan önce hadis ilmine dair bazı bilgiler vererek okuyucunun konuya hazırlanmasını sağlamıştır. Bu bölüm üçe ayrılmıştır:

			Ehl-i hadisin fazileti

			Hadisin tedvini

			Hadis ıstılahlarının beyanı, çeşitleri, keyfiyeti, tahammulü, edası, nakli ve bu şerhi okuyacak kişi için gerekli olacak bazı bilgiler.

			Son bölümde ayrıntılı biçimde hadis usulünden, ravi şartlarından, tahammül ve eda yollarından bahsedilmiştir.

			Eserde hadisler Râmûz’daki sıra ile tek tek açıklanmıştır. Hadislere genellikle kısaca değinilmiş, bazılarında ise uzun açıklamalar yapılmıştır. Müellif, eserine hadisleri seçim sonucunda aldığını, kısa, ezberlenmesi kolay olanlarını tercih ettiğini ve muteber kaynakları seçtiğini belirtmiştir. Daha sonra eserin kaynaklarını ve müelliflerini tanıtarak onlar hakkında kısaca bilgi vermiştir. Huruf-i heceye göre düzenlediği kitabına elif harfinden başlayarak hadisleri açıklamıştır.

			Müellif, şerhinde Arapçaya vâkıf olduğunu göstererek dil bilgisi açıklamalarına, irab bilgisine, kelimelerin okunuşlarına dair bilgilere yer vermiştir. Hadisin metnini açıklarken zaman zaman diğer hadislerden, ayetlerden, sahabe ve sufi sözlerinden ve şiirlerden yararlanma yoluna gitmiştir. Hadisin sebeb-i vüruduna dair açıklamalarda bulunarak,  diğer âlimlerin görüşlerine yer vermiş,  sıkça Zemahşerî’den alıntılar yapmıştır.

			Gümüşhânevî, hadislerin şerhlerinde, genellikle el-Câmiu’s-sağîr üzerine yazılmış olan şerhlerden istifade etmiştir. el-Câmiu’s-sağîr’le müşterek olan hadislerdeki şerhlerin neredeyse hepsinde o eserlerden az veya çok istifade edilmiştir. Diğer hadislerin şerhlerinde de o eserlerden müstağni kalındığı söylenemez. Bilhassa Münâvi’nin Feyzü’l-kadîr adlı eserinin Levâmiu’l-ukûl üzerinde ayrı bir yeri ve önemi vardır. el-Câmiu’s-sağîr üzerine yazılan diğer şerhlere oranla kendisinden daha fazla yararlanılan bu şerhin etkisini, Levâmiu’l-ukûl’un ilk sayfasından son sayfasına kadar hemen hemen her tarafta görmek mümkündür. Bu eseri Azîzî’nin şerhi ile onun üzerine yazılan Hafenî’nin haşiyesi takip etmektedir. Her ne kadar, Alkamî’nin şerhinden de faydalanılıyor gibi gözükse de, aslında ondan yapılmış gibi görünen iktibasların Azîzî kaynaklı olduğu tespit edilmiştir. Levâmiu’l-ukûl’da kendisinden çok fazla istifade edilen diğer eserler şunlardır: Mişkâtü’l-Mesâbîh, Mirkâtü’l-mefâtîh, Meşâriku’l-envâr, Mebâriku’l-ezhâr, İrşâdü’s-sârî, Fethu’l-bârî ve el-Minhâc. Tefsirlerden Mefâtîhu’l-gayb, fıkıhtan Fethu’l-kadîr, tasavvufa dair eserlerden de İhya ve Berîka söz edilmesi gereken diğer kaynaklardır. Kelime bilgileri için sürekli başvurulan eser ise en-Nihâye’dir.14

			Eserde isnat bakımından hadisin çeşidine, sıhhat durumuna, hangi kaynaklarda yer aldığına değinilmiş, ravi hakkında açıklamalar yapılarak cerh ifadeleri kullanılmıştır. Eserde kullanılan hadislere sıhhat açısından bakıldığında sahih, hasen rivayetlerin yanında zayıf, münker, metruk hatta uydurma rivayetlerin de kullanıldığı görülmektedir. Müellif, genel olarak bunların durumlarına işaret etmiştir ancak eserinde tergib-terhib veya amellerin faziletleri bağlamında da olsa bu tür haberlerin yer alması eleştirilmiştir.15

			Garâibü’l-ehâdîs

			Acâibü’n-nübüvve ve Dekâiku’l-velâye ismiyle bilinen Garâibu’l-ehâdîs’te 800 kadar kısa hadis toplanmıştır. Tertibi Râmûz’unkine benzemektedir. Râmûz’daki gibi alfabetik olarak sıralanan hadislerin sonrasında zayıflık derecelerine işaret edilmiş, senedleri hazfedilen hadisler nakledildikten sonra sahabe ravisi ve rumuzlarla kaynakları gösterilmiştir. Eserin giriş kısmında bu kaynaklar ve rumuzları belirtilmiştir. Kaynakları arasında Kütüb-ü Sitte’yle birlikte, Ahmed b. Hanbel, Abdürrezzak, Tayâlisî, Saîd b. Mansûr, Ebî Ya’lâ, İbn Hibbân, Hakîm, Taberânî, Dârekutnî, Ebû Nuaym, Beyhakî, İbn Adiyy, Hatîb gibi meşhur hadis âlimlerinin eserleri bulunmaktadır.

			Kısa, fazla bilinmeyen, muhtevaları dikkat çekici yaklaşık 800 kadar hadisin toplandığı, tamamı 96 sayfadan oluşan bir eserdir. Eserin ilk 56 sayfasında Garâibü’l-ehâdîs, 88. sayfaya kadar olan bölümde Mülhakât-ı Garâibü’l-ehâdîs, 89-94. sayfalar arasında İmam Birgivî’ye ait Usûlu’l-hadîs, 94-96. sayfalarında ise, Gümüşhânevî’nin Risâle-i Kavâid-i Zabti’l-Muhaddis (Muhaddislerin ashabdan hadis alma ve muhafaza etme) esaslarını gösteren eseri yer almaktadır. Böylece yaklaşık 1229 hadisi içeren bu eserde, Buhârî’den 89, Müslim’den 104, Ebû Dâvûd’dan 142, Tirmizî’den 98, Nesâî’den 85, İbn Mâce’den 91, Ahmed b. Hanbel’den 215 hadisin alındığı tespit edilmektedir. Basım yeri ve tarihini tespit edemediğimiz eserin Dâru’t-tıbâati’l-âmire’de basıldığı bilinmektedir. Sayfa kenarlarında bazı açıklamaların düşüldüğü eserin bir de şerhi bulunmaktadır.

			Letâifü’l-hikem

			Garaibü’l-ehadîs isimli eserinin şerhi olan eser, Gümüş-hânevî’nin ifadesiyle bazı hadis kavaidini ve hakikatlerini açıkladığı16 bir kitap durumunda olup, çoğu yönden Râmûz ve Levâmi’ye benzemektedir.

			Gümüşhânevî, bu eserinde hadisin metninden sonra, kimi yerde isnadını vermiş, bazen de hazfederek sadece sahabe ravisini zikretmiştir. Sonra hadisin sıhhat durumuna, derecesine dair açıklamalarda bulunarak kaynağını vermiştir. Kelimelerin okunuşuna, anlamlarına, i’rab durumlarına dair açıklamalarda bulunmakta, anlamın kapalı olduğu yerleri izah etmektedir. Eserde zayıf, münker, garib kaydı bulunan rivayetlere de rastlanmaktadır. Kimi yerlerde ravinin durumlarına işaret ederek cerh-tadile dair açıklamalarda bulunulmuştur. Hadisten çıkarılabilecek kaidelere, akli çıkarımlara, fıkhi hükümlere değinilerek ayetler ve farklı rivayetler kullanarak hadisler şerh edilmiştir.

			Gümüşhânevî’nin şerhleriyle ilgili olarak genel bir değerlendirme yapılacak olursa, gerek Levâmi’ gerekse Letâif’le ilgili şunlar söylenebilir: Müellif hadislerini büyük ihtimalle benzer şekilde tasnif edilmiş olan muahhar kitaplardan seçmiş ve belki de onların bir kısmının asıl kaynaklarda olup olmadığını ayrıca tahkik etmiştir.

			Gümüşhânevî, bu kitaplardaki hadisleri benzeri muahhar kitaplardan seçmiştir. Bu kitaplar ise muhtemelen Suyûtî’nin Câmiu’s-sağîr, Câmiu’l-kebîr ve ez-Ziyadât isimli eserleridir. Râmûz ve Acâib’deki bütün hadislerin Kenzü’l-ummâl’de bulunması bu ihtimali kuvvetlendirmektedir. Suyûtî’nin bu eserlerinden de Câmiu’l-kebîr esas alınmış olmalıdır. Çünkü zaman zaman Câmiu’s-sağîr’in rivayet farklarına işaretler yapılmaktadır. Levâmi’ ile Münâvî’nin Feyzü’l-kadîr adlı eseri arasındaki benzerlik de dikkat çekmektedir. Müellif aynı hadislerin şerhinde Feyzü’l-kadîr’deki bilgilerden gerekli gördüklerini aynen nakletmektedir. Bunun için müşterek hadislerin şerhinde Levâmi’, Feyzü’l-kadîr’in bir muhtasarıdır denilebilir. İhtisar yapılırken sadece bazı ifadelerin sadeleştirilmesi yoluna gidilmiştir. Bununla birlikte hem Levâmi’de hem de Letâif’de bazen mananın anlaşılmasını imkânsızlaştıran çok sayıda baskı hatası vardır.17

			Hadîs-i Erbaîn

			Gümüşhânevî’nin, Hz. Peygamber’in kırk hadis ezberlemekle ilgili hadisindeki müjdeye nail olmak için yazdığını belirttiği eser, Devâu’l-müslimîn ve Netâicü’l-ihlâs eserlerinin arasında bulunan küçük bir risale şeklindedir. Basım yeri ve tarihi zikredilmeyen eserde, 42 hadisin yalnız metinleri yer almaktadır. Hadislerin tümü kısa, veciz, İslam’ın genel hükümlerini içeren türdendir.

			Müellif, girişinde eseri şöyle tanıtmaktadır: “Meşhur kitaplardan metni kısa, manası geniş olanları seçip, kolaylık olsun diye senedlerini yazmadım. Ezberlenmesi kolay olsun diye hüküm yönünden açık olanları, faydasına binaen de dinin yüce kaidelerini ihtiva edenleri seçtim.”18

			Hadisler ilim, güzel ahlak, tevbe, zikir, züht, ibadetlerin fazileti gibi farklı konulara dairdir. Bunlar arasında tasavvufi yoruma müsait olanlar da bulunmaktadır.

			Hadisler kaynakları ve sıhhat durumları yönünden incelendiğinde, aralarında muteber kaynaklardan seçilmiş olanlar bulunmakla birlikte, bir kısmının zayıf ve mevzû olduğu görülmüştür. Gümüşhânevî’nin hadise dair diğer eserlerinde olduğu gibi bu derlemesinde de rivayetlerin seçiminde kaynak veya sıhhat yönünden titiz davranmadığı ortadadır. Daha ziyade tergib-terhib türü rivayetler tercih edilip, hadislerin amelî yönüyle ilgilenerek, sıhhat durumları ihmal edilmiştir.

			4.3. Fıkıh ve Akaid

			Câmiu’l-menâsik alâ ahseni’l-mesâlik

			Hac ibadetini konu alan ve ayrıntılı biçimde hac menasikini, rükünlerini anlatan bu eser 432 sayfa olup 1873’te İstanbul’da basılmıştır.19 Yirmi babda fıkhi açıklamalara yer vererek tavaf, ihram, say, vakfe, müzdelife ve haccın tüm menasiki anlatılmıştır. Zaman zaman tasavvufi yorumlara da yer verilen eserde Haremeyn’in faziletine dair bir bölüm de bulunmaktadır.

