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ÖNSÖZ 

 

Dâru'l-Hadis geleneği, sistemli, fonksiyonel ve resmî olarak Selçuklu Atabeyi 

Nureddin Zengi'nin 563/1168 yılında Şam'da yaptırdığı Nûriyye Dâru'l-Hadisi ile 

başlamıştır. Türkiye Selçukluları ile birlikte Anadolu coğrafyasına da taşınan dâru'l-

hadisler, Osmanlı Devleti zamanında hem sayıca hem de coğrafî merkezleri 

bakımından daha çok artış göstermiş ve kuruluşundan itibaren, özellikle hadis eğitim 

ve öğretim faaliyetlerinin belirleyici unsurlarından biri olmuştur. 

Dâru’l-Hadisler, münhasıran hadis eğitim ve öğretimi yapmak için kurulmuş 

olmalarından dolayı, hadis tarihinin konusunu teşkil etmektedir. Ayrıca bu 

kurumlardaki hadis eğitimi, müderrisleri ve eserleri, dönemindeki hadis 

çalışmalarına yön verecek niteliktedir. Bundan dolayı, hadis tarihi çalışmalarında 

mezkûr kurumlardan müstağni kalınamayacağı aşikârdır. Bununla birlikte aynı 

kurum, farklı özellikleri dikkate alınınca, tarih ilminin, kurumlar tarihinin, sanat 

tarihinin ve eğitim bilimlerinin de konuları arasında yer almaktadır. Dâru'l-Hadislere, 

konusunu oluşturduğu ilimler cihetinden bakılınca, bu kurumların, ilimlerin buluşma 

noktalarından biri olduğu söylenebilir. Bu özellik, araştırmanın güçlük derecesini 

artırmakla birlikte aynı zamanda konuyu daha da önemli kılmaktadır. 

Osmanlı devri dâru’l-hadisleri ve hadis eğitimini konu edinen araştırmamız; 

giriş ve iki bölümden oluşmaktadır. Giriş kısmında araştırmanın konusu, 

sınırlandırılması, önemi ve çalışmada kullanılan yöntem üzerinde durulduktan sonra, 

konu hakkındaki kaynaklar kısa bir değerlendirmeye tabi tutulmuştur. Ayrıca dâru'l-
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hadislerin doğuşunu hazırlayan sebepler, ilk tesis edildiği dönemdeki sosyal ve siyasî 

şartlar ile hadis ilminin tarihî gelişimi ve yapısı dikkate alınarak incelenmiştir. 

Birinci bölümde, Osmanlı döneminden önce tesis edilmiş dâru'l-hadisler 

hakkında çok kısa bir bilgi verildikten sonra, Osmanlı devri dâru'l-hadisleri ele 

alınmıştır. Kurulduğu yüzyıl dikkate alınarak tasnif edilen kurumlar, bânileri ve 

coğrafî merkezleri gibi farklı açılardan incelenmiştir. Ayrıca tespit edilen müderrisler 

ismen zikredilmiştir. Bununla birlikte çalışma sürelerini görmek için dipnotlarda 

göreve başlama ve ayrılma tarihleri verilmiştir. Osmanlı döneminde bazı medreselere 

verilen dâru'l-hadis payesi üzerinde ise ayrıca durulmuştur. 

İkinci bölümde ise Osmanlı devri dâru’l-hadislerinde hadis eğitimi ele 

alınmıştır. Öncelikli olarak bu kurumların Osmanlı eğitim sistemindeki yeri ve 

konumu belirlenmeye çalışılmıştır. Bundan sonra ise söz konusu kurumlardaki 

görevli personel ve eğitim süresi hakkında bilgi verilmiştir. Osmanlı dönemi dâru'l-

hadislerinde tedris edilen ilimler ile okutulan hadis kitapları ise üzerinde ağırlıklı 

olarak durulan konu olmuştur.  

Araştırma konusunun belirlenmesinden itibaren, her aşamada fikirleriyle yol 

gösteren, tashih ve tenkitleriyle konunun olgunlaşmasında yardımcı olan danışman 

hocam Prof. Dr. Kâmil Çakın’a, ayrıca Prof. Dr. Bünyamin Erul'a, Prof. Dr. Recai 

Doğan'a, Doç. Dr. Veli Atmaca'ya ve hiç bir zaman manevi desteklerini esirgemeyen 

eşim ve çocuklarıma şükranlarımı sunarım.  

         Ekrem YÜCEL 

            Ankara - 2012 
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GİRİŞ 

I. ARAŞTIRMANIN KONUSU VE SINIRLANDIRILMASI 

Çalışmanın konusunu Osmanlı devri dâru'l-hadisleri ve hadis eğitimi 

oluşturmaktadır. Osmanlı Devleti'nin sınırları, çok geniş bir alanı kapsamaktadır. 

Bundan dolayı Kuzey Afrika, Suriye, Irak, Balkanlar ve Anadolu coğrafyasında, söz 

konusu dönem içerisinde tesis edilmiş tüm dâru'l-hadisler çalışmanın konusu 

içerisinde ele alınmış olup, Osmanlı hakimiyeti altında bulunan hiç bir coğrafî 

merkez çalışmanın konusu dışında tutulmamıştır. 

Osmanlı dönemi ve coğrafyası herhangi bir ayırımı gidilmeksizin, 

araştırmaya konu edilmiştir. Ancak Başbakanlık Osmanlı Arşivi ve Vakıflar Genel 

Müdürlüğü Arşivi'nde yapılan araştırmalarda, vakfiye ve arşiv belgeleri, elektronik 

ortamda taranmıştır. Özellikle tüm arşiv belgelerinin dijital ortama aktarılmadığı 

veya tarama esnasında oluşabilecek teknik aksaklıkların her zaman mümkün olduğu 

dikkate alınınca, çalışmanın ulaşılabilen kaynaklarla sınırlı kaldığı söylenebilir. 

Özellikle Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde bulunan vakfiyelerin tespiti 

esnasında, sadece dâru'l-hadis kavramı üzerinden arama yapmanın yeterli olmadığı 

belirtilmelidir. Zira Osmanlı dönemi içerisinde en meşhur olan Süleymaniye Dâru'l-

Hadisi'nin dahi müstakil bir vakfiyesi olmayıp, Kanuni Sultan Süleyman 

Vakfiyesi'nin içerisinde yer almaktadır. Bunun neticesi olarak, elektronik ortamda 

dâru'l-hadis kavramı üzerinden yapılan taramada, Süleymaniye Dâru'l-Hadisi 

vakfiyesine dahi ulaşmak mümkün olmamaktadır. Aynı durumun muhtemel bazı 

kurumlar için de geçerli olduğu söylenebilir. Bununla birlikte bir çalışmada tüm 

kaynaklara ulaşmanın hem zaman hem de imkân olarak mümkün olmadığı göz 
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önünde bulundurulmalıdır. Netice olarak, Osmanlı dönemi dâru'l-hadisleri herhangi 

bir ayırım yapılmadan çalışmaya konu edilmiş olmasına rağmen, araştırmanın 

ulaşılabilen kaynaklarla sınırlı kaldığını veya araştırmayı kaynakların sınırladığını 

belirtmek gerekmektedir.  

Osmanlı devrinde kurulduğu tespit edilen dâru’l-hadislerdeki hadis eğitimi de 

çalışmanın konusunu teşkil etmektedir. Bununla ilgili olarak, dâru'l-hadislerin 

Osmanlı eğitim sistemi içerisindeki konumu, akademik ve idari personeli ve dâru'l-

hadislerde okutulan kitaplar araştırmaya konu edilmiştir. Dâru'l-Hadislerde 

müderrislik yapan şahısların tespiti cihetine gidilmekle birlikte, biyografileri ve 

kaleme aldıkları eserler çalışmanın kapsamı dışında tutulmuştur. 

Sistemli, fonksiyonel ve resmî ilk dâru'l-hadis, Selçuklu atabeyi Nureddin 

Zengi zamanında tesis edilmiştir. Bundan dolayı Osmanlı Devleti'nin kuruluşundan 

önce, birçok şehirde hatta Anadolu'da dâru'l-hadisler vücut bulmuştur. Ancak 

çalışma, dönem olarak Osmanlı Devleti'ni kapsadığından dolayı, söz konusu 

dönemden önce kurulan dâru'l-hadisler, araştırmanın konusu dışında bırakılmıştır.  

 

II. ARAŞTIRMANIN ÖNEMİ VE YÖNTEMİ 

Hadis tarihi, hadis ve sünnetin kaynağından günümüze kadar geçirdiği 

evreleri içine almaktadır. Bu uzun zaman dilimi içerisinde ihtisas medreseleri olan 

dâru’l-hadisler, hadislerin öğrenim ve öğretimi bakımından göz ardı edilemeyecek 

önemi haizdir. Buna rağmen, özel olarak bu kurumların ele alınıp incelendiği 

söylenemez. Ayrıca Osmanlı devri hadis çalışmaları da henüz vuzuha kavuşturulmuş 

değildir. Osmanlı Devleti altı asır gibi uzun bir süre varlığını devam ettirmiş 
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olmasına rağmen, kaleme alınmış hadis tarihi eserlerinde, bu dönemle ilgili yeterli 

bilgiye rastlanmamaktadır. Bundan dolayı mezkûr dönem hadis tarihinin meçhulü 

sayılabilir. Bu bağlamda Osmanlı devri dâru’l-hadisleri ve hadis eğitiminin ele 

alınması ve araştırmalara konu edilmesi, hadis tarihinin bilinmeyen bu yönünün 

aydınlatılmasına katkı sağlayacaktır. 

Dâru'l-Hadisler sadece hadis eğitim-öğretim hizmeti veren kurumlar olmayıp, 

aynı zamanda dönemindeki hadis çalışmalarına yön vermiştir. Çünkü zamanındaki 

büyük muhaddislerinin çoğu, mezkûr müesseselerde müderris olarak görev 

yapmıştır. Bu bağlamda Osmanlı döneminde faaliyet göstermiş olan Dâru’l-

Hadislerin incelenmesi, aynı zamanda söz konusu dönemin hadis çalışmalarına ve 

hadis faaliyetlerine de ışık tutacak niteliktedir. 

Hadis tarihinin günümüze kadar kesintisiz olarak ele alınabilmesi için, 

dönemindeki hadis faaliyetlerine yön veren dâru'l-hadislerin ve buradaki hadis 

eğitiminin ele alınması gerekmektedir. Ayrıca bu kurumlarda okutulan kitapların 

tespiti, hem dönemsel olarak kullanımda olan hadis kitaplarını hem de oluşan hadis 

kültürünün kaynaklarını göstermesi bakımından önem arz etmektedir. Aynı zamanda 

hadisçilerin gündemini ve kullandıkları kaynakları göstermesi bakımından büyük 

önemi haizdir. 

Dâru'l-Hadisler kurulduğu günden itibaren, zamanındaki hadis faaliyetlerinin 

belirlenmesinde mihenk taşı olarak görev yapmış kurumlardır. Bunun için dönemsel 

yapılacak çalışmalarda, dâru'l-hadislerin dikkate alınması gerekmektedir. Bu 

önemine rağmen, Osmanlı dönemi dâru’l-hadisleri ve hadis faaliyetleri hakkında, 

birkaç çalışmadan başka bilgi bulmak oldukça güçtür. Konuya bu açıdan 

bakıldığında “Osmanlı Devri Dâru’l-Hadisleri ve Hadis Eğitimi” konulu bir 
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araştırma; hem hadis tarihinin meçhulü sayılabilecek bir döneme ışık tutacak hem de 

adı geçen dönemdeki hadis çalışmalarının anlaşılmasında ve gün yüzüne 

çıkarılmasında önemli bir katkı sağlayacaktır. 

Çalışma; Osmanlı Devleti dönemindeki yüksek öğretim kurumu olan dâru’l-

hadisleri ve hadis eğitimini konu edinmektedir. Dâru'l-Hadisler bünyesinde 

barındırdığı bir takım hususiyetlerden dolayı bir çok bilim dalının ortak konusunu 

oluşturmaktadır. Hadis tarihinin kaynağından günümüze kadar geçirdiği evreleri 

ortaya koyması bakımından hadis ilminin, eğitim kurumu olması hasebiyle eğitim 

bilimlerinin, bir müessese olarak varlığını sürdürmesinden dolayı kurumlar tarihinin 

ve mimari yapıları cihetinden sanat tarihinin konusu olmuştur. Bundan dolayı 

çalışmada; disiplinler arası bir yaklaşım tarzı benimsenmiştir. Bunun gereği olarak da 

sosyal bilimlerde kullanılan yöntemlerden faydalanma cihetine gidilmiştir. 

Çalışmada, öncelikli olarak veriler tespit edilerek toplanmıştır. Dâru'l-

Hadislerin bir çok bilim dalına konu olmasından dolayı çalışmanın kaynakları 

çeşitlilik arz etmektedir. Bu bağlamda Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi ve 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi elektronik ortamda taranarak gerekli envanter 

çıkarılmıştır. Akabinde konuyla ilgili olan bir çok kitap ve makale taranmıştır. Elde 

edilen ve ulaşılabilen kaynaklardaki bilgiler tasvir metodu kullanılarak kaleme 

alınmıştır. Gerekli görülen yerlerde konu üzerinde tartışma yapılarak, tahlil ve 

değerlendirmelerde bulunulmuştur.  

Konuyla ilgili yapılan tahlil ve değerlendirmelerin daha iyi anlaşılması için 

tesis edilen sistemli ve fonksiyonel ilk dâru'l-hadisin kurulduğu dönemdeki sosyal ve 

siyasî sebepler ile hadis tarihi ve hadis ilminin yapısı dikkate alınarak bu kurumların 

ortaya çıkış süreci üzerinde durulmuştur. Çalışmanın I. Bölümünde Osmanlı 
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devrinde tesis edildiği tespit edilen dâru'l-hadisler, yüzyıllar esas alınarak 

incelenmiştir. Tesis edildiği şehirler ise parantez içerisinde verilmiştir. Ancak bazı 

dâru'l-hadisler hakkında bilgi mevcut olmasına rağmen, bulunduğu yer konusunda 

herhangi bir kayıt bulunmamaktadır. Özellikle Şeyhî Mehmed Efendi'nin, 

müderrislerin biyografileri vasıtasıyla hakkında bilgi verdiği Murad Ağa Dâru'l-

Hadisi, Osman Efendi Dâru'l-Hadisi ve Fuzayl Efendi Dâru'l-Hadisi gibi bazı 

kurumlar bu cümleden olarak zikredilebilir. Özellikle Şakâik ve Zeyillerinde İstanbul 

dışındaki kurumlar mevzu bahis edildiğinde, şehir adlarının zikredilmesine karşılık 

İstanbul'dakiler için buna her zaman gerek duyulmadığı görülmektedir. Bundan 

dolayı adı geçen dâru'l-hadislerin tesis yeri İstanbul olarak kabul edilmiştir. Ayrıca 

buralarda müderrislik yapan şahısların, önce ve sonrasında görev yaptığı diğer 

medreselerin İstanbul'da mevcut olması da bu kabulün bir başka gerekçesini 

oluşturmaktadır. Araştırmanın II. bölümünde ise dâru'l-hadislerdeki hadis eğitimi 

üzerinde durulmuştur. 

Dâru'l-Hadislerin yüzyıllara göre tasnifi yapılırken, yapılış tarihlerinin tespiti 

gerekmektedir. Ancak tüm dâru'l-hadislerin, yapılış tarihi kesin olarak 

bilinmemektedir. Bu durumda, vakfiye tarihleri inşa tarihi olarak kabul edilmiştir. 

Hem yapılış tarihi hem de vakfiye tarihi bilinmiyorsa, bâninin vefat tarihi esas 

alınmıştır. Hakkında hiç bir bilgi bulunmayanlar ise tarihi tespit edilemeyen dâru'l-

hadisler olarak tasnif edilmiştir. Ayrıca, araştırmada kullanılan bazı belge ve 

kaynaklarda bazen hicri ve miladi tarihler beraber verilirken bazen de bu tarihlerden 

sadece birinin kullanıldığı görülmektedir. Alıntı yapılan kaynakta iki tarih birden 

verilmiş ise bu muhafaza edilmiştir. Ancak tarihlerden sadece biri tespit edilip, 



6 

 

diğerine çevirmek gerektiğinde, Türk Tarih Kurumu'nun internet sitesinde yer alan 

http://193.255.138.2/takvim.asp adresindeki tarih çevirme kılavuzu esas alınmıştır. 

 

III. KAYNAKLARIN DEĞERLENDİRİLMESİ 

1. Kitap ve Makaleler 

Araştırmanın kaynakları arasında kitap ve makaleler önemli bir yer 

tutmaktadır. Özellikle tabakât ve biyografi eserleri gerek dâru’l-hadislerin gerekse 

müderrislerin tespitinde kullanılan en önemli kaynaklar arasında zikredilebilir. Zira 

şahısların hal tercümelerinde, hangi kurumlarda müderrislik yaptıkları da 

zikredilmektedir. Bundan hareketle müderrislerle birlikte dâru’l-hadislerin tespiti de 

mümkün olmaktadır. Osmanlı dönemi dâru’l-hadis ve müderrislerinin tespitinde 

Şakâik-ı Nu’maniye ve Zeyilleri en önemli kaynak hüviyetindedir. Özellikle de 

Atâî’nin "Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik'i" ile Şeyhî Mehmed Efendi’nin 

"Vekayiü’l-Fudalâ" isimli Şakâik zeyilleri konu ile ilgili zengin malumat 

barındırmaktadır. Adı geçen iki müellif, müderrislerin halef-selef ilişkilerini ve 

göreve başladıkları yılları belirtmektedirler. Takip ettikleri bu yöntemle dâru'l-

hadislerde müderrislik yapan şahıslar ve çalıştıkları sürenin tespiti daha kolay 

olmaktadır. Ayrıca müderrislere verilen ücretler de Şakâik-ı Nu’maniye ve 

Zeyillerinde belirtilmektedir. Dâru'l-Hadislerin müderrislerine ödenen ücretler 

üzerinden, aynı kurumun zaman içerisindeki konumunu gözlemleme imkânı ortaya 

çıkmaktadır. Mezkûr kaynaklarda, dâru'l-hadislerde tedris edilen ilimler hakkında da 

bazı bilgiler bulunmaktadır. 



7 

 

Şakâik-ı Nu’maniye ve Zeyilleri gerek dâru'l-hadislerin gerek müderrislerin 

gerekse bir müessesenin tarih içerisindeki konumunun belirlenmesinde önemli bir 

kaynak hüviyeti taşımaktadır. Bununla birlikte bu kitapların asıl amacı, herhangi bir 

kurum hakkında bilgi vermek olmayıp, Osmanlı devri ulemasını tanıtmaktır. Bundan 

dolayı dâru'l-hadisler, tanıtılan şahsın dâru'l-hadisle olan münasebeti nispetinde 

Şakâik-ı Nu’maniye ve Zeyillerinin konusunu oluşturmaktadır. Ayrıca, Osmanlı 

payitahtı İstanbul ile merkeze yakın olan İznik, Bursa ve Edirne gibi şehirlerdeki 

ulemayı tanıtmakla birlikte taşra tabir edilen şehirlerdeki âlimler hakkında bilgi 

vermemektedirler. Muhtelif şehirlerde dünyaya gelmiş bazı ulemanın tanıtılması ise 

onların zikredilen merkezlere gelmesi ve görev yapmasının sonucudur. Bu yönüyle 

Şakâik-ı Nu’maniye ve Zeyillerinin geniş Osmanlı coğrafyası içerisinde, belirli bir 

bölgeye hasredildiği söylenebilir.  

Biyografi eserlerinin yanında kaleme alınmış şehir tarihleri de araştırma 

açısında önemli birer kaynak durumundadır. Çünkü kendi bölgelerinde tesis edilmiş 

kurumlar, mimari eserler ve o bölgede yetişmiş şahıslar gibi pek çok konuda nadir 

bilgiler barındırmaktadırlar. Amasyalı Abdizâde Hüseyin Hüsameddin’in "Tarih-i 

Amasya" adlı eseri konuyla alakalı malumatı aktarması bakımından zikre değerdir. 

Zira Amasya’da tesis edilen dâru’l-hadisler ve müderrislerinin tespitinde önemli bir 

kaynak konumundadır. Ancak şehir tarihleri sadece bir ile hasredildiği için diğer 

bölgelerdeki kurumlar hakkında bilgi vermekten uzaktır. Bununla birlikte her il için 

yazılmış bir şehir tarihinin olmadığı da bilinmektedir. 

Çağdaş bazı çalışmalar da konuyla ilgili bilgi vermektedirler. Bu bağlamda 

Cahid Baltacı’nın "XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri" isimli kitabı 

zikredilebilir. Osmanlı döneminde tesis edilmiş 20 dâru'l-hadis tespit edilerek, bazı 
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müderrisleri hakkında bilgi verilmiştir. Konuyla ilgili kaleme alınan ilk eserlerden 

biri olmasından dolayı önemlidir. Ancak eserin adından da anlaşılacağı üzere 

çalışmanın konusunu XV ve XVI. asırdaki Osmanlı medreseleri oluşturmaktadır. 

Kitabın sadece iki yüzyılla sınırlandırılması ve çalışmanın merkezine medreselerin 

konulması sebebiyle Osmanlı devri dâru'l-hadisleri hakkında verilen bilgiler de 

sınırlı kalmaktadır.  

Osmanlı dönemi dâru'l-hadisleri hakkında bilgi veren çağdaş çalışmalardan 

biri de Ahmed Gül'ün kaleme aldığı "Osmanlı Medreselerinde Eğitim-Öğretim ve 

Bunlar Arasında Dâru'l-Hadislerin Yeri" isimli kitabıdır. Bu çalışmada, Cahit 

Baltacı'nın tespit ettiklerine ilave olarak 10 dâru'l-hadis daha tespit edilmiştir. 

Böylece Osmanlı döneminde vücut bulmuş toplam 30 dâru'l-hadis hakkında bilgi 

verilmiştir. Bir önceki çalışmada olmayan farklı dâru'l-hadislerin tespit edilmiş 

olması önemlidir. Ayrıca söz konusu kurumlarda müderrislik yapan şahıslar da geniş 

bir şekilde ele alınmıştır. Ancak çalışmanın adı "Osmanlı Medreselerinde Eğitim-

Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru'l-Hadislerin Yeri" olmasına rağmen Osmanlı 

eğitim sistemi içerisinde dâru'l-hadislerin konumu üzerine herhangi bir tahlil ya da 

yoruma tesadüf edilmemektedir. Bununla birlikte, mezkûr dönem içerisinde tesis 

edilmiş tüm dâru'l-hadisler hakkında bilgi vermekten de uzaktır. 

Selahattin Yıldırım'ın kaleme aldığı "Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne 

Dârulhadisi ve Müderrisleri" adlı çalışma da zikre değerdir. Edirne Dâru'l-Hadisi ve 

burada müderrislik yapmış şahıslar hakkında oldukça detaylı bilgi vermektedir. 

Bununla birlikte çalışma, sadece tek bir kurumu konu edinmesinden dolayı, aynı 

dönemdeki diğer dâru'l-hadisler hakkında bilgi vermemektedir. Mübahat S. 

Kütükoğlu’nun  "XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri" isimli kitabı da konuyla 
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ilgili bilgi barındırmaktadır. Ancak çalışma, zaman olarak XX. yüzyılla mekân 

olarak da İstanbul'la sınırlıdır. Ayrıca bazı kurumların, dâru'l-hadis olarak kurulduğu 

zikredilmekle birlikte eserde medrese şeklinde tanıtılmıştır. Ali Yardım’ın "Temel 

Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler" isimli makalesi de hacmi küçük ama 

hadis ilmi açısından konuyu ele alan ilk çalışmalardan biri olması bakımından 

önemlidir. Osmanlı döneminde tesis edilmiş birçok dâru'l-hadis hakkında bilgi 

verilmiş ve tahliller yapılmıştır. Ancak bir makale olması hasebiyle bilgiler oldukça 

muhtasar olarak nakledilmiştir.  

Osmanlı devri dâru'l-hadisleri hakkında bilgi veren çağdaş çalışmalar, mezkûr 

kurumları tespit etmeleri, müderrisleri hakkında bilgi vermeleri ve dâru'l-hadisleri 

konu edinmiş olmaları gibi birçok yönden önem arz etmektedir. Bununla birlikte söz 

konusu çalışmaların zaman, mekân veya bir kurumla sınırlı kaldıkları 

anlaşılmaktadır. Bunun sonucu olarak ise Osmanlı döneminin tamamını konu 

edinmekten uzak oldukları söylenebilir. Ayrıca dâru'l-hadislerin tespiti ve 

müderrisleri üzerinde yoğunlaşarak, bu kurumlardaki hadis eğitimini konu 

edinmedikleri görülmektedir. Bundan dolayı henüz dâru'l-hadislerdeki hadis eğitimi 

hakkında yapılmış bir çalışma tespit edilememiştir. Ayrıca dâru'l-hadislerin ortaya 

çıkış süreci ve hadis tarihi ile dâru'l-hadislerin kurulması arasındaki ilgiyi ele alan bir 

çalışmaya tesadüf edilmemektedir.  

 

2. Vakfiyeler ve Arşiv Belgeleri 

Araştırmanın konusunu teşkil eden dâru’l-hadisler, aynı zamanda birer vakıf 

kurumudur. Bundan dolayı bu müesseselerin işleyiş ve nizamını belirleyen vakfiyeler 
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düzenlenmiştir. Söz konusu vakfiyelerde, vâkıf, vâkıfın şartları, müderris, 

müderrislerde aranan şartlar, öğrenci, vakfın işleyişini sağlayacak mütevelli ve diğer 

personel ile bunlara verilecek ücretler ve vakfın malî kaynakları gibi birçok konuda 

detaylı bilgiler yer almaktadır. Müesseselerin tesis tarihi hakkında kesin bilgi ifade 

etmemekle birlikte, yaklaşık olarak tarihlendirilmesine katkı sağlamaktadır. Bazen 

bu kurumlarda yapılacak eğitim-öğretim ve okutulacak ders kitapları hakkında da 

bilgi verilmektedir. Bu yönüyle müfredat belirlemede, vakfiyelerin önemli bir 

kaynak olduğu söylenebilir. Vakfiyeler, ilk el kaynak olması ve kurum hakkında 

detaylı bilgiler ihtiva etmesi bakımından araştırmanın temel kaynaklarından birini 

oluşturmaktadır. Ancak bazı kurumların vakfiyelerinin günümüze kadar gelmediği, 

bazılarına da ulaşılamadığı bilinmelidir. Ayrıca kurumların tarih içerisinde değişen 

fonksiyonları da göz önünde tutulmalıdır. Nitekim genel müfredatlı bir medrese 

olarak tesis edilmesine rağmen zaman içerisinde dâru'l-hadis statüsünü kazanmış 

bazı müesseselerin varlığı bilinmektedir.  

Arşivde yer alan bazı vesikalar da konuya açıklık getirmesi veya dâru'l-

hadisler hakkında farklı malumat ihtiva etmesi bakımından çalışma açısından 

önemlidir. Özellikle de vakfiyelerinde veya yazılı kaynaklarda medrese olarak 

zikredilen bazı kurumların arşivlerde yer alan belgelerde dâru’l-hadis olarak 

zikredildikleri vakidir. Bu yönüyle arşiv belgeleri, bir müessesenin zaman içerisinde 

icra ettiği fonksiyonları belirleme açısından büyük önemi haizdir. Ayrıca bu 

kurumların mali durumları, mütevelli, ikamet eden öğrenciler, müderrisler, yapıların 

tamiratı gibi pek çok konuda malumat barındırmaktadır. Bununla birlikte, belgelerin 

elektronik ortamda tarandığı ve tamamının taramaya açılmadığı da göz önünde 
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tutulursa, konuyla ilgili yapılacak sonraki çalışmalara da ilk el kaynak olma 

hüviyetini korudukları/koruyacakları anlaşılmaktadır. 

 

IV. DÂRU’L-HADİSLERİN DOĞUŞUNU HAZIRLAYAN SEBEPLER 

Dâru’l-Hadis, Arapça “dâr” ve “hadis” kelimelerinden müteşekkildir. Dâr 

sözlükte yer, mekân ve ev anlamına gelmektedir. Hadis ise, Hz. Peygambere isnad 

edilen söz, fiil ve takrirlerin tamamına denmektedir. Bu çerçevede dâru’l-hadis 

terkibi, hadis okutulan yerleri,
1
 özellikle de hadis eğitimi ve öğretimi yapılan 

medreseleri ifade etmek için kullanılmaktadır.
2
  

Sosyal, siyasî, dînî ve ilmî pek çok sebep, dâru’l-hadislerin doğuşunda etkili 

olmuştur. Bunların bir kısmı dönemin sosyal ve siyasî şartlarıyla, bir kısmı da hadis 

ilminin yapısı ve tarihî gelişimi ile bağlantılıdır. Bundan dolayı dâru’l-hadislerin 

doğuşunu hazırlayan sebepler, “sosyal ve siyasî sebepler” ve “hadis ilminin tarihî 

gelişimi ve yapısı ile ilgili sebepler” şeklinde iki ana grupta tasnif edilmek suretiyle 

ele alınmıştır.  

 

1. Sosyal ve Siyasî Sebepler 

Dâru’l-Hadis medreselerinin ortaya çıktığı dönemdeki sosyal ve siyasî 

şartlara bağlı gelişmeler, bu kurumların şekillenmesinde etkili olmuştur. Bunları; 

“Fâtımî/Bâtınî hareketlere karşı Sünni düşünceyi korumak”, “Sünniliği koruma 

                                                 
1
  Nebi Bozkurt, “Dâru’l-Hadis” mad., (527-529), DİA, C. 8, s. 527. 

2
  Mehmet Zeki Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, Milli Eğitim Basımevi, 

İstanbul 1983, C. 1, s. 398. 
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yöntemi olarak hadis ve sünnetin görülmesi”, “Devlet kademelerine kalifiye eleman 

yetiştirmek” ve “Hadis alanında ihtisaslaşma düşüncesi” alt başlıkları biçiminde 

sıralamak mümkündür.  

 

1.1. Fâtımî/Bâtınî Hareketlere Karşı Sünni Düşünceyi Korumak 

Sistemli, fonksiyonel ve resmî olarak ilk medreselerin ve dâru’l-hadislerin 

kurulduğu Selçuklu Devleti zamanındaki siyasî ve sosyal olaylara kısaca değinmek, 

bu maddenin izahını kolaylaştıracaktır. İlk dâru’l-hadis, bir Selçuklu atabeyi olan 

Nureddîn Mahmûd Zengi tarafından inşa ettirilmiştir. Bu döneme damgasını vuran 

siyasî ve sosyal olaylar ile Selçuklu Devleti'nin temellerinin atıldığı dönemdeki 

gelişmeler birbirinin devamı niteliğindedir. 

Mahmûd Zengi dönemi öncesi Selçuklu siyasî tarihine bakınca, haçlı 

seferlerinin dış tehdit, Fâtımî/Bâtınî hareketlerin de iç tehdit olarak algılandığı 

görülmektedir.
3
 Bunlardan Sünni/Fâtımî çekişmesi, konumuz açısından büyük önem 

arz etmektedir. 

Selçuklular ile Abbasiler arasındaki ilişki, Tuğrul Bey’in 429/1037 yılında 

Horasan’da devletinin bağımsızlığını ilan etmesiyle başlamıştır.
4
 Bundan kısa bir 

müddet sonra ise Şii Büveyhilerin baskısından kurtulmak için Abbasi halifesi Kâim 

bi-Emrillah’ın (Ebu Cafer Abdullah), Tuğrul Bey’i Bağdat’a davet etmesi üzerine o, 

                                                 
3
  Özellikle bu dönemde cereyan eden Sünni/Fâtımî çekiçmesi önemlidir. Bkz. Muhammed Süheyl 

Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, Dâru’n-Nefâis, Beyrut 1999, s. 17-39; 

Ayrıca Sallâbî’nin Devletü’l-Selâcika isimli eserine bir bütün olarak bakınca da bu konu 

başlıklarının öne çıktığı görülmektedir. Bkz. Ali Muhammed es-Sallâbî, Devletü’l-Selâcika, 

Müessesetü İkra, Kahire 2006. 

4
  Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 18. 
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447/1055 yılında Bağdat’a girmiştir.
5
 Tuğrul Bey’in Bağdat’a hâkim olmasından 

sonra Abbasi halifesi, onu egemenliği altındaki tüm yerlerde sultan olarak tanımış, 

hutbelerde Tuğrul Bey’in adının zikredilmesini emretmiştir.
6
 Selçukluların Bağdat’a 

girmesi Ehl-i Sünnetin Şiilere karşı aldığı galibiyetin başlangıcı olarak kabul 

edilmiştir. Çünkü bu olayla beraber Şii propagandası yapan ve bunu yayan 

Büveyhilerin bu imkânı ortadan kalkmıştır.
7
 

Fâtımîler, özel olarak Bağdat’ta, genel anlamda ise tüm İslam dünyasında 

Sünniler üzerinde iktidar sahibi olmak istiyorlardı. Bunun için de önce Mısır’ı ele 

geçirdiler. Bundan sonra ise Bilâdu’ş-Şam’ı almak Fâtımîlerin ana hedefi oldu. Bu 

gayelerinde başarılı oldular ve 430-450/1038-1058 yılları arasında siyasî 

hegomanyalarını Bilâdu’ş-Şam’ın değişik bölgelerinde kurdular. Mısır, Bilâdu’ş-

Şam’ın bir kısmı ve Dımeşk, Fâtımîlerin eline geçince hem siyasî hedeflerine 

ulaşmış hem de İslam âlemi üzerindeki iktidarlarını güçlendirmiş oldular.
8
 Bunun 

üzerine İslam âlemi yaklaşık iki asır (358-567/969-1171) boyunca muhtelif iki 

mezhebe bölünmüş olarak kaldı.
9
 

Yukarıda bahsedilen bölünmüşlüğün neticesi olarak; özellikle Hicri V. yüzyıl 

Sünni mezhebinin savunucusu Selçuklularla, Şii/İsmâîlî mezhebini savunan Fâtımîler 

                                                 
5
  Osman Turan, Selçuklular Tarihi ve Türk İslam Medeniyeti, Turan Neşriyat ve Matbaacılık, 

İstanbul 1969, s. 91-92. 

6
   Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 19. 

7
  Ahmed Çelebi, İslam’da Eğitim Öğretim Tarihi, Trc. Ali Yardım, Damla Yayınları, İstanbul 

1983, s. 111. 

8
  Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 28. 

9
  İslam âlemindeki bölünmüşlük, Müslümanların gücünü olumsuz olarak etkilemiştir. Nitekim söz 

konusu bölünmüşlüğün acı sonuçları haçlı seferleri esnasında ortaya çıkmıştır. Bkz. Takkûş, 

Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 28. 
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arasındaki mücadeleye sahne oldu.
10

 Bu mücadelede Selçuklular, ilmî müesseseler 

inşa etmek suretiyle Bâtınîliğin yıkıcı zararlarından korunmak istediler. Dolayısıyla 

Fâtımî/Bâtınî telakkilere ve Sünni aleyhtarı propagandalara karşı Sünniliği müdafaa 

düşüncesi, Nizamiye Medreselerinin kuruluş sebepleri arasında zikredilmektedir.
11

  

Bu maksatla medrese kurma faaliyeti daha sonraki dönemlerde de devam etmiştir. 

Ancak bunlardan hiçbirinin Nureddîn Mahmûd Zengi’ye ulaşması mümkün 

değildir.
12

 

Selçukluların kuruluşundan itibaren karşı karşıya oldukları iç ve dış tehditler, 

ilk dâru’l-hadisin bânisi Nureddîn Zengi döneminde de varlığını devam 

ettirmekteydi. Zengi’nin hâkimiyet alanı olan Haleb ve Şam bölgesi bu mücadelenin 

merkez noktalarından biri konumundaydı. Zira haçlılar, Bilâdu’ş-Şam diye maruf 

bölgenin bir kısmını özellikle de Kudüs’ü
13

 ele geçirmişti. Fâtımîler ise Dımeşk dâhil 

olmak üzere bu bölgenin bir kısmını 430-450/1038-1058 yılları arasında kendilerine 

bağlamışlardı.
14

 Mısır’da ise iktidarın sahibi hâlâ Fâtımîlerdi.
15

 Bu şartlar altında 

                                                 
10

  Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s 28. 

11
   Cahid Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, İrfan Matbası, İstanbul 1976, s. 8; 

Yahya Akyüz, Türk Eğitim Tarihi Başlangıçtan 1993’e, Türk Koleji Yayınları, İstanbul 1993, s. 

40; Ahmet Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-

Hadîslerin Yeri, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 1997, s. 5; Ziya Kazıcı, İslam 

Medeniyeti ve Müesseseleri Tarihi, Kayıhan Yayınevi, İstanbul 1999, s. 341; Turan, Selçuklular 

Tarihi ve Türk İslam Medeniyeti, s. 258; Çelebi, İslam’da Eğitim Öğretim Tarihi, s. 111-112; 

Selahattin Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, 

Dârulhadis Yayınları, İstanbul 2001, s. 25. 

12
  Çelebi, İslam’da Eğitim Öğretim Tarihi, s. 112.   

13
   Özellikle bu bölgedeki haçlı seferleri ve sonuçları için Bkz. Muhammed Süheyl Takkûş, Târîhu’s-

Selâcika fî Bilâdi’ş-Şâm, Dâru’n-Nefâis, Beyrut 2009, s. 235 v.d; Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn 

fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 29-39. 

14
  Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 28. 



15 

 

Zengi de bu mücadeleye ortak oldu. Özellikle Fâtımîlere karşı Sünniliği koruma 

gayreti ve bu uğurda yaptığı faaliyetler konunun vuzuha kavuşturulması için 

önemlidir. 

Nureddîn Mahmûd Zengi’nin en büyük gayesi saf birliğini ve hedef birliğini 

sağlamaktı. Saf birliği; Bilâdu’ş-Şam ile Mısır’ın tek bir siyasî otorite tarafından 

yönetilmesi, hedef birliği ise tüm Müslümanların Ehl-i Sünnet çatısı altında 

toplanması idi.
16

 Çünkü o, Fâtımîlerin inançlarını bid’at olarak algılıyor ve topluma 

zarar verdiğini düşündüğü için de onlarla mücadele ediyordu. Bundan dolayı da 

Zengi, ele geçirdiği tüm beldelerde Fâtımîlere/Bâtınîlere ait olguların tamamını 

yasaklamıştır.
17

 Bu alandaki faaliyetleri o kadar çok meşhur olmuştur ki onun 

hakkında; “Nureddîn, memleketinde sünneti izhar etti, bid’atı öldürdü.”
18

 

denmektedir. 

Nureddîn Mahmûd’un, Fâtımî/Bâtınîlerle en etkili mücadele yöntemi, tesis 

ettiği eğitim-öğretim kurumları olmuştur. Bu meyanda o, talim politikasını şu şekilde 

                                                                                                                                          
15

  Nureddîn Zengi’nin Mısır’ı ele geçirmek için yaptığı askeri seferler için Bkz. Ali Muhammed es-

Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, Dâru’l-Marife, Beyrut 2007, s. 555 vd. 

16
  Takkûş, Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 252. 

17
  Ali Muhammed es-Sallâbî, ed-Devletu’l-Fâtımiyye, Müessesetü İkra, Kâhire 2006, s. 134; Ali 

Muhammed es-Sallâbî, es-Sırâu Beyne Ehli’s-Sünne ve’r-Râfıda, Mektebetü’s-Sahâbe, el-

İmârât 2007, s. 128. 

18
  İmâduddîn Ebu’l-Fidâ İsmâîl b. Ömer b. Kesîr el-Kureşî ed-Dımeşkî (v. 774), el-Bidâye ve’n-

Nihâye, Tahkik, Abdullah b. Abdulmuhsin et-Türkî, Dâru Hicr, byy. 1998, C. 16, s. 481; Ali 

Muhammed es-Sallâbî, el-Kâid el-Mücâhid Nûreddîn Mahmûd Zengi Şahsiyyetuhu ve 

Asruhu, Müessesetu İkra, Kahire 2007, s. 63.  
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açıklamıştır. “Medreseleri/Okulları tesis ederken sadece ilmin yayılmasını, bu 

beldede bid’atı geçersiz kılmayı ve dinin izharını istedik.”
19

 

Zengi’nin siyaseten benimsediği ilkelerden biri de, dinî ve kültürel hayatı, 

Bâtınîlik gibi münharif dinî akımlardan ve Yunan felsefesinin izlerinden 

temizlemektir. Bu gaye için medrese, dâru’l-kurrâ ve dâru’l-hadislerin tesisini devlet 

üstlenmiştir. Böylece halkın, toplumsal ve siyasî konumlarında, âdetlerinde ve 

akidelerinde derin izler bırakan felsefe ve İsmâîlî mezhebinin öğretilerini zayıflatmak 

ve yok etmek hedeflenmiştir.
20

 Bu gaye doğrultusunda Ehl-i Sünnet âlimleri de 

muhlis birer asker gibi devletle beraber çalışmıştır. Bu eğitim hareketleri özel olarak 

Bâtınîliğe/İsmâîliliğe genel olarak ise tüm Ehl-i Teşyi’e karşı yönelmiştir.
21

 Bütün 

bunlar da gösteriyor ki, Sünni ilim kurumlarındaki öğretim metotlarına dönemin 

şartları yansımıştır.
22

 

Zengi, Bâtınîlikle/Fâtımîlerle mücadelede bir taraftan medrese, dâru’l-kurrâ 

ve dâru’l-hadisler tesis ederken diğer taraftan da Abdulkâdir Geylanî’nin 

önderliğindeki kâdiriyye gibi mutedil sûfî hareketlerden istifade etmiştir. Bunun için 

sûfîlere ribatlar ve zaviyeler yaptırmıştır.
23

 

Yapılan izahatlar, Zengi’den yaklaşık bir asır öncesinde kurulan genel 

medreselerin tesis edilme sebepleri arasında zikredilen Fâtımî/Bâtınî hareketlere 

                                                 
19

  Sallâbî, ed-Devletu’l-Fâtımiyye, s. 134; Sallâbî, es-Sırâu Beyne Ehli’s-Sünne ve’r-Râfıda, s. 

128. 

20
  Sallâbî, ed-Devletu’l-Fâtımiyye, s. 133; Sallâbî, es-Sırâu Beyne Ehli’s-Sünne ve’r-Râfıda, s. 

127. 

21
  Sallâbî, ed-Devletu’l-Fâtımiyye, s. 134; Sallâbî, es-Sırâu Beyne Ehli’s-Sünne ve’r-Râfıda, s. 

128. 

22
  Sallâbî, el-Kâid el-Mücâhid Nûreddîn Mahmûd Zengi Şahsiyyetuhu ve Asruhu, s. 67-68. 

23
  Sallâbî, ed-Devletu’l-Fâtımiyye, s. 134; Sallâbî, es-Sırâu Beyne Ehli’s-Sünne ve’r-Râfıda, s. 

28. 
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karşı Sünniliği müdafaa etme düşüncesinin, dâru’l-hadisler için de geçerli bir sebep 

olduğunu göstermektedir. Nitekim Zengi, Ehl-i Sünneti müdafaa etmede daha istekli 

görülmekte ve yöntem olarak ise eğitim-öğretim kurumlarını görmektedir. Bundan 

dolayı, inşa ettirdiği dâru’l-hadisin kuruluş amaçlarından birinin de Fâtımî/Batınî 

hareketlere karşı Sünni düşünceyi korumak olduğu söylenebilir. 

Osmanlı Devleti zamanında tesis edilen bazı dâru'l-hadislerin vakfiyelerinde 

de, söz konusu kurumların bu gayeye matuf olarak kurulduklarını destekler nitelikte 

bilgiler vardır. Örneğin Birgi'de vücut bulmuş olan Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi 

vakfiyesinde, müderrisin hikmet ve nasihati ihtiva eden sahih hadislerden başlamak 

suretiyle, Ehl-i Sünnet ulemasının mezhebi üzere, halef ve selefin beyan ettikleri 

doğru tevcihleri takrir edeceği belirtilmektedir.
24

 

Osmanlı devrinde Beşir Ağa'nın Medine'de yaptırdığı dâru'l-hadis 

vakfiyesinde ise odalarda kalacak öğrencilerin Mağribli, Hintli, acem, fellah ve evli 

olmamaları şartının yanında Rafızî olmamaları da şart koşulmuştur.
25

 

 

1.2. Sünniliği Koruma Yöntemi Olarak Hadis ve Sünnetin Seçilmesi 

Nizamiye Medreselerinin ve ilk dâru’l-hadisin kurulduğu dönemde; Sünni 

Selçuklularla, Batını/İsmâîlî Fâtımîler arasında bir mücadelenin varlığı tarihî bir 

vakıadır. Bu tarihî olay, aynı zamanda okullaşma sürecinin sebeplerinden birini teşkil 

                                                 
24

  Ataullah Efendi'nin Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde bulunan 979 tarihli Arapça vakfiyesinin 

dijital kopyasını temin etmemize rağmen, müderrisle ilgili olan bölüm, bilmediğimiz bir sebepten 

dolayı bu kopyada çıkmamıştır. Bkz. VGMA, Defter No: 624, Sıra No: 7, Sayfa No: 23. Bundan 

dolayı, ilgili kısımlarda Türkçe çevirisinin yer aldığı başka bir defterden istifade edilmiştir. Bkz. 

VGMA, Defter No: 1767, Sayfa No: 253, Sıra No: 64. 

25
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51 
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etmektedir. Münharif ve bid’at olarak addedilen Bâtınî düşüncelerin izlerini silmek 

ve Sünni akideyi ikame etmek için öncelikle mücadele yönteminin belirlenmesi 

gerekmektedir. Belirlenen bu yöntem ise, ilmî faaliyetlerin kurumsallaşması ile halka 

doğru bilginin aktarılması şeklinde tezahür etmiştir.
26

 Bu yöntemin uygulanmasına 

Bağdat’ta kurulan Nizamiye Medreseleri ile başlanmış, akabinde ise İslam 

coğrafyasına yayılmıştır. 

İlk dâru’l-hadis bânisi olan Nureddîn Zengi; medrese, mescid ve bir dâru’l-

hadis inşa ettirmiştir. Böylece genel medreselerden farklı olarak bir ihtisas medresesi 

eğitim-öğretim halkasına dâhil olmuştur. İslam dünyasında, hadis ihtisas medresesi 

olarak tesis edilen bu kurumlardan başka bir de dâru’l-kurrâların varlığı 

bilinmektedir.
27

 Dinî ilimler sahasında, bu iki tür ihtisas medresesinden başka aynı 

amaçla kurulan medreselere tesadüf edilmemektedir.
28

 Bu durum, ilimlerin doğal 

yapıları ile izah edilebileceği gibi, sosyal ve siyasî olaylarla mücadele yöntemi olarak 

da açıklanabilir. Bu ihtimal dikkate alındığında, bâtınî yorumlar ve bunun zararlı 

etkileriyle mücadelede, hadis ve sünnetin yöntem olarak kabul edildiği söylenebilir. 

Nitekim bu müessesenin ilk bânisi olan Nureddîn Mahmûd Zengi hadis eğitimine 

büyük bir önem vermiştir. Onun, Sünni hareketi ihya ve Şii fikirlere mukavemet 

gösterme projesinde hadis eğitimi önemli bir yer tutmaktadır.
29

  Bundan dolayı 

dâru’l-hadis inşa ettirdiği gibi Haleb Camii'nde hadis eğitimi için bir zaviye 

                                                 
26

  Çelebi, İslam’da Eğitim Öğretim Tarihi, s. 111-112.   

27
   Bkz. Abdulkâdir b. Muhammed ed-Dımeşkî Nuaymî (v. 978), ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, 

Fihristleri Haz., İbrâhîm Şemseddîn, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1990, C. 1, s. 7 vd. 

28
  Burada dini ilimler sahasında ibaresinin altını çizmek gerekmektedir. Zira İslam dünyasında 

kurulan ihtisas medreselerinin sadece dâru’l-hadis ve dâru’l-kurrâlardan ibaret olmadığı dâru’ş-

şifalar gibi tıp ihtisas medreselerinin de kurulduğu bilinmektedir. Ancak tefsir, fıkıh, kelam v.b. 

ilim dallarına has ihtisas medresesinin kurulmadığı görülmektedir. 

29
  Sallâbî, el-Kâid el-Mücâhid Nûreddîn Mahmûd Zengi Şahsiyyetuhu ve Asruhu, s. 67.  
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vakfetmiştir. Bu faaliyetler, Zengi’nin Sünniliği desteklemek için yaptığı en belirgin 

gayretidir.
30

 

Nureddîn Mahmûd Zengi’nin Bâtınî/Fâtımî fikirlere karşı, Sünniliği koruma 

yöntemi olarak hadis eğitim faaliyetlerini öne çıkardığı görülmektedir. Onun aynı 

yöntemi sadece Fâtımî/Bâtınî yorumlara karşı değil, bir dış tehdit olan haçlılara karşı 

da benimsediği söylenmektedir. Kudüs ve Bilâdu’ş-Şam’ın büyük bir kısmını ele 

geçiren haçlılara karşı,  özellikle de Allah yolunda cihat etmek babındaki hadislerin 

okunması suretiyle, insanları cihada hazırladığı, kaynaklarda zikredilmektedir.
31

 

Zengi’nin, özellikle bâtınîlikle olan mücadelesinde, kendisine yöntem olarak 

hadis ve sünneti seçtiği ve hadis tedris faaliyetlerine büyük bir önem atfettiği 

anlaşılmaktadır. Başka bir deyişle Zengi, Sünniliği koruma yöntemi olarak dâru’l-

hadisleri ve hadis eğitimini görmektedir. 

 

1.3. Devlet Kademelerine Kalifiye Eleman Yetiştirme Düşüncesi 

İlk resmî ve fonksiyonel medreselerin kurulduğu dönem olarak kabul edilen 

Selçuklu Devleti döneminde tesis edilen Nizamiye Medresesinin kuruluş nedeni 

olarak birçok sebepten bahsedilebilir. Bunlardan bir tanesi de devlet kademelerine 

liyakatli yönetici ve elaman yetiştirme düşüncesidir.
32

 Medreselerin kuruluş sebepleri 

arasında zikredilen bu gerekçenin eğitim-öğretim kurumu olarak varlık gösteren 

bütün müesseseler için geçerli bir sebep olduğu kabul edilebilir. Dolayısıyla dâru’l-

                                                 
30

  Sallâbî, el-Kâid el-Mücâhid Nûreddîn Mahmûd Zengi Şahsiyyetuhu ve Asruhu, s. 68. 

31
  Sallâbî, el-Kâid el-Mücâhid Nûreddîn Mahmûd Zengi Şahsiyyetuhu ve Asruhu, s. 67-68. 

32
   Akyüz, Türk Eğitim Tarihi Başlangıçtan 1993’e, s. 40; Ali Yardım, Hadis I-II, Damla 

Yayınevi, İstanbul 1997, C. 1, s. 186; Nuri Topaloğlu, Selçuklu Devri Muhaddisleri, Diyanet 

İşleri Başkanlığı Yayınları, Ankara 1988, s. 179. 
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hadislerin tarih sahnesindeki yerini almalarında da böyle bir sebepten bahsedilebilir. 

Çünkü bu kurumlarda yetişen ilim erbabının farklı devlet kademelerinde görev 

almaları gayet muhtemel bir sonuçtur. Özellikle ilk dâru’l-hadisin tesis edildiği 

bölgedeki sosyal ve siyasî şartlar dikkate alınınca, sünneti ve hadisi bilen ve kendini 

bu alanda yetiştirmiş personele daha çok ihtiyaç duyulacağı ortadadır. 

Yukarıda paylaştığımız sebebin daha iyi anlaşılması bakımından şunu 

söylemeden geçemeyeceğiz. Eğitim yolu ile liyakatli devlet adamı yetiştirme 

ihtiyacının bir sebebi de, bazı aşırı akımların devlet düzenini bozmaları, halkın 

inancını sarsacak fikirleri ortaya atmaları olmuştur. 

Sünni Abbasi iktidarı döneminde Büveyhîler, Bağdat’ta zulmünü iyice 

artırmış ve vezir İbnü’l-Müslime’ye kötülük ederek adamlarını öldürmüştür.
33

 Tuğrul 

Bey’in Bağdat’a girmesiyle birlikte bu baskı sona ermiştir. Ancak Selçuklular 

döneminde de Hasan Sabbah tarafından kurulan Bâtınî/İsmailî hareketi etkili olmuş, 

özellikle Melikşah’ın vefatından sonra yaşanan siyasî kargaşa ve haçlı seferlerinin 

başlaması ile birlikte güçlenmiştir. Bu esnada fedaileri aracılığı ile devlet ricaline, 

âlimlere ve komutanlara karşı suikastlar düzenlemişlerdir. Bunun yanında devlet 

kademelerine, saraylara ve evlere kadar sızarak her tarafa şüphe ve korku 

salmışlardır.
34

 Bazı tarihçilere göre Nizamülmülk de bir bâtınî fedai tarafından 

öldürülmüştür.
35

 Yaşanan bu veya buna benzer acı olaylardan ibret aldığını 

düşündüğümüz Selçuklu idarecileri, devlet kademelerinde Ehl-i Sünnet üzere tahsil 

gördüğünden emin oldukları kişilere ihtiyaç duymuş olmalıdır. Buna bağlı olarak 

ikinci sebep, bid’at fırkalara karşı mücadelenin en sağlam ve etkili yolunun, 

                                                 
33

  Turan, Selçuklular Tarihi ve Türk İslam Medeniyeti, s. 91-92 

34
  Turan, Selçuklular Tarihi ve Türk İslam Medeniyeti, s. 244-246. 

35
  Turan, Selçuklular Tarihi ve Türk İslam Medeniyeti, s. 171-172. 
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fırkaların yol ayrımı olan sahabe, sünnet ve hadis anlayışı olduğu göz önüne 

alınırsa,
36

 hadis ve sünnet tahsilinin Ehl-i Sünnet üzere yapılmasının önemi 

kendiliğinden ortaya çıkmaktadır. İşte bu gaye ile genel medreseler yanında dâru’l- 

hadislerin lüzûmu belirmektedir. 

Dâru’l-Hadislerin devlet kademelerine personel yetiştirmesinin örneklerini 

Osmanlı Devleti’nde daha farklı bir şekilde görmekteyiz. Özellikle Süleymaniye 

Dâru’l-Hadis’i kurulduktan sonra medrese sisteminin en üst basamağında yerini 

almış ve buranın müderrisi istediği takdirde mahreç mevleviyetleri denilen illerden 

birine kadı olarak tayin edilmiştir.
37

 Bu meyanda İzmir kazasının h. 1166 senesinde 

Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi Akkirmanî Mehmed Efendi’ye,
38

 Yenişehir 

Fenar kazasının h. 1207 yılında yine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olan Ağa 

İmamızâde Ahmed Arif Efendi’ye
39

 tevdi edildiği görülmektedir. Kaldı ki bu tür 

atamalar sadece verilen örneklerle de sınırlı değildir. Yapılan bu izahlardan sonra, 

dâru’l-hadislerin ortaya çıkış serüveninde devlet kademelerine liyakatli ve kalifiye 

eleman yetiştirme düşüncesinin de etkili olduğunu söylemek mümkündür. 

 

1.4. Hadis Alanında İhtisaslaşma Düşüncesi 

Herhangi bir bilim dalında ihtisaslaşmanın olması yüksek medeniyetin 

göstergesi olarak kabul edilir. İhtisaslaşma için ilmî birikim ve altyapının olması 

                                                 
36

  Mezheplerin sahabe, hadis ve sünnet üzerindeki farklı görüşleri için Bkz. Kâmil Çakın, Hadis 

İnkârcıları, Seba Yayınları, Ankara 1998, s. 94 vd. 

37
  Mahreç mevleviyeti denilen yerler Kudüs, Haleb, Eyüp, Selanik, Tırhala Yenişehri, Galata, İzmir, 

Sofya, Trabzon ve Girid gibi şehirlerdir. Bkz. İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin 

İlmiye Teşkilatı, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 1988, s. 37-38. 

38
  BOA, C.ADL., Gömlek No: 5271. 

39
  BOA, C.ADL., Gömlek No: 245. 



22 

 

gerekmektedir. Kurulan ilk hadis ihtisas medresesinin genel medreselerden 

(Nizamiye) takriben bir asır sonra hayata geçirilmesi de bunu desteklemektedir. Zira 

yaklaşık bir asır öncesinde başlayan okullaşma süreci, Şam’daki Nûriyye Dâru’l-

Hadisi’nin tesis edilmesi için gerekli olan alt yapıyı sağlamıştır. Kaldı ki, Nureddîn 

Mahmûd’un bizatihi kendisi, çok sayıda mescid, medrese, dâru’ş-şifa ve dâru’l-hadis 

inşa ettirerek bu birikime katkı sağlamıştır. Kendi dönemindeki bu birikim, 

Atabeyliğini tüm âlimler ve şeyhler için bir cazibe merkezi yapmış ve İslam âleminin 

her tarafından buraya gelenler olmuştur.
40

 

Durum, Osmanlı Devleti’nde de buna benzer bir tablo arz etmektedir. İlk 

medrese devletin hemen kuruluş aşamasında Orhan Gazi tarafından İznik’te inşa 

ettirilmiştir.
41

 Bu dönemde tesis edilen ilk dâru’l-hadisi ise, Çandarlı Halil Hayrettin 

Paşa, I. Murat zamanında yine İznik’te yaptırmıştır.
42

 Ancak hakkında çok az 

malumat vardır. Kaynaklar incelendiğinde Osmanlı Devleti’nde ün yapmış dâru’l-

hadisin, II. Murad’ın Edirne’de yaptırdığı ihtisas medresesi olduğu görülür. Kanuni 

döneminde, Süleymaniye Medreselerinin inşası ile iyice şekillenen Osmanlı eğitim 

sisteminde dâru’l-hadis, medrese sisteminin en üst seviyesinde yer almıştır.
43

 

                                                 
40

  Sallâbî, ed-Devletu’l-Fâtımiyye, s. 135; Sallâbî, es-Sırâu Beyne Ehli’s-Sünne ve’r-Râfıda, s. 

129. 

41
  Mehmed Mecdî Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik (Tercüme-i Şakâik), Dâru’t-Tibaati’l-Âmire, İstanbul 

1269, s. 27. 

42
  İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Çandarlı Vezir Ailesi, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 1974, 

s.23. 

43
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, s. 37.  
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Süleymaniye Külliyesinin içerisinde dâru’l-hadisin kurulmasıyla birlikte bu dönemde 

ihtisas alanları iyice birbirinden ayrılmıştır.
44

  

Islâh-ı Medâris Nizamnâmesinin Esbâb-ı Mûcibe Lâyihasının merkez 

kısmında, “dâru’l-hadis ve dâru’l-kurrâ gibi unvanlar, eslâf-ı izâmın kıymet-i ihtisası, 

bihakkın takdir eylediklerinin burhân-ı beliğu’l-beyan olup”
45

 ifadesi yer almaktadır. 

Osman Ergin de dâru’l-hadisleri, meslek ve ihtisas medreseleri bölümü içerisinde 

tetkik ederek, “dâru’l-hadisler, medreselerden yüksek bir ihtisas müessesesi idi.” 
46

 

demektedir. Zikredilen bu hususlar dâru’l-hadislerin bir ihtisas medresesi olduğunu 

ve ilmî bir birikime ihtiyaç duyduğunu ispatlar mahiyettedir. Bununla beraber, bu 

medreselere verilen ismin bizatihi kendisi, bu kurumların ihtisas amaçlı açılan 

medreseler olduğunu teyit etmektedir. İhtisaslaşma düşüncesi olmadan, ihtisas 

medreselerinin inşa edilmesi ise pek mümkün değildir. 

 

2. Hadis İlminin Tarihî Gelişimi ve Yapısı İle İlgili Sebepler 

Dâru’l-Hadislerin tesis edilmesi sürecinde, sosyal ve siyasî sebeplerle birlikte 

hadis ilminin yapısı ve tarihi gelişimi de etkili olmuştur. Bu faktörler ise; “Hadis 

yolculuklarının son bulması”, “İmlâ meclislerine katılanların sayısının artması”, 

“Hadiste tedvîn ve tasnif döneminin sona erdiği fikri”,“Hadis ilminin yapısı”, ve 

“Müslümanların hadis ve sünnete verdikleri önem” başlıkları altında incelenmiştir. 

                                                 
44

  Orijinal ifadesi ile “mütehassısîn büsbütün tefrik edilmiştir” Bkz. Emin Bey, “Tarihçe-i Tarîk-i 

Tedrîs”, (642-651), İlmiye Sâlnâmesi, Matba-i Âmire, İstanbul 1334, s. 647. 

45
  Yani dâru’l-hadis ve dâru’l-kurrâ gibi isimler geçmiş ulemanın (büyüklerin) ihtisasın kıymetini, 

hakkıyla takdir ettiklerinin delilidir. Bkz. İlmiye Sâlnâmesi, Matba-i Âmire, İstanbul 1334, s. 653-

654. 

46
  Osman Ergin, Türk Maarif Tarihi, Eser Matbası, İstanbul 1977, C. 1, s. 140. 
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2.1. Hadis Yolculuklarının Son Bulması 

Hadis tarihinde, muhaddislerin hadisleri elde edebilmek için 

gerçekleştirdikleri ve “er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis” denilen ilim yolculuklarının 

yapıldığı bilinmektedir. Bu seyahatler, hadis tarihinde çok meşhur olmuştur. Hadis 

öğrencisi, öncelikle kendi yöresindeki hocalardan hadis almaya başlar, daha sonra, 

sahip olmadığı sened ve metinleri almak için yolculuklar yapardı. Bu yolculuklar 

esnasında öğrenci, şeyhlerini çoğaltmaya değil, sema’ını artırmaya gayret ederdi.
47

 

İslam âlimleri, hadislerin metin ve senedini araştırmak veya bunları elde 

edebilmek için büyük gayretler göstermiştir. Bu uğurda, bir hadis için dahi, yakın-

uzak demeden birçok bölgeye yolculuk etmişler ve bütün güçlüklere 

katlanmışlardır.
48

 Bu meyanda Câbir b. Abdullah, Abdullah b. Uneys’ten tek bir 

hadis almak için bir aylık yol gitmiştir.
49

 Bu yolculuklar, tek bir hadis elde etmek 

için yapıldığı gibi, sahabenin Hz. Peygamberden birlikte dinledikleri bir rivayet 

hakkında şüpheye düştüklerinde de vaki olmuştur. Mesela Ashaptan biri, Hz. 

                                                 
47

  Ebu’l-Hasan Ubeydullah b. el-Allâme Muhammed Abdusselâm el-Mubârekfûrî (v. 1414), 

Mişkâtu’l-Mesâbîh maa Şerhihi Mir’âtu’l-Mefâtîh, İdâretü’l-Buhûsi’l-İslamiyye, Hindistan, 

1984, C. 1, s. 43 (Tuhfetü Ehli’l-Fikr isimli risale); Muhammed Abdurraûf el-Münâvî  (v. 1031), 

el-Yevâkîtu ve’d-Dürer Şerhu Şerhi Nuhbeti’l-Fiker, Tahkik, Ebu Abdullah Rebî’ b. 

Muhammed es-Suûdî, el-Mektebetü’r-Rüşd, Riyâd, trs., C. 2, s. 671. 

48
  Hatîb el-Bağdâdî, el-Hâfız Ebu Bekir Ahmed b. Ali b. Sâbit (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis, 

Tahkik Nûreddîn Itr, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1975,  s. 16-17. 

49
  Buhârî (v. 256), Ebu Abdullah Muhammed b. İsmâîl, Sahîhu’l-Buhârî, Dâru’s-Selâm, Riyâd 

1999, (Bir cilt), Kitâbu’l-İlim, 19, s. 18. Bunun örneklerini çoğaltmak mümkündür. Bunun için 

Bkz. Dârimî (v. 255), Abdullah b. Abdurrahman es-Semerkandî, Sünen, Dâru’l-Kitâbi’l-Arabî, 

Beyrut 1997, Mukaddime 47, Hadis. No: 562-563, C. 1, s. 149. 
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Peygamberden birlikte duydukları hadisi Fudâle b. Iyâd’a sormak için Mısır’a kadar 

gitmiştir.
50

 

Muhaddisler, hadislerin zabt ve toplanması için vakit ayırmışlar, gayret ve 

ihtimam göstermişlerdir. Seyahat ettikleri belde ve bölgelerin şeyhlerinden hadis 

almak için yolculuklar yapmışlardır.
51

 Bu seyahatler o kadar çok artmıştır ki, yapılan 

bu yolculuklar ilim tahsilinde muhaddislerin yöntemlerinden biri olmuştur.
52

 İslam 

âlimleri tarafından bu kadar ehemmiyetli görülen rıhlenin menşei, Hz. Peygamber 

dönemine kadar uzanmaktadır. Çünkü Sahabenin Hz. Peygamber hayatta iken soru 

sormak için O’na gittikleri ve O’ndan ilim aldıkları vakidir.
53

 Ayrıca hadis 

yolculukları İslam’ın doğuşundan beri uyulan bir sünnettir.
54

 Buhârî’de yer alan ve 

Enes b. Mâlik’ten gelen bir rivayette Hz. Peygamber, ashabı ile birlikte mescitte 

otururken, devesinin üzerinde oraya gelen Dımâm b. Sa'lebe, devesini mescide 

çökerttikten sonra Hz. Peygambere bir takım sorular sormuştur.
55

 

Hz. Peygamber döneminde ilk uygulamaları ortaya konulan bu faaliyetlerin 

sahabe döneminde de artarak devam ettiği görülmektedir. Bu bağlamda kaynaklarda 

oldukça çok malumat vardır. Amr b. Ebî Seleme, Evzaî’ye şöyle demiştir: Dört 

günden beri seninle beraberim ancak otuz hadisten başka hiçbir şey duymadım. Buna 

                                                 
50

  Dârimî (v. 255), Sünen, Mukaddime 47, Hadis No, 571, C. 1, s. 151. 

51
  Mahmûd et-Tahhân, Teysîru Mustalahi’l-Hadis, Mektebetü’l-Meârif, Riyâd 1996, s. 168. 

52
  Hatîb el-Bağdâdî, (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis, s. 17; Muhammed b. Mutır ez-Zehrânî, 

Tedvînu’s-Sünneti’n-Nebeviyye Neş’etuhu ve Tatavvuruhu mine’l-Karni’l-Evvel ila 

Nihayeti’l-Karni’t-Tâsi’, Dâru’l-Minhâc, Riyâd 1426, s. 36. 

53
  Hatîb el-Bağdâdî, (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis, s. 187 (Muhakkîk).  

54
  Ebu’l-Fazl Ahmed b. Ali b. Muhammed b. Ahmed b. Hacer el-Askalânî, (v. 852), en-Nüket alâ 

Kitâbi İbni’s-Salâh, Tahkik, Rebî’ b. Hâdî Umeyr, el-Câmiatu’l-İslamiyye bi’l-Medîneti’l-

Münevvere İhyâu’t-Turâsi’l-İslamî, Medine 1984, C. 1, s. 37.  

55
  Buhârî (v. 256), Sahîhu’l-Buhârî, Kitâbu’l-İlim, 6, Hadis No, 63, s. 15. 
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mukabil Evzaî: “Dört günde otuz hadisi azımsıyor musun? Cabir b. Abdullah bir 

binek satın alıp, Ukbe b. Amir’e tek bir hadisi sormak için Mısır’a gitti.  Sense dört 

günde otuz hadisi az buluyorsun” demiştir.
56

 Sahabe döneminin takipçileri olan 

Tâbi’ûn nesli de bu prensibi uygulamıştır. Özellikle de fetihlerle beraber farklı 

bölgelere dağılan sahabilerden hadisleri alabilmek için seyahatler yapmışlardır.
57

  

Hadisin altın çağı olarak kabul edilen h. III. asır ulemasının da birçok 

yolculuk yaptığı kaynaklarda zikredilmektedir. Bunların en meşhurlarından biri olan 

Buhârî (v. 256), hadis talebi için birçok bölgeye seyahat etmiştir.
58

 Kütüb-i Sitte 

musannıflarından olan İbn Mâce (v. 273)
59

  ve Nesâî (v. 303) de
60

  bu amaçla 

yolculuklar yapmıştır. Kaldı ki rıhle, bazı muhaddislere göre hadis tahammül 

adabından öte şartıdır. Zira Yahyâ b. Ma’în ve İbnu’s-Salâh’a göre rıhlesi olmayanın 

rivayetlerine itimat edilmemesi
61

 gerekir. 

Hz. Peygamber dönemiyle birlikte başlayan ve sonraki asırlarda da artarak 

devam eden bu ilmî seyahatlerin h. IV. asrın sonlarından itibaren yavaşlamaya 

                                                 
56

  Hatîb el-Bağdâdî, (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis, s. 125-126. Bununla ilgili olarak ayrıca 

Bkz. Dârimî (v. 255), Sünen, Mukaddime 47,  Hadis No, 566, C. 1, s. 150; Tahhân, Teysîru 

Mustalahi’l-Hadis,  s. 181. 

57
  Zehrânî, Tedvînu’s-Sünne, s. 38. Örnek için Bkz. Hatîb el-Bağdâdî, (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-

Hadis, s. 127. 

58
   Buhârî'nin yolculukları için Bkz. İbn Hallikân (v. 681), Ebu’l-Abbâs Şemseddîn Ahmed b. 

Muhammed b. Ebi Bekir, Vefeyâtu’l-A’yân ve Enbâu Ebnâi’z-Zamân, Tahkik, İhsan Abbâs, 

Dâru Sâdır, Beyrut 1971, C. 4, s. 189.  

59
  Sa’d b. Abdullah Âli Hamîd, Menâhicü’l-Muhaddisîn, Tahkik, Ebu Ubeyde Mâhir Sâlih Âli 

Mübârek, Dâru Ulûmi’s-Sünne, Riyâd 1999, s. 218.  

60
  Sa’d b. Abdullah, Menâhicü’l-Muhaddisîn, s. 232. 

61
  Bkz. Hatîb el-Bağdâdî (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis, s.17. 
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başladığı görülmektedir. Bazı kaynaklar, İbn Mende‘nin (v. 395-396?) bu 

seyyahların sonuncusu olduğunu zikrederler.
62

  

Bazı kaynaklarda ise İbn Mende‘den sonra yaşayan birçok muhaddisin 

rıhlelerinden bahsedilmektedir. Bunlardan İbn Hacer kayda değerdir. Zira bu 

yolculukların İbn Hacer zamanına kadar devam ettiği belirtilmektedir.
63

 

Hadis yolculuklarının son bulmasına dair kaynaklarımızda yer alan ve 

birbirlerini nakzeder gibi görünen bu bilgilerin vuzuha kavuşması için h. IV. asrın 

sonları ve V. asrın başlarındaki hadis nakil sistemine bakmak gerekmektedir. Zira h. 

V. asırla beraber nakil sisteminde köklü değişimler olmuştur. Bu yüzyıl, hadis 

tarihinin dönemlendirilmesindeki farklı isimlendirmelere paralel olarak, müteahhirûn 

döneminin başlangıcı
64

, tasnif döneminin sona ermesi
65

 veya açılım dönemine
66

 denk 

                                                 
62

  Zehebî (v. 748), Şemseddîn Muhammed b Ahmed b. Osman, Tezkiratu’l-Huffâz, Tashih, 

Abdurrahan b. Yahya el-Ma’lemî,  Matbaatu Dâireti’l-Meârifi’l-Osmaniyye, Haydarâbâd 1377, 

(Teksir Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye), C. 3, s. 1032; es-Seyyid eş-Şerîf Muhammed b. Ca’fer el-

Kettânî (v. 1345), er-Risâletü’l-Mustatrafe li Beyâni Meşhûri Kütübi’s-Sünneti’l-Muşarrafe, 

Tahkik, Muhammed el-Muntasır Muhammed ez-Zemzemî b. Muhammed b. Ca’fer el-Kettânî, 

Kahraman Yayınları, İstanbul 1986, s. 38-39; Zehebî’den (v. 748) naklen, Muhammed b. Ahmed 

b. Abdulazîz b. Ali el-Fetûhî el-Hanbelî İbnu’n-Neccâr (v. 972), Şerhu’l-Kevkebi’l-Munîr, 

Tahkik, Muhammed Zuheylî ve Nezîh Hammâd, Mektebetü’l-Abîkân, Riyâd 1993, C. 2, s. 466-

467 Muhakkik Bkz. 7. dipnot; Yardım, Hadis I-II, C. 1, s. 161. 

63
  İbn Hacer (v. 852), en-Nüket alâ Kitâbi İbni’s-Salâh, C. 1, s. 37.  

