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SO‘ZBOSHI

Аlfraganus universiteti tomonidan 2023 yil 3–4 oktyabr kunlari o‘tkazilgan “Bir
makon – bir yo‘l: imkoniyatlar va muammolar” xalqaro anjumani doirasida olimlar
o‘rtasida Turkiyadagi o‘zbek takyalari faoliyatini o‘rganish bo‘yicha ilk
maslahatlashuvlar bo‘lib o‘tdi. Tarix fanlari nomzodi, professor Sevara Po‘latova va
Karabuk universiteti professori, filologiya fanlari bo‘yicha falsafa doktori (PhD)
Saidbek Boltabaevning takliflari universitet rahbariyati tomonidan qo‘llab-quvvatlanib,
“Ijtimoiy fanlar” fakulteti dekani, falsafa fanlari doktori (DSc) Аsror Muhamedov
boshchiligida ilmiy guruh shakllantirildi.

O‘zbek takyalari ikki yurt o‘rtasidagi aloqalarda, Turkiyada O‘zbeklar jamoati –
diasporasi shakllanishida tarixiy o‘rni katta bo‘lganligi jihatidan hozirgi turkiy tilli
mamlakatlarning rivojlangan munosabatlari sharoitida bu muassasalar tarixini alohida
o‘rganilishi ahamiyatga ega. Zero, jadid Аbdulla Qodiriy aytganidek, “Moziyga qaytub
ish ko‘rish xayrlikdir”.

Shu maqsadda professor S.Po‘latova 2024 yilning may oyida Turkiyada ilmiy
safarda bo‘lib, Uskudarda joylashgan Sultontepa takyasida hamda u yerdagi Istanbul
Tadqiqot va Taʼlim Vaqfining (ISAR) Ixtisos markazi faoliyati bilan tanishdi.
Shuningdek, ushbu safar davomida tarix fanlari bo‘yicha falsafa doktori (PhD)
Fayzullaxon Otaxonov hamrohlik qilib, kutubxonada adabiyotlarni o‘rganishda
yaqindan yordam berdi.

Safar davomida ISAR Ixtisos markazi tomonidan Turkiyada O‘zbeklar takyalari
bo‘yicha amalga oshirilgan so‘nggi tadqiqotlardan bo‘lmish “Sultantepe Özbekler
Tekkesi”. Osmanlı’dan Cumhuriyet’e Bir Müessesenin Tarihi” (“Sultontepa O‘zbeklar
takyasi. Usmonlilardan Respublikagacha bir muassasaning tarixi”) kitobi (Istanbul,
muharrirlar Usman Sajid Аri, Melih Sadiq Kuchuker) taqdim etildi.

Kitob bilan tanishgandan keyin mashhur Sultontepa takyasi misolida ushbu
turdagi muassasalar shakllanishi va faoliyatini ko‘rib chiqish imkonini berishi bilan
nashr ahamiyatli ekanligi ayon bo‘ldi. Zero, nashr bevosita hozir ham ushbu takyada
yashovchi shayx avlodlarining va takya bilan bog‘liq boshqa namoyondalarning
shaxsiy arxivlarida saqlanayotgan daftarlar va hujjatlarga tayangani bilan eʼtiborlidir.
Shu maqsadda S.Boltaboev tomonidan kitob tarjimasi amalga oshirildi. O‘z o‘rnida
ilmiy guruh ISAR Ixtisos markaziga mushtarak tariximizni asrashdagi xizmatlari va
tarjimaga rozilik bildirgani uchun minnatdorlik bildiradi.

Аlfraganus universitetining xalqaro ilmiy jurnali – “Аlfraganus”ni ushbu soni
bevosita Turkiyadagi takyalar tarixiga bag‘ishlangan bo‘lib, unda “Sultontepa
O‘zbeklar takyasi” kitobidan, O‘zbekistonning tarixshunosligida mavzu o‘rganilishi
bo‘yicha va turk olimlari tomonidan jurnal uchun maxsus yozilgan maqolalar, 2022-yili
Istanbulda “O‘zarxiv” agentligi Turkiya Respublikasi Prezidenti huzuridagi Davlat
arxivlari Bosh boshqarmasi bilan hamkorlikda nashr qilgan “O‘zbekiston–Turkiya
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aloqalari hujjatlarda” kitobida keltirilgan takyalar faoliyati bilan bog‘liq hujjatlardan
namunalar va ularning tavsifi o‘rin olgan. Bu boradagi hamkorlik uchun “O‘zarxiv”
agentligi direktori Ulug‘bek Yusupovga minnatdorlik izhor etamiz.

Ilmiy guruh bu boshlanayotgan tashabbus ham O‘zbekiston, ham Turkiya
olimlari tomonidan qo‘llab-quvvatlanadi, degan umid ila hamkorlikka tayyor ekanligini
maʼlum qiladi. Zero, mushtarak tariximiz tutashgan O‘zbeklar takyalari haqida
tadqiqotlar davom etadi.

Tahrir hayʼati
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ÖNSÖZ

3-4 Ekim 2023 tarihlerinde Alfraganus Üniversitesi ev sahipliğinde düzenlenen
“Bir Yol Bir Kuşak; Göç, Turizm ve Ekonomi Politik” başlıklı uluslararası
sempozyum kapsamında Özbek tekkelerinin Türkiye’deki faaliyetlerinin incelenmesi
konusunda bilim insanları arasında ilk istişareler gerçekleştirildi. Alfraganus
Üniversitesi Öğretim Üyesi Prof. Dr. Sevara Pulatova ve Karabük Üniversitesi Öğretim
Üyesi Doç. Dr. Saidbek Boltabayev’in önerileri üniversite yönetimi tarafından
desteklendi ve Sosyal Bilimler Fakültesi Dekanı Doç. Dr. Asror Muhamedov
başkanlığında bir araştırma ekibi oluşturuldu.

Özbek tekkelerinin iki ülke arasındaki ilişkilerde ve Türkiye’de Özbek
diasporasının oluşumunda oynadığı önemli tarihi rol göz önüne alındığında, Türk dili
konuşan ülkeler arasında günümüzde gelişen ilişkiler bağlamında bu kurumların
tarihinin derinlemesine incelenmesi önem taşımaktadır. Zira Ceditçi aydınımız Abdulla
Kâdirî’nin de dediği gibi, “Geçmişe dönüp iş görmek hayırlıdır.”

Bu amaçla, Profesör Sevara Pulatova, Mayıs 2024’te Türkiye’de bilimsel
araştırmalarda bulundu ve Üsküdar ilçesinin Sultantepe mahallesindeki İstanbul
Araştırma ve Eğitim Merkezi (İSAR) İhtisas Merkezi’nin faaliyetleri hakkında bilgi
edindi. Ayrıca bu seyahat sırasında Dr. Fayzullakhon Otakhonov da hocamıza eşlik etti
ve kütüphanedeki eserleri inceleme konusunda yakından yardımcı oldu.

Araştırma gezisi sırasında İSAR İhtisas Merkezi tarafından Türkiye’deki Özbek
Tekkeleri konusunda yapılan son çalışmalardan biri olan “Sultantepe Özbekler Tekkesi:
Osmanlı’dan Cumhuriyet’e Bir Müessesenin Tarihi” (İstanbul, editörler: Osman Sacid
Arı, Melih Sâdık Küçüker) adlı kitap takdim edildi.

Kitap incelendikten sonra, bu tür kurumların oluşum ve faaliyetlerinin meşhur
Sultantepe Tekkesi örneği üzerinden araştırılmasına imkân vermesi bakımından eserin
önemli olduğu anlaşılmıştır. Eserin, tekkede yaşayan şeyhin torunları ile tekkeyle
ilişkisi olan diğer şahısların özel arşivlerinde saklanan defter ve belgelere dayanması
dikkati çekmektedir. Bu amaçla kitabın çevirisi Saidbek Boltaboyev tarafından
yapılmıştır. Araştırma ekibi, ortak tarihimizin korunması konusunda yaptığı
hizmetlerden ve çeviriyi kabul etmesinden dolayı ISAR İhtisas Merkezi’ne şükranlarını
sunar.

Alfraganus Üniversitesi’nin uluslararası akademik dergisi “Alfraganus”’un bu
sayısı özel olarak Türkiye’deki tekkelerin tarihine adanmış olup, “Sultantepe Özbekler
Tekkesi” kitabından, Özbekistan tarih yazımında konunun incelenmesine ilişkin yazılar,
Türk bilim insanları tarafından dergi için özel olarak yazılmış makaleler içermektedir.
Ayrıca derginin bu özel sayısında 2022’de İstanbul’da yayımlanan Türkiye
Cumhurbaşkanlığı Devlet Arşivleri Başkanlığı ile “Özarşiv” Ajansi işbirliği içinde
yayımlanan Belgelerle Türkiye-Özbekistan İlişkileri kitabındaki Türkiye’deki
tekkelerin faaliyetlerine ilişkin belge örnekleri ve bunların açıklamaları da yer
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almaktadır. Bu konuda gösterdiği işbirliğinden dolayı “Özarşiv” Ajansi Başkanı
Uluğbek Yusupov’a içten şükranlarımızı sunmak isteriz.

Araştırma ekibi, bu yeni girişimin hem Özbekistan hem de Türkiye’den bilim
insanları tarafından desteklenmesi umuduyla işbirliğine hazır olduklarını ifade etmek
ister. Çünkü ortak tarihimizi paylaştığımız Özbek tekkeleri üzerine araştırmalarımız
devam edecektir.

Yayın Kurulu
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O‘ZBEKISTON TARIXSHUNOSLIGIDA
TURKIYADAGI O‘ZBEK TAKYALARI (TEKKELARI) YORITILISHI

Sevara Akmalovna Po‘latova,
tarix fanlari nomzodi,
Alfraganus universiteti,
ORCID: 0009-0000-4816-1696,
E-mail: sevaraakmalovna@mail.ru;

Jaloliddin Muhammad,
san’atshunoslik fanlari bo‘yicha
falsafa doktori (PhD),
E-mail: mirzokozimxon@gmail.com

ANNOTATSIYA: Maqolada O‘zbekistonda Turkiyadagi O‘zbeklar takyalari –
tekkelari asosan haj yo‘lidagi vaqtincha yashash joyi sifatida qaralgani, uning
sotsiomadaniy institut sifatidagi faoliyati ko‘pincha chetda qolgani qayd etiladi. Bu
O‘zbek tilida to‘laqonli tadqiqotlar hali mavjud emasligi bilan ham izohlanadi. Hatto
mavzu yangiligidan maqolalarda “takya” atamasi turlicha qo‘llanilayotganligi
ta’kidlanib, bu haqda alohida fikr bildirilgan.

Umuman, Turkiyadagi O‘zbeklar takyalariga oid ma’lumotlar haj ziyorati,
tasavvuf, sharq me’morligi, taniqli shaxsiyatlar faoliyatiga oid tadqiqotlar va
maqolalarda o‘rin olganligi, shuningdek, aynan bu mavzudagi ilmiy ishlar asosan turk
va g‘arb olimlarining tadqiqotlariga tayanib qolayotgani kuzatildi. Ko‘p hollarda mavzu
ma’lumot va mualliflarning bevosita safar taassuroti tarzida yoritilayotganligi ham
namoyon bo‘ldi. Albatta, ba’zi tadqiqotlarda birlamchi manbalar – arxiv hujjatlari e’lon
qilingan to‘plamlardagi ma’lumotlardan birmuncha foydalanish borligini ham qayd
etish kerak. Bu borada 2022 yili “Turkiya – O‘zbekiston aloqalari hujjatlarda” kitobi
chop etilishi belgili voqea bo‘ldi.

Turkiy tilli mamlakatlarning munosabatlari rivojlanayotgan hozirgi sharoitda
Turkiyadagi O‘zbeklar takyalari bo‘yicha chiqishlar birmuncha jonlanganligi
olimlarning O‘zida ham bu mavzuga qiziqish ortib borayotganligini namoyon etadi. Bu
borada O‘zbekistonlik olimlar tomonidan Turkiyadagi arxivlar hamda O‘zbeklar
takyalari shayxlarini va ular bilan bog‘liq shaxslar avlodlarida saqlanayotgan
hujjatlarni, takyalar bilan hayoti to‘liq yoki qisman bog‘liq bo‘lgan insonlarning
xotiralarini o‘rganish zarur. Qolaversa, boshqa o‘lkalardagi O‘zbeklar takyalari
Usmonli turk davlati orqali boshqarilganligini ham nazarda tutmoq o‘rinli. Bu jihatdan
o‘rta asrlarda O‘zbeklar takyalari tarmog‘i yuzaga kelgani hamda ular musulmon
o‘lkalarida O‘zbek jamoatlari qaror topishida muhim o‘rin egallaganligini ta’kidlash
zarur.
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KALIT SO‘ZLAR: Oʻzbeklar takyasi, Naqshbandiya tariqati, Turkiya, haj,
tarixshunoslik.

ÖZBEKİSTAN TARİHYAZIMINDA
TÜRKİYE’DEKİ ÖZBEK TEKKELERİ

Prof. Dr. Sevara Akmalovna Pölatova
Alfraganus Üniversitesi;
Dr. Jaloliddin Muhammad.

ÖZET: Makalede Özbekistan’da yapılan araştırmalarda Türkiye’deki Özbek
tekkelerinin çoğunlukla hac güzergahı üzerinde geçici konaklama yerleri olarak
değerlendirilmsinin ve sosyo-kültürel bir kurum olarak işlevlerinin çoğu zaman göz
ardı edilmesinin nedenleri araştırılacaktır. Bu durum, Özbekçede henüz tam teşekküllü
bir çalışmanın olmamasıyla da açıklanabilir. Konu yeni olması sebebiyle makalelerde
“tekke” kelimesinin farklı kullanıldığına dikkat çekilmiş ve bu konuda ayrı bir görüş
ortaya atılmıştır.

Türkiye’deki Özbek tekkelerine ilişkin bilgilerin ağırlıklı olarak hac, tasavvuf,
İslam mimarisi ve ünlü şahsiyetlerin faaliyetleri üzerine yapılan çalışmalarda yer aldığı,
bu konudaki bilimsel araştırmaların ise ağırlıklı olarak Türk ve Batılı bilim insanlarının
araştırmalarına dayandığı kaydedilmiştir. Ayrıca konunun çoğunlukla bilgi ve
yazarların doğrudan seyahat izlenimleri şeklinde ele alındığı da görülmektedir. Elbette
bazı çalışmalarda birincil kaynaklardan, yani yayınlanmış arşiv belgelerinden alınan
verilerden yararlanıldığı da belirtilmelidir. Bu bağlamda 2022 yılında Belgelerle
Türkiye-Özbekistan İlişkileri kitabının yayınlanması önemli bir gelişme olmuştur.

Türkçe konuşan ülkeler arasındaki ilişkilerin geliştiği günümüzde, Türkiye’deki
Özbek tekkeleri üzerine araştırmaların yeniden canlanması, bilim insanlarının da bu
konuya ilgi duyduğunu göstermektedir. Bu bağlamda Özbek bilim adamlarının Türkiye
arşivlerini, ayrıca Özbek tekkelerinin şeyhlerinin torunlarının ve yakınlarının
belgelerini, hayatları kısmen veya tamamen tekkeyle bağlantılı olan kişilerin anılarını
incelemeleri gerekmektedir. Ayrıca diğer ülkelerdeki Özbek tekkelerinin Osmanlı
Devleti’nin denetimi altında olduğu da belirtilmelidir. Böylelikle Ortaçağ’da ortaya
çıkan Özbek tekkeleri ağı, Özbek topluluklarının Müslüman ülkelere yerleştirilmesinde
önemli rol oynamıştır.

ANAHTAR KELİMELER: Özbekler Tekkesi, Nakşibendîye tarikati, Türkiye,
Hac, Tarihyazımı.
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IN THE HISTORIOGRAPHYOF UZBEKISTAN,
THE COVERAGE OF UZBEK TEKKES (LODGES) IN TURKEY

Sevara Akmalovna Pulatova
Doctor of Philosophy (PhD) in
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Jaloliddin Muhammad,
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ABSTRACT: The article notes that in Uzbekistan, Uzbek takyas - tekkes in
Turkey are mainly considered as temporary residences on the pilgrimage route, and
their function as a socio-cultural institution is often overlooked. This is also explained
by the fact that there are still no full-fledged studies in the Uzbek language. Despite the
novelty of the topic, it was noted that the term "takyas" is used differently in the articles,
and a separate opinion was expressed on this matter.

In general, it was noted that information about Uzbek takyas in Turkey is
included in studies and articles devoted to pilgrimage, Sufism, oriental architecture, the
activities of famous personalities, and that scientific works on this topic are mainly
based on the research of Turkish and Western scholars. In many cases, it was also
obvious that the topic was revealed in the form of information and direct impressions of
the authors from travels. Of course, it should also be noted that some studies use
primary sources – data from published collections of archival documents. In this regard,
the publication of the book "Turkish-Uzbek Relations in Documents" in 2022 was a
significant event.

The fact that in the current conditions of development of relations between
Turkic-speaking countries, discussions about Uzbek takyas in Turkey have somewhat
revived, testifies to the growing interest in this topic among the scholars themselves. In
this regard, Uzbek scholars need to study the archives of Turkey, documents preserved
in the generations of Uzbek takya sheikhs and persons associated with them, as well as
the memoirs of people whose lives are fully or partially connected with takya. In
addition, it is reasonable to assume that Uzbek takyas in other countries were managed
through the Ottoman Turkish state. In this regard, it is important to note that the network
of Uzbek takyas arose in the MiddleAges and played an important role in the settlement
of Uzbek communities in Muslim countries.

KEYWORDS: Uzbeks Takya (The Uzbeks Lodge), Naqshbandi order, Turkey,
Hajj, Historiography.
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Kirish
O‘zbekistonda Turkiyadagi O‘zbek takyalari – tekkelarini o‘rganish bo‘yicha

hali to‘laqonli tadqiqot amalga oshirilmagan. Аlbatta, o‘rta Osiyo tarixidagi
hajnomalar, safarnomalarda takyalar haqida maʼlumotlar bor. Аmmo, ularda asosan
takyalar haj safari davomidagi vaqtincha yashash joylaridan biri sifatida qayd etiladi.

Аynan takyalar joylashgan shahar yoki mamlakatning sotsiomadaniy hayotiga
taʼsiri haqida maʼlumotlar berilgan bo‘lsa-da, uning aynan institut sifatida ko‘p qirrali
faoliyatini ko‘rib chiqish ahamiyatlidir. Shu maʼnoda O‘zbekistonda amalga oshirilgan
tadqiqotlarda Turkiyadagi O‘zbek takyalari qay darajada yoritilishini o‘rganish
dolzarblik kasb etadi. Аlbatta, bu turkiy tilli mamlakatlarning munosabatlari
rivojlanayotgan hozirgi sharoitida tadqiqotning istiqboldagi yo‘nalishlarini belgilab
olishga ham imkon beradi.

Tadqiqotlar va maqolalar
O‘zbekistonda takyalar, xonaqohlar bo‘yicha tadqiqotlar tarix bilan birga

adabiyot, falsafa, sanʼatshunoslik fanlarida ham olib boriladi. Qolaversa, XX asrning
80-yillari oxiri va 90-yillari boshida O‘zbekiston hayotida sodir bo‘lgan O‘zgarishlar
eʼtiqod masalalarini ham qamrab olib, islom dini qadriyatlari tiklanishiga taʼsir
o‘tkazdi. Jumladan, O‘zbekiston hududida yashagan muhaddislar, allomalar,
shayxlarning merosiga bo‘lgan qiziqish ortib bordi. Tasavvufga oid tadqiqotlar eʼlon
qilinib, ko‘plab adabiyotlar nashr qilindi.

Tarixchi olim Elyor Karimovning “XII–XV asrlarda Markaziy Osiyoda so‘fiylik
tariqatlari” mavzusidagi, faylasuf olim Rustam Shodievning “o‘rta Osiyo xalqi hayotida
so‘fiylik” mavzusidagi doktorlik dissertatsiyalarini alohida qayd etish kerak1. Xususan,
R.Shodiev dissertatsiyasida o‘rta Osiyodan Kichik Osiyoga, jumladan, turk zaminiga
so‘fiy jamoatlarining ko‘chishiga mo‘g‘ullar istilosi sabab bo‘lgani ko‘rsatib o‘tilgan2.
Garchi, asli Urganchdan bo‘lgan va keyinroq Balxda yashagan shayx Bahouddin Valad
mo‘g‘ullar bosqinidan bir muddat oldin oilasi hamda muridlari bilan Haj ziyoratiga yo‘l
olgan bo‘lsa-da, uning bunday qaror qabul qilishida Muhammad Xorazmshoh
tazyiqlaridan bezor bo‘lish qatorida muqarrar urushning ham taʼsiri borligini anglash
qiyin emas3. Shayx Najmiddin Kubro muridlaridan Bahouddin Valad Jaloliddin
Rumiyning otasi bo‘lib, “Sulton ul-ulamo” unvoniga musharraf edi. Bahouddin Valad
Qo‘niyoda vafot etganidan keyin termizlik muridlaridan biri Sayyid Husayn
Burhoniddin Muhaqqiq ham Qo‘niyoga keladi va Jaloliddin Rumiyga ustozlik qiladi4.

4 ТурсуновШ. БурҳониддинМуҳаққиқ Термизий ҳаёти ва фалсафий мероси (тарихий ва адабий манбалар асосида)
// Academic Research in Educational Sciences. – 2024. – Volume 5. Issue 1. – Б. 81–89.

3 Чўлиева В. Э. Баҳоуддин Валаднинг ҳаёти, фалсафий таълимоти ва илмий мероси // Имом Бухорий сабоқлари. –
Самарқанд, 2021. – 3-сон. – Б. 16–17.

1 Каримов Э.Э. Суфийские тарикаты в Центральной Азии XII – XV вв. Диссертация на соискание ученой степени
доктора исторических наук. – Ташкент, 1998. – 288 с.; Шадиев Р. Т. Суфизм в народной жизни Средней Азии (IX
– XIII вв.). Диссертация на соискание ученой степени доктора философских наук. – Самарканд, 1993. – 259 с.
2 Шадиев Р. Т. Суфизм в народной жизни Средней Азии (IX – XIII вв.). Диссертация на соискание ученой степени
доктора философских наук. – Самарканд, 1993. – С. 213–214.
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Jaloliddin Rumiy va mavlaviylikka oid bu dalillar misolida XIII asrda o‘rta
Osiyodan borgan shayxlar zamonaviy Turkiya hududida O‘z jamoatlari bilan
mamlakatning sotsiomadaniy hayotiga taʼsir o‘tkazganidan darak beradi.

Zumrad Rahmonqulovaning tadqiqoti XVI–XX asr boshlarida o‘rta Osiyo va
Usmonli davlatlari o‘rtasidagi ijtimoiy-siyosiy va madaniy munosabatlariga
bag‘ishlangan bo‘lib, unda Usmonlilarning o‘rta Osiyo xonliklari bilan aloqalarida chor
Rossiyasining taʼsiri masalalari ham qamrab olingan. Ushbu nomzodlik
dissertatsiyasida madaniy-maʼrifiy aloqalar yoritilgan, haj safarlariga oid maʼlumotlar
keltirilgan. Shu bilan birga tadqiqotda takyalar alohida ko‘rib chiqilmaganligini qayd
etish kerak1.

Shuningdek, O‘zbekistonda turkiyalik ulamolarni, tasavvufshunoslarni ham
asarlari tarjima qilindi. Ular orasida keyinchalik filologiya fanlari doktori ilmiy
darajasini olgan Nodirxon Hasan tarjimasida 1999 yili chop etilgan Turar Usmonning
“Tasavvuf tarixi”, Sayfuddin Sayfulloh tarjimasida 2000 yili nashr qilingan ajdodlari
asli Buxoro sayyidlaridan bo‘lgan shayx Mahmud Аsʼad Jo‘shonning “Islom, Tasavvuf
va Аxloq” asarlari bor2.

N.Hasan turk yassaviyshunoslari bilan o‘tkazgan suhbatlarini ham jamlab, 1999
yili “Turkiyada yassaviyshunoslik” nomi bilan chop etgan3. Kitobda taqdim etilgan
savollarga o‘sha vaqtda Marmara universitetida professor bo‘lgan Hasan Komil Yilmaz
javob berar ekan, “tariqatlarda maqsad: bir model, o‘rnak shaxsning atrofida
insonlarning to‘planib, uning maʼnaviy shaxsiyati orqali tarbiyalanmog‘idir” – deb
taʼkidlaydi. Keyin u buning ahamiyatiga ham to‘xtaladi:

“Madrasa maktablarimiz ziyolilarimizga ilmiy taʼlimot bersa, tariqat va
xonaqohlarimiz ularning maʼnaviy komilligi va ĳtimoiy hayotdagi bilim, tajriba
kamolotini taʼminlagandir”4.
Turar Usmon “Tasavvuf tarixi” asarida har bir tariqatni Turkiya jamiyatidagi

o‘rni haqida maʼlumot bergan. U kitobda Usmonlilar davlatiga Naqshbandiylikning
kirib kelishi va “eng faol harakatga aylan”ishi bo‘yicha muhim dalillarni keltiradi:

“Fotih Sulton Muhammadxon davrida Xoja Ubaydulloh Аhrorning xalifasi
Mulla Ilohiy vositasida Istanbulga ham yetib bordi. XVIII asrda Mavlono Xolid
Bag‘dodiyning g‘ayrati bilan usmonli davlatida keng tarqalib, eng faol
harakatga aylandi. Hatto usmonli podshohlaridan Sulton Vahdiddinning ham
xolidiya tariqatiga mansub bo‘lganligi rivoyat qilinadi. Istanbulning O‘zidayoq
65 ta naqshbandiya dargohlarining mavjudligi, bu tariqatning Istanbul va
Onado‘li zaminida qay darajada keng tarqalganini ko‘rsatmoqda. XIX asrda

1 Раҳмонқулова З.Б. XVI – XX аср бошларида Ўрта Осиё ва Усмонийлар давлатлари ўртасидаги ижтимоий-сиёсий
ва маданий муносабатлар тарихи. Тарих фанлари номзоди илмий даражасини олиш учун тақдим этилган
диссертация. – Тошкент, 2002.

4 Туркияда яссавийшунослик. – Тошкент: Истиқлол, 1999. – Б. 21.

3 Туркияда яссавийшунослик: Қул Хожа Аҳмад Яссавийнинг ҳаёти, ижоди ва тариқати мавзусида турк
яссавийшуносликлари билан ўтказилган суҳбатлар тўплами. Суҳбат қилувчи ва нашрга тайёрловчи Нодирхон
Ҳасан. – Тошкент: Истиқлол, 1999. – 56 б.

2 Турар Усмон. Тасаввуф тарихи. – Тошкент: Истиқлол, 1999. – 180 б.; Маҳмуд Асад Жўшон. Ислом, Тасаввуф ва
Ахлоқ / тарж. ва сўнг сўз муаллифи Хожа Сайфуддин Сайфуллоҳ. – Тошкент: Истиқлол, 2000.

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

15

Naqshbandiyaning Onado‘lida yana ham keng tarqalishiga mashhur olim va
mutasavvif Аhmad Ziyovuddin Kumushxonaviy (1893 m.y. v.e.) ulkan hissa
qo‘shdi”1.
Tarixchi olim Guldona Tanieva Аlgar Аhmad tadqiqotiga tayangan holda mulla

Ilohiy, yaʼni mulla Аbdulloh Ilohiydan (vafoti 1490 yil) tashqari Xoja Аhrorning yana
bir muridi shayx Аmir Аhmad Buxoriy (vafoti 1516 yil) ham Istanbulga kelganligi
hamda aynan u Turkiyada Naqshbandiya tariqatining takyalari yuzaga kelishiga hissa
qo‘shganligini qayd etadi2.

Shuningdek, tarixchi yana Аlgar Аhmad tadqiqotiga murojaat qilib, Istanbuldagi
Buxoriy takyasi shayxi Makkada qolganligi bo‘yicha maʼlumotlarni keltiradi:

“Istanbuldagi Buxoriy takkasi postnishin3 shayx Аbdulatif 1531 yilda
Makka ziyoratiga borib, u yerda ziyoratchilar orasida naqshbandiylik
g‘oyalarini tarqatish maqsadida shu yerda mujovir4 sifatida qoladi. Uning
muridi Аbdurahmon g‘uboriy ham 1537 yilda hajga borib, Makkada to‘qqiz yil
mujovir sifatida muqim yashagan va 1562 yilda Sulton Sulaymon Qonuni
tomonidan Makkada unga atab bunyod etilgan naqshbandiylik takkasiga
postnishin etib tayinlangan”5.
Filologiya fanlari doktori, professor Hamidulla Boltaboevning “Fitrat va

Jadidchilik” to‘plamidan o‘rin olgan “Fitratning Istanbul davrini tavsiflovchi manbalar”
maqolasida “Fitrat va uning maslakdoshlari dastlab O‘zbeklar tekkesiga qo‘ngani”
haqidagi dalilni keltirib, bu takya nomaʼlumligini qayd etadi. Shu maʼnoda olim
Turkiyaga qilgan safari davomida bu – Sultontepadagi O‘zbeklar takyasi ekanligini
aniqlashga muvaffaq bo‘ldi. Shu munosabat bilan H.Boltaboev “Sultontepadagi
O‘zbeklar tekkesi”ning barpo etilishi, nega aynan bu joy Sultontepa deb nomlanishi,
ayni shu yerda Fitrat Turkiya Respublikasi davlat madhiyasining muallifi MehmedАkif
bilan tanishganlik ehtimoli yuqoriligi yuzasidan maʼlumotlarni beradi6.

2010 yili “XV–XVII asrlar Movarounnahr san’atida soʻfiylik an’analari
(Me’morlik, miniatyura, musiqa)” monografiyasi nashr qilindi7. Unda me’morlik
doktori, professor Mavluda Yusupovaning xonaqohlarni shakllanishi va tuzilishidan
kelib chiqqan holda davrlashtirib tavsiflagan tadqiqoti, san’atshunoslik nomzodi,
professor Zuhra Rahimovaning miniatyura bilan birgalikda soʻfiylar liboslariga ham
toʻxtalgan ishi, san’atshunoslik doktori, professor Oqilxon Ibrohimovning maqomlarni
sayyoralar, koinot bilan bogʻliqligi haqidagi tadqiqoti oʻrin olgan. 2020 yili himoya
qilingan Ilhom Mahmatqulovning arxitektura boʻyicha falsafa doktori (PhD)

7 Юсупова М., Рахимова З., Ибрагимов О. Суфийские традиции в искусстве Мавераннахра XV–XVII вв.
(Архитектура, миниатюра, музыка). – Ташкент: издательство журнала “San’at”, 2010. – 208 с.

6 Болтабоев Ҳ. Фитрат ва Жадидчилик. Илмий-тадқиқий мақолалар. – Тошкент: Алишер Навоий номидаги
Ўзбекистон Миллий кутубхонаси, 2007. – Б. 20–25.

4 mujovir – Haramda muqim yashovchi, qo’shni.

2 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
254.
3 po‘stnishin – bir tariqat takyasining shayxi bo’lgan shaxs.

1 Турар Усмон. Тасаввуф тарихи. – Тошкент: Истиқлол, 1999. – Б. 108.

5 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
256.

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

16

dissertasiyasi M.Yusupova va L.Mankovskayaning1 tadqiqotlariga ham tayanganligini
qayd etish kerak2.

Sotsiologiya fanlari nomzodi Xatira Kamalova Turkiyada chop etilgan “Orta
Asya'dan istanbul'a Tarihi ve Kültürel Bir Mekan: Özbekler Tekkesi” maqolasida
turkiyalik olimlarning tadqiqotlari asosida o‘rta Osiyo va Turkiyaning maʼnaviy
hayotida O‘zbeklar takyasini tarixiy-madaniy makon sifatidagi ahamiyati (ilm olishni
kengaytirish va hunarmandlikni rivojlantirish), Turkiya Milliy Ozodlik kurashidagi
o‘rnini bayon etgan3.

Tarix fanlari doktori, professor Shamsiddin Kamoliddinning “Istanbuldagi
O‘zbek tekkelari” maqolasi Istanbuldagi uchta dargoh – Sultontepa, Sulton Аhmet
maydonidagi Buxoro, Аyyub tekkelari haqida boshqa ishlarga nisbatan batafsil
maʼlumot berilganligi bilan eʼtiborlidir. Shuningdek, olim bu maʼlumotlarni turk va
Yevropa ilmiy adabiyotlaridan olganligini qayd etib, mavzu O‘zbekistonda deyarli
o‘rganilmaganligini taʼkidlaydi va mavzu bo‘yicha adabiyotlar ro‘yxatini to‘liq beradi4.
Sh.Kamoliddin Quddusdagi “al-O‘zbekiyya xonaqohi” haqida ham maqola eʼlon
qilgan5.

Tarixchi Sh.Mustafaev maqolasida “Bahr al-ulum” nomi bilan mashhur bo‘lgan
4 jildlik Qurʼon tafsirining muallifi, shayx Sayid Аla ad-Din Аli ibn Yahyo as-
Samarqandiy (vafoti taxminan 1455/1456 y.) hamda bu shayx Turkiyadagi Zayni
shaharchasida dafn etilganidan keyin uning maqbarasi yonida zoviya qaror topgani
haqida maʼlumot beriladi. Yana shayxni Zaynalobiddin ismli o‘g‘lining avlodi “Zayn
o‘g‘illari” deb nom qozongani va ular shu hududning O‘zida ko‘plab masjidlar,
madrasalarni bunyod qilganliklari qayd etiladi6.

Shodmon Hayitov, Kamol Rahmonov, Olimjon Аhmadovning “Buxoro va
buxoriylarning jahoniy shuhrati” monografiyasida “Buxoro Naqshbandiya
shayxlarining Turkiyadagi O‘zbek (takya) tekkelari tarixidan”, “Buxoro (Turkiston)
tekkelari tarixi haqidagi kitob” degan maqolalar o‘rin olgan7.

3 Kamalova H. Orta Asya'dan istanbul'a Tarihi ve Kültürel Bir Mekan: Özbekler Tekkesi / 7. Uluslararası Türk Kültürü
kongresi: Türk ve dünya kültüründe Istanbul= 7th International Turkish Culture Congress: In Turkish and world culture
Istanbul: Bildiriler/yayına hazırlayan: Sıııan Gür, Şebnem Ereebeci Çmar. - Ankara: Atatürk Kültür Merkezi, 2011. – S.
171–188.
4 КамолиддинШ. С.Истанбулдаги Ўзбек теккелари //Хорижий шарқ мамлакатлари тарихий жараёнлари ва уларни
ўрганишнинг долзарб муаммолари. Илмий-амалий конференция материаллари тўплами. – Тошкент, 2017. – Б. 28–
36.; Камолиддин Ш. Истанбулдаги Ўзбек теккелари // Хорижий шарқ мамлакатларидаги тарихий жараёнлар ва
уларни ўрганишнинг долзарб муаммолари. Республика миқёсидаги илмий-амалий конференция материаллари
тўплами. – Тошкент, 2024. – Б. 54–64.; Камолиддин Ш.С. Истанбулдаги Ўзбек такиялари. – https://telegra.ph/
Istanbuldagi-%D1%9Ezbek-takiyalari-11-11. Maqola joylashtirilgan sana: 11.11.2020.

7 Ҳайитов Ш., Раҳмонов К., Аҳмадов А. Бухоро ва Бухорийларнинг жаҳоний шуҳрати. – Тошкент: Наврўз, 2020. –
Б. 30–39.

6 Мустафаев Ш. Шейх Али Самаркандий – проводник духовно-культурного трансфера между Мавераннахром и
Анатолией (по данным Османских источником) // O’zbekiston tarixi. – Тошкент, 2018. – 2-сон. – Б. 83.

2 Маҳматқулов И. Т. Ўзбекистоннинг ўтмишдаги тасаввуф масканлари – хонақоҳлар архитектурасини ўрганиш ва
улардан самарали фойдаланиш асосларини ишлаб чиқиш. архитектура бўйича фалсафа доктори (PhD)
диссертацияси автореферати. – Тошкент, 2020. – 50 б.

5 КамолиддинШ.С. Ал-Қуддусдаги ал-Ўзбекиййа хонақоҳи /Обитель ал-Узбекиййа в Иерусалиме / Cloister of Uzbek
Sufies in Jerusalem // Moziydan sado. – Тошкент, 2013. – 4 (60)-сон. – Б. 29–34.

1 Маньковская Л.Ю. Типологические основы зодчества Средней Азии (IX – начало ХХ в.) – Ташкент: Фан, 1980.
– 184 с.
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Monografiyada keltirilgan 1898 yilda turk sultoni yorlig‘i va “mo‘yi muborak”
Madali eshon – Dukchi eshonga aslida turk sultoni emas, takya shayxi Ziyovuddin
Muhammad (Qoshg‘ariy) tomonidan yuborilgani, takyada Buxoro Xalq Sovet
Respublikasi hukumati rahbarlaridan Usmonxo‘ja Po‘latxo‘jaevning qabri borligi, 1925
yilda barcha takyalar faoliyati taʼqiqlanganida, milliy ozodlik harakatidagi xizmatlari
nazarda tutilib, Uskudardagi takyaning faoliyatini davom ettirish bo‘yicha alohida
farmon qabul qilinganligi, hozirgi Turkiya Respublikasida Naqshbandiya tariqatiga
ixlosmandlar va vakillari 8–10 million kishi, baʼzi maʼlumotlarga ko‘ra undan ko‘proq
bo‘lib, aholining 19 foizini tashkil etishi bo‘yicha maʼlumotlar eʼtiborlidir.

Shuningdek, monografiyada Sulaymon Аfandi (1821–1883) haqida ham o‘qish
mumkin:

“Buxoro amirligi bilan Usmoniylar saltanati o‘rtasidagi munosabatlarni
yo‘lga qo‘yish uchun usmoniy podshoh tekke shayxlaridan biri Sulaymon
Аfandini (1821–1883) o‘rta Osiyoga yuborgan. Sulaymon Аfandi asli Buxoro
amirligining Qorako‘l tumanidagi Qunduz qishlog‘idan bo‘lib, 1846 yilda Аmir
Nasrulloxon (1826–1860) tomonidan turk sultoniga elchi qilib yuborilgandi. U
turk sultoni ishonchiga kirib, Istanbulda yashab qolgan, naqshbandiylik
taʼlimotini targ‘ib qilgan. Hatto usmoniy hukmdorining Hindiston, Аfg‘oniston,
Qoshg‘ardagi vakili ham bo‘lgan”1.
Monografiyada 2017 yilda Istanbulda chop etilgan “Istanbuldagi Turkiston

tekkelari. Ota yurt va ona yurt o‘rtasidagi maʼnaviy ko‘priklar” kitobi2 haqida alohida
maʼlumot berilar ekan, Turkiya zaminiga XI asrdanoq yassaviya taʼlimotini yoyish
uchun Yassaviy shayxlari tashrif buyurgani, Bahouddin shayxlari XIV asrdan, asosan
XVI asrdan ko‘plab kela boshlaganligi taʼkidlanadi.

Shu bilan birga og‘zaki tarix metodiga asosan bo‘lsa-da monografiyada Ibrohim
Аdham afandi takyaning birinchi shayxi sifatida ko‘rsatilishi kabi kamchilikka yo‘l
qo‘yilgani ham muallif(lar) uchun mavzu hali yangiligini ko‘rsatadi. Qolaversa,
muallif(lar)ning O‘zi ham takyalar tarixi haqida alohida ilmiy tadqiqotlar olib borish
kerak, degan xulosaga kel(ish)gan3.

Shuningdek, Maqsud Bebitovning “Turkiya Аntakiyadagi O‘zbeklar takiyasi
tarixi” maqolasini alohida qayd etish kerak. Unda takya shayxlari, takyaning doimiy
aʼzolari va musofirlari (mehmonlari) alohida ko‘rib chiqilganligi, bevosita Usmonlilar
davlatiga oid arxiv hujjatlariga havola berilganligi bilan eʼtiborga loyiq4.

Maʼlumki, O‘zbek takyalari Haj ziyorati bilan bog‘liq holda yuzaga kelgan. Bu
borada Guldona Tanievaning “XVI–XIX asr o‘rtalarida haj ziyoratining o‘rta Osiyo
xalqlari maʼnaviy, mafkuraviy va ijtimoiy hayotida tutgan o‘rni” mavzusidagi doktorlik

4 Bebitov M.A. Turkiya Antakiyadagi Oʻzbeklar takiyalari // Oriental Renaissance: Innovative, educational, natural and
social sciences. – 2021. – Volume 1, Issue 11. – B. 1233–1241.

3 Ҳайитов Ш., Раҳмонов К., Аҳмадов А. Бухоро ва Бухорийларнинг жаҳоний шуҳрати. – Тошкент: Наврўз, 2020. –
Б. 39.

1 Ҳайитов Ш., Раҳмонов К., Аҳмадов А. Бухоро ва Бухорийларнинг жаҳоний шуҳрати. – Тошкент: Наврўз, 2020. –
Б. 34.
2 Istanbuldaki Türkistan Tekkeleri (Ata yurt ile Ana yurt arasindaki manavi kӧpruler). – Istanbul, 2017. –294 s.
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dissertatsiyasi va ushbu tadqiqot asosidagi “XVI–XIX asr birinchi yarmida o‘rta Osiyo
xalqlarining haj ziyorati tarixi” nomli monografiyasini qayd etish kerak1.

Ushbu monografiyada shu davrda o‘rta Osiyo shaharlari bilan Makka va Madina
shaharlarini bog‘lagan asosiy tarixiy haj yo‘llari, safar qiyinchiliklari va ularni bartaraf
etish, jumladan, yo‘llar xavfsizligini taʼminlash masalalari o‘rta Osiyo hukmdorlari
bilan Usmonli turk sultonlari va Rossiya imperatorlari o‘rtasidagi tashqi aloqalarda aks
etishi, haj safarlariga doir maʼlumotlar tahlil qilingan.

G.Tanieva o‘rta Osiyodan haj ziyorati tarixini – haj yo‘llarining yo‘nalishlari
kesimida ko‘rib chiqib, ular XVI–XIX asrlarda uchta bo‘lganligini belgilaydi: shimoliy
– Rossiya imperiyasi hududi va Qora dengiz orqali, janubiy – Hindiston va arab dengizi
orqali, markaziy – Safaviylar davlati sarhadlari bilan harakatlanishni tashkil etgan.
Garchi, o‘rta Osiyodan ziyoratchilar Usmonlilar saltanati hududiga Safaviylar davlati
(markaziy) orqali ham kirib kelgan2 bo‘lsa-da, Rossiya (shimoliy) orqali yo‘nalish
asosiy hisoblangan. Tadqiqotda buning bir qancha sabablari qayd etiladi:

– XVI asr boshida Eronda Safaviylar davlatining, Yettisuvda esa Qozoq
xonligining tashkil topishi o‘rta Osiyoning nisbatan qurshovda qolishiga sabab
bo‘lib, bu yerdagi xalqlarning xalqaro savdo aloqalarini, hajga safar qilish
imkoniyatlarini biroz cheklab qo‘ygan;

– bu davrda Eronda islomdagi shia, Movarounnahrda esa sunniy
yo‘nalishlarning davlat darajasida qo‘llab-quvvatlanishi ikki davlat o‘rtasida
qarama-qarshi mafkuraviy qarashlarning vujudga kelishiga sabab bo‘lgan;

– 1498 yilda Vasko da Gama tomonidan Portugaliyadan Hindistonga
tomon suv yo‘lining ochilishi bilan portugallar butun XVI asr davomida
(aniqrog‘i 1622 yilda inglizlar tomonidan bu suv yo‘lining ulardan tortib
olinguniga qadar) Hindiston yarim orolidan to Eron portlari va Makkagacha
bo‘lgan suv yo‘llarini O‘z qo‘llarida ushlab, savdo va haj ziyoratchilari tushgan
kemalarning qatnoviga jiddiy to‘siq bo‘lgan.

Bu esa, “shimoliy yo‘ldan harakatlanishga ehtiyoj”ni oshishiga olib kelgan3. Keyinroq,
“Sibirning Rossiya tomonidan qo‘shib olinishi, yangi shahar – qalʼalarning barpo
etilishi natijasida” “toshkentlik, qo‘qonlik yo‘lovchilar” – “ziyoratchilarning Rossiya
imperiyasi orqali haj safarini amalga oshirishi jadallashdi”4.

Shu bilan birga shimoliy yo‘nalishda harakatlanish faollashuvi Usmonlilar
davlatining kuchayishi hamda sulton – islom dunyosida xalifa deb hisoblana
boshlanishi bilan ham bog‘liqdir. Sulton – musulmonlar rahnamosi sifatida haj safari

4 Б. 125 – 126.

3 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
122, 212. Байкова Н.Б. Роль Средней Азии в Русско-индийский торговых связях (вторая половина XVI – первая
половина XVIII в.) – Ташкент, 1964. – С. 4.

2 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
131.

1 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – 328
б.; Таниева Г.М. XVI–XIX аср ўрталарида ҳаж зиёратининг Ўрта Осиё халқлари маънавий, мафкуравий ва
ижтимоий ҳаётида тутган ўрни. Тарих фанлари доктори (DSc) диссертацияси автореферати. – Тошкент, 2022. – 79
б.
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bo‘yicha tegishli tadbirlarni amalga oshirgan. Bu borada “M.Miropiev asarida o‘rta
asrlarda butun dunyo musulmon ziyoratchilari turli yo‘llar bilan Bag‘dod, Damashq,
Qohira, Sano shaharlariga oqib kelishi, Damashqda turk sultonlari
tashkillashtiradigan har yilgi rasmiy haj karvoni dastlab poytaxt Istanbulda
to‘plangan, keyin Uskudar – Eskisheher – Аksheher – Koniya – Аdana – Damashq yo‘li
bilan harakatlanishi haqida bayon qilingan”1.

o‘rta Osiyoda baʼzan maxsus haj karvonlari shakllantirilgan bo‘lsa-da,
ziyoratchilar asosan savdo karvonlari tarkibida borishgan. Shu maʼnoda G.Tanieva haj
ziyorati tarixi savdo yo‘llari tarixi bilan bog‘liqligi, shimoliy haj yo‘nalishlarini,
ulardagi qatnov mavsumlarini aniqlashda G.А. Mixaleva, G.А. Аgzamova tadqiqotlari2
ahamiyatli bo‘lganligini qayd etadi3.

Shu bilan birga monografiyada XVIII–XIX asrlarda o‘rta Osiyo
ziyoratchilarining shimoliy haj yo‘lida erkin harakatlanishi vaqti-vaqti bilan
taqiqlanganligi ham taʼkidlanadi. Bunga 1717 yilda buxoroliklar tatarlar, qashg‘arliklar
bilan birga turk shaharlarida bo‘lib, davlat vaziri bilan maxfiy uchrashgani Rossiyada
ular Usmonlilar davlati uchun ayg‘oqchilik qilishda gumon qilingani, qolaversa, 1768–
1774, 1789–1791 va 1828–1829 yillardagi Rossiya – Turkiya urushlari taʼsir
o‘tkazgan4.

Turkiyadagi O‘zbek takyalari haqida maʼlumotlar monografiyaning “Haj
yo‘llaridagi sharoit va xavfsizlik”, “Muqaddas shaharlarga qilingan safarlarning xalqlar
madaniy-maʼrifiy hayotiga taʼsiri” nomli paragraflarida o‘rin olgan. Xususan,
G.Tanieva turkiyalik tarixchi Nurten xonimning tadqiqoti asosida XVI asrda xorazmlik
shayx Husayn Xorazmiy ikki yillik haj safari davomida ko‘plab amaldorlar qatorida
Usmonli turk sultonining eng ishonchli vaziriАhmad posho ham unga murid tushganini
qayd etadi. Yoki akademik Bo‘riboy Аhmedov asaridan ashtarxoniylar sulolasi
vakillaridan biri hoji Mir Muhammad Salim haqidagi maʼlumotni keltiradi:

“Mir Muhammad Salim 1712 yilda Bag‘dod, Halab, Damashq, Istanbul
orqali haj safarini amalga oshirib, Istanbulda Sulton Аhmad III (1703 –
1730/1731) tomonidan qabul qilinadi, to‘rt yil shu yerda yashab qolib, 1776 yil
Makkaga ziyoratga boradi”5.

3 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
28 – 30.
4 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
170–171.

2 Михалева Г.А. Торговые и посольские связи России со среднеазиатскими ханствами через Оренбург. – Ташкент,
1982. – 96 с.; Агзамова Г.А. Среднеазиатские центры торговли и пути, связывавшие их с Россией (вторая половина
XVI – первая половина XIX в.): автореферат дисс. на соиск. уч. степ. канд. ист. наук. – Ташкент, 1990. – 21 с.

5 Ахмедов Б. Историко-географическая литература Средней Азии XVI–XVIII веков (Письменные памятники). –
Ташкент: Фан, 1985. – С. 103.; Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати
тарихи. – Тошкент, 2021. – Б. 257–258.; Kılıç-Schubel, Nurten. 2006. Rethinking the Ties Between Central Asia and the
Ottoman Empire: Travels of a Central Asian Shaykh in Ottoman Empire in the 16th Century. In Papers of VIIIth
International Congress of the Economic and Social History of Turkey. June 18–21, 1998. – Bursa, 1998. – PP. 4–5, 17–19.

1 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
130.; Миропiев М. Религiозное и политическое значенiе хаджа или священнаго путешествiя мухаммеданъ въ
Мекку для совершенiя религiознаго празднества. Сочиненiе студента Казанской духовной академiи XIX учебнаго
курса (1874–1878 гг.)Михаила Миропiева. – Казань, 1877. – С. 121.
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Monografiyada takyalarga borgan buxoriylarning turk madaniyatida ijobiy
taʼsirga ega bo‘lganligi haqida ham dalillar keltirilgan. Xususan, XVI asrda yashagan
mashhur xattot Sayyid Аbdulloh Buxoriy Istanbulga borib, u yerda nastaʼliq xatida
badiiy ko‘chirish usulining keng tarqalishiga sababchi bo‘lgani, vatani o‘rta Osiyo
bo‘lgan ebru (abru) sanʼati bilan dastlab buxorolik Naqshbandiya tariqati
namoyandalari shug‘ullangani va bunda aynan takyaning o‘rni borligi qayd etiladi1.

Mavlon Shukurzodaning O‘zbekiston va Turkiya munosabatlariga bag‘ishlangan
kitobida Istanbuldagi Uskudar o‘zbeklar takyasi bo‘yicha yozar ekan, Shayx Ibrohim
Adham avlodlari haqida ma’lumot beradi. Xususan, uning nevarasi Munir Ertegun
Kamol Otaturkning Lozana Kelishuvi Turk qo‘mitasining huquqiy masalalari bo‘yicha
maslahatchisi, Turkiyaning Shveysariya, Fransiya, Buyuk Britaniya qirolligida, undan
keyin AQSHdagi elchisi bo‘lganligi, vafotidan keyin takyadagi qabristonga, buvasi
Shayx Ibrohim Adham afandi yoniga dafn etilganligi, keyinchalik uning ikki o‘g‘li –
milliarder aka-ukalar Nesuhi va Ahmet Ertegunlar ham shu qabristonga dafn etilganligi
qayd etiladi2.

Bundan tashqari ziyolilar Turkiyaga safarlarida davomida takyalarga tashriflari
haqida maʼlumotlarni eʼlon qilishmoqda. Ular orasida jurnalist va yozuvchi Karimberdi
To‘ramurodning “O‘zbeklar tekkesi nima?” nomli maqolasini, O‘zbekistonning
mashhur Ziyouz elektron kutubxonasi asoschisi, jurnalist Davronbek Tojialievning
“Turkiyadagi O‘zbek xonaqohlariga nazar” nomli xabarini keltirish mumkin3.

Shunday qilib, ko‘rib chiqilgan tadqiqotlar va maqolalar asosida O‘zbekistonda
Turkiyadagi takyalar o‘rganilishi holati bo‘yicha quyidagi xulosalarga kelish mumkin:

ko‘p hollarda takyalarga oid maʼlumotlar haj ziyorati, tasavvuf, sharq
meʼmorligi, taniqli shaxsiyatlar faoliyati doirasidagi tadqiqotlar va maqolalar
tarkibidan o‘rin olgan;

ayrim maqolalarda takyalarning ko‘p qirrali faoliyati qisqa holda bayon etilgan
bo‘lib, mualliflarning tanlangan obʼektlari birligidan maʼlumotlar deyarli bir xil taqdim
etilgan;

O‘zbekistonda takyalar deyarli o‘rganilmaganligidan baʼzan yanglish
maʼlumotlar berilgan, shuningdek, atamani aniqlashtirish masalasi mavjudligi
kuzatilgan;

O‘zbek takyalari yoritilishi umumiy holda turk va boshqa, jumladan, g‘arb
mamlakatlari olimlarining tadqiqotlariga, og‘zaki tarix metodiga tayangan suhbatlar,
takya ko‘rinishi va tuzilishi esa, mualliflarning (H.Boltaboev, G.Tanieva,
K.To‘ramurod, D.Tojialiev) safarlari davomidagi tasvir bayonlariga asoslangan bo‘lib,
birlamchi manbalar hisoblanadigan Turkiya arxivlari hamda takyalar, Naqshbandiya

3 Тожиалиев Д. Туркиядаги ўзбек хонақоҳларига назар. – https://kun.uz/kr/03778684?q=%2F03778684.
Joylashtirilgan sanasi: 21.11.2016; Тўрамурод К. Ўзбеклар теккеси нима? – https://zarnews.uz/post/ozbeklar-tekkesi-
nima. Joylashtirilgan sanasi: 06.01.2021.

2 Shukurzoda М. Qardosh va qondoshlar hamkorligining keng qamrovli strategik sheriklik ufqlari – Toshkent: «NI SO
POLIGRAF», 2023. – B. 348–349.

1 Таниева Г. XVI – XIX аср биринчи ярмида Ўрта Осиё халқларининг ҳаж зиёрати тарихи. – Тошкент, 2021. – Б.
260–261.
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tariqati shayxlari avlodlarida saqlanayotgan hujjatlar deyarli jalb etilmagan
(M.Bebitovdan tashqari);

G.Tanieva “XVI–XIX asr birinchi yarmida o‘rta Osiyo xalqlarining haj ziyorati
tarixi” nomli monografiyasida boshqa manbalar bilan bir qatorda Samarqandda chop
qilingan 3 jildlik “Usmonlilar hujjatlarida Markaziy Osiyo tarixi” to‘plamidan o‘rin
olgan arxiv hujjatlaridagi maʼlumotlardan foydalangan;

so‘nggi yillarda Turkiyadagi O‘zbek takyalariga oid chiqishlar birmuncha
jonlanganligi kuzatilganligi olimlarning O‘zida qiziqish ortib borayotganligini
namoyon etadi, deb belgilash mumkin.

Takya atamasi
O‘zbekistondagi tadqiqot va maqolalarda Turkiyadagi O‘zbek takyalariga

nisbatan takiya, takʼya, taʼqiya, takya, teke, xonaqoh, dargoh, O‘z holicha tekke tarzida
qo‘llanilayotganligi ulardan qay birini ishlatish o‘rinli ekanligini aniqlashtirishni taqozo
etadi.

Professor Mustafa Karaning Turkiyada chop qilingan Islom entsiklopediyasidagi
“tekke”ga bag‘ishlangan maqolasida Qohirada nashr qilingan “al-Muʼjam al-vasit”
lug‘atida takya izohsiz turkiy so‘z sifatida qayd etilganligi keltiriladi1. Shuningdek,
maqolada fors manbalarida “xonaqoh”, “dargoh” ishlatilishi taʼkidlanadi. Biron tariqat
namoyondalari – shayxlar faoliyat yuritgan bu maskanlar o‘rta Osiyoda ham shu nomlar
bilan yuritilgan. Shu bilan birga arxiv hujjatlariga tayangan holda Turkiyadagi takyalar
baʼzan dargoh deb nomlanganligini ham ko‘rish mumkin. Balki shu jihat professor
Shamsiddin Kamoliddinni O‘z maqolasida tekke bilan bir qatorda dargoh so‘zini ham
qo‘llashiga asos bo‘lgandir.

“O‘zbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda” kitobidagi bir necha hujjatlarda
tekke O‘zbek tiliga “jamoat”, “jamiyat” tarzida tarjima etilgan2. Аlbatta, bu
tashkilotlarda shayx atrofida jamoat shakllanishi nuqtai nazaridan mantiqan to‘g‘ri
deyish mumkindir. Lekin, O‘z tilimizda takyaxona, takya kabi atamalar ayni shu
maʼnoni anglatishini nazarda tutish kerak. O‘zbekiston Milliy entsiklopediyasida
“takyaxona” so‘ziga quyidagicha taʼrif berilgan:

“asosan karvonlar yo‘li ustida, turli ziyoratlar maqsadida tez-tez
mehmonlar kelib turadigan joylarda qurilgan” bo‘lib, “musofir, kambag‘al,
uysiz shaxslarga vaqtincha yotoq, boshpana sifatida bepul xizmat ko‘rsatadigan
mehmonxona”3.
Turar Usmonning “Tasavvuf tarixi” asarida ham “takya” so‘zi qo‘llaniladi.

Shuningdek, bu maskan “ribot, zoviya, xonaqoh, dargoh, ostona kabi nomlar bilan
ham” atalishi, ularning katta-kichikligi va faoliyati jihatidan baʼzi farqlar mavjudligi
qayd etiladi. Xususan, “bir tariqatning barcha takyalari o‘sha tariqat shayxi

3 Такяхона – https://qomus.info/encyclopedia/cat-t/takyaxona-uz/.
2 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – B. 127, 166, 299.
1 TDV İslâmAnsiklopedisi 40-Cilt. – İstanbul: TDVYayınları, 2011. – S . 368.
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joylashgan ostona yo xonaqoh degan takyaga qarashli bo‘ladi. Bu takyaga “pir uyi”
ham deyiladi”. Shuningdek, “kichikroq takyaga esa zoviya deyiladi”1.

Muallif tariqat ahlini birlashtirish qatorida xalq orasida ham taʼlim, tarbiya va
madaniyat muassasasi sifatida taʼsir kuchiga ega bo‘lgan takya haqida maʼlumot berar
ekan, uning mukammal ko‘rinishini mavlaviy takyasi misolida tushuntiradi:

“takya – o‘n bo‘limdan iborat bo‘lib, samo‘xona, maqbara, chillaxona,
hujralar, darvishxonalar, salomlashuv xonasi, haram, ombor va oshxona,
qahvaxona o‘chog‘i, qafas (muborak kechalarda takyaga kelgan ayollar
o‘tiradigan joy), matrab (samo‘ vaqtida naʼt va ilohiy qo‘shiq aytadigan
kuylovchilar o‘tiradigan joy). Salomlashuv xonasi shayxning joyi, haram esa
uyidir.

Saljuqiy va usmonli davriga oid takyalar atrofida ko‘pincha qabriston,
hammom, masjid, molxona, baʼzan tegirmon joylashgan. Takyadagi vazifador
shaxslar va ularning yaqinlari vafot etganida takya ichkarisiga yoki oldidagi
qabristonga dafn etilgan”2.
Shunday qilib, odatda takya, xonaqoh, dargoh so‘zlari maʼnodosh sifatida

qo‘llanilmoqda. Ostona (Mustafa Kara maqolasida “ositona”), zoviya esa uning turlari
hisoblanadi.

Ushbu maqolaning mualliflari fikricha ilmiy muomalada “taʼqiya”3 tarzida
qo‘llanilishi to‘g‘ri deb bo‘lmaydi. Sababi, muxoliflar oldida eʼtiqodni maxfiy tutish –
“taqiya” yoki bosh kiyim – “taqiyah” (turkchada takke) ekanligidan kelib chiqqan holda
atamalarni ishlatishdagi chalkashliklarga zamin bo‘ladi.

Mazkur mulohazalar asosida qayd etish kerakki, Turkiyadagi O‘zbek tekkelarini
“takya” yoki O‘z holida, yaʼni “tekke” sifatida ishlatilsa to‘g‘ri bo‘ladi, degan xulosa
qilish mumkin.

Аrxivlar hujjatlari to‘plamlari
O‘zbek takyalari tarixi, ular bilan bog‘liq shaxslar faoliyati, haj safarlarini

o‘rganishda birlamchi manba vazifasini o‘taydigan arxiv hujjatlarining o‘rni katta. Bu
borada 2011 va 2012 yillar davomida Samarqandda joylashgan Xalqaro Markaziy
Osiyo tadqiqotlari instituti va Turk arxivchilari jamiyati hamkorligida 3 jildlik
“Usmonlilar hujjatlarida Markaziy Osiyo tarixi” to‘plami chop qilinganligi eʼtiborlidir4.

Birinchi jildda o‘rta Osiyodan haj ziyoratiga borganlarning ikki davlat diplomatik
aloqalarida ishtirokiga oid bir necha hujjatlar o‘rin olgan. Xususan, Buxoro amirining
maktubini yetkazgan va hajdan qaytayotgan elchi Muhammad Fozilning Vataniga yetib
olishi uchun yo‘l xarajatlariga 7500 qurush ajratish haqida xatt (farmon) qabul qilingan.

3 Маҳматқулов И. Т. Ўзбекистоннинг ўтмишдаги тасаввуф масканлари – хонақоҳлар архитектурасини ўрганиш ва
улардан самарали фойдаланиш асосларини ишлаб чиқиш. архитектура бўйича фалсафа доктори (PhD)
диссертацияси автореферати. – Тошкент, 2020. – Б. 9.
4 История Центральной Азии в османских документах. – Том I. Политические и дипломатические отношения. –
Самарканд, 2011. – 310 с.; Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд, 2011. – 222 с.; Том III.
Общественная и повседневная жизнь. – Самарканд, 2012. – 313 с.

2 O‘sha joyda.
1 Турар Усмон. Тасаввуф тарихи. – Тошкент: Истиқлол, 1999. – Б. 99.

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

23

Bu hujjat hijriy 1235 yil 29 zulhijjaga (milodiy 1820 yil 7 oktyabr) taalluqli bo‘lib,
to‘plamdagi tartibga ko‘ra 24-hujjat – (24) sifatida berilgan1. Shuningdek, to‘plamda u
bilan bog‘liq bir necha hujjatlar o‘rin olgan2. Аytish kerakki, Mirzo Muhammad Fozil
hijriy 1239 yil 29 zulhijjada (milodiy 1824 yil), 1242 yil 29 zulhijjada (milodiy 1827
yil) ham haj niyatida kelganligi hamda uning Buxorodan maktub va Qurʼon keltirgani
qayd etilgan holda podshoh – turk sultoni huzurida qabul qilinishi haqidagi xattlar (26),
(31) o‘rin olgan3. Uni 1827 yili pul ko‘rinishida bir martalik rag‘batlantirish haqida ham
xatt (34) qabul qilingan4. Shuningdek, to‘plamda tafsir va fiqh bo‘yicha so‘ralgan
kitoblarni olish uchun 5453 qurush ajratish, savdoda yo‘q kitoblarni esa saroy
kutubxonasidan olish hamda ularni elchiga taqdim etish haqida xatt (30) ham bor5.

Eʼtibor berilsa Mirzo Muhammad Fozil bilan bog‘liq hujjatlar turli yillarga
taalluqli bo‘lsa-da har safar tashrifi hijriy taqvim bo‘yicha zulhijja oyining 29-kuniga
to‘g‘ri kelgan.