			Câmiu’l-mütûn

			Eserin tam adı Câmiu’l-mütûn fî hakkı envâi’s-sıfâti’l ilâhiye ve’l-akâidi’l-Mâturidiyye ve elfâzı’l-küfri ve tashîhi’l-a’mâli’l-‘acîbiyye’dir. Ehl-i sünnet itikadını anlatan eser, üç bölümden oluşmaktadır. Birinci bölümde Allah’ın sıfatları ve bazı itikadi konular, ikinci bölümde küfre sebep olan davranışlar, üçüncü bölümde ise ibadetler üzerinde durulmuştur. Eser, 1857 yılında İstanbul’da basılmış olup, 140 sayfadan oluşmaktadır. Ehl-i Sünnet İtikadı adıyla Abdülkadir Kabakçı ve Fuat Günel tarafından tercüme edilip, 1986 yılında İstanbul’da yayımlanmıştır.

			Kitâbü’l-abîr fi’l-ensâri ve’l-muhâcir

			Eserin tam adı Kitâbu’l-abîr fi’l-ensâri ve’l-muhâciri ve’l-cihâdi ve’l-ğazvi ve’ş-şühedâi me’a ahkâmihâ ve hakâyikihâ ve dekâyikihâ ve tefâsirihâ ve envâihâ ve fezâilihâ’dır. 1860 yılında basılmış olup 52 sayfalık bir risale şeklindedir. Birinci bölümde ayet, hadis, icma ve kıyasın ışığında hicret konusu, ikinci bölümde yine deliller getirmek suretiyle cihat mefhumu ele alınmış, tasavvufi yorumlara yer verilmiştir.

			Kitabü matlabü’l-mücâhidîn

			Kitâbu’l-abîr’in 42-50. sayfaları arasında yer alan dokuz sayfalık küçük bir risale şeklindedir. Dokuz babdan oluşan, Türkçe yazılmış risalede müşavere, dua, düşmanla karşılaşıldığında sabretmek, mücahidin fazileti, şehitlerin üstünlüğü, nöbet tutmanın fazileti, cepheden kaçmanın dinî sorumluluğu konuları işlenmiş olup eserin 93 Harbi döneminde yazıldığı tahmin edilmektedir.

			Risâletün makbûletün fî hakki’l-müceddid

			Kitabü’l-abîr içerisinde yer alan bir sayfalık risale, her yüzyılın başında bir müceddid geleceği hadisini konu almaktadır.

			Vasiyyetleri

			Kitâbu’l-abîr’in sonunda yer alan, Gümüşhânevî’nin müridlerine vasiyetlerini konu alan iki sayfalık bir risaledir.

			4.4. Gümüşhânevî’ye Nispet Edilen Eserler

			Zübdetü’l-akâid ve nuhbetü’l-fevâid

			Gümüşhânevî’nin tercüme ettirmek maksadıyla talebelerinden Hasan b. Ömer Efendi’ye verdiği bu eser, giriş bölümünde verilen bilgilerin yanlış anlaşılmasından dolayı Gümüşhânevî’ye nispet edilmiştir.

			Müstağni’ş-şüruh mine’t-tasrif

			Hüseyin Vassaf’ın Sefîne’sinde ve Bursalı Mehmet Tahir’in Osmanlı Müellifleri’nde Gümüşhânevî’nin eserleri arasında zikredilen, ancak onu işaret eden hiçbir emarenin olmadığı eser, Arapça dil bilgisi kurallarına dairdir. Eserin Üsküdarlı Mehmed Emin Efendi’ye ait olması muhtemeldir. 20

			Şerh-i İsagocî

			İlk kaynaklarda Gümüşhânevî’nin eserleri arasında zikredilmeyen ancak Bursalı Mehmet Tahir ve Brockelmann tarafından Gümüşhânevî’nin eserleri arasında sayılan Şerh-i İsagocî,  bir mantık kitabıdır.21

			Miftâhu’s-sa’âde ve misbâhu’l-ervâh

			Ahmed Ziyauddin b. Mustafa el-Uşşâki’ye ait olan eser, isim benzerliği neticesinde yanlışlıkla Gümüşhânevî’ye nispet edilmektedir.
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			5. GÜMÜŞHÂNEVÎ’NİN DÜŞÜNCE YAPISI ve ETKİLERİ

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî, sahip olduğu ilmî birikimi, temsil ettiği tasavvufi geleneği, irşat vazifesini, tekkesini, halifelerini hülasa tüm nüfuzunu İslam’ın hizmetine sunarak dengeleyici, birleştirici, bütünleştirici bir misyon üstlenmiştir. Gümüşhânevî’nin düşünce sistemi ve etkileri bu açıdan çok yönlü bir yapı arz etmektedir. Bu nedenle onun yaşadığı dönemden bugüne uzanan etkilerini farklı konu başlıkları şeklinde ele almak isabetli olacaktır:

			5.1. Gümüşhânevî’nin Tasavvufi Yönü

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî, şeyhi Ervâdî’den Kâdiriyye, Kübreviyye, Çeştiyye, Sühreverdiyye, Rifâiyye, Şâzeliyye, Desûkiyye, Halvetiyye, Nakşibendiyye, Müceddidiyye, Mazhariyye ve Hâlidiyye tarikatlarının icazetlerini aldığını ve tarikaten Nakşibendî, mezheben Şâzelî olduğunu belirtmektedir.1 Bu iki tarikatı tasavvufi hayatının merkezine yerleştiren Gümüşhânevî, irşat faaliyetlerini de bu eksende gerçekleştirmiştir.

			Gümüşhânevî, kendisinin de ifade ettiği gibi Hâlidî-Nakşibendî silsilesine bağlıdır ve bu yönüyle bilinmektedir. Ona göre Nakşibendiyye, müridi tevhide ulaştıran sağlam bir yoldur. Gümüşhânevî’nin hafî zikri esas alması, rabıta, hatm-i hâce, nefy-i isbât zikri gibi uygulamalara devam etmesi, onun Hâlidî-Nakşibendî çizgisini devam ettirdiğinin bir göstergesidir. Bununla birlikte, Nakşibendiyye dışında kendisini açıkça ve “meşreben” ifadesiyle nispet ettiği tarikat Şâzeliyye’dir. Eserlerinde, düşüncelerinde ve uygulamalarında bundan etkilendiği ve yararlandığı da bir gerçektir.2

			Gümüşhânevî, Hâlidiyye tarikatı içerisinde kendi silsilesinin “Ziyâiyye” adı ile anılmasını sağlamış, kendi adını taşıyan dergâhında yürüttüğü faaliyetleri ile Hâlidiyye’nin İstanbul’daki en meşhur temsilcisi hâline gelmiş, izlediği tarikat usul ve erkanıyla günümüze dek etkilerini sürdürmeyi başarmıştır.

			Gümüşhânevî’nin en belirgin tasavvufi özelliği, câmiu’t-turuk bir hilafet ve tarikat silsilesine sahip olması, bu sebeple tarikat erbabı arasındaki iç çekişme ve rekabeti önlemeye çalışmış olmasıdır. Câmiu’l-usûl’ünde bütün tarikatlara ait esas usulleri toplamış olması, Mecmuatü’l-ahzâb’ında ise müritlerine diğer tarikatların evradını da okumalarını tavsiye etmesi onun birleştirici kişiliğini ortaya koymaktadır.3

			Gümüşhânevî’nin tarikat anlayışı fert ve toplumu bütünüyle ele alan ve hem dünyevi hem de uhrevi hayatı düzenleyen aktif bir anlayıştır. O her alanda bir İslam toplumu inşa etmek istemektedir. Onun sahip olduğu bu anlayışta müntesibi bulunduğu Nakşî-Hâlidî geleneğinin etkisi bulunmaktadır. Bunu Şâzeliyye tarikatının ilmî ve sosyal hayattaki aktivitesiyle birleştirerek halvet der encümen (halk içinde Hak’la birlikte olma) ilkesini hayatın her yönüne uygulayabilmiştir. Nitekim yardımlaşma sandıklarını hayata geçirmeye çalışması, matbaa kurarak eser telifi ile insanları irşada çalışması, şehirlerde kütüphaneler tesis etmesi, yeri geldiğinde cephede yeri geldiğinde ders halkasında kendisini göstermesi, yüklendiği bu misyon ve aktivist ruh şüphesiz beslendiği tasavvufi kaynak ile ilişkilendirilebilir.

			Gümüşhânevî, tarikat anlayışını şeriatın temelleri üzerine kurmuştur ve bu ikisi ayrı düşünülemez. Bunu saliklerine kendisi şu şekilde bildirir:

			“Ey öğrenmeye istekli olan salik! Hakikat, tarikatın; tarikat da şeriatin neticesidir. Kul da şeriat safileşince, yani takva üzere hareket edip ruhsatla ameli terk edince, azimet yoluna girer. İşte tarikat bu azimet yoludur. Tarikata ait usul ve kaideler gereği gibi yerine getirilince de hakikatin sırları meydana gelir. Buradaki ruhsat sözünden, şeriatin getirdiği kolaylıklar anlaşılmamalı, tembelliğe dayalı kolaylık aramak olarak değerlendirilmelidir.”4 Kim ki, şeriatsız hakikate bağlanmaktan söz ediyorsa, o kimse sapıklık içindedir. Öyleleri kendilerine uyanları da doğru yoldan saptırırlar. Hakikat, şeriatin içidir. Bir şeyin dışı içinden, içi de dışından ayrı olamaz.5

			Ona göre, tasavvuftan gaye, tevhidin sırlarına ermektir. Bunun gerçekleşmesi de ibadet ve taatte bulunmaya, şeytanla mücadele etmeye, zikir ve tefekküre devam etmeye, Allah ve O’nun sevdiklerine muhabbet beslemeye bağlıdır. Tasavvufun en önemli gayelerinden biri de ahlakı güzelleştirmektir. Gümüşhânevî’ye göre saliklik iddiasında bulunan kimse için iyi ve kötü ahlakın sınırını, ölçüsünü, sebeplerini, fayda ve zararlarını, tedavi yöntemlerini bildiren manevi ilmî öğrenmek farz-ı ayndır. Zira kalbi düzgün, arınmış ve sıhhatli olmayanın bedeninin sağlıklı olmasına imkan yoktur.6

			Gümüşhânevî’nin tasavvuf anlayışında ferdî anlamda kâmil insanlar yetiştirmek hedeflenirken, toplumsal hayat da ihmal edilmemektedir. Onun nihai anlamda ulaşmak istediği hedefi, fikriyle, imanıyla, ahlakıyla kemale ermiş, şuurlu Müslümanlardan oluşan ideal bir toplum meydana getirmektir. Gümüşhânevî’nin tarikat anlayışında dünyevi hayatın yanında uhrevi hayat da tanzim edilmekte, dinî, ilmî, kültürel, ekonomik alanların tamamında ideal seviyeye ulaşmış bir İslam toplumu hedeflenmektedir. Bu nedenle onun tarikat anlayışında pasifliğe yer yoktur, Cenab-ı Hakk’ın tespit ettiği ölçülerden sapmadan, din ve dünya için çalışıp çabalamak gerekmektedir.7