64
  Zira yapılan bu en genel sınıflandırmada mütekaddimûn ve müteahhirûn şeklinde ikiye ayırmak 

mümkündür. Hatîb Bağdâdî ise mütekaddimûn döneminin sonu olarak kabul edilir. Bkz. İsmail 

Lütfi Çakan, Hadis Usûlü, MÜİFV Yayınları, İstanbul trs., s. 17.  

65
  Ali Yardım’ın Hadis I-II isimli kitabına bir bütün olarak bakınca hadis tarihini; Hıfz, Kitabet, 

Tedvîn, Tasnif, Şerh ve Derlemecilik şeklinde beş katagoride sınıflamak mümkün görülmektedir. 

Bkz. Yardım, Hadis I-II. 

66
  Mehmet Emin Özafşar ise hadis tarihini; Oluşum, Gelişim, Açılım, Daralma, Dönüşüm/Yeni 

dönem şeklinde isimlendirmektedir. Bu sınıflama da h. V. asır açılım dönemine denk gelmektedir. 

Bkz. Mehmet Emin Özafşar, “Hadis Tarihi”, (253-299), Kur’an ve Hadis İlimleri, ANKUZEM, 

Ankara 2009, s. 258 vd. 
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gelmektedir. Bu isimlendirmelerden hangisi kullanılırsa kullanılsın, h. V. asırla 

beraber hadis nakil sürecinde köklü değişimlerin olduğu görülecektir. 

Zira h. V. yüzyılla beraber rivayet dönemi sona ermiş,
67

 şahıslardan yapılan 

rivayet, bu dönemde kitaptan yapılan rivayetlere itimat edilebileceği görüşünün 

benimsenmesiyle yeni bir hüviyete bürünmüştür.
68

 Yani İbn Mende döneminde 

yapılan seyahatlerde muhaddisler şahıslardan rivayet ederken, İbn Hacer döneminde 

kitaptan rivayet esas alınmıştır. Bu ise, tasnif döneminin sona ermesiyle birlikte 

yolculukların mahiyetinin değiştiğini göstermektedir. Ayrıca konuların senedli 

bilgilerle işlenmesi geleneği de müteahhirun dönemiyle birlikte terk edilmeye 

başlanmıştır. Mütekaddimun ve müteahhirun ayırımı ise Hatîb Bağdâdî (v. 463) ile 

yapılmaktadır.
69

 Yani Hatîb Bağdâdî (v. 463)’den sonra umumiyetle hadislerin 

senedle nakledilme geleneği ortadan kalkmıştır. 

Görüldüğü gibi Hz. Peygamber devrinde nüvesi oluşan bu yolculuklar, hadis 

alanındaki çalışmaların renginin değişmesiyle birlikte h. IV. asrın sonlarından 

itibaren yavaşlamaya başlamış ve tasnif döneminin sona ermesiyle birlikte tarihe 

karışmıştır. Elbette ki bu yolculukların son bulması, ismi zikredilen İbn Mende ile 

hemen bitmemiştir. Ancak bu seyahatlerin, eski hızını kaybederek yavaşladığını ve 

zamanla tarihe karıştığını söylemek mümkündür. 

Hadis tarihinde yaşanan bu gelişmeler, toplanan malzeme üzerinde 

yoğunlaşmayı gerekli kılmıştır. Artık şahıs şahıs gezerek hadis toplamak yerine 

                                                 
67

  Özafşar, "Hadis Tarihi", s. 270. 

68
  Yardım, Hadis I-II, C. 1, s. 161. 

69
  Çakan, Hadis Usûlü, s. 17. 
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toplanan ve tasnif edilen bu engin malzeme üzerinde çalışmalar yapma zorunluluğu 

hissedilmiştir.
 70

 

Tasnif devrinden sonra oluşan şartlar, bu tarz çalışmaların yapılabileceği 

mekân ve eğitim-öğretim kurumlarının tesisini gerekli kılmıştır. Zira bu dönemle ilk 

sistemli medresenin inşası aynı döneme denk gelmektedir. Nizamiye Medreselerinin 

tesis tarihi h. 459 yılı iken, mütekaddimun döneminin son temsilcisi sayılan Hatîb 

Bağdâdî’nin vefatı h. 463’tür. Daha önce zikrettiğimiz gibi yaklaşık bir asır sonra ise 

dâru’l-hadisler tesis edilmeye başlamıştır. Böylece yeni dönem hadis çalışmalarına 

katkı sağlayacak bir başka müessese ikame edilmiş olmaktadır. Ortaya çıkan bu 

kurumlar ise rıhlelerin iyice zayıflamasına ve tarihe karışmasına sebep olmuştur.
71

 

Hadis yolculuklarının sona ermesi ile dâru’l-hadislerin kuruluşu arasındaki 

ilgiyi anlamak için şöyle bir soru da sorulabilir. Hadis yolculuklarının devam ettiği 

bir dönemde bu tarz bir ihtisas medresesi inşa edilseydi, varlığını sürdürebilir miydi? 

Kanaatimizce, h. V. asırdan önceki nakil sistemi ve yolculukların yapılış gayeleri
72

 

dikkate alınınca bu sorunun cevabı menfi olacaktır. Çünkü tasnif dönemindeki 

hadisçinin uğraş alanının merkezinde, hadis malzemesinin toplanarak belirli bir 

tertibe göre tasnif edilmesi vardır. Bundan dolayı, rivayetin devam ettiği, isnadın 

kullanıldığı ve şahıstan rivayetin esas alındığı bir dönemde dâru’l-hadislerin varlığını 

devam ettirmesi pek mümkün değildir. Bu durumda, yolculukların sona ermesi ile 

                                                 
70

   Yardım, Hadis I-II, C. 1, s. 186. 

71
  Yardım, Hadis I-II, C. 1, s. 186. 

72
   Bunları, hadis tahsili/öğrenimi, hadislerin tespit edilmesi, âlî isnad elde etmek, râvilerin hallerinin 

araştırılması, hadislerin illetleri ve tenkidinde ulemanın müzakeresi şeklinde sıralamak 

mümkündür. Bkz. Hatîb el-Bağdâdî (v. 463), er-Rıhle fî Talebi’l-Hadis, s. 18-23.  
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okullaşma arasında bir ilginin olduğu ve dâru’l-hadislerin kurulmasına zemin 

hazırladığı söylenebilir. 

 

2.2. İmlâ Meclislerine Katılanların Sayısının Artması 

İmlâ kelimesi sözlükte; doldurmak anlamına gelmektedir. Ancak daha çok 

imlâ etmek, yazdırmak, dikte etmek mânâsında kullanılır ve bu mânâda meşhurdur. 

Hadis ıstılahı olarak ise, bir hadis şeyhinin kendisine müracaat eden veya akdettiği 

hadis meclislerine katılanlara hadis yazdırmasına denir.
73

 Bu meclislerde kitabından 

veya hafızasından okuyarak hadis yazdıran hocaya mumlî,
74

 hocanın sözlerini imlâ 

meclislerinde yazanlara duyurmak için yüksek sesle tekrarlayanlara mustemlî
75

, bu 

şekilde meydana gelen literatüre de emâlî
76

 denir.  İmlâ, hadis tahammül yollarının 

en üst derecesi olarak kabul edilir.
77

 İmla meclisleri katılanların sayısına göre 

mescid, cami veya geniş meydanlarda
78

 özellikle cuma günleri düzenlenirdi.
79

 

                                                 
73

  Mücteba Uğur, Ansiklopedik Hadis Terimleri Sözlüğü, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 

Ankara 1992, s. 161. 

74
  Talat Koçyiğit, Hadis Istılahları, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, Ankara 1985, 

s. 279.  

75
  Müstemli, sözlük anlamı olarak, hocadan kendine hadis imlâ etmesini isteyen öğrenciye denmekle 

birlikte, yukarıda zikredilen kelimenin ıstılah anlamıdır. Bkz. Koçyiğit, Hadis Istılahları, s. 333. 

76
  Tayyib Okiç, Bazı Hadis Meseleleri Üzerine Tedkikler, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

Yayınları, Osman Yalçın Matbaası, İstanbul 1959, s. 94. 

77
  el-Hâfız Celâleddîn es-Suyûtî (v. 911), Tedrîbu’r-Râvî fî Şerhi Takrîbi’n-Nevevî, Tahkik, Bedî’ 

es-Seyyid el-Lahhâm, Dâru’l-Kelimi’t-Tayyib, Dımeşk 2010, C. 1, s. 411; Koçyiğit, Hadis 

Istılahları, s. 166; Okiç, Bazı Hadis Meseleleri Üzerine Tedkikler, s. 94. 

78
  Koçyiğit, Hadis Istılahları, s. 167. 

79
  Ebu Sa’d Abdulkerîm b. Muhammed b. Mansûr et-Temîmî es-Sem’ânî (v. 562), Edebü’l-İmlâ 

ve’l-İstimlâ, Tahkik, Maks Faysfaylar, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1981, s. 42. 
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Hz. Peygamberin (s) yaptığı anlaşmalar ve gönderdiği dine davet mektupları 

bu türün ilk örnekleri olarak kabul edilmekte ve bu geleneğin başlangıcı 

addedilmektedir.
80

 Bu yöntemi sahabe ve tabiun nesli de devam ettirmiş, daha 

sonraki asırlarda da oldukça çok kullanılan bir metot olmuştur. Şu’be b. el-Haccâc 

(v. 160), Veki’ b. el-Cerrrâh (197), Yezid b. Harun (v. 206), Asım b. Ali et-Teymî (v. 

221), Amr b. Merzûk el-Bâhilî (v. 224), Muhammed b. İsmâîl el-Buhârî (v. 256), 

Ebû Müslim el-Keccî (v. 292), Ca’fer b. Muhammed el-Firyâbî
81

 (v. 301) gibi 

şahıslar da hadis imlâ meclisleri düzenlemişlerdir.
82

 İmlâ sistemi hicretin X. asrına 

kadar devam etmiştir.
83

 

Kaynaklar, bu meclislere katılanların sayısı hakkında, mübalağa denilebilecek 

kadar çok sayılardan bahsetmektedir. Zikredilen bu rakamları aktarmak, işin 

boyutlarını göstermesi bakımından önemli olacaktır. Mesela, Bağdat’ta akdedilen bir 

hadis meclisine yetmiş bin kişi katılmıştır. Asım b. Ali b. Asım’ın meclisinde ise 120 

bin kişi toplanmıştır. Muhammed b. İsmâîl’in (Buhârî) Bağdat’taki meclisinde de 20 

binden fazla insan bir araya gelmiştir.
84

 

Muhammed b. Ahmed b. Hâlid şöyle demiştir. Basra’da Amr İbn Merzûk’un 

meclisinden daha kalabalık bir meclis olmamıştır. Bu mecliste on bin kişi vardı. İbn 

Adiy de, Firyâbî’nin on bin veya daha fazla olan meclisini gördüklerini söylemiştir.
85

 

                                                 
80

  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 12. 

81
  Kullandığımız baskıda Firyânî şeklinde yazılmıştır. Ancak aynı kitabın müteakip sayfalarında 

Firyâbî şeklindedir. Taramalarımız neticesinde Firyâbî şeklinde yazılmasının daha doğru olacağı 

kanaati hâsıl olduğu için bu şekilde yazılmıştır. 

82
  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 15. 

83
  Okiç, Bazı Hadis Meseleleri Üzerine Tetkikler, s. 95. 

84
  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 16-17. 

85
  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 17. 
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Yine Cafer el-Firyâbî’nin meclisinde sadece yazanların sayısının on bin kişi olduğu 

ifade edilmiştir.
86

 Ebû Bekir Cafer b. Muhammed el-Firyâbî, Bağdad’a geldiğinde ise 

otuz bin civarında insan toplanmış ve 316 tane müstemlî görev yapmıştır.
87

 

Ebû İshâk İbrâhîm b. Ali el-Huceymî’nin meclisinde otuz bin kişi bir araya 

gelmiştir. Ebû Hafs Ömer b. Zafer Meğâzilî de; Bağdat’ta Şeyh Ebû Fazl b. 

Yûsuf’un meclisine katılanların isimlerini yazmak için hokka bulunamadığını 

belirtmiştir.
88

 Ayrıca Sem’ânî (v. 562), müteahhirundan imlâ meclisleri düzenleyen 

şahısları, düzenledikleri yerlerle birlikte zikretmektedir.
89

 

Konuyla ilgili bilgi veren müelliflerden birisi de Gaytî’dir (v. 981). O, ilk 

asırda ziyaretçisi çok olan hadis meclisleri düzenlendiğini ve çok sayıda kişinin 

kendi beldelerine hadisleri ulaştırmak için, bu meclislerde hazır bulunduğunu 

belirtmektedir. Nitekim onun verdiği rakamlara göre de bu meclislerden birinde yüz 

bin, bir başka mecliste ise, dinlemek için gelenler hariç, sadece yazanların sayısı kırk 

bine ulaşmıştır.
90

 

Sem’ânî (v. 562) ve Gaytî’nin (v. 981) eserlerinde zikrettikleri bu sayılar 

dikkate alındığında imlâ meclislerine katılanların sayısının oldukça arttığı 

görülmektedir. Sayının bu kadar çok artması ise beraberinde okullaşmayı gerekli 

kılmıştır. Nitekim Gaytî (v. 981), eserinde yukarıda zikrettiğimiz sayıları verdikten 

sonra, medreselerin bundan dolayı kurulduğunu söylemektedir.
91

 Kanaatimizce, aynı 
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  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 17. 

87
  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 17-18. 

88
  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 18. 

89
  Sem’ânî, Edebü’l-İmlâ ve’l-İstimlâ, s. 23. 

90
  Gaytî (v. 981), Necmüddîn Ebu’l-Mevâhib Muhammed b. Ahmed, el-Ferâidu’l-Muntazama, 

AÜDTCF Kütüphanesi, İsmail Saib Sencer kısmı, No: 4384, Vr. 3a. 

91
  Gaytî, el-Ferâidu’l-Muntazama, Vr. 3a.  
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gerekçe dâru’l-hadisler için de geçerlidir. Zira bazı dâru’l-hadislerde imlâ 

meclislerinin akdedildiği kaynaklarda zikredilmektedir.
92

 Ayrıca, Tayyib Okiç de ilk 

devirde hadis derslerinin mecâlis denilen büyük toplantılarda verildiğini, bu 

toplantılara daha sistemli bir şekil vermek ihtiyacı hissedilince dâru’l-hadislerin 

kurulmaya başladığını belirtmektedir.
93

 

 

2.3. Hadis İlminin Yapısı 

Din bilimleri içerisinde hadis ilminin, kendine has bir takım hususiyetlerinin 

olduğu malumdur. Her şeyden önce isnadın kullanılması, hadisi diğer bilim 

dallarından ayıran en bariz özelliktir. Bu durum, rical ve senede dair birçok özelliği 

bünyesinde toplamasına sebep olmuştur. Senedle birlikte hadis metinleri, hadis 

ilminin asıl konusunu teşkil eder.  Bundan dolayı da oldukça geniş bir alanı kapsar. 

Bu hususiyet, tedvîn ve tasnif faaliyetleriyle birlikte ciltler dolusu eserlerin vücuda 

gelmesine sebep olmuştur. Dâru’l-Hadislerin kuruluşuna tesadüf eden dönemde ise 

bu faaliyetler büyük oranda tamamlanmıştır. Bir araya toplanıp tasnif edilen bu engin 

malzemenin, işlenmesi ve üzerinde çalışılması için müstakil mekânlara ihtiyaç 

duyulacağı muhtemeldir. Nitekim hadis edebiyatına bakıldığı zaman tedvîn ve tasnif 

döneminde bir araya getirilen bu malzemenin dâru’l-hadisler kurulduktan sonraki 

dönemde ele alınıp, işlendiği görülecektir. 

                                                 
92

  Nûriyye Dâru’l-Hadis’i hakkında müstakil bir eser kaleme alan Muhammed Mutî’ el-Hâfız, 

mezkûr kurumun öneminden bahsederken Şam’a gelen âlimlerin burada akdedilen imlâ 

meclislerine ve hadis tedris halkalarına büyük ilgi gösterdiklerini söylemektedir. Bkz. Muhammed 

Muti’ el-Hafız, el-Mehâsinu’s-Sultâniyye fi Dâri’l-Hadisi’n-Nûriyye, Dâru’l-Beyrutî, Dımeşk 

2006, s. 16. 

93
  Okiç, Bazı Hadis Meseleleri Üzerine Tetkikler, s. 105. 
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Tarih-i Amasya müellifi Abdizâde Hüseyin Hüsameddin, hadis ilminin 

yapısal özelliğinin, dâru’l-hadislerin kuruluş sürecine etkisini şu şekilde 

belirtmektedir: “Bir usûl-i mahsûsa üzerine, turûk ve esânîde, terâcim-i ricâle ve 

tenkîd-i ahvâl-i ruvâta müstenid bir ilm-i vâsi’ olduğundan, bu ilmi eslâf-ı kirâm, 

ulûmu sâireden tefrik ederek, tahsiline mahsûs birer medrese bina ve dâru’l-hadis 

diye tesmiye etmişlerdir”.
94

 Bütün bu özellikleri bünyesinde barındırması ve İslam 

dininin ikinci kaynağı olması hasebiyle hadis, Müslümanlar için önemli bir bilim 

dalıdır. Bu ehemmiyetine binaen de dâru’l-hadislerin ortaya çıkmasında etkili 

olmuştur.
95

 

Dâru’l-Hadis ve dâru’l-kurrâ gibi ihtisas medreselerinin kurulmasında, 

Kur’an ve hadisin medrese programlarında yer alan tüm derslerin esaslarını 

kapsadığı düşüncesi de etkili olmuştur.
96

 Buna göre okullarda okutulan tüm derslerin 

kaynağı Kur’an ve hadis olmaktadır. 

 

2.4. Hadiste Tedvin ve Tasnif Döneminin Sona Erdiği Fikri 

Hadis tarihi içerisinde h. V. asırda hadis müdevvenatının niteliğinin değiştiği 

daha önceki bölümde belirtilmiştir. Bu değişim, tedvin ve Tasnif devrinin de sona 

erdiği fikrini beraber getirmiştir. Çünkü nakledilen hadislerin tamamı h. V. yüzyılın 

başlarından itibaren kitaplardaki yerini almıştır. Musannıfların eserlerinde 

zikretmedikleri veya sıhhati konusunda hüküm vermedikleri bir hadis bulmak 

                                                 
94

  Abdizâde Hüseyin Hüsameddin, Tarih-i Amasya, Hikmet Matba-i İslamiyyesi, İstanbul 1328, C. 

1, s. 269. 

95
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 20. 

96
  Muallim Cevdet, Mektep ve Medrese, Haz. Erdoğan Erüz, Çınar Yayınları, İstanbul 1978, s. 93. 
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gerçekten nadir bir durum olmuştur.
97

 Aynı asrın sonlarından itibaren ise, bu zamana 

kadar kitaplarda yer almayan rivayetlerin hadis olarak kabul edilmesi prensip olarak 

şüphe ile karşılanmıştır.
98

  

 

2.5. Müslümanların Hadis ve Sünnete Verdikleri Önem 

Hadis ve Sünnetin Kur’an’dan sonra İslam dininin ikinci kaynağı olduğu 

hususu, üzerinde şüphe duyulmayan bir durumdur. Zira Kur’an’da Hz. Peygamberin 

getirdiklerinin alınması ve nehyettiklerinden sakınılması
99

 emredilmektedir. Ayrıca 

O’na itaat Allah’a itaatle birlikte zikredilmekte
100

 ve Allah Rasulüne itaat edenin 

Allah’a itaat etmiş olacağı
101

 vurgulanmaktadır. Dinin ana kaynağında yapılan bu 

vurgu hadis ve sünnetin hüccet olarak kabul edilmesini ve hukuksal alanda delil 

olmasını (Edille-i Şer’iyye) gerekli kılmaktadır. Bununla beraber Allah ve ahiret 

gününü umanlar için Hz. Peygamberde güzel bir örnek olduğu
102

 belirtilmektedir. 

Buna paralel olarak hadis ve sünnetin bir kısmının bizatihi yaşanmışlığı ifade etmesi, 

Müslüman’ın rol-modelini belirlemede etkili olmaktadır. Böylece hadis ve sünnet, 

her alanda Müslüman’ın uyacağı prensiplerin özünü teşkil etmektedir. Bunun içindir 

ki Müslümanlar tarih boyunca hadis ve sünnete büyük önem vermişlerdir. 

Süfyân es-Sevrî (v. 161) de: “Allah’ın rızasını dileyen için hadis talebinden 

daha faziletli bir ilim bilmiyorum. İnsanlar yemeleri ve içmeleri kadar ona 

                                                 
97

  Bedî’ es-Seyyid el-Lahhâm ve Mustafa Saîd el-Hân, el-Îzâh fî Ulûmi’l-Hadis ve’l-Istılâh, 

Dâru’l-Kelimi’t-Tayyib, Dımeşk 2010, s. 72. 

98
  Yardım, Hadis I-II, C. 2, s. 105.  

99
  Haşr, 59/7. 

100
  Bkz. Âli İmrân, 3/ 32; Nûr, 24/54; Nisa, 4/59. 

101
  Nisa, 4/80. 

102
  Ahzab, 33/ 21. 
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muhtaçtırlar. O nafile namaz ve oruç ibadetlerinden daha faziletlidir. Çünkü farz- ı 

kifayedir”, demektedir.
103

 Bu itibarla Hz. Peygamber döneminden başlamak suretiyle 

bütün asırlarda hadis ve sünnete verilen önem eksilmeden devam etmiştir. Gösterilen 

bu ilginin tezahürleri zamanın şartları ve gereklerine göre farklılık arz etmiştir. Bu, 

ilk asırlarda hadis ve sünnet malzemesinin muhafazası, nakledilmesi, tedvîn ve tasnif 

edilmesi şeklinde sübut problemi üzerinde yoğunlaşmıştır. Müteakip yüzyıllarda ise 

bu malzemenin anlaşılması ve yorumlanması çabası artarak, hadis ve sünnet 

malzemesinin delaleti
104

 konusunda yoğun mesailer harcanmıştır. Neticesinde ise 

hemen her branşa kaynaklık edecek kadar geniş rivayet malzemesi ve devasa bir 

literatür vücut bulmuştur. Zira rivayet malzemesi, ibadetlerden muamelata, sosyal 

hayattan bireysel davranışlara, faziletlerden ahlaka kadar geniş bir yelpaze hakkında 

bilgi ihtiva etmektedir. Böylece Müslümanlar için her alanda önemli olan hadis ve 

sünnet, bilimsel faaliyetler alanında da cazibe merkezi olmuştur. Çünkü diğer din 

bilimleri başta olmak üzere bu birikimden müstağni kalmanın imkânı yoktur. 

Yüzyıllar boyu tezahürleri farklı olsa da hadis ve sünnete verilen önem devam 

etmiş ve kanaatimizce okullaşma sürecinde de etkili olmuştur. Müslümanların hadis 

ve sünnete gösterdikleri ilginin neticesi olarak ise hadis tedrisinde mühim bir rol 

üstlenen dâru’l-hadisler inşa edilmiştir.
105

 Hıtatu’ş-Şâm müellifi Kürd Ali’nin, 

                                                 
103

  Gaytî, el-Ferâidu’l-Muntazama, vr. 2b-3a. 

104
  Bünyamin Erul, kaleme aldığı Hadis ve Sünnetle İlgili Temel Problemler adlı çalışmasında hadis 

ve sünnetin problemlerini; mahiyet sorunu, hücciyet sorunu, sübut sorunu, delalet sorunu ve hadis 

ve sünnetle amel sorunu şeklinde ele almaktadır. Bkz. Bünyamin Erul, “Hadis ve Sünnetle İlgili 

Temel Problemler”, (344-393), Kur’an ve Hadis İlimleri, ANKUZEM, Ankara 2009, s. 348. 

Zikredilen bu problemlerle ele aldığımız dönemi birleştirdiğimiz zaman kanaatimiz, tedvin ve 

tasnif dönemindeki çalışmaların ana noktasını sübut problemi oluştururken, kurumsallaşmanın 

başladığı dönemdeki çalışmaların merkezini delalet probleminin oluşturduğu yönündedir. 

105
  Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, s. 313. 
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dâru’l-hadisler bahsine Müslümanların, Kur’an ve sünnetin anlaşılması ve 

kavranması için hadis rivayetine gösterdikleri ilgiden bahsederek başlaması,
106

  onun 

da bu kanaatte olduğunu gösterir niteliktedir. 

                                                 
106

  Muhammed Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, Mektebetü’n-Nûrî, Dımeşk 1983, C. 6, s. 71. 



 

 

I. BÖLÜM 

OSMANLI DEVRİ DÂRU'L-HADİSLERİ 

 

Sistemli, fonksiyonel ve resmî olarak tesis edilen ilk dâru'l-hadis, Nureddîn 

Mahmûd Zengi tarafından 563 yılında
107

 Şam'da inşa ettirilmiştir. Bundan dolayı 

Nureddîn Zengi ilk dâru’l-hadis bânisi ve söz konusu dâru'l-hadis türünün ilk örneği 

olarak kabul görmüştür.
108

 İslam dünyasındaki dâru’l-hadisler ise bundan sonra 

çoğalmıştır.
109

 Bânisine nisbetle Nûriyye Dâru’l-Hadisi diye meşhur olan kurum, 

dâru’s-sünne olarak da bilinmektedir.
110

 Zengi döneminde, Şam’daki yegâne dâru’l-

                                                 
107

  Çelebi, İslam’da Eğitim Öğretim Tarihi, s. 121. 

108
  İbnü’l-Esîr (v. 630), Ali b. Ebi’l-Kerem Muhammed b. Muhammed b. Abdulkerim b. Abdu’l-

Vâhid eş-Şeybânî el-Cezerî, et-Târîhu’l-Bâhir fi'd-Devleti'l-Atabekiyye, Tahkik, Abdulkâdir 

Ahmed Tuleymat, Dâru’l-Kütübi’l-Hadîse, Kahire 1963, s. 172; Ebu Şâme (v. 665), Şihâbuddîn 

Abdurrahman b. İsmâîl b. İbrâhîm b. Osman el-Makdisî ed-Dımeşkî eş-Şâfiî, Kitâbu’r-

Ravdateyn fî Ahbâri’d-Devleteyn en-Nûriyye ve’s-Salâhiyye, Tahkik, İbrâhîm Şemseddîn, 

Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 2002, C. 1, s. 107; Muhyiddîn Ebi Muhammed Abdulkâdir b. 

Muhammed b. Muhammed b. Nasrullah b. Sâlim b. Ebi’l-Vefâ el-Kureşî el-Hanefî (v. 775), el-

Cevâhiru’l-Mudiyye fî Tabakâti’l-Hanefiyye, Tahkik, Abdulfettâh Muhammed el-Halû, Hicr, 

Cîze (Kahire) 1993, C. 3, s. 440; Takiyuddîn Ahmed b. Ali el-Makrîzî (v. 845), el-Mevâiz ve’l-

İ’tibâr bi Zikri’l-Hıtati ve’l-Âsâr Hıtatu’l-Makrîziyye, Tahkik, Medîha Şarkâvî ve Muhammed 

Zînehum, Mektebetü’l-Medbûlâ, Kâhire 1998, C. 3, s. 468; Gaytî, el-Ferâidu’l-Muntazama, Vr. 

3a; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 74; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73; 

Muhammed Edîb Âli Takiyuddîn el-Huseynî, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, 

Takdim, Kemâl Süleyman es-Salîbî, Dâru’l-Âfâki’l-Cedîde, Beyrut 1979, C. 3, s. 941; Takkûş, 

Târîhu’z-Zengiyyîn fi’l-Musul ve Bilâdi’ş-Şâm, s. 414. 

109
  Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 71; es-Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, s. 313. 

110
  Bu dâru'l-hadis hakkında müstakil kitap telif eden Ebu'l-Ferec el-Hatîb el-Hasenî’nin eserinin adı 

bizzat buna delalet etmektedir. Bkz. Muhammed Ebu’l-Ferec el-Hatîb el-Hasenî, İtina ve 

tamamlama, Muhammed Mucîr el-Hatîb el-Hasenî, Dâru’s-Sünne Dâru’l-Hadisi’n-Nûriyye bi 

Dımeşk Târîhuha ve Terâcimu Şuyûhiha, Dâru’l-Beşâir, Dımeşk 2002. Aynı kitap s. 50; Ayrıca 

Bkz. Muhammed Muti’, el-Mehâsinu’s-Sultâniyye, s. 377. 
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hadis olarak varlığını sürdüren
111

 Nûriyye Dâru’l-Hadisi'nin meşihatlık görevine ilk 

olarak İbn Asâkir getirilmiştir. İbn Asâkir'den sonra bir müddet kendi soyundan 

gelenler bu görevi îfâ etmişlerdir. Daha sonra İbn Kesir, Mizzî ve İbnü’l-Attâr gibi 

önemli simalar burada görev yapmıştır.
112

 

Nûriyye Dâru'l-Hadisi'nden sonra Şam'da çok sayıda hadis ihtisas medresesi 

vücut bulmuştur.
113

 Bunlar; Urviyye Dâru’l-Hadisi,
114

 Bahâiyye Dâru’l-Hadisi,
115

 

Kalânisiyye Dâru’l-Hadisi,
116

 Sükkeriyye Dâru’l-Hadisi,
117

 Şukayşakıyye Dâru’l-

Hadisi,
118

 Kûsiyye Dâru’l-Hadisi,
119

 Hımsıyye Dâru’l-Hadisi,
120

 Devâdâriyye Dâru’l-

                                                 
111

  es-Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, s. 314-315. 

112
  Müderris listesi için Bkz. el-Hatîb el-Hasenî, Dâru’s-Sünne Dâru’l-Hadisi’n-Nûriyye bi Dımeşk 

Târîhuha ve Terâcimu Şuyûhiha, s. 167 vd. 

113
  Ülkemizde de Şam'daki dâru'l-hadisler hakkında müstakil bir çalışma yapılmıştır. Bkz. Hikmet 

Atan, Dâru’l-Hadis Müessesesinin Ortaya Çıkışı ve İlk Dönem Dımaşk Dâru’l-Hadisleri, 

Basılmamış Yüksek Lisans Tezi, Marmara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, İstanbul 1993. 

114
  Salâhaddîn Halîl b. Aybek es-Safedî (v. 764), el-Vâfî bi’l-Vefeyât, Tahkik, Ahmed el-Arnâût ve 

Türkî Mustafâ, Dâru İhyâi’’tiTurâsi’l-Arabî, Beyrut, 2000, C. 4, s. 70; İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-

Nihâye, C. 17, s. 122; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 61 vd.; Abdulkâdir 

Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, Mec’meu’l-Arabî, Beyrut 1986,  s. 47-

48; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li 

Dımeşk, C. 3, s. 940. 

115
  en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 43 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve 

Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 34; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 72. 

116
 en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 71 vd.; Bedrân Münâdemetü’l-Etlâl ve 

Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 51 vd.; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73; Muhammed Edîb, Kitabu 

Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 941. 

117
 en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 56 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve 

Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 45-46; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73; Muhammed Edîb, Kitabu 

Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 940. 

118
  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 392-393; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, 

C. 1, s. 60-61; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 46-47; Kürd Ali, 

Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 

940. 
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Hadisi,
121

 Sâmerriyye Dâru’l-Hadisi,
122

 Nâsıriyye Dâru’l-Hadisi,
123

 Fâdıliyye Dâru’l-

Hadisi,
124

 Eşrefiyye Dâru’l-Hadisi (el-Cevvâniyye),
125

 Eşrefiyye Dâru’l-Hadisi (el-

                                                                                                                                          
119

  Şemseddîn Muhammed b Ahmed b. Osman ez-Zehebî (v. 748), Mîzanu’l-İ’tidâl fi Nakdi’r-

Ricâl, Tahkik, Muhammed Rıdvân Araksûsî, Dâru Risâleti’l-Alemiyye, Dımeşk 2009, C.1, s. 224, 

en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 72-73.; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73.  

120
  en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 45 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve 

Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 35; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 72. 

121
  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 712; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, 

s. 49 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 35 vd.; Kürd Ali, Hıtatu’ş-

Şâm, C. 6, s. 72; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 940. 

122
  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 700; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, 

s. 54 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 44-45; Kürd Ali, Hıtatu’ş-

Şâm, C. 6, s. 72; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 940. 

123
  en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 85 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve 

Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 61 vd.; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 74; Muhammed Edîb, Kitabu 

Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 941-942. 

124
  en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 67 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve 

Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 48 vd.; Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 73; Muhammed Edîb, Kitabu 

Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 940-941. 

125
  Şemseddîn Ebi Abdullah Muhammed b Ahmed b. Osman ez-Zehebî (v. 748), Târîhu’l-İslâm ve 

Vefeyâtu’l-Meşâhîr ve’l-A’lâm, Tahkik, Beşşâr Avvâd Ma’rûf, Dâru’l-Garbi’l-İslâmî, Beyrut 

2003, C. 13, s. 660; Ebu’l-Hasan Takiyuddîn Ali b. Abdulkâfiî es-Subkî (v. 756), Fetâvâ es-

Subkî, Dâru’l-Ma’rife, Beyrut trs., C. 2, s. 108 vd.; İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 

201-202-231-232; Celâleddîn Abdurrahman es-Suyûtî (v. 911), Târîhu’l-Hulefâ, Dâru İbn Hazm, 

Beyrut 2003, s. 362; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 15 vd.; Bedrân, 

Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 24 vd.;. Kürd Ali, Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 71-

72; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 938-939; Abdulganî 

ed-Dekkâr, el-İmâm en-Nevevî Şeyhu’l-İslâm ve’l-Müslimîn ve Umdetü’l-Fukahâ ve’l-

Muhaddisîn, Dâru’l-Kalem, Dımeşk 1987, s. 112 vd. Bu kurum hakkında müstakil bir çalışma da 

yapılmıştır. Bkz. Muhammed Mutî’ el-Hâfız, Dâru’l-Hadisi’l-Eşrefiyye bi Dımeşk, Takdim, el-

Mühendis Muhammed Bedruddîn el-Hasenî, Dâru’l-Fikr, Dımeşk 2001. Ayrıca sema kayıtlarına 

göre bu dâru'l-hadiste okunan eserler için Bkz. Sitîfın Leyder, Yâsîn Muhammed es-Savvâs ve 

Me’mûn es-Sağarcî, Mu’cemu’s-Semââti’d-Dımeşkiyye, el-Ma’hedu’l-Fransî li’d-Dirâsâti’l-

Arabiyye, Dımeşk 1996, s. 64, 98, 100, 108, 117, 127. 
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Berrâniyye),
126

 Kerevvesiyye Dâru’l-Hadisi,
127

 Nefîsiyye Dâru’l-Hadisi,
128

 Zâhiriyye 

Dâru’l-Hadisi
129

 ve Dıyâiyye Dâru’l-Hadisi'dir.
130

 

                                                 
126

  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 231-232; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, 

C. 1, s. 36 vd.; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 32-34; Kürd Ali, 

Hıtatu’ş-Şâm, C. 6, s. 72; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 

939-940. Sema kayıtlarına göre burada okunan eserler için Bkz. Sitîfın Leyder, Yâsîn Muhammed 

es-Savvâs ve Me’mûn es-Sağarcî, Mu’cemu’s-Semââti’d-Dımeşkiyye, s. 33, 34, 37, 38, 68, 98, 

104, 119. 

127
  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 270; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, 

s. 73-74; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 57-58; Kürd Ali, Hıtatu’ş-

Şâm, C. 6, s. 73; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 941. 

128
  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 701; en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, 

s. 84-85; Bedrân, Münâdemetü’l-Etlâl ve Müsâmeratü’l-Hayâl, s. 60-61; Kürd Ali, Hıtatu’ş-

Şâm, C. 6, s. 74; Muhammed Edîb, Kitabu Müntehabâti’t-Tevârîhi li Dımeşk, C. 3, s. 941. 

129
  Şam'da tesis edilmiş olan dâru’l-hadîsler hakkında temel kaynaklardan biri olan Nuaymî’nin ed-

Dâris isimli eserinde Zâhiriyye, dâru’l-hadîsler içerisinde değil, genel medreseler arasında ele 

alınmaktadır. Bkz. Bkz. en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 263 vd. Bununla 

birlikte, bazı tabakât ve tarih kitapları, Şam'da vaki Zâhiriyye Dâru’l-Hadîsi'nde meşihatlik 

görevini üstlenen şahıslardan bahsetmektedir. Bkz. Şemseddîn Muhammed b Ahmed b. Osman ez-

Zehebî (v. 748), Mu’cemu’ş-Şuyûh el-Mu’cemu’l-Kebîr, Tahkik, Muhammed el-Habîb Heyle, 

Mektebetu’s-Sadîk, 1988 Tâif Suudi Arabistan, C. 2, s. 78; Salâhaddîn Halîl b. Aybek es-Safedî 

(v. 764),  A’yânu’l-Asr ve A’vânu’n-Nasr, Tahkik, Ali Ebû Zeyd ve diğerleri, Dâru’l-Fikir, 

Dımeşk 1997, C. 1, s. 163, 486; es-Safedî, el-Vâfî bi’l-Vefeyât, C. 8, s. 279; Ebu Muhammed 

Abdullah b. Es’ad b. Ali b. Süleyman el-Yâfiî (v. 768), Mir’âtu’l-Cinân ve Ibratu’l-Yekzân, 

Haşiye, Halîl Mansûr, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1997, C. 4, s. 154, 168; İbn Kesîr, el-

Bidâye ve’n-Nihâye, C. 18, s. 17, 260; İbnu’l-İmâd Şihâbuddîn Ebi’l-Felâh Abdulhay b. Ahmed 

b. Muhammed el-Akerî el-Hanbelî ed-Dımeşkî (v. 1089), Şezerâtu’z-Zeheb fî Ahbâri Men 

Zeheb, Tahkik, Abdulkâdir el-Arnâût ve Mahmûd el-Arnâût, Dâru İbn Kesîr, Dımeşk 1991, C. 7, 

s. 700, 733-734. 

130
  Nuaymî mezkûr kurumu dâru’l-hadîsleri ele aldığı bölümde değil, Hanbelî Medreseleri arasında 

zikretmektedir.Bkz. Bkz. en-Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 2, s. 71 vd. Ancak 

Muhammed Mutî’ el-Hâfız, Dâru'l-Hadîsi’d-Dıyâiyye isminde müstakil bir kitap neşrederek, bu 

medresenin çoğu muhaddis ve müerrihler tarafından dâru’l-hadîs olarak isimlendirildiğini, 

bazılarının ise dâru's-sünne dediklerini belirtmektedir. Muhammed Mutî’ el-Hâfız, Dâru’l-

Hadîsi’d-Dıyâiyye ve Mektebetuhâ bi Sâlihiyye Dımeşk, Dâru’l Beyrûtî, Dımeşk 2006, s. 11; 

İbn Kesîr de (v. 774) bu medresenin ehl-i hadis ve fukahaya vakfedildiğini belirtmektedir. Bkz. el-

Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 285. 
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Nureddin Zengi, Şam'da yaptırdığı Nûriyye Dâru'l-Hadisi'nden başka,  

Haleb'de de bir dâru'l-hadis inşa ettirmiştir.
131

 Bu durum, Haleb'deki dâru'l-hadis 

geleneğinin Nureddîn Zengi döneminde başladığını göstermesi bakımından câlib-i 

dikkattir. Ayrıca İbn Şeddâd Dâru’l-Hadisi,
132

 İbnu’l-Acemî Dâru’l-Hadisi,
133

 

İbnu’d-Dâye Dâru’l-Hadisi,
134

 Ümmü’l-Meliki’s-Sâlih İsmâîl b. Nureddîn Dâru’l-

Hadisi,
135

 Vezir el-Kıftî'nin yaptırdığı Dâru’l-Hadis
136

 ve Muhammed b. es-Seyyid 

Hamza Dâru’l-Hadisi
137

 Haleb'de inşa edilen diğer dâru'l-hadislerdir. 

Melik Kâmil'in Kâhire'de de yaptırdığı Kâmiliyye
138

 ile birlikte dâru'l-hadis 

geleneği Mısır coğrafyasına da taşınmıştır. Ayrıca Zâhiriyye Dâru’l-Hadisi
139

 ve 

Şeyhûniyye Dâru’l-Hadisi
140

 de Kâhire'de vücut bulmuştur. 

                                                 
131

  Sıbt İbni’l-Acemî el-Halebî (v. 884), Kunûzu’z-Zeheb fî Târîhi’l-Haleb, Tahkik, Şevkî Şa’s ve 

Fâlih el-Bekkûr, Dâru’l-Kalem, Haleb 1996, C. 1, s. 377; es-Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, s. 

314. 

132
  Şemseddîn Muhammed b Ahmed b. Osman ez-Zehebî (v. 748), Siyeru A’lâmi’n-Nubelâ, Tahkik, 

Beşşâr Avvâd Ma’rûf ve Muhyî Hilâl Serhân, Müessesetü’r-Risâle, Beyrut 1985, C. 22, s. 385; es-

Safedî, el-Vâfî bi’l-Vefeyât, C. 6, s. 91; Sıbt İbni’l-Acemî, Kunûzu’z-Zeheb fî Târîhi’l-Haleb, 

C. 1, s. 294, 377; İbnu’l-İmâd, Şezerâtu’z-Zeheb fî Ahbâri Men Zeheb, C. 7, s. 364. 

133
  Sıbt İbni’l-Acemî, Kunûzu’z-Zeheb fî Târîhi’l-Haleb, C. 1, s. 378. 

134
  Sıbt İbni’l-Acemî, Kunûzu’z-Zeheb fî Târîhi’l-Haleb, C. 1, s. 378; es-Sallâbî, ed-Devletü’z-

Zengiyye, s. 314. 

135
  es-Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, s. 315. 

136
  Sıbt İbni’l-Acemî, Kunûzu’z-Zeheb fî Târîhi’l-Haleb, C. 1, s. 379. 

137
  Sıbt İbni’l-Acemî, Kunûzu’z-Zeheb fî Târîhi’l-Haleb, C. 1, s. 380. 

138
  ez-Zehebî, Târîhu’l-İslâm ve Vefeyâtu’l-Meşâhîr ve’l-A’lâm, C. 13, s. 631; es-Safedî, el-Vâfî 

bi’l-Vefeyât, C. 1, s. 158; İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 129; el-Makrîzî, Hıtatu’l-

Makrîziyye, C. 3, s. 467 vd.; Takiyuddîn Ebi’l-Abbâs Ahmed b. Ali b. Abdilkâdir el-Ubeydî el-

Makrîzî (v. 845), es-Sulûk li Ma’rifeti Düveli’l-Mülûk, Tahkik, Muhammed Abdulkâdir Atâ, 

Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut, 1997, C. 1, s. 380-381; Cemaleddîn Ebi’l-Mehâsin Yûsuf b. 

Tefrî Berdî el-Atâbekî (v. 874), en-Nucûmu’z-Zâhira fî Mulûki Mısır ve’l-Kâhire, Tadim ve 

Talik, Muhammed Hüseyin Şemseddîn,  Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut, 1992,  C. 6, s. 228; 

Celâleddîn Abdurrahman es-Suyûtî (v. 911), Hüsnü’l-Muhâdara fî Târîhi Mısır ve’l-Kâhira, 
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Şam, Haleb ve Kâhire'de vücut bulan dâru'l-hadis geleneği farklı şehirlerde de 

devam etmiştir. Örneğin Bağdad'da Mustansıriyye Dâru’l-Hadisi
141

 tesis edilmiştir. 

Kudüs'te, el-Emîr Şerefuddîn İsa b. Bedreddîn Ebî’l-Kâsım el-Hakkârî'nin yaptırdığı 

dâru'l-hadis
142

 ve Seyfiyye Dâru’l-Hadisi
143

 hayat bulmuştur. Musul'da, 

Muzafferiyye Dâru’l-Hadisi
144

 ile Muhâciriyye Dâru’l-Hadisi
145

 yaptırılmıştır. 

                                                                                                                                          
Tahkik, Muhammmed Ebu’l-Fazl İbrâhîm, Dâru İhyâi’l-Kütübi’l-Arabiyye, byy. 1968, C. 2, s. 

262; es-Suyûtî, Târîhu’l-Hulefâ, s. 358; Gaytî, el-Ferâidu’l-Muntazama, Vr. 3a. 

139
 Kâhire'de vücut bulmul olan Zâhiriyye Dâru’l-Hadisi de Şam'dakine benzer bir şekilde bazı 

kaynaklarda genel medreseler arasında değerlendirilmektedir. Bkz. el-Makrîzî, Hıtatu’l-

Makrîziyye, C. 3, s. 476 vd. Bunun yanında bazı tarih ve tabakât kitaplarında, Zâhiriye Dâru’l-

Hadîsi ifadesi yer almaktadır. Örnek için Bkz. Ebu Bekir b. Ahmed b. Muhammed b. Ömer b. 

Muhammed Takiyuddîn b. Kâdî Şehbe ed-Dımeşkî (v. 851), Tabakâtu’ş-Şâfiiyye, Tashih, Ta’lik 

ve Fihrist, Hâfız Abdulalîm Hân, Dâiretü’l-Meârifi’l-Osmaniyye, Haydarâbâd 1979, C. 2, s. 391. 

140
  es-Suyûtî, Hüsnü’l-Muhâdara fî Târîhi Mısır ve’l-Kâhira, C. 2, s. 262. 

141
  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-Nihâye, C. 17, s. 261. 

142
  Abdurrahman b. Muhammed b. Abdurrahman el-Uleymî el-Hanbelî Ebu’l-Yemen Mucîruddin (v. 

928), el-Ünsü’l-Celîl bi Târîhi’l-Kuds ve’l-Halîl, Tahkik, Adnan Yunus Abdulmecid Nebate, 

Mektebetü Dendîs, Amman trs., C. 2, s. 43-44. (Cd Şâmile). 

143
  Kaynaklar, sadece el-Hâfız Salâhaddîn Ebû Saîd Halil b. Keykeldî el-Alâî ed-Dımeşkî eş-Şâfiî’nin 

(v. 761) biyografisini anlatırken Kudüs'teki Seyfiyye Dâru’l-Hadîsi'nde müderrislik yaptığını 

belirtmektedir. Bkz. Salâhaddîn Ebu Saîd b. Halîl b. Keykeldî el-Alâî (v. 761), Câmiu’t-Tahsîl fî 

Ahkâmi’l-Merâsîl, Tahkik Hamdî Abdulmecîd es-Selefi, Âlemu’l-Kütüb, Beyrut 1986, s. 6 

(Muhakkik); es-Safedî, el-Vâfî bi’l-Vefeyât, C. 13, s. 258. 

144
  İbnu’l-Mustevfâ Şerefuddîn Ebil’l-Berekât el-Mubârek b. Ahmed el-Lahmî el-Erbilî (v. 637), 

Târîhu Erbil Nebâhatu’l-Beledi’l-Hâmil Bimen Veradehu Mine’l-Emâsil, Tahkik, Sâmî b. es-

Seyyid Hamâs es-Sakâr, Dâru’r-Reşîd, Irak 1980, C. 1, s.  168; Şemseddîn Ebi Abdullah 

Muhammed b Ahmed b. Osman ez-Zehebî (v. 748), el-İber fî Haber Men Ğaber, Tahkik, Ebu 

Hâcer Muhammed es-Saîd b Besyûnî Zağlûl, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut, 1985, C. 3, s. 187; 

İbnu’l-İmâd, Şezerâtu’z-Zeheb fî Ahbâri Men Zeheb, C. 7, s. 176. 

145
  İbnu’l-Mustevfâ, Târîhu Erbil Nebâhatu’l-Beledi’l-Hâmil Bimen Veradehu Mine’l-Emâsil, C. 

1, s. 155; Abdurrahman b. Ahmed b. Receb (v. 795), ez-Zeylu alâ Tabakâti’l-Hanâbile, Tahkik, 

Abdurrahman b. Süleyman el-Useymîn, Mektebetü Abîkân, Riyâd 2005, C. 3, s. 319. 
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Erbil'de ise Muzafferiyye Dâru’l-Hadisi
146

 tesis edilmiştir. Böylece, Şam, Haleb, 

Musul, Erbil, Bağdad ve Kâhire gibi birçok şehir, dâru'l-hadislere mekân olmuştur. 

Türkler, Anadolu'ya girince İran, Irak ve Suriye gibi muhtelif bölgelerde 

geliştirdikleri sanatlarını da bu bölgeye taşımışlardır. Bu bağlamda hemen her ilde 

bir veya birden fazla medrese tesis etmişlerdir. Türklerin Anadolu'ya girmelerinden, 

Osmanlı Devleti'nin kuruluşuna kadar, toplumda büyük dalgalanmalar yaşanmasına 

rağmen, hiçbir devirde medreselerin yapım hızı azalmamış aksine devamlı 

gelişmiştir.
147

 

Anadolu Selçukluları döneminde medrese ve okullaşma faaliyetleri canlılığını 

korurken, Selçuklu Atabeyi Nureddin Zengi ile Şam'da başlayan dâru'l-hadis 

geleneğinin de Anadolu coğrafyasına taşındığı görülmektedir. Bu bağlamda 

Anadolu'nun ortasında yer alan Çankırı'da, Atabey Cemaleddin Ferruh tarafından 

640/1242 yılında yaptırılan hadis ihtisas medresesi,
148

 orijinal kitâbesi ile günümüze 

kadar gelen Anadolu coğrafyasındaki en eski dâru'l-hadis olma özelliğini 

taşımaktadır.
149

 Sahib Ata'nın Konya'da yaptırdığı ve mimarlığını Külük b. 

                                                 
146

  İbnu’l-Mustevfâ, Târîhu Erbil Nebâhatu’l-Beledi’l-Hâmil Bimen Veradehu Mine’l-Emâsil, C. 

1, s. 144; İbnu’l-Adîm es-Sâhib Kemâleddîn Ömer b. Ahmed b. Ebi Cerâde (v. 660), Buğyetu’t-

Taleb fî Târîhi Haleb, Tahkik, Süheyl Zekkâr, Dâru’l-Fikir, Beyrut trs., C. 6, s. 2979. 

147
  Metin Sözen, Anadolu Medreseleri Selçuklu ve Beylikler Devri, İstanbul Teknik Üniversite 

Matbaası, İstanbul 1970, C. 1, s. 1-3. 

148
  Aptullah Kuran, Anadolu Medreseleri, Türk Tarih Kurumu Basımevi, Ankara, 1969, C. 1, s. 110 

vd; Süheyl Ünver, Selçuk Tababeti XI-XIV. Asırlar, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 

1940, s. 71; Sözen, Anadolu Medreseleri Selçuklu ve Beylikler Devri, C. 2, s. 120 vd. 

149
  Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, (59-119), Ekrem Hakkı Ayverdi 

Hâtıra Kitabı, İstanbul 1995, s. 66. İki defa ziyaret etme imkanı bulduğumuz bu yapının 

kitabesindeki "Dâru'l-Hadis" ifadesinin o kadar net ve belirgin olmasına karşılık, Ali Yardım'dan 

önce Anadolu'da tesis edilen ve orjinal kitabesi ile günümüze kadar ulaşan ilk dâru'l-hadis 

olduğunun vurgulanmaması dikkat çekicidir. 
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Abdullah'ın yaptığı İnce Minare Dâru'l-Hadisi
150

 ile Konya kadılar kadısı Ebu'l-

Meali Ahmed'in babası, Kadı Hürremşah'ın adına nispetle anılan Kadı Hürremşah 

Dâru’l-Hadisi
151

 Konya'da vücut bulmuştur.  İlhanlı devri başvezirlerinden 

Şemseddin Cüveyni'nin, 670/1271yılında Sivas'ta yaptırdığı Çifte Minare Dâru'l-

Hadisi
152

 ve İlhanlılar zamanında Erzurum'da yaptırılan Ahmediyye Dâru’l-Hadisi
153

 

de Osmanlı öncesinde Anadolu'da inşa edilen dâru'l-hadislerdir. 

Anadolu Selçuklu Devleti'nin dağılması ve Beylikler döneminde Anadolu'da 

kısa süreli bir kaos yaşanmıştır.
154

 Aynı coğrafyada hayat bulan Osmanlı Devleti, 

kısa sürede siyasî birliği sağlayarak altı asır mevcudiyetini korumuş ve cihan devleti 

olmuştur. Güçlü ve medeni bir devletin tesisi için gerekli temel şartlar; maddi güç, 

ahlâk ve fikri kudrettir.
155

 Nitekim bir devletin ilmî ve fikrî güç ve kudretten yoksun 

olarak ilk iki hususiyeti bünyesinde barındırması, varlığını uzun süre devam 

ettirmede yeterli görünmemektedir. Osmanlı Devleti de muhtemelen bu gerçeğin 

                                                 
150

  Mehmed Yusuf, Konya'da İnce Minare Dâru'l-Hadisi ve Karatay-ı Kebîr Medresesi, Mevlana 

Müzesi Türkçe Yazmaları, No: 3714/2, Vr. 2a vd; Kuran, Anadolu Medreseleri, C. 1, s. 54-55; 

İbrahim Hakkı Konyalı, Âbideleri ve Kitabeleri ile Konya Tarihi, Yeni Kitap Basımevi, Konya 

1964, s. 802 vd; Sözen, Anadolu Medreseleri Selçuklu ve Beylikler Devri, C. 2, s. 69 vd. 

151
  Konyalı, Âbideleri ve Kitabeleri ile Konya Tarihi, s. 842-843; Sözen, Anadolu Medreseleri 

Selçuklu ve Beylikler Devri, C. 2, s. 191. 

152
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 398; Rıdvan Nafiz, İsmail 

Hakkı Uzunçarşılı, Anadolu Türk Tarihi Tedkîkâtından Sivas Şehri, Devlet Matbaası, İstanbul 

1346/1928, s. 113 vd; Sözen, Anadolu Medreseleri Selçuklu ve Beylikler Devri, C. 1, s. 58 vd. 

153
  Abdurrahim Şerif Beygu, Erzurum Tarihi Anıtları Kitabeleri, Bozkurt Basımevi, İstanbul 1936, 

s. 153 vd; İbrahim Hakkı Konyalı, Âbideleri ve Kitabeleri ile Erzurum Tarihi, Ercan Matbaası, 

İstanbul 1960, s. 292 vd; Kuran, Anadolu Medreseleri, C. 1, s. 127-128; Sözen, Anadolu 

Medreseleri Selçuklu ve Beylikler Devri, C. 2, s. 54 vd.; Yardım, “Temel Kültür 

Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 74. 

154
  Sözen, Anadolu Medreseleri Selçuklu ve Beylikler Devri, C. 1, s. 2-3. 

155
  Orjinal ifadesi ile "Bir devlet-i medeniyyenin tesisi için iktiza eden satvet-i maddiye, fezâil-i ahlâk 

ve kudret-i fikriyye gibi üç rükn-i kavimin ...."  Bkz. Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 642. 
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farkında olarak, daha kuruluş aşamasında, ilim ve kültür kurumları tesis etmeye 

başlamıştır. Bu geleneği ilk başlatan ise Orhan Gazi olmuştur. O, babası gibi 

ulemaya hürmet etmiş ve onların görüşlerine önem vermiştir. Hükmü altına giren 

şehirlerde köprü, yol ve medrese gibi çok sayıda hayır kurumu yaptırmıştır.
156

 O'nun 

İznik'te yaptırdığı medrese, Osmanlı Devleti döneminde vücut bulan ilk medrese 

olma hüviyetini kazanmıştır. Açılan bu medresenin müderrisliğine ise Davud-i 

Kayserî getirilmiştir.
157

 Mezkûr medrese, Bursa fethedilip medreseler yapılıncaya 

kadar önemini korumuştur.
158

 Cami, imaret ve medrese yaptırma geleneği Orhan 

Gazi ile başlamış ve kendinden sonra tahta oturanlar da bu davranışı şiar olarak 

benimsemişlerdir.
159

 Böylece Osman Gazi'nin tesisine başladığı devlet, kutlu 

temeller üzerinde güçlenerek, bir müddet sonra cihan devleti olmuştur.
160

 

Ayrıca Devletin kuruluşundan itibaren ulema zümresi, Osmanlı Sultanlarının 

hep yanında bulunarak, onlara müşavirlik ve danışmanlık yapmıştır. Devletin 

kurucusu Osman Gazi döneminde Şeyh Edebali, Fatih devrinde Molla Hüsrev ve 

Molla Gürani, Yavuz Selim zamanında İbn Kemal, Kanuni'nin saltanatında ise 

Ebussuud Efendi, padişahın en yakınında bulunan ve onlara danışmalık yapan 

şahıslar olarak öne çıkmaktadır.
161

  

Siyasî erki elinde bulunduran Sultanlar, bir taraftan dönemin ünlü simalarıyla 

fikir alışverişinde bulunurken diğer taraftan da medrese ve dâru'l-hadis yaptırmaya 

                                                 
156

  Abdurrahman Şeref, Tarih-i Devlet-i Osmaniyye, Karabet Matbaası, İstanbul 1315, C. 1, s. 75. 

157
  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 27. 

158
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 15. 

159
  Kemaleddin Mehmed Taşköprüzâde, Tarîh-i Sâf, Terakki Matbaası, byy. 1287, s. 21. 

160
  Abdurrahman Şeref, Tarih-i Devlet-i Osmaniyye, C. 1, s. 75. 

161
  Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 642. 
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devam etmiştir. Böylece devletin uzun süre bekasını sağlayacak olan ilim gelişmiş ve 

ilim adamları himaye edilmiştir. 

Tesis edilen ilk Osmanlı medresesinden sonra, yeni yerlerin fethedilmesiyle 

birlikte okullaşma da artarak devam etmiştir. I. Murad döneminde ise genel 

müfredatlı medreselerin yanında dâru'l-hadisler de hayat bulmaya başlamıştır. 

Çandarlı Hayreddin Paşa'nın İznik’te yaptırdığı hadis ihtisas medresesi, Osmanlı 

Devleti zamanında tesis edilen ilk dâru'l-hadis olmuştur. Bundan sonra ise muhtelif 

zaman ve mekânlarda, çok sayıda dâru'l-hadisin inşa edildiği müşahede 

edilmektedir.
162

 Osmanlı Devleti, siyasal ve kültürel gelişmesine paralel olarak 

eğitim kurumlarında da atılım göstermiş ve hadis eğitim kurumları bakımından İslam 

tarihinin en sistemli ve en fazla hadis okulunu açmıştır.
163

 

Osmanlı devri dâru'l-hadisleri hakkında bilgi vermeye geçmeden önce, 

çalışma içerisinde ele alınan kurumlardan bazılarının dâru'l-hadis olarak kabul edilip 

edilemeyeceğinin ele alınması gerekmektedir. Zira aynı kurum hakkında, farklı 

kaynaklarda muhtelif bilgiler yer almaktadır. Bu durum, hem Osmanlı öncesi hem de 

Osmanlı Devleti döneminde tesis edilen kurumlar için geçerlidir. Söz gelimi 

Baybars'ın Şam'da tesis ettirdiği Zâhiriyye, genel müfredatlı bir medrese olarak mı? 

yoksa dâru'l-hadis olarak mı? ele alınacaktır. Çünkü Zâhiriyye hakkındaki bilgiler, 

kaynaklar arasında farklılık arz etmektedir. Şam bölgesindeki dâru'l-hadisler 

hakkında temel kaynaklardan biri olan Nuaymî’nin ed-Dâris isimli eserinde 

Zâhiriyye, dâru'l-hadisler içerisinde değil genel medreseler arasında ele 

                                                 
162

  Bunun için Osmanlı devri dâru'l-hadisleri kısmına Bkz. 

163
  Mehmet Emin Özafşar, Hadis ve Kültür Yazıları, Kitâbiyât Yayınları, Ankara 2005, s. 110. 
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alınmaktadır.
164

 Bununla beraber, bazı tabakât ve tarih kitapları, Şam Zâhiriyye 

Dâru'l-Hadisi'nde meşihatlık görevini üstlenen şahıslardan bahsetmektedir.
165

 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinin bazılarında da aynı durum söz konusudur. 

Örneğin Molla Gürani'nin yaptırmış olduğu medresenin, 889/1494 yılında tescil 

edilen Molla Gürani Camii vakfiyesi
166

 ve Başbakanlık Osmanlı Arşivinde yer alan 

1316 tarihli bir belgeden,
167

 dâru'l-hadis olduğu anlaşılmaktadır. Ancak Cahit 

Baltacı, vakfiyesinde yer alan dâru'l-hadis ifadesine rağmen, Molla Gürani Dâru'l-

Hadisi'ni genel medreseler arasında zikretmekte ve dâru'l-hadis olarak yapılıp, 

sonradan medreseye çevrilmesinin muhtemel olduğunu belirtmektedir.
168

 

Yapıların statüsünü belirlemede, benimsenen yöntem gereği, herhangi bir 

vesika veya kitapta, hakkında dâru'l-hadis kaydı olan her müessese, dâru'l-hadis 

kategorisi içerisinde mütalaa edilmiştir. Çünkü bir kurum hakkında münhasıran 

dâru'l-hadis ifadesinin kullanılması, yapılışı esnasında genel müfredatlı bir medrese 

dahi olsa, en azından bir dönem bu statüde görev icra ettiği şeklinde yorumlanabilir. 

Nitekim Osman Ergin de konuyla ilgili olarak "İstanbul medreseleri arasında 

evvelce dâru'l-hadis iken sonraları terk edilmiş olan bulunacağı gibi evvelce dâru'l-

hadis değilken sonradan dâru'l-hadis olanlar da bulunacaktır."
169

 şeklinde bir 

değerlendirmede bulunmaktadır. Ayrıca Çankırılı Mustafa Efendi'nin İstanbul'da, 

                                                 
164

  Bkz. Nuaymî, ed-Dâris fî Târîhi’l-Medâris, C. 1, s. 263 vd. 

165
  Örnek olarak Bkz. İbnu’l-İmâd, Şezerâtu’z-Zeheb fî Ahbâri Men Zeheb, C. 7, s. 700. 

166
  Ekrem Hakkı Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Fatih Devri, Baha Matbaası, İstanbul 1973, C. 3, s. 

459-460. Aynı kaynaktan naklen Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 

83. 

167
  BOA, EV.MKT.CHT.00482.00061. 

168
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 311. 

169
  Ergin, Türk Maarif Tarihi, C. 1, s. 141. 
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Edirne Kapısı haricinde Eski Nişancılarda bulunan dâru'l-hadisi daha sonra 

Nakşibendî tekkesine tahvil edilmiştir.
170

  

Osman Ergin'in İstanbul medreseleri için sarfettiği görüşler, diğer coğrafî 

merkezlerdeki kurumlar için de geçerlidir. Bu kanaatin sonucu olarak, hakkında 

dâru'l-hadis kaydı bulunan müesseseler, kuruldukları yüzyıla göre tasnif edilerek ele 

alınmıştır. 

 

1. 14. Yüzyıl Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

1.1. Çandarlı Hayreddin Paşa Dâru'l-Hadisi (İznik) 

Dâru'l-Hadisin bânisi Çandarlı Hayreddin Paşa, Şeyh Edebali’nin akrabası ve 

Alâeddin Esvec’in öğrencilerindendir. Osman Gazi zamanında Bilecik kadılığı ve 

Bursa mollalığı yapmıştır. I. Murad'ın tahta çıkmasıyla önce kazasker, 770/1368-

1369 senesinde ise sadrazam olmuştur. 788/1386’da vefat ederek İznik’te mermer bir 

hücreye defnedilmiştir.
171

 

Çandarlı Hayreddin Paşa Dâru'l-Hadisi'nin, İznik’te Yeşil Cami yanında
172

 

veya mezkûr cami, Nilüfer İmareti ve Şeyh Kudbuddin Camiinin çevirdiği saha ile 

İznik suru arasında kalan meydanda
173

 vücut bulmuş olması muhtemeldir. 

                                                 
170

  Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-Şakâik fî Hakk-ı Ehli’l-Hakâik, Haz. Abdulkadir Özcan, 

Çağrı Yayınları, İstanbul, 1989, s 399. 

171
  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî yahud Tezkire-i Meşâhîr-i Osmaniyye, Matba-i Âmire, byy. 

1308, C. 2, s. 314; Ayrıca Hayreddin Paşa için Bkz. Hâfız Hüseyin Ayvansarâyî, Vefeyât-ı Selâtin 

ve Meşâhîr-i Ricâl, Haz. Fahri Ç. Derin, İstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Yayınları, 

İstanbul 1978, s. 99. 

172
  Uzunçarşılı, Çandarlı Vezir Ailesi, s. 23. 

173
  Ekrem Hakkı Ayverdi, İstanbul Mimari Çağının Menşei Osmanlı Mimarisinin İlk Devri, Baha 

Matbaası, İstanbul 1966, s. 319-320; Mustafa Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, İstanbul 
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Medresenin inşa tarihi hakkında kesin bir bilgi olamamakla beraber cami ile birlikte 

yapılma ihtimali göz önüne alınarak 780/1378 yılında yapılmış olabileceği 

belirtilmektedir.
174

 Zira izah sadedinde olduğumuz dâru'l-hadisin, sonradan harap 

olarak
175

 günümüze ulaşmaması
176

 ve vakfiyesinin elimizde mevcut olmayışı,
177

 

hakkındaki bilgilerin sınırlı kalmasına sebep teşkil etmektedir. Bununla beraber 

sadece bir kayıtta “Vakf-ı Medrese-i Dâru'l-Hadis-i merhum Hayreddin Paşa nefsi-i 

İznik’te serhane (başçı) dükkânı bu medresenin vakıflarındandır”
178

 ifadesi yer 

almaktadır. Hakkındaki malumat mahdut sayıda olmasına karşılık I. Murad devrinde 

İznik’te inşa edilen bu medrese Osmanlı Devleti zamanında kurulan ilk dâru'l-hadis 

olması
179

 bakımından ayrı bir öneme sahiptir. Zira Osmanlı Devleti'nin bu alandaki 

kurumsallaşmasını erken denilebilecek bir dönemde başlattığını göstermesi 

bakımından câlib-i dikkattir. 

İdris Efendi, 934/1527-1528 yılından itibaren 3 yıl 6 ay söz konusu dâru'l-

hadiste müderris olarak görev yapmıştır.
180

 

                                                                                                                                          
Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Yayınları, İstanbul 1984, s. 80; Yardım, “Temel Kültür 

Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 78. 

174
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 594; Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 

80. 

175
  Uzunçarşılı, Çandarlı Vezir Ailesi, s. 23.  

176
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 79; Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden 

Dârülhadisler”, s. 78. 

177
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 594. 

178
  Ayverdi, İstanbul Mimari Çağının Menşei Osmanlı Mimarisinin İlk Devri, s. 319; Baltacı, 

XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 594; Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 80; 

Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 78; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 141. 

179
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 20; Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 13. 

180
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 594; Ahmet Gül ise 3,5 yıl müderrislik 

yaptığını belirtmektedir. Bkz. Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında 
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1.2. Hüdâvendigâr Dâru'l-Hadisi (İştip/Makedonya) 

Osmanlı Sultanlarından Murad Hüdavendigar'ın yaptırdığı bu dâru'l-hadisin 

Makedonya’nın İştip şehrinde bulunan Hüdavendigar Camii önünde olduğu
181

 

tahmin edilmektedir. Burada bulunan medrese ve dâru'l-hadisin 784/1383 yılında 

mezkûr şehrin fethini müteakip
182

 Demirtaş Paşa tarafından yapıldığı
183

 

sanılmaktadır. Adı geçen dâru'l-hadiste, hadis ilminin okutulduğu
184

 kaynaklarda 

zikredilmektedir. 

 

2. 15. Yüzyıl Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

2.1. Dâru'l-Hadis Medresesi (Edirne) 

Edirne Dâru'l-Hadisinin bânisi, Osmanlı Sultanlarından II. Murad, 806 

senesinde dünyaya gelmiş, 834’de tahta geçip 855 yılında vefat etmiştir.
185

 Edirne’de 

üç şerefeli demekle maruf bir cami, kendi adıyla şöhret bulmuş başka bir cami, 

                                                                                                                                          
Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 141; Mustafa Bilge ise aynı tarihte Efendi adında birinin müderris 

olarak görev yaptığını belirtmektedir. Bkz. İlk Osmanlı Medreseleri, s. 81. Kanaatimizce bu 

matbaa hatasından kaynaklanan bir sorun olup, Cahit Baltacı ve Ahmet Gül’ün belirttiği İdris 

Efendi olmalıdır.   

181
  Ekrem Hakkı Ayverdi, Avrupa’da Osmanlı Mimari Eserleri Yugoslavya, Bilmen Basımevi, 

İstanbul 1981, C. 3, s. 48. 

182
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 594; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 142. 

183
  Ayverdi, Avrupa’da Osmanlı Mimari Eserleri Yugoslavya, C. 3, s. 48. Cahit Baltacı ise İştip’in 

784/1382 yılında Timurtaş Paşa tarafından fethedildiğini belirtmesine rağmen, dâru’l-hadisi onun 

yaptırdığına dair herhangi bir malumat zikretmez. Bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı 

Medreseleri, s. 594. 

184
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 594; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 142. 

185
  Ayvansarâyî, Vefeyât-ı Selâtin ve Meşâhîr-i Ricâl, s. 2. 
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caminin yanında fakirler ve miskinler için misafirhaneler, muallimhane, dervişler 

için mevlevihane ve aynı şehrin farklı yerlerinde iki medrese inşa ettirmiştir. 

Bunlardan başka nakl-i ehâdis-i nebeviyye ve neşr-i ulum-i şer'iyye için elli akçe ile 

bir medrese daha yaptırıp, hala dâru'l-hadis ismiyle o diyarda belki de bütün 

bölgelerde şöhret bulmuştur. Ayrıca Bursa’da cami, misafirhane, medrese ve imaret 

yaptırmıştır.
186

 Osmanlı dönemi dâru'l-hadisleri kurucularına nispetle anılırken bu 

medrese, kaynaklarda Dâru'l-Hadis Medresesi, Edirne Dâru'l-Hadisi
187

 veya sadece 

Dâru'l-Hadis
188

 şeklinde zikredilmektedir 

Dâru'l-Hadis Medresesi, Edirne’de kalenin güney tarafında,
189

 Manyas Kapısı 

civarında, Germe Kapı Caddesinde, Tunca Nehrinin kenarında,
190

 İbn Arab 

Mahallesinde
191

 inşa edilmiştir.
192

 Ancak günümüze kadar ulaşmamıştır.
193

 Bu 

sebepten olsa gerek aynı yerde bulunan, tek kubbeli ve bir minareli olan Dâru'l-Hadis 

                                                 
186

  Hoca Sadeddin, Tâcu’t-Tevârîh, Tab'hâne-i Âmire, byy. 1279, C. 1, s. 401-403. 

187
  Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 81. 

188
 Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 37. 

189
  Osman Nuri Peremeci, Edirne Tarihi, Resimli Ay Matbaası, İstanbul 1940, s. 63. 

190
  M. Tayyib Gökbilgin, XV.-XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası Vakıflar, Mülkler, 

Mukataalar, İstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Yayınları, İstanbul 1952, s. 210; Ekrem 

Hakkı Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Çelebi ve II. Sultan Murad Devri, Baha Matbaası, 

İstanbul 1972, C. 2, s. 382; Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 140; Yardım, “Temel Kültür 

Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 79.  

191
  Bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 586; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 142; Yıldırım, Osmanlı İlim 

Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 38. 

192
  Dâru'l-Hadisin inşası hakkındaki rivayetler bir rüyaya dayanmaktadır. Buna göre Hz. Peygamber 

(s), II. Murad'ın rüyasında dâru'l-hadisin yerini göstererk "burada benim için bir dâru'l-hadis bina 

edesin" der. Bunun üzerine dâru'l-hadis inşa edilir. Hıbrî Efendi'den naklen Bilge, İlk Osmanlı 

Medreseleri, s. 140; Ayrıca bu tür rivayetler için Bkz. Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde 

Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 37. 

193
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 140. 
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Camii
194

 ile bu medresenin aynı yapı olup olmadığı, kaynaklarda tartışma konusu 

edilmiştir. Bazı müelliflere göre; mezkûr cami, dâru'l-hadis olarak inşa edilmesine 

karşın sonradan camiye tahvil edilmiştir.
195

 Dolayısıyla bugün cami olarak kullanılan 

mekân dâru'l-hadisin binası olmaktadır. İkinci görüş sahiplerine göre ise Dâru'l-

Hadis Camii diye şöhret bulmuş camiinin önünde büyük bir medrese daha 

yaptırılmıştır.
196

 Zira adı geçen camiin kitabesinde, dâru'l-hadis olarak inşa 

edildiğine dair herhangi bir kayıt yer almamaktadır.
197

 Dolayısıyla camii ile dâru'l-

hadis farklı iki yapı olup, cami günümüze kadar varlığını sürdürürken dâru'l-hadis 

binası günümüze ulaşmamıştır. 