To‘plamning bu jildiga Turkiyadagi O‘zbeklar takyalariga oid bir hujjat kiritilgan
bo‘lib, unda hijriy 1284 yil 6 shaʼbon (milodiy 1867 yil 3 dekabr) kuni Hukumat
tomonidan Moliya nazoratiga “O‘zbeklar xonaqohi postnishini” shayx Sulaymon
Аfandining murojaatiga asosan xonaqohda 8 kun davomida bo‘lgan Buxoro elchisi
Muhammad Paris afandiga ishlatilgan 4000 qurush, shuningdek 33 kun davomida
bo‘lgan elchi yordamchisi va uni 4 hamrohining har biri uchun kuniga 50 qurush
hisobida xarajatlarni qoplashga topshiriq berilgan (91)6.

To‘plamning 2-jildiga din va maʼnaviyatga oid 79 hujjat jamlangan bo‘lib, unda
takyalar, Naqshbandiya tariqati shayxlari, hojilarning xavfsizligini taʼminlash, ularga
mablag‘ ajratish, hududlarning voliylari tomonidan yordam ko‘rsatilishi, hojilar
vositasida hukmdorlar o‘rtasida maktublar almashinuviga oid qator masalalar bo‘yicha
maʼlumotlar o‘rin olgan.

Jumladan, Jidda voliysiga Madinaga ketayotgan buxorolik Hoji Said afandiga
doimiy yashashga Haramdan yer va munosib miqdorda maosh tayin etishi (5), Makka
amiri va Jidda voliysiga Makkaga ketayotgan buxorolik Hoji Аbdurazzoqni
madrasalardan biriga joylashtirish va sharoitlarini taʼminlashga oid yazilarni (xatlarni –
(49)) keltirish mumkin7. Hoji Аbdurazzoqqa berilgan xat – hijriy 1278 yil 29 zulhijjaga
(milodiy 1862 yil 27 iyun) taalluqli bo‘lib, unga bundan 9 oy oldin ham (yaʼni, 1728 yil
13 rabi-ul-avval (1861 yil 18 sentyabr)) ayni shu mazmunda xat (3-jild (27)) taqdim

7 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 26–27, 135–136.

5 История Центральной Азии в османских документах. – Том I. Политические и дипломатические отношения. –
Самарканд, 2011. – С. 89–91.
6 История Центральной Азии в османских документах. – Том I. Политические и дипломатические отношения. –
Самарканд, 2011. – С. 235–236. Bu hujjat 2-jildda ham (51) raqam ostida keltirilgan: История Центральной Азии в
османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд, 2011. – С. 139–141.

1 История Центральной Азии в османских документах. – Том I. Политические и дипломатические отношения. –
Самарканд, 2011. – С. 72–74.

4 История Центральной Азии в османских документах. – Том I. Политические и дипломатические отношения. –
Самарканд, 2011. – С. 99–102.

3 История Центральной Азии в османских документах. – Том I. Политические и дипломатические отношения. –
Самарканд, 2011. – С. 77–80; 92–93.

2 To‘plamdagi tartibga ko‘ra 1-jildda (22), (25), (26), (27), (29), (31), (34), 3-jildda (3), (4)-raqamli hujjatlar.
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etilgan1. Demak, u niyatini 9 oydan keyin amalga oshirishga muvaffaq bo‘lar ekan,
xatini yangilab olgan. Shuningdek, to‘plamda haj va hojilar bilan bog‘liq boshqa
hujjatlar ham o‘rin olgan2.

Bundan tashqari to‘plamda Naqshbandiya tariqati shayxlariga, darvishlariga doir
hujjatlar ham berilgan. Ular orasida Istanbulning Kabatosh degan joyida yashagan va
Madinaga doimiy yashashga ketayotgan buxorolik Xoji Sharif afandi va uning oilasiga
oyiga 150 qurush maosh hamda bir miqdor bug‘doy tayin etish (2), Moliya nazoratiga
Qo‘niyoda yashovchi masnaviyxon, buxorolik shayx Аbdulhamid afandining maoshiga
ustama tayinlash (36), (43), Shom voliysi Sayyid Mahmud Аmin afandining Buxoroda
dafn etilgan Аmir Kulol hazratlari avlodi va Naqshbandiya tariqati shayxi Аbdulvohid
afandi hamda uning muridlariga yordam ko‘rsatish (37), shayx Аbdulvohid afandi va
uning muridlariga ovqatlanishi uchun kuniga 120 qurushdan 2 oylik nafaqa tayinlash
(41), Buxorodan shayx Hoji Аhmad afandi “Istiob” nomli kitobini sultonga topshirish
uchun olib kelgani va u 1000 qurush bilan taqdirlangani haqidagi hujjatlar (40), (42),
shuningdek, Xorijiya (Tashqi ishlar) nazoratining Bag‘dod voliysiga Istanbuldagi
Qalandarxona dargohi darvishlaridan Hoji Аbdulloh afandini Buxoroga qaytishi
munosabati bilan hurmat ko‘rsatish va ko‘mak berish haqidagi topshirig‘i (1) bor3.

2-jildda Istanbuldagi 3 takyaga oid hujjatlarga o‘rin berilgan. Jumladan, Mehmed
Posho Yokushi (tepaligi) takyasi bir necha hujjatda (7), (11), (39), (52) ko‘rsatilgan
bo‘lib, birida Buxoro hokimining (ya’ni amirining) aqrabosi Ahmadxon va uning 10
hamrohiga bir oy hisobida pul berish belgilangan bo‘lsa, ikkinchisida Mehmed Posho
takyasi shayxining istagiga (hujjatda talabiga) ko‘ra Xorĳiya nazorati Tehrondagi
elchixonaga Buxoroga qaytayotgan shayx Yusuf afandiga hurmat va yordam
ko‘rsatishga amr bergan4. Uchinchi hujjatda Moliya nazorati tomonidan 1278-yili
(1861-yili) vafot etgan postnishin Hoji Muhammad afandini qiziga otasining
ishlatilmay qolgan maoshidan hissa ajratishga topshiriq berilgan5. To‘rtinchi hujjat esa
O‘zbeklar takyasiga zarur ba’zi narsalarni olish haqida bo‘lib, takyaga aynan nimalar
yetkazilganligi ko‘rsatilmagan, balki bu og‘zaki shaklda amalga oshirilganligi qayd
etilgan6.

Yana Sultonahmeddagi O‘zbeklar takyasiga oid hujjatlarda shayx Hoji
Muhammad afandiga yig‘ilib qolgan maoshini berilishi (18), uning vafotidan keyin

4 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 30–31, 40–41.

6 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 142–143.

2 1-jildda (1), (14), (15), (35), (66), (69), (70), (111); 2-jildda (4), (6), (15), (21), (22), (23), (25), (26), (27), (28), (29), (30),
(31), (45), (47), (57), (59), (60), (61), (62), (65), (69), (70), (71), (72), (73), (74), (75), (77), (78); 3-jildda (6), (13), (22),
(58), (63), (64)-raqamli hujjatlar.

1 История Центральной Азии в османских документах. – Том III. Общественная и повседневная жизнь. –
Cамарканд, 2012. – С. 80–81.

5 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 108–109.

3 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 14–19, 100–104, 110–119. Yana shayxlar haqida 2-jildda (12), (13), (16), (17), (20), (24), (35), (50), (54);
darveshlar bo‘yicha 2-jildda – (10), 3-jildda – (8)-raqamli hujjatlar.
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o‘rniga o‘g‘li Abdulloh afandi tayinlanishi (19), dargohga joylashmoqchi bo‘lgan uch
kishini kafillikka olinishi yoki vataniga majburan jo‘natilishi (32), Erzurum voliysiga
dargohda yashagan va vataniga qaytayotgan buxorolik olim, shayx Sayyid Abdulhafiz
afandi va uning 4 hamrohiga yordam ko‘rsatilishi so‘ralishi (48), hijriy 1336 (milodiy
1920) yilda O‘zbeklar dargohida muqim yashovchi buxorolik Hoji Abdullohni va uning
olti kishidan iborat oilasini Qo‘niyoga chiqib ketishi uchun izn berilishi (79) bo‘yicha
ma’lumotlar aks etgan1.

Sulton Ayyubdagi O‘zbeklar takyasi bo‘yicha hujjatlarda postnishin shayx
Muhammad afandiga 500 qurush miqdorida maosh tayinlash (55), Istanbul politsiya
mudirligining taklifnomalarni tarqatishga izn olinmaganligi sababli O‘zbeklar
dargohida Buxoroning Hisor voliysi tomonidan bunyod etilgan jome’ masjidi
ochilishini qoldirish haqida 1318-yil 9 shavvoldagi (1901-yil 30-yanvar) tushuntirishi
(58), Hijozdan Istanbulga kelib, takyaga qo‘ngan va kelib chiqishi Qoshg‘arning
Xo‘tan shahridan bo‘lgan Abidin ibni Xudoverdi, jami 7 kishini (ba’zilari oilalari bilan
kelgan) vataniga qaytish xarajatlarini qoplash bo‘yicha so‘rovi (hujjatda talablari, (68))
kabi masalalar qamrab olingan2.

Shuningdek, to‘plamning 2-jildida Madinadagi ((9), (56)), Makkadagi ((14),
(44), (46)) Misrdagi (53) O‘zbeklar takyalari bilan bog‘liq hujjatlar ham berilgan.

To‘plamning 3-jildida (17) va (18) raqamlari bilan berilgan 2 hujjat bo‘lib, ularda
hijriy 1273-yili o‘zbek shayxi Muhammad afandiga Usmonlilar saltanatida vafot etgan
o‘zbeklarning meroslari bilan bog‘liq masalalarni o‘rganish va hal etish vazifasi
topshirilgan. Unga Istanbulda vafot etgan o‘zbeklarning mulkini sotish va olingan pulni
davlat g‘aznasida saqlash yuklatilgan. Shu bilan birga vafot etganlarning avlodi
murojaat qilganida shayx Muhammad afandi ularga mulkni berishi ham belgilangan3.

Shuningdek, 3-jilddan 1857-yili Silistr muhorabasida qatnashgan buxorolik
shayx Fathullohni 5 darajali Majidiy nishoni (ordeni) bilan taqdirlash (20), 1901-yili
Buxorodan Istanbulga oilasi bilan birga kelgan me’mor Mo‘min afandini qurilish
ishlariga jalb etish (62), 1915-yili tekshiruvlar natijasida Uskudardagi Selmanog‘a
degan joyda yashayotgan buxorolik Murod afandiga tabaalik (fuqarolik) berishni rad
etishga jiddiy sabablar yo‘qligi (79) bo‘yicha hujjatlar ham o‘rin olgan4.

2022-yili Istanbulda “O‘zarxiv” agentligini Turkiya Respublikasi Prezidenti
huzuridagi Davlat arxivlari Bosh boshqarmasi bilan hamkorlikda nashr qilingan
“O‘zbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda” kitobini alohida ta’kid etish kerak5. Bu

4 История Центральной Азии в османских документах. – Том III. Общественная и повседневная жизнь. –
Самарканд, 2012. – С. 65–66, 182–183, 240–242. Shuningdek, Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–
Turkiya aloqalari hujjatlarda (Istanbul, 2022) kitobining 186–187 betlarida ham bu hujjat berilgan.

3 История Центральной Азии в османских документах. – Том III. Общественная и повседневная жизнь. –
Самарканд, 2012. – С. 56–62.

1 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 56–59, 91–92, 131 – 134, 214–216.
2 История Центральной Азии в османских документах. – Том II. Духовные и религиозные связи. – Самарканд,
2011. – С. 150–151, 157–158, 185 – 186. Qoshg‘arning Xo‘tan shahridan kelgan hojilarning xarajatlarini qoplash
bo‘yicha talabi (76) 3-jildda ham keltirilgan: Том III. Общественная и повседневная жизнь. – Самарканд, 2012. – С.
234–235.

5 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – 368 b.
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kitobda ilk bor ham O‘zbekiston, ham Turkiya arxiv hujjatlari jamlangani, usmonli turk
tilidagi hujjatlar matnlari hozirgi turk va o‘zbek tillarida berilganligi bilan diqqatga
sazovor. Qolaversa, Samarqandda chop etilgan 3 jildlik to‘plamdagi hujjatlar asosan
XVIII asr oxiridan boshlangan bo‘lsa, bu kitobdagi hujjatlar XVI asrdan boshlangan.

“O‘zbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda” kitobida haj masalalariga oid ham
bir qancha hujjatlar berilgan bo‘lib, ular orasida milodiy 1568-yil 22-yanvari sanasiga
oid buxorolik shayx Ahmad Yassaviy naslidan bo‘lmish va haj safariga otlangan shayx
Zangiy hamda darveshlarining Shomga sog‘-salomat yetkazilishlariga doir buyrug‘i,
1583-yil 30-may sanasida imzolangan Hazrati Umar naslidan bo‘lgan haj ziyorati
uchun otlangan movarounnahrlik shayx Ahmad Sodiq va hamrohlariga (matnda 60
darveshi) tuya, ozuqa va haj bilan bog‘liq boshqa ehtiyojlarining davlat tomonidan
ta’minlanishiga doir buyrug‘i bor1.

Kitobda O‘zbeklar takyasi qayd etilgan hujjatlar ham bo‘lib, ulardan biri –
Usmonli davlatidan panoh so‘ragan va Bag‘dod atrofida joylashtiriladigan
Movarounnahr ulamolari – shayx Abdurahim, shayx Hamza, shayx Muhammad Salim,
shayx Abdukarim va ularning hamrohlariga yo‘l xarji berilishiga doir 1797-yilga
taalluqli buyruqdir. Unda ular Uskudardagi O‘zbek takyasida mehmon bo‘lgani
keltirilgan2.

Shuningdek, Istanbulda yashagan Toshkent xonlari naslidan bo‘lgan Sayyid
Sultonxon Muhammad Pahlaviyning Movarounnahr xoni huzurida xizmat qilishi
xususida 1866-yilga oid xonga bir maktub yozilishi istagiga doir arizasida3 O‘zbeklar
takyasi shayxining nomi keltirilgan:

“O‘zbeklar dargohi shayxi Sulaymon afandi ham kamina
duogo‘yingizning fikr va maqsadlari ila iztirobini huzuringizda zoti oliylariga
og‘zaki atroflicha ifoda etib iltimos qildi”4.
Arizalarda O‘zbeklar takyasi shayxining qo‘llab-quvvatlashi alohida qayd etilishi

ham shayxning Usmonli davlatida nufuzi katta bo‘lganligini ko‘rsatadi.
Bundan tashqari kitobda bevosita takyalar bilan bog‘liq hujjatlar ham mavjud.

Xususan, Sultonahmed atrofida Mehmed Posho tepaligida joylashgan O‘zbeklar
takyasiga tayinlangan guruch miqdorining orttirilganligiga doir 1852-yildagi nishon,
O‘zbeklar dargohining shayxi Sulaymon afandining matbaa ta’limi berilishi uchun harf
teruvchi va boshqa kerakli dastgohlar, materiallarni so‘ragan arizasiga doir 1872-
yildagi buyruq, uning Balx, Buxoro, Qo‘qon va Qoshg‘ar hojilari foydalanishi uchun
Jiddada qurdirgan zoviyaning (turk tilidagi matnda ba’zi o‘rinlarda “tekke” ham
ishlatilgan) suvoq ishlarini tugallash hamda bir quduq qazdirilishi uchun davlat
tomonidan yordam ko‘rsatish talabiga doir 1878-yildagi arizasi va boshqa hujjatlar
berilgan5. Aytish kerakki, 1295-yilning 18 zulqa’da kunida Davlat Sho‘’ro

4 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – B. 205.
3 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – B. 204–206.

1 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – B. 50–51, 70–71.
2 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 126–129.

5 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 166–169,
220–221, 238–242. Kitobning 243-betida shayx Sulaymon afandining surati ham berilgan.
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boshqarmasidan Hijoz voliyligiga xat yo‘llangan bo‘lib, unda zoviya tugallanishi uchun
kerak bo‘lgan sarf-xarajat Moliya idorasi tomonidan ifoda etilishi bildirilib, himmat
qilinishi buyurilgan1. Shuningdek, Sulaymon afandi chig‘atoycha va usmonlilar tili
bo‘yicha tuzgan lug‘at kitobi uchun 1883-yili to‘rtinchi darajali Usmonlilar nishoni
bilan mukofotlangan2.

Ushbu takyaning boshqa bir shayxi Abdulmajidning Sadri a’zamga 1901-yil 23-
fevralda yo‘llagan xatida u Buxoro hukmdori Sayyid amir Abdulahadxon va Buxoro
shayxulislomi Sayyid Badriddin afandini Hijoz temiryo‘liga yordam berishga
yo‘naltirilishi ko‘rsatilgan va o‘zining sa’y-harakatlari natijasida 200 ming rublga yaqin
pul yig‘ilganini ma’lum qiladi. Shuningdek, shayx Abdulmajid bu pulni Rossiya
davlatining Buxorodagi konsuli Buxoro amiriga odam yuborib, podshohga o‘zi taqdim
qilish uchun unga berishni bildirganini xabardor etadi3.

Kitobda Qo‘qon xonining elchisi Mengliboy Eshik Og‘aboshi, Mehmed Posho
tepaligidagi O‘zbeklar dargohining shayxi Al-Haj as-Sayyid ash-shayx Sulaymon,
Ayyub atrofidagi Qalandarxona dargohining shayxi Al-Haj ash-shayx Muhammad
muhrlari qo‘yilgan 1866-yilgi ariza ham berilgan. Unda Buxoro ulamozodasi Eshon
Xo‘ja va bir o‘g‘li bilan ikki xizmatkori, yana ulamodan Madinai Munavvarada
yashovchi Payg‘ambarimiz (s.a.v.) haramining va O‘zbek madrasasining mudarrisi as-
Sayyid Muhammad Amin afandiga, yana Madinada yashovchi Imom Rabboniy
avlodidan, mashhur xalifalardan Xalifa Shirin afandi va Qo‘qon ulamosidan shayx
Amin afandi ismli yetti kishi, duolari olinadigan zotlardan bo‘lganliklari bois, ularning
ikki oy davomida kerakli xarajatlarini qoplanishiga ruxsat so‘ralgan4.

Shuningdek, O‘zbeklar dargohi shayxi Muhammad an-Naqshbandiy va boshqa
sakkiz kishining yangidan qurilgan dargoh ochilishi asnosida podshoh uchun qilingan
duolarni qayd etgan 1891-yilgi minnatdorlik arznomasi ham kitobdan o‘rin olgan5.

Arxiv hujjatlarini ko‘rish asnosida buxorolik nisbasida Turkistondan kelganlarga
nisbatan umumiy tarzda qo‘llanilganligini qayd etib o‘tish zarur. Hujjatlarda buxorolik
deb ko‘rsatilayotgan namoyondalar boshqa hududlarga taalluqli bo‘lishi ham mumkin.

Arxiv hujjatlari takyalar – hojilar uchun qo‘noq, ayni damda buxoroliklarni
birlashtiruvchi maskan bo‘lib, Turkiyada o‘zbeklar jamoati shakllanishida hamda
mamlakat sotsiomadaniy hayotida ahamiyati katta bo‘lganligini belgilaydi. Shu bilan
birga bu muassasalar davlatlar o‘rtasida diplomatik aloqalar rivojida ham o‘rni borligini
qayd etish kerak.

5 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 258–259.
4 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 202–203.
3 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 298–299.
2 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 250–251.
1 Belgelerle Türkiye–Ӧzbekistan ilişkileri. Oʻzbekiston–Turkiya aloqalari hujjatlarda. – Istanbul, 2022. – В. 242.
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Хulosa
Turkiyadagi O‘zbeklar takyalari faoliyatini o‘rganish O‘zbekiston olimlari uchun

yangi yo‘nalish hisoblanadi. Buni ilmiy adabiyotlar va maqolalarni o‘zi ham ko‘rsatib
turibdi. Ayniqsa, birlamchi manbalar bo‘lmish arxivlardagi hamda takya shayxlari va u
bilan bog‘liq shaxslarning avlodlarida saqlanayotgan hujjatlarni tadqiqotlarga jalb etish
zarur. Bu borada Turkiyadagi O‘zbeklar takyalariga oid hujjatlarni alohida to‘plam
tarzida chop etish mumkin.

Umuman, Istanbul bilan bir qatorda Makka, Madina, Adana, Antakya, Bag‘dod,
Bursa, Halab, Qohira, Shom va boshqa shaharlarda ham O‘zbeklar takyalari mavjud
bo‘lib, ular Usmonli turk davlati orqali boshqarilgan. Bu ma’lumot O‘zbeklar
takyalariga tarmoq sifatida qarash hamda ularning o‘zaro va Turkiston –
Movarounnahrdagi takyalar, xonaqohlar bilan aloqalarini o‘rganish istiqboldagi
tadqiqot yo‘nalishini belgilaydi.

Xalqaro “Alfraganus” jurnalining ushbu maxsus sonida e’lon qilinayotgan
maqolalar asosan Uskudardagi Sultontepa O‘zbeklar takyasi faoliyatiga oid bo‘lib,
birlamchi manbalarga tayanib yozilganligi bilan O‘zbekistonda mavzu
tarixshunosligini boyitishga xizmat qiladi.
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BUXOROLIK SHAYX AHMAD YASSAVIY
NASLIDAN BO‘LMISH VA HAJ SAFARIGA
OTLANGAN SHAYX ZANGIY HAMDA DAR-
VESHLARINING SHOMGA SOG‘-SALOMAT
YETKAZILISHLARIGA DOIR BUYRUQ

22-yanvar 1568-yil

[Istanbuldan] Shomga borgunga qadar yo‘l
bo‘yidagi [nohiyalarning] qozilariga buyruq

Buxorolik Shayh Ahmad Yassaviy naslidan
bo‘lgan va qo‘lida ushbu farmonni tutgan Shayh
Zangiy hamda uning hamrohligidagi darveshlar
Allohning uyi (Ka’bani) tavof qilish va
yaratilganlarning eng afzali Hazrat Payg‘ambar
(s.a.v)ning maqbaralarini ziyorat qilishga niyat
qilibdilar. Shu maqsadda biror-bir kishining yo‘l
davomida va qo‘nalg‘alarda ularga noqulaylik
tug‘dirmasligi uchun qo‘llariga bir farmon berilishi
istalgan. Buyuramanki:

Shayx, uning hamrohligidagi darveshlar va
tegishli jihoz, mol-mulklariga biror kishining
qonunga xilof ravishda daxl qilishiga hamda
noqulaylik tug‘dirishiga yo‘l qo‘yilmaydi. O‘z
pullariga oziq-ovqat ehtiyojlarini qondirasiz va
kerakli joylarda yonlariga yo‘l ko‘rsatuvchi berib,
Shomga qadar xavfsiz bir shaklda yetib
borishlarini ta’minlaysiz.

BUHARALI ŞEYH AHMED YESEVÎ'NİN SO-
YUNDAN GELEN VE HACCA GİDECEK
OLANŞEYH ZENGÎ VE DERVİŞLERİNİN SAĞ
SALİM ŞAM'A ULAŞTIRILMASINA DAİR EMİR

22 Ocak 1568

[İstanbul'dan] Şam'a varıncaya kadar yol
üzerinde bulunan [kazaların] kadılarına emir

Buharalı Şeyh Ahmed Yesevî'nin soyundan
gelen ve bu fermanı elinde bulunduran Şeyh
Zengî, yanındaki dervişleriyle birlikte Allah'ın Evi'ni
(Kâbe'yi) tavaf ve yaratılmışların efendisi olan Hz.
Peygamber'in (s.a.v.) Türbesi'ni ziyaret etmeye
niyetlenmiş ve bu esnada kimsenin yollarda ve
konak yerlerinde kendilerine karışıp sataşmaması
için eline bir ferman verilmesini istemiştir.
Buyurdum ki:

Adı geçen Şeyh ve dervişleri ile yanlarındaki
eşya ve gereçlerine hukuk ve kanuna aykırı olarak
kimsenin müdahale etmesine ve sataşmasına izin
vermeyesiniz; kendi paralarıyla yiyecek
ihtiyaçlarını temin ettiresiniz ve gerekli olan
yerlerde yanlarına kılavuz vererek emniyetli bir
şekilde Şam'a ulaşmalarını sağlayasınız.
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HAZRATI UMAR NASLIDAN BO‘LGAN HAJ
ZIYORATI UCHUN OTLANGAN MOVAROUN-
NAHRLIK SHAYX AHMAD SODIQ VA HAM-
ROHLARIGA TUYA, OZUQA VA HAJ BILAN
BOG‘LIQ BOSHQA EHTIYOJLARINING DAVLAT
TOMONIDAN TA’MINLANISHIGADOIR BUYRUQ

30-may 1583-yil

Shom Beklarbegiga va Daftardoriga buyruq

Xalifa Hazrati Umar (r.a.) naslidan bo‘lgan,
(Ka’ba)ni tavof va sayyid ul-anom Hazrati
Payg‘ambarimiz (s.a.v.)ning maqbaralarini ziyorat
qilish niyatida Movarounnahrdan Istanbulga
kelgan Shayx Ahmad as- Sodiq, uning oilasi,
oltmish darveshi hamda ularga tuya, oziq va haj
uchun boshqa kerakli barcha masalalarda davlat
tomonidan qanday yordam qilinishi lozim bo‘lsa,
tadorigi ko‘rilishini amr qilib buyurdimki:

Mazkur buyrug‘im sizga etib borganida,
bunday faqir-fuqaroga davlat tomonidan tuya,
zaxira va boshqa belgilangan zaruriy narsalar
nomi zikr qilingan (shaxs), oilasi hamda oltmish
darveshi, ularning oilalariga ham yetarlicha
miqdorda berilsin. Hech bir masalada kamchilikka
yo‘l qo‘yilmasdan kerakli tarzda yordam
ko‘rsatingki, ular xursandchilik va halovat ichida
hajlarini ado etsinlar va davlatimning davomiyligi
uchun duo qilsinlar.

HZ. ÖMER'İN NESLİNDEN OLUP HAC İÇİN
YOLA ÇIKAN MAVERAÜNNEHİRLİ ŞEYH
AHMED SADIK VE BERABERİNDEKİLERİN
DEVE, AZIK VS. HACLA İLGİLİ İHTİYAÇLARI-
NIN DEVLET TARAFINDAN KARŞILANMASI-NA
DAİR EMİR

30 Mayıs 1583

Şam Beylerbeyi'ne ve Defterdarı'na emir

Halife Hz. Ömer'in (r.a.) soyundan olup
haccetmek, Allah'ın Evi'ni (Kâbe'yi) tavaf ve
yaratılmışların efendisi olan Hz. Peygamber'in
(s.a.v.) Türbesi'ni ziyaret etmek niyetiyle
Maveraünnehir'den İstanbul'a gelen Şeyh Ahmed
es-Sâdık ve ailesiyle altmış dervişine ve ailelerine
deve, azık vs. hac için gerekli bütün hususlarda
devlet tarafından ne yapılması gerekiyorsa
hazırlanıp yerine getirilmesini emredip buyurdum
ki:

Bu emrim size ulaştığında; bu gibi fakir
fukaraya devlet tarafından deve, zahire vs. lazım
gelen şeylerden her ne tayin olunu gelmiş ise adı
geçen ve ailesiyle altmış dervişine ve ailelerine de
yeterli miktarda verip asla herhangi bir hususta
eksiklik bırakmaksızın olması gerektiği şekilde
yardımda bulunasınız ki, onlar da mutlu bir şekilde
ve huzur içerisinde haccın gereklerini yerine
getirsinler ve devletimin devamı için dua etsinler.
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QO‘QON XONINING ELCHISI BILAN ISTAN-
BULDAGI O‘ZBEKLAR VA QALANDARXONA
DARGOHLARI SHAYXLARINING, BUXORO VA
QO‘QON ULAMO VA SHAYXLARIDAN YETTI
KISHIGA IKKI OY DAVOMIDA KERAKLI
MIQDORDA KUNDALIK HAQ QOPLANISHI
BO-RASIDAGI ISTAKLARI (TALABLARI)GA
DOIR ARIZA

19-fevral 1866-yil

Bu notavon duogo‘yingiz shuni arz qiladiki

Buxoro ulamozodasi Eshon Xo‘ja va bir
o‘g‘li bilan ikki xizmatkori, yana ulamodan Madinai
unavvarada yashovchi Payg‘ambarimiz (s.a.v.)
haramining va O‘zbek madrasasining mudarrisi
as-Sayid Muhammad Amin Afandiga, yana
Madinada yashovchi Imom Rabboniy avlodidan,
mashhur xalifalardan Xalifa Shirin Afandi va
Qo‘qon ulamosidan Shayx Amin Afandi ismli yetti
kishi, duolari olinadigan zotlardan bo‘lganliklari
bois, shu kunga qadar bunday qiymatli
mehmonlarga, siz, zoti Oliylarining ko‘rsatgan
marhamatlari kunday ravshandir. Kamina
duogo‘yingizning istagi ham xuddi shu tarzda ismi
zikr qilingan zotlarga ham ikki oy muddatga
kerakli kunlik xarajatlari qoplanib, ularni
suyuntirish borasida ruxsat berishingizdir. Bu
boradagi buyruq va farmon, lutf va ehson Siz,
Nozir hazratlariga oiddir.

HOKAND HANI'NIN ELÇİSİ İLE
İSTANBUL'DAKİ ÖZBEKLER VE
KALENDERHANE DERGÂHLARI
ŞEYHLERİNİN, BUHARA VE HOKAND ULEMA
VE ŞEYHLERİNDEN YEDİ KİŞİYE İKİ AY
BOYUNCA UYGUN MİKTARDA YEVMİYELER
TAHSİS EDİLMESİ İSTEKLERİNE DAİR
ARZUHAL

19 Şubat 1866

Bu değersiz duacınız şunu arz eder ki:

Buhara ulemazadesi İşan Hoca ve bir oğlu
ile iki hizmetçisi, yine ulemadan Medine-i
Münevvere'de ikamet eden ve Peygamber
efendimizin (s.a.v.) Haremi'nin ve Özbek
Medresesi'nin Müderrisi olan es-Seyyid
Muhammed Emin Efendi, yine Medine'de ikamet
eden İmam Rabbanî evladından ve meşhur
halifelerinden Halife Şirin Efendi ve Hokand
ulemasından Şeyh Emin Efendi isimli yedi duaları
alınacak zatlardan olduklarından, şimdiye kadar
bu gibi kıymetli misafirler hakkında esirgenmemiş
olan Zatıalinizin gün gibi aşikâr merhametinin bu
duacınızın isteği olarak aynı şekilde bunlar
hakkında da uygulanıp iki ay müddetle uygun
yevmiyeler tahsis edilmek suretiyle sevindirilmeleri
hususuna izin verilmesi konusunda emir ve
ferman, lütuf ve ihsan Siz Nazır hazretlerinindir.
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USKUDARDAGI “O‘ZBEKLAR TAKYASI”NING TA’SIS VAQFNOMASI,
UNING DIPLOMATIK VAMAZMUN TAHLILI

Hasan Demirtash
doktor, Turkiya vaqflar

bosh boshqarmasi,tadqiqotchi,
ORCID: 0000-0002-4223-5786,

E-mail: hassandemirtas@gmail.com

ANNOTATSIYA: Tadqiqot doirasida “O‘zbeklar takyasi”ning tarixida muhim
ahamiyatga ega bo‘lgan vaqfnomaning diplomatik elementlari o‘rganilib, mazmuni
tahlil qilingan. Мavjud manbalardagi maʼlumotlarga koʻra, zarbxona emini va Marash
hokimi vazifasida ishlagan Abdulloh Posho tomonidan 1752–1753 yillarda barpo
etilgan “Oʻzbeklar takyasi”ning birinchi shayxi – Shayx Abdulloh tomonidan vaqf
tashkil etilgani haqidagi maʼlumotlar so’rovi tashkil etildi va huquqiy jihatdan bunday
vaqf mavjud emasligi arxiv hujjatlari asosida aniqlandi.

Shu bilan birga, “Oʻzbeklar takyasi”ning birinchi shayxi – Shayx Abdulloh
haqidaAyvansaroyiy bergan maʼlumotlar to‘ldirildi. Jumladan, uning to‘liq ismi-nasabi
aniqlashtirildi: Sayyid ash-Shayx Abdulloh Akbar Afandi ibn Asadulloh al-O‘zbekiy.
Shuningdek, “O‘zbeklar takyasi” uchun mustaqil vaqf ta’sis etilmagani va bu davrda
institutsional tarzda qayd etilmagani ham ko‘rsatib o‘tildi.

“Oʻzbeklar takyasi” uchun 1788-yilda al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad Afandi
tomonidan vaqf tashkil etilgani va shu tariqa takyaga huquqiy maqom berilgani qayd
etilgan.

Vaqfnoma shartlariga ko‘ra, “O‘zbeklar takyasi” Naqshbandiya dargohi bo‘lib,
avvaliga, Samarqand shahrining Qalandarxona mahallasidagi darveshlarga xizmat
ko‘rsatganligi, keyinchalik vaqf ta’sischisi Xalil Og‘a vaqf shartlarini o‘zgartirib,
boshqa naqshbandiy darveshlariga ham takyada qolish huquqini berganligi qayd etiladi.

Vaqfnomada faqat xayriya binolari ajratilganligi va ularni ta’mirlash,
darveshxona shayxlari va darveshlarining xarajatlari kabi vaqf moddiy ehtiyojlarini
qoplash uchun hech qanday daromad keltiruvchi narsa vaqf qilinmaganligi, al-Hoj Xalil
Og‘a tomonidan tashkil etilgan vaqfning haqiqatda mavjud bo‘lgani – rasmiy
hujjatlarda uchramagan biror vaqf manbai bor bo‘lishi mumkinligiga ishora qiladi.

KALIT SO‘ZLAR:Oʻzbeklar takyasi, vaqf, ShayxAbdulloh, al-Hoj Xalil Ogʻa,
Naqshbandiya tariqati
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ÜSKÜDAR ÖZBEKLER TEKKESI KURULUŞ VAKFIYESI
DIPLOMATIK VE IÇERIKANALIZI

Hasan Demirtaş
Dr., Araştirmaci,

Vakiflar Genel Müdürlüğü

ÖZET: Araştırma kapsamında Üsküdar Özbekler Tekkesi tarihinde önemli bir
yere sahip olan vakfiyenin diplomatik unsurları incelenerek içeriği analiz edilmiştir.
Mevcut kaynaklara göre, 1752–1753 yıllarında darphane emini ve Maraş valiliği
görevini yürüten Abdullah Paşa tarafından inşa ettirilen Özbekler Tekkesinin ilk şeyhi
Hacı Hace Abdullah’a temlik edildiği, onun ise bu mülkü vakfetteği bilgisi aktarılmış,
ancak vakıf kuruluşuyla ilgili bir vakfiye veya bir hüccete ulaşılamadığı kaydedilmiştir.

Aynı zamanda Ayvansarâyî'nin Özbekler Tekkesinin ilk şeyhi Abdullah Efendi
hakkında verdiği bilgilere yer verilmiştir. Özellikle şeyhin tam adı bu sayede açıklığa
kavuşmuş olmaktadır: Eş-Şeyh Es-Seyyid Abdullah Ekber bin Es-Seyyid Esedullah el-
Özbekî. Bununla birlikte yazıda o dönemde Özbekler Tekkesi için bağımsız bir vakfın
kurulmadığı ve kurumsal olarak tescil belgesine ulaşılamadığına dikkat çekilmiştir.

1788 yılında El-Hac Halil Ağa ibn Ahmed Vakfiyesi ile Özbekler Tekkesi için bir
vakıf kurulduğu ve böylece tekke kurumsal kimliğine kavuştuğu belirtilmektedir.

Vakıf şartlarına göre Üsküdar Özbekler Tekkesi bir Nakşibendi dergâhı olup,
önceleri Mâverâünnehir’de Semerkand’ın Kalenderhâne Mahallesi’nden olan Özbek
dervişlere hizmet etmiş, daha sonra vakfın kurucusu Halil Ağa, vakfın şartlarını
değiştirerek tekkede konaklama hakkını diğer Nakşibendî dervişlerine de tanımıştır.

Vakfiye metninde sadece hayrat binaların vakfedilmiş olması ve bu hayrat
binaların bakım ve onarım masrafları, tekke şeyhlerinin ve dervişlerinin giderleri gibi,
vakfın masraflarını karşılayacak hiçbir gelir kaleminin vakfedilmemiş olması, el-Hâc
Halil Ağa tarafından kurulan vakfın fiilen var olan fakat resmî kayıtlarda görünmeyen
Özbekler Tekkesinin kurumsal varlığının temini için bir vakıf kurulmuş olabileceği
düşüncesini akla getirmektedir.

ANAHTARKELİMELER:Özbekler Tekkesi, vakıf, şeyhiAbdullah Efendi, el-
Hâc Halil Ağa, Nakşibendîye tarikati
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THE FOUNDINGWAQFOFTHE “UZBEKLAR TEKKESI”
IN USKUDAR, ITS DIPLOMATICAND SEMANTICANALYSIS

Hasan Demirtaş
Dr., Researcher,

Directorate General of Foundations

ABSTRACT: Within the framework of the study, diplomatic elements of the
waqfnoma that are important in the history of "Uzbeklar Tekkesi" (The Uzbeks Lodge)
were studied and their content was analyzed. According to the available data, a request
for information about the establishment of the waqf was organized by Sheikh Abdullah
– the first sheikh of "Uzbeklar Tekkesi", which was built in 1752–1753 by Abdullah
Pasha, who held the post of emin of the mint and governor of Marash and on the basis
of archival documents it was established that legally, such a waqf does not exist.

At the same time, the information provided by Ayvansarai about the first sheikh
of “Uzbeklar Tekkesi” – Sheikh Abdullah was supplemented. In particular, his full
name and genealogy were clarified: Sayyid ash-Sheikh Abdullah Akbar Efendi ibn
AsadullahAl-Uzbeki. It was also indicated that “Uzbeklar Tekkesi” was not established
as an independent waqf during this period and was not institutionally registered.

It was recorded for the “Uzbeklar Tekkesi” that in 1788, Al-Hajji Khalil Agha ibn
Ahmad Efendi established the waqf and thus granted the tekke (takya) legal status.

According to the terms of the Waqfnoma, “Uzbeklar Tekkesi” is a Naqshbandi
dargah (lodge) that first served the dervishes from the Qalandarhan mahalla of the city
of Samarkand, and then the founder of the waqf, Khalil Agha, changed the terms of the
waqf and granted the right to stay in the tekke to other Naqshbandi dervishes.

The fact that only charitable buildings were allocated to the waqf and that nothing
was donated that would generate income to cover the material needs of the waqf, such
as their repairs, the expenses of the sheikhs and dervishes, indicates that the waqf
created by Al-Hajj Khalil Agha actually existed – perhaps indicating the existence of
some source of the waqf that is not indicated in the official documents.

KEY WORDS: "Uzbeklar Tekkesi" (The Uzbeks Lodge), waqf, Sheikh
Abdullah, al-Haji Khalil Ogha, Naqshbandi order

Kirish
Uskudarda joylashgan “Oʻzbeklar takyasi” haqidagi muhim maʼlumot beruvchi

manbalardan biri XVIII asrning ikkinchi yarmida Hofiz Huseyn Ayvansaroyiy (vafoti
1201/1787) tomonidan yozilgan “Hadiqatu’l-javomi’” asaridir. Ayvansaroyiy
Istanbulning barcha jome masjidlari va namozxonalarini birma-bir kezib chiqib yozgan
asarida “Oʻzbeklar takyasi”ning asoschisi, uning qurilishi va kengaytirilishi, takyaning
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birinchi shayxi va u qaysi tariqatga mansubligi, binoning XVIII asr ikkinchi yarmidagi
holati haqida qisqa, ammo muhim maʼlumotlarni beradi:

Sulton tepaligidagi Hoji Xo‘ja takyasi masjidi: Uning asoschisi Zarbxona emini1
bo‘lgan va 1168 yilning zulhijja oyida bosh vazirlik kadxudoligidan2 Mar'ash viloyati
hokimi lavozimiga tayinlangan Abdulloh Poshodir. Bu dargohni u 1166yilda qayta qurib
va tiklab, Naqshbandiya tariqatida Hoji Xo‘ja nomi bilan mashhur bo‘lgan Maʼruf ash-
Shayx as-Sayyid Abdulloh Afandiga topshirganlar. 1171-yilda Chaprastli Hasan Agʻa
nomli bir kishi butun xarajatlarini o‘z zimmasiga olgan holda, nomi zikr etilgan shayx esa
moddiy manfaat emas, Alloh taolo yo‘lida takyani vaqf qilib, Naqshbandiya tariqatida
imomat va xitobatni o‘z bo‘yinlariga oldi. Keyinchalik bino atrofida qo‘shimchalar va
kengaytirishlar amalga oshirilib, zoviyayi oliya (takya) holatiga keltirildi. Ushbu takya
Sulton tepaligi deb nomlangan mahallada, Mirzo-zoda bogʻiga tutashgan joyda, tepalikda
dengizga qaragan holda joylashgan bo‘lib, Naqshbandiyadan bir kishi hozirgacha
po‘stnishinlik3 vazifasini bajaradi va xatmi xojagon4 davom ettiriladi. Go‘zal takyadir5.
Ayvansaroyiy bergan ma'lumotlarga ko‘ra, “O‘zbeklar takyasi” qurilgan vaqtda

uning birinchi shayxi Shayx as-SayyidAbdullohAfandi xalq orasida “Hoji Xo‘ja / Hoji
Xoja”6 nomi bilan mashhur bo‘lgan. Takya binosi 1166 (1752–1753) yilda dastavval
zarbxona emini vazifasida, keyinroq Marash viloyati hokimi vazifasida boʻlgan
Abdulloh Posho tomonidan qurilgan va takyaning birinchi shayxi Hoji Xoja Abdulloh
Afandiga topshirilgan.

Yana Ayvansaroyiydan aniqlaymizki, faoliyatga kirishgan takyaning xarajatlarini
1171 (1757–1758) yilda Chaprastli Hasan Agʻa ismli shaxs o‘z zimmasiga olgan. Ayni
paytda takyaning birinchi shayxi Hoji Xoja Abdulloh Afandi o‘ziga mulk sifatida
topshirilgan takya binosi va hovlisini, qo‘shimcha imoratlarini Naqshbandiya tariqati
uchun vaqf qilgan, takya ichidagi namozxona ichiga minbar o‘rnatib masjidga
aylantirgan va uning o‘zi bu masjidda imom va voizlik vazifalarini bajargan. Vaqt
oʻtishi bilan qoʻshimcha imoratlar bilan kengayib borgan, dengizga qaragan Sulton
tepaligida joylashgan ushbu Naqshbandiya maskanida xatmi xojagon muntazam
ravishda oʻtkazilgan. Ayvansaroyiy bergan bu maʼlumotlar “Oʻzbeklar takyasi” haqida
yozilgan ilmiy va madaniy tadqiqotlarda bir necha bor takrorlangan7.

7 SalimYorganjio’g‘lu.Üsküdar Dergâhları.Nashrga tayyorlovchiAhmetYuksel O’zemre. – İstanbul: Uskudar hokimligi,
2004. – S. 108; M. Baha Tanman. Kalenderhâne. Turkiya Diyonat Vaqfi Islom Ensiklopediyasi. 24-jild. – İstanbul: TDV
nashriyoti, 2001. – S. 249–250; M. Baha Tanman. “O’zbekler Tekkesi”. Turkiya Diyonat Vaqfi Islom Ensiklopediyasi. 34-
jild.– İstanbul: TDV nashriyoti, 2007. – S. 123; Suleyman Beyo’g‘lu. Millî Mücadele ve Özbekler Tekkesi / Uskudar
Simpoziumi 1:23-25 may 2003 – ma’ruza materiallari, muharrir: Zekeriya Kurshun va b. 1-jild.– Istanbul: Uskudar
hokimligi, 2004. – S. 201; Erkan O’vuch. 1341 Defterine Göre 1925’te Üsküdar Tekkeleri // Tasavvuf: İlmî ve Akademik
Araştırma Dergisi. – № 17 / 38. – 2016.– S. 95; Erkan O’vuch. Üsküdar Tekkeleri Örneğinde Devlet Tekke İlişkileri.
Doktorlik dissertatsiyasi. – Chanakkale: Chanakkale O’n sakkizinchi mart universiteti, 2022. – 192 s.; Abdullah Qilich.

5 Hofiz Huseyin Ayvosaroyiy. Hadîqatu’l-javomi’. 2-jild. – Istanbul: Matbaa-i Âmire, 1281. – S. 240.
4 xatmi xojagon – Naqshbandiya tariqatidagi zikrlarning nomi.

6 “Oʻzbeklar takyasi” bo’yicha tadqiqotlarda takya uchun “Hoji Xo’ja takyasi” nomi qoʻllanilsa-da, bu tadqiqotda
“Oʻzbeklar takyasi” Naqshbandiya tariqatiga mansubligi, bu tariqat tashkil topganidan beri “xojagon” nomi bilan
yuritilgani, shuningdek, tariqatga mansub shayx va xalifalar o’zlari uchun “xoja” sifatini qoʻllaganliklari hisobga olingan
holda “Hoji Xoja takyasi” nomi afzal ko’rildi.

3 po‘stnishinlik – bir tariqat xonaqohining shayxlik vazifasi; po‘stnishin – bir tariqat xonaqohining shayxi bo’lgan shaxs.

1 Zarbxona emini – davlat pullari zarb qilinuvchi zarbxonaing mas’ul amaldori.
2 kadxudo – Usmonli davlatidagi amaldorlar va savdogarlar tashkilotlarining ba’zi boshqaruvchilari uchun ishlatiladigan
unvon.
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Ma’lumki, saljuqiylar, bekliklar va usmonlilar davrida ijtimoiy, iqtisodiy va diniy
vazifalari bilan bir qatorda muhim madaniyat markazlari hisoblangan takyalar va
dargohlar uchun ba’zan davlat resurslaridan ajratilgan holda, ba'zan esa kishilarning
shaxsiy boyliklarini berishi orqali bir qancha vaqflar tashkil etilgan. Ayvansaroyiyning
yozishicha, “Oʻzbeklar takyasi” Abdulloh Posho tomonidan barpo etilganidan soʻng
bino, u joylashgan yer bilan birga takyaning birinchi shayxi bo‘lgan Hoji XojaAbdulloh
Afandining mulki sifatida berilgan, keyin esa Hoji Xoja tomonidan Naqshbandiya
tariqati aʼzolariga vaqf qilingan. Usmonli davlatida bir vaqf qonuniy ravishda tashkil
etilishi va uning korporativ ma’noda shakllanishi uchun vaqfnomasi (vaqf nizomi)
tuzilib, mahkama ro‘yxatidan o‘tkazilishi kerak edi. Shu ma’noda, Abdulloh Poshoning
mulkiga aylantirilgan “O‘zbeklar takyasi” uchun Hoji XojaAbdullohAfandi tomonidan
vaqf tashkil qilingan bo‘lsa, vaqf hujjati o‘rnida vaqfnoma yoki birorta qonuniy hujjat
bo‘lishi kerak. Tadqiqot doirasida, Usmonli davlat arxivlari boshqarmasi (BOA) va
Vaqflar bosh boshqarmasi arxivi (VGMA) fondlarida Hoji Xoja Abdulloh Afandining
vaqf qurganligini ko‘rsatadigan hech qanday vaqfnoma yoki hujjat topilmadi.
Qolaversa “Oʻzbeklar takyasi”ga bagʻishlangan tadqiqotlarda ham bunday hujjat
ko‘rilmagan.

Boshqa tomondan, “O‘zbeklar takyasi” asoschisi Abdulloh Poshoga tegishli hijriy
1168-yil jumod-ul-avval oyining 14-kuni (milodiy 1755-yil 27-fevral) sanali vaqf
hujjati mavjud1. Abdulloh Posho, Uskudarning Mayors dahasida joylashgan Sulton IV
Mehmed davrida (1648–1686) miriy2 maqomida boʻlgan, keyinchalik shaxsiy mulk
holiga keltirilgan bir fermani sotib olib, bu fermani va uning yaqinida Uskudardagi
Nalchaji Xalil Afandi takyasi uchun qurilgan boshqa binolarni naqd ming qurush
(tanga) bilan birga vaqf qilgan. Abdulloh Poshoning ushbu vaqfnomasida “O‘zbeklar
takyasi” haqida hech qanday so‘z yuritilmagan va takyaga birorta mablagʻ ajratilmagan.

Takyaning qurilgan paytidagi jonli guvohlaridan biri bo‘lgan Ayvonsaroyiyning
takya 1166 (1752–1753) yilda qurilgani va vaqt o‘tishi bilan kengayib katta dargohga
aylangani haqidagi qaydlar bo‘lishiga qaramay, shuningdek “O‘zbeklar takyasi”ning
O‘zbekistondan kelgan hojilar vaqtinchalik istiqomat qilgan joy sifatida tanilganiga
qaramay vaqf aloqasi o‘rnatilmagani, boshqacha aytganda vaqfnomasi yo‘qligi takya
faoliyatining qanday moliyalashtirilgani haqida jiddiy savol tugʻdiradi. “Oʻzbeklar
takyasi” Ayvansaroyiy aytganidek, 1171 (1757–1758) yilda Chaprastli Hasan Agʻaning
takya xarajatlarini oʻz zimmasiga olgani singari xayrsevarlar yoki Naqshbandiya
tariqati aʼzolari tomonidan moliyalashtirilar edi. Yoki bu holat takya uchun vaqfnoma
(vaqf nizomi) tashkil etilgan bo‘lsa ham arxiv hujjatlarida aks etmagan norasmiylik
bo‘lishi mumkinligini ko‘rsatadi. Uskudar qozisi Sharifzoda Mehmed Sharifning hijriy

2 Usmonli davlatida davlat mulki bo’lgan, biroq ishlatish huquqi foydalanuvchilarga berilgan yer.
1 Vaqflar bosh boshqarmasi arxivi (VGMA). Daftar raqami: 627, 57-sahifa, 25-tartib raqami.

Tarihi Eserleriyle Üsküdar. – Istanbul: Uskudar hokimligi, 2017. – 236 s.; Mustafa Alkan. Osmanlı Devleti’nde Özbek
Tekkeleri. Yitik Hafızanın Peşinde Buhara Konuşmaları. muharrir: Mehmet Dursun Erdem v.b. – Istanbul: Pruva
nashriyoti, 2019. – S. 264–265; Hur Mahmut Yujer. Üsküdar “Özbekler Tekkesi” / Antik Çağ’dan XXI. Yüzyıla Büyük
İstanbul Tarihi. 5-jild.– Istanbul: İBB Kültür A.Ş.-TDV İSAM, 2015. – S. 277 .
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1199-yil 27-zulqa’da kunida (1785-yil 1-oktabr) chiqargan farmoni “Oʻzbeklar
takyasi”ning bu institutsional noaniqlik holatiga usmonli turkchasi bilan oydinlik
kiritadi:

Qudratli davlatga kaminaning arzi shunday-ki, Uskudar shahri (tumani)dagi Xoja Hasno
Xotun mahallasidagi Sulton tepasi nomli bir yerda joylashgan naqshbandiy shayxlaridan
bo‘lgan va Hoji Xoja nomi bilan tanilgan shayx Sayyid Abdulloh Akbar o‘z tasarrufidagi 13
do‘num yerda bir dargoh, besh vaqt, juma hamda ikki hayit namozlarini o‘qish uchun bir jome’
masjid hamda Naqshbandiya tariqati vakillari, shoirlar uchun bir uy qurib, ichida tariqat
vakillari va kambag‘al musulmonlarga yegulik ulashar edi. Nomi tilga olingan shayx farzand
ko‘rmay bu dunyoni tark etdi va uch nafar ayoli beva qoldi. Takyasiga shoirlar joylashdi, aslida
esa vaqf sifatida ularga tegishli emasdi. [Shu bois,] ahli ayoli va boshqa yaqin insonlari yo‘qligi
uchun nomlari yuqorida tilga olingan shayxning ma’naviy farzandi shayx Mahmedni mazkur
takyada Naqshbandiya tariqati marosimlarini o‘tkazish va marhum shayxning ahli ayoliga
nafaqa tayinlash orqali bu takyaga shayx etib tayinlashni so‘raymiz.

1199-yil zulqa’da oyining 27-kuni qog‘ozga tushirildi.
Sharifzoda Muhammad Sharif
Uskudar qozisi1.

Uskudar qozisi tomonidan tayyorlangan “Oʻzbeklar takyasi” shayxining vafotidan
keyin yangi shayxning tayinlanishi bilan bogʻliq ushbu hujjat “Oʻzbeklar takyasi”ning
korporativ tuzilmasi haqida muhim maʼlumotlarni olish imkonini beradi. Hujjatda
“Oʻzbeklar takyasi”ning Naqshbandiya tariqatiga mansubligi taʼkidlanganidan soʻng,
Hoji Xoja nomi bilan mashhur boʻlgan birinchi shayxi ash-Shayx as-Sayyid Abdulloh
Akbar boʻlganligi haqida maʼlumot kiritilgan. Ko‘rib chiqilayotgan hujjatning
hoshiyasida takyaning birinchi shayxining ismi ota ismi bilan birga “ash-Shayx as-
Sayyid Abdulloh Akbar bin as-Sayyid Asadulloh al-O‘zbekiy” deb to‘liq qayd etilgan.
Hujjatdan aniqlanayotgan yana bir muhim maʼlumot shuki, “Oʻzbeklar takyasi” oʻn uch
dönüm (13 dönüm = 130 sotix) yerda besh vaqt namoz bilan birga juma va hayit
namozlari oʻqiladigan masjid hamda naqshbandiy darveshlar2 istiqomat qiladigan
binolardan iborat bo‘lgan.

Hujjatda Uskudar qozisi tomonidan “Oʻzbek takyasi”ga hech qanday vaqfdan
ajratilgan mablagʻ yoʻqligi, takyaning birinchi shayxi Shayx as-Sayyid Abdulloh
Akbarning farzandsiz vafot etgani, ortda uch xotini qolganligi qayd etilgan. Shuningdek
hujjatda bo‘sh qolgan takya po‘stnishinligiga Shayx Mehmed ismli shaxsni tayinlash
taklif qilingan. Uskudar qozisining taklifi avvaliga Shayxul-islom Durrizoda as-Sayyid
Mehmed Orifga bildirilgani, uning “qaroriga koʻra tayinlanishi joizdir” degan ishorasi
bilan maʼqullangani, soʻngra 1199-yilning 1-zulhijja (1785-yil 5-oktabr) kuni shayx
sifatida tayinlangani qayd etiladi. Hujjatda “O‘zbeklar takyasi”ning vaqf qaydi yo‘qligi
haqidagi ma'lumot berilgan, ayni ma’lumot shu hujjatning hoshiyasida “Anadolu
muhasabasida (buxgalteriya) mazkur takyaning qaydi topilmadi” deb takrorlangan. Shu

2 darvesh – biror shayxga bay’at qilgan va sayru sulukini davom ettirayotgan kishi, aynan murid, solik bilan ma’nodosh.
Qarang: Turar Usmon. Tasavvuf tarixi. – Toshkent: Istiqlol, 1999. – B. 69.

1 Usmonli arxivi (BOA), Cevdet Evkaf [C.EV], № 472/23887; bu va bundan keyingi usmonli turk tilidagi matnlarni
Bahodir Musametov tarjima qilgan.
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bilan bir qatorda “Oʻzbeklar takyasi”ning birinchi shayxi Abdulloh Akbar takyaning
shayxi, imom-xatibi boʻlganligi, u 1171-yil 11-jumod-ul-avval (1758-yil 21-yanvar)
kuni tayinlangani, bu vazifalari evaziga Uskudarda tashkil etilgan Sobiq Zarbxona
Emini Abdulloh Afandi masjidi fondidan unga har kuni 7 aqcha ajratilgani haqida
ma’lumot aks etgan1.

Bu maʼlumotlardan kelib chiqib aytish mumkinki, “Oʻzbeklar takyasi” 1166
(1752–1753) yilda qurilganidan keyin birinchi shayx Abdulloh Akbar Afandi vafot
etgan 1785-yilga qadar vaqf yozuvi boʻlmagan. Bu davrda takya shayxi Abdulloh
Akbar Afandi o‘z vazifalari evaziga Sobiq Zarbxona Emini Abdulloh Afandi masjidi
fondidan unga ajratilgan kunlik 7 aqcha maosh bilan shayx, voiz va imomlik faoliyatini
amalga oshirgan. Bu jihatdan olib qaraganda “Oʻzbeklar takyasi” – birinchi shayx
AbdullohAkbarAfandi vafot etishiga qadar (oʻttiz yildan ortiq faoliyat yuritgan boʻlsa-
da) davlat roʻyxatidan oʻtmagan bo‘ladi. “Oʻzbeklar takyasi”ning roʻyxatga
olinmaganlik holati ushbu tadqiqotimizga ham manba boʻlgan 1202-yil 7-rabi-ul-oxir
(1788-yil 16-yanvar) sanasidagi “al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad vaqfnomasi” bilan
tugallanadi va takya rasmiy qayddan o‘tib, o‘zining korporativ identifikatoriga ega
bo‘ladi.

“Oʻzbeklar takyasi”ning rasmiy institutsiyalashuvi:
Al-Hoj Xalil Ogʻa ibn AhmadAfandi vaqfnomasi

Bir vaqfning ta'sis hujjati va huquqiy asos hujjati bo‘lgan vaqfnomalarning har biri
o‘ziga xos mazmunga ega bo‘lib, umuman olganda vaqfning maqsadi, ushbu maqsadga
muvofiq xayriyaga bagʻishlangan mulklarni va vaqfning ishlash shartlarini o‘z ichiga
oladi. Bundan tashqari, har bir vaqfnomaning hajmi va shakliy xususiyatlari bir-biridan
farq qilishi mumkin. Biroq, umuman olganda, saljuqiylar, bekliklar va usmonlilar
davrlaridan saqlanib qolgan vaqfnomalar misolida aytish mumkinki vaqfnomada vaqfni
ro‘yxatdan o‘tkazish va tasdiqlash iboralari, hamd-salavot / duo qismlari, vaqf tavsifi,
xayriya qilingan / mahrum etilgan xayriya fondlari va jamgʻarma daromadlarining
bayoni, vaqf boshqaruvi, nazorati va ishlatish shartlarining ko‘rsatilishi, huquqiy ta'sis
qoidalari, sana va guvohlar bo‘limlaridan iborat.

Uskudar “O‘zbeklar takyasi”ning ta'sis nizomi boʻlgan 1202-yil 7-rabi-ul-oxir
(1788-yil 16-yanvar) sanasidagi “al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad vaqfnomasi” Vaqflar
Bosh boshqarmasi arxivida, 578-raqamli daftarning 199–200 sahifalarida 58 tartib
raqami bilan ro‘yxatdan o‘tgan2. 28 qatordan iborat vaqfnoma matnidan tashqari matn
ustida vaqfnomani roʻyxatga olish yozuvi, vaqfnoma matnining oxirida esa guvohlar
qismi mavjud. Vaqfnoma qayd etilgan sahifaning pastki qismida vaqfnomaning vaqf
daftarchasiga qayd etilishini umumlashtiruvchi bayonnoma mavjud.

2 VGMA, Daftar raqami 578, 199-sahifa, 58-tartib raqami.
1 BOA, C.EV,№ 472/23887.
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Vaqfning nomi va tartib raqami. Vaqfnomaning boshida vaqfning nomi vaqf
kitobidagi tartib raqami bilan birga 58- Vaqfi Zoviyayi O‘zbekiyayi Marhum Hoji Xoja
dar Mahallayi Xoja Hasno sifatida qayd etilgan. Vaqfnoma orqali korporativ
identifikatorga ega bo‘lgan “O‘zbeklar takyasi” usmonli rasmiy yozuvlarida Marhum
Hoji Xoja O‘zbekiya zoviyasi vaqfi nomi bilan atalgan. Quyida vaqfnomaning tegishli
qismida aytib o‘tilganidek, vaqfning asoschisi al-Hoj Xalil Ogʻa ibnAhmad ismli shaxs
bo‘lsa-da, vaqf tashkilot sifatida u yerdagi birinchi shayx Hoji Xoja nomi bilan
atalganligi ayon bo‘lmoqda.

Ro‘yxatga olish va tasdiqlash bayonotlari. Vaqfnomalarda ushbu vaqf hujjati
qonuniy nazorat qilinganligi va amaldagi qonun hujjatlariga muvofiqligi ro‘yxatga
olish va tasdiqlash ifodalari bilan bildirilgan. Ushbu bo‘limda vaqf tashkil etilgan
ma'muriy hududning qozisi, noibi yoki vaqfnomani tasdiqlash vakolatiga ega bo‘lgan
vakolatli shaxsning ismi odatda ko‘rsatiladi:

Unda vaqf va ro‘yxatga olishga oid narsalar mavjud bo‘lib, mening huzurimga
kelgan. Men uning to‘g‘riligini va majburiy ekanini hukm qildim, sharafli va aziz
avlodlardan bo‘lgan imomlar orasidagi ixtilofni bilgan holda. Men, Subhanahu va Taolo
Zotga muhtoj bir bandaman, Abdulkarim – vaqf ishlarini ko‘rishga mas’ul bo‘lgan kishi.
(Alloh tomonidan) mag‘firat qilingan bo‘lsin1.
“O‘zbeklar takyasi” ta’sis vaqfnomasining boshidagi tasdiq ifodalaridan ma’lum

bo‘lishicha, vaqfnoma vaqflar inspektori Abdulkarim tomonidan tekshirilgan va
vaqfnoma mazmuni amaldagi qonunchilikka muvofiqligi tasdiqlangan.

Duo / Da’vat (hamd / salovat). Vaqfnomalarning kirish qismlarida Allohga hamdu
sano jumlalari, Paygʻambar alayhissalomga salovot va salomlar bilan birga, yaxshilik
qilish va sadaqa berishning fazilatlarini bayon etuvchi, vaqf tashkil etishning ma’naviy
asosi bo‘lgan oyat va hadislar ham o‘rin oladi. Vaqf asoschisining maqomi va tashkil
etilgan vaqfning katta-kichikligi ushbu qismning uzunligi yoki qisqaligini belgilab
beradi.

“O‘zbeklar takyasi”ning vaqfnomasida bu qism juda qisqa qilib, Alloh taologa
hamd va paygʻambarga salovot va salomlar bilan cheklangan:

Barcha hamdu sanolar olamlarning Parvardigori Alloh taologa bo‘lsin. Salovatu
salomlar habibimiz va shafoatkorimiz Muhammad Mustafoga, uning oilasi va barcha
sahobalariga bo‘lsin!

Voqif, ya’ni vaqf asoschisini tanishtirish. Vaqfnomalarda duo qismlaridan keyin
“ammâ ba’d” iborasi bilan vaqfnomaning yozilishiga sabab bo‘lgan vaqfning ta’sischisi
tanishtirilgan qism keladi. Bu qismda vaqf ta’sischisining ismi, otasining ismi,
qayerdanligi, kasbi, unvoni va taxalluslari yoziladi.