			5.2. Gümüşhânevî Dergâhı, Faaliyetleri ve İzleri

			Nakşî-Hâlidî tekkelerin en önemlisi olan Gümüşhânevî Tekkesi, Gümüşhânevî tarafından Fatma Sultan Camii’ne 1859’da meşihat konulması sonucunda teşekkül etmiştir. Gümüşhânevî’nin müritlerinin sayısı İstanbul’da artmaya başlayınca metruk hâlde bulunan Fatma Sultan Camii toplu sohbetler için kullanılmaya başlanmıştır. 1875 yılında harem ve selamlık bölümlerinin eklenmesiyle bu yapı, mimari bir bütünlüğe kavuşmuştur. Bundan sonra “Ahmed Ziyâeddin Efendi Tekkesi”, “Fatma Sultan Dergâhı”, “Gümüşhâneli Tekkesi”, “Hâlidî Dergâhı” gibi çeşitli isimlerle anılmaya başlanmıştır.8

			Hâlidîliğin İstanbul’daki merkezi olan Gümüşhâneli Tekkesi, esasında o dönem Osmanlı ve siyasetinin tasavvufi hayatla ilişkisini gözlemlemek adına önemli bir örnektir. Hatta Fatma Sultan Camii’nin tekkeye dönüşüm süreci, o döneme ait arşiv vesikalarından incelendiğinde çeşitli itirazlara konu olduğu ve süreçle alakalı resmî yazışmaların gerçekleştirildiği görülebilir. Neticede daha önce boş ve atıl durumda olan caminin tekkeye dönüştürülerek bir anlamda yeniden imar ve ihya edilmesi uygun görülmüştür.9

			Gümüşhaneli Tekkesi, tarikat eğitiminin verildiği mekân olmasının ötesinde ilim tahsil edilen özellikle de hadis ilmine önem verilen bir yer olmuştur. Burada pek çok talebe yetiştirmiş, hadis dersleri düzenlenmiş, Râmûz okumaları tertip edilmiş ve icazetler verilmiştir. Salı ve cuma günleri işrak vaktini müteakip öğleye kadar Râmûz tedris edilmiş, bu faaliyet her sene muharrem ayının başında başlamış, recep ayında hatim yapılmıştır. Derse katılanlara icazetleri verilerek Râmûz ve şerhi olan Levamiu’l-ukûl hediye edilmiştir. Gümüşhânevî’nin bu şekilde yetmiş defa Râmûz okuttuğu nakledilmektedir. Yine Gümüşhânevî’nin Garâibü’l-ehadîs adlı hadis kitabı da aynı günlerde öğle namazını müteakip okutulmuş, bu eser daha sık tamamlandığı için senede birkaç defa bitirilmiştir.10

			Dergâhta senede bir bazen iki halvet programı uygulanır, ramazan, bayram ve sair zamanlar vaaz, nasihat, zikir ve diğer ibadetlerle ihya edilirdi. Bayram namazlarından sonra topluca bayramlaşılır, Kurban Bayramı’nda kurbanlar, diğer zamanlarda ise adaklar dergâhta kesilerek gelenlere ikram edilirdi.11

			Gümüşhânevî Dergâhı’nda yüzlerce talebeye icazet verilmiş ve dönemine yön veren önemli isimler halife olarak yetiştirilmiştir.  Bunlar sadece Anadolu’nun değil, Osmanlı coğrafyasının hatta dünyanın pek çok yerine irşat amaçlı gönderilmiş, Gümüşhânevî’nin misyonunu gittikleri yerlere taşımışlardır. Halifelerinin önemli bir kısmı Huzur Dersi hocalığı, Dârü’l hilâfeti’l-âliye müderrisliği ve sair medreselerde müderrislik yapmışlardır. Kastamonulu Hasan Hilmi Efendi bir dönem Geyve’de, Lüleburgazlı Eşref Efendi İstanbul’da, Ankaralı Hilmi Efendi İzmit’te, Düzceli Hasan Hilmi Efendi Düzce’de, Yusuf Bahri Efendi Ünye’de, Kazanlı Zeynullah Efendi Tarvisky bölgesinde, Yusuf Şevki Efendi Of ’ta, Osman Niyazi Efendi Rize’de, Ferşad İbrahim Efendi Çaykara’da, Çırpılarlı Ali Efendi Bayramiç’te, Karahisârî Mehmed Efendi Afyon’da, Hasan Ziyâeddin Efendi Nallıhan’da, Yörükzâde Ahmed Efendi Bolvadin’de bir çırpıda sayabileceğimiz insanlar olarak medrese-tekke yapıları kurmak, kütüphaneler oluşturmak suretiyle yöre halkının ilim ve irfan bakımından gelişmesine katkıda bulunmuşlardır. Komor Adaları, Balkanlar, Kafkaslar, Şam, Bağdat, Hicaz bölgesi ve Mısır dergâhın etkili olduğu bölgelerdendir. Gerek bizzat Ahmed Ziyâeddin Efendi’nin gerekse halifesi Dağıstanlı Ömer Ziyâeddin Efendi’nin Mısır’daki faaliyetleri meyvesini vermiş, burada Ziyâiyye içerisinde Cûdiyye olarak adlandırılan bir kol doğarak bugüne kadar gelmiştir.12

			Gümüşhânevî’nin dergâhını Babıali’nin tam karşısındaki Fatma Sultan Camii’ne taşıması, devrin siyasileri ile yakın ilişkiler geliştirmesi, Abdülhamit’in İslamcılık politikasını destekleyerek halifelerini dünyanın farklı yerlerine irşat amaçlı görevlendirmesi onun siyasi alanda da etkin bir şahsiyet olduğunu göstermektedir.

			Gümüşhânevî’nin tekkesinde gerçekleştirdiği faaliyetler sadece ilmî/tasavvufi veya siyasi alanlarla sınırlı kalmamış o, yaşadığı dönemde hemen her alanda önemli misyon üstlenmiştir. Sadece teorik boyutta eser telifi ile sınırlı kalan bir âlim portresi çizmemiş, söz gelimi sadece cihadın önemi ve faziletlerinden bahseden eserler yazıp vaazlar vermemiş, aynı zamanda müritleriyle birlikte cephede savaşmak suretiyle 93 Harbi’nde yer almış, askeri alanda da kendisini göstermiştir.

			Toplumda ekonomik açıdan zor zamanların yaşandığı, bankaların açılmaya başlandığı bir dönemde Gümüşhânevî, Tekkesi’nde yardımlaşma sandığı uygulamasını başlatarak iktisadi alanda önemli adımlar atmıştır. Bu sayede bir matbaa kurulmuş ve eserlerin ücretsiz bir şekilde basılıp dağıtılması temin edilmiştir.13

			Gümüşhânevî Dergâhı, devrinin çok ötesinde gelişmelerin yaşandığı aktif bir merkez olarak faaliyet göstermiş, dergâhın talebeleri bu misyonu ilerleyen senelerde de devam ettirmişlerdir. Söz gelimi 1952-1980 yılları arasında postnişini olan Mehmet Zahit Kotku, İstanbul İskender Paşa Camii’nde faaliyetlerini sürdürürken Türkiye’de ilk defa motor sanayi hareketinin oluşmasına ve Gümüş Motor’un kurulmasına destek vermiştir.14 Kotku’dan sonra irşat makamına gelen Prof. Dr. Esad Coşan, sanayinin haricinde eğitim faaliyetleriyle de ilgilenmiştir. Eğitim ve yardımlaşma faaliyetleri için Hakyol Vakfı, sanat ve kültürel çalışmalar destek için İlim Kültür Sanat Vakfı’nı kurmuştur. Bunların dışında, sağlık hizmetleri için Sağlık Vakfı, hanımların eğitimi için çeşitli hanım derneklerinin, çevre çalışmalarının yapılması için İlim, Ahlak, Kültür ve Çevre Dernekleri’ni kurmuştur. Basın-yayın faaliyetlerine özel alaka göstermiştir. Onun zamanında 1983’te İslam Dergisi, 1985’te Kadın ve Aile Dergisi ve daha sonraları İlim ve Sanat, Gülçocuk, Panzehir dergileri yayınlanmaya başlamış, kitap yayıncılığı için Seha Neşriyat’ı, radyo yayını için ise Ak Radyo (AKRA) kurulmuştur.15

			Gümüşhânevî Dergâhı, mekân olarak döneminde önemli gelişmelere şahit olmuş, önemli isimler burada yetiştirilmiştir. Ancak zaman içerisinde yaşanan gelişmelerden,  siyasi ve toplumsal dönüşümden etkilenerek, tekkelerin kapatıldığı 1925 yılına kadar faaliyetini sürdürebilmiştir. Cumhuriyet Dönemi’nde kadro harici camiler arasına katılan tekke binaları bir müddet İstanbul valiliği jandarmalarının yatakhanesi ve elbise deposu olarak kullanıldıktan sonra 1957’de yol açma ve Defterdarlık binasının yapılması gerekçesiyle yıktırılmıştır.16 Esasında 1950 yıllarında Türkiye Anıtlar Derneği’nce ihya ettirilecek camiler listesine Fatma Sultan Camii de alınmış; fakat bu tasarı gerçekleşmeden 1956-1957 yıllarında “imar” adı altında yapılan yıkımlarda cami de birkaç gün içinde yıkılıp ortadan kaldırılmıştır. Sonraları caminin arsası Defterdarlık tarafından alınarak otopark ve yeşil alan hâlinde düzenlenmiştir.17 Böylelikle bir döneme damgasını vuran ve tarihimizde derin izler bırakan kültür varlıklarımızdan biri daha yitirilmiştir.

			5.3. Gümüşhânevî’nin İrşat Geleneğinde Hadis ve Sünnete Bağlılık

			Gümüşhânevî’nin Yaşadığı Dönemde Hadis İlmi

			Mutasavvıfların asırlar boyu hadis alanındaki meşguliyetleri ve iki alan arasındaki etkileşim bilinen bir husustur. Bu etkileşimin neticesinde, medeniyet tarihimizde, ‘en güzel örnek’ olan Hz. Peygamber’i model alarak insan-ı kâmil olma yolunda tekâmülü gaye edinen tasavvuf ilmî ile Hz. Peygamber’in hadis ve sünnetini yaşayıp yaşatma gayreti içinde olan, hadis ilmini özümsemiş “muhaddis sufiler” ve “sufi muhaddisler” ortaya çıkmıştır. Gümüşhânevî, bu halkanın XIX. yüzyıldaki en meşhur ve değerli temsilcilerindendir.

			Hadis ilmî açısından döneme bakıldığı zaman, eser sahibi önemli muhaddisler yetişmiş olmakla birlikte18, hemen her dönemde karşılaşılan ancak, burada daha yoğun bir şekilde hissedilen tasavvuf-hadis kaynaşması ve muhaddis-sufi birlikteliği dikkat çekmektedir. XIX. yüzyılda tasavvufla ilgilenen âlimlerden birçoğu -özellikle Gümüşhânevî çizgisini takip edenler- hadise dair eser vermiş, eser vermeyenler ise hadislerin okutulması, ezberlenmesi, öğretilmesi konusunda hizmet etmişlerdir.19 Tasavvuf ve hadis alanlarındaki bu kaynaşma, genel anlamda Osmanlı hadisçiliğinde, özel olarak ise Gümüşhânevî ekolünde dikkatleri çekmektedir.