Nitekim eserinde bu meseleye değinen Ekrem Hakkı Ayverdi, medrese ve 

caminin aynı zamanda inşa edilerek, vazifelerinin tayin edildiğini belirtmektedir. 

Dolayısıyla medresenin daha sonradan yapıldığı fikrini kabul etmemektedir.
198

 Söz 

                                                 
194

  Peremeci, Edirne Tarihi, s. 63. 

195
  Hıbrî Efendi'den naklen Gökbilgin, XV.-XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası Vakıflar, 

Mülkler, Mukataalar, s. 210. Ayrıca Tayyib Gökbilgin, "Edirne" mad., (107-127), İA, C. 4, s. 

122; Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 586-87; Gül, Osmanlı 

Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 142. 

196
  Osman Nuri Peremeci, bu bilgiyi verdikten sonra, söz konusu medresede bir çok şahsın 

yetiştiğinden bahisle İbn Kemal Ahmed Şemseddin Efendi'yi zikretmektedir. Bkz. Edirne Tarihi, 

s. 63. Adı geçen şahıs Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisleri arasında yer aldığından, söz konusu 

medreseden kastın Dâru'l-Hadis Medresesi olduğu anlaşılmaktadır. 

197
  Gökbilgin, XV.-XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası Vakıflar, Mülkler, Mukataalar, s. 210. 

198
  Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Çelebi ve II. Sultan Murad Devri, C. 2, s. 382-383. Ali Yardım 

da Ekrem Hakkı Ayverdi'nin görüşlerini naklettikten sonra, yerinde inceleme yapan birinin bu 

hakikati göreceğini belirtmektedir. Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 

80. Cahit Baltacı ve Ahmet Gül ise Binanın dâru'l-hadis olarak yapıldığını ancak açıldığından beri 

camii olarak kullanıldığını, Caminin önünde bulunan medreseyi II. Murad'ın yaptırdığına dair 

herhangi bir vesikanın olmadığını ve dâru'l-hadisin tamamen camiye tahvil edilmesinden sonra 

onun yerine inşa edilmesinin muhtemel olduğunu belirtirler. Bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda 
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konusu dâru'l-hadis hakkında müstakil kitap telif eden Selahattin Yıldırım ise dâru'l-

hadis niyetiyle ancak hem dâru'l-hadis hem de cami fonksiyonunu icra edebilecek 

şekilde cami-dâru'l-hadis olarak inşa edildiğini söylemektedir.
199

 Caminin kitabesine 

göre dâru'l-hadis, 838/1435 yılında yapılmıştır.
200

 

Edirne Dâru'l-Hadisi'nin 838/1435 tarihli vakfiyesinde, dâru'l-hadiste şer’i 

ilimleri bilen bir müderrisin görevlendirilerek, yevmi 30 akçe vazife verilmesi şart 

koşulmuştur. Bunun yanında zeki birinin muîd olması ve günlük 8 akçe vazife 

verilmesi kararlaştırılmıştır. Söz konusu vakfiyeye göre, medresede görevli imam ve 

müezzine altışar akçe ödenecektir. Dâru'l-Hadiste bulunan 20 öğrenciden her birine 

ise günlük ikişer akçe verilecektir. Ayrıca müderrislerin felsefî ilimlerle 

uğraşmayarak, naklî ilimlere bağlı kalmaları şart koşulmuştur.
201

 Vakfiyeye göre 

müderrislerin 30 akçe almaları gerekmektedir. Ancak tatbikat diğer tesislerde olduğu 

gibi olmuş ve zamanla artarak 50, 60, 100
202

 hatta 200 akçeye
203

 kadar çıkmıştır. 

                                                                                                                                          
Osmanlı Medreseleri, s. 586-587; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar 

Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 142. 

199
  Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 39-40. 

200
  Peremeci, Edirne Tarihi, s. 63; Gökbilgin, XV.-XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası 

Vakıflar, Mülkler, Mukataalar, s. 210; Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 140; Baltacı, XV-

XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 587; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim 

ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 143; Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde 

Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 38. 

201
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 142. 

202
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 145. 

203
  Nitekim Kadızâde Şemseddin Ahmed Edirne Dâru'l-Hadisi'ne 200 akçe ile tayin edilmiştir. Bkz. 

Atâî, Ataullah b. Yahya Nev’izâde, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, (İstanbul) 1268, s. 

260 
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Zamanında bu medresenin en yüksek ilmi payede bulunduğu ve bu durumun 

uzun müddet devam ettiği bilinmektedir.
204

 Nakl-i Ehâdis-i Nebeviyye ve neşr-i 

ulum-i şer'iyye için inşa ettirilen bu ihtisas medresesi dâru'l-hadis adıyla o diyarda ve 

tüm bölgelerde şöhret bulmuştur.
205

 Bu medrese, kendinden önce örnekleri olmakla 

birlikte, Osmanlı devri dâru'l-hadisleri içerisinde onların kazanamadığı bir üne 

kavuşmuş görünmektedir. Zira biyografi kitapları incelendiğinde bu durum daha net 

olarak görülmektedir. 

Dâru'l-Hadis Medresesi, Osmanlının kuruluş döneminden Kanuni Sultan 

Süleyman zamanına kadar en yüksek payeli hadis ihtisas medresesi olarak önemini 

korumuştur. Ancak Süleymaniye Dâru'l-Hadisiyle birlikte bu gücünü kaybetmiştir. 

İlk dönemlerde müderrislerinin ülkenin farklı bölgelerinden gelmiş olmasına rağmen 

özellikle XVII. yüzyılın ortalarından sonra hemen hemen tamamının Edirneli olması, 

bir müddet sonra içine kapandığının ve merkezi rolünü kaybettiğinin bir göstergesi 

olarak değerlendirilebilir.
206

 Nitekim 25 şevval 1177 tarihli bir belgeye göre 

müderris, Mûsıla-i Süleymaniye payesi ile atanmıştır.
207

 

Arşivde yer alan 1282 tarihli bir belgede Sultan II. Murad’ın Edirne’de 

bulunan Dâru'l-Hadis Camii ile medresesinin tamire muhtaç olduğu ve bir süre daha 

tamir ettirilmemesi durumunda, ileride daha çok masrafa sebep olacağı 

bildirilmektedir. Buna mukâbil söz konusu tamirin 19700 kuruş masrafla Nikola 

Kalfa tarafından yapılmasının taahhüt edildiği ve gereğinin yapılması hususunda izin 

                                                 
204

  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 140.   

205
  Hoca Sadeddin, Tâcu’t-Tevârîh, C. 1, s. 403. 

206
  Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 55-58. 

207
  BOA, C.MF, 4957. 
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verildiği anlaşılmaktadır.
208

 1307 tarihli başka bir belgede ise Dâru'l-Hadis Camiinin 

tamirinin hüsni hitam bularak namazların edasına başlandığı belirtilmektedir.
209

 

Medrese, 1913 yılında faaliyette olup, Mustafa Efendi 150 kuruş yevmiye ile 

müderrisliğini yapmaktaydı. 1321 yılında vuku bulan büyük yangında zarar 

görmüştür.
210

 Bu yangından büyük çapta etkilenen medrese, Balkan Savaşları ve I. 

Dünya Savaşı yıllarında harap vaziyete geldiğinden 1920’den birkaç yıl önce 

yıkılmıştır.
211

  

Osmanlı dönemi biyografi eserlerinde, Edirne Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik 

yapan şahıslar büyük oranda tanıtılmaktadır. Özellikle Atâî ve Şeyhî'nin hem 

müderrisler arasındaki halef-selef ilişkisini vermeleri hem de müderrislik yaptıkları 

tarihleri belirtmeleri, silsilenin uzun bir müddet takip edilmesini sağlamaktadır. 

Bazen silsilede kopukluk olmakla birlikte, çok sayıda müderrisin tespitini mümkün 

kılmaktadır. Bu bağlamda adı geçen kurumda görev yaptığı tespit edilen müderrisler, 

şu şekilde sıralanabilir; 

1. Fahreddin Acemî
212

 

2. Alaaddin b. Cemaleddin Efendi
213

 

3. Ahmed Çelebi
214

 

                                                 
208

  BOA, İ. MVL, 533/23917. 

209
  BOA, Y. MTV., 42/18. Ancak mühürde yer alan tarih 1301 yılına aittir. 

210
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 148. 

211
  Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 40. 

212
  Fahreddin Acemî 'nin biyografisinde Edirne Dâru’l-Hadisi'nde müderrislik yaptığına dair herhangi 

bir kayıt yoktur. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 81-83. Ancak aynı kitapta Alaaddin Ali 

Arabî'nin tercüme-i halinde Edirne Dâru’l-Hadisi'nde Fahreddin Acemî'nin muîdi olduğu 

kayıtlıdır. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 172-173.  

213
  894 yılı muhasebe kayıtlarına dayanarak Gökbilgin, XV.-XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası 

Vakıflar, Mülkler, Mukataalar, s. 211. 
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4. Sinaneddin Yusuf b. Hızır Bey b. Celaleddin (v. 891)
 215

 

5. Lütfullah Tokatî (Molla Lütfi)
 216

 

6. Karasili Nureddin b. Yusuf
217

 

7. Muhyiddin Seyyidî Mehmed b. Mehmed Kocevî (v. 931)
 218

 

8. Şemseddin Ahmed Mâşî
219

 

9. Şemseddin Ahmed b. Süleyman b. Kemal Paşa  (v. 940)
 220

 

10. Aydınlı Pir Ahmed Çelebi (v. 932)
221

  

11. Bedreddin Mahmud (v. 946)
222

 

                                                                                                                                          
214

  894 yılı muhasebe kayıtlarına dayanarak Gökbilgin, XV.-XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası 

Vakıflar, Mülkler, Mukataalar, s. 211. 

215
  Sultan Bayezid, saltanat koltuğuna oturunca Edirne Dâru’l-Hadis Medresesi'ni yevmi yüz akçe ile 

Sinan Paşa'ya tevdi etmiştir. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 193-196. 

216
  Edirne Dâru’l-Hadisi Fahreddin Acemî’ye, vâkıfın şartı elli akçe olmasına karşılık on akçe 

artırılarak 60 akçeden verilirken Molla Lütfi’ye 10 akçe indirilerek 40 akçeden verilmiştir. Bkz. 

Kastamonulu Latîfî (Abdullatif), Tezkire-i Latîfî, Ekdam Matbaası, Dersaadet 1314, s. 295-297. 

Ayrıca biyografisi için Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 295-300. 

217
  Osmanlı eğitim sistemine göre yetişip mülâzım olduktan sonra Bursa’da Sultan Bayezid 

Medresesi, Edirne Dâru’l-Hadisi ve Sahn-ı Semân Medreselerinden birinde müderris olarak görev 

yapmıştır. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 314-315. 

218
  İbrahim Paşa Medresesi ve İznik'teki Sultan Orhan Gazi Medresesi'nde müderrislik yaptıktan 

sonra Edirne'deki Dâru’l-Hadis Medresesi uhdesine verilmiştir. Bundan sonra ise İstanbul'daki 

Mustafa Paşa Medresesi ve Semâniye Medreselerinden birine müderris olarak atanmıştır. Bkz. 

Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 315-316. 

219
  Kalenderhane Medresesi, Edirne'deki Dâru’l-Hadis Medresesi ve Amasya'daki Sultan Bayezid 

Medresesi'nde müderrislik yapmıştır. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 344-345. 

220
  Edirne Dâru’l-Hadisi'ne yevmi yüz akçe ile müderris olarak atandıktan sonra Sultan Bayezid 

Medresesi kendisine tevcih edilmiştir. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 381-385. 

221
  Tire'de bulunan İbn Melek Medresesi, İstanbul'daki Hacı Hasan Medresesi, Edirne'deki Halebî 

Medresesi ve aynı şehirdeki Dâru’l-Hadis Medresesi'nde müderrislik yaptıktan sonra Semâniye 

Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 398. 

222
  Balıkesir'de müderrisliğe başlamış olup, İstanbul'daki Kalenderhane Medresesi ve Mustafa Paşa 

Medresesi, Edirne'deki Dâru’l-Hadis Medresesi ve Sahn-ı Semân Medreselerinden birine müderris 

olarak tayin edilmiştir. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 401. 
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12. Pir Ahmed Çelebi b. Nureddin Hamza b. Ali (v. 952)
223

 

13. Yeganî Paşa Çelebi (v. 939)
224

 

14. Abdulaziz Çelebi
225

 

15. Mehmed b. Kutbeddin Mehmed b. Mehmed b. Kadızâde-i Rûmî (v. 

957)
226

 

16. Kara Haydar
227

 

17. İshak Çelebi b. İbrahim Üskûbî
228

 

18. Emir Hüseyin (Hasan) Rûmî
229

 

                                                 
223

  Üsküp Medresesi ve İstanbul'daki Mustafa Paşa Medreselerinde müderrislik yaptıktan sonra 

Üsküp kadısı olmuştur. Kadılık görevinden sonra tekrar müderrislik mesleğine dönerek 

Edirne'deki Halebî Medresesi, Dâru’l-Hadis Medresesi ve Semâniye Medreselerinden birinde 

müderrislik yapmıştır. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s.405. 

224
  Bursa'daki Kaplıca Medresesi, Edirne'deki Halebî Medresesi ve Dâru’l-Hadis Medresesi'nde 

müderris olup, bu görevini îfâ ederken 939'da vefat etmiştir. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 

406. 

225
  Bir süre kadılık görevi yaptıktan sonra Edirne Dâru’l-Hadisi'nde müderris olup, uzun süre bu 

görevde kalmıştır. Bkz. Edirneli Sehî Bey, Tezkire-i Sehî, Matbaa-i Âmidî, Duyunu Umumiye 

Civarında Sultan Mektebi Sokağında 13 Numaralı Matba, (İstanbul) 1325, s. 46. Ayrıca Bkz. 

Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 407-408. 

226
  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 448-449. 

227
  Karahisar Medresesi, Bursa'daki Manastır Medresesi, Edirne'deki Dâru’l-Hadis Medresesi ve 

Sultan Bayezid Medresesi'nde müderrislik yaptıktan sonra Haleb'e kadı olarak atanmıştır. Bkz. 

Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 463. 

228
  Edirne Dâru’l-Hadisi'ne 933 yılında müderris olarak atanmıştır. Kastamonulu Latîfî (Abdullatif), 

Tezkire-i Latîfî, s, 91. Ayrıca Edirne'deki Üç Şerefeli Medrese müderrisi Çivizâde, Bursa'daki 

Sultan Medresesi müderrisi İsrafilzâde Efendi ve Edirne'deki Dâru’l-Hadis Medresesi müderrisi 

İshak Çelebi Efendi, 935 senesinde Sahn Medresesi müderrisliği için sınava girmişlerdir. 

İmtihanları Tavzîh ve Telvîhd'en rüknü sânîde tân-ı râvîden, Hidaye'nin Ribâ bâbından ve Şerh-i 

Mevakıf'ın el-Maksadu's-Sâlis fi'l-İ'timâd bölümünden olup, her biri bu üç konuyla ilgili birer 

risale yazmıştır. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 468-470.  

229
  Edirne'deki Beylerbeyi Medresesi, İstanbul'daki Davud Paşa Medresesi, aynı şehirdeki İbrahim 

Paşa Medresesi ve Edirne Dâru’l-Hadisi'nde müderrislik yapmıştır. Bu görevini îfâ ederken vefat 

etmiştir. Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 477-478. 
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19. Sinaneddin Yusuf b. Hüsam b. İlyas (Muhaşşi)
230

 

20. Perviz Efendi
231

  

21. Yahya b. Nureddin Hamza el-Emin
232

 

22. Kemal Çelebi
233

 

23. Abdulcabbar el-Acemî
234

 

24. Abdulvehhab b. Abdurrahman b. Ali b. Müeyyed b. Ali Siyâvuş 
235

 

25. Abdurrahman b. Mustafa (Kara Abdurrahman)
236

 

26. Lütfullah Efendi (Kaba Lütfi)
237

 

27. Yakup b. Bayram (Çalık Yakup)
238

 

                                                 
230

  Emir Hasan Rûmî yerine 941 yılı esnasında Edirne Dâru’l-Hadisi'ne müderris olup, 942 de yeni 

açılan Sahn-ı Semân Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 248-250. 

231
  942 yılında Sinan Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 945'de selefi yerine Sahn-ı 

Semân Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 

253-254. 

232
  943 muharreminde Perviz Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi payesine ulaşmış olup, 944 rebiü'l-

evvelinde Kara Sâlih mahlûlünden Sahn-ı Semân Medreselerinden birine nail olmuştur. Bazı 

medreselerde müderrislik yaptıktan sonra, Bağdad kadılığı görevinde bulunmuştur. 964 yılında 

Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye'nin yapımı tamamlanınca 100 akçe ile müderris nasb olunmuştur. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 18-19. Biyografisi için ayrıca Bkz. 

Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 516-517. 

233
  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, 455. 

234
  949 hilalinde Kemal Çelebi yerine Edirne Dâru’l-Hadis müderrisi olup 955 esnasında Küçük 

Şemsi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 14. 

235
  955 yılında Abdulcebbar Acemî yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 960 yılında Sahn-ı 

Semân Medreselerinden birine nasb olunmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-

Şakâik, s. 31-32. 

236
  960 tamamında Müeyyedzâde Abdulvehhab Çelebi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi'ne vasıl olup, 

963'de Muallimzâde yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine nail olmuştur. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 121-122. 

237
  963 yılında Kara Abdurrahman yerine Edirne Dâru’l-Hadisi ve 970 şabanında İvaz Efendi yerine 

Sahn-ı Semân müderrisi olmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 121. 
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28. Mehmed b. Seyyidî Ahmed b. Üveys b. Ahmed b. Mahmud el-Beğavî
239

 

29. Mehmed b. Abdulaziz (Muîdzâde)
240

  

30. Kasım Efendi (Kara Kasım)
241

 

31. Kadızâde Şemseddin Ahmed
242

 

32. Pir Mehmed Azmi Efendi
243

 

33. Mehmed Efendi (Kemal Beyzâde)
244

 

34. Saçlızâde Abdulvehhab
245

 

35. Mehmed Ağazâde
246

 

                                                                                                                                          
238

  970 şabanında Kaba Lütfi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 971'de Sahn-ı Semân 

Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 112. 

239
  971 saferinde Çalık Yakup Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadis müderrisi ve 974 cemaziye'l-

evvelinde İvaz Efendi yerine Sahn-ı Semân Medresesi müderrisi olmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 301-302. 

240
  974 cemaziye'l-evvelinde Görez Seyyidîzâde yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup yıllar 

sonra terfi ile vazifesi 60'lı olmuştur. 980'de Şam kadılığına atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 236. 

241
  980 rebiü'l-ahirinde Muidzâde yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 981 muharreminde 

Şemsi Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine terfi etmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 188. 

242
  981 saferinde Sahn-ı Semân Medreselerinden birine müderris olarak atanan, babasının mülâzımi 

ve kendisinin hocası Kara Kasım yerine 200 akçe ile Edirne Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiştir. 982 

rebiü'l-ahirinde Ali Paşa Medresesi'ni terk ederek İstanbul'a geldiğinde, görevi Azmi Efendi'ye 

verilmiştir. 983 saferinde ise Sinan Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuştur. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 260. 

243
  982 rebiü'l-ahirinde Kadızâde Efendinin ferağından Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisliğine terfi edip, 

984 rebiü'l-ahirinde Mollazâde Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birinin müderrisi 

olmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 267. 

244
  984 rebiü'l-ahirinde Azmi Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi'ne vasıl olup, aynı yılın receb ayında 

Saçlı Emirzâdelerin büyüğü yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine nail olmuştur. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 417-418. 

245
  984 muharreminde Muallimzâde Mahmud Çelebi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine 

müderris olup, aynı yılın receb ayında Kemal Beyzâde yerine 60 akçe ile Edirne Dâru’l-Hadisi 

müderrisi olmuştur. 985'de ise İzmir kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 326. 
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36. Emrullah Efendi
247

 

37. Yahya Efendi (Keçimirzâde)
248

 

38. İshak Efendi
249

 

39. Şuca’ Efendi
250

 

40. Emrullah Mehmed b. Seyrek Muhyiddin el-Huseynî
251

 

41. Ali Efendi (Kemalzâde)
252

 

42. Ömer Efendi
253

 

                                                                                                                                          
246

  985 rebiü'l-ahirinde Saçlı Emirzâde Abdulvahhab Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi 

olup, 990 şabanında azledilmiştir. Bunun üzerine müderrislik görevi Emrullah Efendi'ye tevcih 

edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 283-284. 

247
  990 şabanında Ağazâde yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisliğine terfi edip aynı yılın 

zilkadesinde Bâlî Efendi yerine Amid kazası verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 279. 

248
  990 zilkadesinde Emrullah Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 992 ramazanında 

Sarı Muslihiddin yerine Sahn-ı Semân payesiyle Bursa'daki Muradiye Medresesi müderrisliği 

teklif edilmesine rağmen kabul etmeyince azledilmiştir. Adı geçen medresenin müderrisliğine ise 

İmamzâde getirilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 431-432. 

249
  992 ramazanında Keçimirzâde yerine Sahn-ı Semân hükmü ile Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi 

olup,  994 recebinde Maruf Efendi yerine İzmir kazası tevcih olunmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 452. 

250
  994 recebinde Küçük İshak yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 1001 zilkadesinde 

Bostanzâde Mehmed Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 535. 

251
  Trablusşam kazasından 1001 yılında azledilince, aynı senenin zilkadesinde Şuca’ Efendi yerine 

Edirne Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. 1003 zilkadesinde Paşa Hocası Kerim Efendi yerine 

100 akçe vazife ile Sahn-ı Semân Medreselerinden birine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 432-433. 

252
  1003 yılının zilkade ayında Seyrekzâde yerine Dâru'l-Hadis Medresesi müderrisi olup, 1005 senesi 

şevvalinde vefat edince, müderrislik görevi Ömer Efendi'ye verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 407-408. 

253
  1005'de Pertev Sâlih yerine Sahn-ı Semân Medresesi müderrisi olup, aynı yılın şevvalinde Edirneli 

Ali Çelebi mahlûlünden 60 akçe ile Edirne Dâru’l-Hadisi'ne terfi etmiştir. 1008 yılının cemaziye'l-

ahirinde ise Şuca’ Efendi yerine Manisa fetva makamı verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik 

fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 526-527. 
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43. Ohrili Hüsam
254

 

44. Tezkireci Taceddin
255

 

45. İstanbullu Ali Efendi
256

  

46. Bahsî Mehmed b. Yusuf
257

 

47. Zunnun Efendi
258

 

48. Baba Taceddin
259

 

49. Emir Ali Hâbî
260

 

50. Mehmed Efendi
261

  

                                                 
254

  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 434.  

255
  1008 yılının receb ayında Ohrili Hüsam yerine Edirne Dâru’l-Hadisi verilip, 1010 şabanında 

Hayreddinzâde Abdullah Efendi yerine Ankara fetva makamına getirilmiştir. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 531-532. 

256
  1010 şabanında Taceddin Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisliğine atanmış olup, 1011 

yılının ramazan ayında Nesimizâde İbrahim Efendi yerine ikinci defa Üç Şerefeli Medrese 

uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî Mehmed Efendi, Vekâyiü’l-Fudalâ, Haz., Abdulkadir Özcan, 

(Şakaik-ı Nu’maniye ve Zeyilleri), Çağrı Yayınları, İstanbul 1989, C. 1, s. 17. 

257
  1011 yılı ramazanında İstanbûlî Ali Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, medrese 

1012 şabanında Zunnun Efendi'ye tevcih edilmiştir. 1014 yılının zilhicce ayında Ali Beyzâde 

İbrahim Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine terfi etmiştir. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 686. 

258
  1012 şabanında Bahsî  Efendi yerine Dâru'l-Hadis Medresesi müderrisi olup, 1014 zilhiccesinde 

Bosna kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 624. 

259
  1014 zilhiccesinde Zunnun Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuştur. 1016 saferinde 

Sahn-ı Semân müderrisi Ali Hâbî'ye 60 akçe ile Dâru’l-Hadis Medresesi verilince, mübadele 

usulüyle sahib-i tercüme de Sahn-ı Semân müderrisliğine getirilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 531. 

260
  1016 saferinde Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi Taceddin Efendi, Sahn-ı Semân Medreselerinden 

birine müderris olarak atanınca sahib-i tercüme 60 akçe ile Dâru’l-Hadis Medresesi müderrisi 

olmuştur. 1017'de söz konusu medrese Abdullatifzâde'ye tevcih olunmuştur. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 566. 

261
  1017 cemaziye'l-evvelinde Ali Hâbî yerine 60 akçe ile Edirne Dâru’l-Hadisi, aynı yıl Edirne 

Selimiye Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-

Şakâik, s. 564. 
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51. Karaca Ahmed
262

  

52. Bâlî Efendi
263

 

53. Şa’ravî Abdurrahim Efendi
264

 

54. Bâlî Efendi (İkinci Defa)
265

 

55. Kara Çelebizâde Ebu'l-Fazl Mahmud Efendi
266

  

56. Abdulğani Efendi
267

 

57. Edhemzâde Mustafa Efendi
268
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  1017 yılında Eyüp Medresesi'nde müderrisken aynı sene Latifzâde yerine Edirne Dâru’l-Hadisi'ne 

atanmıştır. 1019 yılının cemaziye'l-evvelinde azledilip, medrese Balî Efendi'nin uhdesine 

verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 573-574. 

263
  1019 yılında Sahn-ı Semânda müderris olmuşken, aynı yıl Karaca Ahmed Efendi yerine Edirne 

Dâru’l-Hadisi kendisine tevcih edilmiştir. 1021 cemaziye'l-ahirinde Abdullatifzâde yerine Edirne 

Sultan Selim Medresesi'ne nakledilip, 1022 muharreminde Şa’râvî Abdurrahim Efendi yerine 

tekrar Dâru’l-Hadis Medresesi müderrisliğine getirilmiştir. 1026 ramazanında vefat edince, 

medresenin müderrisliğine Kara Çelebizâde Mahdumu Ebu'l-Fazl Mahmud Efendi atanmıştır. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 594. 

264
  1021 cemaziye'l-ahirinde Karamanî Bâlî Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisliği uhdesine 

verilip,  1022 muharreminde azledilince, müderrisliğe ikinci defa selefi getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 37. 

265
  1019 yılında Sahn-ı Semân müderrisi olup, aynı yıl Karaca Ahmed Efendi yerine Edirne Dâru’l-

Hadisi'ne nakledilmiştir. 1021 cemaziye'l-ahirinde Abdullatifzâde yerine Edirne'deki Sultan Selim 

Medresesi, 1022 muharreminde Şa’râvî Abdurrahim Efendi yerine tekrar Dâru’l-Hadis Medresesi 

uhdesine verilmiştir. 1026 ramazanında vefat edince müderrisliğe Kara Çelebizâde Mahdumu 

Ebu'l-Fazl Mahmud Efendi atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 

594. 

266
  1026 ramazanında Karamanî Bâlî Efendi mahlûlünden Edirne Dâru'l-Hadisi tevcih edilip, 1027 

zilhiccesinde Kaba Receb Efendi yerine Haseki Sultan Medresesi uhdesine verilmiştir. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 211-212. 

267
  1027 zilhiccesinde Kara Çelebizâde Mahmud Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisi olarak 

atanıp, gitmeyince azledilmiştir. 1028 cemaziye'l-evvelinde Edhemzâde Mustafa Efendi'ye tevcih 

edilmiştir. 1029'da ikinci defa Sahn-ı Semân, aynı yılın ramazan ayında Edhemzâde Mustafa 

Efendi yerine ikinci defa Dâru'l-Hadis, 1030 yılının safer ayında ise Hankâh Medresesi müderrisi 

olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 30. 
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58. Abdulğani Efendi (İkinci defa)
269

 

59. İbrahim Efendi (Menteşzâde)
270

 

60. İbrahim Efendi (Kevâkîbîzâde)
271

 

61. Müzellef Ahmed Efendi
272

 

62. Sânî İbrahim Efendi
273

 

63. Fazlullah Efendi (Fazlı Çelebi)
274

 

64. Celeb Musa Efendi
275

 

65. Acem İshak Efendi
276
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  1028 cemaziye'l-evvelinde Benli Abdulgani Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisi olup, 

gitmediği için azledilmiş ve medrese ikinci defa Abdulgani Efendi'nin uhdesine verilmiştir. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 39-40. 

269
  1027 zilhiccesinde Kara Çelebizâde Mahmud Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisi olarak 

atanıp gitmediği için azledilince, 1028 cemaziye'l-evvelinde Edhemzâde Mustafa Efendi'ye tevcih 

edilmiştir. 1029'da ikinci defa Sahn-ı Semân, aynı yılın ramazan ayında Edhemzâde Mustafa 

Efendi yerine ikinci defa Dâru'l-Hadis müderrisi olmuştur. 1030 yılı safer ayında Hankâh 

Medresesi'ne nakledilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 30. 

270
  1030 saferinde Abdulğani Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi, 1032 zilhiccesinde Mustafa Efendi 

Mahdumu Mahmud Çelebi yerine altmışla Kalenderhane Medresesi'ne müderris olmuştur. Bkz. 

Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 705-706. 

271
  1032 recebinde Bostanzâde Mehmed Efendi Mahdumu yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden 

birinde, aynı senenin zilhiccesinde Menteşzâde yerine Edirne Dâru’l-Hadisi'nde ve 1033 

muharreminde selefi yerine Kalanderhane Medresesi'nde müderris olarak göreve başlamıştır. Bkz. 

Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 738. 

272
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 701. 

273
  1035 cemaziye'l-evvelinde Müzellef Ahmed Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 

aynı yılın ramazanında selefi Abdulvehhab Efendi yerine Belğrad Kazası verilip kabul etmeyince 

azledilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 204. 

274
  1035 saferinde Sânî Çelebi yerine Sahn-ı Semân, aynı yıl ramazan ayında selefi yerine Edirne 

Dâru’l-Hadisi, 1037'de Sultan Bayezid Medresesi müderrisliği ile kadri mezid olmuştur. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 710-711. 

275
  1037 rebiü'l-evvelinde Fazlı Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, aynı yılın 

ramazanında Nasrullah Efendi yerine Manisa kazası uhdesine verilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 271-272. 
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66. Tezkireci Şemsi Efendi
277

 

67. Kıyamîzâde Mehmed Efendi
278

 

68. Tezkireci Şemsi Efendi(İkinci defa)
279

 

69. Malgaralı Mustafa Efendi
280

 

70. Müderriszâde Mustafa Efendi
281

 

71. Halebî Yahya Efendi
282

 

72. Solakzâde Ramazan Efendi
283

 

73. Taceddinzâde Ali Efendi
284
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  1037 ramazanında Celeb Musa Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi, 1038 saferinde 

Tezkireci İbrahim Efendi yerine Amid kadısı olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, Şakaik-ı 

Nu’maniye ve Zeyilleri, Neşre Haz., Aldulkadir Özcan, Çağrı Yayınları, İstanbul 1989, C. 1, s. 

133-134. 

277
  1038 saferinde Acem İshak Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisi olup, 1040  zilhiccesinde 

emekliye ayrılınca, yerine Kıyamîzâde Mehmed Efendi tayin edilmiştir. 1042 ramazanında 

halefinin yerine ikinci defa Dâru'l-Hadis Medresesi, 1044'de Edirne Bayezid Medresesi 

müderrisliğine getirilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 136-137. 

278
  1040 zilhiccesinde Şemsi Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi, 1042 ramazanında Mûsıla-i 

Süleymaniye Medresesi müderrisi olup, Şemsi Efendi kendisine halef olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 42-43. 

279
  1038 saferinde Acem İshak Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisi olup, 1040  zilhiccesinde 

emekliye ayrılınca, yerine Kıyamîzâde Mehmed Efendi tayin edilmiştir. 1042 ramazanında 

halefinin yerine ikinci defa Dâru'l-Hadis Medresesi, 1044'de Edirne Bayezid Medresesi 

müderrisliğine getirilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 136-137. 

280
  1044 saferinde Şemsi Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi'nde, aynı yılın receb ayında Manisa 

Muradiye Medresesi'nde müderris olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 98-99. 

281
  1044 recebinde Malgaralı Mustafa Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi'nde ve 1050 cemaziye'l-

evvelinde Edirne Sultan Beyazid Medresesi'nde müderris olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 

1, s. 344-345. 

282
  1050 cemaziye'l-evvelinde Müderriszâde Mehmed Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi, 1053 

yılının cemaziye'l-evvelinde ise Edirne Bayezid Medresesi müderrisi olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 230. 

283
  1053 cemaziye'l-evvelinde Halebî Yahya Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, bu 

görevi icra ederken 1059 muharreminde vefat etmiştir. Boş kalan müderrislik makamına ise selefi 

Taceddinzâde Efendi getirilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 181. 
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74. Şamî İvaz Efendi
285

 

75. Şeyh Baba Halilzâde Mehmed Efendi
286

  

76. Salbaşzâde Abdulkadir Efendi
287

 

77. Hüseyin Efendi (Fikrî Biraderi)
288

 

78. Hacı Yahyazâde Ahmed Efendi
289

 

79. Edirneli (Halebî) Yahyazâde Mustafa Efendi
290

 

80. Alaiyeli Ali Efendi
291

 

81. Edirneli Çukacızâde Mehmed Efendi
292
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  1059 muharreminde Edirne Dâru'l-Hadisi, 1061 şabanında aynı şehirdeki Sultan Bayezid 

Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 259. 

285
  1061 şabanında Taceddinzâde Ali Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi'nde ve 1065 şevvalinde Ali 

Paşay-ı Cedid Medresesi'nde müderris olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 401-402. 

286
  1065 şevvalinde İvaz Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 1068'de 1070 yılı 

muharreminden geçerli olmak üzere Medine-i Münevvere kazası uhdesine verilmiştir. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 321. 

287
  Selefi Baba Halilzâde Efendi yerine 1068 cemaziye'l-ahirinde Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi 

olup, 1070 muharreminde Mektubî Hüseyin Efendi yerine Tokat kadısı olmuştur. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 426-427. 

288
  1070 muharreminde Salbaşzâde Abdurrahman Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi'ne ve aynı 

senenin recebinde Edirne'deki Bayezid Medresesi'ne müderris olarak atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 342-343. 

289
  1070 recebinde Fikri Biraderi Hüseyin Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisliği verilmiş 

olup, 1073 ramazanında yine selefi yerine Edirne Bayezid Medresesi'ne atanmıştır. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 359-360. 

290
  1073 ramazanında Edirne Dâru'l-Hadisi ve 1076 cemaziye'l-evvelinde Sultan Bayezid 

Medresesi'nde müderris olmuştur. Bu iki görevde de selefi (Yahyazâde Efendi'yi) takip etmiştir. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 417-418. 

291
  1076 cemaziye'l-evvelinde Halebî Yahyazâde Mustafa Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi ve 1078 

recebinde selefi yerine Edirne Sultan Bayezid Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 343. 

292
  1078 recebinde selefi Ali Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi ve aynı senenin ramazan ayında 

Edirne Bayezid Medresesi'ne müderris olarak atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 402-

403. 
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82. Kasım Çavuşzâde Seyyid Mehmed Efendi
293

 

83. Edirneli Ebubekir Efendi
294

 

84. Tâcî İbrahim Efendi
295

 

85. Mustafa Efendi 

86. Lütfizâde Ahmed Efendi
296

 

87. Bekir Çelebizâde Mehmed Efendi
297

 

88. Dizdarzâde Mehmed Efendi
298

 

89. Kebabçızâde Ahmed Efendi
299

 

90. Postalcızâde Ahmed Efendi
300
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  1078 ramazanında Çukacızâde Mehmed Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi tevcih olunup, 1081 

cemaziye'l-ahirinde Edirne Bayezid Medresesi'nde müderris olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 1, s. 417. 

294
  Seyyid Mehmed Efendi'den sonra 1081 cemaziye'l-ahirinde Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisliği 

yapıp, 1086 recebinde Nisbetî Ali Efendi yerine Manisa kazası uhdesine verilmiştir. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 171. 

295
  1086 cemaziye'l-evvelinde Edirne Dâru'l-Hadisi müderrisi olmuştur. Bu görevde selefi Ebubekir 

Efendi'yi takip etmiştir. Aynı yılın şaban ayında Edirne Bayezid Medresesi müderrisliğine 

atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 499. 

296
  1089 saferinde Mustafa Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi ve 1090 saferinde Taci İbrahim Efendi 

yerine Edirne'de Sultan Bayezid Medresesi'nde müderris olarak göreve başlamıştır. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 88. 

297
 1090 saferinde Lütfizâde Ahmed Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi ve 1093 zilkadesinde Edirne 

Sultan Bayezid Medresesi müderrisi olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, 62-63. 

298
  1093 zilkadesinde Bekir Çelebizâde Mehmed Efendi yerine Edirne Dâru'l-Hadisi ve 1095 rebiü'l-

ahirinde Edirne Sultan Bayezid Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 

2, s. 66-67. 

299
  1095 rebiü'l-ahirinde Edirne Dâru’l-Hadisi ve 1098 recebinde Edirne Sultan Bayezid Medresesi 

müderrisi olarak göreve başlamıştır. Bu iki görevde de selefi Dizdarzâde Efendi'yi takip etmiştir. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 17. 

300
  1098 recebinde Edirne Dâru'l-Hadisi ve 1100 muharreminde Edirne Bayezid Medresesi'ne 

müderris olarak atanmıştır. Bu iki görevde de selefi Kebapçızâde Efendi'yi takip etmiştir. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 74. 
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91. Lütfizâde Mehmed Efendi
301

 

92. Arıkzâde Mehmed Efendi
302

 

93. Berberzâde İbrahim Efendi
303

 

94. Şemsizâde Mustafa Efendi 

95. Müsellim Abdurrahman Efendi
304

 

96. Edirneli İmamzâde Mehmed
305

 

97. Damadzâde Mustafa Efendi
306

 

98. Faiz Mustafa Efendi
307

 

99. Edirneli Cerrahzâde Abdulfettah
308
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  Postalcızâde Efendi'den sonra 1100 muharreminde Edirne Dâru'l-Hadisi'nde müderris olup, 1101 

cemaziye'l-ahirinde Edirne Bayezid Medresesiyle kadri mezid olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 2, s. 186-187. 

302
  1101 cemaziye'l-ahirinde selefi Lütfizâde Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olarak 

atanmıştır. 1104 yılının rebiü'l-evvelinde ise gelecek senenin muharrem ayından geçerli olmak 

üzere Nefyi İbrahim Efendi yerine Medine-i Münevvere kazası uhdesine verilmiştir. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 195. 

303
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 397. 

304
  1113 rebiü'l-evvelinde Şemsizâde Mustafa Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisliği 

verilmiş olup, 1121 zilkadesinde Sadreddinzâde Telhisci Mustafa Efendi yerine Sofya kazası 

hükümeti tefviz olunmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 361. 

305
  1121 ramazanında Müsellim Abdurrahman Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 

1125 rebiü'l-ahirinde yerlerinde Mûsıla-i Süleymaniye itibar olunmuştur. Bu vazifesini îfâ ederken 

1127 rebiü'l-evvelinde vefat etmiştir. Medresenin müderrisliğini ise Damadzâde Mustafa Efendi 

üstlenmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 370. 

306
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 670-671. 

307
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 407-408. 

308
  1128 muharreminin 10. günü selefi Fâiz Efendi yerine ibtida altmışlı itibariyle Edirne Dâru’l-

Hadisi, 1130 cemaziye'l-evvelinin 17. Günü yine selefi Fâiz Efendi mahlûlünden altmışlı hareketi 

misliyyesi itibariyle Edirne Sultan Bayezid Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Mezkûr 

görevdeyken 1134 rebiü'l-ahirinde vefat etmiştir. Vefatıyla boşalan müderrislik görevine ise 

Dâru’l-Hadis Medresesi müderrisi selefi Hasan Efendi getirilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 

3, s. 525. 
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100. Hasan Efendi
309

 

101. Ahmed Efendi
310

 

102. Tabib Ahmed Efendi
311

 

 

2.2. Kadı Hasan Dâru'l-Hadisi (Tokat) 

Kadı Hasan Dâru'l-Hadisi, Tokat şehrinin merkezinde açılmış hadis ihtisas 

medresesidir. Vakfiyesinde, müderrise yevmi 4 akçe ile 18 müd galle (mahsul), altı 

fakihe yevmi dört akçe ile yılda on iki müd galle, dört hâfıza yevmi dört akçe ve 

burada görevli ferraşa yevmi bir akçe verilmesi kararlaştırılmıştır. Vâkıf, hayatta 

olduğu sürece kendisi mütevelli olacaktır. Vefatından sonra ise tevliyet görevi 

evlâdına, sonra evlâdının evlâdına, soyunun devam etmemesi durumunda kardeşinin 

evlâdına ondan sonra ise Tokat şehrinin hâkimine tevdi edilmiştir. Ayrıca Vâkıf; 

reğaib, beraat, kadir ve bayram gecelerinde, helva ve aşure yapılarak dağıtılmasını 

şart koşmuştur.
312

 Vakfiyenin tarihi kesin olarak tespit edilememesine rağmen 

Tayyib Gökbilgin, 859/1455 tarihli ilk Tokat tahrir defterine dayanarak o tarihte 

(859/1455 yılında) Tokat'ta mevcut olan medreseler arasında Kadı Hasan Dâru'l-

Hadisi'ni de zikretmektedir.
313
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  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 555. 

310
  Arşivde bulunan 25 şevval 1177 tarihli bir belgeye göre Sultan Selim Medresesi Mûsıla-i 

Süleymaniye ile Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi Ahmed Efendi’ye tevcih edilmiş olup, onun 

yerine yine aynı paye ile Edirne Üç Şerefeli Medrese müderrisi Tabib Ahmed Efendi getirilmiştir. 

BOA, C.MF, 4957. 

311
  Yukarıda zikredilen belgeden adı geçen şahsın da bu medresede müderris olarak görev yaptığı 

anlaşılmaktadır. BOA, C.MF, 4957. 

312
  VGMA, Defter No: 610, Sayfa 73, Sıra 100. 

313
  Gökbilgin, "Tokat" mad., (400-412), İA, C. 12/1, s. 405. 
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1216 tarihli bir vesikada, dâru'l-hadise yapılan bir tevcih yer almaktadır. Bu 

belgeden, Kadı Hasan Dâru'l-Hadisi'nin o tarihte hâlâ faal olduğu anlaşılmaktadır.
314

 

 

2.3. Lütfullah Çelebi Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Lütfullah Çelebi Dâru'l-Hadisi, Bursa'da kale içinde Yerkapı Mescidi 

karşısında inşa ettirilmiştir. Dâru'l-Hadisin 875/1470 tarihli bir kitabesi olmakla 

birlikte şimdi yerinde apartman bulunmaktadır.
315

 Bursa Kütüğünde, 1679 yılında 

binanın üzerindeki kurşunların vakfın mütevellisi tarafından satıldığı kayıtlıdır.
316

 

Vekayiü’l-Fudâlâ müellifi, Hâfızzâde Şeyh Mehmed Efendi’nin 1050 senesi 

hilalinde Bursa’da vefat edince dâhil-i kalede bâb-ı zemayık (zemin) kurbunda 

dâru'l-hadis sahasında defnolunduğunu
317

 belirtmektedir. 

XVI. asır sicillerinde dâru'l-hadisin adı yer almazken, XVII. yüzyıl 

ortalarından itibaren görülmeye başlanmaktadır. 1659 tarihli bir fermana göre, 

mezkûr dâru'l-hadiste her salı günü sabah namazından sonra vaaz verecek bir vaiz 

                                                 
314

  BOA, C.MF, 4703. 

315
  Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Fatih Devri, C. 3, s. 120; Aynı kaynaktan naklen Yardım, 

“Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 83. 

316
  Kâmil Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, Haz., Hüseyin Algül ve diğerleri, Bursa Büyükşehir Belediyesi 

Yayınları, Bursa 2009, C. 3, s. 80. 

317
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 144. Bu ifadelerden Ali Yardım, Beyliğin emniyetinin tam 

sağlama alınmadığı ilk devirlerde yapılmış bir dâru’l-hadis mekanının adı olduğu intibaını 

vermektedir, dedikten sonra sözkonusu medresenin Lutfullah Çelebi Dâru’l-Hadisi olmasını da 

muhtemel görmektedir. Bkz. Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 78 ve 

51. dipnot. Şeyhî'nin verdiği bilgi ile Ayverdi'nin naklettiği Lutfullah Çelebi Dâru’l-Hadisi'nin 

yerinin aynı olması, ikinci ihtimalin daha güçlü olduğunu gösretirir niteliktedir.  



71 

 

görevlendirilmiştir. Ayrıca 1640 yılında vefat eden Hüsamzâde Mustafa Efendi 

Lütfullah Çelebi Dâru'l-Hadisinde muhaddis olarak görev yapmıştır.
318

 

 

2.4. Abdullah Paşa Dâru'l-Hadisi (Amasya) 

Amasya'da tesis edilmiş olan Abdullah Paşa Dâru'l-Hadisinin bânisi, ümera 

zümresinden olup, sonra beylerbeyi olan Abdullah Paşa'dır. II. Bayezid zamanında 

vefat etmiştir.
319

 İzah sadedinde olduğumuz yapı iki kısımdan oluşmaktadır. Birinci 

kısmı, iç avlunun etrafına yerleştirilmiş dört oda ile odalara bitişik yapılan minare, 

ikinci kısmı ise dershane olarak inşa edilen mescid oluşturmaktadır.
320

 Dâru'l-Hadis, 

890/1485 yılında Abdullah Paşa Camiinin iç kapısı önünde bulunan boşluğun iki 

tarafında yapılmış ikişer odadan müteşekkildir. Boşluğun üzeri büyük bir kubbe ile 

kapatılmıştır. Dershane olarak ise cami kullanılmıştır. Vakfiyesini oğlu Abdi Bey 

907 yılında tanzim etmiştir.
321

 Adı geçen hadis ihtisas medresesi çalışma açısından 

ayrı bir önemi haizdir. Zira orijinal kitabesi günümüze kadar ulaşan yapılardan 

biridir. Sofular Camii diye bilinen dâru'l-hadisin kitabesinde; 

سلطان بايزيد عز / ابن الحاج سنان عفى الله عنهما في ايام / عمر دار الحديث الحاج عبد الله باشا 

 نصره في تسعين و ثمانماية

                                                 
318

  Mefail Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, İz yayıncılık, İstanbul 1998, s. 

131.  

319
  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî , C. 3, s. 362; aynı kaynaktan naklen Baltacı, XV-XVI. 

Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 582; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve 

Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 168. 

320
 İ. Aydın Yüksel, Osmanlı Mimarisinde II. Bayezid, Yavuz Selim Devri, İstanbul Fetih 

Cemiyeti, İstanbul 1983, s. 8. 

321
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 299; Ayrıca Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı 

Medreseleri, s. 583. 
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"(Bu) Dâru'l-Hadisi, -yardımı bol olsun- Sultan Bayezid'in devr-i 

saltanatında, Hacı Sinan oğlu Hacı Abdullah Paşa -Allah her ikisini de bağışlasın- 

890 tarihinde yaptırmıştır"
322

 kaydı yer almaktadır.  

Tarih-i Amasya müellifi Abdizâde, Amasya'da vücut bulmuş olan Abdullah 

Paşa Dâru'l-Hadisi hakkında bilgi verdikten sonra, bu kurumda müderrislik yapan 

şahısları da zikretmektedir. Buna göre, adı geçen ihtisas medresesinde müderrislik 

yapanlar şunlardır; 

1. Takiyuddin Osman Efendi 

2. Abdi Efendi 

3. (1097'de) Mahmud Efendi  

4. (1101'de) Hâfız Ömer Efendi  

5. (Hâfız Ömer Efendi'nin oğlu olup babasının vefatı üzerine 1124'de) Hâfız 

Abdullah Efendi  

6. (1136'da) Diyarbakırlı İsmail Efendi  

7. (1142'de) Seyyid Abdulvahhab Efendi  

8. (1145'de) Osman Efendi  

9. (1147'de) Ahmed Efendi  

10. (1169'da) Şeyh Mustafa Efendi  

11. (1177'de) Şeyhü’l-Kurrâ Hâfız Osman Efendi  

12. (1179'da) Osman Efendi  

13. (1204'de) Seyyid Hâfız Osman Efendi  

                                                 
322

  Kitâbe ve tercümesi Ali Yardım'ın makalesinden alınmıştır. Sadece tercümedeki "mamur 

eylemiştir" sözü "yaptırmıştır" şeklinde değiştirilmiştir. Bkz. “Temel Kültür Müesseselerimizden 

Dârülhadisler”, s. 84-85. Aynı kitâbeyi İ. Aydın Yüksel de vermektedir. Bkz. Osmanlı 

Mimarisinde II. Bayezid, Yavuz Selim Devri, s. 9. 
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14. (1228'de) Seyyid Mehmed Efendi  

15. (1246'da) Seyyid Ebubekir Efendi  

16. (1290'da) İbrahim Efendi
323

 

 

2.5. Molla Gürani Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Dâru'l-Hadisin bânisi Molla Gürani diye şöhret bulmuş olan Şemseddin 

Ahmed b. İsmail Gürani'dir. Güran'da doğup, kendi memleketinde tahsil gördükten 

sonra Mısır'a gitmiş ve burada İbn Hacer'den icazet almıştır. Molla Yegân, hac 

dönüşünde Mısır'da Molla Gürani ile karşılaşıp, Sultan Murad zamanında onu 

Osmanlı topraklarına getirmiştir. Bu yıllarda Fatih Sultan Mehmed'e hocalık 

yapmıştır. Fatih tahta geçince, vezir olması için teklifte bulunmuş ancak Gürani 

kabul etmemiştir. Daha sonra kazasker olmuştur. Bu görevi esnasında, Gürani'nin 

tavırlarından rahatsız olan Fatih, hocasını kırmadan uzaklaştırmanın yolunu onu 

Bursa’ya kadı ve vakıf işlerini düzenlemek bahanesiyle göndermekte bulmuştur. 

Fatih'in Gürani'yi bulunduğu makamdan azletmesi neticesinde O, tekrar Mısır'a 

gitmiş ancak Fatih pişman olarak onun yeniden İstanbul'a dönmesini sağlamıştır. 

Dönüşünde ikinci defa Bursa kadısı, akabinde ise Şeyhülislam olmuştur. Gürani, 

Gâyetü'l-Emânî fî Tefsiri's-Seb'i'l-Mesânî adında bir tefsir ile Kevser-i Câri alâ 

Riyâzi'l-Buhârî adında bir Buhârî şerhi kaleme almıştır.
324

 

Molla Gürani Dâru'l-Hadisi, İstanbul'un vefa semtinde bulunan vefa camiinin 

karşısında tesis edilmiştir. Burada Gürani’nin Camii, dâru'l-hadisi ve mektebi 

bulunmaktaydı. 889/1494 yılında tescil edilen Camiinin vakfiyesine göre, dâru'l-

                                                 
323

  Müderris listesi için Bkz. Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 299-300.  

324
  Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 102-106. 
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hadisin yanında müderrislerin kalacağı bir ev tahsis edilmiştir. Bu kayıttan 

medresenin dâru'l-hadisi olduğu anlaşılmaktadır. Aynı vakfiyeye göre müderrise 15, 

öğrencilere 5, şeyhü'l-kurrâya 5, hâfızlara 7, imama 4, müezzine 3 akçe vazife 

verilmektedir.
325

 Medresenin kesin tarihi bilinmemekle birlikte vakfiyenin tarihinden 

hareketle 889/1494'de veya buna yakın bir tarihte inşa edilmiş olması 

muhtemeldir.
326

 

Cahit Baltacı, vakfiyesinde yer alan dâru'l-hadis ifadesine rağmen, bu kuruma 

ait tevcihlerin medrese olarak yapılmasından hareketle, Molla Gürani Dâru'l-Hadisini 

genel medreseler arasında zikretmekte ve dâru'l-hadis olarak yapılıp, sonradan 

medreseye çevrilmesinin muhtemel olduğunu kaydetmektedir."
327

 Ancak 

Başbakanlık Osmanlı Arşivinde yer alan 1316 tarihli bir belgede, “Molla Şemseddin 

Ahmed el-Gürani vakfından yüksek kaldırımda vaki mahle-i vakıfta dâru'l-hadis ve 

mescid-i şerifi mamur ve derununda evkât-ı hamsede eday-ı salâvat olunmakda” 

olduğu belirtilmektedir.
328

 Bu belgeden, adı geçen müessesenin 1316 tarihinde faal 

olduğu ve dâru'l-hadis olarak varlığını sürdürdüğü anlaşılmaktadır. 

 

3. 16. Yüzyıl Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

3.1. Osman Çelebi Dâru'l-Hadisi (Amasya) 

Amasya'da vücut bulmuş olan bu kurumun bânisi, kudattan Alizâde el-Hac 

Osman Çelebi'dir. Dâru'l-Hadis h. 933 yılında, Pirinççi mahallesinde, Hacı Hamza 

                                                 
325

  Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Fatih Devri, C. 3, s. 459-460. Aynı kaynaktan naklen Yardım, 

“Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 83. 

326
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 311. 

327
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 311. 

328
  BOA, EV.MKT.CHT.00482.00061. 
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Camiinin hizasında tesis edilmiştir. Ahşap olarak bina edilen medrese, 1011 

senesinde yanmıştır. Bunun üzerine, Osman Çelebi'nin torunu Ayşe Hatun 1018’de 

yeniden yaptırarak, tevliyetini oğlu Şaban Ağaya ve evlâdına tahsis ederek, 

vakfiyesini de yeniden tanzim etmiştir. Nevarki dâru'l-hadis,1098 ve 1143 yıllarında 

da aynı kaderi yaşayarak yine yangınlara maruz kalmıştır. Bundan dolayı 1100 ve 

1101 yıllarında müceddeden yeniden inşa edilmiştir. Bugün tamire muhtaç bir halde 

mevcudiyetini korumaktadır.
329

  

Aşağıda isimleri zikredilen şahıslar Osman Çelebi Dâru'l-Hadisi'nde müderris 

olarak görev yapmıştır. 

1. Ahmed Efendi 

2. Hâfız Hüseyin Efendi 

3. Hüseyin Efendi 

4. Hâfız Hüseyin Efendizâde Hâfız Ahmed Efendi 

5. Fenaricizâde Evliya Halil Efendi 

6. Hâfız Ali Efendi 

7. Şirin Ali Efendi 

8. Hâfız Ali Efendi (İkinci Defa) 

9. Hâfız Ahmed Efendi 

10. Mehmed Râşid Efendi 

11. Hâfız Osman Fâzıl Efendi 

12. İnepazarlı Seyyid el-Hac İsmail Hakkı Efendi 

                                                 
329

  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 288. Bu Dâru'l-Hadis için ayrca Bkz. Baltacı, XV-XVI. 

Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve 

Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, 168-169. 
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13. Mustafa ve Mehmed Nuri Efendiler (Müştereken)
330

 

 

3.2. Kiremitçi Sinan Bey Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Bursa'da vücut bulmuş dâru'l-hadisin bânisi, Kiremitçizâde Sinan Bey, Pîr 

Mehmed Çelebi'nin oğludur. Ümera zümresinden olan Sinan Bey, Bursa'da koyun 

subaşılığı ve 1542'de Pirinç Han'ının mütevellisi olarak görev yapmış olup, 1552'den 

önce vefat etmiştir. Kiremitçi Mahallesinde bir mescidi olup, vakfiyesi 3.6.1533 

tarihlidir. Aynı yerde bir de hamam yaptırıp, mescidin idaresi için vakfetmiştir.
331

 

Dâru'l-Hadisin, mescid ile hamamın inşa edildiği muhitte olması tahmin edilmekle 

birlikte, yeri tam olarak bilinmemektedir.
332

 Dâru'l-Hadisin zikredilen mescid ile 

birlikte 939/1533 yılında veya buna yakın bir tarihte yapılmış olması muhtemeldir. 

 

3.3. Defterdar Nazlı Mahmud Çelebi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, Kanuni Sultan Süleyman devrinde başdefterdar olan Nazlı Mahmud 

Çelebi (v. 953/1546-47), aynı zamanda hattat Şeyh Hamdullah Efendi'den hat 

sanatını öğrenmiştir.
333

 Eyüp'te, cami, medrese, fevkani taş mektep, çeşme ve 

Varna'da bir mektebi yaptırmıştır.
334

 Eyüp'te, defterdar iskelesinde, Çömlekçiler 

çarşısı yakınında bulunan mezkûr camiinin bahçesinde ahşap bir medrese ile kara 

                                                 
330

  Müderrisler için Bkz. Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 289. 

331
  Kepecioğlu, Dâru'l-Hadis Maddesinde, Bursa Dâru'l-Hadisleri arasında Kiremitçi Sinan Bey 

Dâru'l-Hadisi'ni de zikretmektedir. Bkz. Bursa Kütüğü, C. 1, s. 259. Ancak Kiretmitçizâde Sinan 

Bey maddesinde dâru'l-hadisden hiç bahsetmeden nakledilen bilgileri verir. Bkz. Bursa Kütüğü, 

C. 4, s. 105. 

332
  Abdullah Karahan, "Bursa Dâru'l-Hadisleri", basılmamış tebliğ metni, Anadolu'nun İslamlaşma 

Sürecinde Dâru'l-Hadisler Sempozyumu, 8-9 Eylül 2012 Çankırı, s. 5. 

333
  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C. 4, s. 311. 

334
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 592. 
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tarafında fevkani bir taş mektep yer almaktadır. Caminin tâk dergâhında kendi 

hattıyla yazılmış 948 tarihi ve avlunun deniz tarafında olan harem kapısının tâkında 

947 tarihi yazılıdır. Bitişiğinde olan çeşmenin tarihi de 950’dir. Vâkıf, camiinin 

bahçesindeki kubbeli türbeye defnedilmiştir.
335

 Külliyenin içerisinde yer alan ahşap 

medrese, dâru'l-hadis olup yapının üzerinde yer alan 947/1540-41 yılında veya buna 

yakın bir tarihte yapılmış olması muhtemeldir.
336

 Defterdar Nazlı Mahmud Çelebi 

Dâru'l-Hadisinde müderrislik yapan şahısları şunlardır; 

 

1. Şeyh Abdurrahman b. Şeyh Camaleddin Merzifonî (v. 971)
337

  

2. Şeyh Mahmud (v. 975)
338

 

 

3.4. Kara Mustafa Paşa Dâru'l-Hadisi (Kastamonu) 

Mustafa Paşa Dâru'l-Hadisi, 948/1541 yılında, Kastamonu'da âyan Kara 

Mustafa paşa tarafından yaptırılmıştır.
339

 Arşivde yer alan bir belgede 

                                                 
335

  Hâfız Hüseyin Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, Matba-i Âmire, İstanbul 1281, C. 1, s. 286-287. 

336
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 592; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 169. 

337
  942 yılında Cezeri Kasım Paşa Medresesi müderrisi Arab Çelebi hizmetinde tefsir ve hadisle 

iştigal ettikten sonra Kasım Paşa Camii'nde hatip ve Defterdar Mehmet Çelebi Dâru'l-Hadisi'nde 

muhaddislik yapmıştır. Sonra Ayasofya Camii'nde ve Sultan Mehmed kürsilerinde vaiz, müzekkir, 

muhaddis ve müfessir tayin edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 82; 

Baltacı, Şeyh Abdurrahman b. Şeyh Camaleddin Merzifonî'yi Mahmud Çelebi Dâru’l-Hadisi 

müderrisleri arasında zikrederek, Atâî de Mehmed Çelebi Dâru’l-Hadisi şeklinde tabedildiğini 

belirtmektedir. Bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 593, 81 nolu dipnot. 

338
  Eyüp'de vaki Defterdar Mahmud Çelebi Dâru’l-Hadisi'nde muhaddis olup, ilim ve ibadetle 

meşgulken 975 tarihinde vefat etmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 

194. 

339
  Abdullah Bay, "Modernleşme Dönemi Osmanlı Taşra Medreseleri: Kastamonu Medreseleri ve 

Taşrada Medrese Hayatı", (59-95), Karadeniz Araştırmaları Dergisi, Bahar 2012, S. 33, s. 64. 



78 

 

"Kastamonu'da vaki Mustafa Paşa Dâru'l-Kurrâsı ile Dâru'l-Hadisi vakfında, Hacı 

Mustafa'nın uhdesinden mahlûl olan nısf hisse hâfız-ı kütüblük cihetinin müteveffay-ı 

muma ileyhin mahdumu Abdullah Bey'in keff-i yedinden hafîdi Hâfız Ahmed 

Ziyaeddin Efendi'ye tevcihi..."
340

 şeklinde kayıt yer almaktadır.  Yine aynı görevin 

tevcihi ile ilgili olmak üzere arşivde bulunan 1306 tarihli başka bir belgede de 

"Kastamonu'da vaki Mustafa Paşa Dâru'l-Kurrâsı ile Dâru'l-Hadisi" ifadesi yer 

almaktadır.
341

 Bahsi geçen bu iki kurumda, 1248'de 16, 1253'de 8, 1291'de 14, 

1317'de 92, 1319'da 67 ve 1321'de 70 öğrenci bulunmaktaydı.
342

 

 

3.5. Papasoğlu Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Papasoğlu Dâru'l-Hadisi, İstanbul Bayezid'de, Koska Semtinde, Semekhanede 

Sekbanbaşı Yakup Ağa Mahallesi, Subaşı Sokağında tesis edilmiştir.
343

 Sonradan bu 

yapı yıkılarak yerine ilkokul yaptırılmıştır.
344

 Bânisinin mirkadı Eyüp’te damadı olan 

Hoca Sadedin Efendi zaviyesindedir. Unkapanı’nda da bir mescid ve bir medrese 

inşa ettirmiştir.
345

 

Dâru'l-Hadis, 949 tarihli vakfiyesine göre, Mustafa Çelebi b. Musa tarafından 

İstanbul’da Sekban Başı Mahallesinde yer alan mescidin civarında fevkani ve tahtani 

28 odayı muhtevi olarak inşa edilmiştir. Mustafa Çelebi ayrıca, Unkapanı'nda bir 

                                                 
340

  BOA, EV.MKT, 1843.155. 

341
  BOA, MF. MKT., 125/21. 

342
  Bkz. Bay, "Modernleşme Dönemi Osmanlı Taşra Medreseleri: Kastamonu Medreseleri ve Taşrada 

Medrese Hayatı", s. 88. 

343
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597. 

344
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 170. 

345
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 58. 
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mescid, mezkûr dâru'l-hadis civarında bir mekteb ve yirmi odayı müştemil bir zaviye 

yaptırmıştır. Aynı vakfiyeye göre, vakfın işlerini yürütecek mütevelliye yevmi 20, 

câbiye 4, kâtibe 4, medrese civarında olan mescidin imamına 4, Unkapanı'ndaki 

mescidin imamına ise 3 akçe vazife verilecektir.  Ayrıca yevmi 3 akçe ile medresenin 

yanındaki mescide ve 2 akçe ile Unkapanı’nda bulunan mescide birer müezzin 

görevlendirilecektir. Medresede, aklî ve naklî ilimlere kâdir, tefsir ve hadis 

kitaplarını okutabilecek bir müderris olup, öğle namazından sonra medrese 

odalarında sakin olan öğrencilere hadis, tefsir ve sair ilimlerden ders verecektir. 

Dâru'l-Hadis müderrisi yevmi 10 akçe vazife alacaktır. Ancak vâkıfın müsaadesi ile 

yevmi 20 akçe olması mümkündür. Dâru'l-Hadis odalarında ikamet eden 

öğrencilerden her birine okudukları cüz karşılığında yevmi birer akçe verilecektir. 

Hankâhta bir mürşid-i kâmil şeyh olup, odalarda ikamet edenleri irşad edecek ve 

yevmi 10 akçe vazife alacaktır. Burada ikamet edenlere ise yarım akçe verilecektir. 

Mektebde muallim olan şahsa yevmi 3 akçe, aynı mektebde halife olana yevmi 2 

akçe ödenecektir. Dâru'l-Hadis ve zaviyede kalanlara, vazifelerinden başka, yemek 

masrafı olarak günde 40 akçe sarfedilecektir.
346

  

Vakfiyesinin tarihi, 949 olduğuna ve vakfiyede dâru'l-hadisten bahsedildiğine 

göre dâru'l-hadis bu ve ya buna yakın tarihte yapılmış olmalıdır.
347

  Arşivde yer alan 

1282 tarihli vesikadan dâru'l-hadisin tedris faaliyetine devam ettiği anlaşılmaktadır. 

Zira söz konusu belgeye göre Papazâde Mustafa Çelebi Dâru'l-Hadisinde, Seyyid 

Hâfız İbrahim Efendi b. Mustafa müderris olarak görev yapmış ve Batumlu Mehmed 

                                                 
346

  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

347
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 170. 
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Emin Efendi b. Osman'a bırakmıştır.
348

 Papasoğlu Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik 

yaptığı tespit edilenler şunlardır; 

1. Ataullah Efendi 

2. Neffatî Şeyh Mehmed Efendi
349

 

3. Şeyhzâde Efendi Mahdumu 
350

 

4. Seyyid Hâfız İbrahim Efendi b. Mustafa
351

 

5. Batumlu Mehmed Emin Efendi b. Osman
352

 

 

3.6. Sûfî Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Kanuni Sultan Süleyman'a vezirlik yapmış olan Sûfî Mehmed Paşa'nın, 

İstanbul vilayet binası bahçesinin Ankara caddesine açılan Paşa Kapısı yanında, Nallı 

Mescidin karşısında yaptırmış olduğu ihtisas medresesidir. Günümüze kadar 

mevcudiyetini koruyamayan bu müessese, Mimar Sinan'ın eseridir.
353

 Mecdi Efendi, 

Aydınlı Bedreddin Mahmud'un tercüme-i halinde "Ekâbîr-i vüzerâdan Sûfî Mehmed 

                                                 
348

  BOA, EV.d, Defter No: 16600. 

349
  67 şabanında Ataullah Efendi yerine Şehzâde Medresesi rütbesiyle Papasoğlu Dâru’l-Hadisi ve 68 

saferinde Hafız Mehmed Efendi yerine Fatma Sultan Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 347. 

350
  1072 saferinde Damad Mehmed Efendi Dâru’l-Hadisi, 1077 ramazanında Ebussuudzâde Ahmed 

Efendi yerine Temurkapu kurbunda Ahmed Paşa Medresesi, 1083 şabanında Caferzâde Şeyh 

Mehmed Efendi yerine Papasoğlu Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 1084 şevvalinde Erdebilizâde 

Damadı Ebu Bekir Efendi yerine Hamamiye Medresesi'ne atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 1, s. 413. 

351
  BOA, EV.d, Defter No: 16600. 

352
  BOA, EV.d, Defter No: 16600. 

353
 Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 601; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim 

Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 170. Ayvansarâyî de Sûfî Mehmed 

Paşa'nın Nallı Mescid'in mukabilinde bir medrese yaptırdığını bildirmektedir. Bkz. Hadîkatü’l-

Cevâmi,C. 1, s. 213. 
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Paşa merhumun Mahmiye-i Konstantiniyye'de tefsir-i şerif ve hadis-i munif 

naklolunsun diye bina ettiği medresede müderris nasb olunup ..." demektedir. 

Buradaki ilk müderris 950 senesinde bu görevi ifa ederken vefat etmiştir.
354

 Atâî ise 

Şeyh Muharrem b. Mehmed’in günlük 30 akçe vazife ile Sûfî Mehmed Paşa Dâru'l-

Hadisi'ne atandığını ve 964 yılında Süleymaniye Camii açılınca burada vaiz 

olduğunu kaydeder.
355

 Vekayiü’l-Fudalâ müellifi ise Şeyhülislam Ankaravî Mehmed 

Efendi'nin biyografisinde bu medresenin ihdasının 7 şevval 1060 olduğunu ve ibtida 

hariç itibar olunan bu dâru'l-hadisin ilk müderrisi olduğunu belirtir.
356

 Bu bilgiler 

arasında tenakuz olduğu izlenimi görünse de Sûfi Mehmed Paşa'nın hayatında tesis 

edilen bu medresenin 1060 yılında ibtida hariç payesini aldığı, bu paye ile Ankaravî 

Mehmed Efendi'nin ilk müderris olduğu anlaşılmaktadır. Zira Atâî'den naklettiğimiz 

bilgilerden o dönemde medresenin payesinin 30'lu olduğu anlaşılmaktadır.  

Taranılan kaynaklarda, bu kurum için Sûfî Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi,
357

 

Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi,
358

 Sûfî Mehmed Ağa Dâru'l-Hadisi
 359

 ve Mehmed Ağa 

Dâru'l-Hadisi
360

 gibi muhtelif isimlerin kullanıldığı müşahede edilmektedir. Bu 

durum, müderrislerin tespiti esnasında, çalışmada ayrıca tanıtılmış olan Mehmed Ağa 

Dâru'l-Hadisi ile karışıklığa sebebiyet verebilecek tarzda görünmektedir. Bu itibarla 

dâru'l-hadisin bulunduğu mekân (konum) ve müderrislerin birbirleriyle olan halef-

selef ilişkileri iki kurumu ayırt etmede faydalanılan bir başka kıstas olmuştur. 

                                                 
354

  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 507. 

355
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 355. 

356
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 544. 

357
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 355; Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 497. 

358
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 259. 

359
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 450. 

360
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 188, 292, 360, 461, 507, 544. 
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Nitekim bu dâru'l-hadis müderrisleri arasında zikredilen şahısların hal 

tercümelerinde, bahsedilen farklı isimler kullanılmakla birlikte, kahir ekseriyetinde 

"Nallı Mescid kurbunda" ifadesi yer almaktadır.  

Yapılış tarihi kesin olarak bilinmeyen bu dâru'l-hadisin, ilk müderrisinin 

950'de vefat ettiği göz önüne alındığı takdirde bu tarihten önce yapılmış olması 

muhtemeldir.
361

 Sûfî Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi müderrislerini şu şekilde 

sıralayabiliriz; 

1. Aydınlı Bedreddin Mahmud
362

 

2. Şeyh Muharrem b. Mehmed
363

 

3. Şeyhülislam Ankaravî Mehmed Efendi
364

  

4. Sâlih İmamzâde Damadı Ahmed Efendi
365

 

5. Bâlîzâde Emini Ahmed Efendi
366

 

6. Şeyhülislam Debbağzâde Mehmed Efendi
367

  

                                                 
361

  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 601; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 170. 

362
  Sûfî Mehmed Paşa'nın İstanbul'da tefsir-i şerif ve hadis-i münif naklolunsn diye bina ettirdiği 

medreseye müderris nasb olunmuştu. Ulum-i arabiyye, tefsir, hadis, usûl ve furuda yed-i tulası 

olup, 950 yılında aynı medresede müderrisken vefat etmiştir. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 507. 

363
  Yevmi 30 akçe vazife ile Sûfî Mehmed Paşa Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, Sultan Süleyman'ın 

964 yılında yaptırdığı caminin yapımı tamamlanınca 20 akçe ile kürsü vaizliği yapmıştır. 983'de 

vefat etmiştir. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 355. 

364
  1060 şevvalinde Nallı Mescid kurbunda vaki Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi ibtida hariç itibar olunca 

müderris olarak atanmıştır. 1066 şevvalinde Yusuf Paşa İmamı Ebubekir Efendi yerine Perviz 

Efendi Medresesi'ne tayin edilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 544. 

365
  1066 şevvalinde Ankaravî Mehmed Efendi yerine Nallı Mescid kurbundaki Mehmed Paşa Dâru’l-

Hadisi'nde müderris olmuşken aynı yılın zilhiccesinde azledilip, dâru'l-hadis Balizâde Emini 

Ahmed Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 259.  

366
  1066 zilhiccesinde Sâlih İmamzâde Damadı Ahmed Efendi yerine Nallı Mescid kurbundaki 

Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi'ne hariç payesi ile atanıp, 1067 recebinde Kilisî Mustafa Efendi 

yerine Demir Kapıdaki Ahmed Paşa Medresesi müderrisi olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 292. 
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7. İsmetî Hısmı Mehmed Efendi
368

 

8. Kürd Yusuf Efendi
369

 

9. Zekî Ahmed Efendi
370

 

10. Saray Hocası Celeb İbrahim Efendi
371

 

11. Rasul Efendi Mülâzımı Mahmud Efendi
372

 

12. Şeyh Hamza Efendi
373

  

13. Hamza Efendizâde Şeyh Abdullah Efendi
374

 

 

                                                                                                                                          
367

  1068 muharreminde Balizâde Emini Ahmed Efendi yerine Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi ve 1069 

cemaziye'l-evvelinde Şemseddin Efendi yerine Kadı Abdulhalim Medresesi'nde müderrisliğe 

başlamıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 188. 