“Oʻzbeklar takyasi”ning vaqfnomasida vaqf taʼsischisining ismi, ota ismi va kasbi
quyidagicha koʻrsatilgan:
1 Arab tilidagi bu matnni Javohir Zafarzoda tarjima qilgan.
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Ammâ ba‘d; işbu kitâb-ı sıhhat-nisâbın tahrîr ve inşâsına bâdî oldur ki ashâb-ı
hayrâtdan ve tüccâr-ı zevi’l-iktidârdan el-Hâc Halil Ağa ibn Ahmed Efendi meclis-i şer‘-i
şerîf-i lâzimü’t-teşrîfde zikr-i âti vakfına li-ecli’t-tescîl mütevelli nasb olunan Şeyh el-Hâc
Abdulğafûr Efendi ibn Mehmed Âlim mahzarında ikrâr-ı sahih ve i‘tirâf-ı sarih idüp...
Vaqfnomada vaqf ta’sischisi Xalil Ogʻa ibnAhmadAfandi nomi oldidagi “tüccar-i

zevi’l-iktidâr” iborasidan uning savdo-sotiq bilan shugʻullangani va iqtisodiy jihatdan
boy bo‘lgani tushuniladi. Ta’sischi Xalil Ogʻa haj farzini ham amalga oshirgani uchun
“al-Hoj” deb ta'riflangan. Ushbu qismda vaqfning tashkil etilishida huquqiy element
bo‘lgan va vaqfnomaning keyingi qismida nomi yana tilga olinadigan ro‘yxatga olish
mutavallisi Shayx al-Hoj Abdulgʻafur Afandi ibn Mehmed Olim nomli kishi tilga
olinadi. Vaqfnomada ro‘yxatga olish mutavallisi sifatida tilga olingan Abdulgʻafur
Afandi ayni paytda “O‘zbeklar takyasi”ning shayxi hamdir.

Mavquf. Atama jihatidan mavquf vaqf ta’sischisiga tegishli bo‘lib, endilikda
xayriya qilinayotgan ko‘char yoki ko‘chmas mulkni anglatadi.Mavquf, vaqf maqsadini
amalga oshirish uchun xayriya shaklida berilgan ko‘chmas mulk bo‘lishi mumkin yoki
vaqf maqsadi bo‘yicha faoliyatni amalga oshirishga imkon beradigan daromad
shaklidagi ko‘char va ko‘chmas mulk bo‘lishi mumkin.

O‘zbeklar takyasining vaqfnomasida Uskudardagi Sulton tepaligidagi Xoja Hasno
Xotun mahallasida joylashgan, vaqfnomada chegaralari va xususiyatlari aniq
ko‘rsatilgan mulklar vaqf asoschisi Xalil Ogʻa ibn Ahmad Afandi tomonidan
bagʻishlanganligi bildirilgan. Vaqf ta’sischisi Xalil Ogʻa quyidagi mulklarni vaqf
qilgan, shuningdek u o‘zi tashkil etgan vaqfga daromad keltiruvchi biror narsa vaqf
qilmagan:

Medîne-i Üsküdar’da Sultan Tepesi nâm mahalde Hâce Hesnâ Hâtun Mahallesi’nde
vâki‘ bir tarafdan Şeyhülislâm-ı esbâk merhûm Mirzazâde es-Seyyid Mehmed Efendi
veresesi bağı ve bir tarafdan Kuzguncuk Karyesi’ne giden tarîk-i âmm ve bir tarafdan
harâb bağ ve bir tarafdan Kara Kethüdâ bağçesine giden tarîk-i âmm ile mahdûd
dâhiliyede fevkânî üç bâb oda ve dîvânhâne ve kenîf ve abdesthâne ve tahtânî bir matbah
ve hâriciyede fevkânî iki bâb oda ve dîvânhâne ve tahte’s-semâ ve tahtânî iki bâb meydân
odası ve üç bâb dervîşân odası ve kenîf ve ahur ve kömürlük ve eşcâr-ı müsmire ve gayr-i
müsmireli kebîr bağçe ve bağçe-i mezkûra muttasıl kürûm-ı mağrûseli bağ ve bağçe
derûnunda bir harâb köşk ve bi’r-i mâ’ ve sâir müştemilât-ı ma‘lûmeyi hâvî zâviye ta‘bîr
olunur bir bâb mülk menzilimi bi-cümleti mâyeştemiluhû ve yahvihî hasbeten lillâhi’l-âlim
ve taleben li-vechi’l-kerîm vakf-ı sahîh-i müebbed ve habs-i sarîh-i muhalled ile vakf ve
habs idüp...
Vaqf ta’sischisi Xalil Ogʻa o‘zining Uskudarning Xoja Hasno Xotun tumanidagi

Sulton tepaligida joylashgan, chegaralari Mirzazoda bogʻi, Quzgʻunjuq qishlogʻiga olib
boradigan yo‘l va Qarakatquda bogʻiga boradigan yo‘llarga tutashgan hovlisini va hovli
ichidagi mulklarini vaqf qilib bergan. Vaqf qilingan va zoviya deb atalgan mulklar
quyidagilardir:

– birinchi qavatda oshxona, yuqori qavatda uchta xona, katta so‘ri (devonxona),
hojatxona va tahorat xonasi bo‘lgan ko‘shk binosi;
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– ko‘shkning tashqi tomonida ikki qavatli: pastki qavatda ikki maydonxona,
yuqori qavatda ikki xona, bir so‘ri (devonxona) va chordoq qavatidagi xonalar;

– darveshlar uchun uchta xona;
– hojatxona;
– omborxona va ogʻilxona;
– mevali va mevasiz daraxtlarga ega katta bogʻ;
–bu bogʻga tutash uzumzor;
– bogʻdagi xaroba holdagi ayvon;
– quduq

– va boshqa yordamchi binolar.

Mashrutun-lah / Vaqfdan foydalanuvchilar. Mashrutun-lah atamasi vaqf
ta’sischisi tomonidan vaqfdan foydalana oladigan kishilarni ifodalash uchun ishlatiladi.
Ta’sischi vaqf qilingan narsalardan kim, qachon, qanday va qay yo‘sinda foydalana
olishini belgilashi va cheklab qo‘yishi mumkin.

Vaqfdor Xalil Ogʻa zoviya deb atalgan va o‘zi vaqf qilgan mulkni ishlatish
huquqini va takyada yashash huquqini vaqf tuzilgan paytda “O‘zbeklar takyasi” shayxi
bo‘lgan Abdulgʻafur Afandiga bergan. U zotning vafotidan keyin shayx boʻladigan
kishilar va Movaraunnahrda Oʻzbek viloyatining Samarqand shahridagi Qalandarxona
mahallasidagi oʻzbek darveshlariga foydalanishni mumkin qilib belgilab qoʻygan.
Darhaqiqat, bu maxsus belgilov vaqfning nomlanishida ham o‘z aksini topdi va vaqf
nomi Zoviya-i O‘zbekiya – “O‘zbeklar takyasi” sifatida rasmiylashtirildi:

Menzil-i mezkûrda hâlâ bâ-berât-ı âlîşân Nakşibendiyye-i Özbekiyye şeyhi olan
mezbûr Şeyh el-Hâc Abdulğafûr Efendi hayâtında meşîhat-ı mezkûreye mutasarrıf oldukça
menzil-i mezkûrda ile’l-vefât sâkin olup vefâtından sonra her kim zâviye-i mezkûrede bâ-
berât-ı âlîşân şeyh olur ise zâviye-i mezkûrede sâkin ola ve zâviye-i mezbûrede şeyh olan
kimesneden mâ‘adâ Mâverâünnehir’de Özbek vilâyetinde Semerkand kasabasında
Kalenderhâne Mahallesi ahâlisinden müteehhil olmayup mücerred olan fukarâ-i
Özbekiyye dervîşânı menzil-i mezkûrda sâkin olalar...

Tarjimasi: Tilga olingan manzilda oliy barot ila Naqshbandiy o‘zbeklar shayxi
hisoblanmish mazkur shayx Xoji Abdulg‘ofur Afandi o‘z hayoti davomida mazkur
zoviya shayxi bo‘lib qoladi va istiqomat qiladi. Vafotidan so‘ng esa kimki oliy barot
ila ushbu zoviya shayxi etib tayinlansa, ushbu zoviyada istiqomat qilishi mumkin.
Nomi tilga olingan zoviyada shayx bo‘lgan kishidan tashqari Movarounnahrdagi
O‘zbeklar viloyatining Samarqand shahrida joylashgan Qalandarxona
mahallasidan bo‘lgan oilali bo‘lmagan, aksincha yolg‘iz yashovchi (bo‘ydoq)
kambag‘al o‘zbek darveshlari nomi tilga olingan manzilda istiqomat qilishlari mumkin…

Vaqfning boshqaruv va nazorat shartlari: Tavliyat va nazorat. Vaqfnoma
shartlariga muvofiq vaqf boshqaruvi vasiylar tomonidan amalga oshiriladi. Vaqfning
eng vakolatli boshqaruvchisi bo‘lgan mutavalli vasiy, vaqfnomada tayinlangan nozir
tomonidan nazorat qilinishi, tekshirilishi mumkin.
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“Oʻzbeklar takyasi” vaqfining asoschisi Xalil Ogʻa tirikligi paytida oʻzini
vaqfning vasiysi etib tayinlagan va vaqf shartlarini oʻzgartirish vakolatini oʻz
zimmasiga olgan1.

Vaqfnoma shartiga ko‘ra, vasiylik Xalil Ogʻa vafotidan keyin meros tartibiga ko‘ra
Xalil Ogʻaning farzandlariga o‘tadi. Vasiylik Xalil Ogʻaning farzandlari orasidan eng
munosibiga, kattasiga beriladi. Agar nimadir bo‘lib, vaqfdor Xalil Ogʻaning nasabi
uzilib, Xalil ogʻa avlodlaridan vasiylik qiladigan kishi bo‘lmasa, “O‘zbeklar takyasi”
shayx va darveshlari orasidan ishonchli vasiy saylanadi va vaqf nozirining roziligi bilan
vasiylik lavozimini egallashi mumkin bo‘ladi.

Vaqfnomaga ko‘ra, vaqfning nazorati, tekshiruvi o‘sha davr shayxulislomiga
(shayxu mashoyixil-islom va mufti'l-an’omning oliy nazoratlari ostida) yuklangan.
Vaqf ta’sischisi va ayni paytda vaqf vasiysi bo‘lgan Xalil Ogʻa vaqf uchun belgilagan
shart-sharoitlarni bir kun kelib amalga oshirish imkoni bo‘lmay qolsa, vaqfini yo‘qsil
musulmonlar uchun sarflanishi kerakligini vaqfning sharti sifatida belgilagan.

... ve vakf-ı mezkûr şeyhu meşâyihi’l-islâm ve müfti’l-enâm hazretlerinin sâye-i
nezâret-i aliyyelerinde âsûde ola ve tevliyet-i vakf-ı mezkûra lâbis-i libâs-ı hayât oldukça
ben mutasarrıf olup vefâtımdan sonra evlâdımın ve evlâd-ı evlâdımın ve evlâd-ı evlâd-ı
evlâdımın batnen ba‘de batnin erşedi mütevellî ola ve ba‘de inkırâzi’l-evlâd tevliyet-i
mezkûre nâzır-ı müşârun-ileyh hazretleri re’y-i âlîleriyle zâviye-nişîn olan şeyh ve
dervîşânın muhtârları emîn ve müstakŅm bir kimesne m³tevellî ola ve şurût-ı mezkûrenin
tebdîl ve tağyîri merraten ba‘de uhrâ yedimde ola ve mürûr-ı ezmîne ile şurût-ı mezkûreye
ri‘âyet müte‘azzire olur ise vakf-ı mezkûr mutlaka vakf-ı fukarâ-yı müslimîn ola deyu
ta‘yîn-i şurût ve tebyîn-i kuyûd birle...

Tarjimasi: …mazkur vaqf mashoyixul-islom shayxi, muftiy hazratlarining oliy
nazorati soyasi ostida osuda bo‘lgay, hamda nomi tilga olingan vaqfni boshqarish
ishlariga men mas’ul bo‘laman. Vafotimdan keyin farzandlarimdan,
farzandlarimning farzandlaridan, farzandlarimning farzandlarining farzandlaridan
eng taqvolisi boshqaruvchi bo‘lgay. Nasl to‘xtab qolgan taqdirda esa nomi tilga
olingan vaqf boshqaruviga shayx hazratlarining vasiyatlariga binoan zoviya
shayxlari va darveshlari ishonchli deb hisoblagan kishi tayinlangay. Tilga olingan
vaqf hujjatini bir necha marta o‘zgartirish mumkin emas. Zamonlar o‘tishi bilan
qayd etilgan shartlarga rioya qilish uzrli sabablar bilan mumkin bo‘lmay qolsa,
nomi tilga olingan vaqf to‘laligicha musulmon kambag‘allar vaqfi bo‘lsin deb tayinladim…

Vaqfning ta'sis etilishi: taslim-tasallum (oldi-berdi) va vaqfning zaruratini
aniqlash.Usmonli davlati vaqf qonunchiligi hanafiy mazhabi qoidalariga asoslangan va
bu qoidalar boshqa vaqf amaliyotlarida bo‘lganidek vaqfnomalarda ham o‘z aksini
topgan. Hanafiy fiqhi asoschisi Imom Abu Hanifa va uning talabalari Imom
Muhammad va Imom Abu Yusuflarning vaqf ta’sis etilishi, vaqfdan voz kechish,
1 Zero, vaqfdor Xalil Og‘a bir muncha muddat o’tgach Uskudar mahkamasiga murojaat qilib, vaqf shartlarini o’zgartirgan.
“O‘zbeklar xonaqohi”ning vaqfdori Xalil Og‘a vaqfnomada dastlab O‘zbekistonning Samarqand shahrining Qalandar
mahallasidan bo‘lgan darveshlargina qolishi mumkinligini belgilab qo‘ygan bo‘lsa, keyinchalik bu shartini o‘zgartirib,
nafaqat naqshbandiy o‘zbek darveshlari, balki boshqa naqshbandiy darveshlari ham qolishi mumkinligini qayd ettirgan.
Hijriy 1203-yil 11-jumod-ul-oxir (1789- yil 9- mart) sanasidagi hujjatga qarang: BOA, Istanbul muftiyligi Avqofi
Humoyun inspeksiyasi [IMUF-EHMM],№ 237, 86.
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vaqfning mustahkamligi va zarurligi kabi masalalardagi turli qarashlari vaqfnoma
matnlarida o‘z ifodasini topgan va vaqfning huquqiy ta’sis etilganini e'lon qilgan qozilar
ushbu fikrlarga muvofiq ravishda qarorlar qabul qilgan va vaqflarning ta'sis etilishini
rasmiylashtirgan.

“O‘zbeklar takyasi”ning vaqfnomasida ta’sischi Xalil Ogʻa va vaqfni ro‘yxatga
olgan mutavalli o‘rtasidagi taslim-tasallum (oldi-berdi / rozilik) bitimi vaqfnomaga
kiritilgan. Xalil Ogʻa mazkur mulklarni vaqf qilganini qayd etib, vakil qilib tayinlagan
“O‘zbeklar takyasi” shayxi Abdulgʻafur Afandiga topshirganidan keyin Imom Abu
Hanifaning qarashlari asosida vaqfdan voz kechganini ma’lum qilgan va vaqf qilingan
mulklarini qaytarib olishni xohlagan. Vakil Abdulgʻafur Afandi esa, Imom Abu Yusuf
va Imom Muhammadning fikrlarini dalil qilib keltirgan va vaqfnoma tuzilganidan va
vaqf mulki topshirilgandan keyin Xalil Ogʻaning vaqf qurishdan voz kechishi mumkin
emasligini ta'kidlagan. Har ikki tomonni ham tinglagan qozi “vakf-ı mezkûrun sıhhat ve
lüzûmuna alâ kavl-i men yerâhu hükm-i sahîh-i şer‘î ve kazâ-i sarîh-i mer‘î eyleyüp vakf-ı mezkûr
sahîh ve lâzım ve mütehattim olup nakz ve nakzını ve tebdîl ve tahvîli adîmü’l-ihtimâl oldu” (tarjimasi:
nomi tilga olingan vaqfning to‘g‘riligi va qonuniyligi hamda bu vaqfni bekor qilmaslik va
almashtirmaslik haqida qaror chiqardi) degan ifodalar bilan vaqf ta’sisini amalga
oshirishga hukm bergan va vaqf ta’sisini tugallagan:

... menzil-i mahdûd-ı mezkûru mütevellî-i merk¹ma teslîm ol dahi kabz ve tesellüm ve
bi’t-tevliye tasarruf eyledi didükde gıbbe’t-tasdîki’ş-şer‘i vâkıf-ı merk¹m semt-i vifâkdan
cânib-i şikŌka âzim olup vakf-ı akar mefhâr-ı eimme-i kibâr üstâdü’l-eimmeti’l-
müctehidîn Ebû Hanîfe Nu‘mân bin Sâbit el-Kûfî âmelehullâhu te‘âlâ bi-lutfihi’l-celî
hazretleri nezd-i âlîlerinde sahîh lâkin gayr-ı lâzım olmakla vakf-ı mezkûrden rücû‘ ve
mevk¹f-ı merk¹mu ke’l-evvel m³lk³me istirdâd iderim didükde mütevellî-i merk¹m dahi
cevâb-ı bâ-savâba tasaddî idüp egerçi hâl vâkıf-ı merk¹mun takrîr-i meşrûhu üzeredir
lâkin İmâm Ebû Yûsuf hazretleri katında vâkıf mücerred vakaftu dimekle ve İmâm
Muhammed hazretleri indinde teslîm ile’l-mütevellî bulunmakla vakf-ı sahîh ve İmâmeyn-i
müşârun-ileyhimâ hazretlerinin re’y-i münîrlerinde sıhhat-ı vakfiyet lüzûmundan gayr-ı
müfârık olmağla anların mezheb-i şerîfleri üzere vakf-ı mezkûrun lüzûmuna hüküm ricâ
iderim deyu redd ve teslîmden imtinâ‘ birle hâkim-i muvakkı‘-ı sadr-ı kitâb efendi
hazretleri huzûrunda müterâfi‘ân ve her biri mübteğâsınca fasl u hasme tâlibân
olduklarında hâkim-i mûmâ-ileyh esbağallâhu ni‘amehû aleyh dahi tarafeynin kelâmını
teemmül ve cânib-i vakfı tercîh birle âlimen bi’l-hilâf vakf-ı mezkûrun sıhhat ve lüzûmuna
alâ kavl-i men yerâhu hükm-i sahîh-i şer‘î ve kazâ-i sarîh-i mer‘î eyleyüp vakf-ı mezkûr
sahîh ve lâzım ve mütehattim olup nakz ve nakzını ve tebdîl ve tahvîli adîmü’l-ihtimâl oldu...

tarjimasi: …nomi tilga olingan [va] chegaralari belgilangan manzil nomi tilgan
olingan mutavalliyga boshqarish uchun topshirildi, deganimizda nomi tilga olingan
vaqf ta’sischisi [vaqf] qonuniy jihatdan tasdiqlanganidan so‘ng rozilik manzilidan
buzg‘unchilik manzili tomon burildi [hamda] ko‘chmas mulkni imomlar faxri,
mujtahidlar1 imomi Abu Hanifa No‘’mon ibn Sobit al-Kufiy – Alloh taolo u kishini o‘z
lutfi bilan siylasin! – hazratlari nazdi oliyalarida “to‘g‘ri” lekin “lozim bo‘lmagan” bir
holda nomi tilga olingan vaqfdan qaytdi hamda nomi tilga olingan vaqf etib ta’sis
etilgan mulklarni avvalgidek o‘z mulkim sifatida qaytarib olaman deganida, nomi
tilga olingan mutavalliy ham nomi tilga olingan vaqf ta’sischisining vaziyati izohga

1 mujtahid – ijtihod huquqiga ega boʻlgan, yaʼni mustaqil ravishda diniy aqidaviy va huquqiy masalalar boʻyicha xulosa
bera oladigan va hukm chiqara oladigan shaxs.
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ehtiyoj sezsa ham, to‘g‘ri hukmga teskari yondashdi. Lekin Imom Abu Yusufga
ko‘ra, vaqf ta’sischisi bir marta “vaqf qildim” deyish bilan, Imom Muhammadga
ko‘ra esa mutavalliyga boshqarish uchun topshirish orqali to‘g‘ri vaqf deb
hisoblanishi mumkin. Bu ikki imom hazratlarining fikrlariga ko‘ra, vaqfning to‘g‘riligi
shartidan ayrilish orqali ularning mazhablariga ko‘ra, nomi tilga olingan vaqfning
to‘g‘riligiga qaror qildim deyish orqali uni rad qilish yoki topshirishdan man qilish
orqali qozi va kotib huzurida o‘z haqlarini himoya qilganlarida qozi ikki tomonning
so‘zini eshitib, nomi tilga olingan vaqfning to‘g‘ri vaqf ekanligi borasida hukm
chiqardi va shu tariqa bu vaqfni bekor qilish yoki boshqasiga almashtirish taqiqlandi…

Sana va guvohlar. Al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad tomonidan “Oʻzbeklar takyasi”
uchun tuzilgan vaqfnomaning oxirida hijriy 1202-yil 7-rabi-ul-oxir (1788-yil 16-
yanvar) sanasi qayd etilgan. Vaqfnomaning guvohlari (shuhudul-hol) sifatida al-Hoj
Muhammad Shokir Afandi, Mulla Ismoil ibn Hasan, Mustafo Ogʻa ibn Abu Bakr,
Ismoil Halim Afandi ibn Ibrohim, Hofiz Ahmad Afandi va ismlari yozilmagan boshqa
shaxslar o‘rin olgan.

Vaqfning mahkamada ro‘yxatga olinishi va Anado‘li buxgalteriyasida qayd
etilishi. Al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad tomonidan “Oʻzbeklar takyasi” uchun tashkil
etilgan vaqfning hijriy 1202-yil 7-rabi-ul-oxir (1788-yil 16-yanvar) sanasidagi
vaqfnomasi, vaqf noziri Abdulkarim tomonidan tekshirilgan va uning tarkibining
qonuniyligi tasdiqlangan va vaqfnomaga qayd etilgan.

Tashkil etilgan vaqf davlat va qonun oldida o‘zining institutsional mavjudligini
tasdiqlatish uchun mahkamadan ro‘yxatdan o‘tkazilishi kerak bo‘lgan. Shu oʻrinda
mahkama hujjatlarida vaqf ta’sischisi al-Hoj Xalil Ogʻaning vaqfnoma tuzilgan kundan
taxminan bir yarim oy oʻtib Uskudar mahkamasiga murojaat qilganini koʻramiz.

Uskudar shar’iyya reestrida qayd etilgan 1202-yil 21-jumod-ul-avval (1788-yil
28-fevral) sanasidagi farmon mazmunidan bilib olganimizdek, vaqf ta’sischisi Xalil
Ogʻa vaqfnoma bilan ro‘yxatdan o‘tish uchun Uskudar mahkamasiga murojaat qilgan
va Uskudar qozisi Mehmed Emin Afandi vaqfnomani ko‘rib chiqqan, vaqfning
qonuniyligini va vaqf hujjatining mazmunini tasdiqlagan va ushbu vaqfnomaning
Anado‘li muhosaba (buxgalteriya) bo‘linmasiga qayd qilinishini iltimos qilgan holda
saltanat maqomiga yuborgan1.

Uskudar mahkamasining talabidan bir kun o‘tib, vaqfni ro‘yxatga olish tartib-
qoidalarini yakunlash va Anado‘li muhosaba idorasiga qayd etish uchun farmon
chiqarilgan va bu farmonga muvofiq vaqf ro‘yxatga olinib qayd etilgan. Ushbu
amaliyotlarni jamlovchi bayonnomalar vaqfnomaning ostida qayd etilgan2.

2 VGMA, Daftar raqami: 578, 200-sahifa.
1 BOA, İstanbul muftiyligi Shayxulislom shariat qayd daftarlari [İSTM.ŞSC],№ 06.d.523, s. 59.
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Xulosa
Tadqiqot doirasida “O‘zbeklar takyasi”ning tashkil etilishida o‘ta muhim o‘rin

tutgan vaqfnomaning diplomatik elementlariga alohida to‘xtalib o‘tildi va
vaqfnomaning mazmuni tahlil qilindi. Tadqiqotda mavjud manbalardagi maʼlumotlarga
koʻra, zarbxona emini va Marash hokimi vazifasida ishlagan Abdulloh Posho
tomonidan 1752–1753 yillarda barpo etilgan “Oʻzbeklar takyasi”ning birinchi shayxi
Shayx Abdulloh tomonidan vaqf tashkil etilgani haqidagi maʼlumotlar so‘rovi tashkil
etildi va huquqiy jihatdan bunday vaqf mavjud emasligi arxiv hujjatlari asosida
aniqlandi. Boshqa tomondan, hozirgi bilim dunyosida Ayvansaroyiy bergan
maʼlumotlarga muvofiq “Oʻzbeklar takyasi”ning birinchi shayxi Shayx Abdulloh ekani
haqidagi maʼlumotlar, yana-da toʻgʻrilanib, uning toʻliq nomiga aniqlik kiritildi: Sayyid
ash-Shayx Abdulloh Akbar Afandi ibn Asadulloh al-O‘zbekiy. Shu bilan bir qatorda
tadqiqot doirasida, takyaning birinchi shayxi Abdulloh Akbar Afandiga 1758–1785
yillar oraligʻida “Amini Zarbxonayi Sobiq Abdulloh Afandi” fondidan kuniga 7
aqchadan ajratilgani, “O‘zbeklar takyasi” uchun mustaqil vaqf ta’sis etilmagani va bu
davrda institutsional tarzda qayd etilmagani ko‘rsatib o‘tildi.

“Oʻzbeklar takyasi” uchun 1788-yilda al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad Afandi
tomonidan vaqf tashkil etilgan va shu tariqa takyaga huquqiy maqom berilgan.
Vaqfnoma shartlariga ko‘ra, “O‘zbeklar takyasi” Naqshbandiya dargohi bo‘lib,
Samarqand shahrining Qalandarxona mahallasidagi darveshlarga xizmat ko‘rsatgan.
Vaqf ta’sischisi Xalil Ogʻa keyinchalik vaqf shartlarini o‘zgartirib, boshqa naqshbandiy
darveshlariga ham takyada qolish huquqini beradi. Vaqfnomada 1752–1753-yillardan
buyon xizmat qilganligi maʼlum boʻlgan takya hovlisi va undagi binolar, tokzor, bogʻ
va boshqa xoʻjalik inshootlari vaqf taʼsischisi al-Hoj Xalil Ogʻaning mulki sifatida
ta’riflanadi va bu mulklar Xalil ogʻa tomonidan vaqf qilinganligi qayd etiladi.
“Oʻzbeklar takyasi” qurilgan yer, takya binosi va boshqa binolar qanday qilib vaqf
ta’sischisi Xalil Ogʻaning mulkiga aylangani haqidagi savol “O‘zbeklar takyasi”ning
tashkil etilishi tarixidan javob topishi kerak boʻlgan muhim masalalardan boʻlib turibdi.
Vaqfnomada faqat xayriya binolari ajratilganligi va ta’mirlash, darveshxona shayxlari
va darveshlarining xarajatlari kabi vaqf moddiy ehtiyojlarini qoplash uchun hech
qanday daromad keltiruvchi narsa vaqf qilinmaganligi, al-Hoj Xalil Ogʻa tomonidan
tashkil etilgan vaqfning haqiqatda mavjud bo‘lgani, lekin rasmiy hujjatlarda
uchramagan biror vaqf manbai bor bo‘lishi mumkinligiga ishora qiladi.
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Ilova 1. O‘zbeklar takyasining birinchi shayxi Ash-Shayx as-Sayyid Abdulloh Akbar vafotidan keyin
bo‘sh qolgan takya po‘stnishinligiga Shayx Mehmed ismli shaxsning tayinlanishi bilan bog‘liq

Uskudar qozisi Sharifzoda Mehmed Sharifning 1199-yil 27-zulqa’da (1785-yil 1-oktabr) sanasidagi
qarori (BOA, C.EV,№ 472/23887)
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Ilova 2. O‘zbeklar takyasining ta’sis vaqfnomasi: al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad Afandi vaqfnomasi
(VGMA, Daftar raqami 578, 199-sahifa, 58-tartib raqami)
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Ilova 2. O‘zbeklar takyasining ta’sis vaqfnomasi: al-Hoj Xalil Ogʻa ibn Ahmad Afandi vaqfnomasi
(VGMA, Daftar raqami 578, 199-sahifa, 58-tartib raqami)
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ARXIV HUJJATLARI ASOSIDA “O‘ZBEKLAR TAKYASI” SHAYXLARI

Erkan O‘vuch
Milliy ta’lim vazirligi

fan doktori
ORCID: 0000-0001-5003-9518

ANNOTATSIYA: Maqolada Usmonli arxivi va Vaqflar arxividagi hujjatlari
asosida amalga oshirilgan tadqiqot natijasida Uskudar “Oʻzbeklar takyasi”ning tashkil
topishidan boshlab, hozirgi yirik majmua holatiga kelishiga qadar tarixi qisqacha bayon
etilgan.

Takyani XVIII asr oʻrtalarida Uskudarga kelgan asli Movarunnahrning Samarqand
shahridagi Qalandarxona mahallasidan bo‘lgan Sayyid Muhammad Abdulakbar bin
Sayyid Asad (yoki Asadulloh) bin Said Ahmad tashkil etgani va uning O‘zi 40 yil
shayxlik qilgani qayd etiladi.

Takyada faoliyat yuritgan jami 20 nafar shayx haqida maʼlumotlar xronologik
tartib bilan berilgan bo‘lib, Аbdulakbar Аfandidan keyingi shayxlar quyidagilardir: (2)
Shayx Mehmed Afandi bin Hasan, (3) Abdulmo‘min Afandi, (4) Hoji Abdulg‘afur
Afandi bin Mehmed Olim, (5) Sayyid Hoji Mehmet Afandi bin Sayyid Mehmen
Samarqandiy, (6) Sayyid Hoji Rajab Afandi bin Mehmed Samarqandiy, (7) Shayx Hoji
Mehmed Sayyoh-i Samarqandiy, (8) Shayx Mehmed Rajab Afandi, (9) Shayx Mehmed
Samarqandiy, (10) Hoji Shayx Nazar Samarqandiy, (11) Hoji Hofiz Xalil Buxoriy,
mushtarak shayxlik modeli bo‘yicha aka-ukalar (12.1) Shayx Ibrohim – (12.2) Shayx
Ismoil, (13.1) Mehmed Sodiq – (13.2) Shayx Hoji Abdurrazzoq, (14.1) Shayx Hoji
Ibrohim Adham – (14.2) Shayx Hoji Mehmed Solih Afandi, (15) Mehmed Sodiq
Afandi, (16) Shayx Ato Afandi, shuningdek, shayxlikka nomzod 16. Shayx Najmiddin
Afandi (Oʻzbekkangay).

Maqolada (4) Hoji Abdulg‘afur Afandi davrida takya xayrsevar Hoji Xalil Og‘a
bin Ahmad Afandi tomonidan hozirgi yirik majmua holatiga keltirilgani va 1202-yil 7-
rabi-ul-oxirdagi (1788-yil 16-yanvar) vaqfnoma bilan zoviya sifatida rasmiy takya
maqomini olganligi, Hazorfan (14.1) Ibrohim Adham davrida takya ilm-fan, sanʼat va
hunarmandlik maskaniga aylanganligi, uning o‘g‘li (15) Mehmed Sodiq Afandi “Ussi
lisoni turkiy” (Chigʻatoycha grammatika kitobi) asarining muallifi ekani, (16) Shayx
Ato Afandi Anado‘lida istiqlol urushida qatnashgani alohida qayd etilgan.

Tadqiqot davomida takya manbalarga ko‘ra 1925-yilga qadar Naqshiy, O‘zbek,
O‘zbeklar, Xoja, Hoji Xoja, O‘zbek Hoji Xoja, Qalandarxona kabi nomlar bilan
yuritilganligi aniqlandi.

KALIT SO‘ZLAR: Oʻzbeklar takyasi, shayx, mushtarak shayxlik modeli,
Uskudar, Samarqand.
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ARŞIV BELGELERI IŞIĞINDAÖZBEKLER TEKKESI ŞEYHLERI

Erkan Övüç
Dr., Millî Eğitim Bakanliği

ÖZET: Makalede, Osmanlı Arşivleri ve Vakıflar Arşivi belgeleri esas alınarak
yapılan araştırmalara dayanarak, Üsküdar Özbekler Tekkesinin kuruluşundan büyük
külliye haline gelişine kadar olan tarihi kısaca anlatılmaktadır. Tekkenin ilk şeyhi olarak
aslen Semerkant'ın Kalenderhane Mahallesinden olan ve 18. yüzyılın ortalarında
Üsküdar'a gelerek burada şeyhlik yapan Hacı Hâce demekle maruf Şeyh Seyyid
Muhammed Abdülekber b. Seyyid Esed (veya Esedullah) b. Seyyid Ahmed
görülmektedir. Kendisi 40 yıla yakın bir süre şeyhlik yapmıştır.

Tekkede görev yapan toplam 20 şeyh hakkında bilgiler kronolojik olarak
verilmekte olup, Abdülekber b. Seyyid Efendiden sonraki şeyhler şu şekildedir: (2)
Şeyh Mehmed Efendi b. Hasan, (3) Abdülmü’min Efendi, (4) Hacı Abdülgafur Efendi
b. Mehmed Âlim; (5) Seyyid Hacı Mehmed Efendi b. Seyyid Mehmed Semerkandî, (6)
Seyyid Hacı Receb Efendi b. Mehmed Semerkandî, (7) Şeyh Hacı Mehmed Seyyah-ı
Semerkandî, (8) Şeyh Mehmed Receb Efendi, (9) Şeyh Mehmed Semerkandî, (10) Hacı
Şeyh Nazar Semerkandî, (11) Hacı Hafız Halil Buharî, müşterek şeyhler olarak iki
kardeş (12.1) Şeyh İbrahim – (12.2) Şeyh İsmail, (13.1) Mehmed Sadık – (13.2) Şeyh
Hacı Abdürrezzâk, (14.1) İbrahim Edhem – (14.2) Mehmed Salih Efendi, (15) Mehmed
Sadık Efendi, (16) Şeyh Ata Efendi, 16. Şeyh Necmeddin Efendi (Özbekkangay).

Makalede (4) Hacı Abdülgafur Efendi döneminde, tekkenin hayırsever Hacı Halil
Ağa bin Ahmed Efendi tarafından bugünkü haline kavuşturulduğu ve 7 Rebiül-Ahir
1202 (16 Ocak 1788) tarihli bir vakfiye ile bir zaviye hâlini alarak resmi bir tekke
statüsüne kavuştuğu, Hezarfen (14.1) İbrahim Edhem döneminde bir bilim, sanat ve
zanaat merkezine dönüştüğü, oğlu (15) Mehmed Sadık Efendi'nin "Üss-i lisan-ı Türkî"
(Çağatayca gramer kitabı) adlı eserin yazarı olduğu(16), Şeyh Ata Efendi'nin
Anadolu'daki Kurtuluş Savaşı'na katılımı özellikle dikkat çekicidir.

Yapılan araştırmalarda kaynaklarda tekkenin 1925 yılına kadar Nakşi, Özbek,
Özbekler, Hoca, Hacı Hoca, Özbek Hacı Hoca, Kalenderhane gibi isimlerle anıldığı
tespit edilmiştir.

ANAHTAR KELİMELER: Özbekler Tekkesi, şeyh, müşterek şeyhlik,
Üsküdar, Semerkant
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BASED ONARCHIVE DOCUMENTS "UZBEKLAR TEKKESI" SHEIKHS

Erkan Övüç
Dr., Ministry of National Education

ABSTRACT: The article provides a brief history of the ““Uzbeklar Tekkesi” in
Uskudar from its foundation to the period when it became the current large complex, as
a result of the research conducted on the basis of documents from the OttomanArchives
and the Archives of Waqfs.

It is noted that the takya was founded by Sayyid Muhammad Abdulakbar bin
Sayyid Asad (or Asadullah) bin Said Ahmad, a native of the Qalandarhana mahalla in
Samarkand, Mawarannahr, who arrived in Uskudar in the mid-eighteenth century and
was the sheikh here for 40 years.

In the article, information about the 20 sheikhs who acted in the takya is presented
in chronological order, and the next sheikhs after Abdulakbar Efendi were: (2) Sheikh
Mehmed Efendi bin Hasan, (3) Abdulmumin Efendi, (4) Haji Abdulgafur Efendi bin
Mehmed Alim, (5) Sayyid Haji Mehmet Efendi bin Sayyid Mehmen Samarqandi, (6)
Sayyid Haji Rajab Efendi bin Mehmed Samarqandi, (7) Sheikh Haji Mehmed Sayyahi
Samarqandi, (8) Sheikh Mehmed Rajab Efendi, (9) Sheikh Mehmed Samarqandi, (10)
Haji Sheikh Nazar Samarqandi, (11) Haji Hafiz Khalil Bukhari, brothers according to
the Mushtarak (joint) sheikhdom model (12.1) Sheikh Ibrahim (12.2) Sheikh Ismail,
(13.1) Mehmed Sadiq – (13.2) Sheikh Haji Abdurrazzak, (14.1) Sheikh Haji Ibrahim
Adham – (14.2) Sheikh Haji Mehmed Salih Efendi, (15) Mehmed Sadiq Efendi, (16)
Sheikh Ato Efendi, as well as a candidate for sheikh – 16. Sheikh Najmiddin Efendi
(Uzbekkangai)

The article states that during the time of (4) HajiAbdulgafur Efendi, with the help
of the patron (hairsevar) Haji Khalil Agha binAhmad Efendi, the takya was transformed
into the current large complex and received the official status of a takya as a zoviye
according to the waqf document dated the 7th of Rabi-ul-Akhir, 1202 (January 16,
1788). During the time of Hazorfan (14.1) Ibrahim Adhame, the takya became a center
for the development of science, art and crafts. His son (15) Mehmed Sadik Efendi was
the author of the book “Ussi lisoni turki” (Book of Chigatai Grammar), (16) SheikhAto
Efendi was a participant in the War of Independence in Anatolia.

During the research conducted on the basis of sources, it was established that
before 1925, Takya was called by such names as Uzbek, Uzbeklar, Khoja, Hadji-Khoja,
Uzbek Hadji-Khoja, Kalandarhana.

KEY WORDS: "Uzbeklar Tekkesi" (The Uzbeks Lodge), Sheikh, Joint
Sheikhdom Model, Üsküdar, Samarkand
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Kirish
Uskudar “Oʻzbeklar takyasi” kadastr ma’lumotlariga ko‘ra Sultontepa mahallasi

Servili Koʻshk koʻchasi, 1340-qism1, 39-40-uchastkada joylashgan Naqshbandiy
dargohidir2. Ushbu tadqiqotda bugungi kungacha toʻliq shayxlar roʻyxati tuzilmagan
takyaning Usmonli arxivi va Vaqflar arxividagi hujjatlari davr manbalari bilan
solishtirildi va natijada shayxlar roʻyxatini tuzishga harakat qilindi.

“O‘zbeklar takyasi”ning shayxlari
Takyaning dastlabki yarim asrlik tarixida shayxlik ko‘p marta almashgan. Arxiv

hujjatlari nuqtai nazaridan biz aniqlagan nomlar quyidagilardir:
(1) “Hoji Xoja nomi bilan mashhur shayx Sayyid Muhammad Abdulakbar

bin Sayyid Asad (yoki Asadulloh) bin Said Ahmad (vafoti hijriy 1199 yil/milodiy
1785 yil). Mavjud hujjatlarga ko‘ra, u ta’sischi shayxdir. U asli Movarunnahrning
Samarqand shahridagi Qalandarxona mahallasidan. Uning Istanbulga ilk bor qachon
kelgani haqida ma'lumot yo‘q.

Eng kamida XVIII asr oʻrtalarida Uskudarga kelgan Abdulakbar Afandi qariyb 40
yil shayxlik qilgandan soʻng olamdan oʻtadi va ortida Rukiye, Hatije va Emine ismli
uch xotini qoladi. Shayxlikning boshqasiga o‘tkazilishi haqidagi bir hujjatda uning
farzandsiz (bila-veled) ekanligi aytiladi:

... bilâ-veled fevt ve üç nefer aceze zevcâtını terk idüp...3
Shayxlik, marhum shayxning oilasini boqish sharti bilan (merhûm şeyhin ıyâlini

infâka taahhüd itmekle), darveshlarning ham roziligi bilan (cümlenin muhtarı) xalifasi,
ayni paytda tutingan o‘g‘li bo‘lgan (2) Shayx Mehmed Afandi bin Hasan (vaf. 1202-
yil 10-safar/1787-yil 21-noyabrdan keyin), shayxulislom Durrizoda Mehmed Orif
Afandining (1785–1786 [I]; 1792–1798 [II]) tayinlovi bilan 1199-yil 1-zulhijjada
(1785-yil 5-oktabrda) shayx sifatida belgilanadi4.

Bu tayinlovdan ikki yil o‘tib, Abdulakbar Afandining ukasi (3) Abdulmo‘min
Afandining (vafoti 1202-yil zulhijja/1788-yil sentabrdan keyin) e’tirozi natijasida
shayxlik Mehmed Afandi zimmasidan olinib, shayxulislom Makkiy Mehmed

2 Takya haqida aniqlaganlarimizdan tashqari arxiv manbalari haqida keng qamrovli va chuqur tadqiqot olib borgan va
qo‘lga kiritgan hujjatlarni foydalanishimizga taqdim etgan O‘mer Faruk Janga va hujjatlardagi ba'zi sanalarni o'qishda
yordam bergan Hasan Demirtashga minnatdorchilik bildiraman.

1 Esin Demirel İşli. İstanbul Tekkeleri Mimari Eklentileri ve Restorasyonu. Doktora Tezi. – İstanbul: Yıldız Teknik
Üniversitesi, Fen Bilimleri Enstitüsü, 1998. – 251 s.; Ahmet Vefa Çobanoğlu vb.. İstanbul Türbe, Hazire ve Kabirleri:
Üsküdar. – İstanbul: İBB Yayınları, 2019. – S. 221, 223.
Besim Chechenerning Uskudar yer kadastri qaydlariga (reestri) asoslangan holda tumandagi tarixiy binolar ro'yxatidagi
eski qism va uchastka raqami berilgan (515 qism 2/3 uchastka). Qarang: Besim Çeçener. Üsküdar Mezarlıkları,Türbeleri
ve Hazireleri // TTOK Belleteni 49 / 328. – Eylül-Ekim 1975. – S. 18–22.

3 BOA, C.EV,№ 472/23887; VGMA,№ 264/212;
Arxiv hujjatlarida ko’riladigan “bilâ-valad” iborasi bilan ko’pincha “bilâ-valadi zukûr”, ya’ni o’g‘il farzandi yo’qligi
nazarda tutiladi. Biroq merosni bo’lish bo’yicha e’tirozni o’z ichiga olgan keyingi hujjatda marhumning “... zâhirde zevce-i
metrûkeleri mezbûran Rukiye ve Hatice ve Emine’den gayrı vâris-i marûfu... ” yo’qligining ifoda etilishi hech qanday
farzandi bo’lmaganini tushinish mumkin. VGMA,№ 265/76.
4 BOA, C.EV,№ 472/23887; VGMA,№ 264/212. Hujjatdan Hoji Xoja nomi bilan mashhur bo'lgan shaxsningAbdulakbar
ekanligi, uning takyani kengaytirgani, uylangani va 1785-yil oktabridan oldin vafot etganini aniq tushunish mumkin.
Qabristonda bu sanada yozilgan qabrtosh topilmadi.
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Afandining (1787–1788 [I]; 1791–1792 [II]) tayinlovi bilan uning zimmasiga
topshirilgan (1202-yil 10-safar/1787-yil 21-noyabr)1.

Abdulmo‘minAfandi, bir yil o‘tgach noma'lum bir sababga ko‘ra o‘zining roziligi
bilan asli o‘zbek bo‘lgan (4) Hoji Abdulg‘afur Afandi bin Mehmed Olimga (vafoti
1202-yil 22-rajab/1788-yil 28-aprelga) shayxlikni beradi. Bu yangi tayinlov ham 1202-
yil 14-rabi-ul-oxir (1788-yil 23-yanvar) kuni shayxulislom Makkiy Mehmed
Afandining belgilovi bilan amalga oshadi2.

Bu kishining shayxlik davrida takya xayrsevar Hoji Xalil Og‘a bin Ahmad
Afandi tomonidan hozirgi yirik majmua holatiga keltirilgan. 1202-yil 7-rabi-ul-
oxirdagi (1788-yil 16-yanvar) vaqfnoma3 orqali zoviya deb atalgan rasmiy takyaga
aylanadi va unda quyidagi binolar vaqf qilinadi: ichki ust qavatdagi uchta alohida xona,
devonxona, hojatxona, tahoratxona, pastki qavatda ikki maydonxona, uchta
darveshxona, hojatxona, omborxona va og‘ilxona, mevali va mevasiz daraxtlarga ega
katta bog‘ (eşcâr-ı müsmire ve gayr-i müsmireli kebîr bağçe), bog‘ga tutash uzumzor
(kürûm-i mağrûsah bağ), bog‘da xaroba holdagi ayvon, quduq (bi’r-i mâ’) va boshqa
qo‘shimcha binolar (müştemilât-ı ma‘lûmeyi hâvî). Vaqfnomada bu mulklar barcha
huquq va vakolatlari bilan (bi-cümeti mâ yeştemiluhu ve yahvihî) vaqf qilinib quyidagi
shartlar belgilandi:

I. Hozirda tayinlov bilan takyaning shayxi bo‘lgan Naqshbandiyi O‘zbekiyyadan
Al-Hoj Abdulg‘afur Afandi tirik ekan shayxlik maqomida bo‘ladi va ushbu joyda
yashaydi.

II. Vafot etgandan keyin takyaga kim shayx etib tayinlansa, ushbu joyda u kishi
istiqomat qiladi.

III. Zoviya shayxidan tashqari, Movaraunnahrning O‘zbek viloyatidagi
Samarqand shahri Qalandarxona mahallasi aholisidan bo‘ydoq (mücerred) bo‘lgan
o‘zbek faqr, darveshlari ham bu yerda yashay oladi.

IV. Vaqfni shayxulislom nazorat qilib boradi.
V. Vaqf ishlariga vasiylik vaqfdor tirik ekan, uning o‘z ixtiyorida bo‘ladi.
VI. Vafotidan keyin o‘z avlodlarining (evlâdıma ve evlâd-ı evlâdımın ve evlâdı

evlâd-ı evlâdımın batnen ba’de batnin ) eng kattasi vasiylik qiladi
VII.Agar nasli uzilib qolsa, vasiylik nozirning ma’qul topishi asosida po‘stnishin

bo‘lgan shayx va darveshlarning ixtiyori bilan ishonchli va to‘g‘ri kishiga beriladi.
VIII. Agar shartlarga rioya qilish mushkul holga kelsa, vaqf mutlaqo fuqaroyi

muslimin (musulmon yo‘qsillar) uchun ajratiladi.
Vaqfdor Xalil Og‘a qariyb 14 oy keyin o‘z vaqfida ba’zi o‘zgarishlarni amalga

oshiradi. 1203 yil 11-jumod-ul-oxir (1789-yil 9-mart) sanali ilovasida bu yerda
istiqomat qiluvchilar haqidagi avvalroq faqat asli o‘zbek bo‘lgan bo‘ydoq darveshlarga
1 VGMA,№ 265/72.

3 Vaqfnoma bir yarim oydan keyin, 1202-yil 22-jumod-ul-avvalda (1788-yil 29-fevralda) ro’yxatga olingan. VGMA, №
578/199/58; Övüç,“1341 Defterine Göre 1925’te Üsküdar Tekkeleri”, 95.

2 VGMA,№ 265/79.
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mumkinligi sharti yengillashtiriladi va musofir naqshbandiylar, yo‘qsillarni ham ushbu
ro‘yxatga qo‘shtiradi.

Yana bir qo‘shimcha esa shayx tayinlanishi bilan bog‘liq. Avvalroq shayx
tayinlash ishini o‘z davrining shayxulislomi amalga oshirsin degan bo‘lsa (vakf-ı
mezkûr şeyh-i meşâyihü’l-İslâm ve müfti’l-enâm hazretlerinin sâye-i nezâret-i
aliyyelerinde âsûde ola), bu safar shayx hazratlari vafot etadigan bo‘lsa, u kishi maqbul
deb topgan layoqatli kishi po‘stni1 egallaydi deb o‘zgartirilgan. O‘zidan keyin vakolat
qaytadan shayxulislomga o‘tadi2. Aslida shayxni tayinlash shayxulislomning vakolatiga
kirishi taomilda mavjud bo‘lsa ham bu yerda vaqfdor tayinlovda o‘zini birinchi
darajaga qo‘ygan.

Xalil Og‘a vaqfnomasida daromad keltiruvchi biror ko‘chmas / ko‘char mulk
mavjud emas. Shu bois na shayxlik vazifasi uchun na boshqa vazifa uchun biror maosh
/ vazifa belgilangan emas3. Bu holat endigina tashkil topish bosqichida bo‘lgan
muassasaning bu davrda mustahkam shaklga ega bo‘la olmaganini ko‘rsatadi.

Takya shayxligining bo‘ydoq (mücerred) darveshlarga berilishi qalandarxona
dargohlarida an’anaga aylangan bo‘lsa-da, bu takyaning shayxlik shartlarida bunday
alohida modda yo‘q4. Shuningdek vaqfnomada shayxlikning otadan o‘g‘ilga o‘tishiga
to‘sqinlik qiluvchi biror modda ham yo‘q. Vaqf tashkil topgan yilda vafot etgan
Abdulg‘afur Afandi takya qabristoniga dafn etilgan. Peshlavhasida shunday yozilgan:

Merhûm ve mağfûrun leh / eş-Şeyh Abdül / gafur / ibn-i Monla / Âlim Buhârî /
Ruhuna Fâtiha / Sene 1202.

Tarjimasi: Marhum va gunohlari afv qilingan Ash-Shayx Abdulg’afur ibn Mulla
Olim Buxoriy ruhiga fotiha. 1202- yil.

5. Sayyid Hoji Mehmet Afandi bin Sayyid Mehmen Samarqandiy (vafoti
1204-yil 1-zulqa’da/1790-yil 12-avgust). Abdulg‘afur Afandining vafoti ortidan
shayxlik huquqiga ega bo‘lganlardan Mehmed Afandining talabi, shayxulislom
Mehmet Komil Afandining (1788–1789) ishorasi bilan 1202-yil 22-rajab (1788-yil 28-
aprel) sanasida bu kishiga berilgan5.

6. Sayyid Hoji Rajab Afandi bin Mehmed Samarqandiy (vafoti 1205-yil
jumod-ul-avval/1791-yil yanvardan keyin). Oldingi shayx Mehmed Afandining ikki
yildan ziyodroq davom etgan shayxligidan keyin vaqfdor Xalil Og‘a ham qatnashgan
majlisda o‘zining bu vazifa uchun tayyor emasligini qabul qilgan holda o‘z roziligi
bilan shayxlikni Rajab Afandiga topshiradi. Rajab Afandi darveshlarning husni

4 Misol uchun Uskudar Chinilida o’rin olgan “Naqshiy afg‘oniylar takyasi”da vaqfdor No’mon Pashaning 1207-yil 19-
sha’bon (1793-yil 1-aprel) sanali vaqfida shayxlik bo’ydoq dareshlardan birortasiga beriladi. VGMA, № 627/394/195.
Uning yonginasidagi Qodiriy Fayzulloh Afandi takyasida ta’sischi shayx Fazlulloh Afandining 1150-yil 24-jumod-ul-
avval (1737 yil 19-sentabr) sanali vaqfida ham shayxlik bo’ydoq (kayd-ı ıyalden müberra, mücerred) bir darveshga shart
qilingan. VGMA, № 625/61/55. Bu takyalar haqida ma’lumot olish uchun qarang: Erkan Övüç. Üsküdar Tekkeleri
Örneğinde Devlet Tekke İlişkileri. Doktora Tezi. – Çanakkale: Çanakkale Onsekiz Mart Üniversitesi, Lisansüstü Eğitim
Enstitüsü, 2022. – S. 202–212, 450–457.

2 VGMA,№ 237/413.
1 po‘st – shayxlik maqomi, pir, takya shayxi.

3 Bu takyaning so’nggi faoliyatigacha davom etgan. Masalan oxirgi shayxlardan SodiqAfandining (vafoti 1333 / 1915 yil)
shayxlikka tayinlanishi vaqtida bu alohida ta’kidlangan. BOA (V), Evkaf Mektubı Kalemi [EV.MKT], 2909/20 (15).

5 Hujjatdagi sananing oy qismi to’liq va aniq o’qila olmagani uchun rajab sifatida talqin etildi. VGMA,№ 265/92.
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shahodati1 bilan vaqflar inspektori Mehmet Tohir Afandining bildirishnomasi,
shayxulislom Hamidzoda Mustafa Afandining (1789–1791) ishoratlari2 bilan 1204-yil
1-zulhijja (1790-yil 12-avgust) sanasida shayxlikka tayinlangan3.

Rajab Afandi vazifasida hali 6 oy ishlamay turib, shayxlikni o‘z rizosi bilan 1205-
yil 4-jumod-ul-avval (1791-yil 9-yanvar) sanasida Hoji Mehmed Sayyoh-i
Samarqandiyga topshiradi4.

7. Shayx Hoji Mehmed Sayyoh-i Samarqandiy (vafoti 1206-yil 27-jumod-ul-
avval/1792-yil 22-yanvar). Mehmed Afandining talabi va shayxulislom Mehmed
Makkiy Afandining ishoratlari asosida shayxlik bu kishiga topshiriladi5. Uning
shayxligi 1 yil davom etadi.

8. Shayx Mehmed Rajab Afandi (vafoti 1208-yil 20-rabi-ul-oxir/1793-yil 25-
noyabr). Mehmed Sayyoh-i Samarqandiyning ukasi. Akasining vafotidan keyin
o‘zining talabi, shayxulislom Mehmed Makkiy Afandining ishoratlari bilan 1206-yil
27-jumod-ul-avval/1792-yil 22-yanvar sanasida shayxlik vazifasiga keltirilgan6.

Mehmed Rajab Afandi hali 2 yil ishlamay turib bu ishning ahli va shayxlikni ifo
qilish (ya’ni bajarish) uchun layoqati yetarli bo‘lmagani bois shayxulislom Mehmed
Orif Afandining ishoratlari bilan 1208-yil 20-rabi-ul-oxir/1793-yil 25-noyabr sanasida
shayxlikdan olinadi (raf’7) va o‘rniga Shayx Mehmed Samarqandiy tayinlanadi8.

Bu yerda tasdiqlashni talab qiladigan vaziyat mavjud. “Silsilanoma” yozuvchisiga
ko‘ra Buxoroli Mehmed RajabAfandi 1231-yil 15-zulhijjada (1816- yil 6-noyabr) vafot
etgan. Biz shayxlar ro‘yxatida 13- ‘rinda sanab o‘tadigan mushtarak shayxlar, ya'ni
(13.1) Mehmed Sodiq va (13.2) Abdurrazzoq Afandilar bu Rajab Afandining
o‘g‘illaridir. M. Nermi Haskanning so‘zlariga ko‘ra, qabristonda ularni qabrtoshlari
aniqlanmagan9. Silsilada 6-o‘rinda yana bir RajabAfandi bor. Birinchi (6) RajabAfandi
o‘z roziligi bilan shayxlikni topshirgan bo‘lsa, ikkinchisi (8) shayxlikdan
chetlashtirilgan. Bu ma’lumotlarga qaramay, ikkovining ayni kishi bo‘lish ehtimoli
yuqori.

9. Shayx Mehmed Samarqandiy (vafoti 1210-yil 2-rabi-ul-oxir/1795-yil 16-
oktabr). Farzandsiz (bilâ valad) vafot etgani uchun shayxlik o‘zining iltimosiga binoan
1210-yil 2-rabi-ul-oxirda (1795-yil 16-oktabr) shayxulislom Mehmed Orif Afandining
tayinlovi bilan Hoji Shayx Nazar Samarqandiy Afandiga beriladi10. U ikki yil shayxlik
qiladi. Qabri dargohdagi qabristonda. 10 misrali qabrtoshining oxirgi misrasi
quyidagicha: “Göçdü Hacı Şeyh Mehmed dâr-ı ukbâya bugün”. Tarjimasi: Ko’chdi Hoji
Shayx Mehmed dori uqboga (oxiratga) bugun.

2 ishorat – hujjatning eng oxirida imzoga o’xshash ishorat bilan hujjatni tasdiqlash

5 BOA, C.EV,№ 661/33348.

3 VGMA,№ 265/149.

6 BOA, C.EV,№ 104/5157.

4 BOA, C.EV,№ 661/33348.

1 Ya’ni, uning loyiqligi haqida darveshlarning shohidligi.

7 raf’– bekor qilish.
8 BOA, C.EV,№ 99/4938’dagi hoshiya qaydi.
9 Haskan, Yüzyıllar Boyunca Üsküdar, 1/434.
10 BOA, C.EV,№ 99/4938. Mehmed Afandi Toshkendiyning “Silsilanoma”sidagi 4-shayx.
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10. Hoji Shayx Nazar Samarqandiy (vafoti 1212-yil 11-rajab/1797-yil 30-
dekabrdan sal oldin). 2 yildan sal koʻproq davom etgan shayxligidan soʻng oʻlimidan
keyin uning iltimosiga koʻra shayxulislom Mehmed Orif Afandining tayinlovi bilan
1212-yil 11-rajabda (30-dekabr 1797-yil) vazifasi Hofiz Xalil Buxoriyga topshiriladi1.

11. Hoji Hofiz Xalil Buxoriy (vafoti 1227/1812). O‘zidan oldingi shayxlar bir-
ikki yil davom etgan vazifalari hisobga olinganda, bu kishi ancha uzoq, taxminan 15 yil
shayxlik davriga ega bo‘ladi. Xalil Buxoriygacha takya shayxligida ota-o‘g‘il
munosabati ko‘rilmagan bo‘lsa, undan keyin shayx ikki o‘g‘li (12.1) Shayx Ibrohim
(vafoti 1234/1819?) va (12.2) Shayx Ismoil (vafoti 1234/1819?)2 o‘rtasida
taqsimlanadi3. Bu esa takyada bundan keyin davom etadigan mushtarak shayxlik
modelining Uskudardagi birinchi misollaridan biridir4.

Xalil Buxoriy qayerga dafn etilganini aniqlab bo‘lmadi. Shayxlikning ikkinchi
sherigi Ismoil Afandi haqida hali yetarlicha ma'lumot topa olmadik.

Ibrohim afandi farzandsiz vafot etgach, shayxlik Shayx Mehmed Rajab Afandi al-
Buxoriyning (vafoti 1231-yil 15-zulhijja/1816-yil 6-noyabr) farzandlari (13.1)
Mehmed Sodiq va (13.2) Abdurrazzoq ismli ikki aka-ukaga berildi. Hozircha ushbu
tayinlov bo‘yicha hujjat topa olmadik. Biz shayxlikning o‘zgartirilish sanasini takya
uchun ajratilgan to‘lov yozuvidan aniqlab olishimiz mumkin. Zero takyadagi yillik
mavlidi nabiy tilovati uchun Sulton Mustafo vaqfidan ajratilgan mablag‘lar 1234-yil
11-rabi-ul-oxir (1819-yil 7-fevral) sanasida Ibrohim va Ismoil afandilarga ajratilgan. 20
kundan keyin esa (27-fevral) Mehmed Sodiq va Abdurazzoq afandiga ajratilgan5.

Sodiq va Abdurazzoq afandilar birgalikda boshqarayotgan takyalarida go‘sht
nafaqasi yo‘qligi, shu sababli darveshlar qiyinchilikka tushib qolgani aytib boshqa
o‘xshash takyalar kabi go‘sht ajratishni talab qiladilar, ularning iltimosiga ko‘ra
takyaga kuniga 2 uqiya (taqriban 2,6 kg) go‘sht ajratila boshlanadi (1255-yil 1-
ramazon/1839-yil 8-noyabr)6.

Sheriklardan biri Sodiq Afandi 30 yillik mushtarak shayxligidan keyin vafot
etganida (1262-yil 17-rabi-ul-oxir/1846-yil 14-aprel) takyadagi qabristonga dafn
etilgan. Uning 10 misralik qabrtoshining oxirgi misrasi quyidagicha: “Vâh Sâdık Efendi
itdi vefât”.

Sodiq Afandi vafotidan keyin shayxlikning yarim hissasi va 50 qurush maosh
uning ikki oʻgʻli (14.1) Ibrohim Adham va (14.2) Mehmed Solihga (1262-yil 1-
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jumod-ul-avval/1846-yil 27-aprel) o‘tadi1. Shu bilan birga takyani boshqarishni uning
sherigi va ukasi Shayx Hoji Abdurrazzoq zimmasiga oladi2.

Abdurazzoq Afandi davrida takya kichik ta’mirdan o‘tadi. Oldingi tekshiruv va
ta'mirlash chamasi 4400 qurush, gilam xarajatlari qariyb 1100 qurush bo’lgan bo’lsa,
ta'mirlash vaqtida ruxsatnoma va boshqa rasmiy to‘lovlar hisobga olinmay qilingani
sabab yangi tekshiruv bilan qo‘shimcha 1800 qurush sarflanadi. Vaqfning yetarli
imkoni bo‘lmagani tufayli xarajat Laleli vaqfiga xarajat sifatida qayd etiladi (İrade-i
seniyye3, 1268 yil 17 jumod-ul-avval/1847 yil l2-iyun)4.

Abdurrazzoq Afandining jami 300 qurush daromadi bor bo’lib, akasining
vafotidan keyin buning 100 qurushi (akasining yarim hissasi bilan birga) o‘zi uchun,
200 qurushi darveshlar uchun edi. Ammo bu miqdor yetarli bo‘lmagani uchun
mablag‘ni ko‘paytirishni so‘raydi. Vaqflar noziri kambag‘al va darveshlarning tunash
joyi bo‘lgan o‘xshash takyalar bilan solishtirganda ushbu takyaga ajratilgan
mablag‘ning kam bo‘lganligi sababli bu safar rad javobi berilsa, qiyin ahvolga
tushishlarini hisobga olib, muassasaga maosh va mukofot pullari ajratilishi bo‘yicha
mavjud tartibni saqlab qolish va keyinchalik paydo bo‘ladigan mahsulotlarga
almashtirish sharti bilan oziq-ovqat uchun Vaqflar xazinasidan beriladigan mablag‘ni
200 qurushga oshirib 500 qurush berishni taklif qiladi. Majlisi Vala5 tomonidan
muvofiq deb topilgan talab 1263-yil 3-sha’bon (1847-yil 17-iyul) kuni podishohga
taqdim etilgan va kerakli tasdiqnoma oradan 4 kun oʻtib, 7-sha’bon (21-iyul) kuni
chiqqan6.

9 yil shayxlik qilgan Abdurrazzoq Afandining o‘g‘li yo‘q edi va u hijriy 1271-yil
24-jumod-ul-oxir/1855-yil 13-martda7 vafot etgan va takyadagi qabristonga dafn
qilingan.

Abdurazzoq Afandidan keyin uning shayxlikdagi yarim ulushi shayxulislom
Mashrabzoda Mehmed Orif Afandining (1854–1858) tayinlovi bilan 1271-yil 2-
zulhijjada (1855-yil 16-avgustda) jiyanlari (14.1) Ibrohim Adham va (14.2) Mehmed
Solihga mushtarak shayxlar sifatida berildi8.

14.1. Shayx Hoji Ibrohim Adham (1246 yil/1830–1831 yil – 19-shavvol 1321
yil/8-yanvar 1904 yil). Ibrohim Adhamning yarim asrlik shayxligi uning qobiliyatlari
bilan birlashgani bois san’at va sanoat tariximizda “O‘zbeklar takyasi” muhim o‘ringa
ko‘tarildi. Abru9 san’atini u Buxoroda o‘rgangan va Istanbulda davom ettirgan otasi

3 İrade-i seniyye – podshohning buyruqlariga beriladigan nom, masalan farmoni oliy kabi.
4 BOA,Meclis-i Vala Evrakı [MVL],№ 330/85; BOA, İrade Meclis-i Vala [İ.MVL],№ 234/8179; BOA(V), Evkaf Tahrirat
[EV.THR],№ 330/113 (99).