			Gümüşhânevî’nin hocası Ahmed b. Süleyman el-Ervâdî, söz konusu ekolde hadis ağırlığının hissedilmesinde etkili olan bir isimdir. Gümüşhânevî’nin hocası olması hasebiyle de ayrıca önemlidir. Yüzün üzerinde eseri bulunan Ervâdî, İstanbul’a gelerek iki sene Ayasofya’da hadis okutmuş, bu sırada Gümüşhânevî ile tanışarak hadis dersleri vermiştir.20 Gümüşhânevî’nin talebelerinden Kastamolulu Hasan Hilmi, Ömer Ziyâeddin Dağıstânî21, Nallıhanlı Hasan Ziyâeddin Efendi, Sivas Aziziyeli Abdülkadir Efendi, Gümüşhaneli Ahmed Hulusi Efendi, İstanbullu Seyyid Ahmed Raşid Efendi, Uluborlulu Ali Kemal Efendi, Arapkirli Hüseyin Avni (Karamehmedoğlu), Azdavaylı Mahmud Celaleddin Efendi, Ezineli Mehmed Hulusi Efendi ve Yusuf Ziyauddin Ersal kendisinden hadis icazeti almışlardır. Hadis ilmî ile iştigali, tarikatın bir rüknü hâline getirmiş olan Gümüşhânevî Dergâhı’nda Gümüşhânevî’den sonra halifeleri hadis okutmaya devam etmişlerdir. Bunlar arasında Kastamolulu Hasan Hilmi, Safranbolulu İsmail Necati Efendi, Ömer Ziyâeddin Dağıstânî, Tekirdağlı Mustafa Feyzi, Serezli Hasib Efendi, Hasan Hilmi b. Ali el-Kevserî, Lüleburgazlı Mehmed Eşref Efendi bulunmaktadır.22

			Gümüşhânevî’nin öğrencilerinden Abdülaziz Bekkine (ö.1952) vefatına kadar evinde, ondan sonra irşat vazifesiyle görevlendirilen M. Zahid Kotku (ö.1980) İskenderpaşa Camii’nde, daha sonra bu görevi alan M. Esad Coşan (ö. 2001) da yine İskenderpaşa Camii’nde Râmûz ve hadis derslerine devam etmişlerdir.

			2. Gümüşhânevî’ye Göre Hadis İlminin Tanımı ve Fazileti

			Gümüşhânevî, Hz. Peygamber’in sözlerine, onun sünnet ve örnekliğine hayatının her döneminde ilgi göstermiş ve önem vermiştir. Bunu hem hadise dair telifatında hem de ilim, irfan ve ahlak yönüyle yaşantısında müşahede etmek mümkündür.

			Gümüşhânevî, Râmûz’un giriş kısmında hadis ilmine dair malumat zikretmiştir. Onun bu ilimle ilişkisini ve sahip olduğu düşünceleri bu bilgilerden hareketle gözlemlemek mümkündür. O, hadis ilmini iki kısma ayırarak tanımlar:

			Hadis ilmi, Resûlullah’a (s.a.s.) izafe edilen söz, fiil, takrir ve sıfatları içermektedir. Hadis ilmî rivayet ve dirayet olmak üzere iki kısma ayrılır. Rivayet ilmi; şemail, takrir, fiil ve söz olarak üç devirde (sahabe, tabiîn ve etbau’t-tabiîn devirlerinde) sahih senedle Resûlullah’a isnat ve izafe edilen hadisleri kapsamaktadır. Bu ilmin konusu, peygamber olması yönüyle Resûlullah’ın (s.a.s.) zatıdır. Gayesi ise dünya ve ahiret saadetidir. Dirayet ilmî ise, ravi ve hadisin sıhhati ile alakalı bilgilerdir. Bunun da gayesi kabul ve reddedilecek şeyleri ortaya çıkarmaktır. Hadis ilmi, mekârim-i ahlaka münasip olup, kötü ahlak ve huyları nehyetmektedir. Hadis, bir ahiret ilmidir. Hadisle uğraşmak, ondan faydalanmak isteyen kişi, salih niyet sahibi, ihlaslı olmalı, kalbini dünyevi hastalıklardan temizlemelidir.23

			Gümüşhânevî’ye göre ilimler arasında en önemlisi hadistir ve ilimle meşgul olmak, kurbun en efdali, taatin en değerlisi, hayrın ve ibadetlerin en önemlisidir. Hadis ilmini ise şu şekilde tanımlar:

			Hadis ile kastedilen; metinlerin sahih, hasen, zayıf, muttasıl, mürsel, munkatı, mu’dal, maklûb, meşhur, garib, aziz, mütevatir, âhad, ferd, ma’ruf, şâz, münker, muallel, mevzu, mudrec, nâsih, mensuh, âmm, hâs, mucmel, mebnî, muhtelif ve diğerleri ile isnad bilgisi, yani rical ahvâli ve sıfatları, isimlerin zabtı, nesebleri, doğum ve vefatları, tedlis, müdellisler, itibar yolları, mutâbiât, raviler arasındaki ihtilaflar, vasl, irsal, vakf, ref’, kat’, inkıta’, sahabe, tabiun ve etbau’t-tabiûn bilgisidir.24

			Gümüşhânevî, hadis ilmiyle ilgilenenlerden övgüyle bahsederken, hadislerin insana sağladığı faydaları da zikreder:

			Hadis ilmi, şer’î ilimlerden bir farz-ı kifayedir. Farz ve vacip dışındaki diğer ibadetlerden daha faziletlidir. Süfyan-ı Sevrî, “Ben Allah’ın rızasını murat eden bir kimse için hadis ilminden daha faziletli bir ilim bilmiyorum. Çünkü insanlar yeme ve içmeye varıncaya kadar bütün işlerinde ona muhtaçtır.” der. Hadis ehlinin fazileti yüksektir. Zira Resûlullah (s.a.s.) onlar hakkında, “Bizden bir şey işitip onu aynen işittiği gibi başkalarına ulaştıran kimsenin Allah yüzünü ağartsın. Kendisine bilgi ulaştırılan nice kimseler vardır ki o bilgiyi bizzat işitenden daha iyi anlarlar.”25; “Kıyamet gününde bana en yakın olanlar, bana en çok salavat getirenlerdir.”26 buyurmuştur. Bu ümmet içinde ona hadis ehlinden daha çok salavat getiren yoktur.27

			Evliyaullahın sözlerinin insanlar için tesirli ve faydalı olduğu açıkken, Nebiler Sultanı Resûlullah’ın (s.a.s.) mübarek hadislerinin kalpleri ihya edeceği, dine ve nizam-ı âleme nice faydalar ve güzellikler sağlayacağı muhakkak ki güneşten daha zahirdir. Nitekim Cenab-ı Hak Kur’an’da Resûlullah’a ittiba hususunda pek çok ayette insanlara ikaz ve emirlerde bulunmuştur.28

			Hadis ilmiyle iştigal edenlerin elde edecekleri mükâfat ve dikkat etmeleri gereken esaslara dair ise şunları dile getirir:

			Birçok ayet-i kerime ve binlerce hadîs-i şerif ortaya koydu ki, sultan-ı enbiyanın bütün fiil, söz, hâl ve evsafına ittiba ve iktifa etmekle, ümmetlik mefhumu ortaya çıkar. Resûlullah’ın (s.a.s.) hadislerini bilmeden ona uymak mümkün olmaz. Nice evliya ve ulema beyan ettiler ve kitaplarına yazdılar ki, mürşid-i kâmilin şart ve alameti dahi, hadis ilminde sağlam ve bilgili olmaktır. Hadisler ki, Peygamber’in (s.a.s.) sözleri, fiilleri, tasvipleri ve vasıflarından ibarettir, bunların bulunmadığı yerde, bereket, saadet, güzellik, rahmet ve yardımın hiçbiri bulunmaz. Buna mukabil ise, keder, kalp eğriliği, gam, musibet, beldelerin fesadı, ihtilaf, sıkıntı, azap, fakirlik ve korku vardır. Demek ki, Allah ve Peygamber’e, rahmete ulaşmak, ancak hadisle mümkün olur. Çünkü hadîs-i şerifler, Allah kelamının ezelî sırlarının ve ilahî muradın tefsir ve açıklamalarıdır ve nice hassaları vardır. Dünyada onlarla amel, kıraat, öğrenme ve öğretme nice saadetlere, ahirette ise nice tehlike ve felaketlerden muhafazaya vesile olduğu gibi, insana ebediyyen şefaatçi ve yardımcı da olur.29

			Özellikle hadisleri mütalaa ve rivayet eden kimsenin son derece dikkat ve basiret üzere olması gerekmektedir. Ne bir harf eklemeli ne de çıkarmalıdır. Hususi ile kasti hiçbir husus olmamalı ve hele de bu gibi hususlar ahkâmla ilgili olmamalıdır. Zira mütevetir bir hadiste Resûlullah; (s.a.s.) “Kim kasten bana yalan isnat ederse, cehennemdeki yerini hazırlasın.”30 buyurmaktadır.

			Gümüşhânevî’ye göre ehl-i hadisin fazilet ve değeri gayet yüksektir:

			Hadisleri nakletme görevini yerine getiren kimse, sünnetini nakletmiş olduğu zatın halifesi olur. Hadis âliminin sünnetin yayılması, hadislerin tebliğ edilmesi vazifesidir. Zira nasıl ki, peygamberlere düşmanlarını ihmal edip onların hayrını istememek uygun düşmezse, hadisçiye ve sünnetleri nakledene de onları sadece dostuna nakledip düşmanından menetmesi uygun düşmez. O hâlde, sünneti bilen kimsenin en büyük ihtimamı hadisleri yaymaya vermesi gerekir. İmam Mâlik, “Kıyamet günü âlimlerin tebliğden suale çekileceklerini” nakletmektedir. 31

			Hadisçilerin değeri ve mertebelerinin yüceliği, nassı naklederek şeriatı korumaları, rivayet metinlerini tahriften muhafaza etmeleri sebebiyledir. Bu ilmin muhafaza edilmesi ise cerh-ta’dil, rical ilmi, hadis ıstılahlarının bilinip, sened ve mana bakımından rivayetlerin korunmasıyla gerçekleşir. Ashab-ı hadisin faziletine dair İbn Mes’ûd’dan şu rivayet nakledilmektedir: Kıyamet günü bana en yakın olanınız, en çok salatta bulunanınızdır. İbn Hibban buna göre, kıyamet günü Resûlullah’a (s.a.s.) hadis ehlinin en yakın olacağını bildirir. Zira gece gündüz onun hadislerini yazmakta, yalandan korumaktadırlar. İbn Asâkir, ashab-ı hadisle ilgili şöyle demiştir: Allah onların sayısını artırsın. Onlar kıyamette Resûlullah’a en yakın olanlardır. Çünkü her mecliste, onun sözlerini ölümsüzleştirip, ona salat ve selamda bulunuyorlar. Böylece, onlar fırka-i naciyedirler.32

			Hadis ilmiyle ilgilenen kimselerin dikkat etmesi gereken birtakım hususlar vardır:

			Hadis ilminde niyet halis olmalı, dünyevi bir garaz güdülmemeli. Hadisçinin Resûlullah’ın haberlerini, ashap ve tabiînin ahvalini, ulemanın tarihlerini, rical isim, künye, mekân ve zaman bilgilerini kayda alıp yazması gerekir. Hadisçi her koşulda ve her durumda hadisle meşgul olmalıdır. Hadis telifinin dünya ve ahirette faydaları vardır. Kişi, Allah’ın rızasını, Kitabullah’a uygun amel etmeyi kazanmış olur. Ayrıca dört şeyi; yazım, lügat, sarf ve nahiv bilgisini de elde eder. Allah ona dört şey; kudret, sıhhat, hırs ve hıfz ihsan eder. Ona dört şey ibtila eder: Düşmanlar, arkadaşlarının melameti, cahillerin ta’nı ve âlimlerin hasedi. Bunlara sabrettiğinde onu dört şeyle; kanaat izzeti, nefis heybeti, ilim lezzeti ve ebedî hayatla mükâfatlandırır. Ahirette ise, dört şey; dilediği kardeşine şefaat etme, hiçbir gölgenin bulunmadığı günde O’nun arşında gölgelenme, dilediğine havz-ı Nebi’den sunma, cennette nebilere komşu olma ile mükâfatlandırır.33