368
  1069'da Debbağzâde Mehmed Efendi yerine Nallı Mescid kurbundaki Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi 

ve 1070 recebinde Sımtî Mehmed Efendi yerine Şahkulu Medresesi'ne müderris olarak atanmıştır. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 471. 

369
  1070'de İsmeti Hısmı Mehmed Efendi yerine Nallı Mescid kurbundaki Mehmed Ağa Dâru’l-

Hadisi'ne hariç payesiyle müderris olup, 1075 ramazanında Emir Buhârî Şeyhi Damadı Seyyid 

Ahmed Efendi yerine Cafer Paşa Medresesi'ne tayin edilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 

360. 

370
  1075 ramazanında Kürd Yusuf Efendi yerine Nallı Mescid kurbunda vaki Mehmed Ağa Dâru’l-

Hadisi'ne ve 1077 ramazanında Hekimbaşızâde Yahya Efendi yerine Hasan Efendi Medresesi'ne 

müderris olarak teyin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 507. 

371
  1077 ramazanında Zeki Ahmed Efendi yerine Nallı Mescid kurbunda bulunan Sûfî Mehmed Ağa 

Dâru’l-Hadisi ve 1083 muharreminde İmadzâde Seyyid Mehmed Efendi yerine Hadım Hasan Paşa 

Medresesi müderrisi olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 450. 

372
  1103 ramazanının 5. Günü Nallı Mescid kurbundaki Sûfî Mehmed Paşa Dâru’l-Hadisi ve 1106 

yılının muharrem ayında Mesud Mehmed Efendi yerine Sâniye-i Mesih Paşa Medresesi'ne 

müderris olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 497. 

373
  1062 saferinde mahlûl olan Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi'nde müderris olup, 1065 yılında 

Muharrem Efendi mahlûlünden Haseki Sultan Camii'nde cuma vaizliği görevini de üstlenmiş olup, 

1111 şevvalinin 23. Günü vefat etmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 202. 

374
  1111 şevvalinde babası Şeyh Hamza Efendi'den boşalan Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi müderrisliği, 

Haseki Sultan Camii'nde cuma vaizliği, Ayasofya-ı Kebîr'de salı vaizliği ve Bayram Paşa Zaviyesi 

muhaddisliği tevcih olunmuştur. Zikredilen görevleri îfâ ederken 1125 zilhiccesinde vefat etmiştir. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 426. 
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3.7. Mahmud Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, babussaade ağası olan Mahmud Ağa olup, 961 yılında vefat etmiştir. 

Ahırkapı Camii ile Demirkapı'da, dâru'l-hadis, çeşme, mektep ve medrese 

yaptırmıştır.
375

 Zikredilen yapılar 961/1553-1554 yılında tamamlanmıştır. Mevcut 

olmayan medresenin mimarı Sinan olduğuna göre dâru'l-hadis ve mektebi de o inşa 

etmiş olmalıdır.
376

 Adı geçen kurumda müderrislik yapmış herhangi bir isim tespit 

edilememiştir. 

 

3.8. Süleymaniye Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi, Kanuni Sultan Süleyman tarafından 964 yılının 

zilhicce ayında,
377

 Süleymaniye Külliyesi'nin doğu tarafında,
378

 Süleymaniye 

Camii'nin karşısında,
379

 cami ile hamam arasında
380

 inşa ettirilmiş olup, ana kapısı 

Prof. Dr. Sami Onar Caddesine açılmaktadır.
381

 

                                                 
375

  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C. 4, s. 311. 

376
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 595; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 171. Mübahat Kütükoğlu ise bu 

yapıyı medrese olarak tanıtmakta olup, dâru'l-hadisden hiç söz etmemektedir. Bkz. Mübahat 

Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara, 2000, 

s. 48. 

377
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 100. 

378
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 118. 

379
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 398. 

380
  Zeynep Ahunbay, "Mimar Sinan'ın Eğitim Yapıları Medreseler, Darülkurralar, Mektepler", (239-

309), Mimarbaşı Koca Sinan Yaşadığı Çağ ve Eserleri, Koordinatör, Aptullah Kuran ve 

Diğerleri, Editör, Sadi Bayram, (Vakıflar Genel Müdürlüğü ve Türkiye Vakıflar Bankası Genel 

Müdürlüğü tarafından Dizergonca Matbaasında Bastırılmıştır), İstanbul 1988, C. 1, s. 251. 

381
  Mustafa Göleç ve Fatih Güldal, İstanbul'un 100 Mektebi ve Medresesi, İstanbul Büyükşehir 

Belediyesi Yayınları, İstanbul 2012, s. 159. 
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Vakfiyesine göre Süleymaniye Dâru'l-Hadisi büyük bir külliyenin içerisinde 

yer alan birimlerden biridir. Süleymaniye külliyesi; cami, mekteb, imaret, camiin 

kıble tarafında inşa edilen bir dâru'l-hadis, caminin doğu tarafında iki, batı tarafında 

iki olmak üzere toplam 4 medrese, dâru'ş-şifa, tabhane, tıp medresesi, doğu taraftaki 

medreselerin kurbunda 18 oda, türbe, eşine (Hürrem Sultan) yaptırılan türbe,
382

 

hamam, dâru’l-kurrâ ve kütüphaneden
383

 müteşekkildir. Kanuni Sultan Süleyman, bu 

külliyeyi gücünün zirvesinde olan bir devletin ihtişamının simgesi olarak 

yaptırmıştır.
384

 

Ehadis-i Nebeviyye ve Ahbâr-i Mustafaviyye nakl olunmak için bina olunan 

dâru'l-hadiste, âlim, âmil, fâzıl, kâmil, Kur'an tefsirine kâdir, sahih hadisleri 

nakletmede maharet sahibi, Sahih-i Müslim ve Buhârî’yi nakletmede en yetkin kişi 

müderris ve muhaddis olacaktır. Tatil günlerinin haricinde derslere devam edecek 

olup, mazeretsiz olarak görevini terk etmeyecektir. Eğitim öğretimin gereklerini 

yerine getirip, mukabilinde kendisine yevmi 50 akçe vazife verilecektir. Akranları 

arasında seçkin olan bir öğrenci muîd olup, yevmi 5 akçe vazife alacaktır. 

Öğrencilerden 15 kişi odalarda ikamet edip, âdet üzere derslerine devam ettikleri 

takdirde yevmi ikişer akçe vazife ödenecektir. Sâdık bir kimse bevvâb olarak 

görevlendirilip, fecir vaktinden önce kapıyı açıp, yatsıdan sonra kapatırsa iki akçe 

vazife verilecektir. Temiz bir kişi ferraş olup, yevmi 2 akçe vazife alacaktır. Kennâs 

                                                 
382

  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

383
  Yasin Yılmaz, Kanuni Vakfiyesi Süleymaniye Külliyesi, Vakıflar Genel Müdürlüğü Yayınları, 

Ankara 2008, s. 127-130. Mübahat Kütükoğlu da yaklaşık olarak aynı bilgileri aktarır. Bkz. 

Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 117. 

384
  Mustafa Göleç ve Fatih Güldal, İstanbul'un 100 Mektebi ve Medresesi, s. 154-155. 
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olan sabırlı bir kimse yevmi 2 akçe ve siracî olan ârif bir şahıs yevmi 2 akçe vazifeye 

mutasarrıf olacaktır.
385

 

Mimar Sinan'ın eseri olan
386

 ve günümüze kadar gelmeyi başaran dâru'l-

hadis, kubbeli 1 oda ve kubbesiz 19 odadan müteşekkildir.
387

 Dâru'l-Hadisin yeri 

güzel ve havadar olmasına, odaların ikişer kişi kalacak şekilde yapılmasına rağmen 

avlusunun darlığı, gusülhane ve abdesthanelerin odaların karşısında bulunması, 

binanın dökmeci dükkânlarının üzerinde yer alması gibi sebeplerden dolayı, 1914’de 

öğrencilerin kalması için uygun olmadığı kanaatine rağmen dâru'l-hilâfe kadrosuna 

alınmıştır. 30 öğrencinin kalmasına müsait olduğu düşünülen medresede 15’i 

dışarıdan olmak üzere 45 kadar öğrenci bulunuyordu. 1792’de ise biri müderris 

olmak üzere toplam 45 kişi bulunmaktaydı.
388

 Dâru'l-Hadis 1847, 1887, 1901 ve 

1902, 1911 yıllarında tamir görmüştür.
389

 Geçirdiği bu tamirlerle otantik 

görünümünü kaybeden dâru'l-hadis binası, restorasyon şartı ile Aziziye Sosyal 

Dayanışma Kültür ve Eğitim Vakfına tahsis edilmiştir.
390

 

Osmanlı Devletinin zirve döneminde tesis edilen Süleymaniye Dâru'l-Hadisi, 

Süleymaniye Külliyesinin yapılmasıyla şekillenen Osmanlı eğitim sistemindeki zirve 

medrese olmuştur.
391

 Kendinden önce bu alanda şöhret sahibi olan Edirne Dâru'l-

                                                 
385

  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

386
  Bkz. Ahunbay, "Mimar Sinan'ın Eğitim Yapıları Medreseler, Darülkurralar, Mektepler", C. 1, s. 

251. 

387
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 601-602; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 171. 

388
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 121. 

389
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 124. 

390
  Mustafa Göleç ve Fatih Güldal, İstanbul'un 100 Mektebi ve Medresesi, s. 159. 

391
  II. Bölümde bu konu tafsilatlı olarak ele alınmıştır. 
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Hadisi'ni de gölgede bırakarak Osmanlı döneminin sonuna kadar zirvede kalmayı 

başarmıştır.  

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi, Osmanlı dönemi dâru'l-hadisleri içerisinde, 

müderrislerinin tespiti en kolay olanıdır, denilse mübalağa edilmiş olmayacaktır. 

Çünkü hem payitahtta vücut bulması, hem tesisinden itibaren Osmanlı eğitim 

sisteminin zirvesinde yer alması hem de bu özelliklerine bağlı olarak kazandığı ün, 

biyografi eserlerinin bu kurumda müderrislik yapan şahıslar üzerinde durmasını 

gerekli kılmıştır. Bu bağlamda, tespiti yapılan Süleymaniye Dâru'l-Hadisi 

müderrisleri şu şekilde sıralanabilir; 

1. Yahya b. Nureddin Hamza el-Emin (Emin Kösesi) (v. 968)
392

 

2. Muslihiddîn Mustafa en-Niksarî (v. 969)
393

  

3. Sinaneddin Yusuf b. Hüsam b. İlyas
394

 

4. Kâdîzâde Şemseddîn Ahmed (v. 988)
395

 

                                                 
392

  943 muharreminde Perviz Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 944 rebiü'l-

evvelinde Kara Sâlih mahlûlünden Sahn-ı Semâna nail olmuştur. Bursa Muradiye Medresesi, 

Ayasofya ve 957'de tekrar Semâniye Medresesi müderrisliğine atanmış, aynı sene Bağdad kazası 

uhdesine verilmiştir. 964 yılında Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nin yapımı tamamlanınca 100 akçe 

ile müderris nasb olunup, Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nin ilk müderrisi olmuştur. 967 zilkadesinde 

iade satmak nedeniyle azledilip, yeri Niksarî Efendi'ye tevcih edilmiştir. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik 

fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 18-19. Ayrıca Biyografisi için Bkz. Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 516-

517. 

393
  967 yılında Emin Kösesi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliği 130 akçe ile tevcih 

edilmiş, 969'da vefat etmiştir. Muslihiddîn Niksarî'den boşalan dâru’l-hadis müderrisliği Muhaşşi 

Sinan Efendi'ye tevdi edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 22-23. 

394
  969 rebiü'l-ahirinde Muslihiddin Niksarî vefat edip, mutasarrıf olduğu Süleymaniye Dâru’l-Hadisi 

müderrisliği 180 akçe ile bunlara verilmiştir. 983 saferinde ihtiyarlığından dolayı görevinden istifa 

edip, Süleymaniye Dâru’l-Hadisi Rumeli sadaretinden emekli Kadızâde Efendi'ye tevdi edilmiştir. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 248-250. 
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5. Ahîzâde Mehmed b. Nurullah (v. 989)
396

 

6. Abdulkerim Sâlih Molla (v. 996)
397

 

7. Fâzıl Abdulkadir b. el-Müeyyidî (v. 1002)
398

 

8. Zekeriya Efendi (v. 1000)
399

 

9. Osman Efendi (v. 1000)
400

 

10. Şeyhülislam Esad Efendi b. Sadeddin 
401

 

11. Fâzıl Ebu’l-Meyamin Mustafa b. Ali (v. 1015) 
402

 

                                                                                                                                          
395

  981 saferinde Sahn-ı Semân Medreselerinden birine müderris olarak atanan, babasının mülâzımı 

ve kendisinin hocası Kara Kasım yerine 200 akçe ile Edirne Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiştir. 982 

rebiü'l-ahirinde Ali Paşa Medresesi'ni terk ederek İstanbul'a geldiğinde görevi Azmi Efendi'ye 

verilmiştir. 983 saferinde ise Sinan Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 

bir ay sonra Rumeli sadaretine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 

259-261. 

396
  983 yılında Kadızâde Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisi olup, 989 yılında bu 

görevi îfâ ederken vefat etmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 264-

265. 

397
  989'da Anadolu sadaretinden emekli olmuşken, aynı sene Ahizâde vefat edince yerine 

Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi ve 991 yılında Rumeli kâdu'l-kudatı olmuştur. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 303-304.  

398
  991 yılında Sâlih Molla Efendi'den boşalan Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine atanıp, 995 

yılında Şeyhülislam olmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 327. 

399
  995 yılında Şeyhülislam olan Şeyhî Efendi'nin yerine Süleymanye Dâru’l-Hadisi müderrisi, 997'de 

Rumeli Sadareti, 1000 yılında ise Şeyhulislam olmuş ve aynı yıl vefat etmiştir. Sultan Selim Camii 

kurbunda yaptırdığı dâru’l-hadis civarına defnedilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 322-324. 

400
  997 yılında Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde görevli Zekeriya Efendi Sadru'l-Ulemâ-yı Rum olunca 

eşref-i medâris olmak üzere bunlara tefviz olunmuştu. 1000 yılında Sultan Murad, Manisa'da yeni 

bir medrese inşa ettirince müderris olarak oraya atanmıştır. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 324-325. 

401
  1001 şevvalinde Osman Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliği, 1004 yılında 

Edirne kazası uhdesine verilmiştir. Aynı yıl Anadolu sadareti payesiyle emekli olmuştur. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 690-692. 
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12. Memikzâde Mehmed Efendi
403

 

13. Kara Abdurrahman Efendi (v. 1017)
404

 

14. Abdulaziz Efendi
405

 

15. Kâtibzâde Zeynelabidin Efendi
406

 

16. Mehmed Efendi (Sarı Hoca) (v. 1026) 
407

 

17. Şeyhülislam (Ahizâde) Hüseyin Efendi (v. 1041) 
408

 

18. Müteaccim Mehmed Efendi (v. 1012)
409

 

19. Seyyid Mehmed en-Nakîb (Yavuz Çelebi) (v. 1013)
410

  

                                                                                                                                          
402

  1004 cemaziye'l-ahirinde Esad Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ve 1005 cemaziye'l-

ahirinde Katipzâde yerine Hakaniye-i Vefa uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 511-512. 

403
  1005 cemaziye'l-ahirinde Mustafa Efendi yerine dâru'l-hadise terfi edip, 1006 recebinde yine onun 

yerine Hankâh-ı Vefa'da müderris olmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, 

s. 448. 

404
  1006 recebinde Memikzâde yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisliği ve 1008 yılında Şam 

hükümeti uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 528. 

405
  1008 zilkadesinde Kara Abdurrahman yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye'de, 1009 zilkadesinde 

Hakaniye-i Vefa'da müderris olmuştur. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 

629. 

406
  Yevmi 300 akçe emekli vazifesi ve nevbette 10 mülâzım vermek fermanıyla Süleymaniye Dâru'l-

Hadisi müderrisi olmuştur. Bu görevi devam ederken 1011 ramazanında vefat etmiştir. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 457. 

407
  1004'de Sahn, 1007'de Şehzâde Medresesi, 1008'de Süleymaniye Medreselerinden biri ve 1011 

ramazanında Katibzâde'ye bedel Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. Aynı yılın 

zilkadesinde Nefeszâde mahlûlünden Hakaniye-i Vefa uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 618-619. 

408
  1011 zilkadesinde Sarı Hoca yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye, 1012'de Hakaniye-i Vefa tevcih 

edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 755-756. 

409
  1012 yılında Ahizâde Hüseyin Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'ne terfi etmiş, aynı 

senenin şaban ayında vefat etmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 488. 

410
  1012 şabanında Müteaccim Efendi mahlûlünden Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye inayet olunmuş, 

1013 saferinde Ayaşî Ahmed Efendi yerine Eyüp kazası tevcih edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-

Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 499. 
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20. Abdullah b. Mustafa Efendi
411

 

21. Ali Çelebizâde Efendi (v. 1039)
412

 

22. İbrahim Efendi (1028)
413

 

23. Bahsî Mehmed b. Yusuf Efendi
414

 

24. Mehmed Efendi (v. 1025)
415

 

25. Ahizâde Yahya Efendi
416

 

26. Şeyhzâde Ahmed Efendi
417

 

27. Sadreddinzâde Mehmed Emin Efendi
418

  

28. Şeyh Mehmed Efendi (Şemsizâde)
419

 

                                                 
411

  1013 saferinde Yavuz Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ile kesb-i nam edip, aynı senenin 

cemaziye'l-evvelinde Hakaniye-i Vefa'da göreve başlamıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 515-516. 

412
  1013 cemaziye'l-evvelinde Vahyizâde yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisliği, 1014'de 

Selanik kadılığı verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 725-726. 

413
  1014 cemaziye'l-ahirinde Ali Çelebizâde yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliği ve aynı 

sene Şam kadılığı tevfiz edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 632. 

414
  1011 ramazanında İstanbûlî Ali Efendi yerine Edirne Dâru’l-Hadisi ve 1014 zilhiccesinde Ali 

Beyzâde İbrahim Efendi yerine Süleyman Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuştur. 1015 rebiü'l-ahirinde 

Mekke kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 686. 

415
  1013 yılında Süleymaniye Medreselerinden birine, 15 rebiü'l-evvelinde Bahsî  Efendi yerine 

Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye'ye müderris olmuştur. Aynı yıl Selanik kazası uhdesine verilmiştir. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 584-585. 

416
  Niksarîzâde 1015 şabanında dâru'l-hadise müderris olup, 1018 rebiü'l-evvelinde Kahire kadılığı 

görevine atanmıştır. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 545-546. 

417
  1018 rebiü'l-evvelinde Ahizâde Yahya Çelebi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye'ye nail olmuş, 

22 rebiü'l-ahirinde Azmizâde Efendi yerine Şam kazası uhdesine verilmiştir. 1027'de Mutahhar 

Efendi yerine tekrar dâru'l-hadis müderrisi olmuş, 1032'de ise Edirne kazası uhdesine verilmiştir. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 683. 

418
  1022 yılında Edirne'deki Selimiye Medresesi, aynı sene Şeyhzâde Efendi yerine Süleymaniye 

Dâru’l-Hadisi müderrisliği, 1024'de Haleb kadılığı verilmiş olup, 1025'de Mekke payesiyle emekli 

olmuştur. 1027 yılı ramazanında Dâru’l-Hadis-i Ahmed Han tamamlanınca oraya müderris olarak 

atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 712. 
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29. Mehmed Kutsi Efendi
420

 

30. Mehmed Efendi
421

 

31. Muîdzâde Mehmed Efendi
422

 

32. Mutahhar Efendi
423

 

33. Şeyhzâde Ahmed Efendi (İkinci Defa)
424

 

34. Derviş Efendi
425

 

35. Tevfîkîzâde Ahmed Çelebi
426

 

36. Şeyhülislam Muîd Ahmed Efendi
427

 

                                                                                                                                          
419

  1021 recebinde Ahizâde Mahmud Çelebi yerine Süleymaniye Medreselerinden birinde ve 1024 

cemaziye'l-evvelinde Sadreddinzâde yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. 

Aynı yıl Şam kazası hükümeti uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-

Şakâik, s. 594-595. 

420
 1022 ramazanında Şemsizâde yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi ile kadri mezid olup, 1024 

zilkadesinde Selanik kazasına atanmıştır. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 643. 

421
  1023 de Süleymaniye Medreselerinden birine ve 1024 zilkadesinde Kutsi Efendi yerine Dâru’l-

Hadis-i Süleymaniye'ye müderris olarak tayin edilmiştir. 1026'da ise Şam kadılığı görevine 

atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 640. 

422
  1026 rebiü'l-ahirinde Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 1027 recebinde Şam kadısı 

olarak atanmıştır. Bu iki mertebede de selefi Davudzâde Efendi'yi takip etmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 131. 

423
  1027 recebinde Muidzâde yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine getirilmiş olup, aynı 

yıl Mekke kadılığına atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 695-696. 

424
  1018 rebiü'l-evvelinde Ahizâde Yahya Çelebi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'ne nail olup, 

1022 rebiü'l-ahirinde Azmizâde Efendi yerine Şam kazası uhdesine verilmiştir. 1027'de Mutahhar 

Efendi yerine tekrar dâru'l-hadis müderrisi olmuş, 1032'de ise Edirne kazası uhdesine verilmiştir. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 683. 

425
 1032 muharreminde Şeyhzâde Efendi yerine Hamis-i Süleymaniye olmak üzere dâru'l-hadis tevcih 

edilip, 1033 saferinde azledilmiştir. Kendinden sonra ise Tevfikizâde bu göreve getirilmiştir. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 753. 

426
  1034 saferinde selefi Derviş Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisi olup, aynı yılın 

cemaziye'l-ahirinde selefi Abdulgani Efendi yerine Selanik kazası hukumeti tefviz olunmuştur. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 102-103. 
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37. Ahizâde Seyyid Mehmed Efendi
428

 

38. Yahya Efendi
429

 

39. Mustafa b. Azmizâde
430

 

40. Biber Biraderi Hasan Efendi
431

 

41. İmam-ı Sultanî Yusuf Efendi
432

 

42. Fâzıl Uzun Hasan Efendi
433

 

43. Şeyhülislam Ebu Said Efendizâde Ahmed Efendi (V. 1091)
434

 

                                                                                                                                          
427

  1034 cemaziye'l-ahirinde Tevfikizâde Ahmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru'l-Hadisi müderrisi 

olmuş ve 1035 cemaziye'l-ahirinde Şam kazası tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 1, s. 137-138. 

428
  1035 cemaziye'l-ahirinde Muid Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisi 

olarak göreve başlamış ve 1037 rebiü'l-evvelinde Hasım Yahya Efendi yerine Bursa kadılığı 

görevine atanmıştır. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 13-14. 

429
  1036 cemaziye'l-ahirinde Bursa kazasında selefi Bülbülzâde Efendi'yi takip etmiş, gelecek yılın 

rebiü'l-evvelinde emeklilik tariki ile Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliği tevcih edilmiştir. 

Yerine ise dâru’l-hadis müderrisi Hüseyin Efendi Mahdumu atanmıştır. 1040 recebinde vefat 

etmiş, dâru’l-hadis müderrisliği ise Rumeli sadaratinden emekli olan Azmizâde Efendi'ye tevcih 

edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 737-738. 

430
  1040 recebinde Hasım Yahya Efendi mahlûlünden Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 

aynı yıl vefat etmiştir. Boşalan müderrislik kadrosuna ise Hasan Efendi getirilmiştir. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 739-740. 

431
  1040 şabanında selefi Azmizâde Efendi vefat edince, Süleymaniye Dâru'l-Hadisi müderrisliği 

emeklilik yolu ile bunlara verilmiştir. Bu hal üzere devam ederken 1046 zilkadesinde vefat 

etmiştir. Müderrislik görevine ise İmam-ı Sultanî Yusuf Efendi getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 31-32. 

432
  1046 zilkadesinde Hasan Efendi mahlûlünden Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olup, 1049 

şevvalinde Sultan İbrahim'in cülusundan sonra azledilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 

135-136. 

433
  1057 rebiü'l-evvelinde İmam-ı Sultanî Yusuf Efendi mahlûlünden Süleymaniye Dâru’l-Hadisi 

müderrisi olarak göreve başlamış olup, 1059 şabanında Sadreddinzâde Ruhullah Efendi yerine 

Haleb kadısı olmuştur. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 376. 

434
  1059 şabanında Uzun Hasan Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine ve 1061 

ramazanında Kara Çelebizâde Osman Efendi yerine Selanik kadılığına atanmıştır. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 475-476. 



93 

 

44. Şeyhülislam Ebu Saidzâde Feyzullah Efendi
435

 

45. Hoca Fesadzâde Seyyid Ahmed
436

 

46. Şaranizâde Mehmed Zeynelabidin Efendi
437

 

47. Vişnezâde İzzetî Şeyh Mehmed Efendi
438

   

48. Şirvanî Ahmed Efendi
439

 

49. Şaranizâde Ebussuud Efendi
440

 

50. Fâzıl Muslu Efendi
441

 

51. Kürd İshak Efendi
442

 

52. Sadizâde Seyyid Abdullah Efendi
443

 

                                                 
435

  1059'da Süleymaniye Medreselerinden birine, 1060 ramazanında biraderleri Ahmed Efendi yerine 

Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine getirilmiştir. 1061 şabanında Mesudizâde Seyfullah 

Efendi yerine Galata kazası uhdesine verilmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 148-151. 

436
  1061 şabanında selefi Feyzullah Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi ile kadri mezid olmuş, 

1062 şabanında Acem Mehmed Efendi yerine Haleb kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 354. 

437
  1062 şabanında Hoca Fesadzâde Seyyid Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye 

müderrisi, 1063 ramazanında selefi Seyyid Ahmed Efendi yerine Haleb kadısı olmuştur. Ancak 

dâru’l-hadis müderrislerine Şam kazasının verilmesi kanun-i kadîmdir diye kabul etmemiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 230-231. 

438
  1063 ramazanında selefi Şaranizâde Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 

1064 cemaziye'l-evvelinde Şam kazası uhdesine tevfiz edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 1, s. 483-484. 

439
  1064 cemaziye'l-evvelinde İzzetî Şeyh Mehmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye 

verilmiş, 1066 cemaziye'l-ahirinde Caferzâde Abdulbaki yerine Haleb kazası ile tazim olunmuştur. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 262. 

440
  1066 cemaziye'l-ahirinde Şirvanî Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisi 

olup, bir seneyi aşkın bu görevi yürütükten sonra 1067 recebinde medreseleri Fâzıl Muslu 

Efendi'ye inayet olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 387-388. 

441
  1067 recebinde Şaranizâde Ebussuud Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi, aynı 

yılın şabanında Dahki Mustafa Efendi yerine Haremeyn evkâfı müfettişi olmuştur. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 356. 

442
  1068 recebinde selefi Fâzıl Muslu Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi, 1069 şabanında 

selefi Hüsamzâde yerine Selanik kadısı olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 382. 
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53. Uzun Abdullah Efendi
444

 

54. Neffatî Şeyh Mehmed Efendi
445

 

55. Hâmid Efendi
446

 

56. İshakzâde Mehmed Sâlih Efendi (Zuhurî)
447

 

57. Ahmed Çelebi Efendi
448

 

58. Hacızâde Mustafa Efendi
449

 

59. Şeyhülislam Debbağzâde Mehmed Efendi
450

 

                                                                                                                                          
443

  1069 şabanında Kürd İshak Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye'ye terfi etmiş, 1070 

recebinde selefi İshak Efendi yerine Selanik kazası hükümeti kendisine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 352-353. 

444
  1066'da Nakibzâde Seyyid Abdullah Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi, 1067'de Üsküdar 

Mihrimah Sultan Medresesi, 1068'de Haseki Sultan Medresesi, 1069'da Ayasofya-i Kadîm 

Medresesi, 1070 recebinde selefi Sadizâde Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi 

olarak göreve başlamıştır. 1071 şabanında Halebî Mustafa Efendi yerine Haleb kazasına nail 

olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 340. 

445
  1067'de Şehzâde Medresesi payesiyle Papasoğlu Dâru’l-Hadisi, 1068'de Fatma Sultan Medresesi, 

1069'da Koca Mustafa Paşa Medresesi, aynı yıl Sahn-ı Semân Medreselerinden biri, 1070 yılında 

Şehzâde Medresesi ve 1071 şabanında Uzun Abdullah Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye 

müderrisliğine atanmıştır. 1073 recebinde İlahizâde Mehmed Efendi yerine Kudüs kadılığına terfi 

etmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 347. 

446
  1073 recebinde Neffatî Şeyh Mehmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisi ve 

1075 muharreminde Minkarizâde Damadı Mustafa Efendi yerine Selanik kadısı olmuştur. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 536. 

447
  1075 muharreminde Hâmid Efendi yerine Süleymaniye Dâru'l-Hadisi müderrisi olup, aynı yılın 

şevval ayında Yenişehir kazasına naklolunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 390. 

448
  1075 şabanında İshakzâde Mehmed Sâlih Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ile tazim, 

1076 rebiü'l-evvelinde selefi Osmanzâde Efendi yerine Haleb kazasıyla tekrim olunmuştur. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 327. 

449
  1076 rebiü'l-evvelinde Kemal Efendizâde Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ile 

tazim olunduktan sonra aynı yılın şevvalinde emekliye ayrılmış ve görevi Debbağzâde Mehmed 

Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 337. 

450
 1068'de Bâlîzâde Emini Ahmed Efendi yerine Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. 

1069’da Kadı Abdulhalim Medresesi, 1070’de Hüsrev Kethüda Medresesi, 1071’de Sekban Ali 

Medresesi, 1072’de Haremeyn evkâfı müfettişliği ile birlikte Koca Mustafa Paşa Medresesi, 
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60. Kebirîzâde Mustafa Efendi 
451

 

61. Edirneli Çelebi (Ahmed b. Mehmed)
452

 

62. Uşşakizâde Seyyid Abdulbaki Efendi 
453

 

63. Kız Ali Efendi
454

 

64. Sarı Osman Efendi
455

 

                                                                                                                                          
1073’de Gazanfer Ağa Medresesi, 1074’de Sahn-ı Semân Medreselerinden biri, aynı yıl 

Kalanderhane Medresesi, 1075’de Şehzâde Medresesi, 1076’da Süleymaniye Medreselerinden biri 

ve aynı yılın şevval ayında Süleymaniye Dâru’l-Hadisi uhdesine verilmiştir. Son iki rütbede selefi 

Hacızâde Efendi'yi takip etmiştir. 1077 yılında Şam kadısı olarak atanmıştır. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 188-190. 

451
  1077 ramazanında Debbağzâde Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliği ve 

1078’de Selanik kadılığı tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 529. 

452
  1067 yılında ihdas olunan İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi'nin ilk müderrisi olmuştur. 1070’de Perviz 

Efendi Medresesi, 1071’de Etmekçi Oğlu Medresesi, 1072’de Fethiye'de vaki Sinan Paşa 

Medresesi, 1073’de Bayram Paşa Medresesi, 1074’de Sahn-ı Semân Medreselerinden biri, 

1075’de Zal Paşa Sultanisi, 1076’da Sultan Selim-i Kadîm Medresesi ve 1078 yılının zilkade 

ayında Kebîrizâde Mustafa Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. 

1080’de Selanik kadısı olarak atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 420-421. 

453
  1080 yılında Süleymaniye Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiştir. 1082’de Selanik kadılığına atanmıştır. 

Bu iki rutbede de selefi Ahmed Efendi'yi takip etmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 

462-463. 

454
  1064’de Osman Efendi Dâru’l-Hadisi ibtida hariç itibar olunup, ilk olarak bunlara tevcih 

edilmiştir. 1067’de yerlerinde önce hareketi misliye sonra dahil itibar olunmuştur. 1068’de Hadım 

Hasan Paşa Medresesi, 1071’de Hankâh Medresesi, 1073’de Sahn-ı Semân Medreselerinden biri, 

1074’de Murad Paşay-ı Atik Medresesi, 1076’da Zal Paşa Sultanî Medresesi, 1078’de Şehzâde 

Medresesi, 1080’de Süleymaniye Medreselerinden biri ve 1081 zilhiccesinde Uşşakizâde Seyyid 

Abdulbaki Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi seza görülmüştür. 1083’de Ak Mahmud 

Efendi yerine Haleb kazası verilmişken aynı yıl vefat etmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 

1, s. 392-393. 

455
  1073’de Bosnavî İsa Efendi'nin bina ettirdiği dâru’l-hadis hariç itibar olunup ilk olarak bunlara 

tevcih edilmiştir. Mezkûr görevle birlikte Cafer Ağa Medresesi de kendilerine verilmiştir. Aynı yıl 

Hafız Paşa Medresesi, 1074’de Gazanfer Ağa Medresesi, 1075’de Sahn-ı Semândan birine 

atandıklarında mezkûr dâru’l-hadis, Arabzâde Şeyh Abdulvehhab Efendi'ye tevcih edilmiştir. 

1076’da Zal Paşa Medresesi, 1079’da Bayram Paşa Medresesi, 1080’de Şehzâde Medresesi, 

1081’de Süleymaniye Medreselerinden biri ve 1083 yılında selefi Ali Efendi yerine Süleymaniye 
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65. Esadzâde Seyyid Mehmed Ebussuud Efendi
456

 

66. Şeyhülislam Seyyid Feyzullah Efendi
457

 

67. Nakibu’l-Eşraf Hocazâde Seyyid Osman
458

 

68. Bezircizâde Mahmud Efendi
459

 

69. Bosnavî Kassam Mehmed Efendi
460

  

70. Şeyhülislam Sadreddinzâde Sâdık Mehmed Efendi
461

 

71. Nakibu’l-Eşraf Seyyid Cafer Efendi
462

 

72. Hanlızâde Mehmed Efendi
463

 

                                                                                                                                          
Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. Aynı yıl Şam, 1088’de  Edirne kadılığı uhdelerine 

verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 453-454. 

456
  1083 cemaziye'l-ahirinde Sarı Osman Efendi yerine Süleymaniye Dâru'l-Hadisi müderrisi olup, 

1084 recebinde Haleb kazası kendilerine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 493-

494.  

457
  1084 recebinde Esadzâde Seyyid Ebussuud yerine İstanbul payesiyle Süleymaniye Dâru'l-Hadisi 

ve 1086 cemaziye'l-evvelinde Anadolu payesiyle Sultan Ahmed Han Medresesi uhdesine 

verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 247-249. 

458
  1086 senesinde Hoca Seyyid Feyzullah Efendi yerine Sülaymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris ve 

1087’de Haleb kadısı olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 173-174. 

459
  1087’de Hocazâde Seyyid Osman Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuş 

ve 1089’da Haleb kadılığına atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 457. 

460
  1086’da Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi, 1088’de Ayasofya-i Kebîr Medresesi ve 1089’da selefi 

Mahmud Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi uhdelerine verilmiştir. 1090’da Antakyalı 

Mustafa Efendi yerine Şam kadılğı görevini üstlenmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 

75-76. 

461
 1089’da Bosnavî Kassam Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiştir. 

1091’de Tevfikizâde Mehmed Efendi yerine Haleb kadısı olarak atanmıştır. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 313-314. 

462
  1091’de Sadreddinzâde Mehmed Sadık Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi ile kadri mezid 

olup, aynı yıl Esadzâde Seyyid Mehmed Said Efendi yerine Bursa payesiyle Nakîbu'l-Eşraf 

olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 135-136. 

463
  1091 yılında Seyyid Cafer Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiştir. 1096’da 

müderrislik görevi Bakizâde İsmail Efendi'ye verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 

521. 
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73. Bakizâde İsmail Efendi
464

  

74. Cevherîzâde Mehmed Efendi
465

 

75. Çavuşzâde Ahmed Efendi
466

 

76. Nakibu’l-Eşraf Nefeszâde Seyyid Abdurrahman
467

 

77. Kilîsî Damadı Hıfzı Mustafa Efendi
468

 

78. La’lîzâde Şeyh Mehmed Efendi
469

 

79. Şeyhülislam Menteşzâde Abdurrahim Efendi
470

 

80. Uşşakî Mustafa Efendi
471

 

81. Kara Halil Efendi
472

 

                                                 
464

  1096’da Hanlızâde Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi uhdelerine verilmiştir. 

1097 şabanında Kella Mahmud Efendi yerine Şam kadılığına tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 194. 

465
  1097 senesinde Bakizâde İsmail Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris nasb 

olunmuştur. 1098’de Haleb kadılığı görevini üstlenmiştir. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 26-

27. 

466
  1097 yılında selefi Cevherizâde Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris ve 

1098’de Selanik kadısı olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 83. 

467
  1098 yılında Çavuşzâde Ahmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris ve 

1099’da Hoca Seyyidi Feyzullah Efendi yerine Nakîbu'l-Eşraf olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 2, s. 125-126. 

468
  1099’da selefi Nefeszâde yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi uhdesine verilmiştir. Aynı yıl 

Şabanzâde Mehmed Efendi yerine Şam kadılığına atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, 

s. 16. 

469
  1099’da Hıfzı Mustafa Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris, aynı yıl Çavuşzâde 

Ahmed Efendi yerine Selanik kadısı olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 288-290. 

470
  1099 yılında Lalizâde Şeyh Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderrislik ve 

1100 senesinde İdris Efendi yerine Yenişehir'de kadılık yapmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 2, s. 393-394. 

471
  1100 yılının şaban ayında selefi Abdurrahim Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi uhdelerine 

verilmiş olup, 1101 senesi muharreminin 8. günü irtihal etmiştir. Mezkûr medrese, Kara Halil 

Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 26. 

472
  1101’de Uşşaki Mustafa Efendi mahlûlünden Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris ve aynı yıl 

Kudüs kadısı nasb olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 329. 
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82. Güzelhisarî Ahmed Efendi
473

  

83. Beyler Hocası Ahmed Efendi
474

 

84. Şeyhülislam İsmail Efendi
475

 

85. Malatyalı Mustafa Efendi
476

 

86. Mutavvelî Trabzonî Hasan Efendi
477

 

87. Tefsirîzâde Mehmed Ataullah
478

 

88. Yekçeşm Kürd Süleyman Efendi
479

 

89. Çeşmizâde Abdulkerim Efendi
480

 

90. Nakibu'l-Eşraf Sahhaf Şeyhzâde Seyyid Mehmed
481

 

                                                 
473

  1101 şabanında Sadrazam Köprülüzâde Mustafa Paşa himmetiyle Kara Halil Efendi yerine 

Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. 1102 yılının şevval ayında Trabzonî Seyyid 

Mahmud Efendi yerine Selanik kadısı olarak atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 

146.  

474
  1102 recebinde Güzelhisarî Ahmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi ve 1104’de Şam 

kazası tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 281. 

475
  1103 yılının zilhiccesinde Beyler Hocası Ahmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde 

müderris ve 1104’de Haleb kadısı olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 590-593. 

476
  1104 cemaziye'l-ahirinde İsmail Efendi yerine Sülaymaniye Dâru'l-Hadisi müderrisi olup, 1105 

cemaziye'l-ahirinde Kudüs kazası verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 179-180. 

477
  1099’da Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi, 1102’de İsmihan Sultan Medresesi ve 1105 saferinde Malatyalı 

Mustafa Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisliğine getirilmiştir. 1107 

muharreminde ise Şam payesiyle Edirneli Ebubekir Efendi yerine İzmir kazası uhdesine 

verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 135. 

478
  1106 zilkadesinde Trabzonî Hasan Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ile taltif edilmiş, 

1108 şevvalinde Hacı Yusufzâde Abdullah Efendi yerine Kudüs kazasıyla teşrif olunmuştur. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 401-402. 

479
  1108 recebinde Tefsirîzâde Mehmed Ataullah Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye seza 

görülüp, 1109 cemaziye'l-ahirinde Şeyhülislam Seyyid Feyzullah Efendizâde Seyyid Fethullah 

Efendi yerine Yenişehir kazası ihsan olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 148. 

480
  1109 rebiü'l-ahirinde Yekçeşm Süleyman Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye'ye terfi etmiş, 

1110 rebiü'l-evvelinde selefi Şemseddinzâde Mehmed Efendi yerine Haleb kazası verilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 157-158. 
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91. Şerif Efendi
482

 

92. Mekkîzâde Esad Efendi
483

 

93. Rodosîzâde Mehmed Emin Efendi
484

 

94. İshakzâde Ârif Mehmed
485

  

95. Uşşakîzâde Seyyid Abdullah Efendi
486

 

96. Tatar Abdullahzâde Yahya Efendi
487

 

97. Hekimbaşızâde Yahya Efendi Mahdumu Mehmed
488

 

98. Sun'ullah Efendi
489

 

                                                                                                                                          
481

  1110 saferinde selefi Abdulkerim Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye müderrisliği ve aynı 

yılın rebiü'l-evvelinde Yekçeşm Süleyman Efendi mahlûlünden Yenişehir kazası hükümeti tefviz 

olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 397-399. 

482
  1110 saferinde Sahhaf Şeyhzâde Seyyid Mehmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ile 

taltif, 1111 muharreminde Emin-i Mehmed Efendi yerine Kudüs kazasıyla teşrif olunmuştur. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 311-312. 

483
  1110 zilkadesinde Şerif Efendi yerine Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'ne terfi etmiş ve 1113 

muharreminde Selanik kazası verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 340-341. 

484
  1112 zilhiccesinde Mekkizâde Esad Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye ile taltif edilmiş, 

1113 muharreminin 23. günü hastalığa yakalanıp vefat etmiştir. Medrese-i mahluleleri selefi 

İshakzâde Arif Mehmed Efendi'ye verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 177-178. 

485
  1113 muharreminde Rodosizâde Mehmed Efendi mahlûlünden Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye 

müderrisliğine getirilmiş ve aynı yılın şevvalinde Şeyhülislam Seyyid Feyzullah Efendizâde 

Seyyid İbrahim Efendi yerine Yenişehir kazası hükümeti tefviz olunmuştur. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 305-306. 

486
  1113 şevvalinin 14. günü İshakzâde Arif Mehmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye 

müderrisi ve 1114 muharreminin 20. günü Mekkizâde Esad Efendi yerine Selanik kadısı olmuştur. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 618-621. 

487
  1114 muharreminin 20. günü Selanik kadısı olan Uşşakizâde Seyyid Abdullah'ın yerine 

Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine terfi etmiş ve 1115 rebiü'l-ahirinin 20. günü selefi 

Uşşakizâde'nin yerine Selanik kazası hükümeti tefviz olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 3, s. 485-486. 

488
  1115 rebiü'l-ahirinde selefi Yahya Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisliğine ve 

1116 recebinde Şerif Efendi yerine Yenişehir kadılığına atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 2, s. 395-396. 
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99. Ebu Saidzâde Biraderzâdesi Mustafa 

100. İshakzâde Nur Mehmed Efendi
490

 

101. Vahdî İbrahim Efendi
491

  

102. Ağazâde Seyyid Mehmed Efendi
492

 

103. Gümrükçü Hüseyin Paşası Hocası Mehmed Efendi
493

  

104. Çıracızâde Hasan Efendi
494

 

105. Beyazîzâde Hâmid Efendi
495

  

106. Kethudazâde Mehmed Efendi
496

  

                                                                                                                                          
489

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. II s. 579-581. 

490
  1118 zilkadesinin 9. günü selefi Biraderzâde Mustafa Efendi'nin yerine Süleymaniye Dâru’l-

Hadisi'ne terfi etmiş ve 1120 saferinin 15. günü aynı yılın receb ayından geçerli olmak üzere 

Hüseyin Efendizâde Mustafa Efendi yerine Kudüs kadılığına getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 3, s. 671-672. 

491
  1120 saferinde İshakzâde Nur Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 

1121 muharreminde Kebîrîzâde Abdurrahman Efendi yerine Haleb kazasına nakledilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 362. 

492
  1120’de Süleymaniye Medreselerinden birinde ve aynı yılın zilhiccesinde Vahdî İbrahim Efendi 

yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. 1121 rebiulevvelinin 11. günü selefi 

Altıparmakzâde Abdulbaki Efendi yerine Yenişehir kazası tefviz olunmuştur. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 638-640. 

493
  1120 rebiü'l-ahirinde selefi Ağazâde Seyyid Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi 

müderrisi olup, 1123 şevvalinde Erzincanî Seyyid Ali Efendizâde Seyyid Zeynelabidin'in yerine 

Şam'da kadılık görevine başlayıp, aynı yıl vefat etmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 

332-333. 

494
  1123 recebinde selefi Gümrükçü Hocası Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'ne 

terfi etmiş, 1124 muharreminde aynı yılın rebiü'l-evvelinden geçerli olmak üzere Feyzullah 

Efendi'nin yerine Haleb kazası verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 540-541. 

495
  1124 muharreminde Çıracızâde Hasan Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi olup, 

1125 muharreminde Tabib Ahmed Efendi yerine Edirne payesiyle Yenişehir hükümeti kazası 

tefviz olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 512-513. 

496
  1125 muharreminin 6. günü Yenişehir kazası tevcih olunan Beyazizâde Hâmid Efendi yerine 

Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye seza görülüp, aynı yılın şabanında yine aynı yılın zilhiccesinden 
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107. Gümrükçü Hüseyin Paşazâde Mustafa Efendi
497

 

108. Hocazâde Seyyid Abdullah Efendi 

109. Boluvîzâde Seyyid Ahmed Said Efendi
498

 

110. Sûfî Emir Seyyid Mehmed Efendi
499

  

111. Emîn-i Fetva Ahmed Efendi
500

  

112. Kethuda Mustafa Efendi 

113. Numan Paşa Hocası Seyyid Ahmed Efendi
501

 

114. Ata Efendi Kethüdası Hüseyin Efendi 

                                                                                                                                          
itibaren yürürlüğe girmesi koşuluyla Evliyazâde Ali Efendi yerine Kudüs kazasıyla teşrif 

olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 649-650. 

497
  1125 şevvalinin 13. günü Mehmed Salim Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi 

olarak atanıp, 1126 şabanının 13. günü aynı yılın zilhiccesinden geçerli olmak üzere Uşşakîzâde 

Seyyid İbrahim Efendi yerine İzmir kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 

3, s. 532-533. 

498
  1128 rebiü'l-ahirinin 2. günü Hocazâde Seyyid Abdullah Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi 

müderrisliğine getirilmiştir. Aynı yıl ramazan ayında eskiden Reisü'l-Etıbba olan Mehmed Efendi 

yerine Kudüs kazası verilmişken, aynı yıl Şam kazasına nakledilmiştir. 1136’da Yenişehir 

hükümeti görevinden azledilince yerine Selanik kadısı Mehmed Efendi atanmış, ondan boşalan 

Selanik Kadılığına ise Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi Yağlıkcızâde Mehmed Efendi 

getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 663-664. 

499
  1128 ramazanında Boluvîzâde Seyyid Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye 

müderrisi olarak göreve başlamış, aynı yılın şevvalinin 9. günü yine aynı yılın zilkadesinden 

itibaren geçerli olmak üzere Kasım Efendi mahlûlünden Yenişehir kazası tefviz olunmuştur. 

1129’da yılında azledilince yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisi Kethüda Mustafa Efendi 

getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 672-673. 

500
  1128 şevvalinin 9. günü selefi Seyyid Mehmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Süleymaniye seza 

görülmüş, 1129 muharreminde aynı yılın rebiü'l-evvelinden geçerli olmak üzere Hocazâde Seyyid 

Ömer Efendi yerine Galata kazası hükümeti tefviz olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 

3, s. 631-633. 

501
  1129 ramazanında Kethüda Mustafa Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi ve 1130 

cemaziye'l-evvelinde Şam payesiyle Kütahyalı Ahmed Efendi yerine Sultan Ahmed Han 

Medresesi müderrisi olmuştur. 1132 recebinde Sadrazam İbrahim Paşa'nın Şehzâde Camii 

kurbunda yaptırdığı dâru’l-hadis tamamlanınca müderrislik görevi sahib-i tercümeye verilmiştir. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 595-596. 
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115. La’lîzâde Seyyid Abdullah Efendi
502

 

116.  İlmî Ahmed Efendi 

117. İmam Sultanı Sahib Mehmed Efendi 

118. Yağlıkcızâde Mehmed Efendi
503

  

119. Uşşakizâde Seyyid Mehmed Sadreddin 

120. Hanzâde Hocası Mustafa Efendi
504

 

121. Recebzâde Mehmed Efendi 

122. Hoca İsmail Efendi
505

 

123. Yenişehirli Veliyüddin Efendi 

124. Rebib Mustafa Efendi
506

 

125. Mahmud Efendi
507

  

                                                 
502

  1133 zilhiccesinde Seyhülislam Ataullah Efendi Kethüdası Hüseyin Paşa yerine Süleymaniye 

Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 1134 rebiü'l-ahirinde aynı yılın ramazanından geçerli olmak 

üzere selefi Hüseyin Efendi mahlûlünden Haleb kazası hükümeti tefviz olunmuştur. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 624. 

503
  1135 rebiü'l-evvelinde İmam Sultanı Sahib Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'ne 

vasıl olmuş, 1135 şabanınında gelecek yılın muharrem ayından itibaren geçerli olmak üzere selefi 

Sahib Mehmed Efendi yerine Selanik kazası hükümeti tefviz olunmuşken, aynı ay içerisinde vefat 

etmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 551. 

504
  1136 zilkadesinde Uşşakizâde Seyyid Mehmed Sadreddin Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-

Hadisi'ne terfi etmiş, 1137 şevvalinde gelecek seneden itibaren yürürlüğe girmek üzere selefi 

Reşidzâde Abdullah Efendi yerine Yenişehir kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 3, s. 617-618. 

505
  139 şevvalinde İzmir kazası tevcih olunan Recebzâde Mehmed Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-

Hadisi müderrisi olarak göreve başlamış ve aynı yılın zilkadesinde gelecek yılın safer ayından 

geçerli olmak üzere İmadzâde Seyyid Mehmed Efendi yerine Selanik kazası tevcih olunmuştur. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s.640- 641. 

506
  1147’de medrese sisteminin en sonu olan Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuştur. Bkz. 

Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-Şakâik fî Hakk-ı Ehli’l-Hakâik, 90 
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3.9. Hüsrev Kethüda Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Hüsrev Kethüda Dâru'l-Hadisi bânisinin, Veziriazam Kara Ahmed Paşa'nın 

kethüdası Hüsrev Kethüda (v. 985) olması muhtemeldir. İstanbul Vefa’da Molla 

Gürani Camii bitişiğinde bir dâru'l-kurrâ, Ankara'da bir medrese, İstanbul Ortaköy'de 

ve İzmit'te hamamlar yaptırmıştır. Medresenin yeri ve yapılış tarihi kesin olarak 

tespit edilememekle birlikte, dâru'l-kurrânın 995/1586-87 yılında yapıldığı 

anlaşılmaktadır.
508

 

Molla Hüsrev'in Kovacılar Caddesiyle Taş Tekneler Sokağının köşesinde, 

Vefa Lisesi'nin karşında yaptırdığı mescid bahsinde, Ekrem Hakkı Ayverdi'nin 

aktardığı kısa bilgiden Hüsrev Kethüda Dâru'l-Hadisi'nin de varlığı ve yeri 

anlaşılmaktadır. Buna göre dâru'l-hadis, söz konusu mescidin yanında Taş Tekneler 

Sokağında vücut bulmuştur.
509

 Ali Yardım ise hakkında bilgi verilen dâru'l-kurrâ ile 

dâru'l-hadisin "aynı nesnenin farklı anlatımları" intibaını verdiğini söylemektedir.
510

 

 

3.10. Caferiyye Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Dâru'l-Hadisin bânisi, Sinan Beyin oğlu Cafer Çelebi'dir. Peri Peyker veya 

Caferiye Medresesi de denilen dâru'l-hadis, 1561 yılında 15800 akçe masrafla tamir 

edilmiştir. İnşa tarihi kesin olarak bilinmeyen dâru'l-hadisin, tamir kaydında 

                                                                                                                                          
507

  Medrese sisteminin son raddesi olan Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris olarak görev 

yaparken 1165'de vefat etmiştir. Bkz. Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-Şakâik fî Hakk-ı 

Ehli’l-Hakâik, 204. 

508
  Baltacı, bu bilgileri Hüsrev Kethüda Medresesi başlığı altında vermekte olup dâru'l-hadisden hiç 

bahsetmemektedir. Bkz. XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 253. 

509
  Bkz. Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Fatih Devri, C. 3, s. 462-463. Ayrıca Bkz. aynı kaynaktan 

naklen Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 88-89. 

510
  Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 89. 
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zikredilen 968-969/1561 yılı dikkate alınınca bu tarihten önce mevcut olduğu 

anlaşılmaktadır.
511

 Bursa'da vuku bulan 1801 yangınında yok olunca, yerine 1-2 oda 

yapılarak dergâh halini almıştır. Böylece XVI. yüzyıl ortalarından XIX. yüzyıl 

sonuna kadar medrese olan kurum, bundan sonra varlığını dergâh olarak 

sürdürmüştür.
512

 

 

3.11.  Muallimzâde Ahmed Efendi Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Bânisi Ahmed Efendi, Şeyh Muslihuddin Efendinin oğlu olup, 1504 yılında 

dünyaya gelmiştir. Önce müderrislik mesleğine süluk etmiş olup, akabinde kadılık 

görevini üstlenmiştir. Bu meyanda Bursa kadılığı, Anadolu ve Rumeli kazaskerliği 

görevlerini yapmıştır. 1572'de İstanbul'da vefat etmiş, cenazesi Bursa'ya getirilerek 

Zeynilerde babasının yanına defnedilmiştir.
513

 Muallimzâde lakabı vâkıfın babasına 

izafe edilmekle birlikte dâru'l-hadisin bânisi olan Ahmed Efendi de bu isimle 

tanınmıştır.
514

 

Kendisi çok bilgin bir kişiliğe sahip olmakla birlikte özellikle fıkıh ilminde 

emsalsizdi. Zeyniler Camiini yeniden yaptırmış, oraya bir de medrese inşa 

ettirmiştir.
515

 Evine yakın bir yerde, Zeyniye Zaviyesi civarında yaptırdığı 

medreseyi, Bursa'daki müderrisliği esnasında veya 968/1560-61 yıllarında Bursa 

                                                 
511

  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 1, s. 226. Mefail Hızlı, Cafer Çelebi Medresesi başlığı altında 

genişçe bilgi vermekte olup, yapının 1555'den önce zaviyeden medreseye tahvil edildiğini ve 

XVII. yüzyıl ortalarında müderris atamalarının dâru'l-hadis payesiyle yapıldığını nakletmektedir. 

Bkz. Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 176-179. 

512
  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 178. 

513
  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 1, s. 82. 

514
  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 182. 

515
  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 1, s. 82. 
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kadılığı döneminde yaptırmış olması muhtemeldir.
516

 Bunlardan başka Aksu 

Köyünde bir mektep ve zaviye yaptırmıştır.
517

 XVI. asır sonlarında dâru'l-hadisin 

müderrisine yevmi 25 akçe, öğrencilerin tamamına ise 2 akçe verilmekteydi.
518

  

Muallimzâde Ahmed Efendi Dâru'l-Hadisi'nde 16. asırda müderrislik yapan 

bazı şahıslar tespit edilmiştir. Buna göre 1573'de Ahmed Çelebi, 1577'de Şemseddin 

b. Turgut ve 1585'de İbrahim Efendi bu görevi îfâ etmişlerdir.
519

 Ancak daha sonraki 

dönemde müderrislik yapan herhangi bir şahıs tespit edilememiştir.  

 

3.12. Selimiye Dâru'l-Hadisi (Edirne) 

Selimiye Dâru'l-Hadisi'nin bânisi, Osmanlı Padişahlarından II. Selim'dir. 

Dâru'l-Hadis, Edirne'nin yüksek bir yamacında, eskiden Sarıbayır ve Kavak Meydanı 

denilen yerde, Mimar Sinan'a yaptırılan Selimiye Camii'nin
520

 sol ön tarafında vücut 

bulmuştur.
521

 Selimiye bir külliye niteliğinde olup, zikredilen cami ve dâru'l-hadisten 

                                                 
516

  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 182. 

517
  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 1, s. 82. 

518
  Mefail Hızlı, öğrencilere tahsis edilen günlük 2 akçeden hareketle burada ya birer akçe alan 2 ya 

da yarımşar akçe alan dört öğrencinin olduğunu söylemektedir. Bkz.  Osmanlı Klasik Döneminde 

Bursa Medreseleri, s. 183. 

519
 Müderrisler için Bkz.  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 183. 

520
  Peremeci, Edirne Tarihi, s. 59. 

521
  Peremeci, Edirne Tarihi, s. 113. Konuyla ilgli bilgi veren Cahit Baltacı ve Ahmed Gül, 

Peremeci'nin dâru'l-hadis binasını dâru’l-kurrâ olarak gösterdiğini ve dâru'l-hadis için ayrıca bir 

bina zikredilmediğini söylemektedir. Bu yorumun akabinde ise dâru’l-kurrânın müstakil bir 

binasının olmadığını ve tedrisin camide yapıldığını belirtmektedir. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda 

Osmanlı Medreseleri, s. 597-598; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar 

Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 182. Ancak Peremeci'nin mezkûr kitabında Dâru'l-Kurrânın 

yeri, Selimiye Camii'nin sağ ön tarafı, dâru'l-hadisin yeri ise caminin sol ön tarafı olarak 

gösterilmektedir. Bkz. Peremeci, Edirne Tarihi, s. 113. 
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başka caminin yanında bulunan, dâru’l-kurrâ, dâru's-sıbyan, muvakkithane,
522

 

şifahane ve dâru'l-etibbâdan
523

 müteşekkil bir yapı olarak tesis edilmiştir. Selimiye 

Cami ve dâru’l-kurrâsı gibi Selimiye Daru'l-Hadisi de Mimar Sinan'ın eseridir.
524

 

Selimiye Camii'nin yapımına 976/1569 yılında başlanmış olup, 982/1575'de 

tamamlanmıştır.
525

 Ancak Atâî, Cami ile birlikte dâru'l-hadisin de 978'de bitirildiğini 

kaydetmektedir.
526

 Dâru'l-Hadisin inşa tarihini kesin olarak tespit etmek mümkün 

olmasa da, külliyenin diğer birimleriyle birlikte 976-982/1568-1575 yılları arasında 

tamamlanması muhtemeldir.
527

 Günümüze ulaşan yapılardan hangisinin dâru'l-hadis 

olduğu konusunda, farklı bilgiler mevcuttur. Peremeci ve Gökbilgin Etnografya 

Müzesi olarak kullanılan yapının dâru’l-kurrâ, Eski Eserler Müzesi'nin ise dâru'l-

hadis olduğunu belirtmektedir.
528

 Baltca ise dâru’l-kurrânın müstakil bir yapısının 

olmadığını, dâru'l-hadisin ise Etnografya Müzesi olarak kullanıldığını 

zikretmektedir.
529

  

Selimiye Dâru'l-Hadisi'nde, Edirneli Vâlihî Efendi bir süre müderris olarak 

görev yapmıştır.
530

 Ondan sonra ise Dizdarzâde Şeyh Mehmed, 994 senesi hilalinde, 

                                                 
522

  Gökbilgin, "Edirne" mad., İA, C. 4, s. 123. 

523
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 224. 

524
  Ahunbay, "Mimar Sinan'ın Eğitim Yapıları Medreseler, Darülkurralar, Mektepler", C. 1, s. 261. 

525
  Peremeci, Edirne Tarihi, s. 59. 

526
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 224. 

527
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597-598; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 182. 

528
  Peremeci, Edirne Tarihi, s. 113; Gökbilgin, "Edirne" mad., İA, C. 4, s. 123. 

529
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597-598; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 182. 

530
  Edirneli Vâlihî Efendi'nin biyografisini veren Atâî, Edirne'de vaiz, müzekkir, muhaddis ve 

müfessir olarak görev yaptığını ve Sultan Selim Camii'nde vaiz olduğunu belirtmekle birlikte 

dâru'l-hadisdeki görevinden bahsetmez. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 

365. Ancak Dizdarzâde Şeyh Mehmed'in tercüme-i halinde Edirneli Vâlihî Efendi yerine Selimiye 
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Sultan II. Selim Camii'nde vaiz ve müfessir, dâru'l-hadisinde ise muhaddis olarak 

göreve başlamıştır. Vaizlerden biriyle aralarında cereyan eden tartışmadan dolayı 

teftişe maruz kalarak görevinden ayrılmıştır.
531

  

 

3.13. Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi (Birgi) 

Birgi'de tesis edilen dâru'l-hadisin bânisi Selatîn hocası Şeyhülislam Ataullah 

Efendi b. Şemseddin, Aydın'a bağlı Birgi kasabasında dünyaya gelmiştir. Döneminin 

ilim geleneğine göre mülazemet aldıktan sonra müderris olmuş ve Birgi, Mudurnu, 

Tokat ve İstanbul gibi şehirlerde bulunan bazı medreselerde müderrislik yapmıştır. 

957'de ise o zaman şehzâde olarak Manisa'da bulunan Sultan Selim'in hocası olarak 

görevlendirilmiştir. 979 yılında vefat edince, Şeyh Vefa türbesi haziresine 

defnedilmiştir.
532

  

979 tarihli vakfiyesine göre yedi odayı muhtevi dâru'l-hadis, Aydın vilayetine 

bağlı Birgi kasabasında, İsa Bey Camii kurbunda inşa edilmiştir.
533

 Vâkıf, dâru'l-

hadiste görev yapacak müderris için şahsî ve ilmî bir takım şartlar ileri sürmüştür. 

Söz konusu şartlara göre müderris; tatil günleri haricinde tedris faaliyetlerine 

müdâvim, sâlih, fâzıl, hak ile batılı ayıran, âlim, âmil, kâmil, mütteki, itkan sahibi, 

dindar, zeki ve mütefennin olacaktır. Ayrıca vazifesinden başka hiçbir işle 

                                                                                                                                          
Dâru'l-Hadisi'nde müderris olduğunu kaydeder. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-

Şakâik, s. 467. 

531
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 467. 

532
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 149-150. 

533
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. Konu hakkında bilgi veren kaynaklar da 

yaklaşık olarak aynı şeyleri aktarmaktadırlar. Bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı 

Medreseleri, s. 584; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında 

Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 183. 
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ilgilenmeyip, haram yemekten ve günah işlemekten kaçınacaktır. İlmî yeterlilik 

anlamında ise müderris, genel olarak din bilimlerinde, özelde ise hadis ve tefsirde 

mümtaz ve muhterem bir hocadan icazet almış olacaktır. Dâru'l-Hadisin ilk müderrisi 

olan Şeyh Mehmed Çelebi'ye hizmet mukâbili verilecek yevmi 50 dirhem vazife, 

istisnaî bir durum olup, kendinden sonrakiler bu şarta tabi olmayacaktır.
534

 Dâru'l-

Hadise 7 öğrenci alınarak, yevmi dört dirhem vazife verilecektir. Öğrenci sayısı 

yediden fazla olduğu takdirde, vakfın durumuna göre, Şeyhin (Hocanın) isteği 

doğrultusunda bu öğrencilere de vazife verilecektir.
535

 

Vakfiyede derslerin nasıl işleneceğine dair malumat da yer almaktadır. 

Müderris ilk olarak hikmet ve nasihati ihtiva eden sahih hadislerden başlayarak ehl-i 

sünnet ulemasının mezhebi üzere, halef ve selefin beyan ettikleri doğru tevcihleri 

takrir edecektir. Sonra Kur'an'dan kolayına gelen bazı ayetleri, ashab, tabiin, tebe-i 

tabiin, ulema ve müfessirlerin tefsir ettiği gibi tefsir edecektir. Bundan sonra ise 

mutad olduğu üzere füru, usûl, makulât, menkulât, ilm-i kıraât ve fenn-i belagat gibi 

diğer ilimlerden mühim olanları, öğrencilerin arzusuna göre tedriste bulunacaktır. 

Müderris, kış günlerinde vakfedilen kışlık evde oturup, İsa Bey Camiinde tedrisâtta 

bulunacaktır. Havalar ısınınca ise yazlık evde oturup, oradaki Eski Camide ders 

okutacaktır.
536

 

Ataullah Efendi söz konusu dâru'l-hadisten başka İzmir'de deniz kenarında ve 

Pınarbaşı Köyü'nde birer han yaptırmıştır. Ayrıca yukarıda zikredilen evin hareminde 

                                                 
534

  Bkz. VGMA, Defter No: 1767, Sayfa No: 253, Sıra No: 64. 

535
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

536
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 
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bir türbe, bir sebil ve bir mekteb yapılmasını, vefat ettiğinde ise yapılan bu türbeye 

defnedilmesini şart koşmuştur.
537

 

Vakıfta ve dâru'l-hadiste görevli personele verilecek ücretler de şu şekilde 

belirlenmiştir. Mütevelli'ye 10 dirhem, iki kâtipten her birine yevmi 5'er dirhem, iki 

câbîden her birine yevmi 4'er dirhem, İstanbul'daki evkâfın nâzırına yevmi 5 dirhem 

verilecektir. Dâru'l-Hadiste bir bevvâb olup yevmi 2 dirhem, mescidin imamına 

yevmi 3 dirhem, aynı mescidin müezzinine yevmi bir buçuk dirhem ödenecektir.
538

 

Vâkıfın mektebinde, Ehl-i Kur'an ve ehl-i tecvid bir zat muallim olacaktır. 

Muallim, çocuklara Kur'an öğretecek ve kendine yevmi yedi dirhem vazife 

verilecektir. Mektebde işlenen dersleri tekrar ve müzakere için bir halife (kalfa) 

atanarak, kendisine doğru yoldan ayrılmaması şartıyla yevmi bir dirhem ödenecektir. 

Mektebin temizliğinden sorumlu bir ferraş olup, o da yevmi bir dirhem vazifeye 

mutasarrıf olacaktır.
539

 Vakfiyenin tarihi 979/1573 olduğuna göre, dâru'l-hadisin bu 

veya buna yakın bir tarihte inşa edilmiş olması muhtemeldir.
540

 

Ataullah Efendi, Birgi'de vaki dâru'l-hadisini yaptırınca, Birgili Mehmed 

Efendi'nin müderris olmasını, mukabilinde ise 50 dirhem verilmesi şart koşmuştur.
541

 

Söz konusu dâru'l-hadisin ilk müderrisi olan Birgivî, 981 yılında vefat edinceye 

kadar bu görevi devam ettirmiştir.
542

 Buradaki hocalığı zamanında Şerhu Ehâdîs-i 

                                                 
537

  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

538
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

539
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

540
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 584; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 183. 

541
  Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi vakfiyesine Bkz. VGMA, Defter No: 1767, Sayfa No: 253, Sıra No: 

64.  

542
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 179-181. 
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Erbaîn, Kitabu'l-İman ve Kitabu'l-İstihsan ile Usûl-i Hadis'ini, halkın ve öğrencilerin 

ihtiyaçlarını dikkate alarak kaleme almıştır.
543

 Aynı kurumda müderrislik yapan 

şahıslardan biri de Mütevellizâde Ahmed Efendi'dir. O, 40 akçe ile medreseden 

mazulken Birgi Medresesi'nde müderris olmuş, 1000 yılı civarında yerinde paye 

itibar olunmuş ve 1004 yılında Tire kazası mevleviyet olunca sahib-i tercümeye 

verilmiştir.
544

  

 

3.14. Şemsi Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, Şemsi Paşa demekle maruf Ahmed Paşa b. Mirza Paşa,
545

 İsfendiyar 

oğullarından Kızıl Ahmed Bey'in torunudur. Yavuz Selim döneminde ona hizmette 

bulunmuştur. Anadolu ve Rumeli beylerbeyliği görevinde bulunup, II. Selim 

zamanında vezirliğe yükselmiş, III. Murad devrinde ise devşirme usulünün 

değiştirilmesinde etkili olmuş ve 988 yılında vefat etmiştir.
546

  

Şemsi Paşa, Bolu'da bir cami, bu cami civarında bir imaret ve dâru'z-ziyafe,
 
  

caminin hareminde beş odalı bir hankâh, Gerede kasabasında 18 ocaklı bir han, 

Üsküdar'da evinin civarında bir cami, bir dâru'l-hadis, zikrolunan cami hareminde bir 

dershane ve bir de türbe inşa ettirmiştir.
547

 Cami, kitabesine göre 988/1580 yılında 

                                                 
543

  Bkz. Yaşar Düzenli, "Balıkesir'li Bir Osmanlı Aydını: İmam Birgivî" (228-247), Balıkesir 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, C. 3, S. 4, 2000, s. 240. 

544
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 462. 

545
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

546
  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C. 3, s. 170. 

547
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 
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tamamlanmıştır.
548

 Mimar Sinan'ın eseri olan dâru'l-hadis, Üsküdar'da boğaz 

kıyısında,
549

 980 hududunda tamamlanmıştır.
550

 

988 tarihli vakfiyesine göre dâru'l-hadis'in 12 odası olup, diğer dâru'l-

hadislerde mutad olan şekilde ulum-i diniyye ve fünun-i yakiniyyeyi tahsil eden ve 

mezkûr odalarda sakin olan öğrencilere ve hocalarına vakfedilmiştir.
 
Dâru'l-Hadiste, 

şer'i ilimleri iyi bilen, âlim ve âmil bir zat müderris nasb olunup, dâru'l-hadislerde 

öğretimi mutad olan muteber kitapları, odalarda ikamet eden öğrencilere ders olarak 

okutacaktır. Bunun karşılığında yevmi 20 akçe vazife alacaktır. Öğrencilerden her 

birine ise yevmi 2’şer akçe verilecektir.
551

 

Bu yapılardan cami, dâru'l-hadis ve türbe hala ayakta olup diğer yapılar 

günümüze ulaşmamıştır. Cami kapalı olup, dâru'l-hadis kütüphane olarak 

kullanılmaktadır.
552

 Dâru'l-Hadisin dershanesi, batı tarafında dizi halinde bulunan 

odaların ortasında yer almaktadır. Şemsi Paşa külliyesi, mimari açıdan medresenin 

külliyenin merkezine yerleştirilmesi uygulamasına öncülük etmiştir. Nitekim 17. 

yüzyılda bu tür uygulamaların örnekleri de artmıştır.
553

  

Şemsi Paşa'nın Üsküdar'da yaptırdığı cami, dâru’l-hadis ve hankâh 980 

hududunda tamamlanınca, Yayabaşızâde demekle maruf, Şeyh Hızır b. İlyas b. 

Abdulvehhab muhaddis, müfessir, zaviyedâr ve müzekkir olarak görevlendirilmiştir. 

                                                 
548

  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 316. 

549
  Ahunbay, "Mimar Sinan'ın Eğitim Yapıları Medreseler, Darülkurralar, Mektepler", C. 1, s. 261. 

550
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 464. 

551
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

552
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 606; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 185. 

553
  Ahunbay, "Mimar Sinan'ın Eğitim Yapıları Medreseler, Darülkurralar, Mektepler", C. 1, s. 261-

262. 
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Yaklaşık olarak 13 yıl bu görevi îfâ ettikten sonra 993 ramazanında Mehmed Ağa'nın 

yaptırdığı cami, zaviye ve dâru’l-hadisin yapımı tamamlandığında ise burada ilk 

müderris olarak göreve başlamıştır.
554

  

 

3.15. Sûfi Mehmed Bey Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Bânisi, Abdullah Bey'in oğlu Sûfî Mehmed Bey'dir. Tırhala ve 

Hüdavendigar'da sancakbeyi olarak görev yapmış ve 1573'de vefat etmiştir.
555

 

Kanuni devrinde yapıldığı tahmin edilen dâru'l-hadisin, 1573 yılında mevcut olduğu 

bir mahkeme kaydından anlaşılmaktadır.
556

 Vâkıf, bir dâru'l-hadis ile kedisine bir 

türbe yaptırılmak üzere akçe şart etmiştir. Bu bağlamda dâru'l-hadisin yapımı için 

1573'de hassa harc emini Süleyman oğlu Ali Çavuş, fahri nâzır olan Murtaza oğlu 

Mevlana Şaban Çelebi'ye 36.000 akçe teslim etmiştir. Vasiyetnamesinde tayin ettiği 

40.000 akçe türbe ve dâru'l-hadisin inşasına tamamen sarf edilmiştir.
557

 

Abdurrahman Efendi, 1618 yılında yevmi 25 akçe vazife ile Sûfi Mehmed 

Bey Dâru'l-Hadisi'nde müderris olarak göreve başlamıştır. Söz konusu kurumda 

görevli bevvâb ve ferraşa ise yevmi iki akçe vazife verilmesi kararlaştırılmıştır.
558

 

 

3.16. Piyale Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

II. Selim'in kızı Gevherhan Sultanla evlenerek hanedana damat olan Kaptan 

Piyale Paşa'nın
559

 981 tarihli vakfiyesinde
560

 dâru'l-hadis ismi yer almamaktadır. 