2 BOA, İ.DH,№ 122/6215; BOA (V), Evkaf Ruznamçe [EV.RZN],№ 48/106.
1 BOA, İrade Dahiliye [İ.DH],№ 121/6150; VGMA,№ 506/139.

6 BOA, İ.MVL,№ 101/2207; BOA (V), EV.RZN,№ 48/106.

5 Majlisi Vala – Tanzimot davri Usmonli davlatida islohotlarni rejalashtirish va ijrosini nazorat qiluvchi oliy qonun
chiqaruvchi va sud sifatida xizmat qilgan oliy kengash.

8 VGMA,№ 301/113;№ 892/62; Meclis-i Meşayih Arşivi (MMA),№ 1774/143; BOA (V), Evkaf Muhasebe Kalemi [EV.
MH],№ 523/4; BOA (V), Evkaf Mektubi Kalemi Cihat Kalemi [EV.MKT.CHT],№ 268/124(80).

7 BOA, İ.MVL, № 356/15572; BOA, Sadaret Mektubi Kalemi Nezaret ve Deva’ir Evrakı [A.MKT.NZD], № 155/85; №
181/79.

9 Abru san’ati – suv ustiga tasvir chizib, qog‘ozga tushirish san’ati.
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Sodiq Afandidan o‘rgangan, bundan ham ko‘ngli to‘lmay, o‘z ta’biri bilan aytganda,
“soatchilikdan boshqa barcha ishlar bilan band edi”. Shu bois o‘sha davrning ifodasi
bilan aytganda “hazorfan” (ming san'at egasi)1 sifatida mashhur bo‘lgan. U xattotlik,
abru, duradgorlik, o‘ymakorlik, naqqoshlik, to‘qimachilik, matbaachilik kabi ko‘plab
hunarlarni yuksak mahorat bilan bajara olgan.

1869-yilda Midhad Posho tomonidan asos solingan Sanoat maktabida koʻplab
dastgohchi va tekislovchi ustalar tayyorlagan2 va Turkiyada birinchi qoʻrgʻoshin
quvurini quygan IbrohimAdham bir vaqtlar Kaʼba va Harami sharifni taʼmirlash uchun
Hijozga yuborilgan edi. 1867-yilgi xalqaro Parij ko‘rgazmasida o‘zi yasagan asbob-
uskunalari bilan qatnashgan va medal bilan taqdirlangan Ibrohim Adhamning ixtirosi
bo‘lgan bug‘ mashinasining plastinkasi hozirga qadar takyada saqlanmoqda.

Ibrohim Adham Afandi bir hindistonlikdan toʻqima gilam texnikasini oʻrganadi.
Aytishlaricha, Sulton Abdulaziz va Abdulhamid II uning to‘qiganlarini juda yaxshi
ko‘rgan hamda saroy jihozlashda ishlatish uchun unga buyurtma bergan.AdhamAfandi
Sulton Abdulhamid II ga sovg‘a qilgan bezakli (musanna’) yozuv tortmasi sultonga
juda yoqqan va u 1308-yil 29- sha’bonda (1307-yil 28- mart/1891-yil 9-aprel) iftixor
medali bilan taqdirlangan3.

Adham Afandi hozircha aniq sanasi noma’lum vaqtda ta'mirlash maqsadida
Hijozga ikki marta bordi4. Adham Afandining tarjimai holida ko‘riladigan Manisaga
borgani ana shu Hijoz safari bilan bog‘liqqa o‘xshaydi. Birinchisi 1881-yil 24-yanvarda
boshlangan yozishmalarda uchratganimizga ko‘ra, AdhamAfandi bir muddat Manisada
mehmon bo‘lgan. Manisaning Jomeyi Kabir mahallasidagi Hojat (Qal’a) masjidining
imomligi bo‘sh bo‘lgan. Imtihonni muvaffaqiyatli topshirgandan so‘ng, ushbu
lavozimga tayinlanishi so‘raladi. Ammo ikki vazifani bir kishi bajarishi mumkin
emasligi sababli Adham Afandining hozirgi takya shayxligi uning imomlikka
tayinlanishiga qonuniy ravishda to‘sqinlik qiladi5.

Adham Afandining shayxlik davrida (1855–1904) ilm-fan va sanʼat maskaniga
aylangan “Oʻzbeklar takyasi” tarkibida matematik Solih Zaki Bey, Maktabi Harbiya
noziri Gʻolib Posho, rassom Husayin Zekai Posho, Xalide Adib Adivarning otasi Adib

3 BOA, İ.DH,№ 1223/95695.

1 Hazorfan – ko’plab hunar egalari uchun ishlatiladigan sifat.
2 Ibrohim Adhamning mazkur Sanoat maktabining asoschisi ekanligi haqidagi iddaolarga ehtiyotkorlik bilan yondashish
zarurligi haqidagi xulosalar uchun qarang: Okan Yeşilot va b. İstanbul’daki Türkistan Tekkeleri: Ata Yurt ile Ana Yurt
Arasındaki Manevi Köprüler. – Istanbul: TÜRÇEK, 2017. – S. 261–263.

4 Yeşilot va b. İstanbul’daki Türkistan Tekkeleri. – S. 263.
Suheyl Unverning qaydlariga asoslangan ushbu ma'lumotda aniq sanasi yo'qligi, ammo Ko’ja Haqqi Poshozoda Izzet
Poshoning Hijoz hokimi bo’lgan davrda yuborilgani ta'kidlanadi. Ushbu qaydlarga asoslanib, 1881-yilda yuborilgan
bo'lishi mumkinligi aytilgan, bu biz yuqorida ishlatgan hujjatning sanasiga ham mos keladi.
5 Bu bilan bir qatorda agar ukasi Solih Afandi Manisada istiqomat qiladigan bo’lsa, masjidning muazzinlik vazifasi unga
yuklatilishi mumkinligi aytilgan. BOA (V), EV.MKT, 1296/89 (48 vb.).
Ikki vazifaning bir shaxsda jamlanishini taqiqlovchi tavjihi jihod nizomnomalari va ularning tahlili uchun qarang: Övüç.
Üsküdar Tekkeleri Örneğinde Devlet Tekke ilişkileri, 694 vb.
Taxminlarga ko'ra, yuqorida tilga olingan Qal’a / Hojat masjidi birinchi marta Saruxon Bey (vafoti 1345 yil) tomonidan
qurilgan. Taʼkidlanishicha, 1670-yillar boshida taʼmirlangan masjid hozirda vayronaga aylangan.
Hanefi Erkul. Td. 544 No’lu Saruhan Evkaf Defterine Göre Manisa Vakıfları. Yüksek Lisans Tezi. – Ankara: Gazi
Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2010. – S. 34.
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Bey, faylasuf Rizo Tavfiq (Bo‘lukboshi) kabi mashhur shaxslarning faoliyat olib
borgani ma'lum.

Uning shayxlik paytida tayyorlangan 1288 (1871)-yildagi Aholi hisoboti kitobida
(224-son) takyaning Istanbuldagi 35 markaz orasida joy olishi (33-markaz) Ibrohim
Afandi va takyaning zikr etilgan diqqatga sazovor joy bo‘lgani haqidagi
ko‘rsatkichlaridan biridir1. Bu roʻyxatga koʻra, u yerda keyinchalik shayx boʻladigan
ukasi Mehmed Solih Afandi, oʻgʻli Mehmed Sodiq va koʻpi buxorolik boʻlgan 13
darvesh, jami 16 kishi istiqomat qilar edi. Takyaning aholisi 1885-yilda 13 erkak va 8
ayoldan iborat bo‘lgan2.

Adham Afandi takyani ta'mirlash va ajratilgan mablag‘ni ko‘paytirish uchun
tashabbus ko‘rsatadi. Har ikki talab ham kun tartibiga qoʻyilgani Yulduz saroyi bosh
kotibi SurayyoAfandining 1308-yil 29-rajab (1891-yil 11-mart) sanasidagi qaydi orqali
maʼlum bo‘ladi3.

Takyada ta'mirlash ishlari uch yil kechikish bilan boshlanadi. Birinchi ish sifatida
narx tekshiruvi o‘tkaziladi va 56 mingdan ko‘p qurushga ehtiyoj borligi aniqlanadi.
Dargohning hech qanday daromadi yo‘qligi sababli, Vaqflar xazinasining ortiqcha
daromadidan imkon qadar ko‘proq sarflash orqali xarajatlarni tenglashtirish maqsadga
muvofiq deb topiladi. Miqdorni biroz kamaytirish uchun qilingan ikkinchi tekshiruv
Shahramonati4 tomonidan amalga oshiriladi. Bu safar miqdor 45.016 qurush va 30
paraga5 tushiriladi va 1311-yil 18-ramazon sanasida (1894-yil 25-mart) buyruq bilan
xarajatlarni ayni budjetdan qoplash nazarda tutilib ruxsat beriladi6.

Asr tugashidan oldin takya boshiga baxtsizlik tushadi. 1897-yil 5-fevralda
qabristondagi Ali Rizo Afandi maqbarasiga oʻgʻri kirib, gilam oʻgʻirlab ketiladi.
Tekshiruv davomida maqbaraning temir panjarasining rom qismi bir asbob bilan
sindirilgani ham aniqlanadi7. O‘g‘rilik hodisasining natijasi qanday bo‘lganini aniqlab
bo‘lmadi.

Ta'mirdan keyin 4 yildan ko‘proq vaqt davomida hujjatga (1316/1898) ko‘ra,
takya oshxonasiga ajratilgan budjet quyidagicha: kunlik 18 juft dumaloq fodula noni8,
2 uqiya9 go‘sht, oylik 30 uqiya oddiy yog‘ (ravgoni soda), 4 cheki10 o‘tin, yillik 2500
uqiya ko‘mir, sabzavot va boshqa xarajatlar uchun oylik 350 qurush11.

IbrohimAdham qarigani sababli uzoq vaqtdan beri o‘z vazifalarini chiroyli bajara
olmaganini aytib yarim ulush shayxlik huquqini o‘g‘li Sodiq Afandiga qoldirmoqchi

3 BOA, İ.DH,№ 1218/95389.

2 Baha Tanman. “Özbekler Tekkesi” / Dünden Bugüne İstanbul Ansiklopedisi. – İstanbul: Tarih Vakfı – Kültür Bakanlığı,
1994. – 6 / 200.

1 Ahmed Nezih Galitekin. Osmanlı Kaynaklarına Göre İstanbul. – Istanbul: İşaret Yayınları, 2003. – S. 379–380.

5 para – qurushning qirqdan biri.
6 BOA, Şura-yı Devlet Evrakı [ŞD],№ 129/44; BOA, İrade Evkaf [İ.EV],№ 6/17; VGMA,№ 2047/155.

4 Shahramonati – Usmonlilar davrida Istanbul shahrining tozaligi, obodonchiligi va xavfsizligi bilan bog‘liq ishlarni
amalga oshirgan tashkilot.

8 fodula noni – tarqatish uchun pishirilgan maxsus non turi.
7 BOA (V), EV.MKT,№ 2260/7(3);№ 2261/146 (80).

10 Bir cheki taqriban 225 kg keladi.
9 uqiya – og’irlik o’lchovi, qanchaligi turli manbalarda turlicha ko’rsatilgan, odatda 1 uqiya = 1,28 kg.

11 BOA, İrade Hususi [İ.HUS],№ 67/83; BOA, Babıali Evrak Odası Evrak [BEO],№ 1192/89389.
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bo‘ladi. Majlisi mashoyix ham Sodiq Afandini har tomonlama yetarli va malakali
bo‘lgani bois (ezher cihet erbâb-ı ehliyet ve kifâyet) 1320-yil 1-zulhijja/1903-yil 1-mart
sanasida tayinlovni maqsadga muvofiq deb topadi1. Sodiq Afandining shayxlik hujjati
1321-yilning 8-ramazonida (1903-yil 28-noyabrda) chiqarilgan, otasidan meros qolgan
taomiya (yegulik xarajatlar) esa uning qaramog‘iga o‘tishi 1904-yil iyuliga qadar
kechikkan2.

Adham Afandi vafot etgach, takya qabristoniga dafn etilgan3. Uning yaqinlaridan
biri shoir Rizo Tavfiq Bo‘lukboshi tomonidan tayyorlangan toshbitik 16 misradan
iborat. Bitikning oxirgi ikki misrasi quyidagicha:

Gelip bir ehl-i dil etti salâ kim şeyh-i rûşen-dil
Cebin-sây-ı sücûd olmuş yatır pîr âsitîninde

14.2. Shayx Hoji Mehmed Solih Afandi (1251-yil/1835–1836 yil – 1325-yil
zulqa’da /1907-yil dekabrdan oldin: bu sana uning o‘g‘li Bahouddin Afandining
shayxlik ulushidan voz kechganligi haqidagi hujjatdan olindi). Solih Afandi ham
o‘zidan oldingilardek hunar ahlidan. Uning takyasi ham savdogarlardan tortib
sayyohlargacha ko‘p ziyoratchiga ega bo‘lib, davomli darveshlari ko‘p bo‘lgan
makonlaridan biri hisoblanadi. Takyaning daromadi buncha kishining ovqatlanishi va
yashashi uchun yetarli bo‘lmagach, ular yechim sifatida takyada tosh bosma
(litografiya) usulida kitob chop eta boshlaydilar. Ehtimol oddiy usul bilan kitob bosgan
bo‘lsa-da, bosmaxonaning qachon ishga tushgani ma’lum emas. Solih Afandining
1276-yil 15-jumod-ul-avval (1859-yil 10-dekabr) arizasidan ma’lum bo‘layotgan bu
harakat, bu safar yana-da jiddiylashadi va harflar bilan kitob chop etish uchun
ruxsatnoma talabigacha boradi.

1273-yil 12-jumod-ul-oxir (1857-yil 8-fevral) kuni chiqarilgan Matbaa
nizomnomasining 1-moddasiga ko‘ra, hech kim Maorif kengashi va Zobitlik
vazirligidan ruxsat olmay turib kitob chop eta olmaydi, shuningdek, Bosh vazirlik
muvofiq deb topmagan hech qanday joyda bosmaxona tashkil etilmaydi4. Solih Afandi
mahalla imomi va oqsoqolidan tegishli tartib-qoidalarga muvofiq ish yuritishi, tartib-
qoidaga zid ish qilmasligi haqida kafolat oladi. Nihoyat, Maorif kengashining 1276-yil
11-shavvol (1860-yil 2-may) sanasidagi nizomga qarshi ish olib borsa, u va uning
kafillari jazolanishi haqidagi soʻnggi ogohlantirishidan soʻng, 11-mayda Sulton
Abdulmajidning buyrug‘i asosida o‘sha davrda mavjud ikki chop etish texnikasi –
toshbosma va litografiya usulida kitob bosib chiqarish jarayonini amalga oshirish uchun
qonuniy asosga ega bo‘ladi5.

3 BOA (V), EV.MKT,№ 2864/52 (29);№ 2864/53(29).

2 BOA (V), EVMKT,№ 2909/18(15),№ 2909/19 (15),№ 2909/20 (15),№ 2909/115 (84); BOA, EVMKT.CHT,№ 578/86
(35).
Taftish mahkamasi tomonidan shayxlik hujjatining tasdig‘i 1321-yil 8-zulhijjada (1904-yil 25-fevralda) amalga oshgan.
VGMA,№ 892/62.

1 MMA,№ 1774/143.

4 BOA, I.MVL, 367/16095. Shuningdek qarang: Fatmagül Demirel. Osmanlı Devleti’nde Kitap Basımının Denetimi. //
Yakın Dönem Türkiye Araştırmaları . –№ 3/5. – 2004. – S. 89–104.
5 BOA, Sadaret Mektubi Mühimme Kalemi Evrakı [A.MKT.MHM],№ 183/44; BOA, İ.DH,№ 455/30173.
Xonaqohda bosmaxona ishlarining amalga oshirilishi uchun qarang: Muharrem Varol. 19. Yüzyıl İstanbulu’nda Bazı
Tekkelerin Matbaacılık Faaliyetleri. //OsmanlI Araştırmaları. –№ 42. – 2013. – S. 323–326.
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Yuqorida aytib o‘tganimizdek, Solih Afandi ukasi bilan bir muddat Manisada
bo‘lib, o‘g‘li Bahouddinni shu yerda qoldirgan. Manisada yashash muddati va maqsadi
hali aniqlanmagan.

Akasi Adham Afandi hayotligida takya ta’mirlash boshlanganiga 10 yildan sal
ko‘proq vaqt o‘tadi va bu vaqtda takya xavfli darajada vayronaga aylanganiga guvoh
bo‘lamiz. Pudratchi Ali Afandiga o‘tkazilgan jami 27.500 qurush ta'mirlash xarajatlari
Sulton Mahmud II vaqfi tomonidan to‘langan va bu bo‘yicha qaror 1324-yil 25-jumod-
ul-avval (1906-yil 17-iyul) sanasida qabul qilinadi1.

15. Mehmed Sodiq Afandi, Ibrohim Afandining oʻgʻli bo‘lib (1274 yoki
1275/1857–1859 yil, 1333-yil 17-jumod-ul-oxir/1915-yil 2-may), takyada tug‘ilgan. U
Uskudardagi Mulkiya oʻrta maktabini tamomlagan va Uskudar muallimlaridan biri
Vildan Faik Afandidan ijozat olgan2 va Maorif vazirligining 1312-yil 24-muharram
(1894-yil 28-iyul) sanali 220-sonli rasmiy ruxsatnomasi bilan “Ussi lisoni turkiy” nomli
chigʻatoy tilining maxsus qoidalari boʻyicha (Chigʻatoycha grammatika kitobi) asarini
nashr ettirgan. Rumiy taqvim bilan 1312-yil (milodiy 1896-yil) avgust oyida Majlisi
idorayi amvoli aytom qalami idorasiga3 kotib etib tayinlangan va 1320-yil 1-iyunda
(1904-yil 14-iyun) bosh kotib yordamchisi lavozimiga koʻtarilgan. Oʻsha yili otasi
vafot etgach, “Oʻzbeklar takyasi” (1321/1904) shayxi, 1320-yil (1904-yil) aprel oyida
esa “Majlisi Mashoyix”ga aʼzo boʻladi. Sodiq Afandi 1317-yil ramazonida (1900-yil
yanvar), to‘rtinchi darajali Majidiy nishoni bilan taqdirlangan, 1322-yil safar oyida
(1904-yil may) Harakati xorij Bursa mudarrisligini zimmasiga olgan, Uskudardagi
Ravzayi taraqqiy maktabida o‘n bir yilcha fors tilidan dars bergan4.

Shayxlikning yarim ulushi 1903-yilda otasining voz kechishi bilan unga berilgan.
Shayxlikning qolgan yarmi amakisi Solih Afandi qo‘lida bo‘ladi. U vafot etgach, shu
paytda Manisada yashovchi amakisining to‘ng‘ich o‘g‘li Bahouddin Afandi o‘z
huquqlaridan voz kechadi (adem-i talebine mebnî) va 1325-yil 20-zulqa’da (1907-yil
25-dekabr) sanasida Mahkamayi taftishning buyrug‘i va shayxulislomning tayinlovi
bilan 1326-yil 8-jumod-ul-avval (1908-yil 8-iyun) kunida shayxlik vazifasi to‘liq unga
yuklanadi5.

Sodiq Afandi 1323–1328 (1905–1911) yillarda Majlisi mashoyix a'zosi edi6.
Dastlabki 5 yili mushtarak ravishda, 7 yil yakka o‘zi, jami 12 yil shayxlik qilgan Sodiq
Afandi vafot etgach, takya qabristoniga dafn etilgan7.

16. Shayx Ato Afandi (rumiy 1298/hijriy 1299/milodiy 1882–1936-yil 16- iyun)
Sodiq Afandining toʻngʻich oʻgʻli. Uning tug‘ilgan sanasi uchun turli taqvimlarda

2 Ijozat olish – yetarli ta’lim olib, mustaqil ta’lim berish huquqini olish
3 Majlisi idorayi amvoli aytom qalami –Usmonli davlatida yetimlarning mol-mulkini nazorat ostida saqlashga mas'ul idora

1 BOA, ŞD,№ 175/42; BOA, İ.EV,№ 41/11; BOA (V), EV.MKT,№ 3047/166 (116).

4 Sadık Albayrak. Son Devir Osmanlı Uleması. – İstanbul: İBB Yayınları, 1996. – 3/310.
5 VGMA,№ 137/133 (2235-tartib raqami). Shuningdek qarang: BOA (V), EV.MKT,№ 3245/79 (59).

7 Sodiq Afandining bu qabristonga dafn etilishi uchun ruxsat 1333-yil 17-jumod-ul-oxir (1915-yil 2-may) sanasida rasmiy
hujjat bilan berilgan. BOA, BEO,№ 4352/326378;№ 4352/326390; BOA, İrade Mabeyn-i Hümayun [İ.MBH],№ 17/90.

6 MMA, № 1777/106, 107. Biroq Sodiq Afandining nomi Majlisi mashoyix daftarlarida tilga olinmagani aytilgan: Mine
Durmuş. Meclis-i Meşâyih’in Kuruluşu ve Sultan II. Abdülhamid Dönemi Faaliyetleri. Yüksek Lisans Tezi. – İstanbul:
Marmara Üniversitesi, Türkiyat Araştırmaları Enstitüsü, 2016. – S. 57.
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berilgan sanalarning kesishmasidan 11 noyabrdan 13 martgacha bo‘lgan oraliqda
tug‘ilganini tushunish mumkin. Uskudardagi Ravzayi Taraqqiy maktabida tahsil oldi va
1316-yil 26-rabi-ul-oxirda (rumiy 1314-yil 1-sentabr/ milodiy 1898-yil 13-sentyabrda)
80 qurush maosh bilan Muhosabati umumiya idorasining birinchi filialiga ishchi qilib
tayinlandi. Ushbu idoradagi xizmatidan so‘ng, u 1327-yil 28-sha’bonda (rumiy 1325-
yil 1-sentabr/milodiy 1909-yil 14-sentyabrda) Sog‘liqni saqlash idorasining ish yuritish
bo‘limiga o‘tkazildi va o‘n kundan keyin iste'foga chiqdi1.

Otasi vafotidan so‘ng shayxlikka talabgor bo‘lgan Ato Afandi Majlisi mashoyix
tomonidan o‘tkazilgan imtihonida 100 balldan 85 ball olib, malakasini isbotlashi
natijasida majlis tomonidan shayxlik lavozimiga tayinlangan (1333-yil 1 -Rajab/1331-
yil 2-may/milodiy 1915-yil 15-may).2

Bu kishi shayx Oqil Afandining vafotidan keyin bo‘shab qolgan shayxlik
maqomida toki Shayx Burhoniddin Afandi shayxlikka tayinlanishiga qadar bir muddat
Ayub tumanidagi Qalandarxona takyasida shayx noibi bo‘lib xizmat qildi (1336-yil 4-
jumod-ul-avval/1334-yil 16-fevral/milodiy 1916-yil 16- fevral)3.

Anado‘lida istiqlol urushi boshlanganda Ato Afandi Milliy kuchlar safiga
qoʻshilish uchun Anado‘liga yoʻl oldi4. Shundan so‘ng, Majlisi mashoyix kengashi
uning mas'uliyati ostidagi shayxlik maqomini bekor qildi va uning o‘rniga Uskudar
mudarrislaridan Naqshiy Xoja Sodiq Afandini ma'muriy muovin qilib tayinladi (rumiy
1336-yil 19-aprel/milodiy 1920-yil 19-aprel)5.

16. Shayx Najmiddin Afandi (Oʻzbekkangay, 1902–1971) Ato afandining
ukasidir. ShayxAtoAfandi shayxlikdan chetlashtirilgach, shayxlikka eng katta nomzod
uning ukasi Najmiddin Afandi bo‘lib, u o‘sha paytda, 17–18 yoshlarda talaba bo‘lgan.

Majlisi mashoyix Najmiddin Afandi kamolotga yetgunga qadar Sayyid Ahmad
Buxoriy takyasi shayxi Ali Afandining “O‘zbeklar takyasi” shayxligi vazifasini
bajaruvchi qilib topshirishni maqsadga muvofiq deb topgan (1338-yil 18-zulqa’da/
1920-yil 3-avgust)6. Najmiddin Afandining bu shayxlikka rasmiy ravishda tayinlangani
haqidagi hujjatni hozircha topa olmadik. U 5 yil davomida takyaning oxirgi shayxi
sifatida xizmat qilgan.

Bu takya haqida 1925-yilga qadar Naqshiy (Topkapı,№ 2/153, Surnâme,№ 144,
Âsitâne-i Aliyye,№ 110, Nüfus Vukuatı Defteri,№ 224, Silsilename,№ 149, Nüfûs-ı
Millî,№ 257,Mecmûa-i Cevâmi,№ 2/93,Mecmûa-i Tekâyâ,№ 232, Taâmiye Defteri,
№ 78, Ihsâiyat,№ 9,Merâkiz,№ 289, Rehber-i Tekâyâ,№ 136), O‘zbek (Mecmûa-i
Cevâmi), O‘zbeklar (Surnâme, Âsitâne-i Aliyye, Nüfus Vukuatı Defteri, Nüfûs-ı Millî,
Mecmûa-i Tekâyâ, îhsâiyat, Merâkiz), Xoja (Taâmiye Defteri), Hoji Xoja
(Muharremiye Defterleri,№ 215, Topkapı, Silsilenâme), O‘zbek Hoji Xoja (Mecmûa,

4 Ato Afandi va takyaning Milliy ozodlik kurashlarida ko’rsatgan xizmat va foydalari uchun qarang: Hülya Küçük.
Kurtuluş Savaşında Bektaşiler. – İstanbul: Kitap Yayınevi, 2003. – S. 79–80, 94.

2 MMA,№ 1736/92; VGMA,№ 137/133 (2235-tartib raqami).
3 MMA,№ 1738/161.

1 BOA, Dahiliye Nezareti Sicill-i Ahval Defterleri Fihristi [DH.SAİD.d],№ 115/53.

5 MMA,№ 1756/35b, 37a;№ 1745/168, 169, 167;№ 1743/81, 84, 74.
6 MMA,№ 1740/19.
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№ 38), Qalandarxona (Hâlâ Âsitâne-i Aliyye,№ 150, Rehber-i Tekâyâ) kabi nomlar
tilga olingan bo‘lib, takyaning marosim o‘tkazish kuni dastlab yakshanba (1256/1840
sanali Âsitâne-i Aliyye), keyinchalik juma (1304/1886–1887 sanali Mecmûa-i Cevâmi)
va nihoyat payshanba kunlari bo‘lgan (1307/1889–1890 sanali Mecmûa-i Tekâyâ ve
Rehber-i Tekâyâ)1.

Xulosa
– Takyada tashkil topgan XVIII asrning so‘nggi choragidan to 1925-yilgacha

Naqshbandiylikning mujaddidiylik tarmog‘i faoliyat yuritgan.
– Takya o‘zining tasavvufiy faoliyati bilan bir qatorda, Istanbul va Turkiston

mintaqasi o‘rtasida hamisha aloqa nuqtasi bo‘lib kelgan.
– Takya Buxorodan kelgan darveshlar va mehmonlar uchun imtiyozli

mehmonxona bo‘lib xizmat qilgan.
– Dastlabki davr shayxlari juda qisqa vaqt oralig‘ida almashgani ko‘rinadi. Bunda

takyaning hali to‘liq tashkilot shakliga kira olmagani katta rol o‘ynagan.
– Takyaning aniqlanishi mumkin bo‘lgan birinchi va yagona vaqfnomasi Xalil

Og‘aga tegishli. Hayoti va faoliyati haqida ko‘p ma’lumot bo‘lmagan bu kishining
Turkistonga aloqasini ham aniqlab bo‘lmadi.

– Garchi vaqfdor vasiylikni o‘z avlodlariga berilishini shart qilib qo‘ygan bo‘lsa-
da, bu oila a'zolarini keyingi qaydlarda topib bo‘lmadi.

– Takyaning shayxligi uchun bo‘ydoq bo‘lish sharti kiritilmagani bilan boshqa
qalandarxona takyalaridan farq qilganini aytish mumkin. Bunda birinchi/ta’sischi
shayxning oila qurgani ta’sir qilgan bo‘lsa kerak.

– Takya o‘zi tarbiyalagan e’tiborga molik shayxlar/shayx oilalari bilan
Istanbulning tasavvufiy hayotining eng rang-barang va boy namunalarini berdi.
O‘ylaymizki, bu shayxlikning faqat bo‘ydoqlarga mumkin bo‘lmagani va uzoq
o‘lkalardan keldi-ketdi harakati ko‘p bo‘lgani bilan bog‘liq.

– Takya tashkil etilganidan buyon jami 20 nafar shayx xizmat qilgan. Bulardan eng
qisqa shayxlik 3 oy bilan (4) Hoji Abdulg‘afur Afandiga, eng uzun shayxlik esa 61 yil
bilan (14.2) Mehmed Solih Afandiga tegishli. 3 nafar shayx vazifasidan ozod qilinib,
ishdan chetlashtirilgan, 4 nafar shayx o‘z ixtiyori bilan shayxlik lavozimini keyingi
shayxga qoldirgan.

1 Bu qism takya ro’yxatlari sifatida tilga olinadigan majmuayi takoyalardan to’plab olingan. Takyalarning tariqatlari,
silsilalari, shayxlari, manzillari, zikr kunlari va takyada yashovchi aholi soni kabi statistika ma'lumotlarini o'z ichiga olgan
matnlarning mazmuni, saqlanish joyi va raqami, tavsifi bo'yicha bu mavzudagi maqolamizga murojaat qilishingiz mumkin:
Erkan Övüç. Mecmua-i Tekâyaların Serencamı ve Yeni Bir Liste Neşri. //Tasavvuf: İlmî ve Akademik Araştırma Dergisi. –
№ 12/27. – 2011. – S. 269–320.
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SAYYOHLAR BEKATI: SULTONTEPAO‘ZBEKLAR TAKYASI

Serpil O‘zjan
Marmara universiteti

doktoranti,
ORCID: 0000-0002-4164-0261,
E-mail: serpilozcan@gmail.com

ANNOTATSIYA: Maqolada tasavvuf, haj va takya O‘zaro bog‘liqlikda
ko‘rilgan tadqiqotlarga sharh berilib, so‘fiylar uchun sayohatning ahamiyati va turlari,
O‘rta Osiyodan Istanbulga kelgan ziyoratchilarning to‘xtalgan manzilgohlari, tashrif
buyurgan shaharlari bo‘yicha maʼlumotlar keltiriladi hamda takyalarning tashrif
buyuruvchilar uchun madaniy va ma'lumot almashish markazi ekanligi alohida
taʼkidlanadi.

Manbalardagi maʼlumotlarga asoslangan holda soʻfiylar XIX asrda jamiyatning
faol qatlami va bu soʻfiylarga xizmat qilgan takyalar nafaqat shaharlarning o‘zgarishi
va rivojlanishida muhim o‘rin tutadigan aholi harakatini rag‘batlantiruvchisi, balki ayni
paytda ilm-fan, marifat va madaniyat tashuvchisi sifatida namoyon bo‘lgani aniqlanadi.

Maqolada Sultontepa o‘zbeklar takyasining XIX asr oxiri – XX asr boshiga
taalluqli “Mehmonlar daftari”, “Rasmiy mehmonlar daftari” va “Sultontepa o‘zbeklar
takyasi aholi daftari”dagi qaydlar tahlil qilinib, takyaning ichki hayoti, ijtimoiy institut
sifatidagi ko‘p qirrali faoliyati yoritib berilgan. 263 varaqdan iborat ushbu daftarlarga
jami 1329 kishi haqida malumotlar o‘rin olgan bo‘lib, ular takyaga tashrif
buyuruvchilarning qaerdan kelgani, tashrif maqsadlari va muddatlari, kasblari va hatto
tashqi ko‘rinishlari haqida tasavvur beradi. Chunonchi, “O‘zbeklar takyasi”
mehmonlari asosan O‘rta Osiyo va uning atrofidan bo‘lib, ulardan tashqari Xitoy va

Maxsus son | 1 (12)



Afg‘oniston, oz bo‘lsa-da Tunisdan, shuningdek, Usmonli saltanati chegaralariga yaqin
shaharlardan ekanligini bilish mumkin.

Daftarlardagi qaydlar asosida maqolada tashriflarning asosiy sabablaridan biri
muqaddas qadamjolarni ziyorat qilish bilan bog‘liqligi va hajga otlanganlar uchun
Istanbulga tashrif buyurish an'anaga aylanganligi yoritib beriladi. Shu bilan birga
mehmonlarning kasblaridan kelib chiqqan holda tashriflar tijoriy, diniy va hatto harbiy
maqsadda bo‘lganligi ham ko‘rsatib o‘tilgan.

Kasbga ko‘ra tashrif buyuruvchilarning aksariyati – hunarmand va sanʼatkor.
Shuningdek, san'atsiz, yaʼni hunarsiz, deb ko‘rsatilganlar borligi takyani ayni damda
muhtojlar uchun ham turar joy sifatida namoyon etadi. Qolaversa, mehmonlar orasida
talabalar sonining ko‘pligi ham yana bir bor takyaning ilm yo‘lidagi yoshlarni qo‘llab-
quvvatlashga hissa qo‘shganligidan darak beradi.

Аsosiysi, daftarlardagi qaydlar tahlili nafaqat tashrif buyuruvchilar haqida
tasavvur shakllantirish bilan cheklanmaydi, balki ular haqidagi maʼlumotlar orqali
ushbu va boshqa takyalarni o‘rganish bo‘yicha masalalar doirasini belgilab berish bilan
birga istiqboldagi tadqiqot yo‘nalishlariga aniqlik kiritadi.

KALIT SO‘ZLAR: Oʻzbeklar takyasi, Mehmonlar daftari, Rasmiy mehmonlar
daftari, Sultontepa o‘zbeklar takyasi aholi daftari, soʻfiy.

Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

76

Maxsus son | 1 (12)

Afg‘oniston, oz bo‘lsa-da Tunisdan, shuningdek, Usmonli saltanati chegaralariga
yaqin shaharlardan ekanligini bilish mumkin.

Daftarlardagi qaydlar asosida maqolada tashriflarning asosiy sabablaridan biri
muqaddas qadamjolarni ziyorat qilish bilan bog‘liqligi va hajga otlanganlar uchun
Istanbulga tashrif buyurish an'anaga aylanganligi yoritib beriladi. Shu bilan birga
mehmonlarning kasblaridan kelib chiqqan holda tashriflar tijoriy, diniy va hatto harbiy
maqsadda bo‘lganligi ham ko‘rsatib o‘tilgan.

Kasbga ko‘ra tashrif buyuruvchilarning aksariyati – hunarmand va sanʼatkor.
Shuningdek, san'atsiz, yaʼni hunarsiz, deb ko‘rsatilganlar borligi takyani ayni damda
muhtojlar uchun ham turar joy sifatida namoyon etadi. Qolaversa, mehmonlar orasida
talabalar sonining ko‘pligi ham yana bir bor takyaning ilm yo‘lidagi yoshlarni qo‘llab-
quvvatlashga hissa qo‘shganligidan darak beradi.

Аsosiysi, daftarlardagi qaydlar tahlili nafaqat tashrif buyuruvchilar haqida
tasavvur shakllantirish bilan cheklanmaydi, balki ular haqidagi maʼlumotlar orqali
ushbu va boshqa takyalarni o‘rganish bo‘yicha masalalar doirasini belgilab berish bilan
birga istiqboldagi tadqiqot yo‘nalishlariga aniqlik kiritadi.

KALIT SO‘ZLAR: Oʻzbeklar takyasi, Mehmonlar daftari, Rasmiy mehmonlar
daftari, Sultontepa o‘zbeklar takyasi aholi daftari, soʻfiy.



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

77

BIR SEYYAHLAR DURAĞI: SULTANTEPE ÖZBEKLER TEKKESI

Serpil Özcan
Doktora Öğrencisi,

Marmara Üniversitesi

ÖZET: Makalede tasavvuf, hac ve tekke üçgeninde yayımlanan araştırmalar
incelenmekte, dervişler için seyahatin önemi ve türleri, Orta Asya'dan İstanbul'a gelen
hacıların konaklama yerleri, ziyaret ettikleri şehirler hakkında bilgi verilmekte ve
tekkelerin hacılar için kültürel ve bilgi alışverişi merkezi olduğu vurgulanmaktadır.

Kaynaklardaki bilgilere dayanarak, 19. yüzyılda dervişlerin toplumun etkin bir
tabakası olduğu ve bu dervişlere hizmet eden tekkelerin, şehirlerin dönüşümünde ve
gelişiminde önemli rol oynayan nüfus hareketini teşvik etmekle kalmayıp, aynı
zamanda bilim, bilgi ve kültür taşıyıcıları olarak da ortaya çıktıkları tespit edilmektedir.

Makalede, 19. yüzyılın sonu ve 20. yüzyılın başlarındaki "Misafir Defteri",
"Resmi Misafir Defteri" ve " Sultantepe Özbekler Dergâhı Nüfus Defteri"ndeki kayıtlar
analiz edilmekte ve tekkenin iç yaşamı ve bir toplumsal kurum olarak çok yönlü rolü
incelenmektedir. Toplam 1.329 kişiye ait bilgilerin yer aldığı 263 sayfalık defterde,
tekkeye gelen ziyaretçilerin nereden geldiği, ziyaretlerinin amacı ve süresi, meslekleri
ve hatta görünüşleri gibi bilgiler yer almaktadır. Örneğin, Özbekler Tekkesinin
konuklarının ağırlıklı olarak Orta Asya ve çevresinden, az sayıda da Çin'den,
Afganistan'dan, Tunus'tan ve Osmanlı Devleti sınırlarına yakın şehirlerden geldiği
ortaya çıkmaktadır.

Defter kayıtlarından yola çıkılarak yazıda, ziyaretlerin temel sebeplerinden
birinin kutsal mekanları ziyaret etmek olduğu, hac görevini yerine getirenler için
İstanbul'u ziyaret etmenin bir gelenek haline geldiği vurgulanmaktadır. Aynı zamanda
misafirlerin mesleklerine bakılarak ziyaretlerin ticarî, dinî hatta askerî amaçlı olduğu da
belirtilmektedir.

Ziyaretçilerin çoğunluğunu meslek olarak zanaatkarlar ve sanatçılar
oluşturmaktadır. Ayrıca vasıfsız, yani meslek sahibi olmayan kişilerin varlığı, tekkenin
günümüzde aynı zamanda ihtiyaç sahiplerinin de ikametgahı olduğunu göstermektedir.
Ayrıca, misafirler arasında öğrencilerin çokluğu, tekkenin gençlere bilgi yolculuğunda
destek olma noktasındaki katkısını bir kez daha ortaya koymaktadır.

En önemlisi, defterlerdeki kayıtların analizi sadece ziyaretçiler hakkında bir fikir
oluşturmakla sınırlı kalmayıp, onlar hakkında verilen bilgiler aracılığıyla bu ve diğer
tekkelerin incelenmesine ilişkin konuların kapsamını belirlerken, gelecekteki
araştırmaları da yönlendirmektedir.

ANAHTAR KELİMELER: Özbekler Tekkesi, Misafir Defteri, Resmi Misafir
Defteri, Sultantepe Özbekler Dergâhı Nüfus Defteri, derviş.
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TRAVELERS' PIER: “SULTONTEPAUZBEKLAR TEKKESI”

Serpil Özcan
Doctorant Researcher,
Marmara University

ABSTRACT: The article comments on studies dedicated to the interconnection
between Sufism (tasawwuf), the Hajj, and the takya (tekke). It provides information on
the significance and types of travel for Sufis, the stopping places of pilgrims from
Central Asia in Istanbul, and the cities they visited. Additionally, it emphasizes the fact
that the takya served as a center for cultural and informational exchange for visitors.

Based on the information provided in the sources, it has been established that by
the 19th century, Sufis had become an active stratum of society. The takyas that served
these Sufis began to play an important role not only in stimulating population
movement, which was significant for the transformation and development of cities, but
also emerged as carriers of science, education, and culture.

The article analyzes the “Guest Notebook”, “Notebook of Official Guests” and
“Residents' Notebook of Sultantepa Uzbeklar Tekkesi” dating back to the late 19th and
early 20th centuries and uses them to highlight the internal life of the takya, as well as
its multifaceted activities as a social institution. These records, consisting of 263 pages,
contain information on a total of 1,329 people, which gives an idea of where visitors to
the takya came from, the purpose and duration of their visits, their occupations, and
even their appearance. Based on this data, one can learn that the visitors to the
“Uzbeklar takkesi” are mainly from CentralAsia and its environs, as well as from China
and Afghanistan, with a few visitors from Tunisia, and from cities close to the borders
of the Ottoman Empire.

The article argues, based on notebook entries, that one of the main reasons for the
visits was to visit holy places and that visiting Istanbul was a tradition for those who
went on the hajj. However, based on the professions of the visitors, it can be concluded
that the purpose of the visit varied: commercial, religious, and even military.

The most frequently mentioned professions of the visitors were artisans and
people of the arts. Additionally, the presence of those identified as "people without
crafts," meaning without a profession, demonstrates that the takya also served as a
shelter for the needy. Furthermore, the significant number of students among the guests
underscores that the takya played a role in encouraging young people to pursue
knowledge and education.

It is important to note that the analysis of the notebook entries not only provides
insights into the visitors but also, through the information about them, defines a range
of issues for studying this and other takyas. Additionally, it clarifies potential directions
for future research on this topic.
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KEY WORDS: "Uzbeklar Tekkesi" (The Uzbeks Lodge), “Guest Notebook”,
“Notebook of Official Guests”, “Residents' Notebook of Sultantepa Uzbeklar Tekkesi”,
Sufis.

Kirish
Ushbu maqolada Sultontepa o‘zbeklar takyasi “Mehmonlar daftari”, “Rasmiy

mehmonlar daftari” va “Sultontepa o‘zbeklar takyasi aholi daftari” asosida tahlil etiladi.
Mehmonlar daftari 1314–1322 (1898–1906) yillardagi qaydlarni; Rasmiy mehmonlar
daftari 1330–1340 (1914–1925) yillardagi qaydlarni; Sultontepa o‘zbeklar takyasi aholi
daftari 1322–1338 (1906–1923) yillardagi qaydlarni o‘z ichiga oladi.

Ushbu kitoblardan faqat bittasi so‘fiy (darvesh)larga oid yozuvlardan iborat
bo‘lsa, qolgan ikkitasida takyada bo‘lgan kishilar haqida qaydlar mavjud. Bu
kishilarning takya va takya mansub bo‘lgan Naqshbandiya tariqati bilan aloqador
ekanini qabul qilish mumkin.

Adabiyotlar sharhi
So‘fiylarning sayohatlari haqida so‘z borar ekan, masalaning dastlabki belgilarini

ana shu turmush tarzining tamoyillaridan izlash zarur. Zero islom e’tiqodida yo‘l va
sayohat musulmonlar hayotiga haj va umra orqali kiritilganidek, tasavvufiy hayot
tarzida ham so‘fiyning kamolot sarguzashtlari (kamolot bosqichlarini bosib o’tishi) yo‘l
va yo‘lda bo‘lish metaforasi bilan ta’riflanadi.

Semih Jeyhan o‘zining “Tashkilotlashgan tasavvuf tariqati” (tashkil etilishi
ma’nosida)1 sarlavhali maqolasida tasavvufiy turmush tarzida so‘fiylarning Yaratganga
yetishish “yo‘li”da qilgan ishlarini “sayohat” sanaganlari, sayru suluk deb nomlangan
bu faoliyat davomida muridlar nafsning turli darajalaridan o‘tgani ta’kidlanadi.

Esra Duran Turay o‘zining “So‘fiylarning haj sayohati”2 sarlavhali maqolasida
so‘fiylar sayohatni ikki xil: botiniy va zohiriy jihatdan tushunganini qayd etadi. Botiniy
sayohat – bu Yaratgan tomon intilish va sayohat bo‘lib, so‘fiylar ma'naviy kamolotga
erishish uchun uni “safar ilalloh” deb ta'riflaydilar. Zohiriy sayohat esa jismonan
qilingan sayohat, xususan haj ziyoratidir. Shu bois tabiiy ravishda har ikki turdagi safar
so‘fiylar uchun muqaddas sanaladi. Ba'zi so‘fiylar “botiniy sayohatsiz zohiriy sayohat
yo‘q” tushunchasini qabul qilib, hech qachon sayohatga chiqmagan.

Baʼzilar esa soʻfiyning bir joyda boʻlishini – harakatsizligi deb, uni rangi va hidini
yoʻqotadigan suvga qiyoslagan va u tez-tez sayohat qilish zarurligini ta’kidlagan.
So‘fiylar Xuroson–Eron, Xitoy va Shimoliy Afrika kabi joylardan boshlab,
geografiyasidan qat'iy nazar haqiqatni izlab yo‘lga chiqadilar. Muallif o‘z tadqiqotida
so‘fiylarning haj ziyorati haqidagi fikrlariga to‘xtalib, bu sayohatning o‘tish joylari
haqida ham ma’lumot beradi.

2 Esra Duran Turay. Sufilerin Hac Yolculuğu //Turkish Studies-Comparative Religious Studies. – № 14/1. – 2019. – S.
97–140.

1 Semih Ceyhan. Estanblished Sufi Orders. Sufî Instutions. ed. Alexander Papas. – Boston–Leiden: Brill, 2022. – S. 385–
404.
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O‘g‘uzhan Shahin “Biografik matnlarda sublimatsiya timsoli: ilmiy sayohatlar”1
nomli ma’ruzasining “so‘fiylik va sayohat” sarlavhasi ostidagi bo‘limida sayohatdan
kutilayotgan narsa salomatlik ekani va sayohat davomida ko‘rganlaridan saboq olish
imonni mustahkamlashi haqidagi g‘oyaning mavjudligini tilga oladi. Najotga
erishishning yagona yo‘li komil murshid topish deb hisoblaydigan so‘fiylar uchun
sayohat bunday yo‘lboshchini topishning muqarrar yo‘lidir. Uni topgandan so‘ng, to
tirik ekan uning hayoti davomida haj va Quddus ziyoratidan boshqa sayohatning
ma’nosi yo‘q. Bu sayohatlardan yana bir maqsad yo‘lda Allohning do‘stlarini izlash va
ziyorat qilishdir.

Resul Ayning soʻzlariga koʻra, soʻnggi oʻrta asrlarda ijtimoiy vazifaga ega boʻlgan
eng koʻzga koʻringan ijtimoiy guruhlar sifatida paydo boʻlgan sayyoh soʻfiylar, garchi
ular dunyoviy hayotdan voz kechishga asoslangan turmush tarzini saqlab qolgan
boʻlsalar-da, muloqot salohiyati yuqori boʻlgan jamoa sifatida xalqqa taʼsiri kuchli
bo‘lgan. Muallif “Anado‘li va Rum diyorida darvesh sayohatlari va ularning qishloq
jamiyatidagi vazifalari”2 nomli maqolasida so‘fiy sayohatlarini takyalarda amalga
oshirilayotgan xizmatlarni xalqqa yetkazish yo‘llaridan biri sifatida qayd etgan. Ba'zi
so‘fiylar kamolot davrida o‘z bilimlarini yoyish yoki suhbatdoshlar topish va u yerdagi
yuqori tabaqa odamlar bilan bog‘lanish uchun shahar markazlariga borishar edi. Ba’zi
darveshlar qalblari dunyoga bo‘lgan qiziqishini butunlay yo‘qotgandek, sayru sayohat
yoki sayru ziyorat qilib yurardi.

Yuqorida ta’kidlanganidek, so‘fiylar hayotida ham, umuman musulmonlar
hayotida ham sayohat qilishning eng muhim sababi haj ziyoratidir. Manba bo‘lgan
daftarlardagi yozuvlarning aksariyati O‘rta Osiyoga oid. Ko‘rinib turibdiki, so‘z
yuritilayotgan davrda, ya'ni butun XIX asr davomida bu hudud Rossiya, Xitoy va
Hindistonning katta ta’siri ostida bo‘lgan. Qaydlarda Eron, Tunis va Bolqon
mintaqalaridan ham oz sonli insonlar bor.

Mustafa Kutukchu, “Rossiyada haj ziyoratining tarixidan”3 nomli maqolasida, rus
boshqaruvi ostidagi yerlardan yo‘lga chiqqan musulmonlarning Istanbulda
to‘xtaganliklarini aytib, Istanbuldan tashqari bo‘lgan boshqa shaharlarni ham qo‘shib,
bu safarlarning muddatlarini ham beradi. Muallif Odessa va Makkada hojilarning
qolgan joylari haqida ma’lumot bergan bo‘lsa-da, Istanbulni tilga olmaydi. Maqolada
tadqiq etilgan aksariyat hajnomalarda Istanbulga kirib o‘tilgani shunchaki tilga olingan,
“O‘zbeklar takyasi” haqida esa umuman qayd keltirilmagan4.

Faqatgina daftarlarni hisobga oladigan bo‘lsak, kamida uchta “O‘zbeklar takyasi”
bor bo‘lgan Istanbulda bu turar joylarning nomi tilga olinmagani “Oʻzbeklar takyasi”

4 Bu yerda tadqiq qilingan hajnomalar quyidagilar: Hajjnâma-yi Turkî, Shaykh Zayn Allâh hadratining tarjama-i hâlî,
Hâjjîlarga Raflq, Karîmî’nin Istânbûl maktûblarî, Rıkhlat al-Marjani (Marcani’nin Yolculuğu), Khamidulla Almushev’in
seyahatnamesi.

3 Mustafa Kütükçü. Rusya’da Haccın Tarihi Serüveni. //Karadeniz (Black Sea-Черное Море). – № 3/12. – 2011. – S.
178–190.

1 Oğuzhan Şahin. Biyografik Metinlerde Yüceltme imgesi: İlmî Seyahatler. Uluslararası VIII. Klâsik Türk Edebiyatı
Sempozyumu Kitapçığı. – Diyarbakır: D.V. Kültür Sanat Yayınları, 2014. – S. 386–399.
2 Resul Ay. Anadolu ve Rumeli’de Derviş Seyahatleri ve Kırsal Toplum için Gördüğü İşlevler (13–15. Yüzyıllar).
Ötekilerin Peşinde: Ahmet Yaşar Ocak’a Armağan. – İstanbul: TimaşYayınları, 2015. – S. 303– 314.
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daftarlarida qayd etilgan shaxslar oddiy ziyoratchilardan koʻra koʻproq, xususan,
“Oʻzbeklar takyasi” va umuman Naqshbandiyaga aloqador kishilar ekani haqidagi
fikrni mustahkamlaydi.

Uskudar “Oʻzbeklar takyasi”ning mehmonlar daftarida Odessadan to‘la-to‘la
kemalarda kelgan ziyoratchilar bu yerda mehmon qilingani qayd etilgan. Lale Jan
o‘zining` “Insonlarni birlashtirish: asrlar oralig‘ida O‘rta Osiyo tasavvuf tarmog‘i”1
nomli tadqiqotida haj ziyorati maqsadida O‘rta Osiyodan chiqib, Istanbulga ham kelgan
ziyoratchilarning qolgan joylari va tashrif buyurgan shaharlarini ta'riflab, so‘fiylarning
boshpanalari bo‘lgan takyalarni o‘zaro bog‘lanish joylari, imperiyalar o‘rtasida aloqa
hududlari sifatida tasvirlanadi.

Takyada qolganlarning shaharga borib o‘rnatgan rishtalari haqida gapirgan
muallif, turli tumanlarda, ayniqsa Ayubda bu kishilar tomonidan tashkil etilgan kichik
jamoalarni ham eslatib o‘tadi. Muallifning yozishicha, Istanbulga kelib qo‘nim topgan
turkistonlik muhojirlar boshqa muhojirlar kabi qabul qilinmagan. Bu ular qoʻnim
topgan yangi diyorda vatanning oʻz farzandi bilan bir qatorda koʻrilganligi bilan
izohlanadi.

HamidAlgar “Tariqat va tariyq”2 sarlavhali maqolasida ayniqsa Naqshbandiylarga
toʻxtalib, bu soʻfiylik tariqatining hojilar oʻzaro ko‘mak berishini qanday amalga
oshirilgani va davom etganini koʻrib chiqadi. U ushbu rishtaning muhim organlari
sifatida takyalarga alohida ahamiyat beradi. Hojilar so‘fiy yo‘llari va takya (darvesh
takyalari) tizimi bo‘ylab Istanbul, Tarsus, Bursa, Damashq, Halab, Quddus va nihoyat
Haramaynga3 yetib kelishadi. Algarning qayd etishicha, ayniqsa XIX asrda tariqatlarga
nisbatan qoʻllangan turli cheklovlarga qarshilik koʻrsatgan soʻfiylar, xususan
naqshbandiylar, agar hajga borishlariga toʻsqinlik qilinsa, oʻz tariqatlarining
ziyoratgohlariga borishni afzal koʻrgan va shu yoʻl bilan ular ma'naviy kamolot
jarayonini to‘xtatishmagan, haj yo‘lini va o‘zaro aloqa tarmoqlarini saqlab qola
olganlar. Shu boisdan ham naqshbandiylarning haj yo‘llarini kuzatish, ularning
yo‘nalish belgilashda afzalliklarni aniqlash – sunniy dunyosining uchta asosiy
mintaqasi bilan O‘rta Osiyo orasidagi keng aloqa tarmog‘ini aniqlash nuqtai nazaridan
muhim ahamiyatga ega.

Halim Baki Kunter “Tarsusdagi Turkiston takyalarining vaqfnomalari”4 nomli
maqolasida Tarsusdagi yana bir muhim takyaga e’tibor qaratadi. Muallif Turkiston
takyasi O‘rta Osiyo va Sharqiy Turkistondan Anado‘liga kelayotgan turkiylarning kirib
o‘tishi uchun qurilgan mehmonxona ekanini ta’kidlaydi. Ma’lum bo‘lishicha,
Turkistonlik hojilar nafaqat Istanbulda, balki o‘z yo‘lidagi boshqa takyalarda ham
qolishgan. Muallifning yozishicha, bu mehmonlar takyaga kelib, bir necha kun qoladi,

4 Halim Baki Kunter. Tarsus’taki Türkistan Zaviyelerinin Vakfiyeleri. /Vakıflar Dergisi 4. – 1965. – S. 31–50.
3 Haramayn – Ikki Haram – Ka’ba va Payg‘ambarimiz sollallohu alayhi vassalamning masjidlari.

2 HamidAlgar. Tarîqat and Tarîq: CentralAsian Naqshbandîs on the Roads to the Haramayn. Central Asian Pilgrims: Hajj
Routes and Pious Visits Between Central Asia and the Hijaz. muharrir: Alexandre Papas vb. – Berlin: De Gruyter, 2011. –
S. 21–135.; Tariyq – tariqat soʻzining muzakkari.

1 Lâle Can. Connecting People: A Central Asian Sufî Network in Turn of the Century. //Modern Asian Studies. – № 46/2.
– 2012. – S. 373–401.
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kelgan joyidan olingan xabarlarni yetkazar, Anado‘lidan xabarlar, yangiliklarni esa olib
ketishar edi. Bu yer yig‘ilgan xalq uchun madaniy va ma'lumot almashish markazi edi.
Takyaning vaqfnomasida bu yerda qolishi mumkin bo‘lganlarning tug‘ilgan shaharlari
ko‘rsatilgan bo‘lib, ularning soni 84 ta. Bu maskanga va “Sultontepa O‘zbeklar
takyasi”ga kelganlarning viloyatlari va sayohatlarining keyingi to‘xtash joylarini
qiyosiy o‘rganish takyaning qamrovi (soʻfiylar soniga nisbatan) va geografiyasini
aniqlashda muhim ahamiyatga ega.

Yusuf Sarnay “Turkistonlik hojilarning ziyorat markazi sifatida Istanbul”1
sarlavhali maqolasida bu mintaqadagi hojilarning xalifalik markazi boʻlgan Istanbulga
tashrif buyurishi va qaytishda ham xuddi ayni yoʻldan ketishi anʼanaga aylangani
taʼkidlanadi. Bu hojilarning Istanbulda turar joy bilan ta’minlanishi va haj safari
chog‘ida xarajatlarini qoplash davlat siyosatiga aylangan. Bu hojilar karvonsaroylarda,
masjid va takyalarda, ayniqsa, o‘zbek takyalarida turar edilar.

Misol tariqasida, 1914-yildagi hujjatda Hijozdan qaytgan va asli Qashg‘ar
viloyatining Xo‘tan shahridan bo‘lgan hamda Istanbulning Ayub Sulton tumanidagi
“O‘zbeklar takyasi”da mehmon bo‘lib istiqomat qilayotgan kishilar yo‘qsil va pulsiz
bo‘lib qolgani sababli o‘z shaharlariga qaytish uchun yo‘l haqini qoplanishi maqsadida
vaqf ma'muriyatiga talabnoma yuborganligini keltirish mumkin2.

Manbalar sharhi
Mavzuga oid manbalardagi maʼlumotlardan XIX asrning faol qatlami sifatida

soʻfiylar va bu soʻfiylarga xizmat qilgan takyalar ilm va madaniyatning tashuvchisi ham
ekanligi ayon bo‘ladi. Shuni ta’kidlash mumkinki, takyalar nafaqat shaharlarning
o‘zgarishi va rivojlanishida muhim o‘rin tutadigan aholi harakatini rag‘batlantiruvchisi,
balki ayni paytda ilm-fan, ma’rifat va madaniyat tashuvchisi bo‘lgan. Istanbul
takyalarining muqim va vaqtinchalik yashovchilar daftari nuqtai nazardan o‘rganilishi
so‘fiy guruhlari va takyalarining yangi xususiyatini ochib beradi hamda ularning
shaharga qanday va qay darajada ta'sir o‘tkazganini tushunishga yordam beradi.

Tadqiqot doirasida 1314–1340 (milodiy 1898–1925) yillar oralig‘ida saqlangan
uchta daftar, mehmonxona daftari, rasmiy mehmonxona daftari va muqim
darveshlarning qayd daftari o‘rganildi. Jami 263 varaqdan iborat daftarlarga 1329 kishi
haqida ma’lumotlar qayd qilingan.

Mehmonlar daftarlari. Takyaning birinchi mehmonlar daftari muqovasiz bo‘lib,
uning ichki shakli qo‘lda ishlangan. 142 sahifada 566 kishi qayd etilgan.
Mehmonlarning ismi bilan bir qatorda otasining ismi, tug‘ilgan joyi, yoshi, kelgan
sanasi, alohida ko‘rinishi va izohlari ham yozilgan. Izohlari qismida sayohat turi, kim
bilan sayohat qilayotgani, mehmon qayerdan kelib, qayerga ketayotgani va qancha vaqt
turishi kabi qoʻshimcha maʼlumotlar o‘rin olgan.

2 BOA, Dahiliye Nezareti Mebani-i Emiriye-Hapishaneler Müdüriyeti Müteferrik Evrakı [DH.MB.HPS.M],№ 9/73.
1 Yusuf Sarınay. Türkistanlı Hacıların Ziyaret Merkezi Olarak İstanbul. /Bilig 88. – 2019. – S. 1–18.
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Rasmiy mehmonlar daftari esa qattiq muqovali va bosmaxonada tayyorlangan. Bu
daftarda, 22 varaqda 256 kishi qayd etilgan. Shaxsiy ma'lumotlar quyidagi sarlavhalar
ostida tasniflangan: ism-taxallusi-oila shuhrati1, otasining ismi-shuhrati, shahar-
mahallasi, san'at (hunari), mazhabi va mansubligi, tug‘ilgan joyi, tug‘ilgan yili, kelgan
joyi, kelgan sanasi, qancha vaqt qolish niyati, ketish sanasi, qayerga ketgani, hamrohlik
qiluvchi ayollar, qizlari va xotinlarining ismlari-shuhrati-mansubligi, zobitlik qaydlari.
Biroq, bu ma'lumotlarning hammasi ham qayd etilmagan.

Rasm 1, 2.Mehmonlar daftari

Rasm 3, 4. Rasmiy mehmonlar daftari
1 U paytlarda familiya bo’lmagan, shuhrat deyilganida inson, oila qaysi nom (laqab) bilan tanilgani nazarda tutilmoqda.
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Norasmiy mehmonlar daftari rumiy taqvimga koʻra yuritilgan, ammo ora-sira
hijriy qaydlar ham uchraydi. Yil boshidan oxirigacha deyarli har oy mehmonlar kelib
turgani, lekin ma'lum oylarda guruh shaklida tashriflar mavjud ekani ko‘rinadi. Bu
oylar odatda haj oylaridir.

Quyidagi jadvalda 1898–1906 yillardagi qaydlarni o‘z ichiga olgan norasmiy
mehmonlar daftari va 1914–1925 yillar oralig‘ida yuritilgan rasmiy mehmonlar daftari
ko‘rsatilgan (1-jadvalga qarang).

Jadval 1: Rasmiy va norasmiy mehmonlar daftarlarida vaqt oralig‘i
Norasmiy mehmonlar daftari

Yillar Kishi soni Qaysi oy kelingani
1898 15 Qonunu avval-Fevral
1899 58 Mart-Qonunu soniy
1900 61 Aprel-Qonunu soniy
1901 118 Mart- Qonunu soniy
1902 109 Aprel-Fevral
1903 79 Mart- Qonunu soniy
1904 76 Mart-Fevral
1905 45 Mart-Tashrini soniy
1906 1 Ramazon
Jami 562

Rasmiy mehmonlar daftari
Yillar Kishi soni Qaysi oy kelingani
1914 1 Iyul
1915 2 Tashrini avval
1916 3 Aprel-Iyun
1917 3 Sentabr-Fevral
1918 80 May-Qonunu avval
1919 38 Mart-Qonunu avval
1920 21 Mart-Qonunu avval
1921 6 Mart-Qonunu avval
1922 7 Mart-Qonunu avval
1923 23 Mart-Tashrini soniy
1924 22 Mart- Qonunu avval
1925 6 Aprel-May
Jami 256

Jadvallardagi Qonunu avval, Qonunu soniy, Tashrini avval, Tashrini soniy –
rumcha ya’ni turkcha taqvimdagi oylarning nomlanishidir.
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Takyaning 16 yillik qaydlarida 562 kishi mehmon sifatida yozilgan. Norasmiy
mehmonlar daftaridagi yozuvlar 15 dan 118 gacha o‘zgarib turadi. 1901-yilda takyaga
118 kishi, 1902-yilda esa 108 kishi kelgan. Daftar yuritila boshlangan 1898-yilda 15
kishi, oxirgi daftar tutilgan 1906-yilda esa 1 kishi qayd etilgan.

Rasmiy mehmonlar daftariga esa 10 yil ichida jami 256 ta qayd kiritilgan. 1914-
yilda yuritila boshlangan daftarda ilk yillarda 2 yoki 3 kishi qayd etilgan bo‘lsa, 1918-
yilda bu raqam 80 kishi ekanligi ko‘rsatilgan va bu daftardagi qaydlarga ko‘ra eng
yuqori raqamdir. Keyingi yillarda yana pasayish va tartibsiz kelishlar yoki ro‘yxatga
olishlar mavjud. Daftardagi oxirgi yozuv 1925-yil may oyiga to‘g‘ri keladi.

Mehmonlarning kelgan joylarini uchta hududga ajratib ko‘rib chiqish mumkin:
– Anado‘li: Istanbul, Anqara, Qo‘nya, Antalya, Unye, Van
– Anado‘lidan tashqaridagi Usmonli hududlari: Bag‘dod, Bo‘sniya, Damashq,

Qohira.
– chet eldan: Oʻzbekiston, Qozogʻiston, Afgʻoniston, Eron, Xitoy, Rossiya, Tunis.
Chet eldan kelganlarning viloyatlari esa quyidagicha: Samarqand, Qoʻqon,

Qashqar, Andijon, Namangan, Margʻilon/Marg‘inon, Jalolobod, Qucha, Buxoro,
Ho‘chin, Toshkent, Ko‘hna Turxon, Tehron, Hirot, Shahrixon, Shahrisabz, Kavkaz
viloyati, Orenburg, Shumen, Usan.