			3. Gümüşhânevî Dergâhı ve Râmûz Okuma Geleneği

			Gümüşhânevî Dergâhı irfani gelenekle ilmî birikimin birleştirildiği bir mekândır. Gümüşhânevî ekolünde bu birlikteliğe özel önem atfedilmiş, “hâtimetü’l-muhaddisîn” ünvanı ile anılan Gümüşhânevî, Râmûz dersleri ile tanınmıştır. Dergâhı âdeta bir dârulhadis hüviyetine bürünen Gümüşhânevî, haftanın iki günü sorulu cevaplı bir şekilde Râmûz dersleri işlemiş ve hatimler gerçekleştirmiştir. Halifelerine ve talebelerine de aynı usulle devam etmek üzere icazet vermiştir.34

			Gümüşhânevî’nin halifelerinin Râmûzü’l-ehâdîs’i okutabilecek ilmî seviyeye sahip olması ve birçoğunun gittikleri yerlerde medreseler açarak Râmûz’u hocalarından gördükleri usulle okutması dünyanın çeşitli bölgelerinde bu hadis faaliyetini yaygınlaştırdığı gibi tekkenin tesir alanının genişlemesini de sağlamıştır. Hadislerle irşat metodunu kullanan Gümüşhânevî, Râmûzü’l-ehâdîs’i metin takriri usulüyle icazetli bir şekilde okutarak medrese faaliyeti olarak değerlendirilebilecek böylesi bir uygulamayı tekke faaliyetine dönüştürmüş ve böylece irşat faaliyetlerine ilmî bir hüviyet kazandırmıştır. 35

			Gümüşhânevî, irşat vazifesine hayatının her döneminde ve her şartta Râmûz okutmak suretiyle devam etmiştir. Nitekim 1877 yılında gittiği ikinci haccında Mekke ve Medine’de pek çok kişiye hadis okutmuştur.36 Buradan Mısır’a gidip orada üç yıl kalmış Tanta ve Kahire’de Nâsırıyye, Câmiu’l-ezher ve Seyyidina Hüseyin Camileri’nde Râmûz okutmuş hatta orada kaldığı süre içerisinde Râmûz’u yedi defa hatmettirmiştir.37 Hatta bizzat katıldığı 93 Harbi esnasında savaşın hafiflediği ve durakladığı bir sırada Of’a geldiği ve Ramazan ayı boyunca burada 280’i aşkın talebeye Râmûz okuttuğu bilinmektedir.38

			Gümüşhânevî’nin Râmûz’u telifinde ve onun toplum tarafından bu derece kabul görmesinde yaşadığı coğrafyanın şartlarını göz önünde bulundurmak lazımdır. Râmûz okuma geleneğini, hızla değişen toplumsal yapıya karşı durabilmek, İslam kültürünü muhafaza edebilmek, yüzyıllar boyu uğruna mücadele verilen yerli değerleri nüfuzu günden güne artan yenilik hareketlerine karşı koruyabilmek adına sancılı bir süreçte gösterilen bir çaba olarak değerlendirmek gerekir. Bu gayeyi Gümüşhânevî’nin telif amacını ifade ettiği Râmûz’un mukaddimesinde de görmek mümkündür:

			İnsanların yararlanması için ve bir de benden istenmesi üzerine bir kısım hadis kitaplarından seçmek ve kısa olanlarını tercih etmek sureti ile hadisleri derleyip toplamak istedim. Allah Teâlâ’dan hayrı istedikten sonra, muteber hadis kitaplarından hükümleri ve mealleri açık olan ve ancak isnatları hazfedilmek sureti ile hadisleri toplamaya başladım. Topladığım bu hadislerin, ezberlenmesi kolay, faydası umumi ve bereketinin de kuşatıcı olması için, dinin esaslarını ve onun usul ve kaidelerini ihtiva edenlerini toplamış oldum.39

			Daha ziyade ahlaki ve tasavufi hadislerin bir araya toplandığı bir eser olan Râmûz, bedelsiz olarak neşredilip dağıtılması nedeniyle kolaylıkla yayılabilmiştir. Râmûz’la alakalı Garâibu’l-ehâdis kenarında Râmûz okumanın hususiyet ve faydaları şeklinde elli madde zikredilmiştir.40 Râmûz’u okuyan, öğrenen ve öğretenin hüsn-ü hâtime ile ölmesi, Allah, Resûlullah ve sahabe sevgisiyle rızıklanması, tasavvuf büyüklerine muhabbet duyması, duasının kabul edilmesi, dünya ve ahirette her ihtiyacının karşılanması, Müslümanlar arasında sevilen bir kişi olması, kötü düşüncelerden kurtulması, ayıplarının örtülmesi, musibet anında hatmedilmesi durumunda İslâm düşmanlarına karşı zafer kazanmaya vesile olması gibi faydalarına işaret edilmiş, bu ifadeler eserin yaygınlaşmasında etkili olmuştur. Eser, toplumu hadisle eğiten, züht eğitiminde hadîsi esas almak suretiyle tasavvufi düşünceyi Kur’an ve sünnete uygun çizgiye çekmeye çalışma yolunda atılan bir adım olarak değerlendirilebilir.41

			Râmûz, toplumda bu derece meşhur olup muteber görülmekle birlikte, müellifinin tasavvufi yönünün de yansıdığı bir eserdir. Gümüşhânevî’nin, şahsında İslami ilimlerle birlikte tasavvuf kültürünü cemetme gayreti gösteren bir müellif olması, kuşkusuz onun eserlerine de yansımıştır. Nitekim Râmûz’da yer verdiği hadisler konusunda onun bir muhaddis hassasiyeti göstermekten çok bir mutasavvıf gibi hareket ettiğini görmek mümkündür. Râmûz’da daha ziyade ahlaki tasavvufi haberlere yer vererek öncelikli olarak hadislerin topluma nakledilmesi gayesi güdülmüş, hadislere bir irşat vasıtası olarak yaklaşılmıştır. Halkı irşat ederek yönlendirme maksadıyla kimi zaman titizlikten uzak bir şekilde çeşitli bilgi ve rivayetler rahatlıkla kullanılabilmiştir. Gümüşhânevî, hadise dair yetkin bilgiye sahip olmasına ve Râmûz’un şerhi olan Levâmiu’l-ukûl isimli eserinde hadis usulüne dair teorik bilgilere yer vermesine rağmen Râmûz’da bunu uygulayamamış ve geleneksel tasavvufi yaklaşımlara bağlı kalmıştır.

			Râmûz’da rivayetlere daha ziyade öğüt almak ve amel etmek maksadıyla yaklaşıldığı için metin öncelenmiş, isnat ise ihmal edilmiştir. İsnadında problem olan veya sıhhat yönünden değerlendirildiğinde zayıf hatta mevzû olduğu görülen rivayetlere yer verilmiştir.42 Gümüşhânevî, Râmûz’un şerhi Levâmiu’l-ukûl’ün baş kısmında eseri için seçtiği hadis kriterleriyle alakalı bazı bilgilere yer vermiştir.43 Ancak eserdeki rivayetler sıhhat açısından incelemeye tabi tutulduğunda zayıf ve mevzû haberlerin bir kısmında sıhhat durumlarına işaret edilmiş olmakla birlikte, büyük bir çoğunluğunda herhangi bir değerlendirme yapılmadığı gözlemlenmektedir. Eserde yer alan zayıf ve mevzû rivayet sayısının inceleme neticesinde belirtildiğinden daha fazla olduğu görülebilmektedir. Bu durum da Gümüşhânevî’nin eserinin tanıtımında verdiği tüm bilgilere ve zikrettiği kriterlere rağmen bir muhaddis titizliğinden ziyade mutasavvıf tavrı takındığını, hadislerin sıhhatinden ziyade onların irşat yönüne ağırlık verdiğini göstermektedir.

			Gümüşhânevî, hadise dair diğer eserlerinde de genel olarak metni kısa, anlaşılır, ezberlenmesi kolay hadisleri seçmeye özen göstermiştir. Konu olarak tergîb ve terhîb türü rivayetleri tercih ederek hadislerin amelî yönünü öncelemiştir. Böylece rivayetleri bir eğitim aracı olarak kullanmıştır denilebilir. Bu durum da hadislere vaaz, tebliğ ve irşat gayesi ile yaklaştığını göstermektedir.

			5.4. Gümüşhânevî Dergâhı ve Siyaset

			Osmanlı tarihi boyunca siyaset-tasavvuf/tarikat ilişkisi çift yönlü olarak gelişim göstermiş; kimi dönemlerde devlet bu kurumları çeşitli şekillerde etkisi altına alırken bazı dönemlerde ise belirgin bir şekilde tasavvuf ve tarikatlerin etkisinin siyasete uzandığı görülmüştür.

			Osmanlı tarihinin başlangıcından itibaren hemen her döneminde tasavvufi ekollerin bir şekilde etkisi hissedilmiştir. Söz gelimi XIV-XVII. asırlar arasında Kalenderîlik ve Bayrâmî Melâmîliği gerek tarikat yapılanmaları gerekse merkezî yönetimle münasebetleri açısından isimlerinden en çok bahsedilen tarikatlar içerisinde yer almıştır. Yeniçeri teşkilatının manevi eğitimini üstlenen Bektaşîlik ile Mevlevîlik, Halvetîlik, Kâdirîlik ve Nakşibendîliğin zaman içerisinde Osmanlı Devleti’nin hem idari kadroları hem de geniş halk kitleleri üzerinde oluşturdukları etki ilim, kültür ve sanat alanlarında olduğu kadar siyaset alanında da kendini hissettirmiştir.44

			XIX. yüzyıla gelindiğinde ise Nakşî-Hâlidî geleneğin Osmanlı coğrafyasında toplumun her alanında etkili olduğu görülmektedir. Yetiştirdiği çok sayıda halifeyi İslam dünyasının çeşitli bölgelerine göndererek tarikatının yayılması için gayret gösteren Hâlid el-Bağdâdî, Kuzey Irak’tan Rusya’ya, Suriye’den Balkanlar’a kadar geniş bir coğrafyaya ulaşmayı başarmıştır. Nakşî-Hâlidî şeyhlerin en çok faaliyet gösterdikleri ve etkili oldukları bölgelerin başında Anadolu, özellikle Doğu ve Güneydoğu Anadolu ile Balkanlar gelir.45 Hâlidiyye, her sahada dönüşüm geçiren Anadolu’da hemen her meselede kendisini göstermiş, daha ziyade ilmiye sınıfı ve medrese erbabı arasında etkili olmuştur. Herhangi bir mekâna bağlı kalmayan bu ekol, medrese, cami veya evlerde tarikat neşrinde bulunarak dinî-tasavvufi hayata canlılık getirmiştir.46

			Nakşî-Hâlidî geleneğin ehl-i sünnet esaslarına riayeti ve şer’î esaslara dayanan bir tarikat anlayışına sahip olmaları, daha ziyade medrese çevrelerinde yayılmalarını sağlamıştır. Müntesip ve halifeleri genellikle medrese menşeli olan Hâlidiyye tarikatı ile tarikat erbabıyla ulema arasındaki münasebetleri yumuşatmış, desteklenen bir tarikat hâline gelmiştir.47 Osmanlı’nın ve sonrasında Türkiye’nin siyasi, ictimai ve dinî hayatında önemli rol oynayan, eğitim, öğretim, basın, bilim, sanat hayatında derin tesirler bırakan Hâlidiyye XIX. yüzyılda Anadolu’da Gümüşhânevî ile aktif rol oynamıştır.48