                                                 
554

  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 464. 

555
  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 3, s. 134. 

556
  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 181. 

557
  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 3, s. 134. 

558
  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 182. 
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Ancak Vekayiü’l-Fudalâ müellifi Şeyhî Mehmed Efendi, bazı şahısların hal 

tercümelerinde, Piyale Paşa Dâru'l-Hadisi'nde müderris olarak görev yaptıklarını 

belirtmektedir.
561

  

Cahit Baltacı ise Piyale Paşa Medresesi başlığı altında; Kasım Paşa Kozlu 

Dere'de, Mimar Sinan'a yaptırılan cami, medrese, mektep, tekke, hamam, sebil ve 

çarşıdan oluşan bir yapının 981/1573 tarihinde tamamlandığını
562

 kaydetmektedir. 

Verilen bilgilerden hareketle, Piyale Paşa'nın vakfiyesinde belirtilen ve Cahit 

Baltacı'nın da medrese olarak tanıttığı müessesenin daha sonradan dâru'l-hadis 

payesine yükseldiği söylenebilir. Zira bu, Osmanlı devri medreselerinde görülen bir 

durumdur. Ancak hangi tarihte bu statüyü aldığı hakkında herhangi bir bilgi tespit 

edilememiştir.  

Piyale Paşa Dâru'l-Hadisi ibaresinin esas alındığı araştırmalar neticesinde, söz 

konusu kurumda müderris olarak görev yaptığı tespit edilen şahıslar şunlardır; 

1. Kethüdazâde Mehmed Efendi 

2. Emin Mehmed Efendi
563

 

3. İsmailzâde Mehmed Sâdık Efendi 

4. Güzel Musa Mülâzımı Süleyman Efendi
564

 

                                                                                                                                          
559

  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 575. 

560
  VGMA, Defter No: 573, s. 91, Sıra No: 24. 

561
  Bunun için tespit edilen müderrislerle ilgili dipnotlara  Bkz. 

562
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 575. 

563
  119 şabanında Mûsıla-i Sahn itibariyle Kethüdazâde Mehmed Efendi yerine Piyale Paşa Dâru’l-

Hadisi ve 120 saferinde selefi Kethüdazâde Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birinin 

müderrisi olarak göreve başlamıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 608. 

564
  125 muharreminde İsmailzâde Mehmed Sadık Efendi yerine Mûsıla-i Sahn itibariyle Dâru’l-

Hadis-i Piyale Paşa seza görülmüştür. 127 rebiü'l-evvelinde İmadzâde Seyyid Mehmed Efendi 

yerine yine Mûsıla-i Sahn itibariyle Şeyhülislam Minkarizâde Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 514. 
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5. Müneccel Ahmed Efendi
565

 

 

3.17. Bostan Çavuş Dâru'l-Hadisi (Balıkesir) 

Bostan Çavuş Dâru'l-Hadisi'nin bânisi, Balıkesir’de vefat eden Bostan Çavuş 

b. Hacı Sinan’dır. 991 tarihli vakfiyesine göre, mezkûr şehrin Selahaddin 

Mahallesi'nde inşa edilen müessese; bir muallimhane, beş oda ve bir dâru’l-kurrâdan 

müteşekkildir. Muallimhanede görevli muallime yevmi 4 akçe ve halifeye 1 akçe 

vazife verilmesi, öğrencilere her sene ramazan ayında aynî yardımda bulunulması 

kararlaştırılmıştır. Muallimhanede sekiz kişi toplanarak yevmi birer akçe vazife ile 8 

cüz okuyacaklardır. Bunlardan biri muallime biri de halifeye meşrut olacaktır. 

Dâru’l-Kurrâ şeyhi ise yevmi 8 akçe vazife alacaktır. Odalarda ikamet edecek beş 

şahıs, sâlih ve mütedeyyin olup, ilimle iştigal edeceklerdir. Her gün dâru’l-kurrâ 

şeyhinin naklettiği hadis derslerinde hazır olup, yevmi bir akçe vazife ile birer Yasin 

suresi okuyacaklardır.
566

 

Bostan Çavuş vakfiyesinde, dâru'l-hadis isminin zikredilmediği 

görülmektedir. Ancak dâru’l-kurrâ şeyhinin hadis naklettiği belirtilmektedir. Arşivde 

yeralan bazı belgelerde ise "Bostan Çavuş Dâru'l-Hadisi" ifadesi yer almaktadır. Bu 

belgeler daha çok mütevelli ile ilgili olup, mezkûr görev için günlük 5 akçe vazife 

verildiği anlaşılmaktadır. Mesela Bostan Çavuş tevliyet beratı suretinde, Balıkesir 

kasabasında vaki Bostan Çavuş Dâru'l-Hadisi vakfının yevmi 5 akçe vazife ile 

                                                 
565

  Kırk akçe medreseden mazul olduktan sonra Piyale Paşa Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiş, 1107 

şevvalinde Taci Şeyhi Mehmed Efendi yerine Gazenfer Ağa Medresesi seza görülmüştür. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 133-134. 

566
  VGMA, Defter No: 602, Sayfa No: 83, Sıra No: 139. 
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mütevellisi olan es-Seyyid Osman Halife b. Mehmed’in ölümünden ötürü mezkûr 

görevin İsmail b. Ali’ye tevdi edilmesi istenmektedir.
567

 

1148 tarihli bir belgeye göre; Bostan Çavuş Dâru'l-Hadisi vakfının yevmi beş 

akçe vazife ile mütevellisi olan evlâd-ı vâkıftan Ahmed b. İvaz'ın vefatı üzerine, 

vâkıfın şartı gereği bu görevin yine evlâd-ı vâkıftan Fatma binti Mehmed Hatun'a 

verilmesi gerektiği halde, Fatma Hanım'ın vakfın tevliyet işlerini yürütmeye 

kudretinin olmamasından dolayı, Hacı İlyas Efendi'ye tevcih edildiği 

görülmektedir.
568

 1206 tarihli başka bir belgeye göre ise Bostan Çavuş Dâru'l-Hadisi 

vakfının yevmi 5 akçe vazife ile mütevellisi olan evlâd-ı vâkıftan Seyyid Ahmed 

Halife b. Mehmed'in vefatı üzerine tevliyet ciheti evlâd-ı vâkıftan Seyyid Osman 

Halife b. Mehmed'in uhdesine verilmiştir.
569

 

1303 tarihli bir belgede de dâru'l-hadis vakfının yevmi beş akçe vazife ile 

tevliyet cihetine mutasarrıf olan, evlâd-ı vâkıftan Abdulkadir Efendi b. İsmail’in 

vefatı üzerine, vâkıfın şartı gereği Ahmed Efendi b. Ali'nin hakkı olmasına karşılık, 

şahsi işleriyle iştigal ettiğinden dolayı, evlâd-ı vâkıftan Hâfız Süleyman Efendi b. 

Mustafa’ya tevcih edildiği anlaşılmaktadır.
570

 

Vakfiye ve vesikalardan anlaşıldığına göre, binanın tesisi esnasında dâru'l-

hadis olarak yapılan bir birim yoktur. Ancak ilerleyen zamanlarda ihtisas medresesi 

olarak anıldığı görülmektedir. Burada akla gelen iki ihtimalden biri, dâru'l-hadisin 

sonradan yapılmış olmasıdır. İkincisi ise vakfiyede mevcut olan dâru’l-kurrânın 

sonradan dâru'l-hadise dönüştürülmesidir. Vakfiyede dâru’l-kurrâ şeyhinin her gün 
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  Balıkesir Şeriyye Sicilleri, 5657.16, s. 77. 

568
  Balıkesir Şeriyye Sicilleri, 5644.22, s. 117. 

569
  Balıkesir Şeriyye Sicilleri, 5657.3. 

570
  VGMA, Defter No: 307/51, s. 103, Sıra No: 184. 
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hadis naklettiğinin belirtilmesi ve dâru'l-hadis ifadesinin yer aldığı belgelerde dâru’l-

kurrâdan hiç söz edilmemesi bu ihtimali daha çok güçlendirmektedir.  

 

3.18. Atik Valide Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Üsküdar Toptaşı'nda tesis edilmiş olan Atik Valide Dâru'l-Hadisi'nin bânisi 

III. Murad'ın annesi Nurbanu Sultan'dır.
571

 Dâru'l-Hadisin, 991/1583 yılında 

tamamlanan cami veya 987/1579-80 senesinde tamamlanan medrese ile açılmış 

olması muhtemeldir. Adı geçen ihtisas medresesinin yeri caminin arka tarafındaki 

çınar ağaçlarının arkasıdır.
572

 III. Murad’ın validesi Atik Valide Sultan’ın 990 tarihli 

vakfiyesine göre yapı bir külliye niteliğini taşımaktadır. İçerisinde mescid, cami, 19 

odayı müştemil bir medrese, mekteb, dâru’l-kurrâ, dâru'l-hadis, han, imaret, hankâh 

diye maruf birçok odayı muhtevi ribat, dâru'ş-şifa,
573

 çifte hamam ve çeşme yer 

almaktadır.
574

 

Nurbanu Sultan, inşa ettirdiği dâru'l-hadisini hadis ve tefsir okumak isteyen 

ulemaya vakfetmiştir. Ayrıca vakfiyede, burada müderrislik yapacak şahsın sâlih, 

âlim, ayıplardan sâlim, hadis ve tefsir ilimleri ile sair şer'i ilimleri okutmaya 

muktedir biri olması şart koşulmuş olup kendisine yevmi 40 (akçe) vazife 

verilecektir. Odalarda 12 öğrenci ikamet edecek ve günlük 2’şer dirhem vazife 

                                                 
571

  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 319. 

572
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 585; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 184. 

573
  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 

574
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 319. 
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alacaklardır. Ayrıca dâru’l-hadis ve dâru’l-kurrâ öğrencileri ile bu iki kurumun 

bevvâb ve ferraşlarına imaretten günde iki defa yemek verilecektir.
575

 

Dâru'l-Hadis, XVIII. yüzyıl sonunda yapılan sayımda mevcut olduğu halde 

XIX ve XX. yüzyıla ait listelerde yer almamaktadır. 1792 yılında 7 odası ve 7 

öğrencisinin olduğu o tarihte yapılan bir sayımdan anlaşılmaktadır.
576

 

Atik Valide Sultan'ın Üsküdar'da yaptırdığı cami ve medresenin yapımı 

tamamlanınca, dâru’l-hadis müderrisliği ile caminin kürsü vaizliği Şeyh Mehmed'in 

uhdesine verilmiştir. Söz konusu görevi, 992'de vefat edinceye kadar devam 

ettirmiştir. Vefatından sonra ise yerine Vahyizâde Efendi muhaddis olarak göreve 

başlamıştır.
577

 Şeyh Mehmed'den sonra, aynı görevi ifâ etmiş bazı şahıslar hakkında 

kaynaklarda bilgiler mevcuttur. Bu bağlamda tespit edilen müderrisler şu şekilde 

sıralanabilir; 

1. Şeyh Ebu Abdullah Mehmed b. Ahmed
578

 

2. Mustafa Efendi
579

 

3. Behram Ağa Hocası Üsküdarî Mustafa Efendi
580

 

                                                 
575

  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 

576
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 320. 

577
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 361. 

578
  992 yılında Vişne Efendi'nin yerine Üsküdar'da vaki Valide Sultan Dâru’l-Hadisi'nde muhaddis ve 

müfessir, camiinde ise vaiz ve müzekkir olmuş ve 1018 hilalinde vefat etmiştir. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 598. 

579
  1008 zilkadesinde Üsküdar'da Valide Sultan Medresesi müderrisi olmuş, 1009 zilkadesinde 

Abdulaziz Efendi'den sonra dâru’l-hadis rutbesi hattolunup, Hamis Süleymaniye olmak üzere 

bunlara tevcih edilmiştir. 1010 yılında kendisine tevdi edilen Medine kadılığı görevini kabul 

etmediği için azledilmiştir. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 620. 

580
  1050 senesinde doğum yeri olan Üsküdar'da vaki Valide Sultan Dâru’l-Hadisi'ne, 1057 şabanında 

Kürd Abdullah Efendi yerine Nişancı Paşay-ı Cedid Medresesi'ne müderris olarak atanmıştır. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 309. 



118 

 

4. Vanî Ali Efendi 
581

 

5. Divitçizâde Şeyh Mehmed Efendi
582

 

6. Vardarî Şeyhzâde Abdulğani Efendi
583

 

 

3.19. Cafer Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, III. Murad devri vezirlerinden Cafer Paşa'dır.
584

 937 yılında Sultan 

Süleyman'ın silahdarlığından yeniçeri ağası olmuş, sonra üç tuğ ihsan olunmuştur. II. 

Selim devrinde İstanbul’da meydana gelen yangında yeniçerilerin ilgi 

göstermemeleri sonucu azledilmiş, sonra kayınpederi (Sokullu) Mehmed Paşa'nın 

himmetiyle vezirliğe kadar yükselmiştir. III. Murad zamanında 995 yılında vefat 

etmiştir. Cafer Paşa, Kızıl Mescidin kurbunda bir medrese ve Halvetilere meşrut bir 

zaviye yaptırmıştır.
585

 Tesis tarihinde ellili olan dâru'l-hadis, 1063/1652-53 tarihinde 

Şeyhülislam işareti ile verilmekteydi.
586

 

                                                 
581

  1057 yılı şabanında Behram Ağa Hocası Mustafa Efendi yerine Valide Sultan Dâru’l-Hadisi ve 

1058 muharreminde Çeşmizâde Abdurrahim Efendi yerine Şeyhülislam Zekeriya Efendi'nin ikinci 

Medresesi (Medrese-i Sâniye) müderrisliğine atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 

298-299. 

582
  1062 saferinde Vanî Ali Efendi yerine Üsküdar'da vaki Valide Sultan Dâru’l-Hadisi müderrisliği 

uhdesine verilmiştir. Ancak 1067 şevvalinde burayı terk ederek, yine Üsküdar'da Bülbül Deresi 

denilen yerde bir zaviye yaptırarak, irşad faaliyetlerine başlamıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 575. 

583
 1067 şevvalinde Divitçizâde Şeyh Mustafa Efendi yerine Üsküdar'da vaki Atik Valide Dâru’l-

Hadisi, 1068 cemaziye'l-evvelinde Ömer Efendi yerine Pirinççi Sinan Medresesi müderrislik 

görevi kendisine tevdi edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 131. 

584
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 585. 

585
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 278-279. 

586
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 586; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 186. 
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Dâru'l-Hadis-i Kıztaşı şeklinde kayıtlı olan medrese burası ise 1792 yılında 6 

odası olup, 7 öğrenci ikamet etmekteydi. 1869 yılında eğitim öğretim faaliyetine 

devam eden bu müessesede 13 öğrenci kayıtlıydı. Ancak 1908'deki büyük çırçır 

yangınında harap olup sadece duvarları kalmıştır.
587

 Eyüp'te inşa edilen, Vezir Cafer 

Paşa Dâru'l-Hadisi tamamlanınca müderrisliğine 50 akçe vazife ile Ömer b. Mehmed 

getirilmiştir. Sonra aynı görevle birlikte, Zal Paşa Camii'nde nakl-i tefsir ve vaaz 

vermekle görevlendirilmiştir. Bu görevde uzun yıllar kaldıktan sonra 1016 yılında 

mevleviyet payesiyle Sultan Ahmed Han'ın şehzadelerine hoca tayin edilmiştir.
588

  

 

3.20. Hüseyin Erzincanî Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Bursa'da kale içerisinde yaptırılan dâru'l-hadisin bânisi Erzincanlı 

Abdurrahim Efendi'nin oğlu Hüseyin Erzincanî'dir. Vâkıf, Gürani Mahallesinde bir 

mescid ile bir zaviye yaptırmış, zaviye sonradan medreseye dönüştürülmüştür.
589

 

994-995/1586 tarihli vakfiyesine göre 5 odayı muhtevi dâru'l-hadiste, ilmiyle 

âmil ve faziletli bir müderris, pazartesi ve perşembe günleri öğrencilere Kur'an-ı 

tefsir edecek ve hadis nakledecektir. Haftanın üç gününde ise hadis ve fıkıh dersi 

verecektir. Zaman zaman da cami cemaatine vaaz edecektir. Buna mukâbil yevmi 20 

akçe vazife alacak ve kendisine kalacağı bir ev tahsis edilecektir. Zikredilen beş 

odanın her birinde ikamet eden beş sâlih öğrenciye ise günlük bir akçe vazife ve 

ikişer akçe taâmiye (yemek) parası ödenecektir.
590

 Hüseyin Erzincanî Dâru'l-

                                                 
587

  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 263. 

588
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 728-729. 

589
  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 2, s. 202. 

590
  Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 186-188. 
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Hadisi'nde 1586'da Şeyh Mustafa b. Hüseyin en-Nakşibendî, 1595'de Ahmed Efendi, 

1599'da Nimetullah Efendi, 1604'de Ahmed b. Halil ve 1643'de Receb Efendi 

müderris olarak görev yapmıştır.
591

 

 

3.21. Ahmed Çavuş ve Ayni Hatun Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Ahmed Çavuş ve eşi Ayni Hatun tarafından İstanbul Fatih civarında Nişancı 

Atik Ali Paşa Mahallesi'nde
592

 inşa ettirilmiştir. Yaptığımız araştırmalar neticesinde 

ulaşabildiğimiz birkaç arşiv belgesi bu müessesenin de dâru'l-hadis olarak görev 

yaptığını göstermektedir. Nitekim İstanbul Müftülüğü arşivinde bulunan bir vesikada 

"Ahmed Çavuş ve Ayni Hatun mescid ve dâru'l-hadis vakfının" kitâbet ve cebâbet 

görevlerine getirilecek şahıslardan bahsedilmektedir. Bu görevlendirmelerde ise 983 

tarihli Ahmed Çavuş ve 990 tarihli Ayni Hatun'un vakfiyelerine atıflar 

yapılmaktadır.
593

 

Vakfın kaimmakamı Hüseyin Kâmil Efendi'nin verdiği 1314 tarihli bir 

arzuhalde, adı geçen mescid ve dâru'l-hadis vakfının tevliyet görevi ile caminin 

imamet cihetine mutasarrıf olan Mehmed Ataullah Efendi'nin vefatından dolayı 

yerine küçük oğlu Kadri Efendi'nin getirilmesi istenmektedir.
594

 Vakıflar Genel 

Müdürlüğü Arşivi'nde yer alan bir defterde ise, Ahmed Çavuş ve eşi Ayni Hatun 

mescid ve dâru'l-hadisi vakıflarının 1324 yılı muharreminden 1325 senesi zilhiccesi 

sonuna kadarki iki senelik muhasebesi şu şekilde gösterilmiştir.  Bu esnada mütevelli 

                                                 
591

  Müderrisler için Bkz. Hızlı, Osmanlı Klasik Döneminde Bursa Medreseleri, s. 186-188. 

592
  VGMA, 2048.224, s. 446. 

593
  Bkz. İstanbul Müftülüğü, EVKF. Müfettişliği, 738.203. 

594
  VGMA, Defter No: 958, Sayfa, 40-41, Sıra No: 81. 
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Mehmed Kadri Efendi ve kaimmakamı Ali Zühdi Efendi de hazır bulunmuştur. Bu 

listeye göre vakıfta görevli olanlara verilen yıllık miktarlar şu şekildedir. 

1. Tevliyet vazifesi   senelik   60 kuruş 

2. Cebâbet vazifesi   senelik   12 kuruş 

3. Kitâbet vazifesi  senelik   30 kuruş 

4. Âb-Keş vazifesi  senelik   6 kuruş 

5. İmamet vazifesi  senelik   42 kuruş 

6. Dua-guyi vazifesi  senelik   42 kuruş 

 Bu görevlilerden başka revgan-ı zeyt (zeytinyağı), mum, bal, kandiller ve 

bunların yakılması, aşure gününde yapılan aşure ve mescid ile medresenin tamirine 

dair masraflar da listede yeralmaktadır.  Liste ayrıca evtar-ı dâru'l-hadis (dâru'l-

hadisin ihtiyaçları) şeklinde bir madde daha mevcut olup, senelik 54 kuruş gider 

olarak gösterilmektedir.
595

 Dikkat edilecek olursa listede müderrislik için herhangi 

bir ücret belirlemesi yer almamaktadır. Ancak dâru'l-hadisin ihtiyaçları için 

gösterilen giderlerin büyük bir kısmının burada görev yapan müderrislere ait olduğu 

söylenebilir. Zikredilen belgelerde, Ahmed Çavuş'a ait vakfiyenin 983, Ayni Hatun 

vakfiyesinin ise 990 tarihli olduğu kaydedilmektedir. Buradan hareketle mezkûr 

ihtisas medresesinin bu tarihlerde kurulmasının muhtemel olduğu söylenebilir. 

 

3.22. Mehmed Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, III. Murad devri darussaade ağalarından Habeşi Mehmed Ağa'dır.
596

 

Vâkıf ayrıca, cami, türbe, çeşme, halvetiye tekkesi, çifte hamam, mukâbilinde bir 

                                                 
595

  VGMA, Defter No: 1828.28.50., s. 66. 

596
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 595. 
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dâru'l-hadis, divan yolunda Hoca Rüstem Mescidi karşısında medrese, mekteb ve 

sebil yaptırmıştır. Bunlardan başka Parmak Kapı mukâbilinde sebili ile Üsküdar'da 

iki mescidi daha vardır.
597

  

Çarşamba'da cami yanında, Çilekeş ile Çulhalar Sokakları köşesinde,
598

 cami 

ile birlikte 993 yılında tamamlanan
599

 dâru'l-hadis, cami avlusunun dışında ve sağ 

kıble köşesinin karşısındadır.
600

 Vakfiyesine göre 10 odası bulunan dâru'l-hadis,1792 

tarihli bir defterden anlaşıldığına göre o tarihe kadar da bu odaları muhafaza etmiştir. 

1869’da ise 19 öğrencisinin olduğu anlaşılmaktadır. Ancak günümüze kadar varlığını 

koruyamamıştır.
601

  

Mehmed Ağa'nın yaptırdığı cami, zaviye ve dâru’l-hadis, 993 ramazanında 

tamamlanınca, Üsküdar'daki Şemsi Paşa Dâru’l-Hadisi'nde görev yapan Şeyh Hızır 

b. İlyas b. Abdulvehhab, buraya müderris olarak atanmıştır. Söz konusu görevi icra 

ederken Sultan Mehmed'in eğri seferine iştirak edip, cihadın fazileti v.b. konularda 

vaaz ve nasihat ederek destek olmuştur.
602

 Burada müderrislik yaptığı tespit 

edilenlerden biri de Şeyh Hamza Efendi'dir. 1062 saferinde, Mehmed Ağa Dâru’l-

Hadisi'nde müderrisliğe başlamış ve 1065'de Muharrem Efendi mahlûlünden Haseki 

Sultan Camiinde cuma vaizi olmuştur.
603

 

 

                                                 
597

  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 197-198; Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul 

Medreseleri, s. 244. 

598
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 244. 

599
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 464. 

600
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 595-596; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 187. 

601
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 244-245. 

602
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 464. 

603
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 202. 
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3.23. Zekeriya Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, 920 hududunda Ankaralı bir ailenin çocuğu olarak dünyaya gelen 

Şeyhülislam Zekeriya Efendi'dir. Muhtelif medreselerde müderris olarak görev 

yaptıktan sonra 995'de Süleymaniye Dâru'l-Hadisi müderrisi, 1000 yılında ise 

Şeyhülislam olmuş ve aynı yıl vefat etmiştir. Sultan Selim Camii kurbunda yaptırdığı 

dâru'l-hadis civarında sikaye dâhiline defnedilmiştir. İstanbul'da bir medrese, bir 

dâru'l-hadis ve yanına odalar inşa ettirmiştir.
604

 

Dâru'l-Hadis, İstanbul’da Fatih Çarşamba’da Kovacı Dede Mahallesi'nde, 

Kovacı Dede Mescidi karşısında yer almaktaydı. Günümüzde Fatih Kız Lisesinin 

olduğu yerdir. Sebilinde bulunan medrese odaları sonradan yıkılmıştır.
605

 Zekeriya 

Efendi medresesi, 1251 senesinde vakıflar nâzırı Şeyhülislam Mekkizâde Efendi 

tarafından tamir ettirilmiştir.
606

 Dâru'l-Hadisin ismine XVIII. yüzyıl sonlarında dahi 

rastlanmamaktadır.
607

 Zekeriya Efendi Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik yapan herhangi 

bir şahıs tespit edilememiştir. 

 

3.24. Sinan Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, III Murad ve III. Mehmed devirlerinde beş defa sadrazam olan,
608

 

Yemen fatihi Sinan Paşa'dır.
609

 Ayas Paşa'nın kardeşi olan Koca Sinan Paşa, 

                                                 
604

  Biyografisi için Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 322-324. 

605
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 583; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 191. 

606
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 170. 

607
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 217. 

608
  Şemseddin Sami, Kâmûsu'l-A'lâm, Mihran Matbaası, İstanbul 1311, C. 4, s. 2635. 

609
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 598; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 192. 



124 

 

Enderunda yetişmiş olup, Malatya, Kastamonu, Gazze, Trablusşam gibi şehirlerde 

mîrimîrânlık yaptıktan sonra Erzurum ve Haleb'de Beylerbeyi olmuştur. 975'de Mısır 

valisi, 977'de Yemen serdarı, 979'da ikinci defa Mısır valisi olarak atanıp, 980'de 

altıncı vezir ve donanma serdarı olarak Tunus ve Halkulvad'ı fethetmiştir. 988,  997, 

1001, 1003 ve 1004 yıllarında olmak üzere beş defa sadrazamlık koltuğuna 

oturmuştur. 1004'de vefat edip,
610

 Sedefçilerde yaptırdığı türbeye defnedilmiştir.
611

  

Yanındaki türbe ve sebil ile birlikte Mimar Davud Ağa'ya yaptırılan dâru'l-

hadis, 1001/1592-93 yılında tamamlanmıştır. Yapı günümüze kadar ulaşmış olup, 

İşletme Enstitüsü olarak kullanılmaktadır.
612

 Sinan Paşa Dâru'l-Hadisi'nin 1001 

senesinde yapımı tamamlanınca Şemseddin Ahmed el-Ensarî,  günlük 130 akçe ile 

müderris olarak görevlendirilmiştir.
613

 Söz konusu kurumda aynı görevi icra ettiği 

tespit edilenler şunlardır; 

1. Şemseddin Ahmed el-Ensarî
614

 

2. İbrahim b. Mustafa (Şeyhzâde İbrahim Efendi)
615

 

3. Mustafa Efendi (Tarsusî)
616

 

                                                 
610

  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C. 3, s. 109-110. 

611
  Şemseddin Sami, Kâmûsu'l-A'lâm, C. 4, s. 2636. 

612
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 599; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 192. 

613
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 440-442. 

614
  1001 yılında Rumeli sadaretinden azledildiği esnada Veziriazam Sinan Paşa'nın yaptırdığı dâru’l-

hadis tamamlanmış ve 130 akçe ile müderrisliğine sahib-i tercüme atanmıştır. 1004 yılında 

yeniden kadılık görevine dönerek ikinci defa Kahire kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 440-442. 

615
  1004 ramazanında Molla Ahmed Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'nde müderris olarak 

göreve başlayıp, 1014 yılında vefat edinceye kadar 10 yıldan ziyade bu görevi yürütmüştür. 

Vefatıyla birlikte boşalan Dâru’l-Hadis-i Sinan Paşa müderrisliği ise Tarsusî Efendi'ye tevdi 

edilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 508-509. 
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4. Abdulbaki Efendi
617

 

5. Hidayetullah Efendi
618

 

6. Mehmed Efendi
619

 

7. Halebî Ahmed Efendi 
620

 

8. Mehmed Ali (Rızayî Çelebi)
621

 

9. Abdullatif Efendi (Geyikci Baba)
622

 

10. Mehmed Efendi
623

  

                                                                                                                                          
616

  1014 zilhiccesinde Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'ne mutasarrıf İbrahim Efendi'nin vefatı üzerine ondan 

boşalan müderrislik sahib-i tercümeye verilmiş ve 1024 yılında vefat edinceye kadar bu görevde 

kalmıştır. Boşalan müderrislik kadrosuna ise Sahn payesiyle Münâvî Abdulbaki Efendi atanmıştır. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 578. 

617
  1024 ramazanında Tarsusî'den boşalan Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi müderrislik kadrosuna Sahn 

payesiyle atanmış, aynı yıl Sahn-ı Semân Medreselerinden birine tayin edilmiştir. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 664. 

618
  1024 zilkadesinde Abdulbaki Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi ve 1026'da Sahn-ı Semân 

Medreselerinden birinde müderris olarak göreve başlamıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 627. 

619
  1026 saferinde Hidayet Çelebi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuş ve 1028 

şabanında Mollazâde Hocası Abdi Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine atanmıştır. 

Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 650. 

620
  1028 şabanında selefi Dersiâm Mehmed Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi ve 1029 

zilhiccesinde Hacı Mehmedzâde Hüseyin Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine 

müderris tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 35. 

621
  1029 zilhiccesinde Halebî Ahmed Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'nde ve 1031 şabanında 

Muid Ahmed Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birinde müderris olmuştur. Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 724. 

622
  1030 cemaziye'l-ahirinde Hocazâde Ali Çelebi yerine Sinan Paşa Medresesi'nde,  1031 şabanında 

Rızayî Çelebi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuş ve 1032 muharreminde 

Abdurrahman Efendi yerine Sahn-ı Semân Medreselerinden birine tayin edilmiştir. Abdurrahman 

Efendi ise altmışla dâru’l-hadis müderrisliğine atanmıştır. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi 

Tekmileti’ş-Şakâik, s. 706. 

623
  1032 muharreminde Tezkireci Abdullatif Efendi'den sonra Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi altmışlı itibar 

olunup sahib-i tercümenin uhdesine verilmiştir. Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-

Şakâik, s. 752. 
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11. Abdurrahim Efendi
624

 

12. Yavuzzâde Seyyid Mustafa Efendi
625

 

13. Ebu'l-Hayr Mehmed Efendi 

14. Hüsam Efendi
626

 

15. Ümmî İbrahim Efendi
627

 

16. Abdulmuttalib Efendi 

17. Altıparmak İbrahim Efendi
628

 

18. Şaranizâde Abdulvehhab Efendi
629

 

19. Eyyubî Müezzin Şaban Efendi
630

 

20. Kara Ebubekir Efendi
631

 

                                                 
624

  1035 cemaziye'l-ahirinde Velizâde yerine altmışlı payesiyle Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'ne vasıl 

olmuş, 1038 zilkadesinde vefat edince medrese, Yavuzzâde Çelebi'ye verilmiştir.  Bkz. Atâî, 

Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 721. 

625
 1038 zilkadesinde Seyyid Abdurrahim Efendi mahlûlünden Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi seza 

görülmüş, 1040 zilhiccesinde Atlu Davud Efendi yerine Edirne'deki Selimiye Medresesi'yle tazim 

olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 139. 

626
  1053 zilkadesinde Ebu'l-Hayr Mehmed Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi uhdesine verilmiş, 

1056 zilkadesinde vefat etmiştir. Vefatıyla boşalan müderrislik kadrosuna ise Ümmi İbrahim 

Efendi atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 132. 

627
  1056 recebinde Hüsam Efendi mahlûlünden Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 1057 

zilhiccesinde Vani Mehmed Efendi yerine Diyarbakır kadısı olarak tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 203. 

628
  1066 rebiü'l-ahirinde Abdulmuttalib Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi müderrisliğine ve 

aynı yılın cemaziye'l-evvelinde Hüdayizâde Seyyid Mehmed Efendi yerine Kütahya kazasına 

atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 400. 

629
 1080 rebiü'l-ahirinde Çavuşzâde Mustafa Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi seza görülüp, 

1083 cemaziye'l-ahirinde Mevzi Ahmed Efendi yerine Kayseri kazası uhdesine verilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 297. 

630
  1088 şabanında Bosnavî Kassam Mehmed Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi müderrisliği, 

1091 muharreminde Ebu Saidzâde Feyzullah Efendi arpalığı olan Eyüp kazasına nasb edilmiştir. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 13. 
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21. Tavil Ahmed Efendi
632

 

22. Kara Ebubekir Efendi
633

  

23. Nâib Mehmed Efendi
634

 

24. Şâmî Hüseyin Efendi
635

  

25. Trabzonî Hasan Efendi 

26. Bostancıbaşı Emiri Seyyid Süleyman Efendi
636

  

27. el-Hac Ali Paşazâde Hüseyin Beyefendi
637

 

28. Ebubekir Efendizâde Ahmed  

29. Tezkireci Hasan Efendi
638

 

                                                                                                                                          
631

  1091 muharreminde Eyyubî Şaban Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'ne vasıl olmuş, 1092 

rebiü'l-ahirinde vefat etmiştir. Medrese müderrisliği ise Kara Ebubekir Efendi'ye tevcih edilmiştir. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 481. 

632
  1091 muharreminde Eyyubî Şaban Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'ne vasıl olmuş ve 1092 

rebiü'l-ahirinde vefat etmiştir. Medrese ise Kara Ebubekir Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 481. 

633
  1092 cemaziye'l-evvelinde Tavil Ahmed Efendi mahlûlünden Dâru’l-Hadis-i Sinan Paşa ve 1093 

zilhiccesinde Nefeszâde Seyyid Abdurrahman Efendi yerine Saniye-i Saray-ı İbrahim Paşa 

Medresesi müderrisi olarak atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 277. 

634
  1093 zilhiccesinde Kara Ebubekir Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi seza görülmüş, 1094 

recebinde ise hacca gitmek için görevinden ayrılmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 

505-506. 

635
 1094 şevvalinde Kuyumcuzâde Mehmed Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi'nde müderris 

olmuş ve 1097 cemaziye'l-evvelinde yerinde altmış hareketi itibar olunmuştur. 1099 cemaziye'l-

evvelinde Karamanî Ahmed Efendi yerine Kasım Paşa Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 19. 

636
  1102 recebinde Trabzonî Hasan Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi uhdesine verilmiş ve 1103 

zilhiccesinde selefi Yusuf Efendi yerine Eyüp kazası tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 2, s. 257. 

637
  1107 recebinde selefi Abdullah Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi ve 1110 rebiü'l-evvelinde 

Abdurrahimzâde Ahmed Efendi yerine Gevherhan Sultan Medresesi müderrisliğine tayin 

edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 357. 

638
  1133 zilhiccesinin 15. günü altmışlı hareket-i misliyyesi payesiyle Ebubekir Efendizâde Ahmed 

Efendi yerine Sinan Paşa Dâru’l-Hadisi, 135 şabanında Mûsıla-i Süleymaniye itibariyle Tezkireci 
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30. Mehmed Esad Efendi 

31. Vizevî Mektubî Seyyid Mehmed Efendi
639

 

32. Fındıkzâde İbrahim Efendi 

 

3.25. Hakaniye Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Hakaniye diye bilinen dâru'l-hadisin bânisi Osmanlı Sultanlarından III. 

Mehmed'dir (v. 1012/1603). Babası III. Murad'ın ruhu için İstanbul'da Şeyh Vefa 

türbesi kurbunda inşa ettirmiştir. XVI. asrın sonlarında inşa edilen bu yapı, 

günümüze kadar varlığını sürdürememiştir.
640

 Hakaniye Dâru'l-Hadisi müderrisleri 

şunlardır; 

1. Katipzâde Zeynelabidin 

2. Mustafa Efendi 

3. Hoca Sadeddinzâde Abdulaziz Efendi
641

 

                                                                                                                                          
Ahmed Efendi mahlûlünden Üsküdar'da vaki Mihrimah Sultan Medresesi müderrisliğine 

atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 626. 

639
  1137 şevvalinde altmışlı hareket-i misliyesi itibariyle Mehmed Esad Efendi yerine Sinan Paşa 

Dâru’l-Hadisi'nde müderris olmuş ve görevini îfâ ederken 1139 şevvalinde vefat etmiştir. 

Vefatıyla boşalan medreseye ise Kürkcübaşı Medresesi müderrisi Fındıkzâde İbrahim Efendi, 

altmışlı hareke-i misliyyesi itibariyle atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 628-629. 

640
 Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 593; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 187. 

641
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 593-594; Ayrıca müderrisler için Bkz. Gül, 

Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 187-

188. Ancak burada bir hususa dikkat çekmek gerekmektedir. Cahit Baltacı, Hakaniye Dâru'l-

Hadisi müderrisleri arasında zikrettiği Mustafa Efendi ile Hoca Sadeddinzâde Abdulaziz 

Efendi'nin biyografilerini Atâî'den nakletmektedir. Atâî ise bu iki biyografide de münhasıran 

dâru'l-hadis ifadesini kullanmayıp "Hakaniye-i Vefa'da" müderris olduklarını belirtmektedir. Bkz. 

Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s.512 ve 629. Ancak Baltacı, aynı kaynaktan 

faydalanması ve aynı ifadeyi kullanmasına rağmen (Hakaniye Vefa ifadesini) adı geçen şahısları 
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4. 17. Yüzyıl Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

4.1. Damad Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Damad Efendi Dâru'l-Hadisi'nin bânisi müderris zümresinden Mudurnulu 

Mehmed Efendi olup, III. Murad'ın musahibelerinden Raziye Hanım'a damat olduğu 

için bu isimle meşhur olmuştur.
642

 Osmanlı ilim geleneğine göre öğrenim hayatını 

tamamladıktan sonra farklı medreselerde müderrislik yapıp, Anadolu ve Rumeli 

sadareti görevine kadar yükselmiştir. 1022 yılında vefat eden, Damad Mehmed 

Efendi, Sinan Ağa Camii mukâbilinde evine bitişik olarak yaptırdığı dâru'l-hadis 

sahasına defnedilmiştir.
643

 

İnşa tarihi kesin olarak bilinmeyen dâru'l-hadis, İstanbul'da Fatih Camii'nin 

Haliç tarafında bulunan Sinan Ağa Camii'nin karşısında,
644

 eski adı Yeni Hamam 

olan Karadeniz Caddesinde tesis edilmiştir. 1869'da 15 öğrencisi bulunan bu ihtisas 

medresesi, 1914'de dâru'l-hilâfe bünyesine alınması kararlaştırılmış olmasına rağmen 

sonradan vazgeçilmiştir.
645

  

Rıfkı Mehmed Efendi, 1067 muharreminde ibtida hariç payesiyle Damad 

Efendi Dâru'l-Hadisi'nde müderris olmuş ve yaklaşık beş yıl bu görevde kaldıktan 

sonra 1072 şevvalinde Burhanzâde İbrahim Efendi yerine Mimar Sinan Medresesi'ne 

                                                                                                                                          
listeye ilave etmiştir. Karşılaştırma için Bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, 

s. 556, 101. dipnot ve s. 594, 89. dipnot. Ancak biz, dâru'l-hadis ifadesini esas aldığımız için bu 

bilgiye ihtiyatla yaklaşmak gerektiği kanaatini taşımaktayız. 

642
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 120-121; Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı 

Medreseleri, s. 596. 

643
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 561-562. 

644
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 597; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 196. 

645
  Kütükoğlu, yapıyı medrese olarak tanıtıp, dâru'l-hadisden bahsetmemektedir. Bkz. Kütükoğlu, 

XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 195. 
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atanmıştır.
646

 Şeyhzâde Efendi Mahdumu da 1072 saferinde başladığı görevini 1077 

ramazanında Ebussuudzâde Ahmed Efendi yerine Ahmed Paşa Medresesi 

müderrisliğine atanana kadar sürdürmüştür.
647

  

 

4.2. I. Ahmed Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Osmanlı Padişahlarından I. Ahmed tarafından sedefkâr Mehmet Ağa'ya 

yaptırılan külliye; misafirhane,
648

 cami, dâru’l-kurrâ, dâru'l-hadis, medrese, sıbyan 

mektebi, dâru'ş-şifa, imaret,
649

 türbe ve sebilden müteşekkildir. Cami 1026 yılında 

tamamlanmış, Padişah da aynı yıl vefat etmiştir. Üç sene sonra da türbe 

yapılmıştır.
650

  İlk müderrisin atandığı tarih dikkate alınınca ise dâru'l-hadis camiden 

bir yıl sonra 1027 yılında tamamlanmıştır.
651

 1792 ve sonraki medrese defterlerinde 

dâru'l-hadis ismi yeralmamaktadır.
652

 

Sultan I. Ahmed'in 1022 tarihli vakfiyesine göre dâru'l-hadis, ilim ve irfan 

sahipleri ile sahih hadislerin nakli için yaptırılmıştır. Buhârî ve Müslim'i derslerde 

okumaya kâdir, haber ve asarda mâhir olanlara vakfetmiştir. Ulemanın en bilgilisi, 

fâzıl, mütedeyyin, âlim bir müderris dâru'l-hadiste Buhârî ve Müslim'i ders olarak 

okutacaktır. On beş öğrenci dâru'l-hadis odalarında ikamet edip, derslere devam 

                                                 
646

  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 166. 

647
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 413. 

648
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 35. 

649
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

Ayrıca Bkz. Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-

Hadîslerin Yeri, s. 196. 

650
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 18. 

651
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 712. 

652
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 35. 
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edeceklerdir. Öğrencilerin içerisinde en bilgin ve layık olanı muîd olup diğer 

talebeler ondan müstefid olacaklardır. Ayrıca dâru'l-hadiste bir bevvâb ve bir ferraş 

görevlendirilecektir. Darussaade ağası Mustafa Ağa mezkûr vakfın nâzırı olup, 

hayatta oldukça bu görevi devam edecektir. Ondan sonra darusaade ağası olan zat, 

vakfın nâzırı olacaktır.
653

  

Mehmed Emin b. Sadreddin, 1022 yılında Edirne'deki Selimiye 

Medresesi'nde ve aynı sene Şeyhzâde Efendi yerine Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde 

müderris olarak görev yapmıştır. 1024'de Haleb kadılığına atanmış ve 1025'de 

Mekke payesiyle emekli olmuştur. Sultan I. Ahmed Dâru’l-Hadisi'nin yapımı, 1027 

yılının ramazan ayında tamamlanınca, buranın müderrisliğine getirilmiştir. 1036 

zilhiccesinde vefat edince medresedeki görevi Şa'râvî Efendi'ye tevcih edilmiştir.
654

 

 

4.3. Ferhat Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi Ferhat Paşa, İstanbul’a gelerek hadikay-ı hassaya girip, 

bostancıbaşılığa ve vezirliğe kadar yükselmiştir. 1037 tarihinde Konya valisi iken 

vefat etmiştir. İstanbul’da Demir Kapı civarında bir dâru'l-hadis yaptırmış olup, tâk-ı 

bala dergâhında olan şu beyit müessesenin yapılış tarihidir.  

Ördükde bu binayı hatibi edüp dua 

Tarih dedi hayrı kabul-i ilah ola (1032).
655

 

 

                                                 
653

  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

654
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 712. 

655
  Ayvansarâyî, Vefeyâtı Selâtîn ve Meşâhîr-i Ricâl, s. 94. 
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4.4. Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Mimarbaşı olan el-Hac Kasım Ağa b. Ali tarafından İstanbul’da Hoşkadem 

Mahallesinde,
656

 Şehzâde Camii civarında
657

 yaptırılmıştır.  

1050 tarihli vakfiyesine göre dâru'l-hadis, on adet kubbeli karkir oda, bir 

dershane ve bir su kuyusundan müteşekkildir. Zikrolunan dâru'l-hadiste yevmi 20 

akçe ile tefsir ve hadis ilmine kâdir, aklî ve naklî ilimlerde mâhir bir kimse muhaddis 

olacaktır. Pazar ve perşembe günleri hadis tahdis edip, hazır olan öğrencilere izah ve 

iksar yöntemiyle hadis ilmi öğretilecektir. Zikrolunan dâru'l-hadis muhaddisliği Şeyh 

Veli Efendi hayatta oldukça ona şart koşulmuştur. Vefat ettikten sonra bu hocanın 

dâru'l-hadis dershanesinde meclisine hazır ve dersine mülazim olan öğrencilerinden 

ilm-i hadiste daha bilgili ve muhaddislik hizmetinin edasına daha layık olana meşrut 

olacaktır.
658

  

Farklı fenlerde, ilim ve fazlı gün gibi zâhir ve faydalı ilimleri öğretmeye 

kudretli bir kimse de zikrolunan dâru'l-hadiste dersiâm olup cumartesi, pazartesi ve 

çarşamba günleri gerek odalarda ikamet eden öğrencilere gerekse dışarıdan gelenlere 

usûl, furu’, aklî ve naklî ilimlerde ders verecektir. Bunun karşılığında yevmi 15 akçe 

vazifeye mutasarrıf olacaktır. Yine İstanbul’da İbrahim Paşa Camiinin vaizi ile 

dâru'l-hadisin dersiâmı Şeyh İsa Efendi hayatta oldukça dersiâm olarak kalacaktır. 

Dersiâmlık görevi Şeyh İsa Efendi'nin vefatından sonra dâru'l-hadis dershanesinde 

dersine mülazim olan öğrenciler içinden en layık olanına verilecektir. Dâru'l-Hadiste 

bulunan odalarda birer öğrenci ikamet edecektir. Zikredilen beş gündeki derslere 

                                                 
656

  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

657
  BOA, C.MF, 3895. 

658
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 
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katılıp, her sabah namazından sonra birer Fetih Suresi okuyanların her birine yevmi 

2’şer akçe vazife verilecektir.
659

 

Dâru'l-Hadiste bir de tecvid ilmini bilen Ehl-i Kur’an bir kimse dâru’l-kurrâ 

şeyhi olup cumartesi, pazartesi ve çarşamba günlerinde on öğrenciye Kur’an 

öğretecektir. Bunun karşılığında kendisine yevmi on, öğrencilerden her birine ise 

yevmi 1’er akçe vazife verilecektir. Bir kişi dâru'l-hadiste bevvâb olup, ferrraşlık 

görevini dahi yaptıktan sonra yevmi 2 akçe vazife alacaktır. Her sene dâru'l-hadiste 

aşure günlerinde aşure pişirilip fukaraya dağıtılacaktır.
660

  

 

4.5. Çinili Medrese (İstanbul) 

Bânisi, IV. Murad ve İbrahim'in anneleri Mahpeyker Sultan'dır. Üsküdar'da 

1050-1640 yılında Mimar Kasım Ağa'ya yaptırılan külliye; cami, dâru'l-hadis, sıbyan 

mektebi, çifte hamam, çeşme ve sebilden müteşekkildir.
661

  

Mahpeyker Sultan'ın 1050 tarihli vakfiyesine göre o, Üsküdar'da cami, camiin 

yanında muallimhane, çifte hamam, İstanbul Beşiktaş'ta Şeyh Yahya Efendi türbesi 

yakınında muallimhane, İstanbul'da medrese ve bunun yanında çeşme, han ve hanın 

içerisinde bir mescid yaptırmıştır.
662

 Ancak söz konusu vakfiyede dâru'l-hadisten 

bahis yoktur. Bununla birlikte, Kütükoğlu'nun verdiği bilgiler dikkate alınınca en 

azından belli bir süre dâru'l-hadis olarak faaliyet gösterdiği anlaşılmaktadır. 

 

                                                 
659

  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

660
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

661
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 322. 

662
  VGMA, Sultan Murad Rabi'in Validesi Mahpeyker Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1642. 
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4.6. Ali Efendizâde Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, Sarı Ali Efendi'nin oğlu Mehmed Efendi olup müderrisin 

zümresindendir. Muhtelif medreselerde müderrislik mesleğini icra ettikten sonra 

Bursa ve Yenişehir'de kadılık görevini üstlenmiştir. 1064 yılında vefat eden Mehmed 

Efendi, evinin civarında yaptırdığı dâru'l-hadisin haremine defnedilmiştir.
663

 Bâninin 

vefat tarihi dikkate alınınca dâru'l-hadisin bu tarihten önce yapılmış olması 

gerekmektedir. Ancak kaynaklarda yer alan diğer bilgiler de ilave edilince, bu 

medresenin kuruluş aşamasında payesinin düşük olduğu anlaşılmaktadır. Çünkü 

1098 yılında ibtida hariç payesini almış ve Gelibolulu Mektubi Osman Efendi de bu 

statüdeki ilk müderrisi olmuştur.
664

 Söz konusu tarihten sonra dâru'l-hadiste 

müderrislik yapan bazı şahıslar kaynaklarda zikredilmektedir. Bu meyanda tespiti 

yapılan müderrisler şu şekilde sıralanabilir; 

1. Gelibolulu Mektubi Osman Efendi
665

 

2. Sadreddinzâde Abdulhey Efendi
666

  

3. Konevî Ali Efendi
667

  

4. Sakızlı Salparzâde Mustafa Efendi
668

 

                                                 
663

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 220-221. 

664
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 564. 

665
  1098 cemaziye'l-evvelinde Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi ibtida hariç itibariyle tevcih edilmiştir. 

1099 şabanında yerlerinde hareketi misliye itibar olunup, 1102 recebinda Hekimbaşızâde Yahya 

Efendi Mahdumu Mühteri Mehmed Efendi yerine Siyavuş Paşa Medresesi'ne atanmıştır. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 564. 

666
  1102 recebinde Mektubi Osman Efendi yerine Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi'ne, 1105 zilkadesinde 

Trabzonî Osman Efendi yerine Süleyman Subaşı Medresesi'ne müderris olmuştur. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 504-505. 

667
  1105 zilkadesinde Sadreddinzâde Abdulhey Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Ali Efendizâde'ye ve 

1108 ramazanında Vanizâde Seyyid Mahmud Efendi yerine Kepenekçi Sinan Medresesi'ne tayin 

edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 333. 
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5. Mukim Mehmed Efendi
669

 

6. Saray Hocası Mustafa Efendi
670

 

7. Kayseriyeli Seyyid Mehmed Sun'ullah Efendi
671

 

8. Şirvanî Abdurrahim Efendi
672

 

9. Erzurumîzâde Abdurrahim Aziz Efendi
673

  

10. Sakızlı Salparzâde Mustafa Efendi
674

 

 

4.7. Ma'lûlzâde Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Şeyhi Mehmed Efendi, Musli Çavuşzâde Efendi'nin tercüme-i halinde, 1063 

ramazanında Ma'lûlzâde Dâru'l-Hadisi'ne hariç itibar olunup, ilk olarak sahib-i 

                                                                                                                                          
668

  1108 ramazanında Konevî Ali Efendi yerine Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 

aynı yıl vefat emiştir. Medresenin müderrisliğine ise Mukim Mehmed Efendi getirilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 135. 

669
  1108 zilkadesinde Süleymanzâde Mustafa Efendi mahlûlünden Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi'ne 

müderris tayin edilmiştir. 1112 saferinde Büyükçekmece naibi iken Küçükçekmece niyabetine 

naklolunmuş ve birkaç gün içinde vefat etmiştir. Medrese-i mahluleleri Şeyh Damadı Sarayı 

Hocası Mustafa Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 170. 

670
  1111 rebiü'l-evvelinde Mukim Mehmed Efendi mahlûlünden Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi'ne ve 

1115 rebiü'l-ahirinde Murtaza Efendi Biraderzâdesi Mehmed Efendi yerine Kadı Mahmud 

Medresesi'ne müderris tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 561. 

671
  1115 rebiü'l-ahirinde Şeyh Damadı Saray Hocası Mustafa Efendi yerine Ali Efendizâde Dâru’l-

Hadisi ve 1117 şabanında Antakizâde Seyyid Abdullah Efendi yerine Fenayi Dede Medresesi 

uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 625. 

672
  1117 şabanında Seyyid Mehmed Sun'ullah Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Ali Efendizâde ve 1120 

saferinde Arif Efendi Eniştesi Seyyid Yusuf Efendi yerine Ulay-ı Mesih Paşa Medresesi müderrisi 

olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 525. 

673
  120 saferinde Şirvanî Abdurrahim Efendi yerine Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi'ne ve 1123 

ramazanında Rifati Ali Bey Efendi yerine Abdurrahman Paşa Medresesi'ne müderris nasb 

olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 530. 

674
  1108 ramazanında Konevî Ali Efendi yerine Ali Efendizâde Dâru’l-Hadisi uhdesine verilmiştir. 

Aynı yılın zilkadesinde vefat edince mederese, Mukim Mehmed Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 135. 
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tercümeye tevcih edildiğini belirtmektedir.
675

 Kaynaklarda Ma'lûlzâde Medresesi 

şeklinde tanıtılan yapı ile aynı olması muhtemeldir. Eğer medrese olarak tanıtılan 

kurum sonradan dâru'l-hadis statüsünü kazınmış ise bânisi, III. Murad devri 

Şeyhülislamlarından Ma'lûl Emirzâde Mehmed Efendi olup, eski adı Zincirlikuyu 

olan Fatih Nişancasında, müezzin sokağında tesis edilmiştir.
676

 

 

4.8. Murad Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Vekayiü’l-Fudalâ müellifi, Ak Mahmud Efendi’nin biyografisini anlatırken, 8 

şaban 1064’de ilk defa ihdas olunan Murad Ağa Dâru'l-Hadisi'nin ilk müderrisi 

olduğunu belirtmektedir. Sahib-i tercüme 1067 recebinde Şemsi Paşa Medresesi 

müderrisliğine atanana dek bu görevini devam ettirmiştir.
677

 Ak Mahmud Efendi'nin 

1067 recebinde görevden ayrılmasını müteakip, aynı göreve Fenarîzâde Seyyid 

Ahmed Efendi hariç payesi ile tayin edilmiştir. 1076 yılında Arab Süleyman Efendi 

yerine Balaban Ağa Medresesi müderrisliği uhdesine verilene kadar bu görevi îfâ 

etmiştir.
678

 Zikredilen iki biyografi dışında, dâru'l-hadis hakkında başkaca bilgi tespit 

edilememiştir.  

 

4.9. Osman Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul)  

Vekayiü’l-Fudalâ müellifi, Kız Ali Efendi'nin tercüme-i halinde, 8 şaban 

1064 tarihinde ibtida hariç itibar olunan Osman Efendi Dâru'l-Hadisi'ne müderris 

                                                 
675

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 449. 

676
  Bkz. Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 236-237. 

677
  Şeyhî, "ibtida ihdas olunan" tabirini kullanmaktadır. Bkz. Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 252. 

678
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 142. 
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olarak tayin edildiğini belirtmektedir. İzah sadedinde olduğumuz kurum müderrisliği, 

1067'de önce hareketi misliye, ardından dâhil payesi ile yine aynı şahsa tevcih 

edilmiş ve 1068 recebinde Kebîrizâde Mustafa Efendi yerine Hadım Hasan Paşa 

Medresesi müderrisliğine atanana kadar bu görevi devam ettirmiştir.
679

 Bu ifadeden 

medresenin daha önceden inşa edildiği ancak 1064 yılında ibtida hariç payesini aldığı 

anlaşılmaktadır.
680

 Osman Efendi Dâru'l-Hadisi'nin tespit edilebilen müderrisleri 

şunlardır; 

1. Kız Ali Efendi
681

 

2. Sâlih Paşa İmamı İsmail Efendi
682

 

3. Şikarîzâde Şeyh Mehmed Efendi 

4. Mahmud Paşa Mahkemesi Kâtibi Seyyid Ahmed Efendi
683

 

 

4.10. Fuzayl Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul)  

Şeyhî Mehmed Efendi'nin verdiği bilgiye göre 1064 şabanında Fuzayl Efendi 

Dâru'l-Hadisi hariç itibar olunup Kara Cafer Efendi buraya ilk müderris olarak nasb 

olunmuştur. Abdulgaffar Efendi'nin yerine, 1068 saferinde Sâniye-i Mesih Paşa 

                                                 
679

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 393. 

680
  Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 101. 

681
  1064 şabanında Dâru’l-Hadis-i Osman Efendi ibtida hariç itibar olunup ilk olarak sahib-i 

tercümeye  tevcih edilmiştir. 1067 muharreminde yerlerinde hareketi misliye, aynı yılın recebinde 

yerlerinde dahil payesi verilmiştir. 1068 recebinde Kebîrizâde Mustafa Efendi yerine Hadım 

Hasan Paşa Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 393. 

682
  1068 recebinde Kız Ali Efendi yerine Osman Efendi Dâru’l-Hadisi ve 1075 saferinde Beyzâde 

Mehmed Efendi yerine Ahi Çelebi Medresesi uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, 

C. 1, s. 373. 

683
  1115 cemaziye'l-ahirinde Şikarîzâde Şeyh Mehmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Osman Efendi ve 

1118 recebinde Yusuf Paşa Medresesi müderrisi olarak tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 2, s. 357. 
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Medresesine müderris olana kadar bu görevi devam ettirmiştir.
684

 1064 yılında ibtida 

hariç payesi verildiği ifadesinden, bu müessesenin daha önce tesis edildiği 

anlaşılmaktadır. Ancak Kara Cafer Efendi'nin biyografisinde yer alan bilgilerden 

başka, hakkında herhangi bir malumat tespit edilememiştir. 

 

4.11. İbrahim Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul)  

Şeyhî Mehmed Efendi'nin verdiği bilgiye göre İbrahim Ağa Dâru'l-Hadisi 

1067 muharreminde ihdas edilmiş olup, Edirneli Çelebi de müderris olarak 

atanmıştır. 1070'de Hafız Mustafa Efendi yerine Perviz Efendi Medresesi'ne tayin 

edilene kadar, yaklaşık 3 yıl bu görevde kalmıştır.
685

 İbrahim Ağa Dâru'l-Hadisi 

hakkında tespit edilen bilgiler, müderrislerin hal tercümeleri ile sınırlıdır. Söz konusu 

biyografilere göre, burada müderrislik yapanlar şu şekilde sıralanabilir; 

1. Edirneli Çelebi Ahmed b. Mehmed
686

  

2. Kefevî Şeyh Ali Efendizâde Abdullah Efendi 

3. Davudzâde Ahmed Efendi
687

 

4. Nalbandzâde Ahmed Efendi
688

  

                                                 
684

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 433. Aynı kaynaktan naklen Yardım, “Temel Kültür 

Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 101. 

685
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 420; Aynı kaynaktan naklen Yardım, “Temel Kültür 

Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 101. 

686
  1067 muharreminde ihdas olunan İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi'ne müderris olarak atanıp, 1070'de 

Hafız Mustafa Efendi yerine Perviz Efendi Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 420. 

687
  128 muharreminde Kefevî Şeyh Ali Efendizâde Abdullah Efendi yerine hariç hareketi misliyesi 

itibariyle Dâru’l-Hadis-i İbrahim Ağa ve 130 şevvalinde Solakbaşızâde Hattat Veliyüddin yerine 

Yunus Paşa Medresesi uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 549. 
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5. Hüseyin Efendi 

6. Gergerî Ahmed Efendi
689

 

7. Şeyhülislam Seyyid Feyzullah Efendi Mehâdîmi Hocası Seyyid Ali 

Efendi
690

 

8. Acem Seyyid Ömer Efendi
691

 

 

4.12. Cafer Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul)  

Şeyhî Mehmed Efendi, Hüsrev Paşa İmamızâde Yahya Efendi'nin hal 

tercümesinde, 1067 saferinde ilk defa ihdas olunan Hadım Cafer Ağa Dâru'l-

Hadisi'ndeki ilk müderris olduğunu belirtmektedir.
692

  

Hadım Cafer Ağa Dâru'l-Hadisi hakkında, müderrislerin biyografilerinde 

yeralan, isminden başka herhangi bir bilgi tespit edilememiştir. Cahit Baltacı, Cafer 

Ağa Medresesi bahsinde, bânisinin Kanuni devri babussaade ağası olduğunu ve 964 

tarihinde vefat ettiğini söylemektedir.
693

 Ancak Şeyhî ile Baltacı'nın verdiği tarihler 

                                                                                                                                          
688

  1126 cemaziye'l-ahirinde İmam-ı Sultanî Ahmed Efendi yerine Sinan Ağa Dâru’l-Hadisi'ne hariç 

payesiyle ve 1130 şevvalinde Davudzâde Ahmed Efendi yerine İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi 

müderrisliğine hareket payesiyle tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 532. 

689
  1100 cemaziye'l-ahirinde Hüseyin Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i İbrahim Ağa'ya hariç payesiyle 

atanmış ve 1106 ramazanında yerinde hareket-i misliye payesi itibar olunmuştur. Aynı yılın 

zilhicce ayında Kürd Ahmed Efendi yerine Saniye-i Mahmud Efendi Medresesi seza görülmüştür. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 196-197. 

690
  1106 zilhiccesinde Gergeri Ahmed Efendi yerine İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi ve 1107 zilkadesinde 

Konevî Mustafa Efendi mahlûlünden Üç Baş Medresesi müderrisliğine getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 410-411. 

691
  1120 cemaziye'l-evvelinde İmam-ı Evvel Sultan Mehmed Efendi yerine hariç misliyyesi itibariyle 

Dâru’l-Hadis-i İbrahim Ağa'ya ve 1124 rebiü'l-evvelinde Dersiye-i İskender Paşa Medresesi'ne 

tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 597. 

692
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 246. 

693
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 173. 
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birbiriyle örtüşmemektedir. Ali Yardım ise Şeyhî'nin verdiği bilgileri, çalışmada 

daha önce tanıtılmış olan, Cafer Paşa Dâru'l-Hadisi bağlamında 

değerlendirmektedir.
694

 Ancak Cafer Paşa'nın vefat tarihi de 995'dir. Sicill-i Osmanî 

müellifi ise "Hadım Cafer Paşa" isminde bir tek şahıstan bahseder ki vefat tarihi 

1008'dir.
695

  Zikredilen tarihler ve bilgiler dikkate alınınca, Şeyhî'nin "ibtida ihdas 

olunan" tabirini, yapının ilk inşası olarak değil, bakımsız ve metruk olan yapının 

tamir edilerek yeniden açılması veya bu tarihte dâru'l-hadis payesini aldığı şeklinde 

yorumlamak mümkündür. Bir başka ihtimal ise izah sadedinde olduğumuz kurumun, 

Cafer Paşa Dâru'l-Hadisi'nden ve Cafer Ağa Medresesi'nden başka olmasıdır. Çünkü 

ihdası, bunlardan yaklaşık bir asır sonrasına tekabül etmektedir.  

Cafer Ağa Dâru'l-Hadisi'nde müderris olarak görev yapan şahıslar ise 

şunlardır; 

1. Hüsrev Paşa İmamızâde Yahya
696

 

2. Bağdadîzâde Abdullah Efendi 

3. Kara Himmet Efendi
697

  

4. Emir Buhârî Şeyhi Damadı Seyyid Ahmed Efendi
698

 

5. Selanik Uğrusu Abdurrahman Efendi
 699

 

                                                 
694

  Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 97. 

695
  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C. 2, s. 71. 

696
  1067 saferinde ilk defa ihdas olunan Hadım Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi'ne müderris olarak 

atanmıştır. Aynı yıl vefat edince dâru’l-hadis Bağdadizâde Abdullah Efendi'ye verilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 246. 

697
  1073 recebinde Bağdadizâde Abdullah Efendi yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi müderrisliğine 

atanmış ve 1074'de vefat edince dâru’l-hadis, Emin Buhari Şeyhi Damadı Seyyid Ahmed 

Efendi'nin uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 302. 

698
  1074 şabanında Kara Himmet Efendi mahlûlünden Hadım Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi müderrisliği 

verilmiş, 1076 senesinde Salahî Hasan Efendi yerine Efdalzâde Medresesi'ne atanmıştır. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 488. 
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6. Yekçeşm Ahmed Efendi 

7. Tophaneli Kerimzâde Şeyh Mehmed Efendi
700

 

8. Bosnavî İbrahim Efendi
701

 

9. Mirza Efendizâde Neylî Ahmed Efendi 

10. Müsevvid Mahmud Efendi
702

 

11. Kadrizâde Mustafa Efendi 

12. Seyrekzâde Seyyid Mehmed Câzim Efendi
703

 

13. Müsevvid Ali Efendi 

14. Seyyid Ahmed Efendi Kürdi
704

 

 

 

 

                                                                                                                                          
699

  1075'de selefi (Buhari Şeyhi Damadı Seyyid Ahmed Efendi) yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi 

müderrisi olmuş ve 1077 recebinde vefat etmiştir. Vefatıyla boşalan müderrisilik kadrosuna ise 

Yekçeşm Ahmed Efendi tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 337. 

700
  1084 recebinde Yekçeşm Ahmed Efendi yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi seza görülmüş, 1099 

cemaziye'l-evvelinde Abdulkerimzâde Mehmed Refdî Efendi yerine Mürdimiye Medresesi'ne 

tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 257. 

701
  1099 cemaziye'l-evvelinde Tophaneli Kerimzâde Mehmed Efendi yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi 

tevcih edilmiş, 1106 cemaziye'l-ahirinde Hafız Yusuf Efendi yerine Edirne Kapısında vaki 

Mehmed Paşa Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 122. 

702
  1111şabanında Mirza Efendzâde Neylî Ahmed Efendi yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi'ne, 1117 

recebinde Luhûmîzâde Mustafa Efendi yerine Feyruz Ağa Medresesi'ne müderris olarak 

atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 322. 

703
  1126 cemaziye'l-ahirinde Kadrizâde Mustafa Efendi yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi'ne hariç 

payesiyle atanıp, 1130 rebiü'l-evvelinde Evliyazâde Abdurrahman Efendi yerine Revani Çelebi 

Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 609. 

704
  1137 şevvalinde Müsevvid Ali Efendi yerine Cafer Ağa Dâru’l-Hadisi'ne hariç itibariyle müderris 

olarak atanmış, 1139 muharreminde vefat edince müderrislik, İsmail Efendi'ye ibtida hariç 

itibariyle tevcih olunmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 617. 
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4.13. Sinan Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul)  

Vekayiü’l-Fudalâ müellifi, Kemal Efendizâde Yahya Efendi'nin tercüme-i 

halinde, Sinan Ağa Dâru'l-Hadisi'nin 1067 muharreminde ilk defa ihdas olunduğunu 

ve sahib-i tercümenin buraya müderris olarak tayin edildiğini belirtmektedir.
705

 Sinan 

Ağa Dâru'l-Hadisi'nin, arşivdeki bazı belgelerde ifade edilen Sinan Çavuş Dâru'l-

Hadisi ile aynı olması kuvvetle muhtemeldir. Bu durumda, dâru'l-hadis, İstanbul'da 

Lanka nezdinde tesis edilmiştir. Burada dâru'l-hadisten başka bir de zaviyesinin 

olduğu anlaşılmaktadır. 1314 tarihli aynı belgeden, vakfın mütevellisinin 1311 

tarihinde hazine-i evkâfta mazbut olduğu anlaşılmaktadır.
706

 Sinan Ağa Dâru'l-

Hadisi'nin tespit edilen müderrisleri ise şunlardır; 

1. Kemal Efendizâde Yahya Efendi
707

 

2. Kara Mehmed 

3. Eşrefzâde Seyyid Abdullah Efendi
708

 

4. Hoca Esad Efendi 

5. Karahisarî Mustafa Efendi
709

 

6. İmam-ı Salis Sultan Ahmed Efendi
710

 

                                                 
705

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 361. 

706
  BOA, EV.MKT.2417.148. 

707
  40 akçeli medreseden mazulken 1067 muharreminde ibtida ihdas olunan Sinan Ağa Dâru’l-Hadisi 

ve  1068'de Katibzâde Mahmud Efendi yerine Rahîki Medresesi seza görülmüştür. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 361. 

708
  1106 cemaziye'l-evvelinde Kara Mehmed yerine Sinan Ağa Dâru’l-Hadisi, 1111 cemaziye'l-

ahirinde Yenişehirli Şeyhi Mustafa Efendi yerine Hurremiye Medresesi müderrisliğine 

getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 361. 

709
  1117 recebinde Hoca Esad Efendi yerine Sinan Ağa Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 1121 

rebiü'l-evvelinde Tezkireci Seyyid Ahmed Efendi yerine Muharrem Ağa  Medresesi seza 

görülmüştür. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 368. 
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7. Nalbandzâde Ahmed Efendi
711

 

 

4.14. Atik İbrahim Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Atik İbrahim Paşa, II. Bayezid döneminde vezir-i azamlık yapmış olan 

Çandarlı Halil Paşa'nın oğlu İbrahim Paşa'dır. İnebahtı seferi sırasında 905 yılında 

vefat etmiştir.
712

 Şeyhî Mehmed Efendi, Muharremzâde Mehmed Sâlih Efendi'nin 

1067 yılının receb ayında İstanbul Kumkapı dâhilinde bulunan Atik İbrahim Paşa 

Dâru'l-Hadisi'nin ilk müderrisi olarak göreve başladığını belirtmektedir. Mezkûr 

şahıs, 1073 recebinde Şaranizâde Abdulvehhab Efendi yerine Perviz Efendi 

Medresesi'ne tayin edilene kadar yaklaşık altı yıl bu görevi icra etmiştir.
713

 Cahit 

Baltacı ise Eski İbrahim Paşa Medresesi başlığı altında, İstanbul Mercanda, 

Uzunçarşı ve Rıza Paşa Caddelerinin yakınında, 883/1478-49 yılında yapımı 

tamamlanan cami ile yanında bir medreseden bahsetmektedir.
714

 

Yukarıdaki bilgiler dikkate alındığında, Atik İbrahim Paşa'nın vefat tarihi ile 

Şeyhî'nin naklettiği bilgiler arasında bir tenakuzun olduğu görülmektedir. Ancak 

nakiller arasında ortaya çıkan bu çelişki, kurumun 883 yılı civarında genel müfredatlı 

                                                                                                                                          
710

  1121 rebiü'l-evvelinde Karahisarî Mustafa Efendi yerine ibtida hariç itibariyle Sinan Ağa Dâru’l-

Hadisi'ne vasıl olmuş ve 1125 şevvalinde Osman Paşa Hocası Ömer Efendi yerine Kadızâde 

Mehmed Efendi Medresesi'ne atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 495. 

711
  1126 cemaziye'l-ahirinde İmam-ı Sultan Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Sinan Ağa'ya ve 130 

şevvalinde Davudzâde Ahmed Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i İbrahim Ağa'ya müderris olmuştur. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 532. 

712
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 193-194. 

713
  İlk müderrisi ibaresi sayfanın kenarında yer almaktadır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 

185. 

714
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 194. 
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bir medrese olarak vücut bulduğu, 1067 yılında ise dâru'l-hadis payesini aldığı 

şeklindeki bir yorumla giderilebilecek tarzdadır. 

 

4.15. Köprülü Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Köprülü Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi, İstanbul’da Tavuk Pazarı kurbunda 

Dikilitaş hizasında
715

 kendi türbesi
716

 yanında tesis edilmiştir. Bugünkü tanımla ile 

Çemberlitaş'ta Divan Yolu Caddesi üzerinde Daruşşafaka sitesi yanında Peykhane 

Sokağının köşesinde yer alan ihtisas medresesi, 1072'de yaptırılmıştır.
717

 Bir külliye 

görünümünde olan yapı; on odalı bir dâru'l-hadis, dâru’l-kurrâ, sebilhane, çeşme, 

medfen (türbe),
718

 mescid, dükkânlar, kütüphane ve handan
719

 müteşekkildir. 

İstanbul'da inşa ettirdiği bu külliyeden başka, Bozcuada’da bir cami, 

muallimhane (mekteb), han, han içerisinde mescid, hamam, Rumeli'de Yanya Kalesi 

dâhilinde cami, mekteb, Revtek adlı köyde cami, mekteb, Lefke ile Söğüt arasında 

olan Karaoğlan Belinde cami, mekteb, Amasya sancağında Gümüş kazasına tabi 

Hacı Köyünde cami, mekteb, iki han, Sivas Turhal’da han, Taraklıborlu Kasabasında 

cami, mekteb, suyolları, Malatya sancağı Akçadağ nahiyesi Han-ı Hekim 

(Hekimhan)'da cami, Haleb'de Cisri Şağra denilen yerde cami, mekteb ve mescid 

yaptırmıştır.
720

 

                                                 
715

  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77. 

716
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 603. 

717
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 70. 

718
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77. 

719
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 70. 