Xarita 1. Mehmonlar daftariga ko‘ra o‘zbeklar takyasi jo‘g‘rofiyasi
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Xaritadan ko‘rish mumkinki, “O‘zbeklar takyasi”ning mehmonlari asosan takya
mansub tariqatning hududlari bo‘lgan O‘rta Osiyo va uning atrofidan kelar edi. Bu
mintaqaga Xitoy va Afg‘oniston ham kiradi. Tunis esa kam sonli odam kelgan
mamlakatdir. Usmonli davlati chegaralaridagi shaharlardan kelganlar soni ham ancha
kam.

Vaqti-vaqti bilan daftarlarga odamlarning kasb-hunarlari ham yozib olingan.
Ushbu ma'lumotni takyada yoki shaharda uzoq vaqt qolganlar va qisqa muddat kelib-
ketganlar kontekstida alohida ko‘rib chiqish kerak. Shaharda uzoq vaqt qoladiganlar o‘z
kasbi bilan shug‘ullanishlari va tegishli joylar bilan aloqada bo‘lishlari mumkinligi
hisobga olinsa, ularning shahar xo‘jalik va iqtisodiy ahvoliga ta’siri ham alohida
tadqiqot mavzusi bo‘lishi mumkin.

Rasmiy va norasmiy mehmonlar daftarlarida qayd etilgan kishilarning kasblari
quyidagilardan iborat: oshpaz, baqqol, kundalik yordamchi, kommunal xizmatchi,
sartarosh, bo‘yoqchi, oynachi, dallol, charxchi, dehqon, cho‘pon, to‘quvchi, duradgor,
nonvoy, hunarmand, tabib, hammol, xamirchi, ignachi, ipakchi, ishchi, qozi,
choyxonachi, qassob, zobit, qandchi, yog‘ochchi, karvonchi, ko‘mirchi, etikdo‘z,
mashinist, usta, meva sotuvchi, mulla, mudarris, mutafakkir, naxlband (xurmo
yetishtiruvchi), pochtachi, mardikor, egarchi, sayyoh, suvoqchi, qandolatchi, bakovul,
do‘ppido‘z, talaba, tunukachi, tikuvchi, tasbeh yasovchi, tibbiyot talabasi, savdogar.

Ko‘rinib turibdiki, mudarris, mutafakkir yoki qozi, tabiblar kabi jamiyatning
yuqori tabaqalari bilan tunukachilar, bo‘yoqchilar, egarchilar kabi oddiy kasb egalari bir
joyda joylashgan. Ushbu ma'lumotlardan foydalanib, takyadagi ijtimoiy qatlamlarni
xilma-xilligini talqin qilish mumkin. Tijorat hayoti va kasblar bilan bog‘liq ma’lumotlar
esa kasb guruhlari, tashrif buyurilgan savdo shaharlari, kasblarning iqtisodiyotdagi
o‘zgarishlarga mosligini ko‘rasatadi va so‘fiylar deb atash mumkin bo‘lgan bu
jamoatning kasbiy xilma-xilligi tadqiq qilinishi mumkin bo‘lgan mavzulardandir.

Ayniqsa, rasmiy mehmonlar daftarida sarlavha sifatida qayd etilgan “Kelishilgan
qolish muddati” ma’lumotlari tadqiqotchiga taqqoslash imkoniyatini taqdim etadi.
Ushbu sarlavha ostida berilgan muddatlar quyidagicha ifodalanadi: “taxminan 10 kun”,
“mamlakatiga qaytgunicha”, “Hijozga borgunicha”, “noaniq”, “muddatsiz”,
“kerakligicha”, “oz muddat”, “bir necha kun”.

Har biri alohida ko‘rib chiqilishi kerak bo‘lgan bu muddatlarni turli talqin etish
mumkin. Biroq, umuman olganda, ma'lum bir muddatga kelishilgan kishilarning rejali
safarga chiqqanini, boshqalari esa Istanbulda duch keladigan sharoitlarga ko‘ra reja
tuzib davom ettirganini taxmin qilish kerak. Bu odamlarning ba'zilari bu yerda aniq
belgilanmagan muddat davomida qolib, ma'lum bir maqsadga erishganidan so‘ng o‘z
mamlakatiga yoki boshqa shaharga ko‘chib o‘tgan. Qaydlarga ko‘ra, aniq vaqt
ko‘rsatgan kishilar muddat majburiyatiga amal qilgan, deb aytish mumkin. Mehmonlar
kelishilgan muddat davomida qolgandan so‘ng yo Anado‘lining boshqa bir shahriga,
yoki Hijozga yo‘l olishgan, yoki Istanbulga joylashishgan. Bu harakatlilik ham Istanbul
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va boshqa shaharlar bilan o‘rnatiladigan aloqa turlarini tahlil qilish orqali hal qilinishi
kerak.

Bu ikki daftarda odamlarning tashqi ko‘rinishlari haqida ham ma'lumotlar mavjud.
Bunga ko‘ra, mehmonlarning 328 nafari baland bo‘yli, 166 nafari o‘rta bo‘yli, 35 nafari
past bo‘yli. Shunday qilib, mehmonlarning ko‘pchiligi baland va o‘rta bo‘yli
odamlardir. Xuddi shunday, bu odamlarning ko‘pchiligi sariq soqollidir. Qora va
jingalak soqollilar ham bo‘lsa-da, oq soqollilar juda kam uchraydi. Oz sonda ko‘salar
qayd etilgan bo‘lsa, hali soqol qo‘ymagan yoshlar soni talaygina. Mehmonlar kelgan
hududni bu hudud aholisining tashqi ko‘rinishlari bilan solishtirish hamda
umumlashtirish mumkin.

Xuddi shunday, takya bilan aloqada bo‘lgan kishilarning o‘rtacha yoshi ham
e'tiborga olinishi kerak bo‘lgan masaladir. Bu sayohat qiladigan / sayohat qilishi
mumkin bo‘lgan kishilar, qolaversa, shaharga yangi kelgan aholining yosh, o‘rta yoshli
yoki keksalar ekanligi haqida tasavvur bera oladi. Doimiy ko‘chib keluvchilar orasida
yoshlar ko‘pchilikni tashkil etadi, bu mehmon kelgan mamlakatdan ko‘chishlar
mavjudligi va Istanbulning maqsad shaharga aylangani haqidagi fikrga asos bo‘ladi.

Nogironlar ham ko‘p bo‘lmasa-da, daftarlarda qayd etilgan. Ulardan ba'zilari
tug‘ma, ba'zilari esa keyinchalik paydo bo‘lgan nogironlikdir. Bundan odamlarning
yashash sharoitlari va ularning mehnati bilan bog‘liq nogironligi bor-yo‘qligi, shuning
barobarida ularning kasbiy xavflari haqida ba'zi fikrlarni ham olish mumkin.

Muqim darveshlar qayd daftari. “O‘zbeklar takyasi” daftarlari orasida
muqovasida “Uskudar Sultontepasida joylashgan o‘zbeklar dargohining aholi qayd
kitobi” iborasi yozilgan va qiziq qaydlarni o‘z ichiga olgan yana bir daftar ham bor.
Daftarga “Uskudar Sultontepasidagi o‘zbeklar dargohida yashovchi darveshlarning
shaxsiy ma’lumotlari daftaridir” sarlavhasi yozilgan.

Qaydlar 1906–1923 yillar oralig‘ida Uskudar o‘zbeklar dargohining shayxi
Muhammad Najmiddin tomonidan yuritilgan. Qo‘lda tuzilgan 99 sahifada 391 ta qayd
mavjud. Orasida boshqa qaydlar ham uchraydi. Daftarga 1955 va 1958 yillarda ham oz
sonli qaydlar kiritilgan. Daftarda jami 491 kishi haqida ma’lumot keltirilgan bo‘lib,
ularning oxirgi 13 tasi esa fotosuratlari bilan qayd etilgan.

Ushbu daftarda ma’lumotlar tasnifi quyidagi sarlavha ostidagi ustunlarga
bo‘lingan holda amalga oshirilgan; ismi, otasining ismi, tug‘ilgan joyi, yoshi, kelgan
sanasi va izohlari. Daftardagi yillarga ko‘ra darveshlar soni quyidagicha bo‘lgan (2-
jadvalga qarang).
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Jadval 2: Muqim darveshlar daftari
Yillar Kishi soni Vaqt oralig‘i
1906 8 Qonunu avval-Qonunu soniy
1907 21 Aprel-Fevral
1908 27 Aprel-Fevral
1909 36 May-Qonunu avval
1910 32 Mart-Qonunu avval
1911 45 Mart-Fevral
1912 32 Mart-Fevral
1913 99 Mart-Qonunu soniy
1914 8 Avgust-Qonunu soniy
1915 20 Mart-Qonunu soniy
1916 13 Mart-Qonunu soniy
1917 5 Aprel-Qonunu soniy
1918 104 May-Qonunu soniy
1919 21 Mart-Fevral
1920 2 Iyul-Qonunu avval
1921 3 May-Tashrini soniy
1922 2 Qonunu avval-Qonunu soniy
1923 3 May-Fevral

Jadvaldan “Mehmonlar daftari”ga ko‘ra kamroq darvesh qayd etilgan ushbu
daftarda son jihatidan eng ko‘p qayd 1918-yilda, keyin esa 1913-yilda kiritilganligi
ko‘rinib turibdi. Eng kam qaydlar 1922- va 1923-yillarga to‘g‘ri keladi. Nomi muqim,
ya’ni doimiy yashovchi darveshlar daftari bo‘lsa-da, qaydlarning xususiyati, vaqt
oralig‘i, qolish muddati kabi jihatlarga qaraganda bu birinchi guruh daftarlardan farq
qilmaydigan ko‘rinadi.

Rasm 5, 6.Muqim darveshlar daftari
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Daftar geografiyasi mehmonlar daftari bilan deyarli bir xil. Bu yerda ham
mehmonlarni kelgan joyiga ko‘ra uch guruhga ajratish mumkin: Anado‘li, Usmonli
chegaralari va chegaradan tashqari hududlar.

– Anado‘li: Istanbul, Adana, Bursa, Van
– Usmonlilarning Anado‘lidan tashqaridagi yerlari: Madina
– Oʻzbekiston, Q‘ozogʻiston, Sharqiy Turkiston, Afgʻoniston, Eron, Xitoy,

Rossiya kabi chet davlatlar.
Chegaradan tashqari sifatida qayd etilgan shaharlar quyidagilar: Oqsuv, Oltiariq,

Andijon, Asaka, Ashxobod, Badaxshon, Buxoro, Buta, Jalolobod, G‘ulja, Hirot, Xiva,
Qo‘qon, Xo‘tan, Kamyaron, Qashqar, Qozon, Qrim, Ko‘hna Turxon, Qucha, Madina,
Marg‘ilon/Marg‘inon, Nayman, Namangan, Samarqand, Semim, Sibir, Shahrisabz,
Shahrixon, Shahrimar, Shusha, Tehron, Toshkent, Toshqo‘rg‘on, Turkiston, Usan, O‘sh,
Vobkent, Yorkent.

Xarita 2. Muqim darveshlarga ko‘ra o‘zbeklar takyasi hududlari

Bu daftarda Bolqon mintaqasidan hech kim kelmagan bo‘lsa-da, Madinadan
kelganlar bor. O‘rta Osiyo – odatda kelgan kishilarning aksariyati tegishli bo‘lgan
hudud bo‘lsa-da, daftarlarga ko‘ra shaharlarda farqlar mavjud. Ikki turdagi daftarlarni
kelganlarning soni va qaysi shahardan kelgani bo‘yicha yillarga qarab taqqoslash va
farq yoki o‘xshashliklarni o‘rganib chiqish mumkin.

Har ikkala daftarga kiritilgan shaharlar: Buxoro, Jalolobod, Hirot, Qoʻqon, Ko‘hna
Turxon, Qucha, Margʻilon/Marg‘inon, Shahrixon, Shahrisabz, Tehron, Namangan,
Toshkent.

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

90

Mehmonlar va darveshlar kelgan joylarni solishtirish uchun qarang: Xarita 3.

Xarita 3. Mehmon va muqim darveshlar xaritasi

Kasblar narigi daftarlardagi kabi bu daftarlarga ham yozib borilgan. Bu yerda tabib
yoki mudarris singari kasb egalari yo‘q. Aytish mumkinki, ro‘yxatga olinganlar asosan
hunarmand va san’atkor bo‘lgan. Biroq, talabalar sonining ko‘pligi ham e'tiborni
tortadi. Muqimlarning ba'zilari san'atsiz (hunari yo‘qligi nazarda tutilmoqda) deb
tavsiflangan. Bu odamlar uzoq vaqt qolganmi yo‘qmi, bunga aniqlik kiritish dargohning
muhtojlar uchun turar joy bo‘lgan degan fikrni tasdiqlaydi. Xuddi shunday, bu
muassasalar talabalar uchun ham turar joy sifatida bo‘lgan. Bundan tashqari, talabalar
borgan maktablar va ularning maktabdan qochishi kabi holatlar ushbu bo‘limning qiziq
qaydlari hisoblanadi.

Daftardagi kasblarni quyidagicha sanab o‘tish mumkin: aravachi, kundalik
yordamchi, oshpaz, attor, baqqol, sartarosh, bo‘yoqchi, oynachi, dorboz, choychi,
charxchi, tom ustasi, otboqar, cho‘pon, temirchi, darvesh, dehqon, to‘quvchi, duradgor,
nonvoy, hunarmand, mixchi, xizmatkor, qassob, kamardo‘z, qo‘y dalloli, terichi,
yog‘ochchi, mirza, atirchi, mulla, nofachi (mushkchi), mardikor, egarchi, qandchi,
talaba, tolibi ilm, shirinlikchi, tunukachi, savdogar.

Mehmonlarning qolish muddatiga ko‘ra boshqa daftardagi kabi kunlik
qoladiganlar ham, oylik va yillik qoluvchilar ham bor. Biroq, bu safar qoluvchilar 20
yilgacha bo‘lgan muddatga yozilgan.
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Qaydlar kishilarning jismoniy xususiyatlari bo‘yicha tahlil qilinganda 251 kishi
uzun bo‘yli, 160 kishi o‘rta bo‘yli va 15 kishi past bo‘yli ekani ma’lum bo‘ladi. Bu
odamlarning ko‘pchiligi kalta sarg‘ish soqollidir. Ko‘sa va soqoli olinganlarning soni
ham kam emas. Talabalar soni ko‘p bo‘lganiga bog‘liq ravishda hali soqol
qo‘ymaganlar kam emasligi ko‘rinadi. Qaydlar orasida ikki oyog‘i yo‘q nogiron, ko‘zi
ojizlar, mitti odamlar va chechak tufayli terisida chandiqlari borlar ham mavjud. Ushbu
ma'lumotlar nafaqat kelayotgan kishilarning umumiy sog‘lig‘i haqida ma'lumot beradi,
balki nogironlik holatiga ham oydinlik kiritishi mumkin, bunga esa o‘z navbatida
ularning yashash sharoitlarining belgisi sifatida qarasa bo‘ladi. Nogiron bo‘lsa ham
sayohat qilish imkoniyati topgani ham alohida muhim masala.

Istiqboldagi tadqiqot yo‘nalishlari
“O‘zbeklar takyasi” daftarlaridan turli mavzulardagi ma’lumot va izohlarni

o‘rganish mumkin. Bular tashrif buyuruvchilar daftari bo‘lgani uchun, albatta, birinchi
navbatda geografik hududlar va joylar haqidagi ma'lumotlar kiritilgan. Shu sababli,
takyaning ichki geografiyasi kirish mumkin bo‘lgan eng oson va aniq baza. Ushbu
ma'lumotlarni boshqa takyalar bilan taqqoslash keyingi tahlillar uchun qulay imkoniyat
beradi.

Tashrif sabablari ikkinchi muhim masala. Ushbu sabablarga ko‘ra savdo, ibodat va
ko‘chish kabi holatlarga asoslanib Istanbulning ziyoratgoh, sayohat maskani yoki
doimiy joylashish shahri sifatidagi rollarini o‘rganish mumkin. Albatta, bu yerda
ko‘plab masalalarni, jumladan, ular qaysi yo‘llar orqali kelishgani va bu joylardan
Istanbulga o‘tgan bilimlar, madaniyat, buyumlar va aloqalar tadqiq etilishi mumkin.

Daftarlardan ma’lum bo‘lishicha, tashriflarning asosiy sabablaridan biri muqaddas
qadamjolarni ziyorat qilishdir. Haj bilan bog‘liq ko‘plab tadqiqotlarda ma'lum bir
sanadan keyin Istanbulga tashrif buyurish an'anaga aylangani iddao qilinadi. Biroq,
geografiya jihatidan turli hududlar o‘rtasida hech qanday taqqoslash o‘tkazilmagan,
O‘rta Osiyolik hojilardan tashqari boshqa hojilarning Istanbul orqali yo‘l olishlari
haqida ma’lumot to‘planmagan. Bunday taqqoslash Istanbulning o‘rni va hojilarning
sayohat an’analari haqida ma'lumot beradi. Sayohat qilayotgan odamlar soni,
texnologiya va siyosiy voqealar tufayli sayohat turlarining o‘zgarishi va bu
o‘zgarishning yo‘llarga aks etishi yana bir muhim tadqiqot mavzusi bo‘ladi.

Hojilarning yoki umuman olganda, tashrif buyuruvchilarning kelish tarzida ham
farqlar mavjud. Ulardan ba'zilari guruh bo‘lib, ba'zilari oila, ba'zilari esa yakka tartibda
kelgan. Guruhlar kichik yoki katta bo‘lishi, oila omilining aralashishi yoki yakka
tartibdagi sayohatlarning har biri alohida o‘zgacha mazmunga ega. Bu keluvchilarning
mamlakatini holatiga, kelib chiqqan joyining boyligi yoki qashshoqligiga, yo‘l
xavfsizligiga, dindorlik darajasiga va boshqalarga bog‘liq bo‘lib, o‘z navbatida bu
xususiyatlarni boshqa nuqtai nazardan baholash imkonini beradi. Bundan tashqari,
tranzit nuqtalari bo‘lgan bandargohlar va shaharlar ham boshqa bir masala. Ushbu
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nuqtalardagi darvesh dargohlari bo‘yicha tadqiqotlar olib borilishi kerak. Ma'lumki,
mehmonlar Istanbulda bo‘lganidek Usmonlilar davlati chegaralaridagi boshqa
shaharlardagi dargohlarda, masalan, Tarsus, Madina va Makkada ham kutib olingan.
O‘zbek takyalarida istiqomat qilgan, bir necha kun qolgan odamlarning turli tranzit
nuqtalariga, jumladan Qo‘nya, Izmir va Eskishahar kabi shaharlarga borgani qayd
etiladi. Demak ushbu shaharlarda o‘zbek takyalari bor-yo‘qligi yoki bu shaharlarda
kelib chiqishi O‘rta Osiyolik bo‘lganlar bilan aloqada bo‘lgan odamlar, muassasalar
yoki aholi punktlarining bor-yo‘qligi va bu munosabatlarning sabablari o‘rganilishi
kutilayotgan masalalardan.

Shu nuqtai nazardan, tashriflar bilan bog‘liq ko‘plab tadqiqot savollarini aniqlash
mumkin. Masalan, Hajdan boshqa dargohga kelishlar vaqti qachon bo‘lgan? Ushbu
sayohatlarning sababi nima bo‘lishi mumkin? Tashriflar bo‘lmagan oylar bormi? Oylar
va yillarga ko‘ra tashriflarda faollik qachon kuzatilgan? Buning ijtimoiy, siyosiy,
geografik yoki hatto mavsumiy sabablari nima bo‘lishi mumkin? Sayohatlarga aloqasi
bo‘lgan qaysi Usmonli shaharlari bor? Tranzit shaharlar qayerda? Qaysi shaharlar –
doimiy yashab qolish joylari bo‘lgan? Takya atrofida yuzaga kelgan bu savollarning
barchasiga javob izlash tadqiqot rivojiga katta hissa qo‘shadi.

Daftarlardan olingan yana bir ma'lumot – mehmonlarning shahar bilan o‘rnatgan
munosabatlari va bu munosabatlarning turlari. Ba'zi mehmonlarning kasblari va
takyadan chiqqandan keyin borgan joylari bu munosabatlarning tijoriy, diniy va hatto
harbiy ekanligini ko‘rsatadi. Masalan, hijriy 1293-yilda tug‘ilgan, Andijondan kelgan
Oxun Bobo 41 yoshda bo‘lib, talaba sifatida ro‘yxatga olingan. U 1335-yil (milodiy
1919-yil) aprelida harbiy xizmatdan qochib yurish aybi bilan inglizlar tomonidan
hibsga olingan va bir oydan keyin ozod qilingan. Rasmiy mehmonlar daftarining 6-
betidagi 132-sonli qaydda ko‘plab savollar yashiringan: 41 yoshda bir kishi qanday
qilib va nima bo‘yicha talaba bo‘lishi mumkin? Bu yoshda harbiy xizmat bormi va bosh
tortish aybi bilan qo‘lga olinishi mumkinmi? Agar shunday bo‘lsa ham, buning
inglizlarga qanday aloqasi bor? Andijonlik, ya’ni o‘sha paytlarda rus davlati tarkibida
bo‘lgan O‘zbekistonning ingliz armiyasida dezertir/qochoq bo‘lishi nimani anglatadi?
Bu hibsni ular ruslar nomidan qilganmi yoki Oxun Bobo Usmonli armiyasidan qochib
ketganmi? Daftarlardagi boshqa yozuvlar hisobga olinadigan bo‘lsa, O‘rta osiyoliklar
Usmonli qo‘shinida xizmat qilganmi? Bu holatda inglizlarning voqeaga qanday aloqasi
bor? Bu savollarga javoblar asosida savollar ko‘payishi mumkin. Shu sababli,
daftardagi qaydlarni diqqat bilan yakka tarzda tahlil va tadqiq etish kerak.

Rasmiy mehmonlar daftaridagi 207-sonli qaydga ko‘ra, 1915–1916- yillarda
Marg‘ilondan kelgan 55 yoshli Hoji Yusuf Madinaga borib, keyin o‘z ixtiyori bilan
Chanaqqal’a urushlarida qatnashgan bo‘lishi kerak. Chunki u kasal bo‘lib, Bo‘layirda
harbiylikdan ozod etilgan (4-rasmga qarang).

Muqim darveshlar daftarining 56-sahifasida 269-raqamda qayd etilgan
marg‘ilonlik Hoji Hasan 1313–1314-yillarda harbiy xizmatga borib, bir oydan so‘ng
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ozod etilgan. Takyaga qaytgan bo‘lsa ham, nojoiz xatti-harakati tufayli dargohdan
haydalgan. Harbiy xizmatga borishdan oldin ham shunday vaziyatlarga duch kelgan bu
shaxs xulq-atvori yaxshilanishi uchun harbiy xizmatga jo‘natilgan, lekin u yerda ham
o‘zgara olmagan, deb o‘ylash mumkin. Natijada, u dargohdan chiqarib yuborilgan (6-
rasmga qarang).

Bu ikki qayd va shunga o‘xshashlari Usmonli davlatining armiyaga qabul qilish
jarayonlari qanday kechgani haqida yangi savollar tug‘dirmoqda: tarix davomida o‘z
askarlarini tanlashda nihoyatda ehtiyotkor bo‘lgan Usmonli davlati Usmonli fuqarosi
bo‘lmagan bu odamlarni qanday qilib o‘z safiga oldi? Ko‘ngillilik tamoyili qanchalik
to‘g‘ri? Safarbarlik davri bu holatni zarur qilib qo‘ygan bo‘lishi mumkinmi? Armiyada
boshqa ko‘ngillilar bo‘lganmi? Bu askarlar qancha vaqt va qayerda bo‘lgan? Ular
takyaga kelgandan keyin qancha vaqt o‘tgach, harbiy xizmatga olingan? Ular
Istanbulga armiyaga qo‘shilish maqsadida kelganmi?

Muqim darveshlar daftarining 36-betidagi 173-raqamli yana bir qayd nihoyatda
diqqatga sazovor. 1327- (1911-) yili Qo‘qondan kelgan mitti (liliput) va ko‘sa bo‘lgan
Hoji Ismoil qisqa muddatli sayohatlarini 1328- ya’ni 1912- yildan boshlagan. Hoji
Ismoil har safar oxirida takyaga qaytish sharti bilan avval Salanikaga, keyin Edirnega,
keyin Adanaga, keyin Qo‘nyaga borgan. Qo‘nyadan qaytgach, ko‘p o‘tmay Bag‘dodga
piyoda yo‘l olgan. Bag‘doddan qaytgach, yana Edirnega borib, dargohga borib bir
necha kun qolgandan keyin Tekfurdag‘iga (hozirda Tekirdag’ viloyati) yo‘l olgan. Va
nihoyat, 1331-yilning 3-oyida (1915-yil may – iyun) Madina qamali boshlanganda, u
Hijozga borgan va qaytib kelmagan. Qisqa vaqt ichida 8 shaharga borgan qo‘qonlik bu
shaxs savdogar bo‘lganligi inobatga olinsa, so‘z yuritilayotgan shaharlarning savdo
salohiyati va nimaning oldi-sotdisi bo‘lganini tadqiq qilish zarur. Agar shunday
bo‘lmasa, bu qisqa va tezkor sayohatlarning yana bir sababi borligini topish kerak. Har
safar takyaga qaytib kelgani inobatga olinsa, ko‘p e'tiborni tortmaydigan xususiyatlarga
ega bo‘lgan bu shaxs boshqa vazifalarga yo‘naltirilgan deb o‘ylash mumkin. Bunday
holda, daftardagi yozuvlar faqat sayyohlar sifatida ko‘rilmasligi kerak; tarixiy, ijtimoiy,
geografik va hatto razvedka bilan bog‘liq tahlillar ham hisobga olinishi kerak.

Mehmonlarning ba'zilari uyga bir necha marta kelib qolishgan. Buni haj
ziyoratidan tashqari munosabatlarning belgisi deb hisoblash mumkin. Shu nuqtai
nazardan, odamlarning necha marta kelishi, qancha turishi va qayerga borishi muhim.
Bu savollarga javoblar ularning nima uchun kelganini ochib beradi. Mehmonlar tashrif
buyuradigan, tez-tez borib turadigan shaharlar orasida Izmit, Izmir, Adapazari,
Bandirma va ko‘p marta Afyonqarahisar bor. Ushbu shaharlardagi aloqalar va agar
mavjud bo‘lsa, ular tashkil qilgan jamoalar o‘rganilishi kerak.

O‘rta Osiyolik hojilarning yo‘nalishlari o‘rganilganda ular Istanbuldan keyin
Tarsusga ketgani ko‘riladi. Bu tuman daftarlarda Adana sifatida aks etgan. Hojilar
takyalarda qolar, mehmon qilinar edi. Ma’lum bo‘lishicha, Istanbuldagi o‘zbek
dargohlari orasida ham xuddi shunday bordi-keldi bor. Sultontepaga birinchi kelgan
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mehmonlar Sultonahmad takyasiga yoki Ayub qalandarxonasiga borar edilar. Yoki
Sultonahmaddagi takyaga kelganlar qolgan ikki takyaga ham borar yoki yuborilar edi.
Istanbuldagi darvesh takyalari orasida yuqorida sanab o‘tilganlardan tashqari yana 3 ta
“O‘zbek” nomini olgan takya mavjud bo‘lib, ular quyidagilardir: Beylerbeyi o‘zbeklar
takyasi, Galatadagi O‘zbekiya takyasi va Bulbulderesi Devona Ali O‘zbek takyasi.

Bu takyalar umumiy nomlarga ega boʻlsa-da, ular oʻrtasidagi munosabatlar haqida
maʼlumotga ega emasmiz. Biroq, biz ushbu tadqiqotda ko‘rib chiqqan daftarlar hisobga
olinsa, Sultontepa, Sultonahmad va Ayub takyalari bir-biriga bog‘langanligi,
munosabati borligini anglash mumkin. Boshqa takyalarning nomlari daftarlarda
umuman qayd etilmagan. Bunday holda, boshqa takyalarning bu uchtasi bilan bevosita
aloqasi yo‘qligini bildirsa kerak. Hech bo‘lmaganda, bu uch takya orasidagina yana-da
o‘ziga xos munosabatlar borligini aytish mumkin.

Mehmonlar daftarlaridan takyaning xususiyatlari haqida ham tasavvurga ega
bo‘lish mumkin. Sayohatchi guruhlarning a’zolari, takyada uchrashgan guruhlar va haj
paytidan tashqari ziyoratchilar soni takyaning imkoniyatlari va iqtisodiy ahvoli haqida
taxminlar yuritish va hatto hisob-kitob qilish imkoniyatini beradi. Takyaning kattaligi,
xonalari soni, oshxonasi, oshxona xarajatlari, mehmonlarga sarflangan mablag‘,
muhtojlarga ko‘rsatilgan yordam kabi masalalar “O‘zbek takyasi”ning iqtisodiy
erkinligi keng bo‘lganidan dalolat beradi. Daftarlar orasidan topilgan buxgalteriya
daftari bu yerda tashkil etilgan korxonaning daromadlari, ishlab chiqarishi va taqsimoti
haqida tushuncha beradi. To‘liq budjet qaydi mavjud bo‘lmasa ham, bu daromadlarning
kamida bir qismi takyadagi mehmonlarga sarflangan deb taxmin qilish mumkin.
Albatta, bu o‘rinda hujjatlashtirilgan davlat yordamlarini unutmasligimiz kerak.

Daftarlar batafsil o‘rganilganda, sayohat sharoitida muhim bo‘lgan yosh va jins
kabi xususiyatlarni ham hisobga olish kerak bo‘ladi. Qolaversa, takyada vafot etganlar,
ularning yoshi, kasalliklari, o‘lim sabablari va ulardan qolgan meros masalalari ham
qiziq mavzu. Takyada sodir etilgan jinoyatlar, nomaqbul xulq-atvori tufayli haydalgan
shaxslar ham alohida tadqiqot mavzusidir.
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Xulosa
Tasavvuf dargohlari bo‘lgan takyalar diniy-axloqiy ta’lim maqsadida bir joyga

to‘plangan va umumiy maqsadga ega bo‘lgan jamoatni o‘z ichiga oladi. Takya nomi
bilan olib borilayotgan tadbirlar diniy-axloqiy xususiyatga ega bo‘lsa-da, bu ularning
ijtimoiy institut bo‘lishiga to‘sqinlik qilmaydi. O‘z davrida masjidlardan keyin eng
katta jamoatga erisha oladigan muassasa bo‘lgan darvesh takyalari ana shu
xususiyatlari tufayli faqatgina tasavvuf tadqiqotlari bilan cheklanib bo‘lmaydigan ko‘p
qirrali tuzilmalar sifatida namoyon bo‘ladi.

“O‘zbeklar takyasi” daftarlari bizga takyaning o‘zi, u bilan bog‘liq odamlar va
takya orqali shaharlar orasida, hatto chegaralardan tashqarida ham aloqa o‘rnatgan
jamoatning inventarizatsiyasini (raqamli ro’yxati ma’nosida) chiqarib beradi. Daftarlar
1898–1925-yillar oralig‘idagi 27 yil takya manzarasini ko‘rsatar ekan, bir tomondan
Usmonlilar davlatining eng og‘ir davrlaridan birini “O‘zbeklar takyasi” nigohi bilan
ko‘rish imkonini beradi. Istanbulning multikulturalizmi va aholi harakatlanishiga
takyaning qo‘shgan hissasi, takya ahlining shahar bilan o‘rnatgan aloqalari, savdo-sotiq
va kasblar; takyaning shahardagi qurilish va o‘zgarishlarga qo‘shgan hissasi;
takyalarning ular tashkil etilgan muhitga ta'siri, demografik o‘zgarishlar; O‘rta Osiyolik
sayohatchilar misolida milliylikni anglash, tashkil etilgan uyushmalar/jamiyatlar;
shaharga kelish, qolish va sayohat qilish qoidalari, shaharga moslashish va moslasha
olmaslik; ta'lim olganlar, harbiy/frontga ketganlar va hokazolar kabi ko‘plab mavzular
ushbu daftarlar doirasida o‘rganilishi mumkin bo‘lgan tadqiqot mavzularidir.

Shu jihatdan “O‘zbeklar takyasi” daftarlari ilgari qo‘llanilgan tadqiqotlar bilan bir
qatorda yuqorida tilga olingan mavzular mazmunida ham fanga katta hissa qo‘shadi.
Bundan tashqari, Istanbuldagi boshqa takyalarning mehmon va darvesh profillari bilan
taqqoslash ham yangi savollarni keltirib chiqaradi. Bu esa dargohlar o‘rtasidagi
demografik o‘xshashlik va farqlarni ham, takyalar orqali shaharga kelayotgan
jamoalarning xususiyatlarini ham aniqlash imkonini beradi. Ushbu tadqiqotlarning
barchasi nafaqat shaharni bu muhim institutining yangi vazifalarini ochib beradi, balki
takyalarni tushunish va qayta talqin qilish uchun ham yo‘l ochadi. Takya, inson va
shahar o‘rtasidagi aloqani qayta tahlil qilish ko‘p jihatdan foydali bo‘lmay qolmaydi.
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LUTF ILAMA’MUR, NAZZORASI MASRUR:
“SULTONTEPAO‘ZBEKLAR TAKYASI”DAGI

PESHTOQ BITIKLARI1

O‘mer Ko‘chyigit
Marmara universiteti

fan doktori,
ORCID: 0000-0002-7592-6946,

E-mail: omer.kocyigit@marmara.edu.tr

ANNOTATSIYA: Sultontepa O‘zbeklar takyasi haqida ko‘plab tadqiqotlar
mavjud. Biroq bu tadqiqotlarda peshtoq yozuvlari batafsil tadqiq qilinmagan, qolaversa
takya qabristonidagi qabr toshlarini har tomonlama o‘rganish hali ham amalga
oshirilmagan.

Qabr toshlari mustasno qilib olingan ushbu tadqiqotda Oʻzbeklar takyasi binolari
va qabriston qismidagi peshtoq yozuvlariga eʼtibor qaratilgan. Bu bitiklar dargohda
shayxlik qilgan, takya uchun xayriya ishlarini amalga oshirgan, undagi qabriston
hududida dafn etilgan shaxslar, ularning oila va qarindoshlik aloqalari haqida e’tiborli
ma’lumotlar berishi bilan muhimdir. Ba'zan arxiv hujjatlarida topib bo‘lmaydigan
ma'lumotlar bitiklarda berilgan.

Ushbu maqolada peshtoq bitiklari takyaning tarixi, uning xronologiyasi hisobga
olingan holda tadqiq qilinadi va bitiklarda tilga olingan shaxslar bilan takyaning aloqasi
ochib beriladi. Shuningdek, bitiklarda tez-tez uchrab turadigan ismlar, ayniqsa,
1 O‘zbeklar takyasidagi beshta peshtoq bitigini Jemal Atabosh bilan birga o‘qidik. Bu matnlar soddalashtirilgan shaklda
lavhalarga yozilgan va peshtoqlar ostiga osilgan. Men undan o'qishdagi yordami uchun minnatdorman. Yozuvlardagi qiyin
ibora va ifodalarni o‘qishimga yordam bergan ustozlarim Gunay Kut va Sadi Kujurga ham tashakkur izhor etaman.
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takyaning shayxlari va quruvchi homiylari bilan bir qatorda bitiklarning shoirlariga
ham to‘xtalib o‘tiladi, she'rlarning aruz vazni va sana bildiruvchi ta’rix qaydlari ham
ko‘rib chiqiladi. Xususan, bitiklarning shoirlari Oqib, Laylo Xonim, Tirnoqchizoda
Mehmed Said Zevar, Ra’fatларнинг ижодий йўли ҳақида ma’lumot beriladi.

Maqolada bitiklarning yozilish sabablari bilan birga bitiklarni nega aynan bu
shoirlar yozgani boʻyicha mushohada qilingan. Baʼzan bitiklar shoirlar saroyga taqdim
etgan sheʼrlardan, gohida esa takya ahli afzal koʻrishi natijasida tanlangan. Asosiysi
bitiklardagi ma’lumotlar boshqa manbalardagi ma’lumotlar bilan solishtirilishi orqali
bitiklarning tarixiy manba sifatidagi ahamiyatini namoyon etadi.

Maqola takyadagi to‘qqizta peshtoq yozuvining matnlari va suratlari bilan
birgalikda taqdim etilgan boʻlib, takyaning peshtoq bitiklari katalogi sifatida ilmiy
muomalaga kiritildi.

Umuman, ushbu tadqiqot takya qabristonidagi qabr toshlari uchun old tadqiqot
bo‘lib xizmat qilishi bilan ahamiyatlidir.

KALIT SO‘ZLAR: Oʻzbeklar takyasi, Naqshbandiya tariqati, peshtoq, Oqib,
Laylo Xonim, Tirnoqchizoda Mehmed Said Zevar, Ra’fat.

LUTFİLE MÂMUR, NEZZÂRESİMESRUR:
KİTABELERİYLE SULTANTEPE ÖZBEKLER TEKKESİ1

Ömer Koçyiğit
Dr. Öğr. Üyesi,

Marmara universiteti

ÖZET: Sultantepe Özbekler Tekkesi ile ilgili çok sayıda çalışma bulunmaktadır.
Ancak bu çalışmalar arasında kitabelerin detaylı incelemesi yapılmamış, tekkeye ait
haziredeki mezar taşlarının kapsamlı bir incelemesi henüz gerçekleştirilmemiştir.

Bu çalışmada mezar taşları hariç, Özbekler Tekkesine ait binalarda ve hazirede yer
alan türbelerde bulunan kitabeler ele alınmıştır. Bu kitabeler, tekkede şeyhlik yapmış,
türbe için hayır işleri yapmış kişilerle birlikte türbede defnedilmiş olanlar, onların aile
ve akrabalık bağları hakkında bilgiler vermesi bakımından önemlidir. Bazen arşiv
belgelerinde bulunamayan bilgiler kitabelerde yer alır.

Bu yazıda, tekkenin tarihi, kronolojisi ışığında kitabeler incelenmekte ve tekke ile
kitabelerde adı geçen kişiler arasındaki bağlantı ortaya konulmaktadır. Ayrıca
kitabelerde sıkça geçen isimler, özellikle tekkenin şeyhleri ve maddi açıdan
destekleyicileri ile kitabelerin şairleri üzerinde durulmakta, şiirlerdeki tarih
kayıtlarından bahsedilmektedir. Özellikle kitabelerin şairleri olan Âkib, Leyla Hanım,
Tırnakçızâde Mehmed Said Ziver ve Re’fet hakkında bilgi verilmektedir.
1 Özbekler Tekkesinde bulunan beş kitabeyi Cemal Atabaş ile beraber okumuştuk. Bu metinler sadeleştirilmiş hâlleriyle
birlikte levhalara yazılarak kitabelerin altına asılmıştır. Çalışmadaki yardımlarından dolayı kendisine teşekkür borçluyum.
Ayrıca kitabelerdeki bazı zor ibareleri okumada yardımcı olan Günay Kut ve Sadi Kucur hocalarıma teşekkür ederim.
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Makalede, söz konusu kitabelerin yazılış nedenleri ve şiirlerin neden aynen bu
şairler tarafından yazıldığı ele alınmaktadır. Bazen şairler tarafından saraya sunulan
şiirlerden, bazen de tekke ehlinin tercihleriyle seçilen şiirlerden kitabeler oluşmuştur.
Önemli olan yazıtlardaki bilgilerin diğer tarihî kaynaklardan alınan bilgilerle
karşılaştırılması kitabelerin tarihî önemini ortaya koymaktadır.

Makalede, tekkede bulunan dokuz kitabenin metinleri ve görselleri verilerek
kitabelerin katalog şeklinde bilim camiasına sunulması sağlanmaktadır. Genel olarak bu
çalışma, tekke haziresindeki mezar taşları için bir ön çalışma niteliği taşıması
bakımından önem taşımaktadır.

ANAHTAR KELIMELER: Özbekler Tekkesi, Nakşibendîye tarikati, kitabe,
Âkib, Leyla Hanım, Tırnakçızâde Mehmed Said Ziver, Re’fet.

THE PORTALS OF “SULTONTEPAUZBEKLAR TEKKESI”

Ömer Koçyiğit
Dr.,

Marmara University

ABSTRACT:Much research has been conducted on the "Uzbeklar Tekkesi" (The
Uzbeks Lodge) in Sultantepe. However, none of these studies have been dedicated to a
detailed examination of the inscriptions on the takya's portals. Furthermore, a
comprehensive study of the tombstones in the takya cemetery has yet to be conducted.

This study, with the exception of the tombstones, focuses on the inscriptions on the
portals of the "Uzbeklar Tekkesi" and the portals in the cemetery part. These
inscriptions are important because they provide detailed information about the buried
individuals in the cemetery area who were sheikhs in the takya, who were involved in
charity for the takya, and their family members and their relatives. Sometimes these
descriptions provide information that cannot be found even in archival documents.

This article examines the inscriptions on the portals according to the history of
the takya, taking into account chronology and revealing the connection between the
takya and the persons mentioned in it. At the same time, attention is paid to those whose
names appear frequently on the inscriptions, especially the sheikhs and patrons of the
construction of the takya, as well as to the poets who composed the inscriptions, and the
poems of the ta'rih, which indicate the date of the events that took place, are examined.
In particular, information is given on the creative path of such poets as Oqiba, Lailo
Khanum, Tirnokchizade Mehmed Sayyid Zevar, Ra'fat.

The article explores the reasons behind the creation of the inscriptions (epitaphs)
and why these particular poets were chosen to compose them. Sometimes the
inscriptions were selected from poems sent to the palace by poets, while at other times
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they reflected the preferences of the takya's residents. Most importantly, comparing the
information contained in these inscriptions with data from other sources highlights the
significance of these inscriptions as a historical resource.

The article brings together the texts and images of nine inscriptions on takya
portals and introduces it into scholarly circulation as a catalog of inscriptions on takya's
portals.

Overall, this study is important because it serves as a preliminary study of
tombstones in the Takya Cemetery.

KEY WORDS: "Uzbeklar Tekkesi" (The Uzbeks Lodge), Naqshbandi order,
portals, Oqiba, Lailo Khanum, Tirnokchizade Mehmed Sayyid Zevar, Ra'fat.

Kirish
“Oʻzbeklar takyasi”da bugungi kungacha yetib kelgan beshta peshtoq bitigi bor.

Maqbaradagi yozuvlar qo‘shilgach, bu raqam to‘qqiztaga yetadi. Bu to‘qqizta bitikdan
tashqari, hozirgi kungacha yetib kelmagan takyaga tegishli bitik bor-yo‘qligi ma’lum
emas.

Mavjud bitiklar takyaning qurilishi, ta’mirlanishi kabi voqealar haqida ma’lumot
beribgina qolmay, dargohda o‘rnatilgan aloqalar tarmog‘iga oid adabiyotlardagi
kamchiliklarni ham to‘ldiradi. Bu yerda, avvalo, bitiklarda nomi tilga olingan shaxslar,
so‘ngra bitiklardagi she’rlarning shoirlari haqida bahs yuritiladi.

Peshtoq bitiklarining xronologiyasi va mazmuni
Takyada o‘rnatilish tartibiga ko‘ra to‘qqizta bitikning birinchisi masjid yonidagi

devorda joylashgan ikki qatorli she’riy bitikdir. 1182-(1768–1769) yilga tegishli bu
bitikda takyaning naqshbandiya tariqatiga aloqadorligi va bu maskan hol ahlidan1
bo‘lgan kishilar uchun salomatlik uyi ekanligi ta’kidlangan (qarang, Ilova: Katalog,№
1).

Bu bitik yonidagi ikkinchi bitik uzun she’rdan iborat. Bu yerda Abdulla afandi
1166- (1752–1753) yilda takyani qurdirgani, uning shayxi Abdulakbar O‘zbekiy
bo‘lganligi, dargoh binolarining ko‘pchiligi shu shayx tomonidan qurdirilgani va bu
qurilish ishlari Sulton Mustafo davrida boshlanib, tugallangani aytiladi. She’rdagi
oxirgi misra o‘chib ketgani uchun uning aniq qaysi yilga mansubligi noma’lum bo‘lsa-
da, bitikning o‘rnatilgan sanasi Mustafo III hukmronlik qilgan 1757–1774 yillar
oralig‘ida bo‘lganligini tushunish mumkin.

Bu peshtoq bitigi bir mavzuga aniqlik kiritishi bilan ahamiyatlidir. Abdulloh
Afandi 1171- (1757–1758) yilda takyada hali shayx bo‘lganligi ma’lum2, ammo 1787-
yilda vafot etgan Abdulakbar O‘zbekiy3 qachon shayx bo‘lganligi aniq emas. Bitikda
Sulton Mustafo davrida Abdulakbar O‘zbekiy takyaning shayxi bo‘lganligi, shuning
uchun takyaning 1774-yildan oldin tashkil etilgani tushuniladi.
1 hol ahli – tasavvufiy holatlarni boshdan kechirish orqali bilgan va tatib ko‘rgan mutasavvuf, sufiy ahli.
2 Hâfız Hüseyin Ayvansarâyî. Hadîkatü’l-cevâmi'. – İstanbul: Matbaa-i Âmire, 1281. – 2/240.
3 Mehmet Nermi Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – İstanbul: Üsküdar Belediyesi, 2001. – 1/433.
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Uskudar tarixiga oid qimmatli asarlar qoldirgan Mehmet Nermi Haskan (1927–
2002) takyaning birinchi shayxi Hoji Xoja Abdulkarim afandi, ikkinchi shayxi Xoja
Xo‘ja Abdulloh afandi, uchinchi shayxi esa Abdulakbar afandi ekanligini aytadi1.
Holbuki Husayn Ayvansaroyiy (vaf. 1201/1787) takyaning 1166-yilda Abdulla Posho
tomonidan qurilganini va birinchi bo‘lib Hoji Xoja nomi bilan mashhur bo‘lgan Shayx
Abdulloh afandiga topshirilganini aytadi2. Zokir Shukriy ham Abdulkarim afandini
tilga olmaydi, avval Abdulloh afandini, so‘ng esa Abdulakbar afandini yozadi3.
Takyadagi peshtoq bitikda avval Abdulloh afandi, keyin esa Abdulakbar afandi zikr
qilinadi (Katalog,№ 2). Demak, Abdulakbar O‘zbekiyning po‘stnishin bo‘lgan davrida
yozilgan bu ma'lumotlar uning takyaning ikkinchi shayxi bo‘lganligini tasdiqlaydi.

Xronologik tartibda qaralsa, bu ikki bitikdan keyin takyaning shimoli-sharqida
joylashgan maqbaradagi ikkita bitik keladi. Shuning uchun maqbara munosabati bilan
takyaga uchinchi va to‘rtinchidagi bitiklar qo‘yilgan. Bu ikki bitik maqbaraga dafn
etilgan Ali Rizo afandi vafoti haqida yozilgan she’rlardan iborat. 1245 (1829–1830)
yilga oid bu yozuvlar maqbara eshigi tepasida va chap tomonida joylashgan. Yuqoridagi
bitikda shoirning taxallusi berilmagan; she’riy bitikda esa Ali Rizo afandining Hazrati
Abu Bakr (r.a.)ning avlodi ekani, vafot etganda yoshi o‘n beshda bo‘lgani, otasi tirik
ekani qayg‘uli ifodalar bilan beriladi. Chap tarafdagi toʻrtinchi bitik boʻlgan yozuv
toʻrtlikdan iborat boʻlib, xuddi yuqoridagiga oʻxshab, Ali Rizo afandining nasabi
Hazrati Abu Bakr (r.a.)ga borib taqalishi va buning belgisi sifatida Savr gʻoridagi ilon
chaqishidan qolgan iz u kishining ham oyogʻida bo‘lgani taʼkidlanadi (Katalog, № 3,
4).

Takyadagi beshinchi peshtoq bitigi Sulton Abdulmajid tomonidan dargohning
1260- (1844–1845) yilda ta’mirlaganligi haqidadir. Ilgari eshik tepasida osiliq turgan bu
yozuv bugungi kunda bosh binoda namoyishga qo‘yilgan. Besh bayt she’rdan iborat
bitikda takyani qayta tiklagani uchun hukmdorni madh etuvchi iboralar bor (Katalog,
№ 5).

Oltinchi bitik 1265-yil 23-sha’bonga (1849-yil 14-iyul) to‘g‘ri keladi va suv
chashmasining ustida joylashgan. Bitikda takyaning yettinchi va sakkizinchi shayxlari
bo‘lgan marhum Shayx Rajab va uning katta o‘g‘li Shayx Sodiq afandining ruhlari
uchun fotiha so‘ralgan. Shayx Rajab afandi 1816-yilda, Sodiq afandi esa 1846-yilda
vafot etgani uchun4 bu yozuv Rajab afandining ikkinchi oʻgʻli Abdurrazzoq afandining
shayxligidan keyingi davrida takyaga qoʻyilganini anglash mumkin (Katalog,№ 6).

Yettinchi bitik suv chashmasining yuqori chap tomonida joylashgan yozuv bo‘lib,
Durrinav Boshqadin5 tomonidan 1289-yilning jumod-ul-avval oyida (1872-yil iyul–
avgust) chashmaning suv yo‘llari ta'mirlangani haqidadir. She’riy matnida Durrinav

3 Zâkir Şükrî Efendi. Die Istanbuler derwisch-konvente und ihre scheiche: (Mecmu’a-i
Tekaya), haz.Mehmet Serhan Tayşi. – Berlin: Klaus Schwarz Verlag, 1980. – S. 76.
4 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1/434.

2 Ayvansarâyî. Hadîkatü’l-cevâmi'. – 2/240.
1 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1 / 434.

5 Boshqadin – Usmonli davlatida sultonning bosh turmush o‘rtog‘iga berilgan nom.
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Boshqadinning saxovatliligi ta’kidlanib, takyaga qilgan xizmati maqtalgan (Katalog,№
7).

Takyaning sakkizinchi bitigi maqbara old tomonidagi mavjud uchta bitikning o‘ng
tomonidagisidir. To‘rt bayt she’rdan iborat bitikda Husayn Avni Poshoning o‘g‘li
Ahmad Fuad Bey maqbarani 1309- (1891–1892) yili ta’mirlaganligi qayd etilgan
(Katalog,№ 8).

Takyadagi oxirgi bitik esa maqbaraning yon devoridagi deraza tepasida
joylashgan. Dunyoning o‘tkinchiligi ta’kidlangan bir bayt bilan birga “Ey aql egalari,
ibrat oling!” ma’nosidagi Hashr surasining 2-oyati yozilgan. Bitikda biror sana mavjud
bo‘lmagani uchun xronologik tartibda u boshqa bitiklardan keyin berildi (Katalog, №
9).

Bitiklarda tilga olingan shaxslar
“Oʻzbeklar takyasi” peshtoqlaridagi bitiklarda nomlari tilga olingan shaxslar

orasida birinchi boʻlib eʼtiborni tortadigan guruh bu takya shayxlaridir. Bitiklarda jami
to‘rtta shayx qayd etilgan.

Takyaning birinchi shayxiAbdulloh afandining nomi 2-raqamli bitikda keltirilgan,
ammo ikkinchi shayx Shayx Abdulakbar Oʻzbekiy afandi haqida batafsilroq
maʼlumotlar mavjud. Bitikda uning Samarqandda tugʻilgani va Shoh Sayyid
Neʼmetullohi Valiy (vaf. 834/1431) avlodidan ekani qayd etilgan. Bunga asoslanib,
Shayx Abdulakbar O‘zbekiyning Ismoil bin Ja'fari Sodiqga tutashuvchi sayyidlar
oilasiga mansub ekani ko‘rinadi. Qolaversa, tasavvuf tarixi nuqtai nazaridan, takyaning
tariqat anʼanalari doirasida Ne’matullohiyya bilan aloqasi ham tadqiq qilishga
arziydigan mavzudir1. Yuqorida tilga olingan Muhammad Abdulakbar Oʻzbekiyning
qabri takya qabristonida boʻlib, vafoti 1202-yil safar oyidir (1787-yil noyabr).
Otasining ismi esa Sa’dulloh sifatida qayd etilgan2.

Bundan tashqari, takya shayxlarining nomlari tilga olingan yana bir bitik suv
chashmasidagi 6-raqamli bitikdir. Bitik qurilishidan oldin vafot etgan Shayx Mehmed
Rajab afandi va uning o‘g‘li Shayx Mehmed Sodiq afandi marhum sifatida alohida zikr
qilinib, ular uchun duolar so‘raladi.

Bitiklarda sultonlarning nomlari ham bor. Sulton Mustafo III davrida bitilgani
anglash mumkin bo‘lgan 2- raqamli bitikda sultonga duo bor.

Maqbaradan o‘rin olgan 8-raqamli bitik ham xuddi shunday. Bu yerda davr
hukmdori Sulton Abdulhamid II – “Hadimu'l-Haramayn” deb zikr qilingan. Ammo 5-
raqamli bitikda davr hukmdori Sulton Abdulmajidning nomi boshqa sabab bilan tilga
olingan. Zero “O‘zbeklar takyasi” 1844-yilda sulton tomonidan yangilanganligi
sababli, uning ta’mirlanishi haqidagi she’r sultonning tamg‘asi bilan birga o‘yib
yozilgan.

2 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1/432.

1 Shoh Ne’matullohi Valiy va Ne’matullohiyya haqida batafsil ma’lumot uchun qarang: Mahmud Erol Kılıç. Ni‘metullâh-ı
Velî. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. – İstanbul: TDVYayınları, 2007. – 33/133–135.
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Bitiklarda tilga olingan yana bir saroy arbobi Durrinav Boshqadindir. U Sulton
Abdulazizning bosh xotini, sulton taxtga oʻtirishiga qadar yagona xotini va shahzoda
Yusuf Izzaddinning onasi edi. 7-raqamli bitikda Durrinav Boshqadinning takya suv
chashmasini va uning suv yo‘llarini ta'mirlaganini anglash mumkin. Chashmadagi
bitikda ta'mirlash ishlari Sulton Abdulaziz taxtda bo‘lgan davr 1872-yilda amalga
oshirilganligini ko‘rsatadi. 1895-yilda oltmish yoshida vafot etgan va Sulton Mahmud
maqbarasiga dafn etilgan Durrinavning hayoti haqida maʼlumotlar juda cheklangan1.
Takyaga qilgan ushbu xizmatining tafsilotlari ham bitikda yozilgan satrlar bilan
cheklangan.

Maqbaradagi bitiklarda boshqa manbalarda uchramaydigan ma’lumotlar bor. 3- va
4- sonli bitiklardan ma’lum bo‘lishicha, o‘n besh yoshida vafot etgan Ali Rizo afandi
takya yonidagi maqbaraga dafn etilgan. Bitikda uning Hazrati Abu Bakr (r.a.)ning
avlodlaridan ekanligi yozilgan.

Boshqa tomondan, maqbaraning o‘ng tomonidagi 8-raqamli yozuvda HusaynAvni
Poshoning nomi tilga olingan bo‘lib, maqbarani uning o‘g‘li Mir Ahmad Fuad
ta'mirlagani qayd etilgan. Uskudarda ko‘plab obodonchilik ishlarini olib borgan Husayn
Avni Poshoning Turunch va Kavsar ismli ikki kanizagi takya qabristoniga dafn etilgan2.
Husayn Avni Poshoning oilasi takya bilan yaqin aloqada bo‘lgan deb o‘ylash mumkin,
chunki uning o‘g‘li bu yerdagi maqbarani qurdirgan. Maqbarani ta'mirlagan Ahmad
Fuad Bey bundan tashqari Karajaahmad maqbarasini ham qayta tiklagan3.

Bu bitiklar dargohda shayxlik qilgan, takya uchun xayriya ishlarini amalga
oshirgan, undagi qabriston hududida dafn etilgan shaxslar, ularning oila va qarindoshlik
aloqalari, hatto ajdodlari haqida e’tiborli ma’lumotlar berishi bilan muhimdir. Ba'zan
arxiv hujjatlarida topib bo‘lmaydigan ma'lumotlar bitiklar orasida beriladi. Ta'mirlash-
qurilish faoliyati va takya uchun ko‘rsatiladigan xizmatlar haqida batafsil ma'lumotni
bitiklardan bilib olish mumkin. Biroq takya bilan aloqada bo‘lgan guruhlar bular bilan
cheklanmaydi. Qayd etilgan guruhlardan tashqari yana bir guruh kishilar borki, ular
she’rlarni yozgan shoirlardir.

Bitiklarning shoirlari
Bitiklardagi shoirlar takya bilan aloqada bo‘lgan va hech bo‘lmaganda qalami

bilan “O‘zbeklar takyasi” haqida ta’rix4 bitgan shaxslar bo‘lgani uchun alohida to‘xtalib
o‘tishga arziydi. Zero suv chashmasidagi 6-raqamli bitikdan tashqari barcha bitiklar
she’r qilib yozilgan. Bu she’rlarning to‘rttasida taxalluslar qo‘llangani uchun shoirlarini
aniqlash mumkin. Biroq bir taxallusning turli shoirlar tomonidan qo‘llanganligi

2 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1 / 441.

4 ta’rix – arabchadan “yuz bergan” ma’nosini anglatadi, taniqli kishilarning tugʻilishi va vafoti, turli binolarning qurilishi,
kitoblar ta’lifi va boshqa muhim voqea-hodisalar vaqtini anglatuvchi she’r.

3 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 2 / 578.

1 Necdet Sakaoğlu. Bu Mülkün Kadın Sultanları: Valide Sultanlar, Hatunlar, Hasekiler, Kadınefendiler, Sultanefendiler. –
İstanbul: Oğlak Yayıncılık, 2008. – S. 468 ; Mustafa Çağatay Uluçay. Padişahların Kadınları ve Kızları. – Ankara: TTK
Yayınları, 1980. – S. 162–163.

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

104

ehtimoli ikki bitikning shoirini topishda qiyinchilik tug‘dirdi, bir bitikning esa shoirini
aniqlashning imkoni bo‘lmadi. Bitiklarning shoirlari xronologik tartibda quyidagicha:

Oqib. Masjid yonidagi devorga osilgan 2-raqamli bitikda 12 baytdan iborat she’r
bor. Bu she’rning oxirgi misrasi ko‘rinmaydi, ko‘rinib turgan oxirgi baytda “Oqibi abdi
kamina so‘ylayub bu mufradi” degan misra bor. Ibrohim Haqqi Ko‘nyali (1896–1984)1
va Nermi Haskan2 bu satrdagi birinchi so‘zni “oqibat” deb o‘qigan, ammo diqqat bilan
qaralsa, te harfi yo‘qligi ko‘rinadi. Shuning uchun birinchi so‘z “Oqib” bo‘lishi kerak.
Bu yerda Oqib shoirning taxallusi bo‘lib ko‘rinsa-da, uning kimligini aniq topib
bo‘lmadi. Taxminan XVII–XVIII asrlarda yashagan Oqib taxallusli shoir M. Seyfettin
Oʻzegen kolleksiyasidagi bir qoʻlyozma asosida maʼlum boʻlsa-da, takyadagi bitik
uning qo‘lyozma majmuasiga kiritilmagan3.

Laylo Xonim. XIX asrning mashhur shoirlaridan biri Laylo Xonim (vaf.
1264/1847) bitiklardagi she’r mualliflaridan biridir. Maqbaradagi 4-raqamli bitikda
“Harfi javhardor ila Laylo dedi tarixini” misrasi mavjud bo‘lib, unda shoiraning
taxallusi aniqlanadi. Qoziaskar4 Moralizoda Hamid afandining qizi va Kechejizoda
Izzet Mullaning jiyani Laylo Xonim asli Mavlaviyya5 tariqatidan edi va 1847-yilda
vafot etganida Galata Mavlaviyxonasidagi qabristonga dafn etilgan6. Uning devoni
dastlab Buloqda bosilib, so‘ngra turli joy va zamonlarda qo‘shimchalar bilan qayta
nashr etilgan7.

Laylo Xonim devonida zikr etilgan 4-raqamli bitik mavjud emas. Bitikdagi
she’rda Ali Rizo afandining Hazrati Abu Bakr (r.a.) avlodidan ekanligini ta'kidlagan
Laylo Xonimning devonida Hazrati Abu Bakr (r.a.) va boshqa xalifalarni madh etuvchi
she’rlari bor. “İdenler Hazret-i Bû Bekr’i inkâr / Cemâlin görmesinler enbiyânın”
(Hazrati Abu Bakrni inkor qiluvchilar anbiyoning jamolini ko‘rmasin) misrasi
shulardan biridir8. Qolaversa, ko‘p sayohat qilgan Laylo Xonimning devonida Uskudar
haqida she’r bo‘lmasa-da, Beykoz haqida she’r bor9. Biroq, Laylo Xonim maqbaradagi
Ali Rizo afandini qaysi munosabat bilan tanigani, “O‘zbeklar takyasi” bilan qanday
aloqada bo‘lgani aniqlanmadi.

Tirnoqchizoda Mehmed Said Zevar. 5-raqamli bitikning shoiri Tirnaqchizoda
Zevar Beydir. Sulton Abdulmajid imzosi tushirilgan peshlavhada shoir “Zevari
Tirnoqchizoda so‘yladi tarixini” misrasida o‘z ismini tilga olgan. Uning nafaqat Zevar
taxallusi, balki Tirnoqchizoda unvonini ham qo‘llaganligi Zevar Beyning kimligini

3 Ahmet İçli. Âkib ve Şiirleri. //Karadeniz. –№ 36. – 2017. – S. 302–327.

8 Leylâ Hanım Divanı. haz. Mehmet Arslan. – İstanbul: Kitabevi Yayınları, 2003. – S. 275.

7 Leylâ Hanım. Dîvân-ı Leylâ Hanım. – Bulak: Bulak Matbaası, 1260.; Leylâ Hanım. Dîvân-ı Leylâ Hanım – İstanbul:
Şirket-i îrâniyye Destgâhı, 1299.

6 İsmail Ünver. Leyla Hanım. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. – Ankara: TDVYayınları, 2003. – 27 / 157.
5 Mavlaviylik, Mavlaviyya – Mavlono Jaloliddin Rumiyga (vafoti 672/1273) nisbat berilgan tasavvuf tariqati.

2 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1 / 432.

4 qoziaskar – Usmonli davlatida saltanat devoni kengashining a'zosi, sud va ta'lim tashkiloti uchun mas'ul bo’lgan shaxsga
berilgan unvon.

9 Arslan. Leylâ Hanım Divanı. – S. 285-286.

1 İbrahim Hakkı Konyalı. Âbideleri ve Kitabeleri ile Üsküdar Tarihi. – İstanbul: Üsküdar Belediyesi, 2021. – 1/332.
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aniqlashni osonlashtiradi. Chunki manbalarda Zevar taxallusi bilan tanilgan 7 ta shoir
bor1.

Tirnoqchizoda Mehmed Said Zevar Bey, 1812-yili Uskudarda tugʻilgan bo‘lib,
Sayyid Mustafo Beyning oʻgʻli. Otasi Quddus qozisi boʻlganida u bilan birga borgan
Zevar Bey Istanbulga qaytganidan soʻng toʻqqiz yil davomida Orif Hikmat Beydan
(vaf. 1275/1859 yil) adabiyot tahsili olgan. Shundan so‘ng, otasining Makka va Madina
qoziligi davrida 1842-yilgacha Hijozda bo‘lgan Zevar Bey, noiblik vazifasini bajargan,
1847-yilda esa Qoramursal qozisi bo‘lgan2. U takyadagi bitikni ham shu davrda, 1844-
yilda yozgan.