			Gümüşhânevî’nin, dolayısıyla Nakşî-Hâlidî geleneğin Osmanlı’daki etkisi Gümüşhânevî’nin dergâh olarak Babıali’nin hemen karşısındaki bir mekânı seçmiş olmasında müşahede edilebilir. Gümüşhânevî, tekkesini Babıali’nin karşısında bulunan Fatma Sultan Camii’ne taşıyarak, hem devlet erkanıyla hem de cemiyet hayatıyla ilgilenen bir irşat anlayışı benimsediğini göstermiştir. Tekkesinde Nakşibendiyye’nin şeriate bağlılık esasını uygulaması, ilmî faaliyetleri devam ettirmesi, özellikle hadis ilminin tedrisine ağırlık vermesi gibi özellikleri dolayısıyla ulema arasında yayılan bir tarikat hâline gelmiş; bu faaliyetler aynı zamanda yüzlerce hadis âliminin yetişmesine, birçoğunun huzur dersleri muhatap ve mukarrirliğine bazılarının da Dâru’l-hilâfeti’l-âliyye Medresesi hadis ve hilafiyat dersleri müderrisliğine yükselmelerine sebep olmuştur. Gümüşhânevî’nin müritleri arasında Arap Mehmed Ağa, Erkan-ı Harb Livalarından Münib Bey gibi devlet adamları ile reisü’l-ulema Tikveşli Yusuf Ziyâeddin Efendi, saray doktorlarından Emin Paşa gibi zatların bulunduğu nakledilmektedir.49

			Gümüşhânevî’nin bankaların kurulduğu bir dönemde dergâhında yardımlaşma sandıkları şeklinde bir uygulamayı başlatmış olması, matbaa kurup ücretsiz eser neşri ile ilgilenmesi, Anadolu’nun çeşitli bölgelerinde kütüphaneler kurdurması gibi faaliyetleri; dinî, ilmî, kültürel, sosyal, siyasi hatta ekonomik alanlardaki aktif faaliyetleri bazı çevreleri rahatsız etmiş, zamanın padişahı II. Abdülhamit’e şikâyette bulunularak en azından “Babıali civarından teb’idi” istenmiş, ancak bu talep gerçekleşmemiştir.50

			Gümüşhânevî’nin sohbet ve derslerine zaman zaman Sultan Abdülmecit, Sultan Abdülaziz ve II. Abdülhamit’in devam ettiği, özellikle Abdülhamit Han ile hususi bir yakınlığı olduğu, bazen aralarında sohbet ve istişarelerin yapıldığı belirtilmektedir.51 Gümüşhânevî, periyodik olarak Sultan Abdülhamit’le görüşür; Sultan, Hâlidî şeyhlerini temsilcisi olarak yurt dışına gönderirdi. Gümüşhânevî’nin halifesi Lüleburgazlı Mehmed Eşref Efendi ve Özbekler Tekkesi Şeyhi Süleyman Efendi bunlardandır. Abdülhamit dünyanın dört bir yanına gönderdiği şeyhler vasıtasıyla oralardaki Müslümanları hilafete bağlayabilmiştir.52 Abdülhamit’in İslamcılık politikasını uygulayabilmesinde Gümüşhânevî’nin halifelerinin etkisi büyüktür. Gümüşhânevî’nin, halifesi Zeynullah Resulev ile Kazan bölgesinde etkili olduğu bilinmektedir. Resulev’in ilme önem veren ve Rus yöneticilerle çatışmayan uyumlu siyaseti, kendisinden sonra oğlu Abdurrahman Resulev’in Sibirya Müslüman Nazırlığı’nın ilk müftüsü olarak atanmasında etkili olmuştur. Diğer yandan Gümüşhânevî, Mısır’daki halifeleri olan İbrahim Cevdet ile Şeyh Hâce Rahmetullah yoluyla o bölgede faaliyetlerde bulunmuştur. 1880’li yıllarda II. Abdülhamit’in panislamist siyaseti gereği Müslümanlar arasında etkinliğini arttırmak üzere farklı bölgelerde bulunan tarikatların toplumsal nüfuzlarından istifade için bazı şahsiyetleri o bölgelere gönderdiği bilinmektedir.53

			Ahmed Ziyâeddin Efendi ile yönetimin yakınlığını ortaya koyan önemli bir olay da Gümüşhânevî’nin hac yolculuğudur. Kaynaklarımızda onun 1280/1863 tarihinde devlet tarafından özel bir vapurla hacca gönderildiği bildirilmektedir. Osmanlı arşivlerinde yer alan 1279/1862 tarihli bir belgede bu duruma işaret edilmiştir.54

			Gümüşhânevî ile II. Abdülhamit arasındaki yakın ilişki, Başbakanlık Osmanlı Arşivi’nde yer alan bir mektup ile de açık bir şekilde müşahede edilebilmektedir. Gümüşhânevî’nin kaleme aldığı 1293/1877 tarihli bu belge ile onun çeşitli dinî-toplumsal problemleri gayet açık bir şekilde dönemin padişahına iletebildiği, çözüm önerilerinde bulunabildiği ve tavsiyeler sunabildiği görülmektedir.55

			Dîn-i Muhammediyye’nin kıvâm ve imâdı ve şe’âir-i İslâmiyyenin rükn-i a’zamı cemâatle salât-ı mefrûza olduğundan cevâmi’ ve mesâcid-i şerîfelerde cemâatle salât-ı hamse edâsına devâm edilmesi ve büyük câmilerde ehâdîs-i şerîfe ve sûre-i feth vesâireden tefsîr okudulması ve namâzlar akîbinde mücerreb ve mü’essir da’avât-ı belîga ile tehlîl ve tevhîd edilmesi kat‘îyyü’l-müfâd irâde-i seniyye ile bi’l-umûm teblîg ve mütemâdiyen emr-i icrâsı hakkında hafî ve celî mütedeyyin me’mûrların ta‘yîni.

			İşbu beyân olunan tefsîr ve ehâdîs-i Nebevî ders ve va‘zı ve nasâyihinde hâce efendilerin beyân edecekleri ahkâm ve siyerin ifâdâtında serbest olup hiçbir tarafdan mümâna‘at olunmamalıdır ve işbu dersleri tedrîs edecek zevât ulemâ-yı rüsûhdan olup râsihûndan olmak ve ifâdâtında hiçbir tarafdan çekinmeyüp emr-i bi’l-ma‘rûf ve nehyi ani’l-münker etmeğe muktedir zevâtdan olmak meşrût buyurulması.

			İşte şu sûretle olan va‘zı nesâyihin te’sîrâtı görülmek içün mahallât arasında ve zükâklarda ve çarşularda vukû‘a gelmekde olan muharremâtın men‘i ve fuhşiyyâtın dahî kat‘ı esbabına ber-devâm dikkat olması.

			Salât-ı mefrûzayı evliyâ-yı umûr-ı Bâb-ı Âlî ve devâ’ir-i sâirede cemâ‘atle edâ edilmesi esbâbı.

			İmâmet ve hitâbet ve meşîhat hidemât-ı celîleleri kâ‘ide-i kadîmden sarf-ı nazarla ehl-i fazl ve rüşd, vera‘ ashâbına tevdî’ ve vücûh-ı birre tahsîs olunmuş evkâfın şerâit-i vakfiyyesi üzre müstahikkîne i’tâsı.

			Akd-i nikâh mâddesinde tekerrür-i akd ve süd karışıklığı misillü bir takım sifâhın önü alınması içün mahalle imâmlarına tenbîhât-ı mukteziyyenin îfâsı.

			Esâs-ı millet ve bekâ-yı saltanat adâlete mübtenî olduğundan her bir dâireye müstakîm ve mücerrebü’l-etvâr bulunan zevâtı me’mûr idüb mesâlih-i vâkı‘ayı vakt ü zamânıyla rü’yet-birle erbâb-ı mesâlih senelerce sürünüp rahne-dâr ve müdde‘âsı bedelinde hatâ ve hasâr ve tûl-i müddet meksiyle târ u mâr olmakdan vâreste edilmek ve her sûretle herkes mazhar-ı adâlet olmak esbabına i‘tinâ olunmak ve bunun hilâfında hareketde bulunanların kat‘iyyen cezâ-yı sezâlarını görmesi.

			Merci‘-i adâlet ve ziyâdesiyle şâyân-ı dikkat olan hükkâm-ı şer‘iyyenin ıslâh-ı ahvâlleridir. Her nasılsa bir vaktden berû bir tâkım fıska vechle tarîk-i kazâ ve niyâbete dâhil olmuşlar ve hasebü’t-tarîk terakkî idüp rütbe ve pâyeler almışlar. Mücerred rütbesinin derecesine göre şer‘-i şerîfe me’mûr olup muktezâ-yı cehl ve fıskları üzre hukûk-ı şerî‘at-ı garrâyı pây-mâl ve memâlik-i mahrûsenin en büyük mahallerinde bir tâkım enîn nazarlarında medâr-ı tavr olarak nâmûs-ı şerî‘ati ihlâl edegeldikleri meşhûd bir hâldır. Binâ’en-aleyh rütbe ve ruûs-ı hümâyûn ve me’mûrûnı şer‘iyye ehl-i fazl u ilmle ma‘rûf zevâta tefvîz olunması.

			Sultân Süleymân tâbe serâhü hazretlerine gelinceye kadar deverân iden kâid[e]-i mehâsin[i] fâde-i selâtîn-i sâlife-i izâm hazarâtın eserine iktizâ-i cenâb-ı mülûkâneleri dahî aralık aralık nezâretlere teşrîfe rağbet buyurup istislâh-ı vâkı‘ât ve icrâât ile iktizâsına göre me’mûrînin taltif ve tehdiyeleri kaziyyelerine atf-ı nazarına tek bîdirîg buyurulması.

			Ve ba’zan dahî tebdîl-i sûretle çıkılup ebvâb-ı devâirin seyr ve temâşâsıyla ashâb-ı mesâlihin ve me’mûrînin ahvâl-i vâkı‘alarına muttali‘ olmaları. Pek ehemm ve elzem ve belki farz-ı ayn olan akâid-i dîniyyeye müteallik kütüb ve resâili mekâtib-i rüşdiyyede ve fıkh-ı şerîf ve usûlu dahî mekteb-i mülkiyye ve mekâtibi sâirede tertîb üzre tedrîs olunması.

			Gümüşhânevî’nin genel olarak izlediği siyaset, şeriat hassasiyeti, toplumsal hayata hâkimiyet, çağın sorunlarından haberdar olma gibi hasletlerin söz konusu mektuba tamamen aksettiği görülmektedir. Ayrıca hâlihazırda çözülmeye başlamış bir devletin buna karşı koyabilmesi adına geleneksel İslami kaynaklara dönüş, kadim İslam geleneğinden beslenme, nübüvvete bağlılık gibi hususların altının önemle çizildiği ve bu tavsiyeleri samimi bir üslupla aktarabilmenin dönemin padişahının nazarında belli bir saygınlığa sahip olmayı gerektirdiği açıkça görülebilmektedir.