720
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77 
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Köprülü Mehmed Paşa'nın 1071 tarihli vakfiyesine göre on odayı muhtevi 

dâru'l-hadiste kendisinin atadığı Mehmed Efendi hayatta olduğu sürece, tam bir 

dirayet ile hadis rivayet edip yevmi 40 akçe vazife alacaktır. Ayrıca yine kendisinin 

tayin ettiği İsa Efendi, hayatta oldukça dersiâm olup, yevmi 30 akçe vazifeye 

mutasarrıf olacaktır. Söz konusu on odanın her birinde ikamet eden öğrencilere 7 

akçe vazife verilecektir. Dâru'l-Hadis, erbab-ı tarika(ta) verilmeyip, âlim ve âmil bir 

şahsa tevcih edilecek ve tedris faaliyetinde kusuru olmadıkça hayatı boyunca 

azledilmeyecektir. Dâru’l-Kurrâda ise yine kendinin belirlediği diğer Mehmed 

Efendi şeyhü'l-kurrâ olup yevmi 30 akçe vazife alacaktır. Burada her gün tecvid ve 

kıraat vecihlerinin tedrisini yapan 15 öğrenciye yevmi 2'şer akçe ve Kur’an öğrenen 

10 kişiye birer akçe verilecektir.
721

  

Köprülü Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi'nin tespit edilen müderrisleri şunlardır; 

1. Mehmed Efendi
722

 

2. Hâfız Mustafa Efendi b. Mehmed
723

 

3. Hâfız Mehmed Emin ve Mehmed Raif (müştereken)
724

 

 

4.16. Bosnalı İsa Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Aksaray'da Horhor civarında Baba Hasan Hilmi Mahallesinde yaptırılan
725

 

Bosnavî İsa Efendi Dâru'l-Hadisi, 1073 muharreminde hariç itibar olunup ilk olarak 

                                                 
721

  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77 

722
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77 

723
  Vakfiye'de olduğu gibi, bu şahsın da kırk akçe ile görev yaptığı belirtilmektedir. Bkz. BOA, C.MF, 

5420. 

724
  İki müderrisin de babalarından boşalan kadroya aynı ücretle tayin edilmeleri istenmektedir. Bkz. 

BOA, C.MF, 5420. 
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Sarı Osman Efendiye tevcih olunmuştur.
726

 Arşivde yer alan bir defterden ise dâru'l-

hadisin tamirine dair 1 adet evrak kaydının,
727

 olduğu anlaşılmaktadır. Bir başka 

vesikada ise medresenin harap olan bazı mahallerinin evkâf-ı hümayun marifetiyle 

tamir edilmesi ve gerekli olan 5457 kuruşun vakfın mevcudundan 1301 yılında 

alınması öngörülmektedir.
728

 Mezkûr dâru'l-hadiste 1792’de 14 kişi varken, 1869’da 

ise 15 öğrenci yer almaktadır.
729

  

Bosnalı İsa Efendi Dâru'l-Hadisi 1073 muharreminde hariç itibar olunmuş ve 

ilk olarak Sarı Osman Efendi'ye tevcih edilmiştir. Sarı Osman Efendi 1075 

muharreminde Sarı Abdullahzâde Abdurrahman yerine Sahn-ı Semân 

Medreselerinden birine müderris olarak tayin edilince, buradaki görevi Arabzâde 

Şeyh Abdulvehhab Efendi'nin uhdesine verilmiştir.
730

 

 

4.17. Çivizâde Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi Çivizâde Ataullah Efendi
731

, Çivizâde Şeyh Mehmed Efendi'nin 

oğludur. 1048de doğmuş, 1061 de Şeyhülislam Kara Çelebizâde Abdulaziz 

                                                                                                                                          
725

 BOA, İ. ŞD. 77/4567. Konuyla ilgili bilgi veren bazı kaynaklar adı geçen medresenin yeri 

hakkında kesin bir bilgi olmamakla birlikte Şehzâde civarı veya Horhor'da bulunduğunu 

belirtmektedirler. Bkz. Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 260; Gül, Osmanlı 

Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 198. 

726
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 453-454. 

727
  BOA, EV.MKT.CHT.459. 

728
  BOA, İ. ŞD. 77/4567. 

729
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 260. 

730
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, 453-454. 

731
  Hüseyin Paşa İmamı Mehmed Efendi'nin biyografisinde 1111 saferinde Hıfzî Hüseyin Efendi'nin 

yerine Çivizâde Ataullah Dâru’l-Hadisi'nde müderris olduğu kayıtlıdır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 2, s. 262. 
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Efendi'nin fetva makamına gelmesiyle mülâzım olmuştur. Kalice'de vaki İskender 

Paşa Medresesi'nde bir süre müderrislik yaptıktan sonra, İstanbul'daki birçok 

medresede de aynı görevi îfâ etmiştir. Müderrislikten kadılığa terfi ederek Kudüs, 

Şam, Edirne, Mekke ve İstanbul kazaları uhdesine verilmiştir. Anadolu sadaret 

makamına kadar yükselmiş ve 1138 yılında vefat etmiştir.
732

 

Nerede tesis edildiği kesin olarak bilinmeyen dâru'l-hadisin Eyüp'te olması 

muhtemeldir. Çünkü Çivizâde'nin yalısının ve türbesinin Ebu Eyub el-Ensâri 

civarında olduğu bilinmektedir.
733

 Çivizâde Dâru'l-Hadis müderrisliği 1075 yılında 

ibtida hariç payesiyle Alahoz Hocası Mustafa Efendi'nin uhdesine verilmiş ve 

mezkûr kurumun ilk müderrisi olmuştur.
734

 Bu bağlamda Çivizâde Dâru'l-Hadisi 

müderrislerinden tespit edilenler şunlardır; 

1. Alahoz Hocası Mustafa Efendi
735

 

2. Uşşakî Mustafa Efendi
736

 

3. Nâsırzâde Mehmed Efendi
737

 

4. Bosnavî Süleyman Efendi
738

 

                                                 
732

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 600-602. 

733
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 602. 

734
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 431. 

735
  1075 yılında ibtida hariç itibariyle Çivizâde Dâru’l-Hadisi tevcih edilmiş ve 1080'de Kösec 

Feyzullah Efendi yerine Edirne Kapısında vaki Mehmed Paşa Medresesi uhdesine verilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 431. 

736
  1080 rebiü'l-ahirinde Alahoz Hocası Mustafa Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi ve 1085 

ramazanında İsazâde Mehmed Aziz Efendi yerine Sitti Hatun Medresesi müderrisi olmuştur. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 26. 

737
  1085 şevvalinde Uşşakî Mustafa Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Çivizâde ve 1091 muharreminde 

Kürd Ali Efendi yerine Koğacı Dede Medresesi uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-

Fudalâ, C. 1, s. 539. 
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5. Çalkandızâde Abdullah Efendi
739

 

6. Saray Hocası Ahmed Efendi
740

 

7. Narhçı Hasan Efendizâde Kasım Efendi
741

 

8. Müsevvid Hüseyin Efendi
742

 

9. Hıfzî Hüseyin Efendi 

10. Hüseyin Paşa imamı Mehmed Efendi
743

 

11. Defterdarzâde Mehmed Efendi
744

 

12. Mirza Efendi Kassamı el-Hac Receb Efendi
745

 

13. Tatar Efendi Damadı Efendi
746

 

                                                                                                                                          
738

  1091 muharreminde Nazırzâde Mehmed Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi müderrisi olmuş ve 

1098 rebiü'l-evvelinde Şaban Efendi yerine Siyavuş Paşa Medresesi seza görülmüştür. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 344. 

739
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 353-354. 

740
  1102 recebinde Çalkandızâde Abdullah Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi ve 1103 

zilhiccesinde Fatma Hanım Medresesi tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 

295. 

741
  1103 zilhiccesinde Saray Hocası Ahmed Efendi yerine Çivizâde Medresesi ve 1108 cemaziye'l-

ahirinde Gümrükçü Hüseyin Paşazâde Mustafa Efendi yerine Tûtî Latif Medresesi müderrisi 

olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 387. 

742
  1108 cemaziye'l-ahirinde Kasım Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi seza görülmüş ve 1111 

saferinde Muabbir İsmail Efendi yerine Yusuf Paşa Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 497. 

743
  Hüseyin Paşa imamı Mehmed Efendi 1111 saferinde Hıfzi Hüseyin Efendi yerine Çivizâde 

Ataullah Dâru’l-Hadisi'ne vasıl olmuş ve  1112 saferinde Han Paşa Hocası Seyyid Ahmed Efendi 

yerine Temurkapıda vaki Ahmed Paşa Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 262. 

744
  1112 saferinde Hüseyin Paşa imamı Mehmed Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi'ne ve 1116 

rebiü'l-ahirinde Saray Hocası Mustafa Efendi yerine Kadı Mahmud Medresesi'ne tayin edilmiştir. 

Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 662. 

745
  1116 rebiü'l-ahirinde Defterdarzâde Mehmed Efendi yerine Çivizâde Medresesi uhdesine verilmiş 

ve 1119 saferinde Kudsizâde Mülazımı Mustafa Efendi yerine Eminülğanem Medresesi'ne tayin 

edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 355. 
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14. Şeyhzâde Ahmed Efendi
747

 

15. Sadrazam Mehmed Paşa İmamı İsmail Efendi
748

 

16. Çivizâde Abdulbaki Efendi 

17. Vardarî Şeyhzâde Efendi Mahdumu Abdulvehhab
749

 

 

4.18. İzzet Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

İzzet Mehmed Efendi Dâru'l-Hadisi, Daruşşafaka'nın karşısında, eski adı 

Sakız Ağacı Caddesi olan Daruşşafaka ön sokağında, Yahya Efendi Medresesi'nin 

yanında tesis edilmiştir. Bânisinin kim olduğu kesin olarak bilinmemekle birlikte 

Şeyhülislam Debbağzâde Mehmed Efendi'nin kayın pederi Vişnezâde İzzetî Şeyh 

Mehmed Efendi'nin olması muhtemeldir.
750

 1079 yılının zilkade ayında kurulmuş 

olan bu ihtisas medresesinin müderrisliğine ise Tezkireci Abdulhalim Efendi 

getirilmiştir.
751

 1869'da bir dersiâm ile 47 öğrencisi olup, 1914 yılına ait bir raporda 

                                                                                                                                          
746

  1119 saferinde Mirza Efendi Tabi’î Receb Efendi yerine Çivizâde Medresesi uhdesine verilmiş ve 

1122 cemaziye'l-ahirinde Tekfurdağlı Ali Efendi yerine Molla Kestel Medresesi müderrisi 

olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 644. 

747
  1122 cemaziye'l-ahirinde Tatar Efendi Damadı Mehmed Efendi yerine Çivizâde Medresesi ve 

1125 şevvalinde Yenişehirli Mustafa Efendi yerine Fenayi Dede Medresesi müderrisliğine 

getirilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 378. 

748
  1129 cemaziye'l-evvelinde Hoca Ali Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi, sonra Sadrazam 

Mehmed Paşa'nın imamı olması hasebiyle onun himmetiyle 1130 rebiü'l-evvelinde Çivizâde 

Abdullah Efendi yerine Saniye-i Kenan Paşa Medresesi uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 488. 

749
  1131 zilkadesinde Çivizâde Abdulbaki Efendi yerine Çivizâde Dâru’l-Hadisi ve İmam-ı İbrahim 

Efendi özründen Molla Çelebi Medresesi de tevcih edilince yerinde hareket-i hariç payesi 

verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 578. 

750
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 213; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 198. 

751
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 83. 
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ise 20 öğrencinin kalabileceği belirtilmektedir. Dâru'l-Hadis Fatih yangınıyla birlikte 

yok olmuştur.
752

 

İzzet Efendi Dâru'l-Hadisi, 1079 yılının zilkadesinde tamamlanınca ibtida 

hariç payesiyle Tezkireci Abdulhalim Efendi'ye tevcih edilmiş ve 1085 ramazanında 

Çavuşzâde Ahmed Efendi yerine Tevkî’î Cafer Çelebi Medresesi'ne tayin edilinceye 

kadar bu görevini devam ettirmiştir.
753

  

 

4.19. Taşkapı Dâru’l-Hadis Medresesi (Konya) 

Bânisi Musahip Mustafa Paşa, Sultan IV. Mehmed'in musahibi olmuş ve II. 

vezirliğini yapmıştır. Ayrıca kızı Hatice Sultanla evlenerek hanedana damat olmuş, 

1685 yılında da vefat etmiştir.
754

 

Han Dâru'l-Hadisi'nin 14 oda ve bir dershanesi olup, Konya Karakurt 

Mahallesinde eski matbaacıların doğu bitişiğinde Taşhan diye bilinen yerde, 1681 

yılında tesis edilmiştir. Yapı bazen bânisine nisbetle Mustafa Paşa, bazen 

mütevellisine nisbetle Şeyh Ahmed Efendi Dâru'l-Hadisi bazen de Taşkapı 

Medresesi şeklinde anılmaktadır.
755

 Adı geçen ihtisas medresesinin açılmasıyla 

birlikte, Osmanlı devri Konya'sında durgun geçen eğitim hayatının canlandığı 

                                                 
752

  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 214. 

753
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 83. 

754
  Bkz. Sami Ağaoğlu, "Musahip Mustafa Paşa Vakfı", (377-399), Türkiyat Araştırmaları Dergisi, 

S. 15, Güz 2004, Konya, s. 379-380. 

755
  Yusuf Küçükdağ, Caner Arabacı, “Konya’da Osmanlı Döneminde İnşa Edilen Medreseler”, (123-

162), Osmanlı Döneminde Konya, Konya Valiliği İl Kültür ve Turizm Müdürlüğü, Konya 2003, 

s. 134. Musahip Mustafa Paşa Vakfını müstakil bir çalışmaya konu eden Sami Ağaoğlu da bu 

bilgileri verdikten sonra adı geçen dâru'l-hadisin Tok Mahallesi'nde vücut bulduğunu 

belirtmektedir. Metinde zikrettğimiz Karakurt ile aynı yer olup olmadığı konusunda da herhangi 

bir belgeye rastlamadığını söylemektedir. Bkz. Ağaoğlu, "Musahip Mustafa Paşa Vakfı",s. 386. 
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görülmektedir.
756

 Vakfiyesine göre müderris, Şeyh Ahmed Efendi'nin soyundan, ders 

vermeye kâdir olanlara şart koşulmuştur. Bu vasfı haiz biri olmadığı takdirde 

hâkimin görüşü ile seçilecektir.
757

 

Yıllarca hadis eğitiminin verildiği
758

 bu ihtisas medresesi, daha sonra genel 

müfredatlı medreseye dönüşmüştür. 1924'den sonra ise Taşhan adıyla işhanı olmuş 

ve bir süre at arabaları garajı olarak kullanılmıştır. 1993'de ise üzerinden yol 

geçirilmek suretiyle tamamen yok edilmiştir.
759

  

Taşkapı Dâru’l-Hadisi'nin ilk müderrisi bizzat vâkıf tarafından atanan İsa 

Oğlu Hüseyin Efendi'dir. 1682 yılında ise Halil Efendi müderris olarak görev 

yapmıştır. Dâru'l-Hadisin vakfiyesinde, Halil Efendi'den sonra, Şeyh Ahmed 

Efendi'nin soyundan bu göreve layık olanların müderris olması şart koşulmuştur. Bu 

özellikleri haiz biri olmadığı takdirde müderris ataması, hâkimin görüşüne 

bırakılmıştır.
760

 

 

4.20. Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi (Kütahya) 

Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi, Kütahya’da vaki Büyük Caminin yakınında inşa 

edilmiştir. Ahmed Paşa, yaptırdığı dâru'l-hadis, muallimhane ve abdesthaneler için 

evler, dükkânlar, han ve değirmen vakfetmiştir.
761

 

                                                 
756

  Yaşar Sarıkaya, "Osmanlı Dönemi Konya'sında Medrese Kurucusu ve Patronu Olarak Sûfîler ve 

Alimler (18.-19. Yüzyıllar)",(162-195), Editör, Mehmet Dursun Erdem, Turkish Studies, Volume 

2, Issue 1, Winter 2007, Erzincan, s. 169. 

757
  Ağaoğlu, "Musahip Mustafa Paşa Vakfı",s. 387. 

758
  Ağaoğlu, "Musahip Mustafa Paşa Vakfı",s. 386. 

759
  Küçükdağ ve Arabacı, “Konya’da Osmanlı Döneminde İnşa Edilen Medreseler”, s. 135. 

760
  Ağaoğlu, "Musahip Mustafa Paşa Vakfı",s. 387. 

761
  VGMA, Defter No: 608/22, sayfa No: 113, Sıra No: 134. 
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Ahmed Paşa'nın 1092 tarihli vakfiyesine göre, ehl-i ilim bir müderris, dâru'l-

hadiste tefsir, hadis ve fıkıh dersleri verecektir. Mukâbilinde ise yevmi 12 akçe 

vazife ile senede 6 keyl buğday alacaktır. Ehl-i Kıraat 30 kişi, dâru'l-hadiste her gün 

birer cüz okuyarak bir hatim yapacaklardır. Bunların her birine yevmi 1’er akçe 

vazife ile senede birer keyl İstanbul buğdayı verilecektir. İlim ehli bir şahıs da 

muallimhanede hoca olup, yevmi 8 akçe vazife ile senede beş keyl buğday alacaktır. 

Muallimhanede halife olana ise, yevmi 2 akçe vazife verilecektir.
762

 

Vakfiyesinden Ahmed Paşa'nın yaptırdığı anlaşılan dâru'l-hadis, arşivde 

bulunan bazı kayıtlarda, Osman Paşazâde merhum Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi
763

 

şeklinde yer almaktadır.  Mesela 1295 tarihli bir belgede Osman Paşazâde merhum 

Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi muhaddislik ciheti ile Yıldırım Sultan Bayezid Han Camii 

vaizi, Ebubekir Efendi b. Hüseyin'in vefatı üzerine boşalan cihetlerin, sulbî büyük 

oğlu Hâfız Hüseyin Efendi'nin âdem-i iktidarından dolayı, Ebubekir b. Ahmed'e 

tevcih edildiği anlaşılmaktadır.
764

 İki farklı şahsa nisbetle anılan bu kurum, ayrı iki 

dâru'l-hadis olmayıp, bir kurumun iki farklı şahsa nispet edilmesi gibi 

görünmektedir. Zira babasının vefatından sonra, yapının oğlunun adıyla anılması 

kuvvetle muhtemeldir. 

 

4.21. Reisülküttâb (Koca) Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, Koca Mustafa diye şöhret bulmuş olan Mustafa Efendi b. 

Abdulvehhab'dır.
765

 Mabeyn-i Hümayunda yetişmiş olup, 10 yıl Melek Ahmed 

                                                 
762

  VGMA, Defter No: 608/22, sayfa No: 113, Sıra No: 134. 

763
  VGMA, Defter No: 876.15, s. 28. 

764
  BOA, EV.MKT, 929. 

765
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 
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Paşa'nın kethüdası olmuştur. Sonra haceğan, defter eminliği, yeniçeri kâtipliği ve üç 

kere reisülküttâblık yapmıştır.
766

 Yaşı 90'ın üzerindeyken, 1106 yılında vefat 

etmiştir. Dâru'l-Hadis, İstanbul'da Kum Kapı civarında,
767

  Musalla denilen yerde,
768

 

Şeyh Ferhad Mahallesi'nde
769

 tesis edilmiştir. 

Mustafa Efendi'nin 1093 tarihli vakfiyesine göre dâru'l-hadis, on öğrencinin 

ikamet edebilmesi için on odayı muhtevi olarak yaptırılmıştır. Bununla birlikte bir de 

muallimhane yer almaktadır. Zikri geçen dâru'l-hadiste Şaban Efendi b. Mehmed 

muhaddis olarak görev yapıp, haftada dört gün mezkûr odalarda kalan 10 öğrenciye 

ve sair talebe-i uluma hadis dersleri ile sair ilimleri öğretecektir. Bunun karşılığında 

yevmi 30 akçe vazifeye mutasarrıf olacaktır. Şaban Efendi hayatta oldukça muhaddis 

ve müderris olup, herhangi bir şekilde bu görevinden uzaklaştırılırsa, hadis ilminde 

mâhir ve ulum-i mütedavileyi anlatmaya kâdir, ehliyetli bir kimse muhaddis ve 

müderris olarak tayin edilecektir.
770

  

Dâru'l-Hadis odalarında ikamet eden on öğrenciden her birine, bizzat 

mütevelli eliyle, dörder akçe vazife verilecektir. Tecvid ilmini iyi bilen ve Kur'an 

kıraatinde sû-i edâdan sâlim olan bir şahıs, dâru'l-hadiste şeyhü'l-kurrâ olup, haftanın 

kalan üç gününde Kur'an öğretecektir. Bunun mukâbilinde ise kendine yevmi altı 

akçe vazife verilecektir.
771

 

                                                 
766

  Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C. 4, s. 408-409. 

767
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 203. 

768
  Bu belgeler mütevelli ile ilgidir. VGMA, Defter No: 959/11, Sayfa No: 7, Sıra No: 539; VGMA, 

Defter No: 959/102, s. 55, sıra No: 629. 

769
  BOA, EV.d, Defter No: 21538, vr. 22; İstanbul Müftülüğü, EVKF.Müfettişliği, No: 392/259. 

770
 VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317 

771
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 
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Muallimhanenin hocasına ise yevmi altı akçe vazife verilecektir. Bir kişi de 

muallimhanede halife olup, yevmi dört akçe vazife alacaktır. Bir kişi de dâru'l-hadis 

ve muallimhanede ferraş ve âbkeş olarak görev yapacak ve yevmi üç akçe vazifeye 

mutasarrıf olacaktır. Dâru'l-Hadis dâhilinde ve haricinde bulunan şadırvan ve 

çeşmeye tayin edilen suyolcu ise yevmi 4 akçe vazifeye mutasarrıf olacaktır.
772

  

Arşivde yer alan bazı kayıtlara göre Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-

Hadisi'nde Şaban Efendi b. Mehmed
773

 ile Konevî Hâfız Mehmed Efendi'nin
774

 

müderris olarak görev yaptıkları anlaşılmaktadır. 

  

4.22. Merzifonlu Kara Mustafa Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi Merzifonlu Kara Mustafa Paşa b. Oruç'dur. Sadrazam iken 1095 

yılında 51 yaşındayken Belgrad'da öldürülüp, kesik başı Edirne'de Saruca Paşa 

Camiine getirilmiştir. İstanbul’da dâru'l-hadis, kütüphane, sebil ve bir mescidi, 

Galata haricinde Yağ-Kapanında ve Yedi Kule haricinde de hamam ile muhtelif 

hayır kurumları vardır.
775

 Dâru'l-Hadis, İstanbul’da Divan Yolunda Divani Mir Ali 

Mahallesindedir. Kütüphane, sebil ve mekteb de burada yer almaktadır.
776

 Mescid, 

mezkûr dâru'l-hadisin dershanesi olup, minaresi yoktur. Medresenin kapısında 1095 

tarihi vardır.
777

 Merzifonlu Mustafa Paşa'nın medreseyi vefat ettiği yıl yaptırdığı 

anlaşılmaktadır.  

 

                                                 
772

  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

773
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

774
 BOA, C.MF, 495. 

775
  Ayvansarâyî, Vefeyât-ı Selâtin ve Meşâhîr-i Ricâl, s. 71. 

776
  BOA, EV.HMH.d. Defter No: 1429, s. 73. 

777
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 171-172. 
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4.23. Burhan Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Burhan Efendi Dâru'l-Hadisi, 12 safer 1099 tarihinde ilk defa ihdas 

olunmuştur. Müderrisliğine ise ibtida hariç payesiyle Mürtaiş Yusuf Efendi tayin 

edilmiş ve buranın ilk müderrisi olmuştur. O, 1106 muharreminde Kel Halil Efendi 

yerine Hacı İlyas Medresesi uhdesine verilene kadar bu görevi icra etmiştir.
778

 Bazı 

müderrisleri hakkında bilgi veren Şeyhî Mehmed Efendi, dâru'l-hadisi ismen 

zikretmekle birlikte ne bânisi ne de tesis edildiği alan hakkında bilgi verir. Yani 

Burhan Efendi Dâru'l-Hadisi hakkındaki bilgilerimiz müderrisleri ile sınırlı 

kalmaktadır. Bu bağlamda tespit edilen müderrisler şu şekilde sıralanabilir; 

1. Mürtaiş Yusuf Efendi
779

 

2. Bosnavî Mahmud Efendi 

3. İmamı Salis Sultan Ahmed Efendi
780

 

4. Hısni Mansurizâde Damadı Mehmed Efendi 

5. Seyyid Ubeydullah Efendi
781

 

6. Tophaneli Abdulkerimzâde Mehmed Sadık Efendi 

7. Kasım Efendizâde İbrahim
782

 

                                                 
778

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 496. 

779
  1099 saferinde ihdas olunan Burhan Efendi Dâru’l-Hadisi ibtida hariç payesiyle tevcih 

olunmuştur. 1106 muharreminde Kel Halil Efendi yerine Hacı İlyas Medresesi uhdesine 

verilmiştir. 12 safer 1099 da bina edilen Burhan Efendi Dâru’l-Hadisi'nin ilk müderrisidir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 496. 

780
  1112 zilhiccesinde Bosnavî Mahmud Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i Burhan Efendi ve 1113 

ramazanında Seyyid Feyzullah Efendi sevkiyle Sultan II. Mustafa'nın 3. imamı olmuştur. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 495. 

781
  1118 zilhiccesinde Hısni Mansurizâde Damadı Mehmed Efendi yerine Burhan Efendi Dâru’l-

Hadisi uhdesine verilmiş olup, 1123 rebiü'l-evveline kadar bu görevi îfâ etmiştir. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 610. 
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8. Maraşî Mehmed Efendi 

 

4.24. Valide Sultan Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Valide Sultan Dâru'l-Hadisi'nin bânisi, III. Murad'ın hanımı ve III. 

Mehmed'in annesi Safiye Sultan'dır.
783

 Külliye şeklinde olan yapının inşasına 

1006/1598'de başlanmış ancak uzun bir süre ara verildiğinden IV. Mehmed'in annesi 

Turhan Valide tarafından tamamlatılmıştır.
784

 Valide Sultan medresesine ilk müderris 

ataması inşaatın yapımına başlandığı yıl ile aynıdır.
785

 Fakat dâru'l-hadis olarak tespit 

edilen ilk atama 1106 yılına aittir.
786

 

İstanbul Eminönü'ndeki yeni cami külliyesinin içinde bulunan türbenin batı 

yönündeki çıkıntıya yerleştirilen Havatin Türbesi'nin dâru'l-hadis olması gerektiği 

belirtilmektedir. Zira yapının, pencere düzeni ve boyutları diğer duvarlardan 

farklıdır. Dâru'l-Hadis girişi kıble yönünde olup, ahşap giriş saçağı yok olmuştur.
787

 

Valide Sultan Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik yapmış bazı isimler hakkında 

kaynaklarda malumat aktarılmaktadır. Söz konusu görevi yapmış şahıslardan, tespit 

edilenleri şu şekilde sıralanabilir; 

                                                                                                                                          
782

  1127 rebiü'l-evvelinde Tophaneli Abdulkerimzâde Mehmed Sadık Efendi yerine Dâru’l-Hadis-i 

Burhan Efendi müderrisliğine getirilmiş ve 1130 cemaziye'l-evvelinde vefat etmiştir. Medrese ise 

Maraşî Mehmed Efendi'ye tevcih edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 409. 

783
  Baltacı, yapıyı medrese olarak tanıtmaktadır. Bkz. XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 

555. 

784
  Kütükoğlu da Valide Sultan Dâru'l-Hadisi olarak kayıtlı yerin sözkonusu medrese olmasını 

muhtemel görür. Bkz. XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 57-58. 

785
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, 556. 

786
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 355. 

787
  Zeynep Nayır'dan naklen Yardım, “Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 105. 
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1. Vanîzâde Seyyid Mahmud Efendi
788

  

2. Emîn-i Fetva Ahmed Efendi
789

 

3. Vanî Hafîdi Seyyid Mehmed Emin Efendi 
790

 

4. Kavukçuzâde Seyyid Mustafa Efendi
791

 

5. Beyazîzâde Hafîdi Seyyid Ahmed Efendi
792

 

 

5. 18. Yüzyıl Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

5.1. Amcazâde Hüseyin Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi Köprülü ailesinden olan Hüseyin Paşa'dır. Köprülü Mehmed Paşa'nın 

kardeşi Hasan Ağa'nın oğlu olup, Köprülüzâde Fâzıl Ahmed Paşa'nın amcazâdesi 

olduğu için "amcazâde" ismiyle şöhret bulmuştur. 1101 yılında vezir olmuş,
793

 1114 

senesinde azledildikten 14 gün sonra vefat etmiştir. Saraçhane mukâbilindeki dâru'l-

hadisi mezarlığına defnedilmiştir.
794

 Türbesi civarında mescid, dâru'l-hadis, 

                                                 
788

  1106 şevvalinde Valide Sultan Dâru’l-Hadisi ve 1107 rebiü'l-evvelinde Murad Efendi yerine 

Kepenekçi Sinan Medresesi müderrisi olarak atanmıştır. 8 şevval 1106 da kurulan Valide Sultan 

Dâru’l-Hadisi'nin ilk müderrisi olmuştur. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 355. 

789
  1107 rebiü'l-evvelinde Vanizâde Seyyid Mahmud Efendi yerine Valide Sultan Dâru’l-Hadisi ve 

1111 muharreminde A'rec Ömer Efendi mahlûlünden Damad Efendi Medresesi müderrisliğine 

atanmıştır. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 632. 

790
  1111 muharreminde Mesud Ahmed Efendi yerine Valide Sultan Dâru’l-Hadisi, 1118 zilkadesinde 

ibtida dahil itibariyle Bosnavî Ahmed Efendi yerine Havas Mahmud Paşa Medresesi şayan 

görülmüştür. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 499. 

791
  1121 recebinde Ataullah Efendi Tezkerecisi Abdullah Efendi yerine ibtida dahil itibariyle Dâru’l-

Hadis-i Valide Sultan ve 1125 rebiü'l-evvelinde Vanî Hafidi Seyyid Mehmed Efendi yerine Sadi 

Efendi Medresesi uhdesine verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 516. 

792
  1130 cemaziye'l-ahirinde ibtida dahil itibariyle Akkirmani Seyyid Ömer Efendi yerine Valide 

Sultan Dâru’l-Hadisi ihsan olunmuştur. 1134 şabanında ise Kerimzâde İffeti Mustafa Efendi 

yerine Yarhisar Medresesi seza görülmüştür. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 656. 

793
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 91-92. 

794
  Ayvansarâyî, Vefeyâtı Selâtîn ve Meşâhîr-i Ricâl, s. 13.  
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kütüphane ve sebil yaptırmıştır.
795

 Dâru'l-Hadisin yanında bulunan mescid ise 

medresenin dershanesi olup minaresi yoktur. Mescidin kapısındaki tarihe göre yapı, 

bânisinin vefatından iki yıl önce, 1112 yılında tamamlanmıştır.
796

 Hüseyin Paşa 

Dâru'l-Hadisi'nin kapısında bulunan yazıyı ise Katipzâde Mehmed Refî’ Efendi'nin 

hattıdır.
797

 

İstanbul'da Saraçhane-i Kebîr mukâbilinde inşa edilen dâru'l-hadisin,
798

 16 

esas odası olmakla birlikte sonradan yapılan bir baraka ile 1914'de oda sayısı 17 

olmuştur. Vakfiyesine göre muhaddis ve dersiâm günde 60 akçe, odalarda ikamet 

eden öğrencilerin her biri ise günlük 10 akçe alacaktır. 1792 de 18 kişi yaşarken 

1869'da 58 öğrencisinin olduğu görülmektedir. 1914 tarihli teftiş raporunda ise 30 

öğrencinin kalabileceği belirtilmektedir. Yapı günümüzde, Vakıflar Genel 

Müdürlüğü Türk İnşaat ve Sanat Eserleri Müzesi olarak kullanılmaktadır.
799

 

Amcazâde Hüseyin Paşa, 1112 tarihinde yaptırdığı dâru’l-hadisin 

müderrisliğine ilk olarak Şeyh Fâzıl Süleyman Efendiyi tayin etmiştir. 1120 yılında 

selefi Şeyh Mustafa Efendi mahlûlünden Ayasofya-i Kebîr Camii vaizi olmuş ve 

1134'de vefat etmiştir. Sadrazam Hüseyin Paşa Dâru’l-Hadisinde boşalan 

muhaddislik ciheti ise Yenibağçeli Çelebi Şeyhzâde Şeyh Abdurrahman Efendiye 

seza görülmüştür.
800

 Ayrıca 1131 senesinde, dâru'l-hadisteki tefsir dersiyesi, Seyyid 

Abdullah Hilmi Efendi'nin uhdesine verilmiştir.
801

  

                                                 
795

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 218. 

796
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 91-92. 

797
  Encümeni Maarif Azasından Habîb (Efendi), Hat ve Hattatân, Matbaa-i Ebu’z-Ziyâ, İstanbul 

1306, s. 243. 

798
  BOA,C. ML,26272. Ayrıca Bkz. BOA, C.MF, 1163. 

799
  Kütükoğlu, Amcazâde Hüseyin Paşa Medresesi başlığı altında tanıtmakla birlikte dâru'l-hadis 

olarak yapıldığını da belirtmektedir. Bkz. XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 257-259. 

800
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 679-680. 
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5.2. Saraçzâde Abdülkerim Efendi Dâru'l-Hadisi (Konya) 

Bânisi, Konya kazası naibi Saraçzâde Abdulkerim Efendi'dir. Dâru'l-Hadis, 

Konya'da Fakih Dede Mahallesi, Yunus Oğlu Sokağında, 1114/1703 tarihinde tesis 

edilmiştir. 13 oda ve bir dershaneden müteşekkil medresenin müderrisliğini, 

sağlığında Abdulkerim Efendi, sonra oğlu Abdullah Efendi yapmıştır. Dâru'l-Hadis 

19. asırda genel müfredatlı bir medreseye dönüşmüştür. 
802

  

Saraçzâde Abdulkerim Efendi'nin 1112 tarihli vakfiyesine göre ise, Fakih 

Dede Mahallesinde mevcut olan muallimhanenin kurbunda bir dershane yaptırmıştır. 

Burada ulemayı âmilinden bir kimse, pazar, pazartesi ve perşembe günleri olmak 

üzere haftada üç gün tefsir ve hadis öğretecektir. Ehl-i Kur'an ve sâlih kimseler ise 

her gün birer cüz Kur'an tilavet edeceklerdir. Müderrise senede 200 kuruş, 

cüzhanlara ise yüz elli kuruş vazife verilecektir.
803

 

Vakfiyesinde münhasıran dâru'l-hadis ifadesi olmadığı gibi, odalardan da 

bahis yoktur. Ancak vakfiyede belirtilen dershaneden sonra odaların teşekkül etmesi 

ve gelişen yapının dâru'l-hadis olarak tanzim edilmesi mümkün görünmektedir. 

 

5.3. Yusuf Efendi Dâru'l-Hadisi (İzmit) 

İzmit'te vücut bulmuş olan dâru'l-hadisin bânisi Yusuf Efendi b. 

Abdulkerim'dir.  Hakkında, Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde bulunan İzmit 

vakfiye ve vakıf belgeleri defterindeki bir kayıttan başka malumat tespit 

                                                                                                                                          
801

  1131 senesi muharreminde Sultan I. Ahmed Han'ın evkâf hizmetleri, Saray-ı Hümayun Kurrâlığı, 

Enderunu Hümayun kütüphanesinin dersiyesi ve Sadrazam Amcazade Hüseyin Paşa Medrese ve 

Dâru’l-Hadisi'nin tefsir dersiyeleri uhdesine verilmiştir. Bkz. Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-

Şakâik fî Hakk-ı Ehli’l-Hakâik, s. 252-253. 

802
  Küçükdağ ve Arabacı, “Konya’da Osmanlı Döneminde İnşa Edilen Medreseler”, s. 135. 

803
  VGMA, Defter No: 2176, Sayfa No: 413, Sıra No: 712. 
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edilememiştir. Bununla birlikte bu defterden dâru'l-hadisin bânisinin mezkûr şahıs 

olduğu ve 1114 tarihli bir vakfiyesinin bulunduğu anlaşılmaktadır.  Bu vakfiyeye 

göre, vâkıfın kendisi hayatta olduğu sürece kendinin mütevelli olacağı, sonra 

evlâdının aslahı, soyunun kesilmesi durumunda ise dâru'l-hadiste dersiâm olanlara 

meşrut olduğu belirtilmektedir. Buradaki dersiâmın ise aylık 4 kuruş vazifeye 

mutasarrıf olduğu anlaşılmaktadır.
804

 

 

5.4. Feyzullah Efendi Dâru'l-Hadisi (Şam) 

Bânisi Feyzullah Efendi, Şemseddin Tebrizî'nin torunlarından olup, Erzurum 

müftüsü olan Mehmed b. Pîr Mehmed b. Ahmed b. Şeyh Cüneyd'in oğludur. 

Tahsilini tamamladıktan sonra İstanbul'a gelmiş ve Vânî Mehmed Efendi'nin damadı 

olmuştur. Şehzâde Mustafa ve Şehzâde Sultan Ahmed'e hocalık ve Süleymaniye 

Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik yapmıştır. Kadılık görevi de yaptıktan sonra iki defa 

Şeyhülislam olmuş ve 1115 yılında vefat etmiştir. Şam'da dâru'l-hadis tesis ettirerek, 

Mekke'deki Mescid-i Cin'i tamir ettirmiştir. Ayrıca Medine'de medrese, kütüphane 

ve muallimhane, Erzurum'da bir medrese, cami
805

 ve dâru’l-kurrâ, İstanbul'da ise 

medrese, kütüphane ve mektep
806

 yaptırmıştır. 

Hadis ilminde mutkin, fen kitaplarının tedrisine (tedrisi kütübü fenne) 

muktedir, hadis imamlarından bilinen yöntemlerle icazet almış bir muhaddis, Şam'da 

vaki Emevi Camii'nde, adabına riayet ederek belirli günlerde Kütüb-i Sitte ve sair 

müellefâtın öğretimine devam edecektir. Eski ve yeni hadis imamlarından mütevaris 

                                                 
804

  VGMA, İzmit Vakfiye ve Vakıf Belgeleri Defteri, Defter No: 3027, 17, Sayfa No: 33. 

805
  Mehmed Süreyya, Sicil-i Osmanî, C. 4, s. 33-34. 

806
  İlmiye Salnâmesi, Matba-i Âmire, İstanbul 1334, s. 492. 
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olan adab-ı mürai olup, vakar ve heybet ile besmeleden sonra dua ederek, derslere 

devam edip 40 akçe vazifeye mutasarrıf olacaktır.
807

  

İzah ve beyana kâdir muîd ve kâri-i ders olup 8 akçe vazife alacaklardır. 

Hâfız ve mücevvid bir kimse kâri-i şiir olup yevmi 3 akçe vazife ödenecektir. Derse 

gelen öğrencilerden 9'una yevmi 2' şer akçe vazife verilecektir.
808

 

 

5.5. Şeyhülislam Mehmed Efendi Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Bursa'da tesis edilen dâru'l-hadisin bânisi, Ladikli Mustafa Efendi'nin oğlu 

Şeyhülislam Mehmed Efendi'dir. Önce Conpolatzâde Hüseyin Paşa'ya akabinde 

Padişah'a imam tayin edilmiştir. İstanbul Kadılığı, Rumeli Kazaskerliği ve 1694 

yılında Şeyhülislamlık görevinde bulunmuştur. İki ay 6 gün bu görevi îfâ ettikten 

sonra azledilmiştir. 1703 yılında Erzurumlu Şeyhülislam Feyzullah Efendi'nin 

görevden alınması ve şehit edilmesinden sonra, altı ay civarı yeniden Şeyhülislam 

olmuştur. Bu görevden azledilince, Bursa'ya gönderilmiş, ömrünün kalan kısmını 

burada geçirerek 1728'de vefat etmiştir. Sultan Osman türbesinin güney tarafında 

medfundur.  

Bursa'da yaşadığı yıllarda oturduğu evini dâru'l-hadise tahvil etmiş vefat 

edince de oraya defnedilmiştir. Sultan Osman'ın türbesi tesviye edildiğinden, kabrin 

bulunduğu yer türbe bahçesine ilhak olup, sahib-i tercümenin mezar taşı ve kabri 

                                                 
807

 VGMA, Şeyhülislam Feyzullah Efendi'nin Vakfiyesi Örneği, Defter No: 2225, Sıra No: 46, 

Sayfa No: 92. 

808
  VGMA, Şeyhülislam Feyzullah Efendi'nin Vakfiyesi Örneği, Defter No: 2225, Sıra No: 46, 

Sayfa No: 92. 
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bırakılmıştır.
809

 Şeyhülislam Mehmed Efendi'nin 1703 yılı sonlarından itibaren 

Bursa'ya gönderildiği ve 1728'de vefat edinceye kadar burada ikamet ettiği 

anlaşılmaktadır. Bâninin evini ne zaman dâru'l-hadise tahvil ettiği kesin olarak 

bilinmemekle birlikte, zikredilen tarihler arasında olması muhtemel görünmektedir.  

 

5.6. Kethüda Mehmed Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Defter-i Esaside, 757 numara ile kayıtlı olan bilgilere göre, Galata'da Hacı 

Birkeş Mahallesinde bulunan dâru'l-hadisin bânisi, Valide Sultan Kethüdası merhum 

el-Hac Mehmed Efendi'dir. Ayrıca bir de mekteb yaptırmıştır. 1295 tarihinde, vakfın 

mütevellisi evlâd-ı vâkıftan Mehmed Asım Efendi'dir. Vakfiyeler kısmında ise 1117, 

1196 ve 1266 şeklinde üç ayrı tarih yer almaktadır.
810

 Bir başka vesikadan ise 1117 

tarihli vakfiyesine göre, evlâd-ı vâkıftan layık olan birinin, yevmi 5 akçe karşılığında 

kâtip olmasının şart koşulduğu anlaşılmaktadır.
811

 

Vesikalarda yer alan vakfiye tarihleri dikkate alınınca dâru'l-hadisin 1117 yılı 

civarında tesis edilmiş olması kuvvetle muhtemeldir. 

 

5.7. Hasan Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi Kesriyeli Ahmed Paşa'nın hemşehrisi, mülteziminden Hasan Ağa'dır. 

Dâru'l-Hadisin dershanesine bir mihrab yaptırmış, namazların edası için buraya 

imam ve müezzin tayin etmiştir. Sokak kapısı tâkında Kazasker Mîrzâde Sâlim 

                                                 
809

  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 3, s. 156. 

810
  VGMA, Defter No: 128.53 

811
  BOA, EV.HMH, No: 43.32. 
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Mehmed Efendi'nin yazdığı 1119 tarihi mevcuttur.
812

 Süleymaniye civarında 

Bozdoğan Kemeri kurbunda Kalanderhane mahallesinde
813

 yaptırılmıştır.
814

 

Vakfiyesine göre bir fevkani mescid, 9 tahtani oda ve müştemilatından 

oluşmaktadır.
815

 Tefsir ve hadis okutmaya muktedir bir müderrise 80 akçe, derse 

devam etmeleri şartıyla, öğrencilere de yevmi 3 akçe verilecektir. Bu kurumda 

haftada 4 gün ders yapılacaktır. 1792'de müderrisle birlikte 16 kişinin yaşadığı dâru'l-

hadiste, 1869 da bir mezun ve 30 öğrenci bulunmaktaydı.
816

 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde yer alan 1282 tarihli bir defterde şöyle 

denmektedir. "Süleymaniye civarında Bozdoğan Kemeri kurbunda Kalanderhane 

Mahallesinde el-Hac Hasan Ağa Dâru'l-Hadis Medresesi'nde tedrisiyet cihetine 

mutasarrıf olan Hâfız İbrahim Efendi b. Mustafa Bey mutasarrıf olduğu ciheti 

mezkûrayı hüsni rızasıyla dersiâmdan Mehmed Sâlim Efendi b. İsmail'e ferağ"
817

  

 

5.8. Çorlulu Ali Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Veziriazam Çorlulu Ali Paşa'nın Parmak Kapı kurbunda inşa ettirdiği cami, 

dâru'l-hadis, hankâh ve imareti 1121 senesi muharreminin 4. günü tamamlanmıştır.
818

 

                                                 
812

  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 108. 

813
  BOA, EV.d, Defter No: 16600; Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar 

Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 197; 

814
  Kütükoğlu, bu yapıdan günümüze ulaşan herhangi bir kalıntı olmadığı için yerinin tam olarak 

tespit edilmediğini belirtmektedir. Bkz. Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 

142. 

815
  Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 

197. 

816
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 142-143. 

817
  BOA, EV.d, Defter No: 16600. 

818
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 689. 
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Simkeşhane, Sultan Bayezid civarındaki yerine taşınınca, mezkûr cami ve dâru'l-

hadis boş kalan eski simkeşhanenin yerine yapılmıştır.
819

 Çorlulu Ali Paşa, II. 

Mustafa'nın kızı Emine Sultan'ın kocası olup silahtarlıktan neşet etmiştir.
820

 

Sadrazam olduktan sonra azledilmiş ve 1112 tarihinde Midilli'de öldürülmüştür. 

Kesik başı bab-ı hümayuna getirildikten sonra Parmak Kapıda vaki dâru'l-hadis 

kabristanına defnedilmiştir. Dâru'l-Hadisten başka, cami, tekke ve sair hayır 

kurumları yaptırmıştır.
821

  

 

5.9. Kabakulak Mustafa Ağa Dâru'l-Hadisi  (İstanbul) 

Kabakulak Mustafa Ağa Dâru'l-Hadisi, 22 muharrem 1123'de tesis edilmiş 

olup, müderrisliğine ise Ataullah Çelebi atanmış ve 1125 saferinde vefat edinceye 

kadar bu görevini sürdürmüştür. Vefatıyla boşalan müderrislik kadrosuna ise Damad 

Efendizâde Ahmed Efendi'nin oğlu Feyzullah Efendi tayin edilmiştir. 
822

 Daha sonra 

ise Mazrubzâde Ali Efendi, 1130 zilkadesinde Tophaneli Abdulkerimzâde Mehmed 

Sadık Efendi yerine burada müderris olmuş ve 1134 şabanına kadar bu görevi îfâ 

etmiştir.
823

 Kabakulak Mustafa Ağa Dâru'l-Hadisi hakkında tespit edilen bilgiler, 

nakledilen biyografilerle sınırlı kalmıştır.  

 

5.10. Hacı Abdulfettah Çavuş Dâru'l-Hadisi (Konya) 

Bânisi, yeniçeri çavuşlarından Hacı Abdulfettah Çavuş b. Mustafa'dır. 1124 

tarihli vakfiyeden anlaşıldığına göre Abdulfettah Çavuş Konya'da Lale Yeri denilen 

                                                 
819

  Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-Şakâik fî Hakk-ı Ehli’l-Hakâik, 340.  

820
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s.75-76. 

821
  Ayvansarâyî, Vefeyât-ı Selâtin ve Meşâhîr-i Ricâl, s. 13. 

822
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 354. 

823
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 655. 
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mahaldeki camiye minber yaptırıp, genişletmiştir. Ayrıca bir medrese ve 

muallimhane yaptırmıştır. Adı geçen medresede, evlâd-ı vâkıftan ehl-i ilim ve sahib-i 

fazilet bir kimse müderris olup, tatil günlerinin haricinde, öğrencilere tefsir, hadis ve 

sair ilimleri öğretecektir.
824

 

Fettâhiye, Gevrâki Medresesi ve Abdulfettah Çavuş Dâru'l-Hadisi gibi 

muhtelif isimlerler anılan
825

 yapı, günümüzdeki ismiyle, Güzide Koru Verem 

Dispanserinin doğu bitişiğindeki Gevrakî Hanı'nın bulunduğu yerde inşa edilmiştir. 

1712 veya bu tarihten kısa bir süre önce tamamlanan yapı, 12 oda ile bir dershaneden 

müteşekkildir. Hadis ve tefsir okutulmak için inşa edilmiş olsa da 19. asırda ihtisas 

medresesi olma özelliğini kaybederek, genel müfredatlı bir medreseye dönüşmüştür. 

1848 de 14 oda ve 23 öğrencisi bulunmaktaydı. Zamanla yıpranan medrese, 

Gevreklili Hacı Abdulkadir Efendi tarafından yeniden inşa ettirildiği için sonradan 

Gevrâki Medresesi şeklinde anılmaya başlanmıştır.
826

 

Vakfiyesinde dâru'l-hadis ifadesi yer almamakla birlikte, tefsir ve hadis 

ilimlerinin öğretileceği vurgulanmaktadır. Bu hususiyetinden olsa gerek, bazı 

yazarlar adı geçen kurumu ihtisas medreseleri arasında zikretmektedir. Gerek 

vakfiyede tefsir ve hadise yapılan vurgu, gerekse genel müfredatlı bir medrese olarak 

tesis edilen bazı kurumların sonradan ihtisas medreselerine dönüştükleri gerçeği, 

dâru'l-hadisler arasında ele alınmasını gerekli kılmaktadır.  

                                                 
824

  VGMA, Defter No: 581/2, Sıra No: 343, Sayfa No: 343. 

825
  Sarıkaya, "Osmanlı Dönemi Konya’sında Medrese Kurucusu ve Patronu Olarak Sûfîler ve Âlimler 

(18.-19. Yüzyıllar)", s. 171. 

826
  Küçükdağ ve Arabacı, “Konya’da Osmanlı Döneminde İnşa Edilen Medreseler”, s. 133-134; 

Ayrıca Bkz. Sarıkaya, "Osmanlı Dönemi Konya’sında Medrese Kurucusu ve Patronu Olarak 

Sûfîler ve Âlimler (18.-19. Yüzyıllar)", s. 171-172. 
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5.11.  Han Dâru'l-Hadisi (Konya) 

Han Dâru'l-Hadisi, Konya'da Alaca Mescid Mahallesinde vücut bulmuştur. 

Çolak Hacı Ali diye maruf Hacı Ali b. el-Hac Pir Ali'nin çocukları, sahip oldukları 

hanın ikinci katındaki 11 odayı dâru'l-hadise tahvil etmişlerdir. Burada müderris 

olarak vazife yapacak şahsın ehl-i ilm, sâlih, mütedeyyin, hadis ve tefsir okutmaya 

muktedir biri olması şart koşulmuştur. Bu ihtisas medresesi de 19. asır başlarında 

genel müfredatlı bir medrese haline gelmiştir.
827

 

 

5.12. Derviş Ağa Dâru'l-Hadisi (Kayseri) 

Hacı Derviş Ağa b. Hasan Ağa’nın Kayseri, Hasat Yeli Mahallesi'nde tesis 

ettirdiği dâru'l-hadistir. 1126 tarihli vakfiyesine göre, buraya mezkûr şehirde bağ, 

bahçe, mâlikane galatı, ev, değirmen ve dükkânlar vakfetmiştir. Vakfedilen akarın 

kiralarından elde edilecek gelirler, mütevelli kanalıyla toplanacaktır. Aynı mahallede 

tesis edilen dâru'l-hadiste pazartesi ve perşembe günleri tefsir okutup, hadis naklinde 

bulunan müderrise, her sene elli kuruş vazife verilecektir. Yine aynı mahallede 

yaptırdığı camide, hatip olanlar eğri bıçak nahiyesinde bulunan bağa mutasarrıf olup, 

ondan başka senede yirmi kuruş vazife alacaklardır. Cuma günleri camide vaaz eden 

vaize senede 15 kuruş, müezzine ise senede on kuruş vazife verilecektir. Caminin 

ferraş ve kayyimine ise senede beş kuruş vazife verilecektir. Camiin kurbunda 

bulunan mektebin muallimine senede on beş kuruş vazife verilecektir. Sağ ve sıhhatli 

olduğu sürece tevliyet kendine ait olacaktır. Adı geçen dâru'l-hadiste kendisinin 

belirlediği biri müderris olacaktır. Daha sonra ise zikrolunan dâru'l-hadiste 

                                                 
827

  1713 tarihli Konya şeriyye sicilinde yer alan bir vasiyetten hareketle bu bilgiler verilmiştir. Bkz. 

Küçükdağ ve Arabacı, “Konya’da Osmanlı Döneminde İnşa Edilen Medreseler”, s. 134. 
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Kayseri'de fetva makamıyla görevli olan şahıs, mütevelli marifetiyle, müderris olup 

zikredilen iki günde tedrise devam edecektir.
828

 

 

5.13. Damad İbrahim Paşa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, Damad İbrahim Paşa ile eşi Sultan Ahmed'in kızı Fatma Sultan'dır. 

İstanbul'da Şehzâde Mehmed Camii civarında,
829

 Eski Odalar Kapısı mukabilinde 

bulunan arsa üzerine,13 adet oda, dershane, kütüphane, çeşme, sebil ve şadırvandan 

müteşekkil bir medrese yaptırmıştır.
830

 Mescid, dâru'l-hadisin dershanesidir. Mescid 

ve sebil 1132 tarihinde, ittisalindeki çeşme, kütüphane ve tüm yapıların 

tamamlandığına tâk dergâhında bulunan 1133 tarihi delalet etmektedir. İbrahim Paşa, 

Üsküdar'da çeşme, kağıthanede cami ve Nevşehir'de çok sayıda hayır kurumu 

yaptırmıştır.
831

 Dâru'l-Hadisin ilk müderrisi 1132 yılında atanmıştır.
832

 Dâru'l-

Hadisin celî ve tâlik hatları ile yola bitişik olan çeşmenin derun tâkında olan talik hat 

Mehmed b. Mustafa Hezarfen Efendi'ye, bâlâyı tâkda ve sebile müteallık olan talik 

hatlar ise Veliyüddin Efendi'ye aittir.
833

 

Medreseye tecvid ilmini ve rivayet tariklerini bilen bir mukri-i kâmil şeyhü'l-

kurrâ olup her gün 20 akçe vazife alacaktır. Akranları arasında temeyyüz etmiş iki 

                                                 
828

  VGMA, Defter No: 734, Sayfa 283, Sıra no: 143. 

829
  VGMA, Defter No: 38, Sayfa No:  88, Sıra No: 1; BOA, EV.HMK.SR.d, Defter No: 2789; BOA, 

EV.HMK.SR.d, Defter No: 3151. 

830
  VGMA, Defter No: 38, Sayfa No: 94 vd., Sıra No: 3. İbrahim Paşan'ın nakledilen vakfiyesinde 

dâru’l-hadis ifadesi yer almamakla birlikte, aynı defterdeki kendisine ait bir başka vakfiyeden 

dâru’l-hadis olarak inşa edildiği anlaşılmaktadır. Bkz. VGMA, Defter No: 38, Sayfa No: 91., Sıra 

No: 1. 

831
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 41. 

832
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 596. 

833
  Habîb (Efendi), Hat ve Hattatân, s. 143. 
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öğrenci halife olup dörder akçe vazife alacaktır. Diğer öğrencilerden daha iyi olan 10 

öğrenciye yevmi 2'şer akçe verilecektir. Bir kişi de dersiâm olarak atanıp yevmi 100 

akçe vazife verilecektir. 13 odada, kütüphanedeki kitapları okumaya ve anlamaya 

muktedir 13 danişmend kalacak olup, dersiâmın verdiği derslere devam etmek 

koşuluyla, mütevelli eliyle her gün 10'ar akçe vazife verilecektir. Dışarı çıkarmamak 

şartıyla, kütüphanedeki kitaplardan, her hafta cumartesi, pazartesi, perşembe günleri 

kütüphane açılıp istifade edilebilecektir.
834

 

1792 de dâru'l-hadiste biri müderris olmak üzere 18 kişi yaşıyordu. Dâru'l-

Hadiste 1869 ise 4 müderris, 2 mezun ve 24 öğrenci bulunuyordu. 1914'de 42 

öğrenci, 1918 sonlarında ise burada hala öğrenci vardı.
835

 

Damad İbrahim Paşa Dâru'l-Hadisi'nin yapımı, 1132 yılı recebinde 

tamamlanınca, daha önceleri Süleymaniye Dâru’l-Hadisi ve Sultan Ahmed Han 

Medresesi gibi yüksek payeli kurumlarda müderrislik yapmış olan Numan Paşa 

Hocası Seyyid Ahmed Efendi'ye tevdi edilmiştir. Sahib-i tercüme 1138 

muharreminde vefat edince, müderrislik ciheti Arabzâde Sâlih Efendi'nin uhdesine 

verilmiştir.
836

  

 

5.14. Çankırılı Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi Şeyhülislam Minkarizâde Yahya Efendi'nin damadı ve ilm-i fıkıhtan 

Mülteka'nın şârihi olan kazasker Çankırılı Mustafa Râsih Efendi'dir. Dâru'l-Hadis, 

                                                 
834

  VGMA, Defter No: 38, Sayfa No: 94 vd., Sıra No: 3; Ayrıca Bkz. Kütükoğlu, XX. Asra Erişen 

İstanbul Medreseleri, s. 151. 

835
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 152-153; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 198. 

836
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 595-596. 
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Edirne Kapısı haricinde Eski Nişancılarda vücut bulmuştur.
837

 Fındıklılı İsmet 

Efendi, Şakâik Zeylinde, Nakşî şeyhi Murad Keşmirî (Keşmirî eş-Şeyh el- Muradî) 

için dâru'l-hadis olarak tesis edilmiş olan yapının,  şeyhin 1132'de vefat etmesi 

üzerine Nakşibendî tekkesine tahvil edildiğini kaydetmektedir.
838

 Ayvânsarayî ise 

Şeyh Murad Efendi tekkiyesi mescidi başlığı altında yapı hakkında bilgi verdikten 

sonra, vâkıfın oğlu Ebu'l-Hayr Ahmed Efendi tarafından, şeyhin cenazesinin 

medresenin dershanesine defnedildiğini, medresenin de Nakşibendî zaviyesine tebdil 

edildiğini belirtmektedir.
839

 

 

5.15. Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul)  

Bânisi, III. Ahmed ve I. Mahmud devirlerinde darussaade ağalarından olan 

Beşir Ağa'dır.
840

 Ahmed Han devrinde 13 yıl hizmet edip, I. Mahmud'un cülusunda 

dahi mansıbını korumuş ve 1159'da vefat etmiştir.
841

 Beşir Ağa çok sayıda hayır 

kurumu yaptırmıştır. İstanbul'da cami, kütüphane, mekteb, medrese, tekke, sebil, 

çeşme;  Eyüp'te dâru'l-hadis, mekteb, çeşme, kütüphane;
842

 Topkapı Sarayı içinde 

mescid; Kahire’de bir mekteb, sebil
843

 ve Medine'de inşa ettirdiği dâru'l-hadis bu 

cümleden olarak zikredilebilir. Bununla birlikte çok sayıda çeşme ve sebil yaptırıp, 

bazı camileri yeniden inşa ettirmiştir.
844

 

                                                 
837

  Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-Şakâik fî Hakk-ı Ehli’l-Hakâik, 235, 399. 

838
  Fındıklılı İsmet Efendi, Tekmiletü’ş-Şakâik fî Hakk-ı Ehli’l-Hakâik, 399. 

839
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 292. 

840
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 307. 

841
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 48-50. 

842
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 48-50. 

843
  İzzet Sak, "Şehdî Osman Efendi'nin Hâdim Kütüphânesine Vakfettiği Kitaplar," (83-131), Selçuk 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, Konya 2003, S. 10,  s. 90. 

844
  Bkz. VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 
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Beşir Ağa'nın biri Medine'de diğeri de İstanbul'da olmak üzere iki farklı 

dâru'l-hadis yaptırdığı anlaşılmaktadır. Bunlardan İstanbul'da olanı, 1147/1734-35 

yılında,
845

 Eyüp'te Baba Haydar Mahallesinde, Balcı Yokuşunda, Mektep Sokağının 

köşesinde
846

 tesis edilmiştir. 

Vakfiyesine göre Eyüp'te inşa edilen bu yapı, sekiz odadan oluşan bir 

medresedir. Bu medreseye şer'î ilimlerin ve fünunu mütedavilenin tedris ve talimine 

kâdir, âlim ve fâzıl iki şahıstan biri müderris biri de muhaddis olarak atanacaktır. 

Müderris yevmi 25, muhaddis ise yevmi 20 akçe vazife alacaktır. Medresede bulunan 

odalarda; kitap okumaya gayretli, çalışkan ve ilim öğrenmeye kabiliyetli birer 

danişmend kalacak olup, müderris ve muhaddisin verdiği derslere devam etmek 

koşuluyla, yevmi beş akçe vazife ile 2 akçe mum parası mütevelli vasıtasıyla 

kendilerine ödenecektir. Aynı vakfiyeden anlaşıldığına göre; medresede 

görevlendirilecek hâfız-ı kütüb, imam, kâtib-i kütüb, nâzır, ferraş-ı meydan, hâfız-ı 

tas-çeşme ve musluk, müezzin, kayyim ve bevvâb gibi görevliler öğrenciler 

arasından seçilmektedir.
847

 

1151 tarihli bu vakfiyede, Eyüp'te inşa edildiği belirtilen bu yapı bir dâru'l-

hadis değil medrese olarak tavsif edilmektedir. Ancak gerek bazı kaynaklarda 

aktarılan bilgiler gerekse aynı vakfiyede ifade edilen müderrisle birlikte bir de 

muhaddisin atanması buranın da bir dâru'l-hadis olduğu intibaını vermektedir. 

                                                 
845

  Bkz. Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 284-285. 

846
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 307. 

847
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. Ayrıca Bkz. Kütükoğlu, XX. Asra Erişen 

İstanbul Medreseleri, s. 307-308. 
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Dâru'l-Hadiste 1792 yılında 8 öğrenci varken, 1914 senesinde hazırlanan bir 

raporda 10 öğrencinin iskânına elverişli olduğu belirtilmiştir.
848

  

 

5.16. Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi (Medine) 

Medine-i Münevvere'de vücut bulmuş olan bu dâru'l-hadis ile İstanbul'da 

yapılan Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi'nin bânisi aynı şahıstır. 1151 tarihli vakfiyesine 

göre, Medine-i Münevvere’de Bâbu’s-Selam yanında 20 adet karkir odayı muhtevi 

bir dâru'l-hadis yaptırmıştır.
849

  

Dâru'l-Hadise Diyar-ı Rumdan, âlim, müfessir, muhaddis ve fakih bir kimse 

müderris olarak tayin edilecektir. Mevcut 20 odada ise bekâr ve Mağribli, Hintli, 

acem, fellah ve Râfîzî olmayan, zikredilen ilimleri öğrenmek isteyen 20 kişi ikamet 

edecektir. Burada müderris, öğrencilere haftada bir gün tefsir, bir gün hadis ve üç 

gün fıkıh öğretimi yapacaktır. Bunun karşılığında müderris, Şam'da bulunan 

mülklerin gelirlerinden aldığı 70 akçe başka, vakfın gelirlerinden yevmi 50 akçe 

vazifeye mutasarrıf olacaktır. Dâru'l-Hadis kurbunda bina edilen evde ise müderris 

ikamet edecektir. Dâru'l-Hadiste sakin olan 20 öğrencinin her birine dahi Şam 

havalisi malından verilen yevmi 5’er akçeden başka, vakıftan da yevmi 5’er akçe 

vazife verilecektir.
850

  

Öğrencilerden biri evlenir yahut vefat ederse, vazifesi ile odası, müderris 

marifetiyle Rum ahalisinden layık olan birine verilecektir. Öğrencilerden biri hacca 

gittiğinde 40 gün mühlet verilip, özürsüz olarak bu süre zarfında dönmediği takdirde 

odası layık olan başkasına verilecektir. Müderris vefat edip, müderrislik makamı boş 

                                                 
848

  Mustafa Göleç ve Fatih Güldal, İstanbul'un 100 Mektebi ve Medresesi, s. 106. 

849
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 

850
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 
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kaldığında, öncelikle Medine'de ikamet eden Rum ahalisinden, zikredilen ilimleri 

bilen biri, Medine kadısı ve Şeyhü’l-Haram marifetiyle nasb ve tayin olunacaktır. 

Eğer Medine'de bu şartları haiz bir âlim bulunmazsa, İstanbul'dan bu şartları taşıyan 

bir âlim, müderris olmak üzere Medine kadısı ve Şeyhü’l-Harama arz edileceklerdir. 

Dâru'l-Hadiste kalan her bir öğrencinin okuması suretiyle, her cuma gecesi bir hatim 

yapılacaktır.
851

 

 

5.17. İbrahim Efendi Dâru'l-Hadisi (Amasya) 

Abdizâde Hüseyin Hüsameddin, Tarih-i Amasya isimli eserinde mezkûr 

şehirde tesis edilmiş dört dâru'l-hadisin olduğunu belirttikten sonra, bunların 

medâris-i ilmiye sırasında zikrolunacağını belirtir.
852

 Ancak sözünü ettiği bölümde, 

dâru'l-hadislerden üçü hakkında bilgi olmakla birlikte, İbrahim Efendi Dâru'l-

Hadisi'nden bahis yoktur. Bununla birlikte adı geçen eserdeki medreseler 

incelendiğinde, dâru'l-hadis olduğu belirtilmemesine rağmen, Feyziyye Medresesi 

adıyla tanıtılan müessesenin, İbrahim Efendi Dâru'l-Hadisi olması muhtemel 

görünmektedir. Çünkü bu kitapta tanıtılan medrese bânileri arasında İbrahim adını 

taşıyan başka birine tesadüf edilmemektedir. 

Eğer İbrahim Efendi Dâru'l-Hadisi, sözünü ettiğimiz Feyziyye Medresesi ise, 

Anadolu kazaskeri olan Amasyalı İbrahim Efendi tarafından, Gök Medrese 

Mahallesinde, Yörküç Paşa'nın vakf-ı hanî sırasında, Şose Yolu üzerinde ve 

Hayriyye Medresesi'nin mukâbilinde, 1151 yılında oğlu Seyyid Feyzullah Efendi 

adına yaptırılmıştır. Ahşaptan yapılan binanın, kuzey ve güney yönlerinde odalar, 

                                                 
851

  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 

852
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 269-270. 
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batı tarafında ise medresenin dershanesi bulunmaktaydı. Yapıldığı esnada mükemmel 

olan yapı, 1207 yılında çıkan yangında zarar gördüğü için 1208'de Amasyalı Şerif 

Efendi tarafından yeniden yapılıp, vakfiyesi tekrar düzenlenmiştir. Üzerinden 

zamanın geçmesiyle birlikte yeniden harap olan medrese, 1288 yılında Mehmed 

Rüşdü Paşa tarafından üçüncü kez yaptırılmıştır.
853

  

Abdizâde, İbrahim Efendi Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik yapan şahıslar 

hakkında da bilgiler vermektedir. Söz konusu müderrisler şu şekilde sıralanabilir; 

1. Hacı Mahmud Efendi 

2. Şerif Ahmed Efendi 

3. Hüseyin Efendi 

4. Canikli Hacı Mehmed Efendi 

5. Seyyid Yahya Efendi 

6. Seyyid İbrahim Efendi
854

 

 

5.18. Hocazâde Abdurrahman Efendi Dâru'l-Hadisi (Bursa) 

Bursa'da vücut bulmuş olan dâru'l-hadisin bânisi, müderris Hocazâde 

Abdurrahman Efendi'dir. Hakkında Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde yer alan 

bir defterdeki kayıttan başka bilgi tespit edilememiştir. Buna göre, dâru'l-hadisin 

müderrisi aynı zamanda mütevellisi olarak da görev yapmaktadır. Nitekim 1160 ve 

1161 tarihli vakfiyesine yapılan atıftan, vâkıfın yaşadığı sürece tevliyet hakkını 

uhdesinde tuttuğu anlaşılmaktadır. Ölümünden sonra ise müderrislik ve tevliyet 

ciheti, hâkimin görüşü ile tedris ve talime muktedir ulemadan ve sulehadan bir şahsa 

                                                 
853

  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 302. 

854
  Müderrisleri için Bkz. Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 302-303. 
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verilecektir. Bu bağlamda önce Seyyid Mehmed Said Efendi, sonra 1251'de 

Hocazâde Seyyid Mehmed Sâlih Efendi, daha sonra ise onun vefatıyla 1272 tarihinde 

Mehmed Efendi bu görevi icra etmiştir.  1303 tarihli bu deftere göre Seyyid Mehmed 

Efendi'nin de vefat ettiği ve adı geçen görevlerin niyabetle küçük oğlu Seyyid 

Mehmed Emin'e tevcih edildiği anlaşılmaktadır.
855

 

 

5.19. Kıbrısî eş-Şeyh Hacı Abdullah Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Bânisi, Süleymaniye Camii vaizi Kıbrısî eş-Şeyh Hacı Abdullah Efendi'dir. 

Dâru'l-Hadis, İstanbul'da Kadı Çeşmesi nezdinde
856

 Abid Çelebi Mahallesinde tesis 

edilmiştir.
857

 Arşivde bulunan bir vesikadan 1265 tarihinde vakfın mütevellisinin 

Seyyid Mehmed Sâlih Efendi olduğu ve 1162 tarihli vakfiyesinin bulunduğu 

anlaşılmaktadır.
858

 

Arşivde bulunan bazı kayıtlara göre, dâru'l-hadis müderrisi yevmi 8 akçe 

vazife almaktadır. 1223 tarihli bir belgeye göre, dâru'l-hadis müderrisi olan Hâfız es-

Seyyid Feyzullah Efendi b. Seyyid Ömer Efendi'den sonra görevi oğlu Mehmed Said 

üstlenmiştir. Aynı görevin, kendinden sonra oğlu Hâfız Hasan Efendi'ye verilmesi 

istenmektedir.
859

 Başka bir vesikadan anlaşıldığına göre bu atama gerçekleşmiştir. 

Zira 1223 tarihinde, bu görevi eş-Şeyh Hâfız Hasan Efendi'nin yürütmekte olduğu 

anlaşılmaktadır.
860

 

                                                 
855

  Bkz. VGMA, Defter No: 307.52 Sayfa No: 105, Sıra No: 187. 

856
  BOA, EV.d, No: 12566, s. 18, Sıra no: 175. 

857
  VGMA, Defter No: 677/139. 

858
  BOA, EV.MKT.CHT. No: 459/6. 

859
  VGMA, Defter No: 677/139. 

860
  BOA, EV.MKT.CHT. No: 320/31. 
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5.20. Osman Bey Dâru'l-Hadisi (Amasya) 

Amasya'da vücut bulan dâru'l-hadisin bânisi, hayır ve hasenat sahibi Hacı 

Osman Bey b. Ömer Paşazâde'dir.
861

 Amasya'da Köprü Başı Mahallesinde,
862

 Rum 

Kilisesinin doğu yanındaki köşe başında, 1164'de yaptırılmıştır. 1300'lü yıllarda 

harap olan yapı, 1308de cephesi yıkılarak altına dükkânlar, üstüne de odalar bina 

edilmek suretiyle imar edilmiştir. Hacı Osman Bey'in vefatı esnasında, oğlu Ebubekir 

Paşa mütevelli olduğu için Bekir Paşa Medresesi şeklinde de bilinmektedir.
863

 

Dâru'l-Hadisle ilgili 1165 tarihli vakfiyede, yapının dâru'l-hadis olarak inşa 

edildiği kesin olarak anlaşılmaktadır. Ancak dâru'l-hadiste görev yapacak personel ve 

eğitim öğretimle ilgili bir kayıt yer almamaktadır. Vakfiyede ağırlıklı olarak 

vakfedilen emlak ile tevliyet şartı üzerinde durulduğu görülmektedir.
864

  

Tarih-i Amasya müellifinin verdiği bilgiye göre Osman Bey Dâru'l-Hadisi 

müderrisleri şu şekilde sıralanabilir; 

1. Laz İbrahim Efendi 

2. 1179'da Hacı Mehmed Kâşif Efendi  

3. Hacı Mehmed Kâşif Efendi'nin damadı Seyyid Hacı Ebu Bekir Efendi  

4. Seyyid Hacı Ebu Bekir Efendi'nin oğlu Seyyid Sadullah Efendi  

5. Çerkeşli Mehmed Efendi 

6. 1233'de Türkmenzâde Hacı Hacı Ebubekir Efendi  

                                                 
861

  Vakfiyesinde bâninin ismi bu şekilde yer almaktadır. Bkz. VGMA, Defter No: 990, sayfa No: 63, 

Sıra No: 57. Ancak Tarih-i Amasya müellifi, Mîr-i Livay-ı Mısır  Amasyalı Bekir Beyzâde Hacı 

Osman Bey (Mısır sancağının Mîri Bekir Bey'in oğlu Hacı Osman Bey) şeklinde vermektedir. 

Bkz. Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 275. 

862
  VGMA, Defter No: 990, sayfa No: 63, Sıra No: 57. 

863
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 275-276. 