Keyinchalik shayxulislom mavqeigacha ko‘tarilgan Orif Hikmat Bey bu bitik
yozilgan paytda Rumeli qoziaskari edi3. Zevar Bey bilan Orif Hikmat Beyning yaqinligi
uzoq yillar davom etdi. Zevar Bey Orif Hikmat Beyning devonini to‘plab nashr ettirdi
va asar oxirida 1859-yil vafotiga bag‘ishlab ta’rix she’ri yozdi. Bu yerda Zevar Bey
Vaqflarni taftish qiluvchi majlisning a'zosi sifatida tanishtiriladi4.

Tirnoqchizoda Zevarning bir she'riy majmuasi bor. 1252- (1836–1837) yilga
tegishli bu majmua “Oʻzbeklar takyasi”dagi peshlavhadan sakkiz yil avval yozilgan5.
Tirnoqchizodaning devoni ham bor. O‘zi Naqshbandiya-Xolidiya tariqatiga mansub
bo‘lgan Zevar Beyning devonida ham Uskudar, ham turli takyalar haqida she'rlar bor.
Bunga Partav Posho tomonidan Uskudar Salimiyada qurdirilgan Naqshbandiya takyasi
uchun yozilgan she’r6, 1258-yilda Shayx Rumiy afandi takyasini ta’mirlanishi
munosabati bilan yozilgan ta’rix,7 Salajak bandargohida 1286-yilda qurilgan masjid
uchun yozilgan ta’rix she’ri8 va Uskudarni madh etuvchi to‘rtligi9 misol bo‘la oladi.
Devonida xalvatiya shayxlaridan Nasuhiyzoda Shayx Shamsiddin afandi vafot etgani
munosabati bilan yozilgan ta’rix she’ri bor bo‘lib10, bu oʻn bir baytlik sheʼrning birinchi
va oxirgi baytlari Uskudar Nasuhiy takyasida dafn etilgan Shamsiddin afandining
qabrtoshida yozilgan11. Shoir, shuningdek, shayxulislom Orif Hikmat Bey haqida ham
ko‘plab ta’rix she’rlari yozib qoldirgan12. Qolaversa Kastamo‘nudagi suv chashmasi
bitigi kabi vazifasi doirasida borgan shaharlarida ham she’rlar yozgan13.

7 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 9a.

4 Ârif Hikmet Bey. Dîvân-ı Ârif Hikmet. – İstanbul: Matbaa-i Âmire, 1283. – S. 268.

12 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 9b; 14a-14b.
11 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1 / 294.

6 Tırnakçızâde Zîver Bey. Dîvân. – İstanbul: İstanbul Üniversitesi Nadir Eserler Kütüphanesi, Türkçe Yazmalar, 1242. –
5b-6a.

13 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 4a.

3 Mustafa L. Bilge. Ârif Hikmet Bey, Şeyhülislam. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. – İstanbul: TDVYayınları.
–№ 3. – 1991. – S. 365–366.

9 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 26b.

5 Tırnakçızâde Zîver Bey. Şiir Mecmuası. – İstanbul: İstanbul Üniversitesi Nadir Eserler Kütüphanesi, Türkçe Yazmalar,
1284.

2 Hakan Yekbaş. Tırnakçı-zade Mehmed Sa'îd Ziver Bey ve Mensur Şitâiyyesi. // Divan Edebiyatı Araştırmaları Dergisi.
–№ 3. – 2009. – S. 147–184.

8 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 15b.

10 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 3b-4a.

1 Mücahit Kaçar. İntihal mi Mahlas Değişikliği mi? Zihnî ve Zîver Divanları Üzerinde Bir İnceleme. // Turkish Studies:
International Periodical for the Languages, Literatüre and History of Turkish or Turkic. 5/5. – 2010. – S. 1536–1542.
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Tirnoqchizoda Zevar Bey oʻz devoniga “Oʻzbeklar takyasi”dagi baytlarini
kiritmagan. Boshqa tomondan, Zevar taxallusi keng tarqalganligi sababli, bu devonning
Tirnoqchizodaga tegishli yoki tegishli emasligi uning bir she'riga asoslanib, aniqlangan.
Zero u deyarli barcha she’rlarida faqat Zevar taxallusini ishlatgan. Tirnoqchizoda ismini
1259-yili Orif Hikmat Bey tomonidan qurdirilgan suv chashmasiga yozgan she’rida
ishlatgani ko‘rinadi. Unda “Bandasi Tirnoqchizoda Zevar” degan ibora bor1. Bu sana
“Oʻzbeklar takyasi”dagi bitikdan bir yil avvalga tegishli. Boshqa she'rlarida
Tirnoqchizoda ismini qo‘llashni afzal ko‘rmagan Zevarning nega devoniga takyadagi
she’rini kiritmagani aniq emas. Shu bilan birga bitik Orif Hikmat Bey tomonidan
Tirnoqchizoda Zevarga qilingan taklif bilan yozilganmi, yo‘qmi bu ham qiziq masala.

Ra’fat. Bitiklarda taxallusi yozilgan so‘nggi shoir 8-raqamli bitikdagi “Düşdü bâ-
avn-i Xuda Ra’fat bu tarix-i latif” bandida tilga olingan Ra’fatdir. Usmonlilarning
oxirgi davrida Ra'fat taxallusi bilan bir necha shoirlar bo‘lgan. Jumladan, 1289- (1872–
1873) yilda nashr etilgan bir devonda shoir “hozirda o‘rta maktablarda fors tili
o‘qituvchisi” sulaymoniyalik al-Hoj Muhammad Ra’fat afandi deb tanishtirilgan2.
“Oʻzbeklar takyasi”dagi 8-raqamli bitik 1309- (1891–1892) yilga tegishli boʻlib, uning
shoiri diyarbakirlik Tayyarzoda Ibrohim Raʼfat afandidir. 1865-yili Buxoriy muallimi
boʻlgan Raʼfat afandi Uskudarda Atik Ali Poshoga Mavlononing “Masnaviy”,
Sa’diyning “Guliston” va Hofizning “Devon”idan dars bergan. Uning nazmiy
mavludnomasi bor bo‘lib, ko‘p marta nashr etilgan. Ali Amiriy (1857–1924 yillar) bu
asarning oddiy mavludnoma ekanini, she'rlari ta’rix she’ri, tug‘ilish va o‘lim qaydlari
kabi she'rlardan iboratligini aytadi. She'rlarini Uskudarning turli joylarida uning
uchratish mumkin, masalan, Mirzazoda masjidi ichidagi peshlavha unga tegishli. Uzoq
yillar Uskudarda yashagan Ra'fat afandi shu yerda vafot etgan va Karajaahmetda dafn
etilgan3.

Bitiklarni nega aynan bu shoirlar yozgan?
Peshtoq bitiklarining tayyorlanishi uzun jarayon bo‘lganligini taxmin qilish

mumkin. Shoir qalamiga mansub she’r xattot tomonidan bitiladi, tosh ustasi matnni
toshga o‘yib yozgandan so‘ng, lavha peshtoqqa o‘rnatilgan. Biroq matnning shoirini
aniqlash yoki ko‘p sonli she’rlar orasida bittasini bitik sifatida tanlash ham muhim
masaladir.

Arxiv hujjatlarida sultonlarga taqdim etilgan she’rlarning namunalari ko‘p. Sulton
Abdulmajidning “Oʻzbeklar takyasi”ni ta’mirlashi bilan bog‘liq 5-raqamli bitik bitilgan
yillarda Zevar taxallusi bilan yozilgan koʻplab sheʼrlar saroyga taqdim etilgan
koʻrinadi. Shoir Zevarning takyadagi bitik bilan ayni yilda yozgan Sulton
Abdulmajidga qasidasi4, Abdulmajidning qizi Jamila Sultonning tug‘ilgan sanasiga

3 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 2 / 530.
4 Osmanlı Arşivi (BOA), Topkapı Sarayı Müzesi Arşivi Evrakı [TS.MA.e],№ 369 / 4 (1260).

2 Süleymaniyeli Hâc Mehmed Re’fet. Mecmu a-i Eşâr-ı Re’fet. 1289, 3.
1 Tırnakçızâde, Dîvân. Türkçe Yazmalar, 1242. – 8b-9a.
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yozgan ta’rix she’ri1, yangi yil tabriklari bilan sultonni madh etgan uchta she’ri2,
Tanzimoti xayriya3ni madh etgan she’ri4 takyadagi peshlavha bilan bir xil davrlarda
sultonga taqdim qilingan. Bundan tashqari Zevarning Chirag‘on saroyining orqasidagi
masjid uchun yozgan she’ri5 va 1265-yilda Fayzi Boriy kemasining bandargohga
tushirilishiga yozgan ta’rix she’ri6 kabi ko‘plab she’rlarini arxivda uchratish mumkin.
Bu yerda Zevar sifatida tilga olingan shaxsning Tirnaqchizoda Zevar ekanligiga ishora
yo‘q, hatto uning Ahmad Zevar Poshoga tegishli bo‘lishi ehtimoli ko‘proq7. Lekin bu
misollar shoirlar saroyga taqdim etgan she’rlar peshtoq bitigi sifatida qo‘llanilishi
uchun muhim bo‘lgani jihatidan bu yerda keltirildi. Masalan, Zevar Poshoning Fotih
masjididagi politsiya idorasining qurilishi va buning “chiroyli inshoot” ekanligi haqida
yozgan she’ri binoning kirish qismiga bitik sifatida osib qo‘yilishiga qaror qilingan8.
“O‘zbeklar takyasi”dagi 5-raqamli bitik ham xuddi shunday qaror bilan o‘yilgan,
deyish mumkin.

Saroydan kelgan qarordan tashqari, takya a'zolari tomonidan tanlangan bitiklar
ham mavjud. Bu borada takya qabristonidagi bir qabr toshining hikoyasi muhim
ma’lumotlarni beradi. Bu qabr toshi 1904-yilda vafot etgan Shayx Edhem afandiga,
yozuvi esa Rizo Tavfiq (Bo‘lukboshi) Beyga tegishli. Mashhur yozuvchi Xalide Adib
xonim yashagan uy takyaga yaqin bo‘lib, Rizo Tavfiq bey haftada ikki marta ularning
uyiga kelib, adabiyotdan dars berardi. Hatto shu munosabat bilan Xalide xonimning
otasi Edib Bey bir kuni Rizo Tavfiqni Shayx Edhem afandi bilan tanishtiradi. Edhem
afandi vafot etgach, Edib bey Rizo Tavfiqga telegramma yo‘llab, vaziyatdan xabar
berib, uning ko‘p do‘stlari shayxning o‘limiga bitik yozganliklarini aytadi va undan
ham she’r yozishni so‘raydi. Uzunroq she’r yozgan Rizo Tavfiq bu she’rni uch kundan
keyin Edib Beyga olib boradi va uning she’ri tanlangan holda Edhem afandi qabr
toshiga o‘yib yoziladi9.

Bu misollar takyada peshtoq bitiklarining yozilishi, tanlanishi va joylanishi haqida
bizga muhim ma’lumotlarni beradi. Baʼzan bitiklar shoirlar saroyga taqdim etgan
sheʼrlardan tanlansa, gohida esa takya ahli afzal koʻrishi natijasida tanlangan. Biroq
shoirlarning tashabbuslarini, ularga tushayotgan takliflarni e’tibordan chetda
qoldirmaslik kerak. Devonlardagi ta’rix she’rlari tegishli muassasada bitik sifatida
mavjud bo‘lmasa, shoir bu ta’rixni peshtoq bitigi maqsadida yozganini, ammo uning

7 Zevar Posho haqida batafsil ma’lumot uchun qarang: Haşan Aksoy. Zîver Paşa. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm
Ansiklopedisi. – İstanbul: TDV Yayınlan, 2013. – 44 / 474-475; Zîver ve Divanı, haz. Haşan Kaplan. – İstanbul: DBY
Yayınları, 2019.

3 Tanzimoti xayriya – “Xayrli nizomga solish, kelishish” ma’nosini bildiruvchi ushbu termin Usmonli hukmdori Sulton
Abdulmajid tomonidan imzolangan fuqarolik islohoti dasturi va uning amalda bo’lgan davrini anglatadi.

5 BOA, TS.MA.e,№ 369 / 21 (1265).
4 BOA, TS.MA.e,№ 369 / 3 (1259).

8 BOA, İrade Dahiliye [İ.DH], 1286 / 101207. Hujjatda sana ko'rsatilmagan, lekin katalogda 1260-yil yozilgan. Fotihdagi
politsiya bo'limining Zevar Posho yozgan bitigida 1254-yil deb yozilgan. Qarang: Database for Ottoman Unscriptions:
Osmanlı Kitabeler Projesi, Fatih Müftülüğü-Karakol.

2 BOA, TS.MA.e,№ 369 / 5 (1260).
1 BOA, TS. MA.e,№ 368 / 10, Jild№ 1-8 (1259). 8- raqamli hujjatda shoir Zevarga oid ta’rix mavjud.

9 Haskan. Yüzyıllar Boyunca Üsküdar. – 1 / 436.

6 BOA, TS.MA.e,№ 369 / 20 (1265).
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qabul qilinmaganini taxmin qilsa bo‘ladi. Ammo “O‘zbeklar takyasi”dagi bitiklar
muallifi bo‘lgan shoirlar bu she’rlarni devonlariga kiritmaganlar.

Peshtoq bitiklaridagi ta’rixlar
Peshlavhalarning sakkiztasi nazmda, 1, 2, 4, 5, 7, 8 va 9 sonli bitiklar esa “foilotun

/ foilotun / foilotun / foilun”, 3-raqamli bitik esa “muftailun, muftailun, foilun”
vaznida yozilgan.

2, 3, 4, 5 va 8-sonli bitiklarda ta’rix tushirilgan. 2- raqamli bitikda mo‘jam ta’rix1
(javhar, javohir) tushirilgani aytiladi, lekin oxirgi qatori ko‘rilmagani uchun uni o‘qib
bo‘lmaydi. “Oqibi abdi kamina so‘ylayub bu mufradi” iborasidan ma’lum bo‘lishicha,
bitikda she’r sanasini bildiruvchi yakuniy baytdan iborat oxirgi qator bor bo‘lishi
kerakligini anglash mumkin. Bitikning bu shaklda tugallanganligi haqidagi ikkinchi,
kamroq ehtimolli variant ko‘rib chiqilsa, “Oqib” bilan boshlangan va ikkinchi qatorini
“O‘ldu harfi javhariysila anga ta’rixi tom” deb o‘qish mumkin bo‘lgan baytning oxirgi
misrasi ekanligini, bu misra javhariy ta’rix bilan hisoblanganda 1523-yil bo‘lib
chiqqanini ko‘ramiz. Biroq, shuni ta'kidlash kerakki, oxirgi so‘zda bitta nuqta bor
(ikkinchi nuqta yemirilgan bo‘lishi mumkin). Unday bo‘lsa misra “O‘ldu harfi
javhariysila anga ta’rixi nom” deb o‘qish mumkin va bu holda javhariy ta’rix bilan
1173-yilga to‘g‘ri keladi. Biroq, aniq sanani ilgari surish qiyin. Agar mavjud bo‘lsa,
bitikning pastki qatorlarini ko‘rish kerak.

3- raqamli bitik ta’miyali ta’rix2 boʻlib, oxirgi misrasidagi “Oh” soʻzi
muqobilidagi 6 raqami olib tashlansa, 1245-yilni beradi: “Âh çıkup gitdi bu târîhdir, Ali
Rızâ cây-ı cinân âh âh”. (Oh, chiqib ketdi bu ta’rixdur, Ali Rizo joyi jannat oh, oh).

4- raqamli bitikda mo‘jam ta’rix tushirilgan, biroq nuqtali harflar qo‘shilsa, 1246
soni chiqadi. Ammo bitikda 1245 soni raqamlar bilan yozilgan: “Harf-i cevherdâr ile
Leylâ dedi târihini, Genç iken kıldı Ali Rızâ Efendi adni câ”. (Harfi javhardor ila Laylo
dedi ta’rixini, Yosh turib Ali Rizo afandi jannatni joy qildi).

5-raqamli bitik tom ta’rixga3 ega va 1260-yilni bildiradi: “Zîver-i Tırnakçızâde
söyledi târihini, Kıldı hâkân-ı cihân ihya bu vâlâ dergehi” (Zevari Tirnaqchizoda
so‘yladi ta’rixini, Jahonning xoqoni bu oliy dargohni obod qildi).

8- raqamli bitik ta’miyali ta’rixga ega bo‘lib, bo harfining qiymati bo‘lgan 2 soni
ayrilganda 1309 raqamini beradi: “Düşdü bâ-avn-i Hudâ Re’fet bu târîh-i latif, Eyledi
i‘mâr bu akdes türbeyi Ahmed Fuâd” (Bu latif ta’rixni Xudoning madadi bilan Ra’fat
yozdi, Bu qutlug’maqbarani Ahmad Fuod bunyod ayladi).

3 tom ta’rix – Hisoblanganda aniq sanasi kelib chiqadigan ta’rix.

1 mo‘jam ta’rix – abjad hisobida bu matndagi nuqtali harflarnigina hisoblash bilan ma’lum bo’lgan sanani bildiradi.
2 ta’miyali ta’rix – harflarning abjad hisobidagi raqamli qiymatlari yig'indisi kerakli sanani bermagan hollarda, natijaga
qo'shilishi yoki ayirilishi kerak bo'lgan raqam oldingi qatorda aniq yoki bilvosita ko'rsatiladigan ta’rix she’ri

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

109

Xulosa
“Sultontepa O‘zbeklar takyasi” binolari va maqbarasidagi to‘qqizta bitikni tadqiq

etuvchi mazkur maqola takya tarixini yana-da chuqurroq o‘rganishga xizmat qiluvchi
qabristondagi qabr toshlari bo‘yicha tadqiqotlarning boshlanishi hisoblanadi. Takya
bitiklarining qurilgan davri xronologik tartibda keltirilib, bitikda tilga olingan nomlar,
shayxlar, homiylar va shoirlarning tarjimai hollari orqali ularning takya bilan aloqalari
muhokama qilindi. Ushbu bitiklarni yozilish sabablari matnlardagi ma’lumotlar bilan
solishtirilishi bitiklar – tarixiy manba bo‘la olishini ko‘rsatadi.

Durrinav Boshqadin afandining suv chashmasida va Ahmad Fuad Beyning
maqbarada amalga oshirgan obodonlik ishlari, bitikning shoirlari Tirnaqchizoda Zevar,
Laylo xonim va Ra'fat Beyning takya bilan aloqalari boshqa manbalarda
uchramaydigan, peshtoq bitiklarida ko‘riladigan ma'lumotlardir. Shu bilan bir qatorda
2-sonli bitikda keltirilgan ma'lumotlar takya va uning birinchi shayxlariga oid
chalkashliklarga oydinlik kiritadi.

“Oʻzbeklar takyasi”ning tashkil topgan sanasi va uning birinchi shayxi kim
boʻlganligi haqida ham vaqf hujjatlari, ham arxivlar asosida turli maʼlumotlarni olish
mumkin. Biroq, so‘z yuritilayotgan bitikda takya 1166-yili Abdulloh afandi tomonidan
qurdirilgani va ikkinchi shayx sifatida Shayx Abdulakbar O‘zbekiy takyaning ko‘p
joylarida obodonchiliklar qilgani aytiladi. Ushbu ma'lumotlar peshtoq bitiklarining
takya tarixi uchun muhim ma'lumotlarni taqdim etishini isbotlaydi.

Bitiklardagi maʼlumotlar oʻnlab yillar oʻtganiga qaramay, yoʻqolmagan holda
tarixiy hujjat boʻlib kelmoqda. Toshga o‘yib ishlangan va bugungi kungacha saqlanib
qolgan bu ma’lumotlarni har tomonlama tahlil qilish uchun barcha mavjud usmonli
peshtoq yozuvlari va qabr toshlarini batafsil to‘plash va tadqiqotchilarga taqdim etish
zarur.
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1.
Gel birader Nakşibendî tekyesin eyle makam

Bil bunu erbâb-ı hâle kim odur dârusselâm

Sene h. 1182

2.
İbtidâ bism-i Hudâ el-lâyık-ı sadr-ı kelâm /
Nahmedu’llâhe ‘alâ âlâ’ihî her subh u şâm

Hâce-i Kevneyn’e Yâ Rab âline ashâbına /
Belliğ ‘annâ külle hîn elfe’s-salâti ve’s-selâm

Ba‘d-ezîn kilk-i sebük-pây-ı nikû-reftâre tû /
Kıldı bu vâdîde meydân-ı suhan içre haram

Kel birodar, Naqshbandiy takyasini makon ayla,
Buni tasavvuf holi arbobi deb bil,
zero u salomatlik (najot) uyidir.

Yil, hijriy 1182

So’zlarning boshi bo’lgan Allohning ismi bilan
ibtido bo’lsin,
Allohga har kechayu kunduz hamd bo’lsin.

Yo Rab, har ikki dunyoning sarvari bo’lgan
hazratga minglab salot va salomlar bo’lsin.
Undan keyin bu so’z maydonida go’zal tarzga ega
bo’lgan
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1Suratlar maqola muallifi – O‘mer Ko‘chyigitga tegishli.
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Hazret-i şeyhim Muhammed Abdülekber Özbekî
/ Hak Te‘âlâ eylesin irfan ü fazlın ber-devâm

Cedd-i pâki şâh-ı seyyid Ni‘metullâh-ı Velî /
Mevlidi şehr-i Semerkand’dır rehi dârusselâm

Kuvvet-i kudsiyyesi inkâr olunmaz bir nefes /
Oldu nâzır ber-kadem ikrar ile hep hâs u âm

Bin yüz altmış altı târihinde sad ihlâs ile /
Zât-ı âlî-kadrine anın berây-ı ihtirâm

Yapdı Abdullah Efendi bî-riyâ bu tekyeyi /
İde Bârî dâimâ rûh-ı revânın şâd-kâm

Eyledi i‘mâr sonra Şeyh Efendi çok yerin /
Fetholup hamdola bâbullâh ‘alâ vefki’l-merâm

Resm-i matbû' üzre şu dergâhı da bâ-feyz-i Hak /
Devr-i Sultân Mustafa’da başlayup etdi tamâm

Ol şeh-i âlem -İlâhî- şevket ü iclâl ile /
Ber-serîr-i saltanat olsun hemîşe müstedâm

Âkib-i abd-i kemine söyleyüp bu müfredi /
Oldu harf-i cevherîsiyle ana târîh-i tâm

qalami o’tkir zot hazrati Shayx Muhammad
Abdulakbar O’zbekiy xirom ayladi.

Haq taolo uning irfon va fazlini bardavom qilsin.
Pok nasli Shoh Sayyid Neʼmetullohi Valiyga
tutashadi.
Tug’ilgan joyi Samarqand, yo’li dorussalom
(salomatlik uyi) dir.
Qutlug’ quvvatini bir nafas ham inkor etib
bo’lmaydi.

Zero xos u om barcha o’zlari bunga iqror bo’ldi.
1166-yilda uning oliy zotini qadrlab, ehtirom
ko’rsatib
Abdulloh Afandi bu takyani beg’araz qurdirdi.
Alloh uning ham ruhini shod aylasin.

Keyin Shayx Afandi ko’p joyini obod qildi,
Allohga hamd bo’lsin, uni Allohning eshigi ayladi.
Haq taoloning fayzi bilan bu dargoh Sulton
Mustafo davrida boshlanib tamomlandi.

Iloho, u olamning shohi bo’lib shon-shavkati bilan
doim saltanatda bor bo’lsin.
Bu she’rni kamina Oqib so’yladi.
Javhariy harflar bilan unga “ta’rixi tom” yozildi..
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Ketdi bu yosh yigit oh, oh,
Hajri dilni yoqdi yomon oh, oh.

Uning yuzi shu’la sochuvchi va munavvar edi,
jahonning oyi tinsa bo’lmasmidi, oh, oh.

Afsus, bola edi, yoshliga to’yolmadi,
Endigina o’n besh edi yoshi, oh, oh.

Ajdodi Hazrati Abu Bakr Siddiqqa borar edi,
Nasliga xos nishoni ham bor edi, oh, oh.

G’ordagi ilonning siri bunda
ham zohir bo’lgan edi, oh, oh.

Ota-onasi sog’ bo’lsin, o’limning ne chorasi bor.
Ularning qayg’usini berkitib bo’larmidi, oh, oh.

Oh, chiqib ketdi bu ta’rixdur,
Ali Rizo joyi jannat oh, oh.

1245

3.
Eşhedu en lâ ilahe illallah ve eşhedu enne
Muhammeden resûlullâh

Gitdi bu mahdûm-ı civan âh âh
Hicri dili yakdı âmân âh âh

Vechi münevver idi şûle-feşân
Dinse n’ola mâh-ı cihân âh âh

Gençliğine doymadı tıfl idi hayf
On beş idi yaşı hemân âh âh

Hazret-i Sıddîk’a varır cedleri
Nesline var hâs nişân âh âh

Gârdaki hayyenin esrârı kim
Zâhir olup bunda inan âh âh

Vâlidi sağ ola nedir çâresi
Hiç ola mı hüznü nihân âh âh

Âh çıkup gitdi bu târîhdir
Ali Rızâ cây-ı cinân âh âh.

1245
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Hazrati Abu Bakrning naslidan ekaningni Haq
taolo o’limingdan keyin ayon qildi.
Zero ilon chaqishining izi uning oyog’ida
namoyon bo’ldi.
Harfi javhardor ila Laylo dedi ta’rixini,
Yosh turib Ali Rizo afandi jannatni joy qildi.

1245

4.

Irk-ı Bû Bekr olduğun fevtinde Hak idüp ayan

Hayyenin âsârını pâyinde etdi rû-nümâ

Harf-i cevherdâr ile Leylâ dedi târihini

Genç iken kıldı Ali Rızâ Efendi adni câ

1245
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Hazrati Abdulmajidxon saxiy, lutf daryosining va
islom olamining adolatli shohidir.

Bu O’zbeklar xonaqohini lutf ila ma’mur (obod)
qildi va bu yo’ldagi sufiylarning barchasini shod-
xurram ayladi.

U zotning shavkatli burjini Haq yana-da porloq
qilsin,
toki kecha kunduz quyosh va oy charxi
aylanib tursin.

Nihoyatda ko’ngilni ko’taruvchi va ruhni
oziqlantiruvchi bir xonaqoh bo’ldi,
Uyg’oq bo’lgan kishi nazar tashlasa, xushnud
bo’ladi.

Zevari Tirnaqchizoda so‘yladi ta’rixini,
Jahonning xoqoni bu oliy dargohni obod qildi.

126

5.

(Tuğra) / (Tamg‘a)

Hazret-i Abdülmecîd Hân-ı kerem-ver kim odur
Dâver-i deryâ-avâtıf mülk ü İslâm’ın şehi

Lutfile ma‘mûr idüp bu Hân-kâh-ı Özbeki
Eyledi dil-şâd ü handan cümle süllâk-i rehi

Hak ide pertev fezâ-yı burc-i şevket-zâtını
Tâ ki çarhın devr ide her rûz u şeb mihr ü mehi

Oldu gâyet dil-küşâ bir rûh-perver hân-kâh
Kim ider nezzâresi mesrûr merd-i âgehi

Zîver-i Tırnakçızâde söyledi târihini
Kıldı hâkân-ı cihân ihya bu vâlâ dergehi

126
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6.

Hüve’l-Hallâku’l-Bâkî
Lillâhi’l-hamd sebeb oldu rahmet ile
anılmağa bu çeşme merhûm ve mağfurun leh

eş-Şeyh Mehmed Receb Efendi ve sulb-i
kebîrleri eş-Şeyh Mehmed Sâdık Efendi

hazerâtlarının rûh-ı şerîfleriyçün Fatiha
fî 23 Ş[a‘bân] sene 1265

U abadiy bo’lgan Yaratgandir.
Allohga hamd bo’lsin, bu suv chashmasi,
marhum shayx Mehmed Rajab Afandi va
katta o’g’li Shayx Mehmed Sodiq Afandining
rahmat bilan yodga olinishiga sabab bo’ldi.

Ularning sharif ruhlari uchun fotiha o’qing.

Hijriy 1265- yil, 23- sha’bon
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To’g’rilik va lutfining ummoni
olam qadar bo’lgan Durrinav Boshqadin
quyoshdek nur baxsh etuvchi kishidir.

U zotni Alloh olamga xayr-hasanot uchun
yuborgan, uning har bir ishi lutfdir,
kecha kunduz o’ylagani saxiylikdir.

Uning ehsoni bilan saxiylik gulistoni
xurram bo’lur, himmat bog’i uning
lutfining fayzi bilan har dam bahor bo’lur.

Uning lutfi O’zbek xonaqohini obod qildi,
Parvardigor uning umri va iqbolini
ziyoda aylasin.

Bu chashmaning yo’llarini ta’mirlatib,
qaytadan qurdirdi, Alloh yo’lida
bu lazzatli suvni xalq uchun ochib berdi.

Hijriy 1289-yil, jumod-ul-avval oyi

7.

Bahr-ı lutf u ismetin âlem-bahâ Dürr-i Nevî
Ya‘nî Baş Kadın Efendi kim odur mihr-iktidâr

Zâtını hayrat içün göndermiş Allah âleme
Lutfudur her kârı cûd endîşesi leyl ü nehâr

Mîğ-i ihsânıyla hurrem gül-sitân-ı mekremet
Feyz-i eltâfı ile bâğ-ı himem her dem bahâr

Cûy-ı lutfu kıldı ihyâ Hân-kâh-ı Özbeki
Ömr ü ikbâlin füzûn itsün Cenâb-ı Girdigâr

Yolların ta‘mîr u tecdîd eyleyüp bu çeşmenin
Hasbeten lillâh icrâ itdi âb-ı hoş-güvâr

Cemâziyelevvel 1289
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Olam obodligining sababchisi,
Baytul-haram(Ka’ba)ning xodimi –
Hazrati Sulton (Abdul)Hamid Xon adolat shohidir.

Shahanshohning adolat soyasidagi
xolis xodimi – oliy nasabli
Avni Poshozoda Mir Ahmad

Ushbu Siddiqiyya tariqatidan bo’lgan
Mir Rizoning maqbarasini
beg’araz ta’mirlatdi va ruhini shod qildi.

Bu latif ta’rixni Xudoning madadi bilan
Ra’fat yozdi,
Bu qutlug’maqbarani Ahmad Fuod
bunyod ayladi.

1309

8.

Bâ‘is-i umrân-ı âlem hâdim-i beytü’l-harâm
Hazret-i Sultân Hamîd Hân şehriyâr-ı adl ü dâd

Sâye-i adl-i şehin-şâhîde hâlis bendesi
Avnî Paşa-zâde Mir Ahmed-i âlî-nijâd

Nesl-i Sıddîkiyye’den Mir Rızâ’nın türbesin
Bî-bedel ta‘mîr idüp rûh-ı şerifin kıldı şâd

Düşdü bâ-avn-i Hudâ Re’fet bu târîh-i latif
Eyledi i‘mâr bu akdes türbeyi Ahmed Fuâd

1309

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

119

Bu mehmonxona hech kimga boqiy qolmadi,
Bir pok va oliy nasab zot boqiy dunyo sari azm
qildi.

“Ibrat oling, ey aql egalari!”
(“Hashr” surasining 2-oyatidan)

9.

Olmadı hiç kimseye bâkî bu mihmân-hâne âh
Etdi bir mahdûm-i pâk âlî-neseb azm-i beka

“Fa‘tebirû yâ uli’l-ebsâr”
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ÖZBEKLER TEKKESİ VE TÜRKMUSİKİSİ

Süleyman Erguner
neyzen, prof. Dr.,
İstanbul Sabahattin Zaim Üniversitesi
ORCİD: 0009-0008-3457-392X
E-mail: suleymanerguner@gmail.com

ÖZET: ‘Özbekler Tekkesi’ denilince üç konu akla gelmektedir. Birincisi, Orta
Asya’dan ve özellikle Özbekistan’dan gelen hacı adaylarının konakladığı tekke, ikincisi
Türk milletinin ‘İstiklal Savaşı’ndaki önemi, üçüncüsü ise Türk milletinin kültür ve
sanatına olan katkısıdır. Esas olarak vatan için çok önemli iki değerin kalesidir. Bu kale,
özellikle İstanbul’un düşmanlarca işgal edilmesi sırasında dönemin şeyhi Atâ Efendi
komutasında canla başla savunulmuştur. Memleketi savunmaya gidecek eli silah
tutanlar, yazarlar Ankara’ya gitmek için öncelikle tekkeye gelip saklanırlar ve şeyhin,
dervişlerin yardımları ve dualarıyla buradan Anadolu’ya geçerlerdi. Cumhuriyetin
kuruluşundan sonra, Atatürk’ün takdir ettiği Şeyh Atâ Efendi, tekkenin varlığını devam
ettirdi. Artık tüfeklerin yerini ney, tanbur gibi enstrümanlarımız almıştı. Tekke’de
yaşanan korku dolu anların yerine sakinlik, musikinin hazzı hakim olmuş; dönemin
üstadları ‘Kutb-i nâyi’, bestekâr Süleyman Erguner, ‘Kutb-i Nâyi’ Ulvi Erguner’in ney
taksimleri, Udi Cahid Gözkan, Hafız Hulusi Gökmenli, Hüseyin Sebilci, Cevdet
Soydanses’in icraları ve okudukları Kur’ân-ı Kerîmler kasideler, ilahiler, mevlid
bahirleri almıştı. ŞeyhAtâ Efendi’den sonra tekke meclisi ve dervişanın başına kardeşi
Şeyh Necmeddin Efendi geçmiş ve tekkedeki tasavvufi coşku ve neş’e aynen ve
çoğalarak devam etmiştir. Tekke’nin aşçısı Şevket Usta’nın yaptığı Özbek Pilavı ile bu
neş’e doruğa çıkmıştır. Ebru Sanatı ve klasik, dîni-tasavvufî musikinin çok güzel icra
edildiği yer olan Özbekler Tekkesi, Şeyh Edhem Efendi’den sonra 1945–1972
yıllarında görkemli dönemini yaşamıştır. Şeyh Necmeddin Efendi (ö. 1971)’nin
özellikle ney ve musikiye olan sevgisinin bu devamlılıkta çok katkısı olmuştur.
Yaklaşık otuz yıl süren bu eşsiz sanat ve kardeşlik ortamı, her ne kadar fotoğraf
makinaları ile resmedilmiş, dönemin ilk ses kayıt cihazları ile kaydedilmiş olsa da
görsel ve işitsel olarak günümüz teknolojisinin imkanlarından yoksun kalmıştır. Ancak,
yapılan meşkler, taksimler, okunan dualar, Kuran-Kerîm kıraatları, mevlid-i şerîf,
kasideler, ilahiler tamamen olmasa da kısmen makara bantlara çoğunlukla bizzat Şeyh
Necmeddin Efendi tarafından kaydedilmiştir. Bu ses kayıtları, yaptığım çalışmayla
kaybolmaktan kurtulmuş ve günümüze ve hatta geleceğe miras kalmıştır. Bu
kayıtlardaki herşey saniyesine kadar ders niteliğindedir. Artık İSAR VAKFI’nın
himayesindeki restore edilmiş tekkede âdet üzere yapılan pilavlı, musikili toplantılarda
eski günleri hatırlarken eşi olmayan ses mirasını da dinleyebiliyoruz.
ANAHTAR KELIMELER: Özbekler Tekkesi, Erguner, Türk musikisi, İlahiler,

Ney.
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O’ZBEKLER TAKYASİ VA TURKMUSİQASİ

Sulaymon Erguner
naychi, professor, Doktor,
Sabahattin Zaim nomidagi
İstanbul Universiteti

ANNOTATSIYA: O’zbeklar takyasi deyilganda uch xil tushunish mumkin:
birinchisi, O’rta Osiyo va xossatan O’zbekistondan hajga boraman deb kelganlar uchun
turar-joy, mehmonxona. Ikkinchisi, turk xalqining Istiqlolchilik urushi paytidagi muhim
joy. Uchinchisi, turk xalqining madaniyat va san’atiga hissa qo’shgan markaz. Yani, bu
joy vatan uchun o’ta muhim ikki qadriyat qal’asidir. Bu qal’a ayniqsa Istanbulda
dushman ishg’oli paytida Shayx Ato Afandi boshchiligida qattiq qo’riqlangan. Yurtni
asrash uchun qo’liga qurol olganlar, ziyoli qatlam Anqaraga ketish uchun oldin ushbu
takyada yashirinishar hamda shayx va darveshlarning yordamlari, duolari bilan
Onado’li tarafiga o’tib ketishardi. Mamlakat ozod bo’lib Respublika qurilgandan keyin
Otaturkning ham e’tiborini qozongan ShayxAtoAfandi takya faoliyatini davom ettirdi.
Endi miltiqlar o’rnini nay, tanbur kabi cholg’u asboblar egalladi. Takyada bo’lib o’tgan
qo’rqinchli kunlar ortda qolib sokinlik hukm sura boshladi, musiqashunoslik rivojlandi.
O’z davrining ustozlari “Qutb-i Nay” va bastakor Sulaymon Erguner, “Qutb-i Nay”
Ulvi Ergunerning nay darslari, Udiy Johid Go’zkan, Hofiz Hulusiy Go’kmenli, Husayin
Sebilji, Javdat Soydanseslarning ijrolari va Qur’oni karim tilovatlari, qasidalar, diniy
maqomlar, mavlidlar o’qilgan. Shayx Ato Afandidan keyin takya ustozi ukasi Shayx
Najmiddin Afandi bo’lgan va takyadagi tasavvufiy muhit yana ham rivojlanib davom
etgan. Takyaning oshpazi Shavkat Usta tayyorlagan o’zbek palovi o’zgacha quvonch
ulashgan. Abru san’ati va mumtoz, diniy tasavvufiy musiqalarning eng yaxshi ijro
etilgan joy sifatida O’zbeklar takyasi Shayx Adham Afandidan keyin 1945–1972
yillarda eng ko’rkamli davrini boshidan kechirdi. Shayx Najmiddin Afandining (vaf.
1971) ayniqsa nay va musiqaga bo’lgan ishtiyoqi bu ko’rkamlikka hissa qo’shgan.
Taxminan 30 yil davom etgan beqiyos san’at va do’stona muhit osha davr
fotoapparatlari bilan suratga olingan, ilk magnitafonlar bilan ovoz yozib olingan bo’lsa-
da ko’rish va eshitish borasida kunimizdagi texnologiyalarning imkoniyatlari kabi
bo’lolmaydi. Shunday bo’lsa-da mashqlar, notalar, maqomlar, o’qilgan duolar, Qur’oni
karim tilovatlari, mavlid-i sharif, qasidalar, maqomlarni hammasini bo’lmasa ham
qisman Shayx Najmiddin Afandi kasettalarga yozib olgan. Bu ovoz qaydlari
harakatlarim natijasida saqlanib kelajakka meros qoldi. Bu qaydlardagi har narsa
soniyasigacha qadrlidir va bir dars maqomidadir. Endi ISAR vaqfining harakatlari bilan
ta’mirdan chiqqan takyada odat bo’yicha haligacha pishirilayotgan o’zbek palovi bilan
musiqiy yig’ilishlarda eski bu qaydlarni eshitishimiz mumkin.

KALIT SO‘ZLAR: Oʻzbeklar takyasi, Erguner, turk musiqasi, diniy maqomlar,
nay.
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THE “UZBEKLAR TEKKESI” AND TURKISH MUSIC

Süleyman Erguner
piper, professor, Doctor,
Sabahattin Zaim Istanbul University

ABSTRACT: The term Uzbekler Lodge evokes three principal themes: first, a
refuge for pilgrims from Central Asia, particularly Uzbekistan, on their journey to
Mecca; second, the Turkish nation’s War of Independence; and third, its rich cultural
and artistic heritage. Fundamentally, this lodge stands as a fortress of two vital values
for the nation. During the occupation of Istanbul, it was valiantly defended under the
leadership of its sheikh, Atâ Efendi. Those prepared to defend the homeland would first
find sanctuary in the lodge before traveling to Anatolia, aided by the sheikh and his
dervishes, with their prayers and support. Following the establishment of the Republic,
SheikhAtâ Efendi, recognized and respected byAtatürk, preserved the lodge’s function.
Over time, however, weapons were replaced by musical instruments such as the ney and
tanbur. The lodge, once a site of turmoil, transformed into a haven of tranquility,
dominated by the pleasures of music. Renowned masters of the era, including ‘Kutb-i
Nâyi’ Süleyman Erguner, ‘Kutb-i Nâyi’ Ulvi Erguner, Udi Cahid Gözkan, Hafız Hulusi
Gökmenli, Hüseyin Sebilci, and Cevdet Soydanses, filled its halls with ney
improvisations, Quranic recitations, kasides, hymns, and mevlid verses. After Sheikh
Atâ Efendi, the leadership passed to his brother Sheikh Necmeddin Efendi, under whom
the lodge’s spiritual fervor flourished further. The famous Uzbek Pilav prepared by the
lodge’s cook, Şevket Usta, accompanied by aşure and tea, became staples of the lodge’s
joyous gatherings. As a hub of music and ebru art, the Uzbekler Lodge reached its
zenith during the tenure of Sheikh Edhem Efendi and especially between 1945 and 1972
under Sheikh Necmeddin Efendi. His passion for ney and music contributed
significantly to this vibrant era. Although this unparalleled environment of art and
brotherhood has been partially documented in photographs, the lack of modern
technological tools at the time limited its visual preservation. Nevertheless, many of the
lodge’s sessions, improvisations, prayers, Quranic recitations (Kurân-ı Kerîm), hymns
(Mevlid-i Şerîf) and kasides were recorded on reel-to-reel tapes, often by Sheikh
Necmeddin Efendi himself. Thankfully, these recordings have been saved from oblivion
through my research, ensuring their survival for future generations. These recordings,
detailed comprehensively in my previous article (Erguner 2023: 197–235), serve as
invaluable educational material. Now, while remembering the old days in the rice and
music meetings held in the restored tekke under the auspices of the ISAR
FOUNDATION, we can also listen to the unique sound heritage.

KEY WORDS: "Uzbeklar Tekkesi" (The Uzbeks Lodge), Erguner, Turkish
Music, Hymns, Ney.
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Giriş
İstanbul’da Sultanahmet, Eyüp ve Üsküdar’da “Özbek” ya da “Buhara” adıyla üç

tekke kurulmuştur. Özbek tekkeleri, Türkistan’dan gelen ve sanat sahibi insanların
toplandığı; Çağatay ve Uygur dillerindeki ilahileri, özellikle de Ahmet Yesevi’nin
şiirlerini besteleriyle okudukları yerlerdir. Özbeklerde de Mevlevilerde ve
Bektaşilerdeki Ahîliktekine benzer bir teşkilatlanma söz konusudur1. Orta Asya’dan
yola çıkıp İstanbul üzerinden Mekke, Medine yahut Kudüs’e ulaşacak hacılar için yol
güzergâhında, kervansaraylar gibi konaklama imkânı sağlayan yapılardan biri de
tekkelerdi. Üsküdar, Sultantepe Özbekler Tekkesi, on sekizinci asırda İstanbul’da Orta
Asyalı ve Hintli Müslümanların hac yolu güzergâhı üzerinde kuruldu. Darphane
Eminliği ve Maraş Valiliği yapmış olan Abdullah Paşa tarafından 1752–1753 yıllarında
inşa ettirilen Özbekler Tekkesi için 16 Ocak 1788’de el-Hac Halil Ağa ibn Ahmed
Efendi tarafından bir vakıf kurulmuş ve böylelikle tekke hukuki statüye kavuşmuştur.
Kuruluş vakfiyesine göre Özbekler Tekkesi bir Nakşibendi tekkesidir2. 18. yüzyılda,
diğer hacca gidenler gibi, Özbek hacı adayları da hacca gitmeden önce, İstanbul’u ve
Eyüp Sultan Hazretlerini ziyaret ederlermiş. Zamanın padişahı, bir Çamlıca gezisi
sırasında, Sultantepe’de Özbek çadırlarını görür ve ziyaret eder. Bu ziyaret sırasında
gördüğü ağırlamadan etkilenen padişah, Özbeklerin başındaki Nakşibendî şeyhine, her
yıl konakladıkları bu yere bir tekke yaptıracağına söz vermiş. Kurulan vakfın başına
Özbek şeyhi atanarak, tekkenin yapımına geçilmiştir. Tekkenin kesin olarak ne zaman
yapıldığı konusunda tam bir açıklık yoksa da, çeşitli kaynaklar ve İsmail
Ayvansarayî’nin Hadikatü’l-Cevâmî adlı eserine göre, zamanın Maraş Valisi Abdullah
Paşa (ö. 1755?) tarafından 1753 yılında yaptırıldığı bilinmektedir3. Özbekler
Tekkesi’nin son dönem önemli şahsiyetlerinden olan Nezih Uzel de, 1993 yılında
kaleme aldığı Dersaadetten İstanbul’a adlı kitabında, tahmini olarak tekkenin 200 yıl
önce yapıldığını (yaklaşık 1793 yılı) yazmıştır4. İlk başta küçük bir yapı (mescid) olan
zaviye, 1757–1758 yılında Çaprastlı Hasan Ağa adında bir hayır sahibinin desteğiyle,
mescidine ‘minber’ yerleştirilerek genişletilir5. Tekkenin ilk postnişini Şeyh Seyyid
Hacı Abdullah Efendi, tekkeyi Nakşibendiyye tarikatına vakfetmiştir. Özbekler
Tekkesi, Sultan III. Mustafa döneminde (1757–1774) Semerkandlı postnişin Şeyh
Seyyid Abdülekber tarafından genişletilmiştir. M. Baha Tanman, tekkenin 1844 yılında
Sultan Abdülmecid tarafından bugünkü şekliyle yeni baştan inşa edildiğini ve 1849’da
Buharalı Şeyh Mehmet Receb Efendi ile büyük oğlu ve halefi Şeyh Mehmed Sadık
Efendi’nin ruhlarına çeşme yaptırıldığını yazıyor. Tekke, SultanAbdülhamid tarafından
1893’te onarılıyor6. Buraya, 7 Eylül 1977’de Anıtlar Yüksek Kurulu kararıyla anıt
statüsü verilmiştir. 1983 Haziran’ında ailenin akrabası ve Türk-Amerikan Dostluk

5 Erkan Övüç, “Arşiv Belgeleri Işığında Özbekler Tekkesi Şeyhleri”, Sultantepe Özbekler Tekkesi, İSAR Yayınları, Mayıs
2023, s. 35.

3 M. Baha Tanman, “Özbekler Tekkesi”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 34, 123-124.
2 İSARAraştırma Vakfı, “Özbekler Tekkesi”, https://arastirma.isar.org.tr/ozbekler-tekkesi/

4 Nezih Uzel, Dersaadet’ten İstanbul’a, (İstanbul: İrfan Yayınları, 1993), 245.

1 Burak Çetinbaş, “İstanbul’da Özbek Tekkeleri Buhara Özbekler Tekkesi ve Haziresi”, Toplumsal Tarih, no: 159, Mart
2007, s. 73.

6 Tanman, “Özbekler Tekkesi”, 123.
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Derneği Başkanı olan Ahmet Ertegün’ün desteğiyle tekkenin Selamlık dairesinde
(Edhem Özbekkangay ve ailesinin yaşadığı yer) tamir ve yenilik çalışmaları başladı,
çalışmaları Cengiz Bektaş yönetti. Ardından, mimar Melih Birsel, Harem dairesinde
restorasyona devam etti. Bakanlar Kurulu’nun 16.10.1996 tarih ve 96/8737 sayılı
Kararnamesi ile on yıl için Milli Eğitim Tarih Araştırma Vakfı’na tahsis edilmiştir.
Ancak, 2011’de Vakıflar Genel Müdürlüğü’nün müze oluşturma ve restorasyon
çalışması sırasında torun Edhem Özbekkangay’ın müze bekçisi olarak ailesiyle
oturmasına karar verilmiştir. Fakat, 9 Ekim 2011’de vuku bulan hırsızlık sonucunda
tüm çalışmalar durdurulmuştur. Halen, Selamlık’ta Özbenkangay Ailesi oturmaktadır.
Özbekler Tekkesi, Abdullah Tivnikli Vakfı’nın Araştırma Merkezi olarak ilmi,
akademik çalışmalara ev sahipliği yapmaktadır.

1753’te kuruluşundan 1971’de son şeyh Necmeddin Efendi’nin vefatına kadar
olan dönemde tekkede on yedi şeyh meşihatta bulunmuştur1. Dördüncü şeyh Hacı
Abdulgafur Efendi b. Mehmed Âlim’in postnişînliğinde 16 Ocak 1788’de Hacı Halil
Ağa b. Ahmed Efendi’nin maddi desteğiyle gerçekleşen vakfiyede tekkenin şimdiki
yapısına kavuştuğu ve bazı şartların yanında “dergahın şeyhinden başka
Maveraünnehir’de Özbek Vilayetinde Semerkand kasabasında Kalenderhane Mahallesi
ahalisinden bekâr (mücerred) olan fukarâ-yı Özbekiyye dervişânı menzilde sakin
olacak maddesi” yer almıştır2. Tekkenin şeyhlerini tarihsel akış içinde görelim3; kurucu
Şeyh Seyyid Abdülekber (ö. 1785); Şeyh Mehmed Efendi (21 Kasım 1787’den sonra);
Abdülmümin Efendi (kurucu şeyh kardeşi, ö. Eylül 1788’den sonra); Hacı Abdülgafur
Efendi, ö. Mart 1788’den sonra); Vâkıf Hacı Halil Ağa (ö.?); Seyyid Hacı Mehmed
Efendi (ö. 12 Ağustos 1790’dan sonra); Seyyid hacı Receb Efendi b. Mehmed
Semerkandî (ö.?); Şeyh Hacı Mehmed Seyyah-ı Semerkandî (ö. 22 Ocak 1792’den kısa
süre evvel); Şeyh Mehmed Receb Efendi (ö. 25 Kasım 1793’ten sonra); Şeyh Mehmed
Semerkandî (ö. 16 Ekim 1795’ten kısa süre evvel); Hacı Şeyh Nazar Semerkandî (ö. 30
Aralık 1797’den kısa süre evvel) ; Hacı Hafız Halil Buharî (ö. 1812); Şeyh İbrahim b.
Halil (ö. 1819); Şeyh İsmail b. Halil (ö. 1819); Mehmed Sadik Efendi b. Mehmed Receb
(ö. 14 Nisan 1846); Abdülrezzak Efendi b. Mehmed Receb (ö. 13 Mart 1855); İbrahim
Edhem Efendi b. Sadık (ö. 8 Ocak 1904); Mehmed Salih Efendi b. Sadık (ö. Aralık
1907’den evvel); Mehmed Sadık Efendi b. İbrahim Edhem (ö. 1915); Şeyh Atâ Efendi
b. Sadık (ö. 16 Haziran 1936); Şeyh Necmeddin Efendi b. Sadık (1902- 5 Nisan 1971).

‘Özbek Tekkesi’nin altıncı postnişini Şeyh Mehmed Sâdık Efendi (ö. 1846),
Buhara’da öğrendiği ebru sanatını İstanbul’da devam ettirmiş ve yaymıştır. Şeyh
Mehmed Sadık Efendi’nin oğlu4 ‘Hezarfen’ lakablı oğlu şeyh İbrahim Edhem Efendi
(1829–1904) babasından, dönemin hocalarından ve Buharalı âlimlerden ders aldı, ebru
sanatını da öğrendi. Ebru, hat, ince işmarangozluk, matbaacılık dokumacılık, oymacılık
gibi el sanatlarını yapması ve devam ettirmesi sonucunda Özbekler Tekkesi, musikinin
2 Övüç, s. 39.
3 Övüç, s. 56-57.

1 Övüç, s. 56-57.

4 Tanman, “Özbekler Tekkesi”, 123.
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yanı sıra ‘Türk El Sanatları’ konusuyla da sanat tarihimizde yerini almıştır. Tekke,
1925’te tekkeler kapatılıncaya kadar, Nakşibendî tarikatına bağlı olarak kültür ve sanat
merkezi olarak faaliyetini sürdürmüştür1. Edhem Efendi'nin şeyhliği sırasında (1855–
1904) bir ilim ve sanat merkezine dönen tekke; matematikçi Salih Zeki Bey, Mekteb-i
Harbiyye Nazırı Galib Paşa, ressam Hüseyin Zekai Paşa, Halide Edip Adıvar'ın babası
Edip Bey, filozof Rıza Tevfik (Bölükbaşı) gibi ünlü şahısların uğrağı olmuştur2. Amcası
Abdürrezzak Efendi’nin vefatından sonra, 1855 yılında tekkeye şeyh olan İbrahim
Edhem Efendi, bilim ve sanat çalışmaları için şeyhliği oğlu Sadık Efendi’ye teslim eder.
‘Hezarfen’ olarak bilinen Şeyh Edhem Efendi; hat, ince marangozluk, tahta oymacılığı,
hakkâklık, oymacılık tornacılık, matbaacılık, ilk kurşun boruyu döken gibi teknik el
becerilerinin yanı sıra hat ve ebru çalışmalarıyla meşhur olmuştur. Kurşun dökmedeki
becerisinden dolayı Kâbe-i Münevvere’deki Zemzem Kuyusu’nun üstünü kafes
şeklinde bütün kurşun dökmüş ve insanların kuyuya düşmelerini önlemiştir. Ayrıca,
Ravza-i Mutahhara’nın tamiriyle de uğraşmıştır3. Edhem Efendi’nin şeyhliği sırasında
(1855–1904) bir ilim ve sanat merkezine dönen tekk;, matematikçi Sâlih Zeki Bey,
Mekteb-i Harbiyye Nâzırı Galib Paşa, ressam Hüseyin Zekâi Paşa, Halide Edip
Adıvar’ın babası Edip Bey, filozof Rıza Tevfik (Bölükbaşı) gibi ünlü simaların uğrağı
olmuştur. Eserleri, Sultan Abdülaziz’in beğenisini kazanmış, tekke devrin ‘ebru okulu’
haline gelmiştir. Ebru sanatının daha sonraki diğer üstadları Necmeddin Okyay, Sami
Efendi, Aziz Efendi, Abdülkadir Kadri Efendi bu okuldan yetişmişlerdir. Ne güzeldir ki
şimdi torunlardan ve Ethem Özbekkangay’ın kızı Eda (ebru) ve Seda (tezhib) ve
Necmeddin (ney üflüyor) aileden gelen sanat mirasını devam ettiriyorlar.

Şeyh İbrahim Edhem Efendi4 Şeyh Atâ Efendi

Şeyh Sadık Efendi’nin oğlu ve tekkenin 16. şeyhi Atâ Efendi (1883–16.6.1936)
ise hukuk öğrenimi görmüş, Dârülfünûn Hukuk Fakültesi’nde hocalık yapan bir
vatansever olarak, Osmanlı İmparatorluğu’nun son dönenimde işgal edilmiş olan
vatanın uğramış olduğu bu kötü durumdan kurtulacağına inanarak birçok faaliyette
bulunmuştur. İşgal kuvvetlerine karşı faaliyetlerde buluna Karakol Cemiyeti’nin
üyesidir5. Bu olaylardan önce, 1909’da hac Dairesi’nde görevliyken Hac vazifesi için

3 M. Uğur Derman, “Edhem Efendi”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 10 (1994), 416-417.
2 Tanman, “Özbekler Tekkesi”, 123.
1 F. Sinem Eryılmaz, Sultantepe Özbekler Tekkesi (Tanıtım Kitapçığı), 4-5.

4 Bu portreyi askeri ressamlarımızdan Hüseyin Zekâi Paşa (1860-1919) yapmıştır.
5 İnce, s. 130; Musa Gürbüz, Karakol Cemiyeti, Ankara Üniversitesi, Türk İnkılap Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 1987, s.
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Hicaz’a gitmeden önce İstanbul’da halifeyi-sultanı ziyaret etmek için İstanbul’a gelerek
Özbekler Tekkesi’nde konaklayan-misafir hacı adaylarının bürokratik işlemleri ve
sorunlarının çözümü için katkı vermiştir1. Kendisinin istiklal mücadelesi 1915’te babası
Şeyh Sadık Efendi’nin vefatından sonra başlamıştır. İşte, milli mücadeleye katılmak
için burada saklandıkları ve İstanbul’da yaralanan askerlerimizin tedavi edildiği bir
yerdir Özbekler Tekkesi…Özbek Dergâhı, Kurtuluş Savaşı’nda çok büyük hizmetler
vermiş, Türkiye Cumhuriyeti’nin kuruluşunda, Atatürk’ün başlattığı Kurtuluş
Savaşı’nda cephe gerisinde kale, cephanelik ve hastane görevinde olan bir tekkedir.

Özbekler Tekkesi’nin desteğiyle Anadolu’ya geçişler
Milli mücadeleye katılmak isteyenlerin arasında subaylar, askerler, aydınlar-

milletvekilleri-doktorlar vb. meslekten vatandaş, ilk durak olan Özbekler Tekkesi’ne
gelip, buradan hemen ya da en uygun zamanda Anadolu’ya geçiyorlardı. Başta Şeyh
Atâ Efendi olmak üzere tekkenin tüm mensupları, tekkeye gelenlerin bu kutlu
mücadeleye katılmaları için her gayreti gösteriyorlardı. Bu geçiş yapanları ismen şöyle
zikredebiliriz2; Yenibahçeli Şükrü Bey, Galatalı Şevket Bey, Kaptan Osman Bey,
Üsküdar Jandarma Komutanı Binbaşı Remzi Bey, Remzi Hüsrev Bey (Gerede), İsmet
Paşa (İnönü), Halide Edip (Adıvar) ve eşi Doktor Adnan Bey (Adıvar), Yunus Nadi
(Abalıoğlu), Cami Bey (Baykurt), Meclis-i Mebusan Reisi Ârif Bey, İsmail Fazıl Paşa
(Yozgat mebusu, Ali Fuat Paşa’nın babası), Kocaeli mebusu İbrahim Süreyya Bey,
Manisa mebusu Reşit Bey (Çerkes Ethem Bey’in ağabeyi), Manastırlı Nuri Bey
(Conker), Keskinli Rıza Bey, Manavoğlu Nevres Bey, Miralay İsmet (İsmet Paşa,
İnönü), Binbaşı SaffetArıkan, Miralay Kâzım Orbay, HüseyinAvni, Erzurummebusları
Necati, Zihni ve Necip Beyler, İsmail Suphi Soysallıoğlu, Celâleddin Ârif Bey, Sakallı
Nureddin Paşa, Erkân-ı Harbiye Kaimmakamı Seyfi Bey, Erkân-ı Harbiye Binbaşı
Safvet Kuşçubaşı Eşref, Rauf Bey, Kara Vasıf Bey, Müstahkem Mevkii Kumandanı
Galatalı Miralay Şevki Bey, Harbiye Nezareti Başyaveri Salih Omurtak Ahmed Ferid,
Binbaşı Besalet Bey (Hüsrev Gerede’nin ağabeyi), Ali Rıza Bey, Yüzbaşı İsmail Hakkı,
Mehmet Ali Bey, Mehmet Âkif Ersoy, Hamdullah Suphi (Tanrıöver). Özbekler
Tekkesi, Türkiye Cumhuriyeti’nin kuruluşunda, Atatürk’ün başlattığı Kurtuluş
Savaşı’nda cephe gerisinde savaşan bir askeri destek birliği gibi, düşman sathındaki uç
karakol gibi görev yapan tekkedir. Bu faaliyetleri ve tekkenin üstlendiği görevleri şöyle
sıralayabiliriz:
1.Asker Tedariki: Şeyh Atâ Efendi, Üsküdar’da tanınan ve sevilen bir insan olarak,
Mustafa Kemal’in yanında milli mücadeleye katılmış, Mehmetçiklere, dönemin önemli
şahsiyetlerine, komutanlarına yol göstermiş, halkı, bu savaşa katılamaya ikna ederek,
gönüllüleri tekkeye getirerek, geceleri Çamlıca eteklerinden, düşman istila bölgesinden

1 İnce, s. 130; Okan Yeşilot v. dğr., İstanbul’daki Türkistan Tekkeleri: Ata Yurt ile Ana Yurt Arasındaki Manevi Köprüler,
TÜRÇEK, İstanbul, 2017, s. 269.

2 Merve Kübra İnce, Millî Mücadelede İstanbul’dan Anadolu’ya Geçiş ve Özbeklerin Rolü, Sultantepe Özbekler Tekkesi
Osmanlı’dan Cumhuriyet’e Bir Müessenin Tarihi, editörler: Osman Sacid Arı, Melih Sâdık Küçüker, İSAR Yayınları,
Mayıs 2023, s. 135, 137.
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çıkararak, Ankara’ya sevk etmiştir. Böylece, hem fiziki hem edebi her alanda mücadele
edecek, savaşacak insanlara hizmet etmiş, katkı sağlamıştır.
2.Silah deposu: Geceleri, Üsküdar’daki düşman depolarına yapılan baskınlarda elde
edilen silahlar, Tekke’ye getirilir, buradan Çamlıca üzerinden Anadolu’ya gönderilirdi.
3.Hastane: Bu baskınlarda yaralananların, tekkede tedavileri yapılır, yedirilir ve
sağlıkla Anadolu’ya veya şehre gönderirdi.
4.İstihbarat ve posta görevi: Şeyh Atâ Efendi, halkın arasında rahatlıkla dolaşıp,
düşmanın hareketleri ve durumu hakkında bilgi alır, tekkeye gelen posta veya haberleri,
ilgili yerlere ulaştırırdı.
5.Saklanma Yeri: Baskın yapanlar ve Anadolu’ya kaçacakların saklanması. Bu arada,
millî mücadelede önemli rol oynayan; Fevzi Paşa, İsmet Paşa (İnönü), Nurettin Paşa,
vatan şairimiz Mehmet Âkif ‘Ersoy’, Halide Edip ‘Adıvar’ ve eşi Dr. Adnan ‘Adıvar’
gibi şahsiyetlerin de tekkede saklandığı ve buradan Anadolu’ya geçtikleri bilinir.

Özbekler Tekkesi, yukarıdaki hizmetleriyle, Kuvây-ı Milliye’nin bir kalesi
olmuştur. Bu bakımdan, Kurtuluş Savaşı’ndaki hizmetleri unutulmayacak olan
Özbekler Tekkesi’nin bu değerli gazisi ve şeyhi Atâ Efendi, İşgal kuvvetlerinden
İngilizlerin tekkeye dair gelen ihbarlar üzerine tekkeyi basmasından sonra Anadolu’ya
geçip Mustafa kemal Paşa’nın yanında milli mücadeleye devam ettiği bilinir1. Ayrıca,
Türkistanlı olması ve Özbekçe bilmesinden dolayı Mustafa Kemal, kendisini 1920 yılı
ortalarında siyasi durumu incelemek-görüşmeler yapmak için Türkistan’a gönderir.
Burada, Harezm ve Buhara halk şuaları cumhuriyetlerini ziyaret ettiği; o denemde
Sovyet Ruslara karşı mücadele eden Cüneyd Han gibi İstiklalcıların (mücadele grubu)
liderleriyle görüşmüş ve geri dönmüştür2. Bunun yanında, aynı doğrultuda
İstiklalcıların yanında olan Enver Paşa ile Ekim 1921’de Buhara’ya giderek kendisiyle
de görüştüğü söylenir.