			Tüm bu çabaların neticesinde, Sultan II. Abdülhamit devri İslâmi aydınlanma hareketi veya yeniden İslamileştirme siyaseti Gümüşhânevî ve onun halifelerinin faaliyetleri neticesinde amacına ulaşmıştır denilebilir. Özellikle XX. asır Türkiye’sinde, hatta İslâm dünyasında İslam’ın muhafazasında onun açtığı çığır hâlâ önemini korumaktadır.56

			Anadolu başta olmak üzere Mısır, Medine-i Münevvere, Çin, Kazan bölgesi ve Komor Adaları’na kadar geniş bir alanda etkili olan Gümüşhânevî, Türkiye’nin siyasi, içtimai ve dinî hayatı üzerinde önemli rol oynamıştır. Halifelerinden Ömer Ziyâeddin Dağıstânî, İskender Paşa Camii imamı olarak tanınan Mehmet Zahid Kotku’yu yetiştirmiştir. Kotku’nun birçoğu din âlimi, öğretim üyesi, yazar ve sanatkâr olan müntesiplerinden bazısı siyasete atılmış, birçok devlet ve siyaset adamı, başbakan, bakan, milletvekili, üst düzey bürokrat ondan etkilenmiştir. Kotku’nun damadı merhum M. Esad Coşan da bu tarikat bünyesinde çalışmalarda bulunmuştur. Bunun dışında basın, eğitim, ticaret ve sanayi dallarında çalışan mensupları da vardır. Çıkardığı Hareket dergisiyle belli bir çevreye tesir etmiş olan Nurettin Topçu’nun mürşidi Abdülaziz Bekkine’nin silsilesi de Gümüşhânevî’ye ulaşmaktadır.57

			5.5. Gümüşhânevî’nin Kütüphaneleri

			Gümüşhânevî’nin yaşadığı dönemde tekke kütüphanelerinde belirgin bir artışın olduğu görülmektedir. Asırlardır Anadolu’nun çeşitli bölgelerinde irşat faaliyetinde bulunan büyük âsitânelerde devrin şartlarına göre zamanla gelişen kitap koleksiyonlarının bulunduğu bilinmektedir. Bunların başında, Konya Mevlânâ Dergâhı, Şeyh Sadrettin Konevî Dergâhı, Kastamonu Şeyh Şaban-ı Veli Âsitânesi, Yenikapı Mevlevîhanesi Kütüphanesi ve Bursa Mevlevîhânesi bulunmaktadır.58

			Gümüşhânevî’nin dikkat çeken faaliyetlerinden biri de çeşitli şehirlerde vakıf kütüphaneleri kurarak bunları yaşatmak için çaba göstermesidir. Maddi-manevi yönden oldukça sıkıntılı zamanların yaşandığı bir dönemde böyle bir çaba içerisinde olması, onun ilme verdiği önemi göstermesi açısından önemlidir.

			Gümüşhânevî, İstanbul, Of, Rize ve Bayburt’ta birer kütüphane kurarak ihtiyaçlarının karşılanması için her birine 500’er altın vakfetmiştir. Ayrıca kurduğu matbaada eserler neşretmiş, bunları ücretsiz olarak irşat maksadıyla halka dağıtmıştır. Onun bu faaliyetleri saray tarafından da takdir edilerek kütüphanelerine çeşitli kitaplar bağışlanmıştır.59

			Fatma Sultan Camii Kütüphanesi

			Gümüşhânevî’nin İstanbul’daki dergâhında bulunan ve içerisinde arşiv kayıtlarına göre 500 kitabın bulunduğu tahmin edilen kütüphanedir.60 Kitapların daha sonra nereye nakledildiği konusunda çeşitli bilgiler bulunmakla birlikte konuyla alakalı ayrıntılı araştırmalara ihtiyaç bulunmaktadır.61

			Trabzon-Of Hacı Ahmed Kütüphanesi

			1318/1901 tarihli Ma’ârif Sâlnâmesi’nde, bu kütüphaneden: “Trabzon livasına tâbî Of havzasında Çıfaruksa karyesinde Hacı Ahmed Kütüphanesi, 1866’da tesis edilen kütüphane, Gümüşhâneli merhum Hacı Ahmed Efendi tarafından yaptırılmış ve 800 kitabı bulunmaktadır.”62 şeklinde bahsedilmiştir.

			Kayıtlardaki 800 kitaptan, ancak 305 tanesi günümüze ulaşabilmiştir. İşgal yıllarında kaçırılan ya da hoyratça kullanılan kitapların 126’sı el yazmasıdır. Kitaplar başta akaid, hadis, tefsir, fıkıh, ilmihal, siyer, tasavvuf, mantık, belagat ve Arapça gramer gibi hemen hemen İslâmi ilimlerin her dalında, ayrıca astronomi, edebiyat ve diğer ilimlere aittir. Vakıflar Bölge Müdürlüğü’nde kitap listesi kayıtlıdır. Listede, kitap adı, müellifi, telif tarihi, el yazmalarının müstensihi ve istinsah tarihi, matbu olanların baskı yeri ve tarihi, sayfa adeti ve son olarak da açıklamalar (özellikleri, vakıf mührü, eksik veya fazlasının olup olmadığı vs.) verilmektedir.63

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî’nin Of-Uğurlu’da kurduğu bu kütüphaneden bugün maalesef istifade edilememektedir. Resmî bir görevlisi bulunmadığından dolayı kapalı olan kütüphane çeşitli zamanlarda hırsızlık olaylarına maruz kaldığı için koruma heyeti, kitapların zimmetlerinden çıkarılmasını talep etmiştir. Bu yüzden, Trabzon Vakıflar Bölge Müdürlüğü’ne müracaat edilerek eserlerin buradan alınması sağlanmıştır.64

			Rize Gümüşhânevî Kütüphanesi

			Rize’deki kütüphanenin kuruluşundan bahseden ilk vakfiye, 23 Muharrem 1294/7 Şubat 1877 tarihlidir. Bu belgeye göre vakıf, Rize’de yeni yapılmış olan kütüphaneye yüz cilt yazma ve basma kitap ile çeşitli risaleleri muhtevi yirmi cilt kitap ile beş bin kuruş vakfetmiştir. Kütüphane Pîrî Çelebi Mahallesi’nde Semerkandî Şeyh Ali Efendi Türbesi civarında Altıkulac el-Hâc Ali Efendi medresesi bitişiğinde halk tarafından inşa edilen muvakkithanenin üstündedir. Diğer iki kütüphanede olduğu gibi burada da isim tasrih etmeden iki hâfız-ı kütüb tayin edilmiş ve mütevellî olarak el-Hâc Osman Efendi ibn-i Ömer Efendi görevlendirilmiştir. Onun vefatından sonra bu vazifeye kimin getirileceği diğer vakfiyelerde olduğu gibi seçimle belirlenecektir. Hâfız-ı kütüblerin maaşı aylık yirmi beşer kuruş, mütevellinin ise on kuruştur. Nezaret görevi ise diğer kütüphanelerde olduğu gibi Rize’de ilimle meşgul olan müderrislere tevdi edilmiştir.65

			Kütüphaneden istifadenin çeşitli kuralları bulunmaktadır. Kütüphaneciler tarafından takip edilecek olan bu kurallar şu şekilde sıralanmıştır: “Kitapları daima muhafaza etmek; müderrisler, âlimler ve talebelerden mütalaa için gelen kimselere istedikleri gibi kitabı vermek ve mütalaadan sonra alıp yerine koymak; kitapların kütüphaneden çıkarılmaması; eğer ulema ve müderrisîn bulunan kişilerden mütalaa ve istifade için kitaplardan bir veya birkaçını alıp çıkarmayı murat eden olursa, alıp çıkaracağı kitapların kıymeti ne kadar ise iki misli akçe veya kıymete sahip eşyayı rehin vererek tayin edilen zaman için kitabı almasına ve bu zamanın bitiminde yerine iade edilmesine dikkat etmek.” Ayrıca Rize kasabasında tedris-i ulum-i nafia ile meşgul olan hoca efendilerin de bu vakfa nazır olmaları istenmiştir.66

			Bugün yeri ve kitaplarının akıbeti bilinmeyen kütüphanenin kayıtları Vakıflar Genel Müdürlüğü’nde bulunmaktadır.67

			Bayburt Ziyâiye Kütüphanesi

			1318/1901 Maârif Sâlnâmesi’nde, Erzurum livasına tabi Bayburt kazasında “Ziyâiye Kütüphanesi” nden bahsedilmektedir. Kütüphane, Ahmed Ziyâeddin-i Gümüşhânevî tarafından şehir merkezinde Yakutiye Camii’nin yanında 1871 yılında kurulmuştur. Sadece Ahmed Ziyâeddin Efendi’nin talebelerinden Hacı Ferşad Efendi’nin Şark Ordusu Kumandanı Kâzım Karabekir Paşa’ya hitaben yazdığı mektuptaki bilgilerden kütüphanenin akıbetinden haberdar olmaktayız. Hacı Ferşad Efendi’nin işgal sırasında Ruslar’ın yağmalayıp Bayburt’tan Tiflis’e götürdükleri kitapların geri alınması için Şark Ordusu Kumandanı Kâzım Karabekir Paşa’ya yazdığı mektuptan anlaşıldığına göre Ferşad Efendi, Gümüşhânevî Ahmed Ziyâeddin adına Of, Rize ve Bayburt’ta kurulan vakıf kütüphanelerinin mütevelliliği görevini de yürütmüştür.68 Bu belgelerden anlaşıldığı gibi Ahmed Ziyâeddin-i Gümüşhânevî Bayburt’ta bir kütüphane kurmuş ve bu kütüphane Birinci Dünya Savaşı sırasında Rusların işgaliyle yok olmuştur. Kütüphanenin tahribinden sonra Tiflis’e kaçırılan kitapların akıbeti ise bilinmemektedir.69
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			6. ESERLERİNDEN SEÇME METİNLER

			Gönüllere tarikatı nakşetme ve onları vahdet, fenâ ve istiğrak denizine kavuşturmada Şâh Nakşbend; tasarruf ve istimdatta Abdülkâdir el-Gilânî; ilim ve vâridâtta Ebu’l-Hasan eş-Şazelî, fütüvvet ve harikulade hâllerde Ahmed er-Rifâî, merhamet ve âtıfette Ahmed el-Bedevî, cömertlik ve keramette İbrahim ed-Düsûkî, mahv ve gaybette İmam Şihâbüddin es-Sühreverdî, tahassür ve riyâzatta Şeyh Hızır Yahyâ, vecd ve cezebâtta Necmüddîn-i Kübrâ yekdiğerlerinden farklı derecede mazhariyete sahip olmuş, birer tarikat pîridir.”1

			…………………..

			Ey salik!

			Başkalarının seni dinlemesi için ilim tahsil etme. İlmi, seni Allah-ü Teâlâ Hazretleri’nin tasdik etmesi için tahsil et. Yani O’na layık kulluk hizmetinde bulunmak için bilgini arttır. Allahu Teâlâ ile senin arandaki birtakım meseleleri halletmek için ilim öğrenmen, insanlarla kendi arandaki meseleleri halletmek için ilim öğrenmekten elbette daha hayırlıdır. Zira Allah için öğrendiğin ilim ile O’nun emir ve yasaklarını öğrenir, kendinî ona göre ayarlarsın. Seni Allah’a ulaştıracak sebebe dayalı ilim, şüphe yok ki, O’ndan uzaklaştıracak sebebe dayalı ilimden kat kat hayırlıdır. Bunun içindir ki, Allahu Teâlâ’ya ait ilim seni mükâfat ve ceza ile bağlar. Beklediğini O’ndan bekler, ancak O’ndan korkar ve O’ndan başkasından bir şey beklemez ve yine O’ndan başkasından da korkmazsın.

			İnsan için Allah’a sadakat ve O’nu tasdik edip sadakatine güvenmek, O’nu bilmek ve bildirmek, O’nun koruyuculuğuna sığınmak ve O’ndan yardım dilemek kâfidir. O sana senin faydalı olduğun şeylerde yardım eder, zararın bulunan şeyde yardım etmez. O senin için Velidir (himaye eder), senin için faydası olan şeyleri ihsan eder, faydası olmayan şeylerden de seni korur.

			Ebu Hasan Şazeli buyuruyorlar:

			İlahî ilimler, nefislerin tehlikelerini, meydana çıkışlarını, hilelerini ve arzularını bildiren birtakım hareketler ve izahlardır. Yine bu ilimler, kalpler için lüzumlu olan düşünme, sükûnete erdirme, Allah’ın birliği ve şeriat yoluna sevgi ve ihlas ile meylettiren esasları ihtiva etmektedir.