864
  VGMA, Defter No: 990, sayfa No: 63, Sıra No: 57. 
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7. Türkmenzâde Hacı Hacı Ebubekir Efendi'nin oğulları Hacı Ali Raşid ve 

Ahmed Rüşdü Efendiler  

8.  1293'de Ahmed Efendinin ölümüyle oğlu Hâfız Rahmi Efendi 

9. 1301'de Hacı Ali Efendinin ölümüyle, bir müddet oğulları 

10. 1305'de Hâfız Abdurrahman Kâmil
865

 

 

6. 19. Yüzyıl Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

6.1. Ömer Hulusi Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Dâru'l-Hadisin bânisi Samanizâde Ömer Hulusi Efendi olup, Hüseyin 

Efendi'nin oğlu olarak 1140 yılında dünyaya gelmiştir. Bir müddet müderrislik ve 

kadılık yaptıktan sonra Anadolu ve Rumeli sadaret makamına nail olmuştur. III. 

Selim, IV. Mustafa ve II. Mahmud devirlerinde beş seneyi aşkın olarak üç defa 

Şeyhülislamlık yapmış ve 1227'de vefat etmiştir.
866

   

Daruşşafaka Caddesi, Otlukçu Yokuşunda, caddenin karşı tarafındaki devamı 

olan Baş-Hoca ve Musannif sokaklarının çevrelediği alanda bulunan dâru'l-hadis
867

 

14 oda, bir dershane ve mescidden müteşekkildir. Ancak sonradan altı baraka daha 

eklenmiştir. 1869'da 55 öğrencisi olup, 1914'de hazırlanan raporda öğrencilerin 

kalmalarına uygun görülmemekle beraber, 40 kişinin kalabileceği belirtilmiştir. Fatih 

yangınından bu medrese de kurtulamamıştır.
868

 

                                                 
865

  Müderris listesi için Bkz. Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 276. 

866
  İlmiye Salnâmesi, s. 567. 

867
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 225; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 199. 

868
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 225. 
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Evkâf-ı Hümayun Nezaretine yazılan bir dilekçede, Fatih civarında Otlukçu 

Yokuşu başında bulunan Hulusi Efendi Dâru'l-Hadis Medresesi'nin çamaşırhanesi ile 

kademhanesinin bazı yerlerinin tamire muhtaç olduğu, medresenin içerisindeki 

musluk su hazinesinin duvarı zarar gördüğünden bir müddet daha tamir edilmemesi 

durumunda, su hazinesi kemerinin dahi bütünüyle harap olacağı, bir an evvel tamir 

ve termimi hususunda müsaade istenmektedir.
869

 

1310 tarihli bir vesikada, Bağdat'tan getirilen 12 öğrencinin iskânı için 

Otlukçu Yokuşunda bulunan Hulusi Efendi Dâru'l-Hadisi'nin eski arsası üzerine 

müceddeden inşası kararlaştırılmıştır. Ancak Basra'dan da üç öğrencinin geleceği 

anlaşıldığından, yeniden inşa edilecek medresenin istifadeye kâfi surette ve ivedilikle 

yapılması hakkındaki 1308 tarihli tezkireden bahisle, dâru'l-hadisin inşası için gerekli 

olan 89342 kuruş masrafı karşılamaya medrese bütçesinin uygun olmadığı, bundan 

dolayı Hazine-i Evkâf tarafından ödenmesi talep edilmektedir.
870

 

 

7. Tesis Tarihi Tespit Edilemeyen Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri 

7.1. Baba Mahmud Bekir Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Baba Mahmud Bekir Ağa Dâru'l-Hadisi, İstanbul'da Saraçhane kurbunda,
871

 

Şehzâdebaşında Muhtesib
872

 Karagöz Mahallesinde,
873

 Kavalalı Sokağında, Suphi 

Paşa Konağının üst tarafında tesis edilmiştir. Günümüzdeki İstanbul Üniversitesi 

                                                 
869

  BOA, EV.MKT, 01954.00130. 

870
  BOA, EV.MKT. 1827.232. 

871
  BOA, Ev.HMH.d, Defter No: 8395. 

872
  BOA, EV.d, Defter No: 12566, sayfa, 27, sıra, 275. 

873
  BOA, EV.MH.TIK. 104, 48. 
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Film Merkezi binasının
874

 veya İstanbul Üniversitesi Muhasebe binasının
875

 

bulunduğu yer olması muhtemeldir. Ebubekir Efendi Dâru'l-Hadisi ile Baba Mahmud 

Bekir Ağa Dâru'l-Hadisi aynı olmalıdır.
876

 Nitekim arşiv belgelerinde iki isminde 

kullanıldığı görülmektedir.
877

  

1261 yılında öğrencilerin verdiği bir dilekçede, dâru'l-hadisin tamir edilmeye 

muhtaç olduğu belirtilmektedir.
878

 Başbakanlık Osmanlı Arşivinde bulunan bir 

defterdeki kayıttan ise Bekir Efendi Dâru'l-Hadisinin 5217 kuruş masrafla tamir 

edildiği anlaşılmaktadır.
879

 Dâru'l-Hadisin 1792'de 11, 1869'da ise 22 öğrencisi vardı. 

1914'de hazırlanan raporda, yapının harap vaziyette 9 odasının bulunduğu, bundan 

dolayı öğrenci iskânına elverişli olmadığı belirtilmektedir.
880

 1918 yılında bu halinin 

devam ettiği (harap halde bulunduğu) anlaşılmaktadır.
881

 

 

 7.2. Mustafa Rakım Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Mustafa Rakım Dâru'l-Hadisi hakkında bir arşiv belgesinden başka bilgi 

tespit edilememiştir. Söz konusu vesikaya göre bânisi, Anadolu kazaskerliği yapmış 

olan Mustafa Rakım Efendi b. Mehmed Efendi ve eşi Emine Hanım ibneti İbrahim 

                                                 
874

  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 259. 

875
  Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 

198. 

876
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 259. 

877
  Karşılaştırma için Bkz. BOA, EV.MH.TIK. 104, 48 ve BOA, EV.d, Defter No: 12566, sayfa, 27, 

sıra, 275. 

878
  BOA, EV.d, Defter No: 12566, sayfa, 27, sıra, 275. 

879
  BOA, EV.MH.TIK. 104, 48. 

880
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 259-260. 

881
  Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 

198. 
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Efendi olup, İstanbul'da Zincir Kapı kurbunda Atik Ali Paşa Camii dâhilinde, dâru'l-

hadis, dershane ve odalardan müteşekkil olarak yapılmıştır.
882

 

 

7.3. Mimar Hasan Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Mimar Hasan Efendi Dâru'l-Hadisi hakkında sadece bir vesika 

bulunabilmiştir. Dâru'l-Hadiste ikamet eden Molla Mehmed b. Abdulaziz, Molla 

Hüsrev b. Hasan, Molla Halil b. Ahmed ve Molla Ahmed b. Ebu Bekir isimli 

öğrencilerin verdiği arzuhal olan bu belgeye göre, Vâkıf Hasan Efendi, öğrencilere 

yevmi 3 akçe ile zeytinyağı verilmesini şart koşmuştur. Ancak vakfın kaimmakamı 

Hacı Ahmed Efendi b. Mehmed zamanı geçmesine rağmen bu şartı yerine 

getirmemiştir.
883

 

Mübahat Kütükoğlu'nun tanıttığı Mimar Hasan Ağa Medresesi'nin, izah 

sadedinde olduğumuz dâru'l-hadisle aynı olması muhtemeldir. Eğer ikisi aynı yapısı 

ise eskiden Irgad Pazarı denilen Çarşı Kapı'da, Hüseyin Ağa Mahallesinde, Tavuk 

Pazarı yakınında tesis edilmiştir.
884

 

 

7.4. Tezkireci Hüseyin Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Tezkireci Hüseyin Dâru'l-Hadisi, İstanbul'da Aksaray kurbunda Baba Hakkı 

Ali mahallesinde tesis edilmiştir. Aynı vesikaya göre vakfın mütevellisi olan evlâd-ı 

vâkıftan Şerife Zübeyde Hanım ibneti Abdullah vefat etmiş olup yerine Mehmet Ali 

                                                 
882

  BOA, EV.d., Defter No: 21602. 

883
  İstanbul Müftülüğü EVKF. Müfettişliği, 00196.00274. 

884
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 103. 
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b. Abdullah Bey'in atanması istenmektedir.
885

 Hakkında bu belgeden başka, herhangi 

bir bilgi tespit edilememiştir. 

 

7.5. Sitti Hatun Dâru'l-Hadisi (Kayseri) 

Sitti Hatun Dâru'l-Hadisi'nin Kayseri de tesis edilen ihtisas medreselerinden 

biri olduğu veya en azından bir dönem bu görevi icra ettiği anlaşılmaktadır. Arşivde 

yer alan bir belgede "Kayseri'de Hace Sitti Hatun Dâru'l-Hadisi vakfında ba muîne 

ile mütevellileri bulunan Seyyid Mahmud, Seyyid Mehmed Sâdık, Seyyid Mehmed 

Emin ve Seyyid Mustafa'ya..."
886

 şeklinde ifade yer almaktadır. Söz konusu vesikadan 

başka hakkında bilgi tespit edilememiştir. 

 

7.6. Ramazan Oğlu Halil Bey Dâru'l-Hadisi (Adana) 

Arşivde yer alan bir belgeden anlaşıldığına göre hadis ihtisas medreselerinden 

biri de Adana'da Ramazan oğlu Halil Bey'in inşa ettirdiği medrese olmuştur. 1108 

tarihli mezkûr belgede "Medine-i Adana'da Ramazan oğlu Halil Bey'in bina eylediği 

dâru'l-hadisin vazife-i muîne ile müderrisi olan Şeyh Abdurrahman Efendi fevt olup 

medrese-i merkuma mahlûl olmağın biraderi Şeyh Süleyman Efendi daileri her 

vechile ehl-i ilim ve muhaddis ve müfessir ve mahalle müstahak daileri olmağın 

..."
887

 ifadeleri yer almaktadır.  

                                                 
885

  İstanbul Müftülüğü, EVKF.Müfettişliği, 679.238. 

886
  VGMA, Defter No: 1216/23. 

887
  BOA, A.E.II. Mustafa, 3/246. 
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Mevzubahis edilen dâru'l-hadisten kastın, Adana'da mevcut Ulu Camii 

külliyesi içerisinde yer alan medrese olması kuvvetle muhtemeldir. Zira Adana'da 

Ramazan oğlu Halil Bey'in yaptırdığı, bu külliyeden başka bir yapı tespit 

edilememiştir.
888

 Adana Ulu Camii külliyesi, cami, türbe, medrese, mescid, imaret, 

hamam, arasta, çarşı, çeşme, "Haremlik" diye maruf bir konak ile "Selamlık" adıyla 

bilinen bir yapıdan müteşekkildir.
889

 Caminin yapımına 914/1508-9 yılında Halil Bey 

zamanında başlanmış olup, yapımı 926/1520 yılında oğlu Pîrî Paşa tarafından 

tamamlanmıştır.
890

 Ulu Caminin doğusunda yer alan medreseyi ise 947/1540 yılında 

Halil Beyin oğlu Pîrî Paşa yaptırmıştır.
891

 Nakledilen bu bilgiler ise başka bir 

problemi gündeme getirmektedir. Caminin bânisi olarak kabul edilen Ramazan oğlu 

Halil Bey olmasına karşılık medresenin, oğlu Pîrî Paşa tarafından yapıldığı 

anlaşılmaktadır. Ancak caminin bânisi olmasından dolayı, galat-ı meşhur olarak 

bütün külliyenin Halil Bey'e nisbet edilerek anılması mümkün görünmektedir.  

 

7.7. Hacı Süleyman Dâru'l-Hadisi (Kütahya) 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde yer alan 1210 tarihli bir vesikaya göre Hacı 

Süleyman Dâru'l-Hadisi, Kütahya'da Takiyyeciler Camii havalisinde, Nakkaş Hacı 

Süleyman ismindeki bir hayırsever tarafından yaptırılmıştır. Fevkanî bir odası olan 

dâru'l-hadise, hadis rivayetine layık bir müderrisin atanması gerektiğinden bahisle 

                                                 
888

  Bkz. Yusuf Halaçoğlu, "Adana" mad., (İslâmî Devir), (349-353), DİA, C. 1, s. 352.  

889
  Nusret Çam, Adana Ulu Camii Külliyesi, Kültür ve Turizm Bakanlığı Yayınları, Ankara 1988, s. 

2. 

890
  Çam, Adana Ulu Camii Külliyesi, s. 24-27. 

891
  Çam, Adana Ulu Camii Külliyesi, s. 31-34. 
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Şeyh Abdurrahman Efendi'nin bu makama layık olduğu ve öğrencilere daima hadis 

rivayet etmesi için tarafına beraat verilmesi istenmektedir.
892

  

 

7.8. Hâmid Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde bulunan bazı belgelerden tesis edilen ihtisas 

medreselerinden birinin de Hâmid Efendi Dâru'l-Hadisi olduğu anlaşılmaktadır. 

Bunlardan 1209 tarihini taşıyan belgede, uzun süre münhal olan Hâmid Efendi 

Dâru'l-Hadis müderrisliğinin, ibtida hariç payesi ile göreve layık olan Yazıcızâde 

İbrahim Efendi'ye verilmesi istenmektedir.
893

 

1216 tarihli ikinci belgede ise yine münhal olan Hâmid Efendi Dâru'l-

Hadisinin aynı şekilde ibtida hariç rütbesiyle Şeyhzâde Seyyid Mehmed Said 

Efendi'ye tevcih edilmesi talep edilmektedir.
894

 

 

7.9. Ali Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Misli Ali Efendi Dâru'l-Hadisi, Fatih Camii'nin arka tarafında bir ucu 

Daruşşafaka, diğer ucu Haliç Caddesine birleşen Otlukçu Yokuşunda ve Şeyh Resmi 

Mahmud Efendi Camii'nin yanında idi.
895

 1869 da bir dersiâm, bir mezun ve 14 

                                                 
892

  BOA, C.MF, 1191. 

893
  BOA, C. ADL., 661. 

894
  BOA, C.MF, 3550. Mübahat Kütükoğlu, Hâmid Efendi Medresesi başlığı altında, Şeyhülislam 

Hâmid Efendi'nin, Zeyrek'de Unkapanı'na giderken sol tarafta fil yokuşu üzerinde XVI. yüzyılın 

ikinci yarsında yaptırıldığını belirtmektedir. Bkz. XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 173. 

895
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 210; Gül, Osmanlı Medreselerinde 

Eğitim Öğretim ve Bunlar Arasında Dâru’l-Hadîslerin Yeri, s. 199. 
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öğrenci olan kurum, 1914'de harap olmasına rağmen dâru'l-hilâfe kadrosuna alınmış 

ancak 1918 Fatih yangınından kurtulamamıştır.
896

 

 

7.10. İbrahim Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Şeyhî Mehmed Efendi, İbrahim Ağa Dâru'l-Hadisinde görev yapmış bazı 

şahıslar hakkında bilgi vermekle birlikte bânisi ve yapıldığı yer hakkında aydınlatıcı 

bilgi vermemektedir. Burada görev yapmış müderrislerin biyografilerinde dâru'l-

hadisin payesi ile isminden başka herhangi bir malumat bulunmamaktadır. İbrahim 

Ağa Dâru'l-Hadisinde müderrislik yaptığı tespit edilen şahıslar şunlardır; 

1. Hüseyin Efendi 

2. Gergeri Ahmed Efendi
897

 

3. Şeyhülislam Seyyid Feyzullah Efendi Mehâdîmi Hocası Seyyid Ali 

Efendi
898

 

4. Acem Seyyid Ömer Efendi
899

 

5. Davudzâde Ahmed Efendi
900

 

                                                 
896

  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 211. 

897
  1100 cemaziye'l-ahirinde Hüseyin Efendi yerine İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi müderrisi olarak tayin 

edilmiştir. 1106 ramazanında yerlerinde hareket-i misliye itibar olunup, aynı yılın zilhiccesinde 

Kürd Ahmed Efendi yerine Saniye-i Mahmud Efendi Medresesi seza görülmüştür. Bkz. Şeyhî, 

Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 196-197. 

898
  1106 zilhiccesinde Gergeri Ahmed Efendi yerine İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi ve 1107 zilkadesinde 

Konevî Mustafa Efendi mahlûlünden Üç Baş Medresesi müderrislik görevi tevdi edilmiştir. Bkz. 

Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 410-411. 

899
  120 cemaziye'l-evvelinde İmam-ı Evvel Sultan Mehmed Efendi'nin yerine Dâru’l-Hadis-i İbrahim 

Ağa ve 124 rebiü'l-evvelinde Cendiler Hocası Mustafa Efendi yerine Dersiye-i İskender Paşa 

Medresesi'ne tayin edilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 597. 
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6. Nalbandzâde Ahmed Efendi
901

 

 

7.11. Süleyman Ağa Dâru'l-Hadisi (Narde/Yunanistan) 

Süleyman Ağa Dâru'l-Hadisi, Yunanistan'a tabi Narde şehrinde,
902

 Atik Faik 

Paşa'nın kethüdası Süleyman Ağa adındaki bir hayırsever tarafından yaptırılmıştır. 

Arşivde yer alan bir belgede bununla ilgili olarak "Medine-i Narde'de merhum 

müteveffa Faik Paşa-yı Atik Cami-i şerifi ve imareti, evkâfı mülhakatından müşarun 

ileyhin kethüdası müteveffa Süleyman Ağa nam sahib-i hayrın medine-i mezkûrada 

vaki dâru'l-hadisi hayrât ve hasenâtı ..."
903

 şeklinde kayıt bulunmaktadır. Süleyman 

Ağa'nın, Narde şehrinde dâru'l-hadisten başka zaviye, medrese ve mektep yaptırdığı 

başka bir arşiv belgesinden anlaşılmaktadır.
904

  

Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde bulunan bir defterdeki kayıtta ise 

müderrislik cihetinin, 1199 tarihinde yevmi 8 akçe ile Hasan Efendi b. Abdullah'ın, 

muallim-i sıbyanlık cihetinin ise 1222'de yevmi 20 akçe vazife ile Osman Efendi'nin 

uhdesinde olduğu belirtilmektedir. Aynı defterden, vakfiye gereği yevmi 12 akçe 

vazife ile dâru'l-hadis ve muallimlik cihetlerine mutasarrıf olan Tahir Efendi'nin 

                                                                                                                                          
900

  128 muharreminde Kefevî Şeyh Ali Efendizâde Abdullah Efendi yerine İbrahim Ağa Dâru’l-

Hadisi ve 130 şevvalinde Solakbaşızâde Hattat Veliyüddin yerine Yunus Paşa Medresesi seza 

görülmüştür. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 549. 

901
  1126 cemaziye'l-ahirinde İmam-ı Sultanî Ahmed Efendi yerine Sinan Ağa Dâru’l-Hadisi ve 1130 

şevvalinde Davudzâde Ahmed Efendi yerine İbrahim Ağa Dâru’l-Hadisi müderrisliği uhdesine 

verilmiştir. Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 532. 

902
  Tahir Sezen, Osmanlı Yer Adları, Başbakanlık Devlet Arşivleri Genel Müdürlüğü, Ankara 2006, 

s. 379. 

903
  BOA, EV.EMH. No: 00056.00197. Dâru'l-Hadis olduğu, yaklaşık aynı ifadelerle bir başka belgede 

de belirtilmektedir. Bkz. BOA, EV.THR. No: 32/19. 

904
  VGMA, Defter No: 880/138, Sayfa No: 283. 
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vefatı sebebiyle münhal olan kadroya, imtihanla ehliyeti zâhir olan Mehmed 

Alaaddin Efendi'nin atanması hakkında, mahallinden varid olan talep üzerine, yevmi 

8 akçe ile müderrislik ve 20 akçe ile muallim-i sıbyanlık cihetlerinin Hasan ve 

Osman Efendilerin uhdesinde olduğu ve vefat ettikleri anlaşılmaktadır. Bunların 

çocuk ve torunlarından kimse olmadığı için münhal olan söz konusu bu cihetler 

Mehmed Alaaddin Efendi'ye tevcih edilmiştir.
905

 

 

7.12. Tayyib Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Tayyib Dâru'l-Hadisi, Süleymaniye Camiinin yakınında tesis edilmiştir.
906

 

Hakkında ulaşabildiğimiz mahdut sayıdaki belgeler, burada ikamet eden öğrencilerin 

ya taburlarda münhal olan imamlık görevi ya da mevcut görevlerden birinde 

çalıştıklarına dairdir. Bu vesikalardan, Mahkem-i Teftiş-i Evkâf-ı Hümayundan 

gönderilen bir yazıda, Süleymaniye'de bulunan Dâru'l-Hadis-i Tayyib Medresesi'nde 

ikamet eden Çankırılı Ahmed Efendi b. Numan'ın açık tabur imamı olduğu 

bildirilmekle beraber "na-mevcut" kaydı yer almaktadır.
907

 Ata Kalesi Camii'nde 

imamlık ya da hatiplik yapan şahısların isimlerinin bulunduğu listede ise Tayyib 

Dâru'l-Hadisinden Sürmeneli Hâfız el-Ümmî Fâzıl b. İsmail ismi zikredilmektedir.
908

  

1320 tarihli Mahkem-i Teftiş-i Evkâf-ı Hümayun'dan gönderilen başka bir 

vesikada, münhal olan bazı tabur imamlıkları için, isimleri kayıtlı öğrencilerden, 

imtihanla imam alınacağı ve isteyenlerin müracaat etmeleri istenmektedir. Bunun 

                                                 
905

  VGMA, Defter No: 880/138, Sayfa No: 283. 

906
  BOA, EV.MKT. 1580.100. 

907
  BOA, EV.MKT.CHT, 00571.00037. 

908
  BOA, EV.MKT.CHT, 00892.00116. 
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için hazırlanan bir müzekkerede Süleymaniye'de Dâru'l-Hadis-i Tayyib 

Medresesi'nde Çankırılı Ahmed Efendi, Tırnovîlî Mustafa Efendi b. Hüseyin ve 

Çermikli Mustafa Efendi b. İbrahim'in isimleri yer almaktadır.
909

 

 

7.13. Taşlık Dâru'l-Hadisi (Edirne) 

Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde bulunan bir defterdeki "Edirne'de taşlık 

nam diğer Ali Bey Dâru'l-Hadis Medresesi vakfından" şeklinde başlayan kayıttan 

medresenin müderrisi olan şahsın aynı zamanda mütevellisi olduğu anlaşılmaktadır. 

Bu bağlamda 1294 yılından beri (1304'e kadar) mütevelliye verilmesi gereken dört 

bin küsur kuruşun mezkûr medresenin müderrisi Hüseyin Hilmi Efendi'ye verilmeyip 

Hazine-i Evkâfa irad kayd edildiği, bundan dolayı adı geçen müderrise, belirtilen 

meblağın ödenmesi talep edilmektedir.
910

 Belgenin başlangıcında yer alan 

ifadelerden bu medresenin de en azından bir dönem dâru'l-hadis statüsünde olduğu 

anlaşılmaktadır. 

 

7.14. Ahmed Efendi Dâru'l-Hadisi (Arapkir) 

Anadolu'nun Arapkir kasabasında vücut bulan dâru'l-hadisin bânisi valide 

kethüdası olan Hacı Ahmed Efendi'dir. Vakfın mütevellisi ile ilgili 1246 tarihli bir 

belgede "Vilayet-i Anadolu'da Arapkir Kasabasında ve Galata'da Hacı Zikket 

Mahallesinde kâin sabıkan valide kethüdası merhum el-Hac Ahmed Efendi Dâru'l-

                                                 
909

  BOA, EV.MKT.CHT, 00521.00049. 

910
  VGMA, Defter No: 993.65. Sayfa No: 129, Sıra No: 152. 
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Hadisi vakfının tevliyeti evlâd-ı karındaşı el-Hac Musa b. Veliyüddin bade vefat-ı 

....." şeklindeki kayıttan anlaşılmaktadır.
911

 

 

7.15. Dâru'l-Hadis Medresesi (Niksar) 

Bazı kayıtlarda yer alan ifadelerden Tokat'a bağlı Niksar ilçesinde de bir 

dâru'l-hadisin olduğu anlaşılmaktadır. Ancak bu belgelerde dâru'l-hadisin bânisi ve 

yeri hakkında herhangi bir malumat yoktur. Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde bulunan 

ve Niksarda'ki vakıfların 1281 yılına ait varidatlarının yer aldığı defterde, Dâru'l-

Hadis Medresesi'nin adı zikredilmektedir.
912

  

Arşivde bulunan başka bir vesikada ise "Niksar kazasında vaki dâru'l-hadis 

medresesi vakfından olmak üzere" şeklinde bir kayıt yer almaktadır. Söz konusu 

belgeden cüzhânlık cihetinin, senede bir müd hınta ile Seyyid Halil b. Sâlih 

Halife'nin uhdesinde olduğu ve kendi rızasıyla bu görevi bıraktığı anlaşılmaktadır. 

Yerine ise Seyyid Ahmed Hulusi Halife'nin gelmesi istenmektedir.
913

 

 

7.16. Şerifzâde Mehmed Efendi Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Defter-i Esasda 81 numarada kayıtlı olan Şerifzâde Mehmed Efendi Dâru'l-

Hadisi, İstanbul'da Sinan Ağa Mahallesinde tesis edilmiştir. Aynı defterden 1277 

                                                 
911

  İstanbul Müftülüğü Evkf. Müfettişliği, 00396.00043. 

912
  BOA, EV.d., 19389, s. 4. 

913
  BOA, EV.THR., 11.128. 
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yılında vakfın mütevellisinin Sağir (Küçük) Mehmed Hüseyin b. Mahmud'un 

uhdesinde olduğu anlaşılmaktadır.
914

  

Arşivde yer alan başka bir belgede ise "İstanbul'da Sinan Ağa Mahallesi'nde 

vaki Şerifzâde Mehmed Efendi'nin dâru'l-hadis vakfından olmak üzere yevmi 10 akçe 

ile muhaddislik cihetine mutasarrıf olan dersiâm Seyyid Ali Efendi'nin fevtiyle 

mahlûlünden Hasan Hüseyin Efendi'ye tevcihi"
915

kaydı yer almaktadır. 

 

7.17. Mirzeban Şah Hatun Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Defter-i Esas'da 5375 numarada kayıtlı olan dâru'l-hadis, İstanbul'da Küçük 

Ayasofya nezdinde
916

 Şimendifer yolunda,
917

 Kapı Ağası Hüseyin Ağa 

Mahallesi'nde
918

 mevcut olup, vâkıfı Mirzeban Şah Hatun'dur.
919

 Ancak bâninin 

Osmanlı hanedanı içindeki konumu tespit edilememiştir.
920

  

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde bulunan 12 Mart 1222 tarih ve 10 numarada 

kayıtlı tezkirede, dâru'l-hadisin bazı mahallerinin mail-i inhidam bulunduğu ve 

gerekli onarımın yapılacağı belirtilmektedir. Aynı belgede, harap olan mahallin 

üstündeki odada bir öğrencinin ikamet ettiği ve zarar görmemesi için en kısa sürede 

tahliye edileceği belirtilmektedir.
921

  

                                                 
914

  VGMA, Defter No: 133.5. 

915
  İstanbul Müftülüğü, EVKF. Müfettişliği, No: 595.354. 

916
  VGMA, Defter No: 137, sayfa No: 302. 

917
  BOA, ZB., 55/90. 

918
  İstanbul Müftülüğü, EVKF. Müfettişliği, 553.103. 

919
  VGMA, Defter No: 137, sayfa No: 302. 

920
  Kütükoğlu dâru'l-hadis şeklindeki kaydı nakletmekle birlikte medrese olarak tanıtmaktadır. Bkz. 

XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 82.  

921
  Belgede yarın tahliye edeceği belirtilmektedir. Bkz. BOA, ZB., 55/90. 
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1275 tarihli bir belgede ise "İstanbul'da Küçük Ayasofya Nezdinde Mirzeban 

Şah Hatun Dâru'l-Hadisi evkâfından vazife-i muine ile muhaddis-i dâru'l-hadis ciheti 

Ali Efendi b. el-Hac İsmail'in mahlûlünden ve iki nefer oğlu olup na emel 

olduklarından Ayaşlı Mustafa Efendi'ye tevcihi"
922

 şeklinde bir kayıt vardır.  

Günümüze kadar ayakta kalmayı başaramayan dâru'l-hadiste, 1792'de 18 

öğrenci ikamet etmekteydi. 1869'da 15 öğrencisi olup, 1914'de sağlam olması 

halinde 15 öğrenci kapasiteli olduğu halde, harap olmasından dolayı öğrenci iskânına 

müsait olmadığı, buna rağmen 7 öğrencinin burada ikamet ettiği belirtilmektedir.
923

 

 

7.18. Hüseyin Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Dâru'l-Hadis, su nâzırlığı yapmış olan Hüseyin Ağa tarafından, İstanbul'da 

Koska
924

  Kolluğu civarında,
925

 Kızıltaş Mahallesinde
926

 yaptırılmıştır. 1250 tarihli 

bir vesikada "merhum Nâzır Hüseyin Ağa'nın İstanbul'da Koksa nezdinde vaki 

dâru'l-hadis ve mekteb-i şerifi vakfının yevmi yirmi akçe vazife ile tevliyet cihetine 

..." şeklinde bir kayıt yer almaktadır. Aynı vesikaya göre 1183 tarihinde vakfın 

mütevellisi olan Abdullah Efendi b. Abdullah'ın vefat etmesi üzerine vakfiyede 

mütevelli için konulmuş şartları haiz, birinin kalmadığından bahisle, tevliyet 

cihetinin Mustafa Sıdkı Halife b. Mehmed'in uhdesine verilmesi istenmektedir.
927

  

                                                 
922

  İstanbul Müftülüğü, EVKF. Müfettişliği, 571.727. 

923
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 82.  

924
  BOA, C.MF, 2616. 

925
  BOA, C.MF, 285. 

926
  BOA, EV.MKT.CHT. 455. 

927
  BOA, C.MF, 2616. 
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1315 tarihli bir belgede Nâzır Hüseyin Ağa'nın İstanbul'da Kızıltaş 

Mahallesi'ndeki mekteb ve dâru'l-hadisi ile Beşiktaş'ta vaki mescidin vakfından 

olmak üzere, mektebdeki muallimlik cihetinin yevmi 7 akçe vazife 1276 yılında 

Seyyid Hâfız Mehmed Nuri Efendi'ye, ondan sonra ise Ahmed Hulusi Efendi'ye 

tevcih edildiği belirtilmektedir.
928

 Bir başka vesikada ise mezkûr vakıftan olmak 

üzere, mescidin müezzin ve kayyimi olan Yusuf Halife b. Abdurrahman'ın, elindeki 

tezkereyi İbrahim Halife b. el-Hac Hasan Efendi'ye teslim ederek, görevini ona 

bıraktığı belirtilmektedir.
929

 

 

7.19. Sefer Ağa Dâru'l-Hadisi (İstanbul) 

Sefer Ağa Dâru'l-Hadisi'nin varlığını yine bir arşiv belgesinden 

öğrenmekteyiz. Söz konusu belgede şöyle bir kayıt yer almaktadır. "Mahmiye-i 

İstanbul'da Temur Kapı kurbunda Elvanzâde Mahallesi'nde merhum Sefer Ağa 

Dâru'l-Hadisi evkâfından olup, bir tarafından Gazanfer Ağa vakfı bir tarafından 

Nişancı Abdulkerim Efendi vakfı bir tarafından cidar-ı has ve bir tarafından tarîk-i 

âm ile mahdud buyût-i adîdeyi müştemil menzillerin icaretin ile mutasarrıf olan Ali 

Paşa fevt olup menzil-i mezbur altı nefer evlâdına intikal edip ..."
930

 Bu vesika, 

dâru'l-hadis hakkında detaylı bilgi vermemekle beraber, kurumun varlığını 

göstermesi bakımından önemlidir. 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinin yüzyıllara göre dağılımına bakıldığında 14. 

asırda 2, 15. asırda 5, 16. asırda 25, 17. asırda 24, 18. asırda 20, 19. asırda ise 1 

                                                 
928

  BOA, EV.MKT.CHT. 455. 

929
  BOA, C.MF, 285. 

930
  İstanbul Müftülüğü, EVKF.Müfettişliği 371/187. 



191 

 

dâru'l-hadisin tesis edildiği görülmektedir. Osmanlı döneminde vücut bulmuş, 19 

kurumun ise, yapım tarihi tespit edilememiştir. Buna göre, daha Osmanlı Devleti'nin 

kuruluş aşamasında görülmeye başlanan dâru'l-hadis müessesesi, özellikle 16. asırda, 

önceki dönemlere göre ciddi bir artış göstermiştir. Devletin siyasî olarak güçlü 

olduğu bir dönemde, sayının bu kadar artması câlib-i dikkattir. Bununla beraber 17 

ve 18. asırda da, aynı oranda devam etmiştir. 19. yüzyılda ise ciddi bir düşüş 

yaşanmıştır. Ancak Osmanlı Devleti'nin daha kuruluş aşamasında başlayan dâru'l-

hadis yapımının 19. asırda da devam ettiğini göstermesi bakımından önemlidir. 

Araştırmada, hakkında bilgi verilen 96 kurumun yanında, ismen tespit edilmiş 

olmasına rağmen, hakkındaki bilgilerin yetersizliğinden dolayı, bahis açılmayan 

dâru'l-hadisler de mevcuttur. Örneğin Şeyhî Mehmed Efendi, Caferzâde Ramazan 

Efendi'nin biyografisinde  "Zehrimâr çeşmesi kurbunda bir dâru'l-hadis binasına bais 

olmuştur." demektedir.
931

 Tayyib Gökbilgin de 859/1455 tarihli ilk Tokat tahrir 

defterine dayanarak, Tokat'ta mevcut olan medreseler arasında Kadı Hasan Dâru'l-

Hadisi'nden başka, Mevlanazâde Dâru'l-Hadisi'ni de zikretmektedir.
932

 

Ayvansarâyî ise İbrahim Efendi'nin, Atpazarı yakınlarındaki Kul Camii 

ittisalinde bir dâru'l-hadisinin olduğunu belirtmektedir.
933

 Yine aynı müellif, Cezerî 

Kasım Paşa kurbunda vaki Balcık Tekkesi Mescidi'nin 863 yılında dâru'l-hadis 

olarak inşa edildiğini, ancak mururu zaman ile harap olunca, Vezir Tiryaki Hasan 

Paşa'nın yeniden yaptırıp, imam tayin ettiğini kaydetmektedir.
934

 Kâmil Kepecioğlu 

da Bursa'da vücut bulmuş dâru'l-hadisler arasında, (çalışmada tanıtılanlardan başka) 

                                                 
931

  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 2, s. 87. 

932
  Gökbilgin, "Tokat" mad., İA, C. 12/1, s. 405. 

933
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 161. 

934
  Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi, C. 1, s. 281. 
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Daye Hatun ve Veli Halife Dâru'l-Hadislerini de zikretmektedir.
935

 Böylece, 

hakkında fazla bilgi olmamasına rağmen, 6 dâru'l-hadisin daha mevcudiyeti 

anlaşılmaktadır. Söz konusu kurumlar da ilave edilince, Osmanlı döneminde tesis 

edilen 102 dâru'l-hadis tespit edilmiş olmaktadır. Ancak bu sayının nihâi olmadığı, 

yapılacak mütemmim çalışmalarla, artmasının muhtemel olduğu bilinmelidir. 

Nitekim Evliya Çelebi'nin Seyahatnamesinde verilen rakamlar bunu destekler 

mahiyettedir.
936

 

Evliya Çelebi'nin Seyahatnamesine göre, sadece 40 tanesi Ezher Camii'nin 

etrafında olmakla birlikte, Mısır'da 860 dâru'l-hadis kurulmuştur.
937

 İstanbul'da vaki 

dâru'l-hadislerin ele alındığı bölümde, sadece Hasan Efendi Dâru'l-Hadisi ile Damad 

Mehmed Efendi Dâru'l-Hadisi ismen zikredilmekle birlikte,
938

 IV. Murad'ın emriyle 

h. 1048 yılında hazırlanan ve İstanbul'daki kurumların listesini ihtiva eden 

"Evsafnâme" isimli eserden yapılan nakle göre, İstanbul'da 135 dâru'l-hadis vücut 

bulmuştur.
939

 Bağdad'da eskiden 70 olan dâru'l-hadis sayısı Evliya Çelebi döneminde 

40 olarak tespit edilmiştir.
940

 Bunlardan başka Mekke'de 40,
941

 Haleb'de 17,
942

 

Saraybosna'da 10,
943

 Belgrad'da 9 kadar,
944

 Manisa,
945

 Antep
946

 ve Tebriz'de 

                                                 
935

  Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, C. 1, s. 259. 

936
  Daha önce Tayyib Okiç, Seyahatname'de yer alan dâru'l-hadisleri tespit etmiştir. Bkz. Okiç, Bazı 

Hadis Meseleleri Üzerine Tedkikler, s. 108-114. Okiç'in kitabından istifade etmekle birlikte, 

Seyahatname tarafımızdan da ayrıca taranmıştır. 

937
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, Devlet Basımevi, İstanbul 1938, C. 10, s. 232. 

938
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, İkdam Matbaası, Dersaadet 1314, C. 1, s. 319. 

939
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 1, s. 509. 

940
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 4, s. 420. 

941
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, Devlet Matbaası, İstanbul 1935, C. 9, s. 781. 

942
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 375.  

943
  Ancak mahsus kubbeli dâru'l-hadis bina olunmamıştır. Evliya Çelebi, Evliya Çelebi 

Seyahatnamesi, İkdam Matbaası, Dersaadet 1315, C. 5, s. 431. 
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yedişer,
947

 Ankara,
948

 Konya,
949

 Urfa,
950

 Trablusşam
951

 ve Adana'da üçer,
952

 

Mudurnu,
953

 Sinop,
954

 Amasya,
955

 Humus,
956

 Ohri,
957

 Lazkiye,
958

 Akhisar,
959

 

Denizli,
960

 Antalya (Adalya) 
961

 ve Özkur Köyünde
962

 ise birer dâru'l-hadis tesis 

edilmiştir.  

Evliya Çelebi, sayıları bazen net olarak ifade etmekle birlikte bazen de 

umumi ifadeler kullanmıştır. Buna göre İstanbul Eyüp'te birkaç dâru'l-hadis,
963

 

Bursa'da ise müteaddit dâru'l-hadis,
964

 varlık göstermiştir. Erzurum,
965

 Beypazarı
966

 

                                                                                                                                          
944

  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 5, s. 378. 

945
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 75. 

946
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 355. 

947
  Ancak bu kurumdaki alimlerin hadis ilmi ile meşhur olmadığını, Hz. Ali ve on iki imamın kelamı 

ile amel ettiklerini belirttikten sonra, "nice bin hadis-i murtaza kitapları vardır" demektedir. 

Burada bazı sahih hadisler tilavet edilmekle birlikte, Hz. Ali kelamı makbuldür. Bkz. Evliya 

Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 250. 

948
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 430. 

949
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 21. 

950
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 152-153. 

951
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 409. 

952
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 336. 

953
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 253. 

954
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 76. 

955
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 188. 

956
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 64. 

957
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 740. 

958
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 389. 

959
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 62. 

960
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 193. 

961
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 288. 

962
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 248. 

963
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 1, s. 397. 

964
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 17. 

965
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 212. 

966
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 457. 
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ve İznik'te dâru'l-hadis ve dâru'l-kurrâ yer almaktadır.
967

 Yeni Pazar'ın dâru'l-hadisi 

ve on bir mektebi vardır.
968

 Edirne'de çok sayıda olmakla birlikte, içlerinde en 

donanımlı ve mükemmel olanı Sultan II. Selim Dâru'l-Hadisi'dir.
969

 İzmir'de cami, 

medrese, tekke, dâru'l-hadis, dâru'l-kurrâ mihrapları ile toplam 150 mihrap vardır.
970

 

Tokat'ta ise dâru'l-hadis dahi mevcuttur.
971

  

Seyahatnamede dâru'l-hadis ifadesiyle birlikte, medrese-i muhaddisân gibi 

farklı bir tabir daha kullanılmaktadır. Buna göre, Yanya'da 2 dâru'l-hadis olmakla 

birlikte
972

 altı tane de medrese-i muhaddisân bulunmaktadır.
973

 Karasu'da hepsi 5 

adet medrese-i âlimân-ı muhaddisân vardır. Ancak kendine has binası olan dâru'l-

hadis ve dâru'l-kurrâ yoktur.
974

 Tekirdağ'da da benzer bir durum olup, üç yerde hadis 

ilmi tilavet olunmakla birlikte, kubbeli ve karkir binalı dâru'l-hadis mevcut 

değildir.
975

 Yenişehir'de üç yerde ilm-i hadis okunmaktadır.
976

  Eğriboz Adasında iki 

tane medrese-i tâlibân-ı müfessirân muhaddissân
977

 ve Retme Kalesinde ise dâru'l-

hadis-i muhaddisân ve müfessirân bulunmaktadır.
978

  

                                                 
967

  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 7. 

968
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 5, s. 544. 

969
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 449. 

970
 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 95. 

971
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 5, s. 60 

972
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 653. 

973
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 652. 

974
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 645. 

975
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 780. 

976
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 195. 

977
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 241. 

978
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 391. 
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Şehirlerin bazılarında ise dâru'l-hadis sayısının yeri boş bırakılmıştır. Örneğin 

Moton'da "cümle... dâru't-tahsil-i ulumu müfessirân ve muhaddisân"
979

 şeklinde bir 

ibare yer almakta olup, "cümle" kelimesinden sonraki boşluğa konulması gereken 

sayı yazılmamıştır. Selanik'deki dâru'l-hadis sayısının yeri de boş bırakılmıştır.
980

 

Anaboli'de ise Moton'da olduğu gibi "cümle ... adet medrese-i müderrisîn ve 

muhaddisîn" şeklinde bir kayıt vardır.
981

 Söz konusu yerlerde sayının mevcut 

olmamasına rağmen, başlığın konulması, dâru'l-hadislerin mevcudiyetini 

göstermektedir. Çünkü Evliya Çelebi, bazen bu kurumların olmadığı yerleri özellikle 

belirtmektedir. Galata,
982

 Beşiktaş,
983

 Kanlıca,
984

 İzmit
985

 ve Niksar
986

 bu cümleden 

olarak zikredilebilir. Bolu'da ise medrese ve dâru'l-hadisin olup olmadığını 

bilmediğini söylemektedir.
987

 

Müstakil olarak dâru'l-hadis binasının bulunmadığı bazı şehirlerde ise bu 

fonksiyonu medrese ve camilerin üstlendiği anlaşılmaktadır. Örneğin Bor'da her 

cami içinde dâru'l-hadis, dâru'l-kurrâ ve medrese bulunmaktadır.
988

 Kayseri'de her 

cami ve medresede hadis ilmi görenler mevcuttur.
989

 İştip'te ise Muradiye 

Medresesi'nde hususi olarak hadis okutan bir dersiâm vardır.
990

 

                                                 
979

  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 320. 

980
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 159. 

981
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 364. 

982
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi,  C. 1, s. 431. 

983
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 1, s. 449. 

984
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 1, s. 466. 

985
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 64. 

986
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 196. 

987
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 2, s. 173. 

988
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 191. 

989
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 3, s. 179. 

990
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, İkdam Matbaası, Dersaadet 1318, C. 6, s. 120. 
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Evliya Çelebi'nin verdiği sayılar ve coğrafî merkezler dikkate alınınca, 

Osmanlı Devleti'nin hâkim olduğu üç kıtada, çok sayıda dâru'l-hadis açıldığı 

görülmektedir. Ancak bunlardan bazılarının vakfiye ve yapılarının günümüze kadar 

gelmemesi gibi muhtelif sebeplerden dolayı, hepsini tespit imkânı yoktur. Bununla 

birlikte gerek arşivlerimizde bulunan ve elde etme imkânı bulamadığımız belgelerin 

zamanla taranması, gerekse el yazması birçok eserin ilim dünyasına kazandırılması 

neticesinde, tespit edilen sayının artacağı düşünülmektedir. Nitekim tespit, tahlil ve 

yorumlar, elde edilen vesika ve kaynaklara göre yapılmaktadır. 

Tespiti yapılan Osmanlı devri dâru'l-hadisleri, coğrafî merkezleri itibariyle bir 

tasnife tabi tutulduğunda ise ortaya şöyle bir tablo çıkmaktadır; 

 

 Osmanlı Dönemi Dâru'l-Hadislerinin Coğrafî Dağılımı
991

 

Kurulduğu Şehir Dâru'l-hadis Sayısı 

İstanbul 63 

Bursa 10 

Amasya 4 

Konya 4 

Edirne 3 

Tokat/Niksar 3 

                                                 
991

 Tabloya sadece ismen tespit edilen dâru'l-hadisler de dahil edilmiştir. 
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Kütahya 2 

Kayseri 2 

İznik 1 

Birgi 1 

İzmit 1 

Balıkesir 1 

Kastamonu 1 

Adana 1 

Arapkir 1 

Şam 1 

Medine 1 

İştip 1 

Narde 1 

Toplam 102 

 

Osmanlı dönemi dâru'l-hadislerinin coğrafî merkezlere göre dağılımı göz 

önüne alınınca, daha çok payitaht İstanbul'da yoğunlaştığı müşahede edilmektedir. 

Bunun yanında Bursa, Amasya, Konya, Edirne gibi merkezlerde de yoğun olarak 
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tesis edilmiştir. Payitaht ve yakınında bulunan merkez şehirlerden başka 

Anadolu'nun muhtelif illerinde de vücut bulmuştur. Bu durum, dâru'l-hadislerin daha 

çok merkezlerde tesis edildiği şeklinde yorumlanabileceği gibi, taşra tabir edilen 

kentlere dair bilgi ve kaynakların daha sınırlı olmasıyla da izah edilebilir. Nitekim 

çalışmanın ana kaynaklarından birini oluşturan Şakâik ve Zeyillerindeki biyografiler 

dikkatlice incelendiğinde, İstanbul ve İstanbul'a yakın merkezlerdeki ulemadan 

bahsedildiği görülmektedir. Her il için yapılmış müstakil çalışmaların olmaması, 

farklı coğrafî merkezlerdeki kurumların tespitini zorlaştıran diğer bir faktördür. 

Anadolu'nun dışında ise Şam, Medine, İştip ve Narde'de birer dâru'l-hadisin 

tesis edildiği tespit edilmiştir. Osmanlı Devleti'nin hâkimiyet alanı çok geniş 

olmasına rağmen, Anadolu coğrafyasının öne çıkması, kaynaklardaki bilginin daha 

çok bu bölgeye hasredilmesinin bir sonucudur. Buna ek olarak Osmanlı dönemi tarih 

kitaplarının, ekseriyetle siyasî olaylar üzerine yoğunlaşarak, kurumlar hakkında fazla 

bilgi vermedikleri müşahede edilmektedir.  

Osmanlı dönemi dâru'l-hadis bânilerinin sosyal statüleri de dikkat 

çekmektedir. Zira daha çok padişahlar, valide sultanlar, paşalar, ağalar ve ilmiye 

sınıfı tarafından tesis edilmiştir. Bu ise bizzat devlet ricali ve yönetici zümresinin, 

söz konusu kurumları himaye ettikleri ve hadis öğretimine büyük önem atfettiklerini 

göstermektedir. Ayrıca tesis edilen kurumların imkânlarını artırarak daha uzun 

soluklu olmasını sağlamıştır. 

Farklı zaman diliminde, muhtelif coğrafi merkezlerde ve daha çok padişah, 

valide sultan, paşa, ağa ve ulema zümresi tarafından yaptırılan bu kurumlar, bina ve 

müştemilat bakımından birbirinden farklı olduğu gibi, ilmî gücü, payesi ve ilim 

hayatına katkısı bakımından da farklılık arz etmektedir. Nitekim aynı ismi 
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taşımalarına rağmen zaman, mekân, imkân ve insan unsurlarına bağlı olarak her 

birinin ayrı ayrı ele alınması gerekmektedir. Şartlara göre oluşan, bu farklılaşma, 

binaların mimari yapısından, görevli personele ödenen ücretlere hatta okutulan 

kitaplara kadar birçok konuda etkili olmuştur. Müessesenin vücut bulduğu ilmî muhit 

ve vakfın sahip olduğu imkânlar aynı zamanda ilmî gücüne de tesir etmiştir. Bundan 

dolayı her dönemdeki, tüm dâru'l-hadislerin aynı olduğunu söylemek oldukça güçtür.  

Osmanlı Devleti zamanında tesis edilmiş dâru'l-hadislerden başka, arşiv 

belgelerinde yer alan bir takım kayıtlara göre, bazı medreselere dâru'l-hadis payesi 

verilmesinin talep edildiği anlaşılmaktadır. Muhtemelen dâru'l-hadis müderrisinin, 

sosyal, siyasî ve ekonomik açılardan kazandığı statü bunda etkili olmuştur.
992

 Aksi 

takdirde, müderris, muhit, imkân, bina ve öğrencileri aynı kalmak kaydıyla, sadece 

ismin değiştirilmesi, bu kurumu üst düzey bir medrese yapmaya kâfi değildir. Çünkü 

içerik ve öz korunarak, sadece levhanın değiştirilmesi, müderrisin kazanacağı sosyal, 

siyasî ve ekonomik şartlardan başka, çok fazla bir kazanç sağlamayacaktır. Bununla 

beraber, araştırmada dâru'l-hadis payesi itibar edilmesi istenen kurumlar da ele 

alınmıştır. 

 

8. Dâru'l-Hadis Payesi Verilen Medreseler 

8.1. Atabekiyye Cevvâniyye Medresesi (Haleb) 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'ndeki 1205 tarihli bir belgeye göre, dönemin 

Haleb kadısı, Haleb'de vaki Atabekiyye Cevvâniyye Medresesi'nin hareket-i dâhil 

itibariyle müderrisi olan Seyyid Abdulkadir Efendi'nin, sahip olduğu özelliklerden 

                                                 
992

 Dâru'l-Hadis müderrisinin sahip olduğu imkanlar için bu çalışamdaki "Osmanlı Eğitim Sistemi 

İçerisinde Dâru’l-Hadislerin Yeri" kısmına Bkz. 
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dolayı, uhdesinde bulunan medresenin yerinde dâru'l-hadis itibar edilmesini talep 

etmiştir.
993

 

 

8.2. Sâniye-i Kevâkibiyye Medresesi (Haleb) 

 Arşivde bulunan 1208 tarihli bir belgeye göre,  dönemin Haleb kadısı, 

Haleb'de mevcut olan Sâniye-i Kevâkibiyye Medresesi'nde Süleymaniye payesiyle 

müderrislik yapan Kevâkîbîzâde Seyyid Hasan Efendi'nin, Haleb'deki ulemanın önde 

gelenlerinden biri olduğundan bahisle, görevli olduğu medresenin dâru'l-hadis 

statüsüne çıkarılmasını istemektedir.
994

 

 

8.3. Kırtâsiyye Medresesi (Haleb) 

Haleb kadısı tarafından, 1241 yılında verilen arzuhalde, Haleb'de vaki 

Kırtâsiyye Medresesi müderrisi Seyyid Yusuf Efendi'nin bilgili ve fazilet sahibi 

olduğundan ötürü, medresenin yerinde dâru'l-hadis itibar edilmesi talep 

edilmektedir.
995

  

 

8.4. Reyhaniyye Medresesi (Şam) 

Şam'da vaki Reyhaniyye Medresesi'nin müderrisi Şeyh Mehmed 

Hediyyetullah Efendi'nin arzuhalinde, kendisinin Süleymaniye payesiyle müderrislik 

                                                 
993

  BOA, C.MF, 2318.  

994
  BOA, C.MF, 868. 

995
  BOA, C.MF, 3. 
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yaptığını ve ömrünü ilimle geçirdiğini belirterek, uhdesinde olan medresenin dâru'l-

hadis itibar edilmesini istemektedir.
996

 

 

8.5. Fârisiyye Medresesi (Şam) 

Şam'da mevcut olan Fârisiyye Medresesi'nde Süleymaniye payesiyle 

müderrislik yapan Seyyid Abdurrahman Haravizâde 1208 tarihli arzuhalinde; 

kendisinin 7-8 yıldan beri aynı paye ile görev yaptığını belirterek, adı geçen 

medresenin dâru'l-hadis payesine çıkarılmasını talep etmektedir.
997

 

 

8.6. Şifa-i Şerif Dersiyesi (Şam) 

Şam'daki Emevî Camii'nde bulunan Şifa-i Şerif Dersiyesi müderrisi Seyyid 

Mehmed Râğıb, tedris hizmetiyle meşgul olduğunu ve mezkûr dersiyenin dâru'l-

hadis itibar edilerek yine kendisine tevcih edilmesini istemektedir.
998

 

 

8.7. Emevî Camiinde Müderrislik (Şam) 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde bulunan 1224 tarihli bir vesikada; Şam'daki 

Emevî Camiinde rub hisse (çeyrek hisse) müderrisliğe, Süleymaniye payesiyle 

mutasarrıf olan Sıddıkîzâdelerden Müftizâde Seyyid Ahmed Efendi'nin layık 
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  BOA, Cevdet  Maarif, 1877. 

997
 BOA, C.MF, 528. 

998
  BOA, C.MF, 121. 
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olduğundan bahisle, söz konusu medresenin yerinde dâru'l-hadis itibar edilmesi talep 

edilmektedir.
999

 

 

8.8. Dilaver Paşa Medresesi (Diyarbakır) 

Amid (Diyarbakır), şehrinde tesis edilmiş olan Dilaver Paşa Medresesi'nde 

hareket-i dâhil itibariyle müderrislik yapan, Müftizâde Seyyid Mehmed Râğıb 

Efendi'nin, baba ve dedesinden itibaren ilim sahibi bir ailede yetiştiği ve kendisinin 

de ilim ve fazilet sahibi olmasından dolayı terakki-i rütbe ile uhdesinde olan 

medresenin dâru'l-hadis itibar edilmesi talep edilmektedir.
1000

 

 

8.9. Saidiyye Medresesi (Diyarbakır) 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde bulunan 1218 tarihli bir vesikaya göre, Amid 

(Diyarbakır) şehrinde bulunan İplik Camii ittisalindeki Saidiyye Medresesi'nin 

Mûsıla-i Süleymaniye itibarıyla müderrisi olan Mehmed Sadullah, kendisinin ilimle 

meşgul olduğunu ve her yönden buna layık bulunduğunu belirterek, mutasarrıf 

olduğu medresenin yerinde dâru'l-hadis itibar edilmesini istemektedir.
1001

 

 

8.10. Büyük Cami Dersiâmlığı (Diyarbakır) 

Amid'de (Diyarbakır) vaki Büyük Camide dersiâm olan Seyyid Mustafa 

Efendi, 1244 tarihli arzuhalinde, kendisine Mûsıla-i Sahn payesiyle verilen 
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  BOA, C.MF, 4133. 

1000
  BOA, C.MF, 2162. 

1001
  BOA, C.MF, 2097. 
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dersiâmlığın sonra Mûsıla-i Süleymaniye payesiyle yine uhdesine tevcih edildiğini 

belirterek, bu defa da dâru'l-hadis itibar edilmesini istemektedir.
1002

 

Dâru'l-Hadis olarak vücut bulmuş kurumların yanında, özellikle Osmanlı 

Devleti'nin son dönemlerinde, bazı medreselere bu payenin verilmesi talep edilmiştir. 

Söz konusu isteklerin, en azından bir kısmının, kabul görmüş olması muhtemeldir. 

Emin Bey'in, Osmanlı eğitim sisteminin bozulmasıyla birlikte medrese 

müderrislerine bir "itibarı vehmînin" verildiğini söylemesi, bunun bozulan eğitim 

sisteminin bir sonucu olduğunu göstermektedir. Nitekim o, bu itibar vermenin 

zamanla daha da çoğaldığını ve böyle bir itibarı vehmîye mazhar olan müderrislerin 

medreselerinin semtlerini dahi bilmez bir hale geldiğini belirtmektedir. Bunun çokça 

yaygınlaşması sonucunda ise harap olmuş hatta yanmış bazı medreselere müderris 

tayinleri yapılmıştır.
1003

 Bazı medreseler, bu şekilde dâru'l-hadis statüsünü kazansalar 

dahi, öz ve içerik itibariyle aynı konuma gelmeleri ve aynı seviyede bulunmaları 

mümkün görünmemektedir. Devletin son dönemlerinde görülmeye başlayan bu 

talepler, medrese sisteminin bozulmasına delalet etmekle birlikte, aynı zamanda 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nin ve müderrisinin sahip olduğu yüksek konumu 

göstermektedir.  
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  BOA, C.MF, 5822. 

1003
  Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 649. 



 

 

II. BÖLÜM 

OSMANLI DEVRİ DÂRU’L-HADİSLERİNDE HADİS EĞİTİMİ 

 

Osmanlı eğitim sisteminin temelini medrese adı verilen okullar 

oluşturmaktadır. Bununla birlikte dâru'l-hadis, dâru'l-kurrâ ve dâru'ş-şifa gibi bazı 

ihtisas medreseleri de tesis edilmiştir. Araştırmanın konusunu teşkil eden dâru'l-

hadislerin Osmanlı medrese sistemi içerisindeki yeri ve konumunun belirlenmesi, 

konunun vuzuha kavuşması için önem arz etmektedir. 

 

1. Osmanlı Eğitim Sistemi İçerisinde Dâru’l-Hadislerin Yeri 

Osmanlı Devleti, daha kuruluş aşamasında, bir taraftan siyasî varlığını devam 

ettirecek faaliyetlerde bulunurken, diğer taraftan okullaşma sürecini başlatmıştır. Zira 

ilim gelişmeden, devleti idare edecek kadroları yetiştirmeden ve ilmî canlılığı 

sağlamadan, ne devletin bekasını sağlamak ne de ülkeyi cazibe merkezi yapmak 

mümkündür. Orhan Gazi, muhtemelen bu gerçeğin farkında olarak, İznik'te Osmanlı 

Devleti'nin ilk medresesini tesis ettirmiş, müderrisliğine ise Davud-i Kayserî'yi 

getirmiştir.
1004

 Mezkûr medrese, Bursa fethedilip medreseler yapılıncaya kadar 

önemini korumuştur.
1005

 Bursa'nın 726/1326'da fethedilmesiyle birlikte yine Orhan 

Gazi tarafından Manastır Medresesi açılmıştır.
1006

 

                                                 
1004

  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 27. 

1005
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 15. 

1006
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 2. 



205 

 

Orhan Gazi ile başlayan medrese geleneği,  kendinden sonra tahta oturanlar 

tarafından da şiar olarak benimsenmiştir.
1007

 Bu bağlamda Murad Hüdavendigar'ın 

Çekirge'de, Yıldırım Bayezid'in Ulu Camii yanında, Çelebi Mehmed'in Yeşil Camii 

yanında tesis ettirdikleri medreseler Bursa'da vücut bulmuş önemli medreselerdir.
1008

 

Bursa'da inşa edilen medreseler, bu döneme kadar önemini koruyan İznik'teki 

Orhaniye Medresesi'nin yerini almış ve Edirne’nin fethine kadar bu önemini 

korumuştur. Ancak Edirne’deki Üç Şerefeli Medrese ile Edirne Dâru’l-Hadisi 

yapılınca Bursa’daki Sultaniye Medresesi ikinci sıraya gerilemiştir.
1009

 

I. Murad döneminde ise, genel müfredatlı medreselerin yanında Osmanlı 

Devleti döneminin ilk dâru'l-hadisi, Çandarlı Hayreddin Paşa tarafından İznik'te 

yaptırılmıştır.
1010

 Dâru'l-Hadis geleneği bu şekilde başladıktan sonra, Osmanlı 

devrinin muhtelif zaman ve mekânlarında, çok sayıda dâru'l-hadisin inşa edildiği 

müşahede edilmektedir. 

Osmanlı Devletinde tesis edilen medreselerin artmasıyla birlikte, medrese 

sisteminde meydana gelen teşkilatlanmanın ilk örneği II. Murad zamanında 

görülmektedir. Nitekim Fatih Sultan Mehmed'in medrese teşkilatına esas olan 

tetimme ve dâru'l-hadis medreseleri bu dönemde kurulmuştur.
1011

 Özellikle Edirne'de 

tesis edilen dâru'l-hadis, dönemindeki en yüksek ilmî payeyi haiz olup, bu özelliğini 

uzun yıllar devam ettirmiştir.
1012

 

                                                 
1007

  Taşköprüzâde, Tarîh-i Sâf,  s. 21. 

1008
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 15. 

1009
  Ünal Taşkın, “Klasik Dönem Osmanlı Eğitim Kurumları”, (343-366), Uluslararası Sosyal 

Araştırmalar Dergisi, C. 1, S. 3, Bahar 2008, s. 351. 
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  Bunun için Çandarlı Hayreddin Paşa Dâru'l-Hadisi kısmına Bkz. 
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  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 2. 

1012
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 140. 
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Osmanlı Devleti'nin daha kuruluş döneminde ulema, devletin üst 

kademesindeki yöneticilerle aynı seviyede görülmüş ve Çandarlı ailesi 

kazaskerlikten veziriazamlığa kadar yükselmiştir.
1013

 

İlim, marifet, fen ve sanatı himaye etmekle temeyyüz etmiş Fatih Sultan 

Mehmed,
1014

 İstanbul'u Osmanlı Devleti'ne payitaht yapınca, dünyanın her tarafından 

parmakla gösterilen âlimler buraya gelmeye başlamıştır.
1015

 Fatih dönemi siyasî 

yönden olduğu kadar ilmî cihetten de Osmanlı Devleti'nin mümtaz bir dönemini 

teşkil etmektedir. Nitekim bu dönemde Molla Hüsrev ve Molla Gürani gibi birçok 

bilgin padişaha müşavirlik ve danışmanlık yapmıştır.
1016

 Sadece ilmi himaye etmekle 

iktifa etmeyen Fatih, yüksek payeli sekiz medrese (Sahn-ı Semân) ve bunlara öğrenci 

yetiştirmek üzere tetimme (Mûsıla-i Sahn) olmak üzere sekiz medrese daha 

yaptırmıştır.
1017

 Fatih Külliyesi, zamanındaki en mükemmel bir üniversite konumuna 

gelmiştir.
1018

 Buna bağlı olarak da Sahn-ı Semân müderrisleri, döneminde ilim 

adamlarının en seçkini olarak kabul edilmiştir.
1019

 

Yavuz Sultan Selim döneminde, önemli ilim merkezlerinden biri olan Mısır 

coğrafyasının da Osmanlı hâkimiyetine girmesi, devlete hem siyasal açılım sağlamış 

hem de bilim, kültür ve sanat alanında bir kazanım olmuştur. Çünkü Yavuz Selim, 

çok sayıda âlim ve sanatkârı da beraberinde İstanbul'a getirmiştir. Böylece Anadolu 
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  Abdurrahman Şeref, Tarih-i Devlet-i Osmaniyye, C. 1, s. 288. 

1014
 Mustafa Runyun ve Osman Keskioğlu, Fatih Devrinde İlim ve O Devirde Yetişen İlim 

Adamları, Diyanet İşleri Reisliği Yayınları, Ankara 1953, s. 3. 
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  Ahmed Cevdet Paşa, Tarih-i Cevdet, Üçdal Neşriyat, İstanbul 1983, C. 1, s. 101. 
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  Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 642 

1017
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 5-9. 

1018
  Runyun ve Keskioğlu, Fatih Devrinde İlim ve O Devirde Yetişen İlim Adamları, s. 3. 

1019
  Ahmed Cevdet Paşa, Tarih-i Cevdet, C. 1, s. 102. 
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ile Mısır arasında daha önceden mevcut olan bilimsel alışveriş, bu dönemde çok daha 

hızlanmış ve özellikle Anadolu hadisçiliğinin gelişmesinde önemli bir rol 

oynamıştır.
1020

 İstanbul, gerek muhtelif bölgelerden gelen ve getirilen âlimler, 

gerekse sinesinde vücut bulmuş çok sayıdaki eğitim-öğretim kurumu ile birlikte, 

sadece siyasî başkent değil, aynı zamanda ilim ve kültür merkezi olmuştur. Nitekim 

Fatih Sultan Mehmed, İstanbul'un fethinden sonra, Nizamülmülk tarzında bir 

medrese yapılanması oluşturmuştur. Böylece bir devlet kurumu ve devlet üniversitesi 

kurarak, bir taraftan ilme hizmet etmek ve büyük ilim adamı yetiştirmek, diğer 

taraftan sınırları büyüyen ülkenin ihtiyacı olan iyi eğitim görmüş idareciler, kadılar 

ve müftüler yetiştirmek amaçlanmıştır.
1021

 

Osmanlı Devleti'nde eğitim öğretim kurumlarının kademelere ve derecelere 

ayrılması Fatih döneminde başlamıştır. Osmanlı medrese sistemi, Sahn-ı Semân 

Medreselerinin tesisi ile yirmili, otuzlu, kırklı, ellili ve altmışlı şeklinde beş 

kademeye ayrılmıştır.
1022

 Osmanlı eğitiminin sistematik hale getirildiği Sahn-ı 

Semân Medreselerinde bir dâru’l-hadise yer verilmediği görülmektedir.
1023

 

Medreselerde okutulan dersler bağlamında müderrislerin derecelerini 

gösteren ve terfilerinde esas alınan
1024

 şöyle bir sıralama yapılmaktadır; 

1. Yirmili (Haşiye-i Tecrid) Medreseleri, 

                                                 
1020

  Bkz. Özafşar, Hadis ve Kültür Yazıları, s. 116-119. 

1021
  Hüseyin Atay, Osmanlılarda Yüksek Din Eğitimi, Dergah Yayınları, İstanbul 1983, s. 86. 

1022
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, s. 36. 

1023
  Ali Yardım, Fatih Külliyesi içerisinde bir dâru’l-hadise yer verilmemesini, Fatih'in henüz 37 yıl 

önce babası tarafından inşa ettirilen ve yüksek bir paye verilen Edirne Dâru’l-Hadisi'ni ikinci 

plana düşürmek istememiş olmasına bağlamaktadır. Bkz. Yardım, “Temel Kültür 

Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 83. 

1024
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, s. 36. 
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2. Otuzlu (Miftah) Medreseleri, 

3. Kırklı Medreseler, 

4. Ellili Hariç Medreseleri, 

5. Ellili Dâhil Medreseleri, 

6. Sahn-ı Semân, 

7. Altmışlı Medreseler.
1025

  

Yapılan bu tasnifte Süleymaniye Medreselerinin olmadığı görülmektedir. 

Bunun için söz konusu derecelendirmenin Sahn-ı Semân Medreseleri esas alınarak 

yapıldığı söylenebilir. 

Sahn-ı Semândan sonra ise medreselerin kademelere ayrılması Süleymaniye 

Medreseleri esas alarak yapılmıştır. Sahn-ı Semân müderrisliği bir zamanlar en 

yüksek paye iken Süleymaniye Medreselerinin tesisi ile bu önemini kaybetmiştir.
1026

 

Kanuni Sultan Süleyman döneminde, Süleymaniye Külliyesinin teşekkül etmesiyle 

birlikte, medrese sisteminde bir takım değişiklikler meydana gelmiştir. Süleymaniye 

Külliyesinin merkeze alınması ile yapılan müderris payeleri ise şu şekilde 

sıralanmaktadır;   

1. İbtida Hariç, 

2. Hareket-i Hariç, 

3. İbtida Dâhil, 

4. Hareket-i Dâhil, 

5. Mûsıla-i Sahn, 

6. Sahn-ı Semân, 

                                                 
1025

  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 37-41. 

1026
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 58. 
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7. İbtida Altmışlı, 

8. Hareketi Altmışlı, 

9. Mûsıla-i Süleymaniye, 

10. Havâmis-i Süleymaniye (Hâmise-i Süleymaniye),
1027

 

11. Süleymaniye ve 

12. Dâru'l-Hadis 

şeklinde 12 basamak olarak belirlenmiştir.
1028

 Kanuni devrinde oluşan bu 

sistem 1914 yılında Dâru'l-Hilafeti'l-Âliye Medreseleri kuruluncaya kadar devam 

etmiştir.
1029

 

Mûsıla-i Süleymaniye ile onun üstende yer alan medreselerin müderrislerine 

kibar-ı müderrisin adı verilmekteydi. Bu görevi îfa ettikten sonra, mevleviyet
1030

 

görevine tayin edilmeleri mümkündü. Mûsıla-i Süleymaniye'den alt kademede 

bulunanlar ise, Sahn-ı Semân ve ondan yukarı kademede yer alanlar ve Mûsıla-i 

Sahn ile paye bakımından onun altında olanlar şeklinde ikiye ayrılmaktaydı. 

Müderrisler, Şeyhülislam ile her perşembe günü görüşürlerdi. Bu görüşme esnasında 

Sahn-ı Semân ve paye bakımdan bunun üstündeki medreselerde görevli müderrisler 

                                                 
1027

  Havamis-i Süleymaniye tabiri, sonradan Hamise-i Süleymaniye şeklinde değiştirilmiştir. Bkz. 

Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 648. 

1028
  Ahmed Cevdet Paşa, Tarih-i Cevdet, C. 1, s. 103; Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 647-

648; Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, s. 37; Cevdet Paşa'dan nakletmesine 

rağmen Hüseyin Atay eserinde;  1. İbtida-i Hariç, 2. Hareket-i Hariç 3. İbtida-i Dahil 4. Hareket-i 

Dahil 5. Mûsıla-ı Sahn 6. Sahn-ı Semân 7. İbtida-i Altmışlı 8. Mûsıla-ı Süleymaniye 9. Dâru'l-

Hadis olmak üzere sadece 9 rütbe zikreder. Bkz. Atay, Osmanlılarda Yüksek Din Eğitimi, s. 91.  

1029
  Hamit Er, Medreseden Mektebe Geçiş Sürecinde Darulhilafe Medreseleri, Rağbet Yayınları, 

İstanbul 2003, s. 11. 

1030
  Bunlara mahreç mevliyetleri de denilmekte olup, Kudüs, Halep, Eyüp, Selanik, Tırhala, 

Yenişehir, Galata, İzmir, Sofya, Trabzon ve Girid gibi şehirlerin kadılıklarına tayin edilmeye 

denmektedir. Bkz. Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, s. 38. 
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Şeyhülislamın huzuruna çıkıncaya kadar özel odada kalırlar, Mûsıla-i Sahn ile onun 

altındaki medresede müderris olanlar sofada istirahat ederlerdi. Şeyhülislamın 

huzurunda ise dâru'l-hadis müderrisi hepsine riyaset ederdi. Bu dönemde dâru'l-hadis 

müderrisi sadece görüşmelerde riyaset etmekle kalmayıp, ilim ve kıdem bakımından 

müderrislerin en yükseği addedilirdi.
1031

 

Osmanlı Devleti’nin siyasî alanda olduğu gibi eğitim alanında da zirveye 

ulaştığı Kanuni döneminde, Süleymaniye Külliyesinin kurulmasıyla, Osmanlı eğitim 

sisteminin zirvesine Süleymaniye Dâru’l-Hadis'inin yerleştirildiği görülmektedir. 

Böylece Osmanlı Devleti’nin zirve dönemindeki zirve medrese bir dâru’l-hadis 

olmuştur. Bundan sonra ise, belki de tarihin hiçbir döneminde olmadığı kadar, 

hadisin kurumsallaşması olan dâru'l-hadisler, sayıca da artmıştır. 

Muallim Cevdet, programların ve tahlillerin Kur’an ve hadislerin tasnifinden 

doğduğunu, bundan dolayı da medreselerde ayrıca tefsir ve hadis ilimlerinin 

görüldüğünü belirtmektedir. “Kur’an ile hadis, medreselerdeki tüm programlardan 

başka ve bunların hepsinden sonra okunurdu. Zira bu iki ders hepsinin esaslarını 

umumi surette cami’ idiler", demektedir.
1032

 Belki de medrese sisteminin en üst 

mertebesinde bir dâru’l-hadis bulunmasının gerekçesi bu satırların içerisinde gizlidir. 

Süleymaniye Külliyesi tesis edilip Osmanlı eğitim sistemi esas şeklini 

alıncaya kadar, her dönemde farklı bir medresenin öne çıktığı ve paye bakımından 

diğerlerinden yukarıda olduğu görülmektedir. Özellikle İstanbul fethedilip Sahn-ı 

Semân Medreseleri teşekkül edinceye kadar, devlet merkezinin farklı şehirlere 

taşınması da bunda etkili olmuştur. Çünkü nakledilen bilgilerden Osmanlı Devleti'nin 

                                                 
1031

  Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 647-648. 