Şeyh Necmeddin Efendi Kutb-i Nâyi Süleyman Erguner

Özbek Tekkesi’nden radyoya “Türk musikisi”
Özbekler Tekkesi’nin Kurtuluş Savaşı’ndaki yeri ve öneminin yanı sıra, savaş

sonrasında musikimizin, edebiyatımızın, aş ve paylaşımı kültürümüzün; tasavvufun,
ilim, îman ve irfanın da kalesi olduğunu belirtmemiz gerekir. Bunun yanında, musiki
tarihimizin içinde zengin repertuara sahip olan bu musikinin kendini bulabildiği
mekânlardan başlıcası ‘Özbekler Tekkesi’ olmuştur. Özbekler Dergâhı, aynı zamanda
1940’lardan 1960’lı, 70’li, 90’lı yıllara ve günümüze kadar uzanacak olan süreçte;
1 Süleyman Beyoğlu, “Millî Mücadele ve Özbekler Tekkesi”, 1/208.
2 İnce, s. 134; Ahat Andican, Osmanlı’dan Günümüze Türkiye ve Orta Asya, Doğan Kitap, 2009, s. 386-389.
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hafızlarıyla, ses ve saz üstadlarıyla, bestekârlarıyla, şairleriyle, yazarlarıyla bir
mevlevihane, bir konservatuvar, bir akademinin ta kendisi olmuş, sanat ve akademik
değerleriyle tarihi bir kültür-sanat merkezi görevini üstlenmiştir. Diğer dergâhların
şeyhleri ve ihvanıyla da katıldıkları Hz. Peygamber Efendimizin (s.a.v.) Sakal-ı
Şerîf’inin bulunduğu mescidiyle; bir mevlevihane ve musiki cemiyeti gibi dîni ve
klasik musikimizin icrasıyla; pilavıyla, çayıyla bir aşevi olmuş ve bu değerleriyle de
manevi bir kültür-sanat merkezi haline gelmiştir. Tasavvufi bir neşe içinde, musiki icra
edilirken neylerin, kemençelerin, rebabların, tanburların, bendirlerin eşliğinde okunan
tekbirler, salat-ı ümmiyeler, tevşihler, ilahiler, âyin-i şerifler, naatlar, mevlîd-i şerîfler
ve Kurân-ı Kerîm tilâvetleri eşliğinde coşan gönüllerin ‘Allah Hu’diye cûşa gelmesiyle
yapılan zikirler, tekkenin müdavimlerini, çevredekileri yıllarca mest etmiştir.

Sanat ve kültürün yayılmasında çok önemli bir yeri olan radyo yayıncılığı 1927
yılında ülkemizde İstanbul, Sirkeci’deki Büyük Postane’de başlamıştır. Radyo
yayınları, 1934 yılına kadar İstanbul ve Ankara’dan devam etmiş, 1938 yılından sonra
sadeceAnkara Radyosu bugünkü yerinden yayınlarına devam etmiştir. Ancak, 2 Kasım
1934’te, “Radyo’dan Türk musikisi yayınlarının yasaklanması” kararından sonra
musikimiz 6 Eylül 1936 tarihine kadar yaklaşık yirmi iki ay kadar evlerde ve çeşitli
cemiyetlerde icra imkanını bulmuştur. Musikimizin yayınının yasak olması, onun daha
sonra devletin müzik eğitiminin içinde olmamasını ortaya koymuş; 1936 yılında yayın
yasağı kalkmış olsa da Türk musikisi kamusal eğitimin içinde tam olarak yer
alamamıştır ne yazık ki. 1938’de açılan Ankara Radyosu, bir bakıma kurtarıcı olmuş ve
ardından 1949 açılan İstanbul Radyosu’nda yapılan canlı musiki programları ve
yayınlarıyla halkımız öz musikimize kavuşmuştur. Radyolardan yapılan Türk musikisi
yayınlarından önce yasaklanma döneminde özellikle İstanbul’daki üstadların evlerinde,
tekkelerde (Kadiri Tekkesi -Tophane-; Özbekler Tekkesi, Sultantepe) cemiyetlerinde
musiki eğitimleri ve toplantıları çoğalarak devam etmiştir. Ancak, her şey tam
mükemmel değildir, burada eksik olan dîni ve tasavvuf musikimizin yayınıdır. Her ne
kadar çeşitli dergahlarda dîni ve tasavvufi musiki belirli gün ve saatlerde sadece o
mekânda icra ediliyorsa da bunu topluma ulaştırabilmek gerekiyordu. Yani halk,
Özbekler Tekkesi’nde icra edilen musikiyi de dinlemeliydi. Dönemin her türlü zorluk
ve baskısına rağmen 1967’den itibaren TRT İstanbul Radyosu Müzik Yayınları Müdürü
olan babam ve hocam Neyzen Ulvi Erguner (1924–1974) tarihi ve dîni musikimizin
program ve yayınlarının ilk olarak Radyo’da kayıtlarını yapmış ve yayınlamıştır.
Tekkede yapılan meşkler, ilahiler eşliğindeki zikirle 1960 İhtilali ve sonrası dönemin
zorlayıcı hassasiyetine rağmen Özbekler Tekkesi’nin yanı başındaki polis
karakolundakileri dahi rahatsız etmemiştir.
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Musikimizin, kültür-sanatimizin karakolu: Özbekler Tekkesi
Tekkenin milli mücadeledeki karakol görevi ne ise, Cumhuriyetin ilerleyen

yıllarında musikimize ve geleneksel sanatlarımıza yapılan ilgisizlik, Avrupa kültür-
sanatı yanlısı olup kendi sanatını terk etmek isteyenlerin bazen açık bazen kapalı
engellemelerinin karşısında tekke adeta bir kale ve karakol gibi görev yapmıştır.
Neylerin tanbur, ud, bendir ve rebabların meşklerde bulunanların gönüllerindeki
tesirleri ve bu tarihi değerlerimizin eşliğinde okunan ilahilerin, mevlevî âyin-i
şerîflerin, naatların yanı sıra birbirinden üstad hafızların okudukları aşr-ı şerîfler,
fatihalar, salavat-ı şerifler, ezanlar ve duaların yüzü suyu hürmetine, manevî
değerlerimiz, musikimiz Üsküdar, Sultantepe’de bir kale gibi olan Özbekler
Tekkesi’nde ve radyolarda varolmuştur. Çok değil, en fazla ’75–80’ yıl öncesinde
başlayan ve günümüze gelen bir süreçtir bu. İstanbul Radyosu’nun müzik müdürü Ulvi
Erguner ve diğer sanatçı arkadaşları 1967’den itibaren cumartesi-pazar günleri radyoda
yaptıkları musikiyi teybe kayıt eden Şeyh Necmeddin Efendi’nin kayıtlarını dinliyorlar
ve eserlerine, icralarına oradan devam ediyorlardı. Günümüzde ise, musikimiz; işitsel
ve görsel hizmet sağlayan, radyo-televizyonda ve elimizden düşmeyen cep telefonun
tuşlarının içindedir. Bir bakıma sanal ve dijital âlemin içindedir. Bir sazendenin yaptığı
taksimin, nağmesinin, bir hanendenin okuduğu eserin, bir hafızın okuduğu aşr-ı şerîfin,
kasîdenin, mevlîd-i şerîfin mecliste bulunanların gözlerinde ve ruhlarında yarattığı
mutluluklar, yüzlerinde okunan maneviyat dolu ifadeler o tekkenin havasında,
duvarlarında ve az da olsa elimizde kalan ses kayıtlarında duruyor…Sizleri, günümüzde
bu gelinen durumdan biraz olsun alarak; çocukluğumla, gençliğimle yaşadığım benim
gibi yüzlerce, binlerce kişinin gönlünde taht kurduğu Özbekler Tekkesi’nin eski
dönemine götürmek isterim. Üsküdar’da, vapur veya motor iskelesine arkanızı verip,
sola doğru baktığınızda, darca bir yolu, güzelim Boğaz’a paralel, Kuzguncuk’a doğru
giden giden yolu görürsünüz. Bu yola doğru ister yürüyün ister Kuzguncuk tarafına
giden araçlar binin, iki dakika sonra araçtan inip, sağdaki oldukça bir dik yokuşun
başında araçtan ineceksiniz. Yokuşun sonu: Sultantepe’dir. Bu yokuşun sonuna kadar
size sol tarafınızda göreceğiniz meşhur ‘Fethi Paşa Korusu’ eşlik edecektir. Sakın,
arkanızı dönmeyin, göreceğiniz güzelim Boğaz manzarasından kendinizi alamaz,
öylece kalırsınız. Yokuşun sonuna doğru, eski adıyla Serviliköşk sokağı günümüzde
‘Münir Ertegün Sokağı’na doğru meylederseniz; hemen karşınızda, tarihi bir âbide
çıkacak ve muhteşem Özbekler Tekkesi’ni göreceksiniz. Burada, 1925 yılında tüm
tekke, dergahlar gibi faaliyetleri durduruluncaya-kapanıncaya kadar her pazartesi ve
perşembe akşamı veya cuma günleri ilkindi namazından iki saat önce toplantıların
yapıldığı ve ezan okunmasıyla sona erdiği bilinir. Ancak, Özbekler Tekkesi’nin İstiklal
Savaşı sırasındaki gerek mekân gerek Şeyh Atâ Efendi başta olmak üzere dervişlerin
milli mücadelemize katkılarının karşılığı Gazi Mustafa KemalAtatürk’ün ve daha sonra
İsmet İnönü gibi devlet büyüklerinin kadirşinaslığını görmüş burası tarikat yapısının
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dışında kültür-sanat ve özellikle musiki alanında hizmetlerine, toplantılarına devam
etmiştir.

Özbekler Tekkesi (İstanbul-Üsküdar, Sultantepe) 1925 yılı ve sonrası 2024

Özbekler Tekkesi ve Erguner ailesi
Çocuk yaşlarımdan itibaren buradaki meşklere merhum babam ve hocam Neyzen

Ulvi Erguner ile ailecek sıcak veya kar, kış demeden hemen hemen her cumartesi
gider, pazar günü akşam üstü, önceleri Çapa, Akkoyunlu sokaktaki bahçeli evimize ve
1964’ten sonra da Fındıkzade- Cevdetpaşa caddesindeki apartmandaki daire evimize
dönerdik. Zamanın musikişinas, şair ve diğer alanlardaki üstadlarının da katıldığı ve
tüm gayretleri gösteren Şeyh Necmeddin Efendi’nin riyasetindeki bu meşklerden önce
dergahın aşçısı Şevket Usta’nın yaptığı ‘Özbek Pilavı’nı yiyerek midemiz bayram
ettikten sonra meşk başlamasıyla geç saatlere kadar süren ney, tanbur, rebab ve diğer
sazlarımızı inleten üstadlarla; gazeller, kasideler, mevlevî âyinleri, ilahiler, nefesleri
okuyan hafızlar, ses sanatkârlarının muhteşem icralarıyla kulaklarımız ve gönüllerimiz
de bayram ederdi. Bu tekke yolculuğunu, çocukluğumuzda her hafta sonu, dört gözle
bekliyorduk. Cumartesi sabahları kahvaltıyı takiben, babam-hocam Neyzen Ulvi
Erguner (1924–1974)’in, - haydi hazırlanın ‘Tekke’ye gidiyoruz, demesiyle; Çapa,
Akkoyunlu sokak, 45 numaradan ve 1964’dan sonra, yani yedi yaşımdan itibaren
(Tekke yollarında daha ufak halimde olduysam da) Fındıkzade-Cevdetpaşa
Caddesi’ndeki evimizden, sevinçle yola koyulurduk. Tekke’nin yokuşu bayağı dik
olduğundan verdiği ıztırap yüzünden, küçük takılma ve şikayetlerle bu yolun
meşakkatini rahmetli babam ‘Şeyh Baba’ya şakayla karışık söyler, onun da duasını
alırdı. Özellikle yaz günleri sıcaktan harap vaziyette tekkeye varmak veya kış günleri
de çamura batarak çıkmak gibi bir durum karşısında, tekkede bu maceralara birçok
eklemelerle ve bunlar karşısında Şeyh Baba’nın espirili takılmalarıyla da bu ıztırap
gideriliyordu. Ancak, herkesin kabul ettiği husus şu idi; tekkenin yokuşu ıztıraplı ama
içine de girince güllerle dolu bir bahçe, gönülleri mest eden sohbetler ve
musiki…Midelerimize bayram ettiren ‘Özbek Pilavını’ da düşünürseniz, ne yolun ne
yokuşun lafı mı olurdu?
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Özbekler Tekkesi, meşk odası; soldan itibaren: ?, kemani Yekta Akıncı,
Udi Cahit Gözkan, Neyzen Ulvi Erguner, eşi Süheyla Erguner

ve Süleyman Erguner (7–8 yaşındayım)

‘Erguner ve Özbekler Tekkesi’ birlikteliği ‘ne zaman ve nasıl başlamış’ diye bir
soru olabilirse cevabı da şudur. Şeyh Atâ Efendi’nin Nisan 1936’da ölümünden sonra
kardeşi Necmeddin Özbekkangay (nâm-ı diğer ‘Şeyh Baba’) tekkeye şeyh olur.
Necmeddin Efendi (ö. 6 Nisan 1971), aynı zamanda Nakşibendî-Halîdî şeyhlerinden
Ankaralı Küçük Hüseyin Efendi’nin de halifesidir. Erguner Ailesi’nin Özbekler
Tekkesi’ndeki varlığı ‘dede’ Süleyman Erguner ile Şeyh Atâ Efendi ve Necmeddin
Efendi arasında kurulan dostlukla başlamıştır. 1925 yılında İnhisarlar-TEKEL’de tütün
bölümünde çalışmaya başlayan neyzen ve hafız Süleyman Erguner, aynı fabrikada
çalışan bu iki kardeşle tanışmış olmalıdır. Fakat, ‘dede’ Süleyman Erguner, tayin
olmasından dolayı ailesiyle İstanbul’dan ayrılarak 1927 yılından 1943 yılına kadar
Anadolu’da çeşitli şehirlerde görev yapmıştır. İstanbul’a 1943’te geldikten sonra
İstanbul’un musiki dolu ve kültür meclislerinde bu dostluk daha da ilerlemiş; Özbekler
Tekkesi âdeta üstad ‘Dede’ Süleyman Erguner’in ikinci mekânı olmuştur. Tekkenin
Selamlık’taki (meşk odası) camekanlı nişte eski neylerin ve diğer sazların yanında
Süleyman Erguner’in ney üflerken çekilmiş bir fotoğrafı büyük çerçeve ile
durmaktaydı.
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(foto: Özbekler Tekkesi’nden; Süleyman Erguner Arşivi)

Fotoğrafta, çok eski bir şah ney, nakkare (çifte nara), mevlevî dervişi sikkesi ve
duvara asılı olarak ilk örneği Mustafa Rakım Efendi (1758–1826)’nin olan celî sülüs
istifli Kur’ân-ı Kerîm Sad Suresi, 50. Âyeti [Cennâti adnin müfettehaten lehümül
ebvâb]’nin bulunduğu levha görülmektedir.

1 Aralık 1953’de vefat eden Süleyman Erguner’in ardından oğlu neyzen Ulvi
Erguner (1924–17 Kasım 1974) bu birlikteliği devam ettirerek günümüze kadar
yaşatmışlardır. Şeyh Necmeddin Efendi (ö. 6 Nisan 1971), neyini ve şahsiyetini çok
sevdiği can dostu dede Süleyman’ı, oğlu ve ailesini tekkeden eksik etmemiştir. Şeyh
Baba, çocukluğumdan itibaren halen hayatımın unutulmaz önemli simalarındandır.
Onun kültür ve sanatımıza, ney sazımızla birlikte enstrümanlarımıza, sazendelere,
hanendelere, bestelere olan sevgisini anlatmak mümkün mü? Tasavvufi neş’esi içinde,
bir ney taksimi, kaside, gazel dinlerken yüzündeki ifadeleri hiç unutmam. Necmeddin
Efendi, sadece tekke içinde kalmaz, hemen hemen her sanat olayını, konseri, diğer
mekanlardaki, evlerdeki musiki toplantılarını, sohbetlerini (örneğin, üstad Sadeddin
Heper’in Kuzguncuk’taki yalısı, üstad ûdi Cahid Gözkan’ın Caddebostan’daki evinde)
kaçırmayarak, nüktedanlığı ile buraların aranılan şahsiyeti olmuştur. Keza, Konya’da
her yıl yapılan Mevlânâ İhtifalleri (anma törenleri)’ne katılmıştır. Törenlerden sonra
otellerde çay eşliğindeki musikili sohbetlerde baş köşede olmuştur. ‘Erguner Ailesi’
olarak, Özbekler Tekkesi’nde yatıya kalan herhalde tek veya nadir aileydik. Dergaha
gelen dostlar yolcu edildikten sonra bir müddet daha meşk odasında çaylı sohbet ve
Şeyh Baba’nın himmetiyle ikram edilen sürprizlerden sonra İstanbul Boğazı’nı gören
odamıza çekilirdik. Gece ayrı güzel, sabah ayrı güzel Boğaz’ı seyrederek uyur,
sabahleyin de ‘Şeyh Baba’nın özel sucuğu ve yumurtaları eşliğinde mükellef
kahvaltımızı yapardık. Denebilir ki, çocukluk ve orta ergenliğim burada geçmiştir.
Herkes gibi Özbek pilavının hayranı olmakla beraber, tekkenin bahçesinde yetişen taze
soğanları ekmek arası sandviç olarak yemek çok güzel oluyordu.

1950’lerde, İstanbul musiki hayatında, önemli bir yeri olan Özbekler Tekkesi,
‘dede’ Süleyman Erguner’in gönül verdiği ve neyini saatlerce konuşturduğu bir
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mekândı. Dedemin, ney üflerken çekilmiş büyük bir resmi, meşklerin yapıldığı büyük
odada asılı durmaktaydı. Toplantılara, bu tarihlerde ve sonrasında katılanlar arasında
Hafız Üsküdarlı Ali Efendi, Nafiz Efendi, Hafız Hüseyin Sebilci, Hafız Hulusi
Gökmenli, Hafız Cevdet Soydanses, Neyzen ‘dede’ Süleyman Erguner, Neyzen Ulvi
Erguner, tanburi Asaf Erguner, Neyzen Halil Can, kemençevî Cüneyd Orhon, Neyzen
Niyazi Sayın, Neyzen Akagündüz Kutbay, rebabi Sabahaddin Volkan, udi ve rebabi
Cahit Gözkan, Neyzen Sadık Özbekkangay, Em. Deniz Albayı-Deniz Müzesi müdürü
Yavuz Senemoğlu, Yahya Kemal’in talebesi Âsım Dede, Yektâ Akıncı, hafız ve
gazelhan Kâzım Büyükaksoy, Hafız Kemal Tezergil, Hafız Kâni Karaca, Arûsî şeyhi
Aziz Çınar Efendi, Kadiri şeyhi Misbah Erkmenkul ile devrin diğer hafızları,
sanatkârları ve önemli şahsiyetleri sayabiliriz. Tekkenin meşk zincirini uzun yıllar
devam ettiren Ergunerleri ve Necmeddin Efendi’nin oğulları Sadık ve Ethem
Özbekkangay, Nezih Uzel’i ismen zikredebiliriz. Tekkede, cumartesi sabahından
pirinçler ayıklanır, akşama ve muhakkak ki kalacaktır pazara da yenilecek olan etli
“Özbek Pilavı” yapılırdı. Büyük kazanlarda, aşçı Şevket Efendi’nin hazırladığı, Şeyh
Baba’nın başında durup duâsını yaptığı, Özbek pilavını sofralar dolusu insan afiyetle
yerdi ki, yaklaşık 50-100 kişi (bazen daha az bazen daha çok) kişinin yediğini
söyleyebiliriz. Şeyh Baba, ayakta durur, herkesin yemesine nezaret eder, en sonunda
kendisi yemeğini yerdi. Bu pilavı, tekkedeki âdeti devam ettiren Ethem ve Sadık
Özbekkangaylar, Kadir Gecesi başta olmak üzere, tekke âdetince gerekli günlerde
yapmaya devam ettiler. Kadir gecelerinin diğer bir özelliği de selamlıktaki mescitte
bulunan ‘Sakal-ı Şerîf’; aşr-ı şerîfler, salavatlar, salavât-ı ümmiyeler eşliğinde ziyarete
açılırdı.

‘Dede’ Süleyman Erguner’in 1 Aralık 1953’te göçmesinden sonra, babam Ulvi
Erguner, özenle koruduğu ‘Erguner Ney Üslûbu ve Tavrı’nın yanında ‘Erguner-
Özbekler Tekkesi’ beraberliğini devam ettirdi. Bu birliktelik, Şeyh Necmeddin
Efendi’nin dostluğu, ağabey-kardeş, baba-oğul, şeyh-derviş karışımı ile sürdü, bizler de
bu sevgiden faydalandık bu zinciri devam ettirmeye çalıştık. 1971 yılı 6 Nisan’da
Necmeddin Efendi, üç yıl sonra da 1974 yılı 17 Kasım’da Ulvi Erguner göçtü. Ancak,
bu tarihi ve anlamlı dostluk, bizler ve oğulları Sadık ve Edhem Özbekkangay ile devam
etti. Günün, hayatın şartlarından dolayı, az görüşebilsek te çok şükür sürüyor, nasib
oldukça Özbek pilavını kaşıklıyor, ardından neyimizi üflüyor, ilahileri icra ediyoruz. Bu
kubbede bâkî kalan çok hoş sadâlar hürmetine…Özbekler Tekkesi’nin eğer bir romanı
yazılacaksa ki bence de yazılmalı bu romanın birçok kahramanı, üstadı vardır.
Öncelikle, şeyh babamız Necmeddin Efendi, eşi Kudret hamın Teyze, oğulları Neyzen
Sadık Özbekkangay ve Ethem Özbekkangay, aşçımız Şevket Usta ve dergahın giriş
kapısının yanındaki hücresinde-odasında yaşayan Kudsi Efendi, Nafiz Uncu Baba,
Selamlık’a girişteki odasında yaşayan Bektaşi Tufan Baba, aklıma ilk gelen
şahsiyetlerdir. Bunları yanı sıra isimlerini zikrettiğim üstadlar romanın diğer
kahramanlarıdır. Onlar gerçek bir tasavvuf anlayışı ve terbiyesiyle yaşayanlardandı. Bu
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noktada tekkede tasavvufun her unsurunu, özelliğini tekke içindeki herkes de
görüldüğünü söyleyebiliriz. Küçüğünden büyüğüne, şakirdinden dedesine, şeyhine
kadar tevazu içinde herkesin dergahın dervişi olduğu, sevginin, saygının, huzurun
maneviyatın, îmanın doruğa çıktığı bir mekandır Özbekler Tekkesi. İşte, nakşibendî
tekkenin Selamlık kapısı girişindeki odasında hayatını, yaşam felsefesini sürdüren
Tufan Baba’mız da böyle bir şahsiyetlerden biriydi. Selamlık’taki taşlı yolun başındaki
odasına onun destur davetiyle girdiğimizde heyecandan kesilir, çocuk yaşıma rağmen
ikram ettiği acı kahvesini büyük bir saygı ile içer, yüzündeki hayat çizgilerini okumaya
çalışırdım. Zaten, çok da konuşmazdı, hal içindeydi, kendi neş’esiyle yaşardı. Yakından
tanıyanların da bildiği gibi, hoş sohbet ve nüktedan olan büyükbabam Kutb-i nâyi ve
bestekâr Süleyman Erguner, Şeyh Necmeddin Efendi’ye de bu takılmalarını ve
nüktelerini yapmıştır. Bu anlamda, Şeyh Baba için, onu hicveden sözlerden oluşan
şiirini söylemiş, bu mizahi hicviyeyi Rast makamında bestelemiştir. Adı, ‘Şeyhnâme’
olan eserin sözlerine birkaç dörtlükle Nafiz Uncu Baba’nın da katkısı olmuş. Şeyh
Necmeddin Efendi, bu eseri çok sevmiş, okunmasından her zaman memnun olmuştur.
Onun, sobanın arkasına geçerek, keyifle bu besteyi dinlediğini hatırlıyorum. Hemen
hemen her meşkten sonra dillerde, neylerde, tellerde çınlardı bu eser. Kendisini
kızdıranlar bile, affedilmek için eseri okurlardı, öyle ki bu eser halen de okunmaktadır.
İSAR VAKFI’nın 8 Ekim 2022, Cumartesi günü düzenlediği ve araştırmacı
dostlarımızın da katkılarıyla gerçekleştirdiğimiz ‘Özbekler Tekkesi Çalıştayı’nın
ardından âdet üzere tekkeye giderek pilavımızı yedik ve meşkten sonra Şeyhnâmemizi
ve ilahilerimizi icra ettik.

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

135

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

136

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

137

Özbekler Tekkesinde üstadlar ve musiki mirasi
Nice neyzenler, nice hafızlar, tanbûrîler, ûdiler ‘meslekî’ kimliklerini,

şahsiyetlerini, üstadlıklarını kapının dışında bırakıp Özbekler Tekkesi’nin dervişi
oldular; nefesleriyle, mızraplarıyla, nidaları-sedâlarıyla hâl içinde mûsikî icra eylediler.
Onların nağmelerinden, kasidelerinden ve nutk-ı şerîflerinden, aşr-ı şerîflerinden mest
olan dergâh ihvânıyla hemdem oldular. Şimdi de ‘Onlarlayız, onların bize bıraktığı
hazinenin mirasıylayız’ ve Yahya Kemal Beyatlı üstadımızın selâmıyla üstadlarımızı,
büyüklerimizi saygı ile selamlayalım; Tekrar mülâkî oluruz bezm-i ezelde / Evvel giden
ihvana selâm olsun erenler

Şeyh Necmeddin Efendi -Özbekkangay, Hafız Üsküdarlı Ali Efendi, Bostancı’da
oturan Kudsi Efendi (Kudsi Baba), Nafiz Efendi-Nafiz Uncu, Küçük Hüseyin Efendi,
Hafız Hüseyin Sebilci, Hafız Hulusi Gökmenli, Hafız Cevdet Soydanses, Neyzen
‘dede’ Süleyman Erguner, Neyzen Ulvi Erguner, tanburi Asaf Erguner, Em. Albay,
tarihçi Yavuz Senemoğlu, Yekta Akıncı, Kasımpaşa Çürüklük Dergahı şeyhi Derviş
Bendirî Muammer Baba, Cerrahi şeyhi Muzaffer Efendi, Arûsî şeyhi Aziz Çınar
Efendi, Tufan Baba, Neyzen Halil Can,kemençevî Cüneyd Orhon, Necded Yaşar,
Neyzen Niyazi Sayın, İhsan Özgen, Neyzen Akagündüz Kutbay, rebabi Sabahaddin
Volkan, udi ve rebabi Cahit Gözkan, Neyzen Sadık Özbekkangay ve kardeşi Edhem
Özbekkangay, Yahya Kemal’in talebesi Âsım Dede, Yektâ Akıncı, hafız ve gazelhan
Kâzım Büyükaksoy, Fatih Camii imam-hatiplerinden Kâzım Bayram Hoca, Hafız
Kemal Tezergil, Hafız Kâni Karaca, Kadiri şeyhi Misbah Erkmenkul ile devrin diğer
hafızları, sanatkârları ve önemli şahsiyetleri sayabiliriz. Üstadların katıldığı bu
toplantıları ve meşklerde yapılan ney, tanbur, rebab taksimlerini; kasideleri, gazelleri
kaydetmek Şeyh Baba’nın işiydi hemen elinin altında bulunan ‘Uher’ makaralı teybin
kayıt düğmesini çevirir ve herşeyi kayda alırdı. Bugün bu kayıtların tamamın elimizde
olduğunu söyleyemeyiz. Şeyh Necmeddin, ayrıca İstanbul Radyosu’nun kayıtlarını ve
özellikle çok sevdiği arkadaşı Süleyman Erguner’in hazırlayıp icra ettiği ‘Erguner
Topluluğu’ program yayınlarını takip eder ve pazartesi akşamları yayınlanan bu
programları makaralı teybine kaydederdi. Bugün elimizde olan bu kayıtlardan ne yazık
ki çok azı kalmıştır. ‘Dede’ Süleyman Erguner, Şeyh Necmeddin Efendi, Hulusi
Gökmenli, Üsküdarlı Ali Efendi, Kudsi Baba, Hafız Nafiz ‘Uncu’ Efendi, Hüseyin
Sebilci, Cevdet Soydanses, Kemal Tezergil, Kâni Karaca, Aziz Bahriyeli, Sabahaddin
Volkan, Yektâ Akıncı, Cahid Gözkan, Ulvi Erguner, Necdet Yaşar, Akagündüz Kutbay,
Niyazi Sayın, Sadık Özbekkangay, Nezih Uzel’den Kudsi ve Süleyman Erguner’e
kadar nice üstadların, hafızların seslendirdiği, Kuran-ı Kerîm, kasideler, duâlar,
şuğuller, ilahiler, gazeller, taksimler velhasıl bütün güzelliklerin kayıtlı olduğu bu
bantlardan geriye kalanlarını (bence tekkenin tüm bant kayıtları olmasa da), ‘Şeyh
Baba’mızın küçük oğlu Ethem Özbekkangay ağabeyim bendenize emanet etti. Bu eşsiz
emanet üzerinde uzun süre çalıştık. Bantlar çok eskimiş ve yıpranmıştı. Çok şükür, her
ne kadar geç kalınmış olsa da bantları temizledik ve CD ortamında kaydettik. Dinlerken
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de çoğu zaman gözyaşlarımızı tutamadık. Bu eskimiş bantlardan 30-31 saatlik ve
toplam 30 Audiio CD’lik ses arşivi elde ettik ve böylece 1949’lardan itibaren musiki
tarihimizde önemli bir zaman ve mekan teşkil eden ve içinde Kuran-ı Kerim’in
tilavetleri, ilahiler, ney-tanbur-rebap-kemençe-bendir gibi enstrümanların icra edildiği,
hafızların okudukları Süleyman Çelebi’nin mevlid-i şerîfi, nutk-ı şerîfler özetle
musikimizin klasik, dîni ve tasavvufi eserlerinin icraları, sohbetlerin olduğu müthiş bir
hazineye sahip olduk, koruduk. Bahsettiğim ‘30 CD’nin detayını burada vermek
imkansız olduğundan, bazı kayıtlardan yazılı örnek vermek daha uygun olacaktır.Hafız
Üsküdarlı Ali Efendi (ö. 1976) CD 1: Kuran-ı Kerim Neml Suresi, 1-9; CD 5:
Kuran-ı Kerim, Tevbe Suresi, 119-128; CD 14: Kuran-ı Kerîm, el-İsrâ 17/70-84; Hafız
Cevdet Soydanses, CD 2: Uşşak Kaside, “Üç dalda bir gülüm var”; Hicaz Kaside,
“Üç dalda bir gülüm var”; “Dem urmuşum aşk-ı Es’edullâh-ı Velî’den geçerim” aşkın”;
CD 9: Kuran-ı Kerîm, el-Hucurât 49/4-8; Mevlîd-i Şerîf, Tevhid Bahri: “Allah âdın
zikredelim evvela”; Kutb-i Nâyi ‘Dede’ Süleyman Erguner, Sabâ Ney taksimi, CD
4: Sabâ Buselk Taksim; CD 5: ‘Dede’ Süleyman Erguner’in Rast Taksimi ve Rast
bestesiÖzbekiye (Nazire) “Şeyh Necmeddin Efendi”; ‘Dede’Süleyman Erguner, ‘Hicaz
Taksim’ ; CD 28 “Noldu bu gönlüm”, beste: ‘dede’ Süleyman Erguner, söz: Hacı
Bayram Velî; Babam Hocam Kutb-i Nâyi Ulvi Erguner, CD 3: Uşşak ney taksimi,
Segâh - Uşşak Taksim (1924-1974); Ulvi Erguner, tekkeyi, 5 Ocak 1973, Bayramın
ikinci günü Cumaertesi günü ziyaret etmiştir. Ulvi Erguner (keman), neyzenAkagündüz
Kutbay ve ‘oğlu’ neyzen Süleyman Erguner, ‘dede’ Süleyman Erguner’in bestelediği
Beyati ‘Niyaz’ Peşrevi’ni icra ediyorlar (Ulvi Erguner, rahatsızlığı ve ameliyat olması
nedeniyle keman ile meşke katılıyor). -ardından- Nezih Uzel ve ihvan: Çârgâh
Tevşih: “Kudûmün rahmeti zevk u safâdır ya Resulallah”; İlahi: “Bin cefâ kılsam”;
‘torun’ Süleyman Erguner, Ney taksimi, Dügâh İlahi, beste: ‘dede’ Süleyman
Erguner, söz: Mîrâtî, “Âmennâ söyledik, ikrar eyledik” Ulvi Erguner, Özbekler
Tekkesi’nde keman çalıyor, taksim yapıyor ve konuşma yapıyor; ardından Ulvi
Erguner’in arzusuyla ‘dede’ Süleyman Erguner’in bestesi olan “Özbekiye”yi (diğer
adıyla “Şeyh Necmeddin Efendi”) icra ediyorlar, “5 Ocak 1973, Bayramın 2. günü,
Cumartesi; Erguner Topluluğu, CD 4: Sabâ Buselik Âyin-i Şerîfi -Birinci Selam-
Erguner Topluluğu, İstanbul Radyosu yayını, yıl: 1952, enstrümantal icra); Hafız
Kemal Tezergil, CD 19: Kaside: “Her kaçan kim anarsam seni kararım kalmazAllahım
/Senden gayri gözüm yaşın silmez Allahım”; Şamlı Hafız Salim Muhammed, CD 19:
Kur’ân-ı Kerîm, Nisa 4/64-70 ve Duâ ; Kudsi Baba’dan “Müslümanlık” hakkında
konuşma, CD:19; ‘torun’ Süleyman Erguner, CD 26: Hüzzam taksim ve Hicaz
Taksim
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Tekke’de meşk (1956–1957?): Neyzen Ulvi Erguner, Alâeddin Yavaşca,
Hafız Nafiz Uncu Efendi

Özbek Tekkesi’ni merhum Nezih Uzel’den dinleyelim1; “Özbek şeyhi
Necmeddin Ağabeyimizle, Seyyid Ahmet Deresi’nden-Kadıköy, burada her 10
Muharrem’de törenler yapılır imiş ve sonra vakit akşama yaklaşırken Sultantepe’ye,
tekkeye dönerdik. Tekke ise bütün hazırlıklarını tamamlamış, misafirlerini beklemeye
koyulmuş olurdu. Akşam ezanları okunurken kalabalık iyice artardı. Eskiden bilindiği
üzere, tekkelerin kapısı akşam canı okununca kapanır, içeriye girilemezdi2. Namazdan
sonra kurulan sofralar ise gözü kapılarda, Özbek pilavı lengerlerini bekleyen ve daha
sonra aşurenin başına toplanacak olan dostların yan yana dizildikleri bir çeşit manevî
sofralardı”.

Özbekler Tekkesi Musiki Mirası kayıtlarında adı geçen musikişinaslar, hafızlar,
edebî şahsiyetleri de şöyle sıralayabiliriz (alfabetik); Akagündüz Kutbay (neyzen;
1934–1979), Ali Efendi (Üsküdarlı, reisü’l-kurra, Yerebatan Camii İmamı, hafız;
1885–1976), Âsaf Erguner (tanburi; 1926–2007), Âsım Sönmez ‘Dede -hezarfen’,
Yahya Kemal’in öğrencisi; 1900–1976), Aziz Bahriyeli (hafız; 1931–2015), Aziz Çınar
(Mustafa Aziz, Arûsi şeyhi, 1900–1979), Cahit Gözkan (udi-bestekâr; 1909–1999),
Cevdet Soydanses (hafız; 1902–1996), Cüneyd Orhon (1926–2006), DervişMuammer
(bendir üstadı), Sadık Özbekkangay, Edhem Özbekkangay (Şeyh Necmeddin
Efendi’nin küçük oğlu; doğum: 1949, halen ailesiyle tekkede oturmaktadır.), Hulûsi
Gökmenli (hafız; 1902–1975), Hüseyin Sebilci (hafız-bestekâr; 1894–1975), Kâni
Karaca (hafız, mevlidhan, naathan; 1930–2004), Kâzım Bayram (hafız; doğumu 1937),
Kâzım Büyükaksoy (hafız, mevlidhan, eczacı, 1902–1993), Kemal Tezergil
2 Nitekim, İsmail Dede Efendi, ‘derviş İsmail’ olarak Sultan III. Selim’in daveti üzerine saraya giderse de, Yenikapı
Mevlevihanesi’nin şeyhi Ali Nutkî Dede’nin ikazı üzerine akşam ezanı okunmadan dergaha dönmüş olur. Halbuki, Özbek
Tekkesi, akşam ezanı sonrasında gönül dostlarının akınına uğrardı.

1 Uzel, Dersaadet’ten İstanbul’a, 139, 245.
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(hafız;1926–1996), Kudsi Efendi (1881–1968), Misbah Erkmenkul (?–2014), ,
Muzaffer Özak (Şeyh, 1916–1985), Münir Nureddin Selçuk (solist-hanende, bestekâr;
1900-1981), Nafiz Uncu Efendi (Üsküdar Mihrimah Sultan -İskele Camii- baş imamı-,
hafız; 1886–1958), Necdet Yaşar (Tanburi, 1930–2017), Necmeddin Özbekkangay
(1902–1971), Yavuz Senemoğlu (1914–1992), Yekta Akıncı (kemani-bestekâr; 1905–
1980), Nezih Uzel (bendirzen, hanende; 1938–2012), Niyazi Sayın (neyzen, doğum:
1927), Sabahattin Volkan (rebabi; 1909–1989), Sadık Özbekkangay (neyzen, doğum:
10 Kasım 1938), Salim Muhammed (Şamlı Hafız), Süleyman Erguner ‘dede’ (neyzen-
bestekâr; 1902–1953), Ulvi Erguner (neyzen; 1924–1974), Kudsi Erguner (neyzen,
doğum: 1952), ‘Torun’ Süleyman Erguner (neyzen-bestekâr, doğum:1957),

Sonuç
Özbekler Tekkesi, Osmanlı’nın son döneminde işgal edilmiş İstanbul’un

Üsküdar’ında yeni kurulacak Türk Devleti’nin Türkiye Cumhuriyeti’nin öncü kuvveti,
kalesi olmuştur. Şeyh Atâ Efendi ve dervişlerinin vatan uğrunda yaptıkları; ölümü göze
alarak vrdikleri mücadeleler; 1071’de Anadolu’ya Orta Asya’dan gelen akıncıların,
Türk ordularının fetih aşkıyla savaşmaları, şehit-gazi olmalarıyla aynıdır. En az ‘850’
yıl sonra bu sefer fetih değil aksine vatanı savunmak için yapılan milli mücadelede
yapılanlarla aynıdır. Ancak, sonunda fetih vardır, zafer vardır. Bu dergâhın cansiperane
katkılarıyla Anadolu’ya, Ankara’ya geçenler tarih yazmışlardır. Bunun yanında,
Türkiye Cumhuriyeti’nin kurulmasından sonra kültürel-sosyal-sanatsal devrimlerin
rüzgarıyla hatta mazideki kültür-sanatımızın Osmanlı kültür ve sanatı olarak görülmesi
nedeniyle ve bundan da kurtulma maksadıyla yapılan karalamalar fırtınalar sonucunda,
evlere, dergâhlara, tekkelere sığınan ve özellikle Özbekler Tekkesi’nde kendini bulan
ifade eden musikimiz ve üstadları bu millî, dîni, manevî mekânı kendilerine bir kale,
sığınacak yuva olarak görmüşlerdir. Böylelikle, ‘Cumhuriyet Öncesi-İstiklal Harbi
sırasında Özbekler Tekkesi’ ve ‘Cumhuriyet Sonrası Özbekler Tekkesi’ olarak iki yüce
amaçlı anlamlı görevi üstlenen bir tekkenin, Özbekler Tekkesi’nin musiki yolculuğunu
değerlendirmeye çalıştık. Halen, İSAR Vakfı’nın korumasında ve yönetiminde
günümüzde zaman zaman musiki toplantıları olmakta, eskiler yad edilmekte, yapılan
Özbek pilavları ve musikiyle hem maddi hem manevi hizmet sürdürülmektedir.
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rüzgarıyla hatta mazideki kültür-sanatımızın Osmanlı kültür ve sanatı olarak görülmesi
nedeniyle ve bundan da kurtulma maksadıyla yapılan karalamalar fırtınalar sonucunda,
evlere, dergâhlara, tekkelere sığınan ve özellikle Özbekler Tekkesi’nde kendini bulan
ifade eden musikimiz ve üstadları bu millî, dîni, manevî mekânı kendilerine bir kale,
sığınacak yuva olarak görmüşlerdir. Böylelikle, ‘Cumhuriyet Öncesi-İstiklal Harbi
sırasında Özbekler Tekkesi’ ve ‘Cumhuriyet Sonrası Özbekler Tekkesi’ olarak iki yüce
amaçlı anlamlı görevi üstlenen bir tekkenin, Özbekler Tekkesi’nin musiki yolculuğunu
değerlendirmeye çalıştık. Halen, İSAR Vakfı’nın korumasında ve yönetiminde
günümüzde zaman zaman musiki toplantıları olmakta, eskiler yad edilmekte, yapılan
Özbek pilavları ve musikiyle hem maddi hem manevi hizmet sürdürülmektedir.
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BUXOROLIKLARGAMATBAA TA’LIMI BERILISHI
UCHUN HARF TERUVCHI VA KERAKLI
MATERIALLAR YUBORILISHIGADOIR BUYRUQ

7-avgust 1872-yil

Matbaa-i Amira Boshqarmasiga

26

O‘zbeklar Dargohining shayxi Sulaymon
afandining Buxoro aholisidan qobiliyatli kishilar va
savodxonlarga matbaa tahsili berilishi uchun
xarajatlar o‘z hisobidan qoplangan holda Matbaai
Amiradan vaqtinchalik ikki tartiblovchi, kichik bir
harf dastgohi, bir tosh dastgohi, ikki yuz qiyya1 harf
va boshqa ashyolarning berilishini so‘ragan
arizasining ĳrosi amalga oshirilganligiga doir
Sadra'zamlik ruxsatnomasi Maorif Majlisiga
havola qilingan edi.

Ushbu Majlis tomonidan Matbaai Amira
mulki hisoblanuvchi Maktabi Sanayiga omonat
sifatida berilgan dastgoh va harflarning u yerdan
olib keltirilishi va qabul qilib olishga doir hujjati
olingan holda yuqorida nomi zikr qilingan shayxga
vaqtinchalik berilib, shuningdek, tartiblovchi
yuborilishi masalasi sizga ma’lum qilinganligi bois,
uning ĳrosini ta’minlash himmatingizga bog‘liqdir.

3 Jamodus-soniy 1289-yil /26-iyul 1872-yil

¹ Okka. Qadimgi og‘irlik o‘lchovi bo‘lib, 1 okka 400 dirhamga,
1 dirham 3,207 grammga teng kelgan. Qr. Midhat Serto‘g‘li,
Usmonli Tarix Lug‘ati, "Kıyye", "Okka", "Dirhem" moddalari,
Enderun Nashriyoti, Isranbul, 1986, s. 86, 186, 240.

BUHARALILARA MATBAACILIK EĞİTİMİ
VERİLMESİ İÇİN DİZGİCİ VE MALZEME
GÖNDERİLMESİNE DAİR EMİR

7 Ağustos 1872

Matbaa-i Âmire Müdürlüğüne

26

Özbekler Dergâhı Şeyhi Süleyman
Efendi'nin; Buhara ahalisinden yetenekli ve eli
kalem tutanlara matbaacılık eğitimi verilmesi için
masrafları kendisi tarafından karşılanmak üzere
Matbaa-i Âmire'den geçici olarak iki dizgici, bir
ufak harf tezgâhı, bir taş tezgâhı, iki yüz kıyye1harf
ile diğer malzemelerin verilmesi isteğine dair
arzuhalin, gereği yerine getirilmek üzere
gönderildiği hakkındaki Sadrazamlık tezkiresi
Maarif Meclisine havale edilmiş idi.

Adı geçen Meclis tarafından; Matbaa-i Âmire
malı olup Mekteb-i Sanâyi'e emanet olarak
verilmiş olan tezgâh ile harflerin oradan
getirtilmesi ve makbuz senedi alınmak suretiyle
geçici olarak adı geçen Şeyhe verilip bir de dizgici
gönderilmesi hususunun tarafınıza bildirilmesi
ifade olunduğundan belirtildiği şekilde gereğinin
yerine getirilmesi himmetlerinize bağlıdır.

3 Cemâziyelâhir 1289 - 26 Temmuz 1288

¹ Okka. Eski bir ağırlık ölçü ünitesi olup 1 okka 400 dirheme,
1 dirhem 3,207 grama tekabül ederdi. Bk. Midhat Sertoğlu,
Osmanlı Tarih Lûgati, "Kıyye", "Okka", "Dirhem" maddeleri,
Enderun Kitabevi, İstanbul, 1986, s. 86, 186, 240.
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SHAYX SULAYMON AFANDINING BALX,
BUXORO, QO‘QON VA QOSHG‘AR HOJILARI
FOYDALANISHI UCHUN JIDDADA QUR-
DIRGAN ZOVIYA (QO‘NOQ)NING SUVOQ
ISHLARINI TUGALLASh VA BIR QUDUQ
QAZDIRILIShI UCHUN DAVLAT TOMONIDAN
YORDAM KO‘RSATISH TALABIGA DOIR
YOZISHMALAR

22-noyabr 1878-yil

Shayxulislomlik oliy maqomiga
Uzoq-yillik duogo‘yingiz shuni arz qilurkim

Ilovada zoti Oliylariga taqdim qilingan hujjat
nusxalarida ham tushunilganidek, Balx, Buxoro,
Xiva, Qo‘qon va Qoshg‘ar tomonidan haj amalini
ado qilish niyati va orzusida har yili Hĳozga
boradigan faqir va darveshlarning borib qaytishlari
asnosida va musofirliklari davomida Jiddada qolib,
tunab qoladigan joylari bo‘lmaganligi, kambag‘al
va nochor bo‘lganliklari uchun, Podshoh afandimiz
soyasida tunab huzur-halovatlari ta’minlanishi va
shu tariqa Podshohimizga bardavom duo qilishlari
maqsadida u muborak joyda sarhisoblarga ko‘ra
besh yuz liraga bitirilishi taxmin qilingan o‘n to‘qqiz
xonali qo‘noqni haddim bo‘lmay turib, bu uzoq-
yillik duogo‘yingiz olti yuz lira sarflab, qurdirishga
erishdim.

Lekin bu binoning oq suvog‘i qilinmagan
hamda juda ham zaruriy bo‘lgan suv qudug‘i
qazilmagan. Vaholanki, bularni tugallash uchun
moddiy imkoniyatim ham qolmadi. Bino suvoqsiz
shu holatda qoldirilsa, yomg‘ir va shamol ta’sirida
harobaga aylanadi, deb qayta-qayta xabar qilindi.
Bundan tashqari, suv qudug‘i bo‘lmas ekan, bu
yerda qoladiganlarning qulayligini ta’minlay
olmaslik ham kunday ravshan.

Ozgina g‘ayrat va himmat bilan oxiriga
yetkaziladigan bunday xayr yodgorligi qurilishi
bitmay turib xarob bo‘lishi va vayronaga
aynalishiga butun o‘y-fikri har doim yaxshilik,
hasanot bo‘lgan siz, Shayxulislom hazratlarining
yo‘l qo‘ymasligingiz va uning yakuniga
yetkazilishiga zoti Oliylarimizning Hazrati Iso kabi
kuchli nafaslari kifoya ekanligi barchaga ma’lum.

Shuning uchun arz qilinganidek, bino
suvatilishi va quduq qazdirilishi borasida Jidda
voliyligi bilan Makkai MukarramaAmirligiga buyruq
berishingiz sizning ulug‘ lutf va inoyatingizdandir.
Farmon siznikidir.

8-shavvol 1295-yil – 23-sentabr 1294-yil
Duogo‘yingiz

Buxoriy dargohining shayxi va
Muhojirlarni joylashtirish sho’basining raisi

(Muhr)
As-Sayyid ash-Shayx Sulaymon

*

ŞEYH SÜLEYMAN EFENDİ'NİN BELH, BU-
HARA, HOKAND VE KAŞGARLI HACILARIN
FAYDALANMASI AMACIYLA CİDDE'DE İNŞA
ETTİRDİĞİ ZAVİYENİN SIVA EKSİĞİNİN
TAMAMLANMASI VE BİR KUYU KAZDI-RILMASI
İÇİN DEVLETÇE YARDIM EDİLMESİ İSTEĞİNE
DAİR YAZIŞMALAR

22 Kasım 1878

Meşihat Yüksek Makamına
Kadim duacınız şunu arz eder ki;

Ekte Zatıalinize sunulan hüccet
suretlerinden de anlaşılacağı üzere; Belh, Buhara,
Hive, Hokand ve Kaşgartaraflarından hac görevini
yerine getirmek niyet ve arzusuyla her sene
Hicaz'a gitmekte olan fakir ve dervişlerin, gidiş ve
dönüşleri esnasında ve misafirlikleri boyunca
Cidde'de kalıp geceleyecekleri bir yerleri
bulunmadığı için ötede beride sefil olmalarından
dolayı bunların Padişah efendimiz sayesinde,
içerisinde kalıp gecelemeleri ve böylece huzur ve
rahatları sağlanarak hayırsever Padişahımıza
devamlı dua etmeleri için söz konusu mübarek
yerde, yapılan keşfe göre beş yüz liraya bitirileceği
ifade edilen on dokuz odalı bir dergâhı haddim
olmayarak bu kadim duacıları altı yüz lira
harcamak suretiyle inşa ettirmeye muvaffak
oldum.

Ancak bu binanın beyaz sıvası ile fevkalade
ihtiyaç duyulan bir su kuyusu henüz yapılamamış,
esasen bunların tamamlanmasına maddi gücüm
de kalmamıştır. Binanın sıvasız olarak bu haliyle
bırakılması durumunda yağmur ve rüzgârın
etkisiyle harabeye döneceği tekrar tekrar haber
verilmiştir. Ayrıca su kuyusu olmadıkça bu
dergâhta yaşayanların huzur ve refahlarının
sağlanmış olmayacağı da ortadadır.

Az bir gayret ve himmetle tamamlanabilecek
böyle bir hayır eserinin henüz inşası biter bitmez
harap olmaya ve yıkılmaya yüz tutmasına, bütün
arzu ve düşüncesi daima hayır, hasenat olan siz
Şeyhülislam hazretlerinin izin vermeyeceği ve
bunun tamamlanmasına Zatıalinizin Hazret-i İsa
gibi güçlü olan nefesinin yeterli olacağı aşikârdır.

Bu sebeple, arz olunduğu üzere söz konusu
sıvanın yaptırılması ve gerekli olan su kuyusunun
kazdırılması hususlarının Cidde Valiliği ile Mekke-i
Mükerreme Emirliğine emir buyurulması sizin
yüksek lütuf ve inayetinize bağlıdır. Artık ferman
sizindir.

8 Şevval 1295 - 23 Eylül 1294
Duacınız

Buharî Dergâhı Şeyhi ve
İskân-ı Muhâcirîn Şubesi Reisi

(Mühür)
Es-seyyid eş-Şeyh Süleyman

*
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Jidda sudi tomonidan berilgan Muhammad Said
Afandi muhri qo‘yilgan va 1292-yil 9-jumodul-
avval kungi arabcha mahkama (sud) hujjatining

tarjimasi
Yuqori qismida muhrlangan Jidda Shar’iy

mahkamasi qozisining huzurida tashkil qilingan
sotish majlisiga Muhammad al-Buxoriy o‘g‘li
Muhammad Zokir hamda as-Sayyid Muhammad
Shab’in Makin o‘g‘li as-Sayyid Hasan ismli
shaxslar kelgan edi.

Ulardan Muhammad Zokir Istanbulda Sulton
Ahmad jamiyati shayxi marhum Qudratullozoda
O‘zbeklar dargohining shayxi as-Sayyid ash-
Shayx Sulaymon afandi nomidan bu sotish ishlari
o‘rtaga chiqquniga qadar Sayyid Muhammad
Shab’in Makinning o‘g‘li Hasanning mulki va
tasarrufiga, ayrimlari meros orqali otasi marhum
as-Sayyid Muhammad Shab’indan va ayrimlari
esa huquqiy jihatdan sotib olish orqali birodarlari
Muhammadzoda as-Sayyid Abubakr va as-Sayyid
Abdullohdan va boshqasi onasi as-Sayyid Shab’in
qizi Fotimadan qolgan Jidda shahrida Harif
darvozasi yaqinidagi Shom mahallasida
joylashgan va sharqda al-Banno o‘g‘li Muhammad
Abu G‘aborning Uzla deb nomlanadigan joyi,
g‘arbda daxliz darvozasi joylashgan asosiy ko‘cha,
Shom tomonda asosiy ko‘cha va Yaman tomonda
darvozasi joylashgan asosiy ko‘cha bilan o‘ralgan
uchta Azl deb nomlanadigan-maydon butunligicha
hamda daxlizi-baxriya va yana Jiddadagi o‘sha
mahallada Azl deb nomlangan maydonlarga
tutashgan meros bo‘lib marhum otasidan unga,
ya’ni Sayyid Shab’in o‘g‘li Hasanga qolgan va
sharqda va g‘arbda Shomiy va Yamaniy deb
nomlanuvchi asosiy ko‘chalar bilan o‘ralgan
maydonning yigirma to‘rt hissasidan yetti hissasini
barcha chegaralari, haq-huquqlari, binolari, suv
yo‘llari va huquqiy jihatdan tegishli bo‘lgan ichida
va tashqarisida joylashgan hamda bu sotish akti
tarafdorlariga ma’lum bo‘lgan barcha qo‘shimcha
va bog‘liq narsalar bilan birga, huquqiy jihatdan
bekor qilishdan uzoq bo‘lgan sotib olish orqali
sakkiz yuz yigirma fransuz riyol badal evaziga
Buxoriyzoda as-Sayyis ash-Shayx Sulaymon
afandi nomiga sotib olindi, bu sotish huquqiy
jihatdan qat’iylashtirildi va sotuvchi esa badalni
qabul qilib olib, yuqorida zikr qilingan mulklarni
bo‘shatgandan keyin oluvchiga topshirdi. Shu
tariqa mulklar huquqiy jihatdan oluvchi Sulaymon
afandining mulklari qatorida hisoblanib, ushbu
haqiqiy va amaldagi sud hujjati bilan Shayx
Sulaymon afandiga topshirildi.

Jidda noibi Muhammad Said afandi bilan o‘n
to‘qqiz kishi tomonidan tuzilib, muhrlanib,

imzolangan 1293-yil 27-jumodul- avval kungi
arabcha qarornomaning tarjimasi

Istanbulda Sulton Ahmad dargohining shayxi
as-Sayyid ash-Shayx Sulaymon afandi Balx va
Buxoro tomonlardan Jiddaga kelib-ketuvchi faqir

Cidde Mahkemesi tarafından verilen Muhammed
Said Efendi mühürlü ve 9 Cumâdelûlâ 1292 tarihli

Arapça mahkeme belgesinin tercümesidir.

Yukarıda mührü bulunan Cidde Şer‘iye
Mahkemesi Hâkimi'nin huzurunda kurulan satış
meclisine Muhammed el-Buhârî oğlu Muhammed
Zâkir ile es-Seyyid Muhammed Şeb‘în Mekîn oğlu
es-Seyyid Hasan isimli şahıslar gelmişlerdir.

Bunlardan Muhammed Zâkir İstanbul'da
Sultan Ahmed Tekkesi Şeyhi merhum
Kudretullahzade Özbekler Dergâhı Şeyhi es-
Seyyid eş-Şeyh Süleyman Efendi adına
vekâleten; bu satışın meydana geldiği ana kadar
adı geçen Seyyid Muhammed Şeb‘în Mekîn'in
oğlu Hasan'ın mülkiyet ve tasarrufunda bulunan
ve bazısı miras yoluyla babası merhum es-Seyyid
Muhammed Şeb‘în'den ve bazısı da hukuken
geçerli satınalma yoluyla biraderleri
Muhammedzade es-Seyyid Ebubekir ve es-
Seyyid Abdullah'tan ve diğeri de anası es-Seyyid
Şeb‘în kızı Fâtıma'dan intikal eden; Cidde
şehrinde Harîf Kapısı yakınındaki Şam
Mahallesi'nde bulunan ve doğuda el-Bennâ oğlu
Muhammed Ebû Gabar'ın uzle denilen yeri, batıda
dehlizin kapısının bulunduğu anayol, Şam
tarafında anayol ve Yemen tarafında azl denilen
yerlerin kapısının bulunduğu anayol ile çevrili üç
adet azl denilen arazinin tamamı ile dehlîz-i bahrîyi
ve yine Cidde'de adı geçen mahallede azl denilen
bu arazilere bitişik olup miras yoluyla merhum
babasından kendisine yani adı geçen Seyyid
Şeb‘în oğlu Hasan'a intikal eden ve doğuda ve
batıda Şamî ve Yemenî denilen anayollarla çevrili
bir parça arazinin yirmi dört yaygın hissesinden
yedi hissesini bütün sınırları, hakları, binaları,
suyolları ve hukuken bunlara ait olarak içinde ve
dışında bulunan ve bu satış akdinin taraflarınca
bilinen bütün eklenti ve bağlılarıyla birlikte,
hukuken geçersiz olmaktan uzak bir satın alma ile,
sekiz yüz yirmi Fransız riyali bedel ile, adı geçen
Buharîzade es-Seyyid eşŞeyh Süleyman Efendi
namına olarak satın almış, bu satış hukuken sübut
bulmuş ve adı geçen satıcı da bedelini teslim
alarak sözü edilen mülkleri boşalttıktan sonra adı
geçen satın alıcıya teslim eylemiştir. Böylece
zikredilen mülkler hukuken adı geçen satın alıcı
Süleyman Efendi'nin mülklerinden bir mülk
sayılmak üzere işbu sahih ve geçerli mahkeme
hücceti adı geçen Şeyh Süleyman Efendi'ye teslim
kılınmıştır.

Cidde Naibi Muhammed Said Efendi ile
tüccarlardan on dokuz kişi tarafından tanzim
edilerek mühürlenip imzalanan 27 Cumâdelûlâ
1293 tarihli Arapça mazbatanın tercümesidir.

İstanbul'da Sultanahmed Tekkesi Şeyhi es-
Seyyid eş-Şeyh Süleyman Efendi Belh ve Buhara
taraflarından Cidde'ye gelip giden fakir ve
dervişlerin gelip geçerken kalıp gecelemeleri için
adı geçen yerde kendi malından bir adet tekke

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

147

va darveshlarning tunab qolishlari uchun nomi zikr
qilingan joyda o‘z mulki hisobidan bir qo‘noq
qurilishiga ruxsat berildi.

Bu dargohning o‘z nomi va hisobiga
o‘tkazilishdan avval Buxoriyzoda al-Hoj Zokir
afandining vakilligi orqali 1292-yil 9 Jumadul-avval
kungi mahkama hujjatiga asosan, Shab’inzoda as-
Sayyid Husayn Shab’in Makindan sotib olgan
Jidda markazidagi Shom mahallasida joylashgan
uchta Azl deb nomlanuvchi-maydon va daxlizi
baxriy-maydoni bilan hissa shaklidagi yetti qirot-
maydoni ustida va Makkayi Mukarramaning obro‘li
tĳoratchilaridan Buxoriyzoda al- Hoj Ali Is’hoq
afandi ma’rifati bilan qurilishi qarori olingan.

Shuningdek, Is’hoq afandi nazorati ostida
belgilangan maydonda o‘n to‘rt xonasi yangi va
besh xonasi eski – jami o‘n to‘qqiz xonali qo‘noq
qurildi. Bu qo‘noqning qurilish va ta’mirlash ishida
Is’hoq afandi tomonidan katta g‘ayrat va sadoqat
namoyon etildi.

Holatdan xabardor qilish maqsadida talab
ustiga ushbu tasdiqlangan qarornomamiz yozildi
va muhrlangan holda berildi.

*
(Qabariq tamg‘ali muhr)

Bobi-Fatvo
45

Bosh vazirlik oliy maqomiga

Bu notavon duogo‘yingiz shuni arz qilurki;
Balx, Buxoro, Qo‘qon va Qoshg‘ar atrofidagi

aholisidan haj amalini ado qilish uchun har-yil
Hĳozga boradigan faqir va darveshlar safarlari
chog‘ida nochorlik yuzasidan Jiddada tunab
qoladigan joylari bo‘lmaganligi bois, huzur va
halovatlarini ta’minlab, Xalifa hazratlariga xayr-
duolarini olish maqsadida mazkur joyda olti yuz
lira sarflab, darveshxona qurdirgan bo‘lsa ham
moliyaviy kuchi yetmaganligi bois, oq suvog‘ini
qildirolmaganligi va juda ham zaruriy bir quduq
qazdirolmaganligi, mazkur ishlar yakuniga
yetmaguncha bu yerda tunab bo‘lmasligidan
hamda qarovsizlikdan bino borib-borib xaroba
holiga kelib qolishi mumkinligidan (Makka) amirligi
va Hĳoz voliyligi tomonidan kerakli tadbirlar
qilinishiga doir Muxojirun Komissiyasi a’zolaridan
Shayx Sulaymon afandining bergan muzakkirasi
(rasmiy xat) ilovalari bilan birga siz, Sadra'zam
hazratlari tomonidan ko‘zdan kechirilsin deb bu
noma bilan birga yuborildi.

Bunday xayr ishlariga yordam berish
Usmoniylar davlati ulug‘vorligining nishonasi
ekanligi bois, ushbu darveshxonaning
kamchiliklari kichik yordam bilan nihoyasiga
yetishi arizadan ham anglashilmoqda. Shu
munosabat bilan ĳrosining ta’minlanishiga zoti
Oliylari tomonidan himmat qilinishiga doir buyruq
va iroda sizga oiddir.

29-shavvol 1295-yil – 14-oktabr 1294-yil

inşa edilmesine onay vermiştir.
Bu tekkenin kendi nam ve hesabına olmak

üzere daha önce Buharîzade el-Hâc Zâkir
Efendi'nin vekâlet yoluyla 9 Cumâdelûlâ 1292
tarihli bir adet mahkeme hücceti gereğince
Şeb‘înzade es-Seyyid Hüseyin Şeb‘în Mekîn'den
satın aldığı Cidde merkezde Şam Mahallesi'nde
bulunan üç adet azl denilen arazi ve dehlîz-i bahrî
arazisi ile yaygın hisse şeklindeki yedi kırat arazisi
üzerinde ve Mekke-i Mükerreme'nin itibarlı
tüccarlarından Buharîzade el-Hâc Ali İshak Efendi
marifetiyle bina edilmesi kararlaştırılmıştır.

Bunun üzerine adı geçen İshak Efendi'nin
gözetiminde, belirtilen arazide on dört adedi yeni
ve beş adedi eski olmak üzere toplam on dokuz
odalı bir tekke inşa edilmiştir. Bu tekkenin inşa ve
tamir işinde adı geçen İshak Efendi tarafından
büyük bir gayret ve sadakat gösterilmiştir.

Durumun bilinmesi için, istek üzerine işbu
tasdikli mazbatamız tanzim edilerek mühürlenip
verilmiştir.