			İlim için, Yakiyn’e vasıta olacak züht, sabır, şükür, rica, korku, tevekkül, ve rıza gibi daha nice makamlar vardır. Bütün bu makamlar, hakikat ilmine sahip olmanın yolunda talip bulunan kimselere mahsustur.

			Hakikat ilmine ulaşmış ehlüllah’a gelince: Onlar, Allahu Teâlâ’nın kendilerini kötülüklerden ve kötülüklerin temelinden koparıp İlahî Zat’ına çektiği hayırlı olan şeylerle meşgul kıldığı, manevi tatlılıkları ve güzellikleri sevimli kıldığı ve kendilerine münacaat (yalvarış) ve hidayet yol ve usullerini açıp gösterdiği kimselerdir.2

			…………………………

			Eğer senden iman başı, ortası, ağacı, dalı ve meyvesi nedir, diye sorarlarsa su cevabı ver: İman kalb ile tasdik, dil ile de ikrardır. Başı züht ve takvadır. Ortası ibadettir. Ağacı iyiliği emretmek ve kötülükten sakındırmaktır. Dalları tevhit, damarları namaz ve ihlas, meyvesi ise zekâttır. İmanın toprağı müminler, suyu Kur’an-ı Kerim’dir. Bu suyun nehri ise ilimdir. Eğer senden, Yüce Allah neden varlıkları yarattı diye sorarlarsa şu cevabı ver: Yüce Allah bütün varlıkları kendi kudretinin isim ve sıfatlarına mazhar olsun diye yaratmıştır.3

			 …………………..

			Allah Teâlâ birdir, zatında, sıfatlarında, isimlerinde, fiillerinde ve mülkünde ortağı yoktur. Allah (c.c.) cisim ve cevher değildir. Şekil, hudut, ölçü, sayı ve parçalanma kabul etmez. Herhangi bir yer işgal etmediği gibi mürekkeb ve sonu olan bir varlık da değildir. Ölçüde ve taksimde başka varlıklara benzemez. Allah herhangi bir şeye hulul etmediği gibi Allah’a da herhangi bir şey hulul etmez. Allah araz değildir ve arazlardan uzaktır. Ne kendisi mevcuda benzer ne de mevcut O’na… O’nun benzeri yoktur. O da başkasına benzemez. Ölçüye sığmaz. Ne herhangi bir bölge ne de yönler O’nu ihata edemez. Yer, gök O’nu içine alamaz. Zaman ve mekândan münezzehtir. Bir mekânda sabit olması düşünülemez. Zaman, an, gece ve gündüz O’nun üzerine cereyan etmez. Hadiselerden müteessir olmaz. Bütün sıfatları zevalden münezzehtir. Sıfatlarının kemale ermeye ihtiyacı yoktur. Acizlik ve kusurluktan uzaktır. Uyuklama ve uyku O’nu tutamaz. Ölüm ve yokluk O’nun hakkında varid olmaz. Bütün hadiselerin tasarrufu yed-i kudretindedir. Malumatının ve kudretinin nihayeti yoktur…4

			
				
						1	Gümüşhânevî, Veliler ve Tarikatlarda Usûl (Câmiu’l-Usûl), s. 5-6.


						2	Gümüşhânevî, Veliler ve Tarikatlarda Usûl (Câmiu’l-Usûl), s. 206-207.


						3	Gümüşhânevî, Veliler ve Tarikatlarda Usûl (Câmiu’l-Usûl), s. 479.


						4	Gümüşhânevî, Ehl-i Sünnet İtikadı (Câmiu’l-mütûn), s. 33-34.


				

			
		

		
			7. HAKKINDAKİ ÇALIŞMALAR

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî’nin hayatı, müstakil olarak eserleri ve etkilerine dair eserler telif edilmiş, çeşitli araştırmalar yapılmış, yüksek lisans ve doktora düzeyinde araştırmalar gerçekleştirilmiştir. Bunların dışında akademisyenler tarafından farklı disiplinler ekseninde Gümüşhânevî üzerinde çalışılmış ve makaleler kaleme alınmıştır. Farklı kurumlarca hakkında sempozyum türünde ilmî faaliyetler düzenlenmiştir. Tüm bunlara rağmen Gümüşhânevî’nin çok yönlü kişiliği, eserleri, etkileri, günümüze uzantıları tam olarak yansıtılmıştır denemez. Bu nedenle farklı disiplinlerde gerek biyografisinin gerekse döneminin veya günümüze uzantılarının inceleneceği çalışmalara ihtiyaç vardır.

			İrfan Gündüz’ün “Gümüşhânevî Ahmed Ziyâüddin, Hayatı, Eserleri, Tarikat Anlayışı ve Hâlidiyye Tarikatı” isimli doktora tezi, Gümüşhânevî hakkında yapılan en kapsamlı incelemelerden biridir. Özellikle yaşadığı dönem, tasavvufi hayat, biyografisi ve kısmen eserleri hakkında bilgi verilen çalışma akademik anlamdaki ilk ciddi tez olması yönüyle önemlidir, ancak yeterli olmayan kısımlarının daha geniş araştırmalara konu edilmesi gerekmektedir. Söz konusu tez, aynı isimle Seha Yayınları tarafından (İstanbul) 1984 tarihinde yayınlanmıştır.

			Macit Demirer tarafından hazırlanan “Hadis İlimleri Açısından Ahmed Ziyaüddin Gümüşhânevî (v. 1311/1893) ve Levâmiu’l-ukûl Adlı Eseri” isimli doktora tezi,  Doç. Dr. Mehmet Eren danışmanlığında Hadis Ana Bilim Dalı’nda çalışılmıştır ve 2007 (Konya) tarihlidir. İlk bölümde Gümüşhânevî’nin yaşadığı dönem, hayatı ve eserleri hakkında genel bilgi verilen tezin ikinci kısmında Levâmiu’l-ukûl isimli eser, özellikleri, şerh metodu, kaynakları, hadis ilmî açısından tafsilatlı bir şekilde ele alınmıştır.

			Yüksek lisans alanında yapılan çalışmalar arasında tarafımızdan hazırlanan “19. Yüzyıl Osmanlı Toplumunda Tasavvuf-Hadis İlişkisi -Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî Özelinde-”, isimli tez, Gümüşhânevî’nin etkin olduğu iki alan olan hadis ve tasavvuf ilimleri açısından konuyu ele alarak Gümüşhânevî özelinde dönemin bir panoramasını görmeyi hedeflemiştir. Ankara 2008 tarihli tez, Doç. Dr. Mehmet Emin Özafşar danışmanlığında hazırlanmıştır.

			“Ahmet Ziyauddin Gümüşhânevî’nin (k.s.) Camiu’l-Usül Adlı Eserinde Tasavvufi Eğitimin Merhaleleri” isimli yüksek lisans tezi, Tural Latifov tarafından Erciyes Üniversitesi Tasavvuf Tarihi Bilim Dalı’nda hazırlanmış ve Gümüşhânevî’nin tasavvufi eğitiminin merhaleleri üzerinde durulmuştur.

			Gümüşhânevî’yle ilgili çeşitli zamanlarda sempozyumlar gerçekleştirilmiştir. İlim Kültür Sanat Vakfı Tasavvuf Kültürünü Araştırma Enstitüsü tarafından 11-12 Temmuz 1992’de Gümüşhane’de gerçekleştirilen sempozyum bildirileri 1992 yılında Seha Yayınları’ndan basılmıştır.

			Gümüşhane Üniversitesi İlahiyat Fakültesi tarafından 03-05 Ekim 2013 tarihinde Gümüşhane’de tertip edilen sempozyumda farklı alanlardan pek çok araştırmacı tebliğ sunmuş ve söz konusu değerli çalışma, I. Uluslararası Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî Sempozyumu Bildiriler Kitabı, ismiyle Gümüşhane Üniversitesi Yayınları tarafından 2014 tarihinde yayınlanmıştır. Bir diğer sempozyum ise 01-02 Haziran 2013 tarihinde Bağcılar Belediyesi tarafından İstanbul’da düzenlenmiştir. Çeşitli disiplinlerden çok sayıda araştırmacının bildirilerine yer verilen sempozyumda konu farklı yönleriyle ele alınmış ve Doğumunun 200. Yılı Hatırasına Uluslararası Gümüşhânevî Sempozyumu Bildiriler, ismiyle 2014 tarihinde yayınlanmıştır.
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			Belge 3- Ervâdî’nin, Eserinin Sonuna Eklediği Ahmed Ziyâeddin-i Gümüşhânevî’ye Verdiği İcazet (Arafat Aydın’ın tebliğ metninden bkz: Doğumunun 200. Yılı Hatırasına Uluslararası Gümüşhânevî Sempozyumu Bildiriler, İstanbul, 2014, s. 280.)

		

	
		
			SONUÇ

			Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevî, Osmanlı İmparatorluğu’nun son yüzyılında yaşamış, bir yandan tarihe veda eden bu muazzam devletin diğer taraftan yeni düzenin sancılarına şahit olmuş, imparatorluğun bu devasa mirasını, yüzyılların bakiyesini, asırlık yüklerin ağırlığını omuzlarında hisseden bir mutasavvıf, bir muhaddis, bir fakih, bir aktivist ve en önemlisi hayatına dokunan herkesin hissedebileceği derecede samimi bir Müslümandır.

			İslam’a hizmet adına kalemini, kelamını, tekkesini, maddi-manevi varlığını en zor süreçlerde ortaya koyabilen Gümüşhânevî, bunu yaparken istikametten ayrılmamış, ilim-amel, şeriat-tarikat, dünya-ahiret dengesini her zaman gözetmiştir. Bu yönüyle Gümüşhânevî’nin sahip olduğu düşünce sistemi ve etkileri çok yönlü bir yapı arz etmektedir. Zira ilimden siyasete, iktisattan eğitime kadar bireysel ve toplumsal pek çok alanda etkisini hissettiren bir karaktere sahiptir. Tedris, telif, irşat, tarikat, cihat ve daha pek çok alanda dönemine damga vurmuş ve etkisi vefatından sonra da devam etmiştir.

			Gümüşhânevî, bireysel ve toplumsal anlamda birleştirici, bütünleştirici, uzlaşmacı bir tavır sergilemiş ve kendisine has bir irşat yöntemi geliştirmiştir. Böylelikle Hâlidiyye tarikatı içerisinde kendi silsilesinin “Ziyâiyye” adı ile anılmasını sağlamış, kendi adını taşıyan dergâhında yürüttüğü faaliyetleri ile Hâlidiyye’nin İstanbul’daki en meşhur temsilcisi hâline gelmiş, izlediği tarikat usul ve erkânıyla günümüze dek etkilerini sürdürmeyi başarmıştır. Esasında onun tarikat anlayışı bütün ekollerin üstünde, zamanını aşan bir ufka sahip olan; İslam’ın kadim mirasından, şeriatten beslenen; hadis ve sünnet çizgisinden sapmayan, bununla birlikte içinde yaşadığı zamanın sorunlarından soyutlanmayan, çözüm odaklı, aktif bir sistemdir. Bu sebeple memleketin en buhranlı zamanında dirayetle farklı alanlardaki çözülmelere karşı direnmeyi başarmış, sorunlar karşılında atıl kalmamış ve hayatın her alanında kendi misyonunu hissettirebilmiştir. Gümüşhânevî’nin söz konusu misyonu anlaşıldığı zaman medeniyet tarihimizde tıpkı onun gibi iz bırakanlar, kültür mirasımızın temsilcileri yolumuzu aydınlatacak;  bu sayede dün yaşanılanlar, bugün yaşadıklarımız ve yarın yaşayacaklarımız daha anlamlı hâle gelecektir.
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