*
(Soğuk damga antet)

Bâb-ı Fetvâ
45

Sadaret Yüksek Makamına

Bu değersiz duacınız şunu arz eder ki;

Belh, Buhara, Hokand ve Kaşgar havalisi
ahalisinden hac görevini yerine getirmek üzere her
yıl Hicaz'a gitmekte olan fakir ve dervişlerin gelip
geçerken Cidde'de kalıp geceleyecekleri bir yer
bulunmamasından dolayı sefil olmaları sebebiyle
bunların huzur ve rahatlarını temin ederek Halife
hazretlerine hayır duada bulunmalarını sağlamak
niyetiyle söz konusu yerde altı yüz lira harcayarak
bir zaviye inşa ettirmiş ise de mali gücünün
yetersizliğinden dolayı beyaz sıvasını yaptırmayı
ve ihtiyaç olan bir kuyuyu kazdırmayı
başaramadığından ve bunlar tamamlanmadıkça
burada kalınamayacağı için burasının daha sonra
harabe haline geleceğinden bahisle [Mekke]
Emirliği veya Hicaz Valiliğince gereğinin
yaptırılması isteğine dair Muhacirîn Komisyonu
üyelerinden Şeyh Süleyman Efendi'nin verdiği
müzekkire, ekleriyle birlikte siz Sadrazam
hazretleri tarafından görülüp incelenmesi için bu
yazı ile birlikte gönderilmiştir.

Bu tür hayır işlerine yardım etmek Osmanlı
Devleti'nin şanının bir gereği olduğu gibi esasen
bu zaviyenin eksiklerinin küçük bir destekle
tamamlanabileceği de dilekçeden anlaşılmaktadır.
Bu itibarla gereğinin yapılmasına Zatıaliniz
tarafından himmet buyurulması hususunda emir
ve irade sizindir.

29 Şevval 1295 - 14 Teşrinevvel 1294
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Muxtor
*

Sana: 18-zulqa’da 1295-yil
Raqami : Moliya, 1007
(Rasmiy) xat (qoralama) turi: Boshqarma1 xati

Hĳoz voliyligiga

Har-yili haj safari uchun Hĳozga boradigan Balx,
Buxoro, Qo‘qon va Qoshg‘ar atroflaridagi faqir va
darveshlarning tunab qolishlari uchun Shayx
Sulaymon afandi tomonidan olti yuz oltin sarflanib
Jiddada qurdirilgan qo‘noqning oq suvog‘i
tugallanishiga va bir quduq qazilishiga bu kishining
moliyaviy imkoni yetmaganligi sababli, davlatdan
yordam so‘raganligiga doir Shayxulislomlik
maqomidan kelgan va Davlat Shu’basiga havola
qilingan xat va ilovalari Moliya idorasida
o‘qilganida, qo‘noq qurilishi qanday holatga
kelganligi va tugallanishi uchun qancha sarf-
xarajat kerakligi bildirilib, Vazirlik maqomiga
yuborilganligi Moliya idorasi tomonidan ifoda
qilinganligi bois, ĳrosi ta’minlanishiga himmat
qilinsin!

Muhtar
*

Tarih: 18 Zilkade 1295
Numara: Maliye, 1007
Yazının (Müsvedde) Çeşidi: Başkanlık1 yazısı.

Hicaz Valiliğine

Belh, Buhara, Hokand ve Kaşgar havalisi
ahalisinden hac görevini yerine getirmek üzere her
yıl Hicaz'a gitmekte olan fakir ve dervişlerin kalıp
gecelemesi için Şeyh Süleyman Efendi tarafından
altı yüz altın harcanarak Cidde'de inşa ettirilmiş
olan zaviyenin beyaz sıvasının tamamlanmasına
ve bir adet kuyunun kazılmasına adı geçenin mali
gücünün yetmediğinden bahisle devletten yardım
talebinde bulunduğuna dair Meşihat makamından
gelen ve Şûrâ-yı Devlet'e havale buyurulan yazı
ve ekleri Maliye Dairesi'nde okunduğunda; orada
böyle bir zaviyenin bulunması arzu olunur ise de
bu zaviyenin inşaatının hangi seviyeye geldiği ve
tamamlanması istenilen beyaz sıva ile kuyunun
kazılması için ne kadar harcama yapılması
gerektiğinin araştırılarak miktarının bildirilmesi
hususunun Sadaret makamına iletilmesi anılan
Daire tarafından ifade edilmiş olduğundan
gereğinin yerine getirilmesine himmet
buyurulması.
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O‘ZBEKLAR DARGOHI SHAYXI SULAYMON
AFANDINING TUZGAN CHIG‘ATOYCHA VA
USMONIYLARCHA LUG‘ATI uch-un/uchun
NISHON BILAN MUKOFOTLANISHIGA DOIR
POD SHOH BUYRUG‘I

12-aprel 1883-yil

Bu notavon qulingizning arzi shuki

Majlisi Mashoyix va Anjumani Taftishi Maorifning
faxriy a’zolaridan O‘zbeklar dargohining Shayxi
afandining Chig‘atoycha va Usmoniylar tili tuzgan
lug‘at kitobi Podshoh hazratlari tomonidan va
uning bu xizmat va mehnatining mukofoti to‘rtinchi
unvondan Usmoniylar nishoni bilan borasida zoti
Oliylarining buyrug‘i chiqdi. Holat Shayxulislomlik
maqomiga ham bildirilgan.

Bu masalada endi buyruq va farmon sizga oiddir.
4 Jamodus-oxir 1300 / 31-mart 1299-yil

(Imzo)
Ali Rizo

ÖZBEKLER DERGÂHI ŞEYHİ SÜLEYMAN
EFENDİ'NİN, HAZIRLADIĞI ÇAĞATAYCA VE
OSMANLICA LÜGATTEN DOLAYI OSMANLI
NİŞANI İLE TALTİF EDİLMESİNE DAİR İRADE-İ
SENİYYE

12 Nisan 1883

Bu değersiz kulun arzı şudur ki:

Meclis-i Meşâyih ve Encümen-i Teftîş-i Maârif'in
onursal üyelerinden Özbekler Dergâhı Şeyhi
Süleyman Efendi'nin Çağatayca ve Osmanlı dili
üzerine hazırladığı lügat kitabı Padişah hazretleri
tarafından görülmüş ve kendisinin bu hizmet ve
emeğinin mükâfatı olmak üzere dördüncü
rütbeden Osmanlı nişanı ile taltif edilmesi
hususunda Zatıalilerinin irade-i seniyyeleri
çıkmıştır. Durum yüce Şeyhülislamlık makamına
da tebliğ olunmuştur.

Artık bu konuda emir ve ferman sizindir.
4 Cemâziyelâhir 1300 - 31 Mart 1299

(İmza)
Ali Rıza
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İSTANBUL’UN ÖZBEKLERI

Süleyman Faruk Han Göncüoğlu

SANAT TARİXÇİ,
ORCID: 0009-0004-4189-7691

E-mail: farukgoncuoglu@yahoo.com

ÖZET: Özbekler, Afganistan’dan başlayıp İran üzerinden bu topraklara göç eden
ardından da İstanbul’un önemli ve merkezi konumlarında yapılanan tasavvuf, edebiyat,
mimari ve yaşam tarzları ile hem Osmanlı hem de Milli Mücadele döneminde kritik
roller üstlenmiş bir millettir. İstanbul’un stratejik bölgelerinde kurdukları tekkeler ile
hac yolculuğundaki seyyahlar için bir durak, Orta Asya ile ilişkileri güçlendirmek için
önemli bir merkez ve işgal yıllarında silah ve subayların Anadolu’ya sevk edilmesi ile
tarihi ve siyasi açıdan önem taşımaktadır.

Üsküdar ve Kadırga’daki Özbekler Tekkeleri, Osmanlı ve Cumhuriyet
dönemlerinde hem dini hem de milli işlevleriyle dikkat çeken önemli mekânlardır. Milli
Mücadele döneminde, Anadolu’ya silah ve istihbarat aktarımı ile gönüllülerin sevk
edildiği stratejik merkezler olmuş, özellikle Ata Efendi, Karakol Teşkilatı’ndaki rolüyle
bu mücadelede ön plana çıkmıştır. Üsküdar Özbekler Tekkesi Haziresi, tarih boyunca
burada görev yapmış şeyhler ve Orta Asya’dan gelen önemli kişilere ait mezar
taşlarıyla, İstanbul ile Türkistan arasındaki kültürel ve siyasi bağların bir göstergesidir.
Abdullah Efendi, Yahya Efendi ve Mehmed Said Efendi gibi şahsiyetler bu hazirede
yatmaktadır. Cumhuriyet döneminde tekkeler kapatılmasına rağmen, Özbekler Tekkesi
Türk tasavvuf ve sanat musikisinin sürdürüldüğü bir okul haline gelmiştir. Kutsi
Ergüner, bu mekânlardaki Özbek Pilavı geleneği ve musiki toplantılarının ruhunu
anılarında etkileyici bir şekilde aktarmıştır. Günümüzde ise özellikle Kadırga Buhara
Özbekler Tekkesi, yapılan restorasyonlar sayesinde kültürel miras olarak korunarak
yeni nesillere aktarılmaktadır.

ANAHTAR KELIMELER: Özbekler Tekkesi, İstanbul, Sultanahmet, Üsküdar,
Milli Mücadele
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ISTANBULO’ZBEKLARI

Sulayman Foruqxon Go‘njuog‘lu
san'at tarixchisi

ANNOTATSIYA: O‘zbeklar avval Afg‘onistonga, u yerdan Eron orqali ko‘chib
kelgan, so‘ngra Istanbulning muhim va markaziy joylariga qo‘nim topgan bo’lib,
tasavvufi, adabiyoti, me’morligi va turmush tarzi bilan ham Usmonlilar, ham Turkiya
ozodlik kurashida muhim rol o‘ynagan xalqdir. Takyalar – Istanbulning strategik
hududlarida qurilgan hoji va yo’lovchilar uchun toʻxtash joyi, Oʻrta Osiyo bilan
aloqalarni mustahkamlashda muhim markaz, qolaversa Turkiyaning ishgʻol yillarida
qurol-yarogʻ omborxonasi va zobitlarning Anado’liga oʻtkazilish joyi bo’lgani bilan
tarixiy va siyosiy ahamiyatga egadir.

Uskudar va Qadirgadagi O'zbek takyalari Usmonli va Turkiya Respublikasi
davrida diniy va milliy vazifalari bilan diqqatni tortgan muhim maskanlardir. Ozodlik
kurashi davrida Anado’liga qurol-yarogʻ to’plash va razvedka markazi bo’lib,
koʻngillilar yuborilgan strategik bazaga aylangan va bu kurashda ayniqsa Ato Afandi
Qorakoʻl (qorovul) tashkilotidagi roli bilan ko’zga yaqqol tashlanib turgan. Tarix
davomida bu yerda xizmat qilgan shayxlarning qabr toshlari va Oʻrta Osiyodan kelgan
muhim shaxslarning qabrlari oʻrin olgan Uskudar Oʻzbeklar takyasi qabristoni Istanbul
va Turkiston oʻrtasidagi madaniy va siyosiy aloqalarning koʻrsatkichlaridan biridir. Bu
qabristonda Abdulloh Afandi, Yahyo Afandi, Mehmed Said Afandi kabi shaxslar dafn
etilgan. Respublika qurilgach takyalar yopilgan boʻlsa-da, Oʻzbeklar takyasi turk
tasavvuf va sanʼat musiqasi davom ettirilgan maktabga aylangan. Qutsi Erguner o‘z
xotiralarida o‘zbek oshi an’anasi, bu maskanlardagi musiqali yig‘inlar ruhini ta’sirli
tarzda qayd etib o’tgan. Bugungi kunda, ayniqsa, Qadirga Buxoro o'zbeklar takyasi
amalga oshirilgan restavratsiyalar tufayli madaniy meros obyekti sifatida saqlanib,
yangi avlodlarga yetib keldi.

KALIT SO’ZLAR: O'zbeklar takyasi, Istanbul, Sultonahmet, Uskudar, Ozodlik
kurashi.
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UZBEKS OF ISTANBUL

Süleyman Faruk Han Göncüoğlu
Art historian

ABSTRACT: The Uzbeks are a nation that migrated from Afghanistan through
Iran to these lands and later established themselves in prominent and central locations
in Istanbul. With their contributions to Sufism, literature, architecture, and lifestyle,
they played critical roles during both the Ottoman Empire and the National Struggle.
The tekkes (dervish lodges) they established in strategic areas of Istanbul served as a
stopover for travelers on pilgrimage journeys, a significant hub for strengthening
relations with Central Asia, and a crucial center for the transportation of weapons and
officers to Anatolia during the years of occupation, carrying historical and political
importance.

The Uzbek Tekkes (dervish lodges) in Üsküdar and Kadırga are notable places that
drew attention with their religious and national functions during the Ottoman and
Republican periods. During the National Struggle, they became strategic centers for the
transfer of weapons, intelligence, and volunteers to Anatolia. Ata Efendi, in particular,
stood out for his role in the Karakol Organization during this struggle. The Hazire
(burial site) of the Üsküdar Uzbek Tekke, with the gravestones of sheikhs who served
there and prominent figures from Central Asia, stands as a testament to the cultural and
political ties between Istanbul and Turkistan. Figures such as Abdullah Efendi, Yahya
Efendi, and Mehmed Said Efendi are buried in this hazire. Although tekkes were closed
during the Republican period, the Uzbek Tekke became a school where Turkish Sufism
and traditional art music were preserved. Kutsi Ergüner compellingly captured the spirit
of Uzbek Pilaf traditions and musical gatherings held in these places in his memoirs.
Today, the Kadırga Buhara Uzbek Tekke, in particular, has been preserved as a cultural
heritage site through restorations and continues to be passed down to future generations.

KEY WORDS: Uzbek dervish lodge, Istanbul, Sultanahmet, Üsküdar, National
Struggle.
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Giriş
İstanbul biz içerisinde yaşayanlar tarafından bilinmeyenlerle dolu bir şehir.

Arkeolojik değere sahip bir mağarasıyla milyonlarca tarihe uzanan bir sürece göz
kırpanken. Bin yılları aşan medeniyetler başkenti başlığıyla karşımızda duruveren bir
şehirdir. Artık nasıl görmek istersek. Aslında bizlere sınırsız meraklar uyandıracak
kadar dolu bir kültür tarihi şehridir. İstanbul…

İşte bütün bunlarla beraber hala bilinmeyenlerle doludur. Nasıl mı? Unutuverdik
de ondan.

Bakırköy İncirli’deki İncirli Ortaokulu’na başladığımda sıra arkadaşım bir Özbek
idi. Özbek kime deniri tam öğrenmeye başladığımda 12 yaşındaydım. 18 yaşındayken
de İstanbul’da bir Özbekler Tekkesi diye bir yapıdan bahsedildiğini öğrendim. Ortaokul
arkadaşımın da o zamanlar bir Özbekler Tekkesi’nden haberi olduğunu ise hiç
zannetmem. Kökenleri o taraflara doğru uzanan bir dostuma Özbekler Tekkeleri’nden
bahsettiğimde. Dedelerinin 1950 yılında Afganistan ve İran üzerinden Türkiye’ye göç
ettiğinden kafası alamamıştı. Kimin ne zaman gelip kurduğunu…

Özbekler Tekkesi
Özbekler Tekkesi; isminden de anlaşılacağı üzere Özbekler ve Buharalı Türklerin

İstanbul’daki ikâmet merkezleriydi. Birden ibaret olmayan İstanbul’un Özbek
Tekkeleri’nden bugün rahatça gezip görebileceklerimizden biri Eminönü’nde, Kadırga
ile Sultanahmed arasında bir ihtişam içerisinde duran Kadırga Özbekler Tekkesi ile
Üsküdar Paşalimanı Semti’nin tepe mevkiinde Boğaziçi’ne hâkim bir yamaç üzerinde
yer alan nam-ı diğer adı ile Hacı Hoca Tekkesi olarak ta bilinen Özbekler Tekkesi’dir.
İstanbul’da isminde Özbek geçen beş tekke vardı. Bunların üçü Eğrikapı civarında ve
Ayvansaray’ın hemen üstünde; Edirnekapı’nın dışında ve mezarlığın içinden geçen
Fethi Çelebi Caddesi üzerinde ve Üsküdar’da Paşalimanı’nda ve Bülbülderesi’nde
idi. Bu tekkeler Asya’dan İstanbul’a gelen Müslüman dervişlerin, seyyahların ve
misafirlerin kaldıkları, şehirdeki konaklama sürelerini geçirdikleri ve ağırlandıkları
merkezlerdi. Aynı zamanda Nakşibendî tarikatına bağlı olan bu tekkelerde Nakşî
tarikatinin gerekleri yerine getirilir, âyin gününde zikir yapılır, ayrıca tekkeye bağlı
mescidlerde günün beş vakti mutad namaz ibadeti yerine getirilirdi. Bu hâl,
İstanbul’daki diğer tekkelerde olduğu gibi Özbek Tekkeleri’nde de böyle idi.

Mecmua-i Tekâya adlı eserdeki kayıtlara göre; İstanbul’da 305 adet tekkenin
mevcut olduğu 1890’lı senelerde bir sürü de Afgan, Hindî ve Özbek tekkeleri
faaliyetteydi.

Kayıtlardan elde ettiğimiz bilgilere göre Üsküdar’da Bülbülderesi’nde yeralan
Özbekler Tekkesi’nin şeyhi Mukim Efendi, tekkenin zikir günü ise Cuma’dır.
1890’ların sonunda bu tekkenin arsa halinde olduğuna dair kayıtlar da var. Yani sözün
kısası tarih sahnesinden erken çekilmiş Bülbülderesi’ndeki Özbek Tekkesi’dir…

Bir Özbekler tekkesi olduğu bilindiği gibi, yine Üsküdar’da Çinili Semti’nde
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Afganlar Tekkesi vardır. Naksibendi tarikat meşrebine göre teşkilatlanmış bu tekkeler
Osmanlı devlet anlayışının Orta Asya ile maddi ve manevi ilişkilerin kesintiye
uğramaması gayesiyle teşekkül ettirilmişti. Hac yolu ile İstanbul’a gelen hacıların idari
ve iskânı vazifeleri yanında, ticari dolaşımın devamiyeti ve siyasi unsur olarak devlet
tarafından korunmuş ve kollanmıştır.

İstanbul’daki diğer Özbek, Afgan ve Hindî tekkeleri ile Buhara Özbekler
Tekesi’nin geçmişine şöyle kısaca bir bakıldığında…

Ahmed’ül Buhari Tekkesi, İstanbul’daki Buharalı Müslümanların toplandıkları
merkezlerden bir diğeri idi ve Unkapanı’nda yer alan bu Nakşî Tekkesi’nin
1890’lardaki şeyhi Mehmed Ali Efendi ve zikir günü ise Perşembe idi.

Bunun devamı olan Emir Ahmed’il Buhari Tekkesi Ayvansaray civarında Toklu
İbrahim Dede Mahallesi’nde idi ve ayni tarikata bağlı olan tekkenin 1890’lardaki şeyhi
Bahaeddin Efendi idi. 16. yüzyılda yapılan tekke 1261’de, yani 1855’te son defa elden
geçirilmiş, 1940’larda ise kullanılmadığı için artık bakımsızlıktan iyiden iyiye harap
hale geldiğinden kadro harici bırakılmıştı. Eski cumhurbaşkanlarımızdan Fahri
Korutürk’ün eşi Emel Hanım’ın ailesinin bir koldan da bu tekkeye mensup olduğunu
hatırlatıp diğer tekkelere göz atalım.

İkinci Bayezid tarafından yaptırılan bir üçüncü Emir Buhari Tekkesi daha vardı
ve bu da Fatih Camii civarında idi. Mescidi, mektebi ve derviş odaları ile büyükçe bir
kurum olan tekkenin kurucusu Emir Buharî Seyyid Ahmed Nakşibendî’nin türbesi de
bu civarındaydı.

Eyüp’teki Özbekler Tekkesi’nin kurucusu ise Lalizâde Seyyid Abdülkadir
Efendi’dir. 18. yüzyılın başlarında yaptırılmış olan tekke; mescidi ve derviş odaları ile
büyücek bir külliye idi. Bu tekke de kadro harici bırakılmış ve zamanla o da harap
olmuştu.

Edirnekapı dışında Buharalı Müslümanların bir araya geldikleri ve konakladıkları
bir Emir Buharî Tekkesi daha vardı ki bu tekkenin zikir günü Cuma idi. Tekkenin
kullanımındaki cami Kanunî Sultan Süleyman’ın tahtta olduğu senelerde inşa edilmişti
ve Mimar Sinan eseri idi. kâgir yapılı ve ahşap çatı örgülü caminin kesme taştan
örülmüş gayet yüksek ve soğan külahlı bir de minaresi vardı. Kurucusu Mahmud
Çelebi, az evvel bahsettiğimiz Emir Seyyid Ahmed Efendi’nin damadı idi ve evvela
kayınpederinin vefatından sonra onun tekkesine şeyh olmuş sonra buraya nakletmişti.

Tekke Birinci Dünya Savaşı sırasında uçaksavarlardan birinden atılan top
mermisinin isabet etmesiyle harap olmuş, yıkıntıları taşçılara satılmış, yapının son
kalıntıları da söküldükten sonra yeri ise uzun süre bostan olarak kullanılmıştı. Bugün,
bu caminin yerinden çevreyolu geçmiş, arsası dahi kalmamıştır.

İstanbul’daki Özbek tekkelerinden başka, bir de Afgan ve Hindistan
Müslümanlarına tahsis edilmiş Afgan ve Hindî tekkeleri vardı. Aksaray Horhor’daki
Hindîler Tekkesi’nin zikir günü Cuma idi.

Üsküdar Selamsız’daki ve Aksaray Horhor’daki Hindî tekkeleri İstanbul’un Hint
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Müslümanlarına tahsisli tekkelerinden idi. Bu tekkeler Kâdirî tarikatine mensup
dervişlerin bağlı olduğu merkezlerdi.

Afgan Müslümanlarının bağlı oldukları Afganî, yahut kayıtlardaki şekliyle
Ağvanlar Tekkesi ise Üsküdar’da Çinili Cami karşısındadır. Nakşibendiyye tarikatine
bağlıydı ve zikir günü Perşembe idi.

Konumuz olan Buhara Özbekler Tekkesi bahsine geçmeden evvel son bir noktaya
daha değinelim ve İstanbul’daki Orta Asya kökenli tekkeler faslına son verelim.
Silivrikapı’da Halvetiyyeden Emirler Tekkesi’nin Özbek Türkleri ile alakası
olmadığını; tekkenin, sahib-i divân Seyyid Seyfullah Kâsım Efendi tarafından
kurulmuş ve Halvetiyyeye bağlı bir merkez olduğunu da bu vesileyle söylemiş olalım…

Musahipzâde Celal Bey, 1946’da yayınlanan İstanbul Yaşayışı isimli eserinde
İstanbul’daki bu türden tekkeleri aşağıdaki satırlarla tarif etmişti:

Yakın vakte kadar İstanbul'un muhtelif semtlerinde Özbekler, Buhara, Efgan
Tekkeleri vardı. Özbek Tekkeleri; Üsküdar'da Paşalimanı Susuzbağ’da, Eyüp’te,
Aksaray’da. Buhara Tekkesi; Sultanahmet civarında Mehmetpaşa Yokuşu’nun
başında inerken sağda bir burç üzerinde. Efgan Tekkesi ise Çengelköy
Havuzbaşı’nda idi.

Bunlar, Türkistan’dan gelen bir takım sanat sahibi, her veçhile temiz ve
dürüst insanların toplaştıkları bir yerdi. Ahilerde olduğu gibi ekserisi sanat sahibi
olan bu insanlar kazandıkları paranın bir kısmını mensup oldukları bu mahfele
getirirler en samimi bağlarla birbirlerine karşı sonsuz sevgi ve dostluk içinde
Yesevi Tarikatı’na ait zikirlerini yaparlardı. Çağatayca ve Uygur lisanındaki
ilâhileri ve bilhassa Ahmet Yesevi’nin şiirlerini besteleriyle okurlardı. Bu itibarla
musikilerini de halk musikileri teşkil eder. Bu tarikat ayinine tamamen orta Asya
Türkleri’nin edebiyat ve musikileri hâkimdi.

Özbeklerde, Mevlevilerde ve Bektaşilerde Ahilikte olduğu gibi teşkilât göze
çarpıyor. Diğer tarikatlar da bu teşkilat mevcut değildir. Türkistan'dan,
Hindistan'dan kafile kafile her sene İstanbul yoluyla Hacc’a gitmek üzere gelen
Türkler İstanbul'da kendi tekkelerinde yatıp kalkarlar ve ekseri bıçak bileyiciliği
ve kırılmış kâse, tabak, bardak kenetçiliği yaparak, hilâl (yani kürdan), sakal
tarağı, misvak gibi şeyler satarak geçinirlerdi.
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Mehmed Mermi Haskan’ın aktardığına göre; Özbekler Tekkesi’nin en meşhur şeyhi İbrahim
Edhem Efendi'dir. Babasının vefatı üzerine 16 yaşında postnişîn olmuş ve bu görevi 58 yıl yü-
rütmüştür. Teknoloji tarihimiz açısından incelenmeğe değer bir şahsiyetidir. 1829-30 yılında
Özbekler Tekkesi'nde doğan İbrahim Edhem Efendi Şeyh Sadık Efendi'nin oğludur. İlk eğim yeri
olan Hacı Hesna Hatun Mahallesi Mektebi olan Abdülbaki Efendi Okulu’dur. Daha ziyade babası
ve amcasının öğretmenliği yanında, tekkeye gelen Buharalı âlimlerden hususi dersler alarak
yetiştirilmiştir. Türk, Arap, Fars ve Çağatay dillerine gramer yönünden de hâkim olan Edhem Efendi
bu dillerle şiir bile yazmıştır. Çarşambalı Arif Bey'den (1825-1890) aldığı ta’lik dersleri ile icazet
(diploma) sahibi olmuştur.

Marangozluk, doğramacılık, oymacılık, hakkaklık, dökmecilik, tornacılık ve dokumacılık
kollarında ustalık seviyesindeki başarısı yanında babasından öğrendiği Ebruculuk da onun pek çok
meziyetlerinden biri idi. Bu başarılarından dolayı halk arasında ‘Hezarfen’ (bin sanat sahibi)
lakabıyla şöhret bulmuştu. Bu sebeple 1869'da Sultanahmet Meydanı'nda Mekteb-i Sanayi
(bugünkü erkek sanat okulu) kurulduğunda, Mithat Paşa tarafından buranın imalat müdürlüğüne
getirilmişti. Bir süre sonra Kâbe’nin tamiri için Hicaz'a gönderilmiş ve burada kullandığı malanın,
şefaati olur ümidi ile ölümünden sonra kendisi ile beraber gömülmesini vasiyet etmiştir.

İstanbul'a dönüşünde babasından öğrendiği ebruculuğu devam ettiren İbrahim Edhem
Efendi bu sanatta yetiştirdiklerinden Necmeddin Okyay, Medresetu’lHattatin'e sonradan Güzel
Sanatlar Akademisi'ne öğretmen olmuş ve dünyada tekrardan ebruculuğun yayılmasını sağlamıştır.

19.yüzyıl Türkiye’sinde ilk defa kurşun boru döken Edhem Efendi, tekkesinde derin kuyudan
su çeken bir tulumba yapmış, icad ettiği bir sünnet aleti ile de Almanya'dan takdirname almıştı.
Ayrıca eserlerinden bir kısmı Paris Sergisi'nde sergilenmiş ve kendisine oradan madalya verilmişti.

İbrahim Edhem Efendi'nin zamanında bir sanat ve fikir mahfili olan Özbekler Tekkesi'ne
devrin meşhur âlim, şair ve sanatkârları devam ediyorlardı. Meşhur matematikçilerimizden Salih
Zeki Bey (1864-1921), Harbiye Mektebi Nazırı Galip Paşa, ressam Hüseyin Zekai Paşa (1859-1919)
ve zamanının en tanınmış hat üstatlarından Sami Efendi (1838-1912) bunlar arasındadır.

Gençliğinde okçuluğa merak sarıp, bu ata sporunda da başarı gösteren Edhem Efendi, 1877-
78 Osmanlı-Rus harbinde Üsküdar'da teşkil edilen Mevkib-i Hümâyun'da (Milli Tabur)
kumandanlık vazifesiyle bulunmuştur.

Sefîne-i Evliya adlı eserin yazarı merhum Hüseyin Vassaf Bey eserinde "Özbekler Şeyhi
İbrahim Edhem Efendi, Mabeyin Başkâtibi Süreyya Paşa'ya (öl. 1885) geceleri okumak için
kullanılır gayet san'atlı bir şamdan yapmasına karşı paşa, takdiren zamanın padişahına durumu arz
edince, Padişah Sultan Abdülhamid tekkeyi yeniden inşa ettirmiş ve tekke yanına bir de 'darü's-
sanai yaptırmıştır. İbrahim Edhem Efendi burada gençlerden erbabı olanlara dökmecilik,
demircilik, marangozluk, dersleri vererek onların yetişmesini sağlamıştır. 1293 (1876) Osmanlı-
Rus muharebesinde Üsküdar'da teşkil edilen Milli Tabur'a kumandan olmuş” diye ayrı bir övgüyle
bahsetmektedir.

İstanbul’un En Mucit Şeyhi İbrahim Edhem Efendi, 20 Şevval 1321 (8 Ocak 1904) Cuma
gecesi, yatsı namazı sırasında kalp krizi sonucunda vefat etmiştir.
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Üsküdar Özbekler Tekkesi, İstanbul’un Osmanlı dönemindeki önemi kadar
Cumhuriyet İstanbul’un tarihinde önemli bir yeri vardır. İşte İstanbul’un pekte
hatırlanmayan bir dönemine ışık tutar. İstanbul’un o işgal yıllarında Anadolu’ya Milli
Mücadele için İstanbul’dan kaçırılan silahlardan, genç subay ve gönüllülere kadar pek
çok milli mücadelecinin sevkinin yapıldığı yerdi. Gece karanlığında Paşalimanı eski
adıyla Öküz Limanı Karakolu’na getirilen silahlar Tekkeye taşınır. Sedirlerin, seccade
ve hatta şeyhin postu altında saklanan silahlar yine bir gece karanlığında tekrar bir deniz
ve kara yoluyla Anadolu’ya gönderilirdi. İşgal kuvvetlerinin gözetiminden kaçan genç
subayların Anadolu’ya varışlarının ilk, İstanbul’dan ayrılışlarının son durağı idi. Milli
mücadele yıllarında, İstanbul’dan kopan Tıbbiye’den, Mülkiye talebelerine değin
Anadolu’ya savaşmak için yollara düştüklerinde Özbekler Tekkesi onlar için şahadet
şerbetinin Ayrılık Çeşmesi idi…

Halide Edip Adıvar, Türkün Ateşle İmtihanı adlı eserinde milli mücadele dönemi
ile ilgili tekkeden halk arasında yaygın olan ismiyle Kalenderhane Tekkesi olarak
bahsetmektedir. İşte bu işgal yıllarında İngiliz ve İtalyan askerlerin zaman zaman
baskınlar yaptığı dönemlerde İsmet İnönü, Mehmed Akif Ersoy, Halide Edip Adıvar ve
Adnan adıvar bu tekkede bir süre misafir edilerekAnadolu’ya sevk edilenlerdendi.Mor
Salkımlı Ev adlı hatıra kitabında Halide Edip, tekkenin yakınında yer alan babası Edip
Bey’in konağından bahsederken de tekke ve muhiti hakkında bilgiler aktarmaktadır.
Hatıraların yaşandığı bu konak Cumhuriyet döneminde Üsküdar 3. Ortaokulu olmuş
ve daha sonra da bir kısmı yanarak ortadan kalkmıştır.

Binlerce silah, mühimmat ve askeri yardımları Anadolu’ya ulaştırılması yanında
işgal kuvvetlerine ait şifre ve istihbarat belgelerini de çalınarak Ankara’ya ulaştırılması
görevlerini başarıyla yürüten Karakol teşkilatı’nın Üsküdar bölgesi kurucularından biri
de tekkenin şeyhi Ata Efendi’dir. Karakol Teşkilatı’nın Milli Mücadelede önemli
görevler üstlenmesi ve başarmasına rağmen Mustafa Kemal Paşa’nın buyruğu altına
girmemelerine karşılık daha sonra lav edilmelerine rağmen İstanbul’un işgalinin sona
ermesine değin yine gereken yardımı göstermişlerdir.

1925 yılında çıkarılan Tekke ve Zaviyeler Kanunu sonrası ile kapatılan tekkeler
içerisinde Üsküdar Özbekler Tekkesi’ne milli mücadeledeki bu hizmeti nedeniyle
müsamahalı davranılmıştır. Kutsi Erguner’in ifadesiyle her Pazar yüzlerce kişiyi
ağırlayan bu mekân, tekke ve tarikatları kapatan kanuna rağmen, kapılarını açık tutmayı
başarmıştır.

İşgal yıllarının o mücadele dönemi dışında İstanbulluların çokta yakından tanıdığı
bir tekkedir. Hatta Üsküdarlılar için gündelik dedikodularına, maşallahlarına ve hatta
hayretlerine kadir olan şeyhleri ile ünlenmişti.

Üsküdar Özbekler Tekkesi şeyhi olan Hezarfen Edhem Efendi (vefatı,1904) 19.
yüzyılın sonlarında renkli yaşantısıyla dikkat çeken bir şeyhti. Doğramacılık,
marangozluk, hakkaklık, mühürcülük, mürekkepçilik, aharcılık, dökmecilik, tornacılık,
demircilik ve tesviyecilik gibi pek çok işle uğraşan üstad-ı bi-nazîr idi. Makinelere de

Maxsus son | 1 (12)



Alfraganus
xalqaro ilmiy jurnali

160

düşkün olan Şeyh Efendi’nin, bizzat imal ettiği üç beygir gücündeki buhar makinesini
bir sandala monte ederek Üsküdar Balaban İskelesi’nden Paşalimanı İskelesi’ne gidip
gelmesi de pek meşhurdu.Ayrıca da kendisi bu yılların ebru sanatındaki son ustası olup,
bu sanatı geliştirerek yaşamasını sağlamıştır.

Bu şeyhin torunları da bugün Amerika'da Atlantic Şirketi'nin kurucusu Ertegün
kardeşlerdir. Şeyh Edhem Efendi’nin torunuWaşintong büyükelçisi Münir Ertegün’dür.
1944 yılında Amerika’da ölmüş, 1945 yılında Türkiye’ye Missuri zırhlısıyla İstanbul’a
getirilerek devlet töreni ile defnolunmuştur. Münir Bey’in oğulları Nasuhi ve Ahmet
Ertegün kardeşler Amerika’daki Cosmos futbol kulübünün kurucuları idi.

Özbekler Tekkesi şeyhlerinden bir diğeri olan Mehmed Sadık Efendi, aynı
zamanda bir lügat âlimi idi. Çağatayca Sözlük olan Üss-i Lisan-ı Türkî adlı eserini
1896 yılında yayınlamıştır. Almanların Orta Asya bilhassa Çağatayca üzerindeki
çalışmalarında temel kaynak kitap olarak Almanca’ya çevrilerek uzun yıllar
kullanılmıştır. Üsküdar'daki Ravza-i Terakki Mektebi'nde de vefatına kadar Farsça
ders vermiştir.

Tekkenin şeyhlerinden olmasa da mensuplarından ve ileri gelenlerinden
dönemin meşhur matematikçilerimizden Salih Zeki Bey (1864–1921) bugün çok az
bilinmekle beraber Halide Edib’in (Adıvar) ilk kocası idi. Daha sonra Halide Edip
Selanikli Adıvar ile evlenmiştir.

Üsküdar Özbekler Tekkesi haziresi

Özbekler Tekkesi Haziresi’nde yer alan bir Cumhurbaşkanı mezarı da Buhara
Halk Cumhuriyeti’nin ilk ve son Cumhurbaşkanı Osman Kocaoğlu’nun (Osman
Hoca Polathocayev) mezarıdır.

Üsküdar’ın Özbekleri
Miladi 1752–1753 yıları arasında Abdullah Paşa tarafından kurulan tekke Hacı

Hoca lâkabıyla bilinen Nakşibendiye Meşrep Seyyid Abdullah Efendi’ye veya gerçek
ismiyle Şeyh Abdülkerim Efendi’ye tahsis edilmesiyle kurulmuştur. Ahşap bir konak
olarak hizmet veren tekke zamanla yapılan çeşitli ilavelerle bir zaviye şeklini almıştır.

Deniz yolu ile Üsküdar cihetine gelen Orta Asya kökenli Müslümanlar’ın ilk
durak yeri olan Tekke, Nakkaş Tepe diye bilinse de Paşalimanı Semti sırtlarında yer
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alır. Eskilerin tabiri ile Mirzazâde Bağı’na halk arasında Susuzbağ denilen korunun
karşısında bir yüksek tepe de denize nazır bir panorama içindedir. Tekkenin hikâyesi
kadar komşu korununda uzun bir hikâyesi bulunmaktadır. Tekkenin misyonu gibi
korunun son sahiplerinden Nuri Demirağ’da Türk sanayi ve teknoloji tarihine
damgasını vurmakla kalmamış demokrasi tarihimize de bir etki bırakmıştır.

Denizyolu ile gelip geçenlerin bir kaç gün konakladıkları bir yer olan Tekke ile
ilgili Üsküdarlı Musahipzâde Celâl Bey (1868–1959), Eski İstanbul Yaşayışı adlı
eserinde Özbek tekkeleri hakkında “Burası, Türkistan'dan gelen bir takım sanat sahi-
bi, her veçhile temiz ve dürüst insanların toplaştıkları bir yerdi. Ahiler’de olduğu gibi
ekserisi sanat sahibi olan bu insanlar kazandıkları paranın bir kısmını mensub
oldukları bu mahfile getirirler en samîmi bağlarla birbirlerine karşı sonsuz sevgi ve
dostluk içinde Yesevî tarikatîne ait âyinlerini yaparlardı. Çağatayca ve Uygur
lisanındaki ilâhîleri ve bilhassa Ahmed Yesevî'nin şiirlerini besteleriyle okurlardı. Bu
itibarla musikilerini de halk musikileri teşkil eder. Bu tarikat ayinine tamamen orta
Asya Türkleri'nin edebiyat ve musikileri hâkimdi.” Diye uzunca bahseder.

Bu özellik uzun süreler devam etmiş Cumhuriyet döneminde Türk Musikisinin
yasaklı yılları ve sonrasında da sanatın icra edildiği bir okul gibi usta çırak
ilişkisinde yürütüldüğünü görmekteyiz. Cumhuriyet dönemin Özbekler
Tekkesi’ndeki yapıyı bizler en güzel aktaran Kutsi Ergüner’in çocukluğunu yaşadığı
tekkeyi anlatan Ayrılık Çeşmesi adlı hatıralarıdır.

İstanbul yüzyıllar boyu değişmiş tekkede bir değişim geçirmiştir. Yaklaşık üç
yüz yıldır değişmeyen bir şey her daim var olmuştur ki. O da tekkenin meşhur
Özbekler Pilavı’dır. Miladi 1752 yılında Özbek-Buhara bölgesinden gelen hacıların
beraberinde getirdiği pilav geleneği halen yaşatılmakta olan uzun bir gelenek olarak
yer almaktadır. Her Pazar hiç eksik edilmeden pişen Özbek Pilavı pirinç, kuzu eti,
havuç, kuş üzümünden müteşekkildir. Kuruluşundan beri uygulana gelen bu gelenek
halen de yaşatılmaktadır.

1950’li yılların Özbekler Tekkesi’nde yaşanan pilavlı bu Pazar toplantılarının
akabinde akşam namazı ve yemeğinden sonra Şeyh Necmeddin Efendi’nin icazıyla
ney, tambur, kemençe ve ud’lar ortaya çıkarılarak klasik Osmanlı müziği ve
tasavvuf musikisinin en güzel icraları ilahiler ve gazellerle beraber ortaya konurdu.
Mevlevi ve Nakşi gelenek zikirleri de bir arada vaz edilirdi. İşte bu meşk ve icralar
arasında kimler yoktu ki. Galatasaray Lisesi öğrencisi Nezih Uzel, İstanbul Radyosu
Türk Müziği Bölümü Müdürü Ulvi Ergüner, Hafız Sami Bey’in yeğeni ve sesinin
güzelliği ve müzikdeki ustalığı ile efsaneleşmiş Cevdet Sosdanses, Hulusi
Gökmenli, Ekrem Hür, Süleyman ve kutsi Ergüner, Cahit Göhan, Niyazi Sayın,
Alaeddin Yavaşça, Nafız Uncu, tarihçi hayri Necdet İşli, Memduh Cumhur… ve bu
meşkleri hiç kaçırmamaya çalışan Fransız oryantalistler.

Bugün Türk Tasavvuf ve Sanat Müziği’nin büyük üstatlarının bir arada meşk
ve icra ettikleri bu mekân Özbekler Tekkesi idi. Halen gururla andığımız Türk
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müziğini uluslararası arenadaki temsilcisi Süleyman ve Kudri Ergüner bu tekkenin
havası, pilavı ve meşkleri arasında yetişmişlerdi.

Kutsi Ergüner’in hatıralarında anlattığı gibi damı akan, şeyh Necmeddin
Efendi’nin çökmesinden korktuğu için çocukların birinci katta zıplamalarını izin
verdiği Özbekler Tekkesi bugün artık öğle değil. 1983 ve 1994 tarihi devamında
yapılan restorasyon ve de basit onarım çalışmaları ile bugün bütün ihtişamı ile bir
kültür ve tasavvuf merkezi olarak hizmet vermektedir.

Kadırga’da Buhara Özbekler Tekkesi Haziresi’ne Dair Birkaç Söz…
Sultanahmed civarında Şehid Mehmed Paşa Yokuşu’nda yer alan Buhara

Özbekler Tekkesi hicrî 1104, milâdî 1692’de hayır sahiplerinden devrin İstanbul
defterdarı İsmail Efendi tarafından yaptırılmıştır. İlk şeyhi Süleyman efendidir. Nakşî
tarikatine bağlı olan tekkenin zikir günü Cuma’dır.

Hicrî 1305, milâdî 1887 senesinde Sultan İkinci Abdülhamid eliyle yeniden ihyâ
edilen tekkenin tamir kitabesi Şehid Mehmed Paşa Yokuşu üzerindeki cümle kapısının
hemen üzerinde ve minare kaidesinin altındadır.

Buhara Özbekler Tekkesi’nin selamlık binası ile derviş odaları ve mescid yapısı
devrin padişahı İkinci Abdülhamid eliyle işte bu dönemde ikinci defa ihyâ edilmiş ve
Özbek dervişlerle şeyh ailesinin kullanımına tahsis edilmişti. Dergâhın cümle kapısının
hemen üstündeki dört satırlık tamir kitabesi 1887–1888’de yapılan bu elden geçirme
ameliyesinden bahsedilmektedir. Bu kitabe, dergâhta bulunan kitabeler arasında -
korunaklı bir yerde ve cümle kapısı kemerinin altında içerlek bir yerde bulunduğu için-
en temiz ve bozulmadan kalabilmiş olanıdır.

Dergâh teşekkülünün en güney ucunda yer alan ve mutfak kısmının da hemen
üstünde bulunan mescid bölümü ise hicrî 1318’de, yani 1900’de devrin Özbek
Başbakanı Astankul Bey’in marifetiyle ve yine İkinci Abdülhamid’in himmeti ile inşa
edilmişti.

Kurşun kaplı ahşap iskeletli klasik bir kubbe örtüsü ile örtülü olan mescid
binasının, tekkenin cümle kapısının hemen üstünde yükselen minarenin yanındaki
kapısının üstünde yer alan kitabesinin tam metni ise şöyledir:

Ziyent-efzâ-yı makâm-ı muallâ-yı hilâfet-i islamiyye
ve arîne-i pîrây-ı saltanât-ı seniyye-i Osmaniye
Es-sultan ibn es-sultan es-sultan el-gâzi
Abdülhamid Hân-ı sânî hazretlerinin
Devr-i mes’ud-ı hümâyunlarında sahib’ül hayrât
ve’l hasenât Buhara’da Hisar vilayeti valisi
Âstankul Bey küll koşbeyi cânibinden
hasbetenli’l-marazât Allah-ı tealâ
İşbu mescid-i şerif ve müştemilâtı
inşâ buyurulmuştur. Fî 1 Receb’ül müreccep sene, 1318
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Osmanlı sarayı, 18. yüzyıldan itibaren özellikle İstanbul’daki bu Özbek
Tekkesi’nin şeyhleri ile yakın temasta bulunmuş ve Orta Asya’daki Türk Hanlıkları ile
imparatorluk arasında bir tür elçilik görevi yerine getirmelerini istemişlerdir. 18.
yüzyılda burada şeyh olan Yahya Efendi’nin ve yine 19. yüzyılda bu dergâhta şeyhlik
yapan Mehmed Efendi’nin aynı zamanda Bâb-ı Âlî nezdinde elçilik görevi de
yürüttükleri bilinmektedir. Bu zatların mezarları da tekkenin hemen bitişiğindeki harap
hazirededir. Dergâhın bazı bölümleri de Özbekistan’dan ve Buhara’dan İstanbul’a
resmî görevle gelen bazı üst düzey görevlilerinin konaklamasına ayrılmış, bu misafirler
20. yüzyılın başlarına kadar kendilerine tahsis edilen bölüklerde ağırlanmışlardır.

Siyasî açıdan önemli bir merkez olmanın yanı sıra Türk kültürü bakımından da
hayli mühim bir fikir ocağı olan dergâhın e bilindik şeyhlerinden Süleyman Efendi,
1880’lerde Çağatayca bir sözlük ve Ahmed Yesevî’nin şiirlerinin toplu bir çevirisini
yayınlamıştır.

Tekkeler 1925’de kapatıldıktan sonra yine Özbek Türkleri’nin kontrolünde kalan
tekke ara ara Türkistan Gençler Birliği, Türkistanlılar Sosyal Yardım ve Kültür
Derneği ve Türkistanlılar Talebe Yurdu gibi kurum ve yurtlara ev sahipliği yapmış ve
buradaki kültür ağırlıklı toplantılar 1940’lara kadar devam etmiştir.

Tekkenin son şeyhi Abdurrahman Efendi 1953’de ölene dek buradaki harem
dâiresinde yaşamış, vefatından sonra ailesi de burada yaşamayı sürdürmüştür.
1960’larda büyük bir yangın geçiren ahşap harem bölüğü kullanılamaz hale gelince
şeyh efendinin ailesi tekkenin selamlık bölüğündeki şeyh dâiresine taşınmış ve
1990’lara kadar burada yaşamaya devam etmiştir.

Tekke binası içinde yer alan mescidin 1950’lerde çöken kurşun kaplı kubbesi
1960’larda Vakıflar eliyle tamir edilecekken sonradan bundan vazgeçilmiş, mescid
kadro harici kalmış, tekkenin diğer bölümler de mülk sahibi Vakıflar tarafından kiraya
verilmiştir.

Sokullu Mehmed Paşa Camii karşısında yer alan tarihi ismi Kadırga Buhara
Özbekler Tekkesi, 2006-2008 yıllarında İstanbul Büyükşehir Belediyesi tarafından
restore edilip bir tasarım merkezi olarak kullanıma açılmıştır.

Buhara Özbekler Tekkesi’nde şeyhlik yapmış, misafir olarak kalmış ve İstanbul’da
Özbek Türkleri’nin resmî temsilcisi olarak görevli bulunmuş kimselerin defnedildiği
hazire ise zaman içinde hayli tahrip olmuş idi. Tekkenin onarımı ile hazirede bakıma
alınmış ve tespitler yapılmıştır.

Dergâhın şeyh dâiresi de denen kâgir selamlık bölüğünün hemen önünde yer alan
ufak bahçe aslında tekkenin haziresidir. Sokaktan bakıldığında yüksek bir duvarın
üstündeki bu küçük mezarlıkta, ön sırada dört ve arka sırada yine dört olmak üzere
toplam sekiz adet kabir bulunmaktadır.

Altı adet şâhide ve üç adet ayaktaşı mevcuttur. İki mezarın şâhidesi ise kayıptır.
Hazirenin sokak üzerindeki yüksek duvarının hemen arkasında sağ ve sol başta iki adet
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mermer pehleli mezar vardır ki bunlardan sağ taraftaki Şeyh Mehmed Said Efendi’nin
1232 (miladî 1816) tarihli mezarına aittir. Bunun hemen solundaki büyük pehleye ait
baş ve ayak taşları ise sökülmüştür. Haziredeki ayakta kalmış yegâne mezartaşı olan
Şeyh Mehmed Said Efendi’nin taşının kitâbesi şöyledir: “Hüve’l-hallak’ül-bâki/
rehnümâ-yı ehl-i tarikat ve pîşvây-ı erbâb-ı/hakikat, müderrisîn-i kirâmdan merhum/ve
mağfûr Belhî-zâde Seyyid Şeyh Mehmed/Said Efendi El-parsânî El-nakşibendî/
ruhiyçün rıza’en-lillah-i tealâ el-fatiha/Sene, 1232”

Hem tekkede şeyhlik etmiş hem de Bâb-ı Âlî nezdinde resmî görev üstlenmiş,
hatta İstanbul’da Özbekistan’ın temsilciliğini yapmış olan Yahya Efendi’nin hicrî 1214,
miladî 1797 tarihli ve yaklaşık iki metrelik mezartaşının dört parçalı pehlesinin
şâhideye ait olan baş kısmıyla kırık vaziyetten onarılmıştır. Taşın kitâbesinde “Hüve’l-
hayy’ül-bâki/El-merhum el-mağfûr el-muhtac ilâ rahmete rabbihi’l-gafûr/pîşvay-ı ehl-i
sülûk Eş-şey Es-seyyid Yahya Efendi/El-Belhî El-parsâyî El-nakşibendî ruhiyçün/ve
kâffe-i ehl-i imân ervahiyçün/rızaen-lillah-i tealâ fatiha/Sene 1214, fî 21Ramazan”
yazılıdır.

Şeyh dâiresinin hazireye açılan kapısının hemen yanında bulunan üçüncü taş
ulemâ sarıklıdır ve 1312’de (miladî 1895) vefat eden Mirza Âlem Efendi’nindir. Mirza
Âlem Efendi’nin şâhidesinde “Hüve’l-bâki/Tarikat-ı aliyye-i Nakşibendiyye
meşayihinden/beş sene mukaddem Buhara Dergâhı’nda/postnişin olup lebbeyk-zen-i/
nidâ-i irci’ olan Şeyh Mirza/Âlem-tekâ bî-şehr-i senberi-i ruh-ı/pür-fütuhuna rızaen-
lillah el-fatiha/Sene, 1312, fî 20 şehr-i Şevval” satırları yer almaktadır.

Hazirede bulunan diğer üç yazılı baş taşı ise kırık ve parçaları eksiktir. Bunlardan,
tekkenin kurulduğu dönemde şeyhlik yapmışAbdullah Efendi’nin 1173 tarihli kırılmış
mezar taşı aynı zamanda haziredeki en eski tarihli taştır. Taşın elde olan parçasında “…
/rabbihi’l-gafûr Eş-şeyh/Abdullah Efendi/ruhiyçün fatiha/Sene, 1173” kaydı mevcuttur.

Diğer taşlardan tarih kısmı mevcut olanı Buharalı bazergân yani tüccarlardan
Niyazi oğlu Abdurrahman Efendi’nindir ve hicrî 1234, miladî 1818 tarihlidir. Bu taşın
mevcut parçasında ise “… /Buharalı bazirgân Abdurrahman/ ibni Atâ Niyazi ruhiyçün/
Allah tealanın rıza-i şerîfi/ İçün Allah’el-fatiha/ Sene, 1234” kaydı bulunmaktadır.

Haziredeki bir diğer mezar taşı da Mehmed Niyazi Han isminde Buharalı bir zâta
aittir. Bu zatın şeyhlikle, dervişlikle alakası olmadığı taşından anlaşılıyor. Bu zat da olsa
olsa İstanbul’a resmî bir görevle misafir olarak gelen veya burada elçilik veya
temsilcilik görevi ile kalmış bir kimsedir ve az önce bahsettiğimiz tüccar Abdurrahman
Efendi’nin de büyük ihtimalle babasıdır. Şu bağıntıdan, Niyazi Han’a ait olan ve tarih
kısmı kopuk olan bu taşın hicrî 1100’lerin sonunda veya en fazla 1200’lerin ilk yıllarına
ait olduğunu kestirmek güç olmayacaktır. Eldeki bu son taşın kırık parçasının üzerinde
yeralan yarım kitâbesi ise şöyledir: “… /merhum ve mağfûr’ül muhtâc/ilâ rahmete
rabbihi’l-bârî/El-Buharalı Mehmed/Niyâzi Hân ruhiyçün/ …”
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YENİDEN İNŞA OLUNAN ÖZBEKLER DER-
GÂHI'NIN AÇILIŞI SIRASINDA PADİŞAH İÇİN
EDİLEN DUALARA DAİR TEŞEKKÜR
ARZUHALİ

23 Ocak 1891

Cenâb-ı Hak yüce Padişahımız ve Halifemiz
efendimiz hazretlerini nice nice hayır eserleri
yapmaya muvaffak kılarak bahtiyar buyursun;
böylece inananların kalbini de onun feyizli
sayelerinde her gün sevinçle doldursun. Âmin.

Padişahımız hazretlerinin, cihanın her
tarafını kuşatan ve her türlü övgüye layık bulunan
hayır eserlerinden biri olmak üzere, inşa tarihi gibi
gayet eski olan Özbekiye Dergâhı, efendimiz
hazretlerinin yardımlarıyla mükemmel bir şekilde
yeniden inşa olunmuş ve kendilerinin
müsaadeleriyle Mevlid okunarak açılmıştır.

Bu vesile ile ihsan olunan ve dağıtılan
hediye, bahşiş ve şekerlerle de dervişlerin ve
sadık kulların kalpleri şad olmuş; "Cenâb-ı Hak
Kur'ân-ı Kerim'i hürmetine Padişahımız
hazretlerinin vücudunu afiyet içerisinde ve şân u
şevketle tahtında daim buyursun." diye halisâne
dualar edilmiştir.

Bu sebeple bir teşekkür olmak üzere Halife
hazretlerinin yüksek makamlarına tarafımızdan
haddimiz olmayarak bu arzuhali sunma cüreti
gösterilmiştir.

Bu konuda ve her hususta emir ve ferman
efendimiz hazretlerinindir.

12 Cumâdelâhire 1308

(Şeyh Muhammed en-Nakşibendî ve diğer
sekiz kişinin mühürleri)

YANGIDAN QURILGAN O‘ZBEKLAR DARGO-
HINING OCHILISHI ASNOSIDA PODSHOH
UCHUN QILINGAN DUOLARGA DOIR MIN-
NATDORLIK ARZNOMASI

23-yanvar 1891-yil

Janobi Haq buyuk Podshohimiz va Xalifamiz
afandi hazratlarimizni ko‘plab xayr binolarini insho
qilishga muvaffaq aylab, baxtiyor qilsin; shu tariqa
insonlar qalbini ham uning fayzli soyasida har kuni
sevinch bilan to‘ldirsin. Omin.

Podshoh hazratlarimizning jahonning har
tomonini qurshagan va har qanday maqtovga loyiq
xayr inshoatlaridan biri bo‘lmish – insho sanasi
kabi g‘oyatda qadimiy O‘zbeklar dargohi afandi
hazratlarimizning yordamlari bilan mukammal
shaklda yangidan bunyod qilindi va ularning
ruxsatlari bilan Mavlud o‘qilib, ochildi.

Shu munosabat bilan ehson qilingan va
tarqatilgan hadya, tortiq va shirinliklar bilan
darvesh hamda sodiq qullarning ko‘ngli shod
bo‘ldi; “Janobi Haq Qur’oni Karimning hurmatidan
Podshohimiz hazratlarining vujudini ofiyat ichida
va shon-shavkat taxtida doim aylasin” deb
xolisona duolar
qilindi.

Shu munosabat bilan minnatdorlik bildirish
maqsadida Xalifa hazratlarining yuksak
maqomlariga tomonimizdan haddimiz bo‘lmasa
ham, ushbu arznomani taqdim qilish jur’ati
ko‘rsatildi.

Bu masala va har xususda buyruq va farmon
afandi hazratlariga oiddir.

12-jumodul-oxir 1308-yil

(Shayx Muhammad an-Naqshbandiy va
kishining muhrlari)
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O‘ZBEKLAR JAMOATI SHAYXINING BUXO-
RODA HĲOZ TEMIRYO‘LIGA YORDAM TA-
RIQASIDA YIG‘ILGAN PULLARGA DOIR XATI

23-fevral 1901-yil

Duogo‘yingiz shuni arz qilurki:

Buxoro hukmdori Sayyid Amir Abdulahadxon
hazratlari bilan Buxoro shayxulislomi Sayyid
Badriddin afandi hazratlarini Hĳoz temiryo‘liga
yordam berishga yo‘naltirishim va ko‘rsatgan sa’y-
harakatlarim natĳasida yig‘ilgan ikki yuz ming
rublga yaqin pul bu duogo‘yingiz orqali podshoh
hazratlarining huzuriga taqdim qilinmoqchi bo‘lgan
bir paytda Rossiya davlatining Buxorodagi konsuli
Amir hazratlariga odam yuborib, yig‘ilgan temiryo‘li
yordamini Podshoh hazratlarining huzuriga o‘zi
taqdim qilishi uchun unga berishni bildiribdi.

Keyin esa davlatmand Sharif hazratlari
tomonidan Buxoro shayxulislomi Sayyid Badriddin
afandi hazratlariga Sayyid Ahmad Dalil orqali
yuborilgan maktub ustiga o‘n ming rubldan ziyod
mablag‘ni temiryo‘li yordami deb Makkayi
Mukarramaga Sharif hazratlariga yuboribdi.

Siz Sadra'zam hazratlarining xabari bo‘lsin
uchun ushbu xat (duonoma) taqdim qilindi. Bu
borada buyruq va farmon sizga oiddir.

10-fevral 1316-yil

Mehmed Posho tepaligidagi O‘zbeklar dargohi
shayxi

duogo‘yingiz
Abdulmajid

ÖZBEKLER DERGÂHI ŞEYHİ'NİN, BUHARA'DA
HİCAZ DEMİRYOLUNA YARDIM MAKSADIY-
LA TOPLANAN PARALARA DAİR YAZISI

23 Şubat 1901

Duacınız şunu arz eder ki::

Buhara Hükümdarı Seyyid Emir Abdülahad
Han hazretleri ile Buhara Şeyhülislamı Seyyid
Bedreddin Efendi hazretlerini Hicaz Demiryolu'na
yardım etmeye yönlendirmem ve gösterdiğim
gayret neticesinde biriken iki yüz bin rubleye yakın
para bu duacınız aracılığıyla Padişah hazretlerinin
eşiğine takdim olunacağı sırada Rusya Devleti'nin
Buhara'daki Konsolosu Emir hazretlerine adam
göndererek toplanan demiryolu yardımının kendisi
aracılığıyla Padişah hazretlerinin eşiğine takdim
olunmak üzere kendisine teslim edilmesini
bildirmiş.

Daha sonra devletli Şerif hazretleri
tarafından Buhara Şeyhülislamı Seyyid Bedreddin
Efendi hazretlerine Seyyid Ahmed Delîl vasıtasıyla
gönderilen mektup üzerine on bin rubleyi aşkın bir
meblağı demiryolu yardımı diyerek Mekke-i
Mükerreme'ye Şerif hazretlerine göndermişler.

Siz Sadrazam hazretlerinin haberdar olması
için işbu yazı (duaname) takdim kılınmıştır. Bu
konuda emir veferman sizindir.

10 Şubat 1316

Mehmedpaşa Yokuşu'nda Özbekler Dergâhı
Şeyhi

Duacınız
Abdülmecid
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KISALTMALAR. QISQARTMALAR

BOA Türkiye Cumhuriyeti Cumhurbaşkanlığı
Devlet Arşivleri Başkanlığı Osmanıi Arşivi
Turkiya Respublikasi Prezidenti huzuridagi
Davlat arxivlari boshqarmasi Usmonlilar arxivi

VGMA Türkiye Cumhuriyeti Kültür ve Turizm bakanlığı
Vakıflar Genel Müdürlüğü Vakıf Kayıtlar Arşivi
Turkiya Respublikasi Madaniyat va turizm vazirligi
Vaqflar bosh boshqarmasi Vaqf qaydlari arxivi

MMA Meclis-i Meşayih Arşivi
Shayxlar Majlisi arxivi

A.MKT.MHM Sadaret Mektubî Kalemi Mühimme Evrakı
Boshvazirlik devonxona boshqarmasi oliy rahbarlik hujjatlari

A.MKT.NZD Sadaret Mektubî Kalemi Nezaret ve Deva’ir Evrakı
Boshvazirlik devonxona boshqarmasi vazirlik va idoralar hujjatlari

AE.SMST.III Ali Emiri Mustafa III
Ali Amiriy, Mustafo III

AE.SSLM.III Ali Emiri Selim III
Ali Amiriy, Salim III

BEO Babıali Evrak Odası Evrak
Bobi oliy hujjatlari bo‘limi

C. EV Cevdet, Evkaf
Javdat, Avqof

DH.MB.HPS.M Dahiliye Nezareti Mebânî-i Emîriye ve Hapishaneler Müdüriyeti
Müteferrik Evrakı
Ichki ishlar vazirligi amirlik asoslari va hibsxonalar boshqarmasi
turli hujjatlar

DH.SAİD.d Dahiliye Nezareti Sicill-i Ahval Defterleri Fihristi
Ichki ishlar vazirligi davlat xodimlari ro’yxatga olish daftarlari
indeksi

EV.MKT Evkaf Mektubi Kalemi
Avqof, devonxona boshqarmasi

EV.MKT.CHT Evkaf Mektubi Kalemi Cihat Kalemi
Avqof devonxona boshqarmasi, vaqf xodimlari qaydlari
boshqarmasi

EV.MH Evkaf Muhasebe Kalemi
Avqof , muhosaba(buxgalteriya) boshqarmasi

EV.RZN Evkaf Ruznamçe
Avqof, kunlik kirdi-chiqdi daftari
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EV.THR Evkaf Tahrirat
Avqof, kotibiyat

IMUF-EHMM Istanbul Müftülügü Evkaf-ı Hümayun Müfettişliği
Istanbul muftiyligi Avqofi Humoyun inspeksiyasi

İ.DH İrade, Dahiliye
Buyruq, Ichki

İ.EV İrade, Evkaf
Buyruq, Avqof

İ.HUS İrade, Hususi
Buyruq, maxsus

İ.MVL İrade, Meclis-i Vala
Buyruq, Islohotlarni rejalashtirish va ĳrosini nazorat qiluvchi oliy
qonun chiqaruvchi va sud organi

İ.MBH İrade, Mabeyn-i Hümayun
Buyruq, Saroyning sulton uchun davlat ishlarini amalga oshirgan
bo’linmasi

ISTM-ŞSC Istanbul Müftülügü Meşihat Şeriyye Sicil Defterleri
İstanbul muftiyligi Shayxulislom shariat qayd daftarlari

MVL Meclis-i Vala Evrakı
Islohotlarni rejalashtirish va ĳrosini nazorat qiluvchi oliy qonun
chiqaruvchi va sud organi hujjatlari

r.a. radiyallâhu anh
roziyallohu anhu

s. sayfa
bet

s.a.v. sallallâhu aleyhi ve sellem
sollallohu alayhi vasallam

ŞD Şura-yı Devlet Evrakı
Sho‘royi davlat hujjatlari

TDV Türkiye Diyanet Vakfı
Turkiya Diyonat Vaqfi

TS.MA.e Topkapı Sarayı Müzesi Arşivi Evrakı
To‘pqopi saroyi muzeyi arxiv hujjatlari
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