1032
  Muallim Cevdet, Mektep ve Medrese, s. 93. 
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kuruluş aşamasında devlete başkentlik yapmış olan İznik, Bursa ve Edirne'de kurulan 

medreselerin, diğerlerine oranla daha yüksek ilmî paye aldıkları anlaşılmaktadır. 

İstanbul, devletin payitahtı olunca tesis edilen Sahn-ı Semân Medreseleri de bu 

üstünlüğü diğerlerinden almıştır. Ancak Süleymaniye Külliyesi ile oluşan kademeler, 

teşekkülünden devletin son zamanlarına kadar bu özelliğini korumuştur. Dolayısıyla 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi ve müderrisleri de en yüksek payede kalmışlardır. 

 

2. Dâru'l-Hadislerde Görevli Personel 

Dâru'l-Hadis vakfiyeleri incelendiğinde, müderris, muîd ve öğrenci gibi 

eğitim-öğretim hizmetiyle ilgili personelle birlikte, vakfın idare ve işleyişi sağlayan 

idari personel hakkında da bilgi verildiği görülmektedir. Söz konusu vakfiyelerde, 

dâru'l-hadis personeli ile birlikte aynı vakfın farklı birimlerinde çalışan şahıslarında 

mevzu bahis edildikleri müşahede edilmektedir. Bu durumda tüm vakfın idare ve 

işleyişinden sorumlu olan mütevelli, kâtib, nâzır ve câbi hakkında bilgi verilmiştir. 

Ancak diğer birimlerde çalışan görevliler araştırmaya dâhil edilmemiştir. Örneğin 

vakfiyede, dâru'l-hadisle birlikte aynı vâkıf tarafından tesis edilmiş bir de cami varsa, 

camide görevli personel ve aldıkları ücretler de vakfiyede yer almaktadır. Adı geçen 

görevliler, vakfiyede zikredilmelerine rağmen, dâru'l-hadis personeli olmadığı için 

çalışmanın kapsamı dışında bırakılmıştır.  

Araştırmada, incelenen dâru'l-hadis vakfiyelerinden hareketle tespit edilen 

görevliler, herhangi bir ayırıma tabi tutulmadan ele alınmıştır.  
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2.1. Müderris 

Müderris, medresede veya camide öğrencilere ders okutan hoca anlamında 

kullanılan bir tabirdir.
1033

 Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde görev yapan hocalara 

müderris
1034

 denildiği gibi muhaddis
1035

 ve şeyh
1036

 tabirleri de kullanılmaktadır. 

Osmanlı döneminde müderrislik, mevleviyet ve kazaskerliğe bağlı 

olduğundan saygınlığı olan bir meslekti. Bu payeyi elde etmek, çok bilgili ve 

kültürlü olmaya dayanmakla birlikte mülazemetin tahsili için uzun süre medreselerde 

çalışmaya bağlıydı.
1037

 Bu bağlamda, müderris olmak isteyen birinin, medrese 

sisteminin en alt kademesinden (Haşiye-i Tecrid) başlayarak, hariç ve dâhil 

medreselerini bitirip, akabinde isteğe bağlı olarak Sahn-ı Semân veya Sahn-ı 

Süleymaniye'den birinde öğrenimini tamamlaması gerekirdi. Bu silsile içerisinde 

mezun olan öğrenciye, müderrislik yapabileceği anlamına gelen icazet verilirdi.
1038

 

Müderris olmak her şeyden önce gerekli dersleri tamamlayarak icazet almaya 

bağlıydı.
1039

 

İcazet alan öğrencinin hem müderris hem de kadı olma hakkı vardı. Bunun 

için Anadolu'da görev almak isteyenler Anadolu kazaskerinin, Rumeli'de görev 

almak isteyenler Rumeli kazaskerinin belirli günlerde düzenlenen meclisine devam 

                                                 
1033

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 2, s. 598. 

1034
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1035
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77; VGMA, 

Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1036
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1037
  Ahmed Cevdet Paşa, Tarih-i Cevdet, C. 1, s. 101.  

1038
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 45. 

1039
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 17. 
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edip, matlab, ruzname,
1040

 ruz namçe-i hümayun
1041

 veya ceride-i devlet
1042

 denilen 

deftere kaydını yaptırdıktan sonra müderrislik için nevbet beklerdi.
1043

 Nöbet sırası 

geldiğinde ise en alt basamaktaki (Haşiye-i Tecrid) medreselerden birine müderris 

olarak atanırdı. Terfi edeceği zaman ise onun bir kademe üstündeki medreseye tayin 

edilir ve silsile bu şekilde devam ederdi.
1044

 Müderrislik mesleğinde 

yükselemeyenler ise kadılık görevine süluk ederlerdi.
1045

 

Öğrenimini zikredilen silsile içerisinde tamamlayıp müderris olanlar, 15-20 

yıl bu görevi icra ettikten sonra sırasıyla mevleviyet kadılıklarından birine, İstanbul 

kadılığına, Anadolu kazaskerliğine, Rumeli kazaskerliğine ve nihayet meşihatlık 

makamına atanarak Şeyhülislam olurlardı. Böylece hem ulemanın reisi olur, hem de 

sadrazamlarla aynı mertebeye ulaşırlardı.
1046

 Müderrislerin belirli bir silsile 

sonucunda Şeyhülislam olmaları ve Şeyhülislamların sadrazamlarla aynı konumda 

bulunmaları, Osmanlı Devlet teşkilatında ulema zümresine verilen değerin nişanesi 

olarak değerlendirilebilir. 

Osmanlı devri dâru’l-hadisleri, aynı dönemdeki medrese sisteminin bir 

parçası olduğundan dolayı, burada görev yapacak müderrisin tespitinde bu silsilenin 

takip edildiği söylenebilir. Bununla birlikte, dâru’l-hadis vakfiyelerinde müderrisle 

ilgili birtakım ilave şartların ileri sürüldüğü görülmektedir. Örneğin Papasoğlu 

                                                 
1040

  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 45. 

1041
  Abdurrahman Şeref, Tarih-i Devlet-i Osmaniyye, C. 1, s. 289. 

1042
  Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s. 645. 

1043
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 45. 

1044
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 55 vd. 

1045
  Abdurrahman Şeref, Tarih-i Devlet-i Osmaniyye, C. 1, s. 289. 

1046
  Abdurrahman Şeref, Tarih-i Devlet-i Osmaniyye, C. 1, s. 288-289. 
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Dâru'l-Hadisi'nin 949 tarihli vakfiyesinde, müderrisin aklî ve naklî ilimlere kâdir, 

tefsir ve hadis kitaplarını okutabilecek nitelikte olması istenmektedir.
1047

 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi vakfiyesine göre müderris, âlim, âmil, fâzıl, 

kâmil, Kur'an tefsirine kâdir, sahih hadisleri nakletmede maharet sahibi, Sahih-i 

Müslim ve Buhârî’yi nakletmede en yetkin kişi olacaktır. Ayrıca tatil günlerinin 

haricinde derslere devam edip, şer'i bir mazereti olmaksızın dersleri terk 

etmeyecektir.
1048

 

Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde ise müderris; tatil günleri 

haricinde tedris faaliyetlerine müdâvim, sâlih, fâzıl, hak ile batılı ayıran, âlim, âmil, 

kâmil, mütteki, itkan sahibi, dindar, zeki ve mütefennin olacaktır. Görevinden başka 

hiçbir işle ilgilenmeyip, haram yemekten ve günah işlemekten kaçınacaktır. Ayrıca 

genel olarak din bilimlerinde, özelde ise hadis ve tefsirde mümtaz ve muhterem bir 

hocadan icazet almış olacaktır.
1049

 

Şemsi Paşa'nın Üsküdar'da yaptırdığı dâru'l-hadisin 988 tarihli vakfiyesinde, 

şer'i ilimleri iyi bilen, âlim ve âmil bir zatın müderris olarak atanması ve öğretimi 

mutad olan muteber kitapları, odalarda ikamet eden öğrencilere ders olarak okutması 

şart koşulmuştur.
1050

 

Atik Valide Dâru'l-Hadisi'nin 990 tarihli vakfiyesine göre, müderrislik 

yapacak şahsın sâlih, âlim, ayıplardan sâlim, hadis ve tefsir ilimleri ile sair şer'i 

ilimleri okutmaya muktedir biri olması şart koşulmuştur. Ayrıca müderrisin ilimle 

                                                 
1047

  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1048
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1049
  VGMA, Defter No: 1767, Sayfa No: 253, Sıra No: 64. 

1050
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 
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ameli birlikte şahsında bulundurması istenmektedir.
1051

 Sultan I. Ahmed'in 1022 

tarihli vakfiyesinde ise dâru'l-hadiste, ulemanın en bilgilisi, fâzıl, mütedeyyin ve âlim 

bir müderrisin görev yapacağı belirtilmiştir.
1052

 

Köprülü Mehmed Paşa'nın 1071 tarihli vakfiyesine göre dâru'l-hadis, erbab-ı 

tarika(ta) verilmeyip, âlim ve âmil bir şahsa tevcih edilecek ve tedris faaliyetinde 

kusuru olmadıkça hayatı boyunca azledilmeyecektir.
1053

 

Dâru’l-Hadis vakfiyelerinde, müderrislerde birtakım hususi şartların arandığı 

görülmektedir. Bu şartların bir kısmı müderrisin şahsî özellikleri, bir kısmı ise ilmî 

yeterliliği ile ilgilidir. Müderrislerde olması istenen sâlih, âmil, fâzıl, kâmil, hak ile 

batılı ayıran, müttekî, dindar, zeki, haram yemekten ve günah işlemekten kaçınmak 

gibi vasıflar onun şahsî yönüyle ilgili olanlarıdır. İlmî yeterliliği anlamında ise her 

şeyden önce âlim olması şart koşulmuştur. Bununla birlikte, genel anlamda din 

bilimlerini özel olarak ise tefsir ve hadisi iyi bilmesi ve vereceği dersleri okutmaya 

muktedir olması vurgulanmaktadır. 

Vakfiyelerde yer alan, müderrisle ilgili şartlardan biri de tatil günlerinin 

dışında, derslere devam etmesi ve şer'i bir mazereti olmaksızın dersleri terk 

etmemesidir. Zira aynı dönem medrese teşkilatlanmasında müderrislerin uzun süre 

derse devam etmemeleri azl sebepleri arasında zikredilmektedir.
1054

 

Osmanlı medrese sisteminde müderrislerin tayini, önceleri kazaskerlerin 

padişaha arz etmeleri suretiyle yapılırken, XVI. asrın ortalarından itibaren Haşiye-i 

                                                 
1051

  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 

1052
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1053
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77 

1054
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 20. 
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Tecrid, Miftah ve Kırklı Medreselerin müderrislerini kazaskerler, daha yukarı 

kademedeki medreselerin müderrislerini ise Şeyhülislamın sadrazam vasıtasıyla 

inhası şeklinde olmaktaydı.
1055

  

Dâru'l-Hadisler birer vakıf kurumu oldukları için, burada görev yapacak 

müderrislerin zaman zaman vâkıf tarafından seçildiği de görülmektedir. Birgi'de tesis 

edilen Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi'nin müderrisliğine vâkıfın isteği doğrultusunda 

Şeyh Mehmed Çelebi (Birgivî Mehmed Efendi) tayin edilmiştir.
1056

 Kayseri'de 

Derviş Ağa tarafından yaptırılan dâru'l-hadisin 1126 tarihli vakfiyesinde ise, 

müessesenin bânisi olan Derviş Ağa'nın belirleyeceği bir şahsın müderris olarak 

tayin edileceği, vefatından sonra ise Kayseri'de fetva makamıyla görevli olan şahsın, 

mütevelli marifetiyle, müderris olarak atanacağı belirtilmektedir.
1057

 

Müderrislerin atanması ya da vâkıf tarafından seçilmesinin yanında, aynı 

görevi birden fazla kişinin talep etmesi halinde, aralarında bir sınavın yapıldığı 

görülmektedir. Nitekim Çivizâde Edirne’deki Üç Şerefeli Medrese'de, İsrafilzâde 

Efendi Bursa’daki Sultan Medresesi'nde ve İshak Çelebi Efendi Edirne Dâru’l-

Hadisi'nde müderrisken, 935 yılında Sahn-ı Semân Medreselerinden birinde müderris 

olmak için sınava girmişlerdir. Sınav; Tavzîh ve Telvîhin, "Tân-ı Râvî”, Hidâyenin 

“Bâb-ı Ribâ” ve Şerh-i Mevâkıfın "el-Maksadu's-Sâlis fi’l-İ'timad” bölümlerinden 

olup, her biri bu üç konuda birer risale yazmıştır.
1058

 Osmanlı döneminde ulema 

arasında yapılan sınavda risale yazmanın şart koşulması, hem yeterliliği tespit 

                                                 
1055

  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 59. 

1056
  VGMA, Defter No: 1767, Sayfa No: 253, Sıra No: 64. 

1057
  VGMA, Defter No: 734, Sayfa 283, Sıra no: 143. 

1058
  Mecdî, Tercüme-i Şakaik, s. 470; Ayrıca Bkz. aynı kaynak s. 447-448. 
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etmede hem de yapılacak değerlendirmenin objektifliği anlamında önem arz 

etmektedir.    

Osmanlı devri medreselerinde, bir müderris görev yapardı.
1059

 Bu dönem 

biyografi kitapları incelendiğinde dâru’l-hadislerde de umumiyetle tek müderrisin 

görev yaptığı görülmektedir. Bununla birlikte, bazen iki kişinin aynı anda 

müderrislik yaptıkları da tespit edilmiştir. Amasya'da vaki Osman Çelebi Dâru'l-

Hadisi'nde Mustafa ve Mehmed Nuri Efendiler, müştereken aynı görevi îfâ 

etmiştir.
1060

 Başbakanlık Osmanlı Arşivi'nde bulunan bir vesikaya göre ise Hâfız 

Mehmed Emin ve Mehmed Raif kardeşlerin, Köprülü Mehmed Paşa Dâru'l-

Hadisi'nde babalarından münhal müderrislik kadrosuna müştereken atanmaları talep 

edilmektedir.
1061

  

Osmanlı dönemi dâru’l-hadis müderrislerinin ekonomik durumu da üzerinde 

durulması gereken bir diğer konudur. Araştırmada ele alınan Osmanlı devri dâru’l-

hadisleri hakkındaki bilgiler göz önüne alındığında, her şeyden önce hepsinin aynı 

ilmî payeyi haiz olmadıkları görülmektedir. Buna bağlı olarak da aldıkları maaşlar 

farklılık arz etmektedir. Örneğin Nallı Mescid kurbunda vaki Mehmed Ağa Dâru’l-

Hadisi'ne 1060 yılında,
1062

 Osman Efendi Dâru’l-Hadisi'ne ise 1064’de ibtida hariç 

payesi verilmiştir.
1063

 Buna göre medrese sisteminin ilk basamağında yer alan 

Mehmed Ağa Dâru’l-Hadisi veya Osman Efendi Dâru’l-Hadisi'nde görevli bir 

müderrisle, son basamakta bulunan Süleymaniye Dâru’l-Hadisi müderrisinin aynı 

                                                 
1059

  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 19. 

1060
  Bkz. Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 289. 

1061
  Bkz. BOA, C.MF, 5420. 

1062
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 544. 

1063
  Bkz. Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 1, s. 392-393. 
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maaşı almaları mümkün görünmemektedir.
1064

 Ayrıca aynı dâru’l-hadiste müderrislik 

yapanların aldıkları ücretlerde farlılık gösterebilmektedir. Mesela Edirne Dâru'l-

Hadisi'nde müderrislik yapan Fahreddin Acemî, 60 akçe vazife ile atanmışken, Molla 

Lütfi aynı kuruma 40 akçe vazife ile tayin edilmiştir.
1065

 

Dâru'l-Hadislerin zaman içerisinde değişen payeleri, müderrislerin aldığı 

maaşı etkileyen bir başka husustur. Bunun en güzel örneklerinden biri Edirne Dâru’l-

Hadisi'dir. Çünkü İstanbul'un fethinden önce en yüksek payeli medreselerden biri 

iken, zaman içerisinde bu özelliğini koruyamamış,
1066

 buna bağlı olarak da sahip 

olduğu ilmî statüde değişiklikler meydana gelmiştir. Örneğin, İshak Efendi, 992 

yılında Sahn-ı Semân payesi ile
1067

 Edirneli Cerrahzâde Abdulfettah Efendi, 1128'de 

ibtida altmışlı itibariyle
1068

 ve 25 şevval 1177 tarihli bir belgeye göre Tabib Ahmed 

Efendi, Mûsıla-i Süleymaniye payesiyle
1069

 Edirne Dâru’l-Hadisi'nde müderris 

olmuşlardır. 

Osmanlı dönemi dâru’l-hadis müderrislerine verilen ücretlerden başka, bir de 

lojman tahsis edildiği görülmektedir. Nitekim Molla Gürani Camiinin 889/1494 

tarihli vakfiyesine göre, dâru'l-hadisin yanında müderrislerin kalacağı bir ev tahsis 

                                                 
1064

  Süleymaniye Külliyesi'nin tesisi ile birlikte oluşan on iki kademeli eğitim sisteminin ilk 

basamağını İbtida Hariç, son basamağını ise Süleymaniye Dâru’l-Hadisi oluşturmaktadır. 

1065
  Bkz. Kastamonulu Latîfî (Abdullatif), Tezkire-i Latîfî, s. 295-297. 

1066
  Bunun için Dâru'l-Hadis Medresesi (Edirne) kısmına Bkz. 

1067
  Bkz. Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, s. 452. 

1068
  Şeyhî, Vekâyiü’l-Fudalâ, C. 3, s. 525. 

1069
  BOA, C.MF, 4957. 
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edilmiştir.
1070

 Ataullah Efendi Dâru'l-Hadis müderrisine ise biri kış günlerinde, diğeri 

de havalar ısınınca oturacağı iki evin verildiği, vakfiyesinden anlaşılmaktadır.
1071

 

Osmanlı döneminde tesis edilmiş bazı dâru'l-hadislerde müderrisle birlikte bir 

de dersiâm atandığı görülmektedir. Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi ve Köprülü Mehmed 

Paşa Dâru'l-Hadisi bu cümleden olarak zikredilebilir. Bu durumda müderris hadis 

öğretimi yaparken, dersiâmın öğrencilerin gelişmesi açısından farklı bilim dallarında 

ders verdiği düşünülmektedir. Nitekim Kasım Ağa vakfiyesinde dâru'l-hadiste 

görevli dersiâmın, cumartesi, pazartesi ve çarşamba günleri odalarda ikamet eden 

öğrencilerle birlikte derse dışarıdan katılanlara usûl, füru’, aklî ve naklî ilimlerde 

ders vereceği belirtilmektedir.
1072

 

 

2.2. Muîd 

Muîd, medreselerde müzakere eden ve müderrislerin yardımcılığını yapan 

anlamında kullanılan bir tabirdir. Liyakatli olanlar ile Sahn-ı Semân Medreselerinde 

oda sahibi olanlara bu isim verilmekteydi. Danişmendlerin en liyakatlilerinden 

seçilen muîdler
1073

  hem kendi medresesindeki öğrencilerin derslerini müzakere eder 

hem de tetimme denilen medreselerde hocalık yaparlardı.
1074

 İslam âleminde ilk kez 

                                                 
1070

  Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Fatih Devri, C. 3, s. 459-460. Aynı kaynaktan naklen Yardım, 

“Temel Kültür Müesseselerimizden Dârülhadisler”, s. 83. 

1071
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1072
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1073
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 33. 

1074
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 2, s. 573. 
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h. V. asırda ihdas edilmiş olan bu görevin, Nizamiye Medreselerinde de olduğu 

bilinmektedir.
1075

 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerine ait vakfiyeler, görevli personel dikkate 

alınarak incelendiğinde, bazılarında muîdin varlığı görülmektedir. Söz konusu 

vakfiyelerde muîdin bazı özellikleri haiz olması şart koşulmuştur. Buna göre muîd; 

sâlih, zeki, ders tekrar etmeye muktedir,
1076

 izah ve beyana kadir,
1077

 heva ve nefsine 

uymaktan sakınan, öğrenciler arasında her yönden temayüz etmiş, hepsinden 

üstün
1078

 ve mükemmel
1079

 olmalıdır. Zikredilen özellikleri şahsında toplayan muîd, 

müderrisin anlattığı ve ihtiyaç duyulan konuları tekrar edip, sadece kendi göreviyle 

meşgul olacaktır.
1080

 Dâru'l-Hadiste bulunan diğer öğrencilerde ondan istifade 

edeceklerdir.
1081

 

Muîde ödenen ücret, görevli oldukları dâru'l-hadislere göre farklılık arz 

etmektedir. Ancak aynı kurumdaki diğer öğrencilerle kıyaslandığında, muîde daha 

fazla vazife verildiği görülmektedir. Örneğin Edirne Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde 

öğrencilere 2 akçe, muîde 8 akçe vazife verilmesi şart koşulmuştur.
1082

 Aynı şekilde 

Süleymaniye Külliyesi vakfiyesinde, dâru'l-hadis öğrencilerine yevmi 2 akçe, muîde 

ise 5 akçe vazife ödendiği belirtilmektedir.
1083

 

                                                 
1075

  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 34. 

1076
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 228. 

1077
  VGMA, Şeyhülislam Feyzullah Efendi'nin Vakfiyesi Örneği, Defter No: 2225, Sıra No: 46, 

Sayfa No: 92. 

1078
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1079
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1080
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 228-229. 

1081
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1082
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1083
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 
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Muîd olacak kişide şahsî ve ilmî bir takım niteliklerin arandığı, dâru'l-hadis 

vakfiyelerinden yapılan nakillerden anlaşılmaktadır. Nitekim bir yandan kişilik 

özellikleri dikkate alınırken diğer taraftan ilmî liyakate riayet edildiği görülmektedir. 

Mezkûr şartları haiz olan şahıs, diğer öğrenciler arasından seçilerek, öğrenci ile 

müderris arasında bir konuma gelmektedir. Bu yönüyle muîdin, günümüzdeki 

araştırma görevlisi olarak telakki edilmeleri mümkündür. 

 

2.3. Öğrenci 

Eğitim-öğretim kurumlarının vazgeçilmez unsurlarından birini öğrenci 

oluşturmaktadır. Osmanlı devrinde genel müfredatlı medreselerde öğrenim gören 

öğrencilere, talebe, tüllâb, danişmend, suhte veya müsteid gibi muhtelif isimler 

verilmiştir.
1084

 Aynı dönemde tesis edilmiş dâru'l-hadis öğrencilerinin de talebe,
1085

 

talebe-i ilim,
1086

 tüllâb
1087

 ve tâlib-i ilm-i şerif
1088

 gibi farklı isimlerle anıldığı, 

incelenen dâru'l-hadis vakfiyelerinden anlaşılmaktadır.  

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinin, medrese sisteminin bir parçası olmasından 

dolayı, Osmanlı ilim geleneğinde, bir öğrencinin okuduğu okulların silsilesini 

vermek ve yaşadığı evreleri görmek mezkûr dönemdeki eğitim sisteminin 

anlaşılmasına yardımcı olacaktır. Osmanlı devrinde tahsil hayatına başlayan öğrenci, 

                                                 
1084

  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 31-32. 

1085
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7; VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, 

Defter No: 1489, Kasa No: 109; VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, 

Defter No: 1426, Kasa, 121. 

1086
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390; VGMA, Sultan Ahmed Camii 

Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1087
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1088
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77. 



222 

 

ilk olarak ulemadan birinin rahle-i tedrisine dâhil olup, ilimlere giriş mahiyetindeki, 

hariç derslerini öğrenirdi. Hariç derslerini tamamlayınca, söz konusu hocanın 

delaletiyle bir başka müderrisin ders halkasına katılırdı. Bu aşamada dâhil dersleri 

denilen ulum-i âliyeyi tedris ederdi. Bundan sonra Sahn-ı Semân Medreselerinden 

birine girmek için, bu medreselerin idadisi hükmünde olan ve Mûsıla-i Sahn adı 

verilen medreselerde eğitim görürdü. Mûsıla-i Sahnı tamamlayıp, Sahn-ı Semân 

Medreselerinde oda sahibi olan öğrenci, ilmen liyakatli olarak addedilirdi.
1089

 

Süleymaniye Külliyesi'nin inşası ile şekillenen Osmanlı eğitim sistemindeki en zirve 

kurumun Süleymaniye Dâru'l-Hadisi olduğu dikkate alınınca, öğrencinin adı geçen 

dâru'l-hadise girebilmesi için Sahn-ı Semân Medreselerinden de mezun olması 

gerektiği anlaşılmaktadır. Ancak bütün dâru'l-hadislerin aynı statü ve payede 

olmadıkları da dikkatten uzak tutulmamalıdır. 

Osmanlı tarihi boyunca tesis edilen medreselerde öğrenciler, burs ve yiyecek 

yardımı almıştır.
1090

 İncelenen vakfiyeler, söz konusu durumun dâru'l-hadis 

öğrencileri için de geçerli olduğunu ortaya koymaktadır. Bu bağlamda Papasoğlu 

Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde öğrencilere yevmi 1 akçe,
1091

 Edirne Dâru'l-Hadisi,
1092

 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi
1093

 ve Şemsi Paşa Dâru'l-Hadisi vakfiyelerinde yevmi 2 

akçe vazife verilmesi şart koşulmuştur.
1094

 Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-

Hadisi öğrencilerine günlük 4 akçe,
1095

 Köprülü Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi 

                                                 
1089

  Emin Bey, "Tarihçe-i Tarîk-i Tedrîs", s.  644.  

1090
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 38. 

1091
  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1092
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1093
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1094
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1095
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 
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öğrencilerine ise günlük 7 akçe vazife verilmesi kararlaştırılmıştır.
1096

 Öğrencilere 

tahsis edilen bu ödenek, mütevelli kanalıyla verilmekteydi.
1097

 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde, öğrencilere ödenen burs miktarları, 

kurumlara göre farklılık arz etmesine rağmen, tamamında mevcuttur. Söz konusu 

kurumlarda öğrencilere burs verildiği gibi yemek masraflarının da ya külliye 

içerisindeki imaretten ya da nakdi olarak karşılandığı görülmektedir. Atik Valide 

Dâru’l-Hadis ve dâru'l-kurrâ öğrencileri ile bunların bevvâb ve ferraşlarına günde İki 

defa yemek verilmekteydi.
1098

 Papasoğlu Dâru’l-Hadisi vakfiyesinde ise, dâru'l-hadis 

ve zaviye odalarında ikamet eden öğrencilere verilen vazifelerden başka, yemek 

ihtiyaçları için yevmi 40 akçe sarf edilmesi şart koşulmuştur.
1099

 

Vakfiyelerde, öğrencilerin yapmakla sorumlu oldukları bir takım hususlar 

üzerinde de durulmuştur. Örneğin Edirne Dâru'l-Hadisi ve Süleymaniye Dâru'l-

Hadisi vakfiyelerinde, öğrencilerin derslere ve ilim tahsiline devam etmeleri şart 

koşulmuştur.
1100

 Sultan I. Ahmed'in vakfiyesinde, dâru'l-hadis öğrencilerinin daima 

ders okumakla meşgul olmaları istenmektedir.
1101

 Atik Valide Dâru'l-Hadisi 

vakfiyesinde, ders veren hocadan istifade ederek, ilim tahsil etmelerine işaret 

edilmektedir.
1102

 Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde, öğrencilerinden her 

birinin, dersten sonra vâkıfın ebeveyni için üç ihlâs suresi okumaları 

                                                 
1096

  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77. 

1097
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1098
  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 

1099
  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1100
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390; Bilge, İlk Osmanlı 

Medreseleri, s. 229. 

1101
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1102
  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 
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istenmektedir.
1103

 Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde ise öğrencilerin, dâru'l-

hadiste düzenlenen derslere katılıp, her sabah namazından sonra birer Fetih Suresi 

okumaları şart koşulmuştur.
1104

 Vakfiyelerde, öğrencilerin derse devamı ve 

hocalarından istifade etmeleri gibi hususların vurgulanması câlib-i dikkattir. Ayrıca 

bazı kurumlarda, öğrencilerin Kur'an'dan muhtelif sureleri okumaları istenmektedir.  

Öğrencilerde aranan şartlar bakımından Beşir Ağa'nın Medine'de tesis 

ettirdiği dâru'l-hadis vakfiyesi dikkat çekicidir. Söz konusu vakfiyeye göre 

öğrenciler, evli, Mağribli, Hintli, acem, fellah ve Rafızî olmayacaktır. İçlerinden biri 

evlenir veya vefat ederse vazifesi ile odası, müderris marifetiyle layık olan başka bir 

öğrenciye verilecektir. Hacca giden bir talebeye 40 gün izin verilip, mazeretsiz 

olarak bu süre zarfında dönmezse, odası layık olan başka birine verilecektir. Ayrıca 

dâru’l-hadiste ikamet eden tüm öğrencilerin katılımıyla, her cuma gecesi bir hatim 

yapılacaktır. Aynı vakfiyede dikkat çeken bir başka konu da dâru’l-hadiste görevli, 

âbkeş, bevvâb, ferraş, sebilci,  tabbâh (aşçı), şakird-i tabbâh gibi personelin 

öğrenciler arasından seçilmesidir.
 1105

 

Dâru'l-Hadis öğrencilerinin söz konusu dönemde, burs ve yemek yardımı 

aldıkları gibi yatılı kaldıkları da vakfiyelerden anlaşılmaktadır. Nitekim öğrencilerin 

ikamet etmeleri için dâru'l-hadislerin bünyesinde odalar tesis edildiği, araştırmanın 

muhtelif yerlerinde vurgulanmıştır. Bununla beraber, zaman zaman dâru'l-hadis 

odalarında ikamet etmeyen öğrencilerin de mezkûr kurumlarda öğrenim gördükleri 

anlaşılmaktadır. Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde, dâru'l-hadise dersiâm olarak 

tayin edilen hocanın derslerine, odalarda ikamet eden öğrencilerle birlikte dışarıdan 

                                                 
1103

  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1104
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1105
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 
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gelenlerin de katılabileceği belirtilmektedir.
1106

 Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-

Hadisi vakfiyesinde, müderrisin söz konusu kurumun odalarında ikamet eden 10 

öğrenciyle birlikte sair talebe-i uluma ders vereceği vurgulanmaktadır.
1107

 Ayrıca 

1914 yılında 30 öğrenci kapasitesine sahip Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nde, 15’i 

dışarıdan olmak üzere 45 civarında öğrencinin bulunduğu bilinmektedir.
1108

 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde öğrenim gören öğrencilerin sayıları, 

vakfiyelerdeki oda sayıları dikkate alınınca, 7 ila 28 arasında değişmektedir.
1109

 

Ancak yukarıda da temas edildiği üzere derslere dışarıdan devam eden öğrencilerin 

varlığı veya sonradan ilave edilen yapılarla, sayının zaman içerisinde farklılık 

gösterdiği söylenebilir. Nitekim Süleymaniye Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde 15 oda ve 

öğrenciden bahsedilmesine
1110

 rağmen zaman içerisinde dışarıdakilerde dâhil olmak 

üzere bu sayının 45 olduğu görülmektedir.
1111

 Bununla birlikte söz konusu 

kurumlardaki öğrenci sayısının çok olmadığı söylenebilir. 

Öğrenciler hakkında verilen bilgiler, Osmanlı devri dâru'l-hadislerindeki 

eğitimin parasız, yatılı ve burslu olduğunu ortaya koymaktadır. Bununla birlikte 

yatılı imkânlarının, öğrenci sayısını karşılamadığı durumlarda, dışarıdan gelen 

öğrencilerin de söz konusu kurumlarda öğrenim hayatını devam ettirdikleri 

görülmektedir. Vakfiyelerde yer alan bilgilere göre, yatılı okuyan tüm öğrencilere 

                                                 
1106

  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1107
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1108
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 121. 

1109
 Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi'nde 7 odanın bulunduğu belirtilmektedir. Bkz. VGMA, Defter No: 

624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. Papasoğlu Dâru'l-Hadisi'nin ise 28 odayı muhtevi olduğu 

anlaşılmaktadır. Bkz. VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1110
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390 

1111
  Kütükoğlu, XX. Asra Erişen İstanbul Medreseleri, s. 121. 
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burs verilmiştir. Ancak derslere dışarıdan devam eden öğrenciler hakkında herhangi 

bir bilgi yer almamaktadır. Sadece Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde, 7 

odada ikamet eden öğrencilere 4'er akçe vazife verileceği, sayının artması 

durumunda verilecek bursun, vakfın şartları ve müderrisin onayına bağlı olduğu 

belirtilmektedir.
1112

 Söz konusu kayıtta ise, sonradan gelecek öğrencilerin yatılı kalıp 

kalmayacakları sarih değildir.  

Dâru'l-Hadislerde müderris, muîd ve öğrenci gibi eğitim-öğretimle ilgili 

personelle birlikte, vakfın idare ve işleyişini sağlayan diğer görevliler hakkında da 

bilgi bulunmaktadır. Söz konusu personelden mütevelli, nâzır, câbi ve kâtib direkt 

olarak vakıfla ilgilidir. Dâru'l-Hadisle birlikte başka yapıları bünyesinde barındıran 

kurumlarda, özellikle külliye niteliği taşıyan yapılarda, tüm vakfın işlerinden 

sorumludur. Bu tarz yapılarda dâru'l-hadislerin külliyenin bir parçası olması, adı 

geçen görevlilerin dâru'l-hadis personeli içerisinde ele alınmasını gerekli kılmaktadır. 

Bunların haricinde, sadece dâru'l-hadislerde görev yaptığı tespit edilen personel 

araştırmaya konu edilmiştir. 

 

2.4. Mütevelli 

Vakfiyenin şartları ve şer'i hükümler çerçevesinde, vakıf işlerinin idaresi için 

tayin edilen şahıslara mütevelli denmektedir. Mütevellinin tayini vâkıf veya kadı 

tarafından yapılabilir. Vakıfta tasarruf hakkı tamamen mütevelliye ait olup, 

mevcudiyeti halinde vakıfta hakkı olanlar hatta Osmanlı döneminde mütevellinin 

                                                 
1112

  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 
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amiri ve denetleyicisi konumundaki kadılar dahi tasarrufta bulunamazlardı.
1113

 Bu 

yönüyle mütevelli vakıftaki en yetkili kişi konumundadır. 

Mütevelli, sadece bir kurumdan değil vakfiyede belirtilen tüm evkaftan 

sorumludur.
1114

 İncelenen vakfiyelerde, tüm vakıf mallarından sorumlu olan 

mütevellide bir takım özelliklerin arandığı müşahede edilmektedir. Bu bağlamda 

mütevellinin; dindar, emanet ehli, kendisine emanet edileni himaye etmeye muktedir, 

doğruluğu aşikâr,
1115

 güvenilir, doğru görüşlü, parlak fikirli, cinayet ve hıyanet gibi 

tüm kötü işlerden uzak, beyhude hırslarından arınmış, vera sahibi, çalışkan, içeride 

ve dışarıda vakfın işlerini yürütmeye yeterli, şart ve kurallara riayet ederek bir dakika 

bile boşa harcamadan tevliyet görevinde çalışan,
1116

 harama meyletmeyen, günah 

işlemekten sakınan, vakfın hizmetini edada kusur etmeyen, gelir ve giderleri açık bir 

şekilde yapan,
1117

 akıllı, bilgili, becerikli, tecrübeli, tedbirli,
1118

 sağlam fikir sahibi, 

sadakat ve doğruluğu ile maruf
1119

 bir şahıs olması şart koşulmaktadır. 

Mütevellinin, bazı özellikleri haiz olmasının yanında, emanet ehli ve bu 

emaneti korumaya muktedir olması vakfiyelerde sıkça vurgulanmaktadır. Kendisine 

tüm vakıf mallarının emanet edildiği ve söz konusu mallar üzerinde yetki ve 

tasarrufunun bulunduğu göz önünde tutulunca, emanet ehli olmasına yapılan vurgu 

                                                 
1113

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 2, s. 640. 

1114
  Örneğin Papasoğlu Dâru'l-Hadisi için Bkz. VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

Ayrıca Süleymaniye Dâru'l-Hadisi için Bkz. VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, 

Defter No: 1390. 

1115
  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1116
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1117
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1118
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1119
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 
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daha anlamlı olmaktadır. Çünkü vakfın ve vakıf müesseselerinin devamı için emanet 

bilinci ve şuuru içinde korunması gerekmektedir. 

 

2.5. Kâtib 

Vakfiyelerde kâtib hakkında verilen bilgiler dikkate alınınca, vakfın gelir ve 

giderlerini bir deftere kaydeden şahıs anlamında kullanılan bir tabir olduğu 

anlaşılmaktadır. Nitekim diğer personelde olduğu gibi kâtib hakkında da bir takım 

şartlar ileri sürülmüştür. Buna göre kâtibin; hesap ve kitaba kâdir, vakfın 

muhasebesinin görüldüğü esnada cevap vermeye muktedir,
1120

 ilm-i hesapta güçlü, 

tutulan defterlerle ilgili tüm kanunları bilen, emin, doğru,  mütedeyyin,
1121

 hesap 

günü Allah'ın azabından korkan,
1122

 istikamette kalem gibi, defter-i siyakat 

üslubunda bilgili,
1123

 rakam ve yazının kurallarını bilen, doğru, emin ve sadık
1124

 

olması gerekmektedir. Söz konusu özellikleri haiz kâtibin görevi ise vakfın gelir ve 

giderlerini eksiksiz olarak bir deftere kaydetmektir.
1125

 Çünkü vakfın hesabı ve 

muhasebesi yapılırken, tutulan bu defterlere müracaat edilmektedir. Ayrıca hesap 

esnasında gelebilecek sorular ve verilen cevaplarda söz konusu defter kaynak olarak 

kullanılmaktadır.
1126

 

                                                 
1120

  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1121
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1122
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1123
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1124
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1125
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1126
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 
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Vakıflarda umumiyetle bir kâtibin görevlendirildiği görülmektedir. Bununla 

beraber bazı vakfiyelerde iki kâtibin olması şart koşulmuştur. Ataullah Efendi 

vakfı
1127

 ile Sultan I. Ahmed vakfı
1128

 bu cümleden olarak zikredilebilir. 

 

2.6. Câbi 

Câbi, vakfın gelirini toplayan tahsildar anlamında kullanılan bir tabirdir. 

Vakfın büyüklüğüne göre bir veya birden fazla olması muhtemeldir.
1129

 İhtiyaca göre 

bu sayı daha da artabilir. Nitekim Şemsi Paşa'nın vakfında beş câbinin 

görevlendirildiği, vakfiyesinden anlaşılmaktadır.
1130

 

Câbiler, kadılar marifetiyle topladığı gelirleri, mütevelliye teslim 

ederlerdi.
1131

 Ayrıca defterlerini vakfın mütevellisine gösterip hesap vermekle, 

mütevelli de bu hesapları kadılara verip tasdik ettirmekle mükellefti.
1132

 Vakıf 

gelirlerini toplamakla sorumlu olan câbinin; görevinde çalışkan,
1133

 diyanet ve 

himayesi ile maruf, ehl-i vukuf, muhasebe esnasında kelama kadir,
1134

 istenilen ve iyi 

vasıfları haiz,
1135

 işe güce yarar, temiz, dindar
1136

 ve hıyanetten sakınan
1137

 biri 

olması gerekmektedir. 

                                                 
1127

  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1128
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1129
  Ali Himmet Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen 

Istılah ve Tabirler, Vakıflar Genel Müdürlüğü Neşriyatı, Ankara, trs. s. 9. 

1130
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1131
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1132
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 253. 

1133
  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1134
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1135
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1136
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 
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2.7. Nâzır 

Nâzır, mütevellinin vakfın işlerini nasıl idare ettiğine nezaret etmek ve vakıf 

işlerinde mütevelliye merci olmak üzere atanan murakıba verilen isimdir.
1138

 Aynı 

zamanda, istikameti zahir,
1139

 gelir ve giderlerin tarzı konusunda devamlı çalışan
1140

 

biri olması şart koşulmuştur. Ayrıca Sultan Ahmed vakfiyesinde, vakfın tüm işleri ve 

maslahatının, nâzırın görüş ve tedbirine bağlı olarak şekilleneceği ve vakıfta görevli 

müstahdemlerin azl ve nasbının da onlara tevdi edildiği belirtilmektedir.
1141

 

Vakfiyelerdeki bilgilere göre, nâzırların aldığı ücretler bağlı bulunduğu 

kuruma göre değiştiği gibi, kimlerin vakfa nezaret edeceği de farklılık arz 

etmektedir. Örneğin Papasoğlu vakfiyesinde, bu görev şehrin hâkimine verilirken,
1142

 

Sultan Ahmed vakfiyesinde darussaade ağası olan Mustafa Ağa'ya tevdi edilmiştir. 

Ondan sonra ise darussaade ağası olanlara şart koşulmuştur.
1143

 

Dâru'l-Hadis personeli içerisinde incelenen mütevelli, kâtib, câbi ve nâzırın 

görev ve yetkileri arasında bir bağın olduğu anlaşılmaktadır. Çünkü câbi vakıf 

mallarından elde edilen gelirleri tahsil etmekte, kâtib vakfa ait gelir ve giderlerin 

hesabını tutmakta, mütevelli de söz konusu vakfı gerek ekonomik gerekse idari 

açıdan yönetmektedir. Nâzır ise vakfın işlerini denetleyip, mütevelliye rehberlik 

etmekle görevlidir. Söz konusu görev dağılımına göre, mütevelli vakfın en yetkili 

ismi olup, nâzır dışındaki diğer personel ona bağlı olarak çalışmaktadır. Bu haliyle 
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  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 
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  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 2, s. 666. 

1139
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 
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  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 
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  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 
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  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 
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  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 
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zikredilen personelin görevi, vakıf içerisindeki herhangi bir birimle sınırlı olmayıp, 

vakfın tamamıyla ilgilidir. 

 

2.8. Bevvâb 

Bevvâb Arapça bir kelime olup, kapıcı ve kapı bekçisi anlamında 

kullanılmaktadır.
1144

 Dâru'l-Hadislerde görevli bevvâbın vazifesi ise akşam kapıları 

kilitleyip, sabahları açmaktır.
1145

 Bu görevin, karşılığında vâkıfın şartı ve vakıfların 

mali durumuna göre muhtelif ücretler almaktadır. 

Bevvâbın; sadık, söz konusu hizmeti yapmaya layık, kusur işlemekten 

çekinen ve bıkmadan görevini yapan biri olması şart koşulmuştur.
1146

 Beşir Ağa'nın 

Medine'de yaptırdığı dâru'l-hadiste, söz konusu görev öğrencilerden birine 

verilmiştir.
1147

 Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi'nde ise aynı şahıs, bevvâb, âbkeş ve ferraş 

olarak görevlendirilmiştir.
1148

 Böylece aynı şahsa üç farklı görev tevdi edilmiştir. 

 

2.9. Ferraş 

Ferraş, imaret, cami, mescid gibi kurumların temizliğini yapan ve hasır gibi 

mefruşatı tefriş hizmetiyle görevli şahıslara verilen isimdir.
1149

 Bu görevi îfâ edecek 

şahsın, temiz ve söz konusu görevi icra etmede mahir olup, ferraşlığın gereklerine 
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  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 212. 

1145
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1146
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1147
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 

1148
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1149
  Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen Istılah ve 

Tabirler, s. 18. 
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özen göstermesi gerekmektedir.
1150

 Görevi ise dâru'l-hadis ve bahçesini süpürüp 

daima temiz tutmaktır.
1151

 Kendilerine tevdi edilen vazifenin mukabilinde ise belirli 

bir ücret verilmekteydi. Örneğin Kasım Ağa ve Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nde 

görevli ferraşa günde 2 akçe verilmesi kararlaştırılmıştır. Ayrıca Atik Valide Dâru’l-

hadisi'nde görevli bevvâb ve ferraşa, aldıkları ücretten başka günde iki defa imaretten 

yemek verilmesi şart koşulmuştur.
1152

 

 

2.10. Kennas  

Kennas, bir yeri süpüren ve temizleyen anlamında kullanılmaktadır.
1153

 

Vakfiyelerde, ismi görevliler arasında yer almakla birlikte, hakkında fazlaca malumat 

bulunmamaktadır. Sadece sabırlı, temiz ve işinde sebat eden biri olması 

gerektiğinden bahsedilmektedir. Görev alanı ise helâların temizliği olarak 

belirtilmekte olup, mukabilinde kendisine yevmi 2 akçe verilmesi 

kararlaştırılmıştır.
1154

 

 

2.11. Âbkeş 

Âbkeş kelimesi, Âb ve Keş kelimelerinden oluşmaktadır. Sözlükte "âb" su 

anlamında olup, "keş" çekmek manasına gelen "keşiden" mastarından türemiştir. 

Âbkeş ise su çeken şahıs anlamına gelmektedir. Vakfiyelerdeki anlamı ise vakıf 
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  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 
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kurumlarının su ihtiyacını karşılamak için kuyu ve çeşmelerden su temin eden 

şahıstır.
1155

 Nitekim Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi'nde görevli âbkeşin dâru'l-hadisin 

şadırvanındaki akarsuyun azalması veya bitmesi halinde, kuyudan musluğa su 

çekeceği vurgulanmaktadır. Aynı vakfiyede söz konusu görev için ayrı bir şahıs 

görevlendirilmeyip, bevvâbın bu görevi de icra edeceği belirtilmektedir.
1156

 Beşir 

Ağa'nın Medine'de tesis ettirdiği dâru'l-hadiste ise öğrencilerden iki kişinin bu işle 

görevlendirildiği, mukabilinde ise her birine 20 akçe verildiği görülmektedir.
1157

 

 

2.12. Sebilci 

Sebilci, hayır kurumu olarak ve halkın parasız su içmesi için tesis edilen 

sebillerde su dağıtan şahsa verilen isimdir.
1158

 Sebilci, sadece Beşir Ağa'nın 

Medine'de yaptırdığı dâru'l-hadiste görevli personel arasında tespit edilmiştir. 

Mezkûr dâru'l-hadisin bitişiğinde yaptırılan sebilde öğrencilerden biri sebilci olup, 

karşılığında 8 akçe vazifeye mutasarrıf olacaktır.
1159

 

 

2.13. Suyolcu  

Suyolcu, suyolları ve maslakların tamiri ile görevli şahsa verilen isimdir. 

Şehrin muhtelif yerlerinde ve evlerde bulunan çeşmelerde, suyun düzenli akmasını 
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sağlamak da görevleri arasında yer almaktadır.
1160

 Reisülküttâb Mustafa Efendi 

Dâru'l-Hadisi'nin içinde ve dışında bina edilen şadırvan ve çeşmeye bir suyolcu tayin 

edilmiş ve görevinin mukabilinde yevmi 4 akçe verilmesi kararlaştırılmıştır. Sebil ve 

şadırvanla ilgili olarak, suyolcudan başka, yevmi 1 akçe ile su nâzırı ve 1 akçe ile su 

başında bir koruyucunun görevlendirildiği yine aynı vakfiyeden anlaşılmaktadır.
1161

 

 

2.14. Tabbâh 

Tabbâh kelimesi Arapça olup, aşçı anlamındadır. İncelenen dâru'l-hadis 

vakfiyelerinde, sadece Medine'de vaki Beşir Ağa Dâru’l-Hadisi'nde bu isimle bir 

görevli tespit edilmiştir. Mezkûr vakfiyede, öğrencilerden birinin dâru’l-hadiste 

bulunan mutfakta aşçı, bir başka öğrencinin ise şakird-i tabbâh yani aşçının 

yardımcısı (öğrencisi) olarak görev yapacağı belirtilmektedir.
1162

 Nitekim içerisinde 

imaretin bulunduğu külliyelerde yemek ihtiyacı buradan karşılanmaktadır. Bundan 

dolayı da ayrıca bir aşçının görevlendirilmesine ihtiyaç duyulmamaktadır. 

 

2.15. Siracî 

Siracî, kandilleri yakmakla görevli kandilci anlamında kullanılan bir tabirdir. 

Petrol ve elektrik icat edilmeden önce aydınlanma aracı olarak kullanılan kandil ve 

mumları yakmakla görevli olanlara bu isim verilmiştir.
1163

 İncelenen vakfiyelerde 

sadece Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nde bu isimle bir görevliye tesadüf edilmektedir. 

                                                 
1160

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 3, s. 286. 

1161
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1162
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 

1163
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 3, s. 236. 
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Buna göre kandilleri yakma ve söndürmede yetenekli birinin siracî olarak tayin 

edilmesi ve yevmi 2 akçe vazife verilmesi kararlaştırılmıştır.
1164

 

 

2.16. Hâfız-ı Kütüb 

Hâfız-ı Kütüb, kitapları saklayan, muhafaza eden anlamında olup, kütüphane 

memuru yerine kullanılan bir tabirdir.
1165

 Kitapları korumakla görevli olan hâfız-ı 

kütüb, mütalaa etmek isteyenlere istedikleri kitabı verip, iade edilen kitapları da 

yerine yerleştirirdi.
1166

  

Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi'nde, muhaddis ve öğrencilerin 

kullanımı için vakfedilmiş bir takım kitaplar mevcuttu. Bundan dolayı dâru'l-

hadisteki kitapları koruması için bir hâfız-ı kütüb görevlendirilmiştir. Dâru'l-Hadiste 

görevli muhaddis ve müderris ile dâru’l-hadiste ikamet eden öğrencilerden biri 

kendine lazım olan bir nüshayı istediğinde, verdiği nüsha karşılığında onlardan rehin 

almayacaktır. Ancak dâru'l-hadiste ikamet etmeyen veya dâru'l-hadiste kaldığı halde 

kitabı dışarı çıkarmak isteyen öğrencilerden, kitabın iki katını rehin almadıkça teslim 

etmemesi ve karşılığında 4 akçe vazifeye mutasarrıf olması şart koşulmuştur.
1167

 

Edirne Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde, görevli personel arasında hâfız-ı kütübün 

bulunmamasına rağmen, daha sonraki yıllarda bu görevi icra eden şahsın vakıftan 2 

akçe vazife aldığı görülmektedir.
1168

 

                                                 
1164

  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1165
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 704. 

1166
  Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen Istılah ve 

Tabirler, s. 21. 

1167
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1168
  Yıldırım, Osmanlı İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 48. 
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2.17. Cüzhan 

Cüzhan kelimesi cüz ve han kelimelerinden müteşekkil olup, cüz; Kur'an-ı 

Kerim'in 20'şer sayfa halinde ayrılmış olduğu 30 kısmın her birine verilen isimdir. 

Han kelimesi ise Farsçada okumak ve çağırmak anlamına gelen handen mastarının 

ismi failidir. Cüzhan da cüz okuyan şahıs anlamına gelmektedir.
1169

 Cüzhanlık 

vazifesi ise cami, tekke ve zaviyelerde Kur'an'dan bir cüz okumanın karşılığında 

verilen atiyyeye denmektedir.
1170

 

Edirne Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde, söz konusu kurumda 30 hafızın, acele 

etmeden, tecvid kaidelerine riayet ederek, tertil üzere günde birer cüz okumak 

suretiyle her gün bir hatim yapmaları kararlaştırılmıştır. Bunun mukabilinde ise her 

birine günlük 1.5 akçe verilmesi şart koşulmuştur.
1171

  

Kütahya'da vücut bulmuş Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde ise cüz 

sözcüğünün çoğulu olan ecza kelimesinin kullanıldığı görülmektedir. Buna göre söz 

konusu dâru'l-hadiste, ehl-i kuran 30 kişi, her gün birer cüz okumak suretiyle bir 

hatim yapacaklardır. Mukabilinde ise her biri 1 akçe vazife ile senede 1 keyl İstanbul 

buğdayı alacaktır. Eczahanlardan biri de hâfız-ı ecza olarak görevlendirilip, 

karşılığında 1 akçe vazife verilmesi kararlaştırılmıştır.
1172

 

 

 

                                                 
1169

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 318. 

1170
  Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen Istılah ve 

Tabirler, s. 10. 

1171
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1172
  VGMA, Defter No: 608/22, sayfa No: 113, Sıra No: 134. 
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2.18. Şeyhü'l-Kurrâ 

Dâru'l-Hadiste öğrencilere Kur'an öğretmek için görevlendirilen hocadır.  

Reisülküttâb Mustafa Efendi vakfiyesinde şeyhü'l-kurrâ; tecvid ilminde âlim, kıraatte 

su-i edadan sâlim bir şahıs olarak tavsif edilmektedir. Bu nitelikleri haiz olan şeyhü'l-

kurrâ, haftanın 3 gününde öğrencilere Kur'an öğretecek ve yevmi 6 akçe vazife 

alacaktır.
1173

 Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi vakfiyesine göre ise tecvid ilmini bilen, Ehl-i 

Kur'an bir şahıs dâru'l-hadiste, dâru'l-kurrâ şeyhi olup cumartesi, pazartesi ve 

çarşamba günleri olmak üzere haftada üç gün Kur'an öğretip yevmi 10 akçe vazife 

alacaktır.
1174

  

 

2.19. İmam ve Müezzin 

Dâru'l-Hadis vakfiyelerinin bazısında, söz konusu kurumlarda namaz 

kıldırmak için imam tayin edildiği görülmektedir. Bu meyanda Edirne Dâru'l-Hadisi 

vakfiyesinde, namaz vakitlerinde, dâru'l-hadiste bulunanlara namaz kıldırmak için bir 

imam tayin edilmesi şart koşulmuştur. İmamla birlikte, namaz vakitlerinde ezan 

okuyacak bir de müezzin görevlendirilmiştir.
1175

 Ataullah Efendi Dâru’l-Hadisi 

vakfiyesinde ise mahzenlerin üzerinde bulunan mescidde beş vakit namazı cemaatle 

kıldırmak için salih, mütedeyyin ve Ehl-i Kur'an birinin imam olarak atanması ve 

günlük 3 dirhem verilmesi şart koşulmuştur. Aynı mescide müezzin olarak tayin 

edilen şahsa ise yevmi 1.5 dirhem vazife verilmesi kararlaştırılmıştır.
1176

 

                                                 
1173

  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1174
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1175
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 228-229. 

1176
  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 



238 

 

2.20. Kayyim  

Kayyim vakfa ait malları koruyup kollamak için görevlendirilen şahsa 

denmektedir.
1177

 Sadece Edirne Dâru'l-Hadisi personeli arasında tespit edilen 

kayyimin görevi, medresenin kapısını tutmak, odaların tamire muhtaç yerlerini 

yaptırmak ve diğer işlerle ilgilenmektir. Vakfiyesine göre, dâru'l-hadiste iki kayyim 

görevlendirilecek ve her birine günde 5 akçe vazife verilecektir.
1178

 

 

2.21. Duagû  

Duagû, dua okuyan manasında olup, nikah gibi hususi veya mevlit ve hatim 

gibi umumi toplantılarda dua okuyan şahsa verilen isimdir.
1179

 Hiç bir görevi 

olmadığı halde, edeceği dua karşılığında maaş alan şahıslar için kullanılır. Duagû 

yerine duahan kelimesi de kullanılmaktadır. Ancak duahan daha çok dinî tören 

münasebetiyle dua edenler için kullanılırken, duagû tabiri daha çok resmi 

toplantılarda dua edenler için kullanılmaktadır.
1180

 

Duagûlerin aldıkları ücret ve maaşlara ise duagûluk vazifesi denmektedir.
1181

 

Ahmed Çavuş ve eşi Ayni Hatun'un yaptırdığı dâru'l-hadisin, muhasebe kayıtlarının 

yer aldığı bir defterde, Duagûyi vazifesi için senelik 42 kuruş gider 

                                                 
1177

  Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen Istılah ve 

Tabirler, s. 31. 

1178
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1179
  Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen Istılah ve 

Tabirler, s. 13. 

1180
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 1, s. 479. 

1181
  Berki, Vakfa Dair Yazılan Eserlerle Vakfiye ve Benzeri Vesikalarda Geçen Istılah ve 

Tabirler, s. 13. 
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gösterilmektedir.
1182

 Söz konusu vazifenin varlığı, adı geçen kurumda duagû'nun 

olduğunu ve ücret aldığını göstermektedir. Bundan dolayı dâru'l-hadislerde görevli 

personel arasında zikredilmiştir.  

Dâru'l-Hadislerdeki görevli personel, aynı ismi taşıyan tüm kurumlarda 

standart değildir. Örneğin kayyim sadece Edirne Dâru'l-Hadisi'nde, hâfız-ı kütüb ve 

suyolcu sadece Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi'nde, siracî sadece 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nde, sebilci ve tabbâh sadece Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi'nde 

ve duagû sadece Ahmed Çavuş Dâru'l-Hadisi'nde görevli personel arasında tespit 

edilmiştir. Bu durum ise istihdam edilen personelin dâru'l-hadisin müştemilatı ve 

ihtiyacına göre şekillendiğini göstermektedir. Nitekim ihtiyaç duyulan bütün işlere 

görevli tahsis edildiği ve bunlara ücretler ödendiği vakfiyelerden anlaşılmaktadır. 

Dâru'l-Hadislerde bir takım hizmetlerin edası için görevli personel 

çalıştırılırken, oluşabilecek aksaklıkların giderilmesi veya ihtiyaç duyulan etkinlikler 

için de vakfın gelirlerinde pay ayrıldığı görülmektedir. Bu bağlamda Edirne Dâru'l-

Hadisi'nin hasırları ve kandillerin yağı için her gün iki akçe harcanması şart 

koşulmuştur.
1183

 Tokat'ta vücut bulmuş Kadı Hasan Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde; 

reğaib, beraat, kadir ve bayram gecelerinde, helva ve aşure yapılarak dağıtılması 

kararlaştırılmıştır.
1184

 Ahmed Çavuş Dâru'l-Hadisi'nde, görevlilere ödenen 

ücretlerden başka zeytinyağı, mum, bal, kandiller ve bunların yakılması, aşure 

yapılması, mescid ve medresenin tamiri ile dâru'l-hadisin ihtiyaçları gibi muhtelif 

konular da gider listesinde yer almaktadır.
1185

 Ahmed Paşa'nın Kütahya'da tesis 

                                                 
1182

  VGMA, Defter No: 1828.28.50., s. 66. 

1183
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1184
  VGMA, Defter No: 610, Sayfa 73, Sıra 100. 

1185
  VGMA, Defter No: 1828.28.50., s. 66. 
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ettirdiği dâru'l-hadisin tamir ve termimi için mütevelli vasıtasıyla günlük 2 akçe 

toplanması kararlaştırılmıştır.
1186

 

Dâru'l-Hadis vakfiyelerinde, ismen belirtilen görevlilere ilaveten, bu 

kurumların bakım ve onarımı, aydınlatılması, farklı günlerde düzenlenen sosyal 

etkinlikler için de bazı görevlilerin tayin edilmesi muhtemeldir. Nitekim nakledilen 

bilgilerden bu gibi giderler için de bütçe ayrıldığı görülmektedir. Netice itibariyle söz 

konusu kurumların, ihtiyaçlarına göre farklı sayıda personel istihdam ettiği ve 

gerektiği takdirde görevli sayısının değişebileceği söylenebilir. 

 

3. Dâru'l-Hadislerde Eğitim-Öğretimin Süresi 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde, eğitim-öğretim süresinin kaç yıl olduğu 

konusunda herhangi bir kayda tesadüf edilmemiştir. Osmanlı eğitim sisteminde sınıf 

geçmek yerine kitap geçmek, yani bir seviyedeki temel ve yardımcı kitapları 

bitirdikten sonra bir üst seviyeye yükselmek, esas alındığı için her seviyedeki 

medrese müddetinin hoca ve öğrencinin gayretine bağlı olarak değişmesi 

muhtemeldir.
1187

 Aynı durum, söz konusu dönem dâru'l-hadisleri için de geçerlidir. 

Çünkü aynı dönem öğretim kurumlarında, farklı yaklaşımların benimsenmesi 

ihtimalden uzak görünmektedir. 

Dâru'l-Hadislerdeki öğretim süresi hakkında herhangi bir kayda 

rastlanmamakla birlikte, bu kurumlarda haftada kaç gün ve hangi günlerde hadis 

öğretimi yapıldığına dair vakfiyelerde bazı bilgiler mevcuttur. Bu meyanda 

Papasoğlu Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde, öğle namazından sonra, dâru'l-hadis 

                                                 
1186

  VGMA, Defter No: 608/22, sayfa No: 113, Sıra No: 134. 

1187
  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 36. 
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odalarında ikamet eden öğrencilere ders verileceği belirtilmekle birlikte
1188

 hangi 

günler olduğu zikredilmemiştir. 

Derviş Ağa tarafından Kayseri'de tesis ettirilen dâru'l-hadisin vakfiyesine 

göre, pazartesi ve perşembe günleri olmak üzere hafta iki gün tefsir ve hadis dersleri 

düzenlenecektir.
1189

 Kasım Ağa'nın vakfiyesine göre, dâru'l-hadiste pazar ve 

perşembe günleri, muhaddis tarafından hadis dersi okutulacaktır. Buna ilave olarak, 

cumartesi, pazartesi ve çarşamba günleri usûl, furu’, aklî ve naklî ilimler konusunda 

görevlendirilen dersiâm ders verecektir.
1190

 

Saraçzâde Abdülkerim Efendi Dâru'l-Hadisi vakfiyesine göre pazar, pazartesi 

ve perşembe günleri olmak üzere haftada üç gün tefsir ve hadis dersleri 

düzenlenecektir.
1191

 Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi vakfiyesine göre 

haftada dört gün hadis ve sair ilimler konusunda ders verilecektir.
1192

 Beşir Ağa 

tarafından Medine'de yaptırılan Dâru'l-Hadisin vakfiyesine göre, haftada bir gün 

tefsir, bir gün hadis ve üç gün fıkıh tedrisi yapılacaktır.
1193

 

Edirne Dâru'l-Hadisi,
1194

 Süleymaniye Dâru'l-Hadisi,
1195

 Ataullah Efendi 

Dâru'l-Hadisi
1196

 ve Konya'da vaki Hacı Abdülfettah Çavuş Dâru'l-Hadisi
1197

 

vakfiyelerinde ise müderrisin tatil günlerinin haricinde derslere devam etmesi ve 

                                                 
1188

  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1189
  VGMA, Defter No: 734, Sayfa 283, Sıra no: 143. 

1190
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1191
  VGMA, Defter No: 2176, Sayfa No: 413, Sıra No: 712. 

1192
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1193
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 

1194
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1195
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1196
  VGMA, Defter No: 1767, Sayfa No: 253, Sıra No: 64. 

1197
  VGMA, Defter No: 581/2, Sıra No: 343, Sayfa No: 343. 
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görevini mazeretsiz olarak terk etmemesi şart koşulmuştur. Osmanlı devrinde genel 

olarak salı, perşembe ve cuma günleri olmak üzere, haftanın üç günü tatil olarak 

kabul edilmiş ve diğer günlerde tedris faaliyeti devam etmiştir. Ancak bu sürenin 

azami tatil günlerini ifade etmesi ve tatilin daha kısa olması muhtemeldir.
1198

 Bu 

durumda müderrisin tatil günleri haricinde derse devam etmesinin şart koşulduğu 

dâru'l-hadislerde de en az dört gün ders verildiği söylenebilir. 

Dâru'l-Hadis vakfiyelerinde yer alan bilgiler ışığında, söz konusu 

kurumlardaki hadis derslerine ayrılan gün sayısının farklılık arz ettiği söylenebilir. 

Buna göre, Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde haftada bir ila dört gün arasında hadis 

öğretimi yapılmıştır. Mamafih Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi'nde olduğu gibi dersiâm 

vasıtasıyla veya Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi örneğinde olduğu gibi farklı bilim dallarının 

tedrisi ile öğretimin beş gün devam ettiği kurumların varlığı da görülmektedir. 

 

4. Dâru’l-Hadislerin Müfredatı 

Dâru’l-Hadislerin tarih sahnesine çıkmasından itibaren, muhtelif zaman ve 

mekânlarda çok sayıda tesis edilmiş olmasına rağmen, tespit edilmiş herhangi bir 

ders programı mevcut değildir.
1199

 Ancak bu durum, söz konusu kurumların 

müfredatı hakkında hiçbir malumat olmadığı anlamını taşımamaktadır. Bazı 

kaynaklardan faydalanmak suretiyle, okutulan derslerin neler olabileceği hakkında 

                                                 
1198

  Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, s. 43. 

1199
  Dâru’l-Hadislerin müfredatı ile ilgili tarafımızdan, 2011 yılında Çankırı'da düzenlenen, 

Anadolu'da Hadis Geleneği ve Dâru'l-Hadisler sempozyumunda, "Dâru'l-Hadislerin Müfredat ve 

Eğitimi" konulu bir tebliğ sunulmuş ve metni de basılmıştır. Ancak tebliğin hazırlanmasından 

sonra elde edilen bazı vesikalar, konunun yeniden ele alınmasını gerekli kılmıştır. Bunun 

neticesinde, ilmi mesuliyetin gereği olarak, sonradan ulaşılan vesikalar ışığında konu tekrar ele 

alınarak incelenmiştir. 
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bir takım tespitlerin yapılması mümkün görülmektedir. Bunun için öncelikle 

müfredatın hangi kaynaklardan tespit edileceği üzerinde durulması gerekmektedir.  

 

4.1. Müfredat Tespitinde Kullanılan Kaynaklar 

Dâru’l-Hadislerin, elimizde mevcut herhangi bir müfredatı olmadığı için bazı 

belge ve kaynaklardan istifade etmek suretiyle tahmînî program tespiti 

yapılabilecektir. Tespit edilecek program, kesinlik ifade etmemekle birlikte, en 

azından hangi bilim dallarının ve bu bilim dalları ile ilgili hangi kitapların tedris 

edildiği konusunda fikir verecek niteliktedir. Bu ise, müfredatın mahiyeti hakkında 

genel bilgi vermesi bakımından önemli addedilmektedir. Ders programlarının 

belirlenmesinde kullanılacak kaynakları,  

1. Vakfiyeler, 

2. İcazetnâmeler, 

3. Tabakât ve Biyografi Eserleri,  

4. Şehir Tarihleri, 

5. Seyahatnameler, 

6. Arşiv Belgeleri ve 

7. Medresetü’l-Mütehassisîn’in Ders Programı 

şeklinde sıralamak mümkündür.
1200

 

                                                 
1200

  Programların nasıl tespit edilebileceği meselesini ele alan yazarlardan biri de Hüseyin Atay 

olmuştur. O, konuyla ilgili olarak kaynakları temelde resmi ve resmi olmayan belgeler olarak iki 

kategoriye ayırmıştır. Bunları ise şu şekilde detaylandırmıştır: 1. Resmi belgeler; medrese ile ilgili 

kanunnameler, vakfiyeler, diplomalar 2. Resmi olmayan belgeler; alimlerin kendi hayatlarını 

anlatırken okudukları veya okuttukları derslere dair vermiş oldukları bilgiler, medreselerin ders 

programlarıyla ilgili yazılan eserler ve teklif edilen programlar, genel anlamda ilim tahsil etmeye 
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4.1.1. Vakfiyeler 

Vakfiye, vakıfla ilgili olarak vâkıfın şartları ve hâkimin tescili ile düzenlenen,  

hüccet anlamında kullanılan bir tabirdir. Vakfiyede yer alan hükümlerin "vâkıfın 

şartı, Şâri'in nassı gibidir" prensibinden dolayı değiştirilmesi mümkün değildir.
1201

 

Dâru’l-Hadis vakfiyelerinde; bazen tesis edilen kurumların açılış gayeleri 

belirtilirken bazen de okutulacak kitaplar ismen zikredilmektedir.
1202

 Vakfiyelerde 

zikredilen bilim dalı veya dalları ile kitap isimleri, dâru’l-hadislerin müfredatının 

belirlenmesinde etkili olacaktır.  

Vakfiyelerden bazısında, dâru’l-hadislere vakfedilen bir takım kitap listeleri 

yer almaktadır. Bu eser listeleri incelendiği takdirde, mezkûr kitapların sadece hadis 

ve hadis ilimleriyle ilgili olmadığı, fıkıh, tefsir, kelam gibi ilimlere dair pek çok 

kitabın söz konusu listelerde yer aldığı görülmektedir. Bazı yazarlar, bu kayıtlara 

dayanarak adı geçen kurumlarda tedris edilen ilimler konusunda yorum 

yapmaktadır.
1203

 Ancak vakfiyelerde yer alan kitap listeleri, bu kurumlarda tedris 

edilen bilim dallarının tespitinde değil, tespiti yapılan ilimlerle ilgili okutulan 

                                                                                                                                          
dair yazılan eserlerdir. Bu hususta daha geniş bilgi için Bkz. Atay, Osmanlılarda Yüksek Din 

Eğitimi, s. 78-79. 

1201
  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 3, s. 576. 

1202
  Kanuni Sultan Süleyman’ın yaptırdığı Süleymaniye Dâru’l-Hadisi vakfiyesinde Mesâbîhu’s-

Sünne, Meşârıku’l-Envâr, Sahîhu Müslim ve Sahîhu’l-Buhârî ismen zikredilmiştir. Bkz. VGMA, 

Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390; Yılmaz, Kanûnî Vakfiyesi Süleymaniye 

Külliyesi, s. 447. Salih Karacabey, “XV. ve XVI. Asır Osmanlı Medreselerinde Hadis Öğretimi”, 

(227-235), Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Bursa 1992, S. 4, C. 4, s. 233, (Ayrı 

basım).  

1203
 Örneğin Selahattin Yıldırım, Edirne Dâru'l-Hadisi'ni konu alan çalışmasında "vakfiyede geçen 

ifade ve kütüphanesine bağışlanan kitap dökümüne bakıldığında hadis ilimleri dışında tefsir, fıkıh 

gibi temel İslam ilimleri(nin) de okutulduğu görülmektedir." demektedir. Bkz. Yıldırım, Osmanlı 

İlim Geleneğinde Edirne Dârulhadîsi ve Müderrisleri, s. 56. 
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kitapların neler olabileceği konusunda fikir verecek niteliktedir. Söz konusu listelerin 

kaleme alındığı dönemde, tedavülde olan eserlerin görülmesi açısından ayrı bir 

öneminin olduğu belirtilmelidir. 

 

4.1.2. İcazetnâmeler 

İcazetnâme, öğrencinin okuduğu dersleri bitirdiğine dair hocası tarafından 

verilen izin belgesine denmektedir.
1204

 Bir nevi diploma diyebileceğimiz bu 

belgelerde, öğrencinin hocasından aldığı dersler, okudukları kitap ya da kitaplar 

ismen zikredilmektedir. Bu özelliği haiz icazetnâmelerin verildiği kurumun 

müfredatını tespitte katkı sağlaması muhakkaktır. Ancak çalışma esnasında, herhangi 

bir dâru’l-hadiste verilmiş icazetnâme örneği tespit edilememiştir. 

 

4.1.3. Tabakât ve Biyografi Eserleri 

Osmanlı dönemiyle ilgili olarak kaleme alınmış en önemli biyografi eseri 

Şakâik-ı Nu’maniye ve Zeyilleri'dir. Tezkire türünde yazılmış kitaplar da bu kategori 

içerisinde değerlendirilebilir. Osmanlı devrinde tesis edilmiş bazı kurumların 

mevcudiyetini dahi müderrislerin tercüme-i halinde verilen bilgilerden 

öğrenmekteyiz. Biyografi eseleri, şahısların hayatı hakkında bilgi vermekle birlikte, 

zaman zaman görev yaptıkları müessesede, hangi kitapları okuttuklarına da temas 

etmektedir. Biyografi ve tabakât kitaplarının bir de bu yönüyle taranması ve satır 

aralarındaki bilgilerin dikkatlice okunması halinde konuyla ilgili kıymetli bilgilere 

ulaşılacaktır. 

                                                 
1204

  Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 2, s. 20. 
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4.1.4. Şehir Tarihleri 

Bir şehrin tarihine dair kaleme alınan bu kıymetli eserler, kendi bölgelerinde 

tesis edilmiş kurumlar, mimari eserler, o bölgede yetişmiş şahıslar gibi pek çok 

konuda nadir bilgiler barındırmaktadır. Özellikle Osmanlı idaresinde yapılan bazı 

dâru’l-hadislerin mevcudiyeti ve hakkındaki bilgiler bu eserler vasıtasıyla 

bilinmektedir. 

Amasyalı Abdizâde Hüseyin Hüsameddin’in Tarih-i Amasya adlı eseri 

konuyla alakalı malumatı aktarması bakımından zikre değerdir.  Kaleme alınan şehir 

tarihlerinin incelenmesi sonucunda, tesis edilmiş kurumlar hakkında bilgi bulunacağı 

gibi, bazen bu kurumlardaki eğitim öğretimin mahiyetini de tespit etmek 

mümkündür. Her şehir için yazılmış bir şehir tarihinin olmaması, birçok bölgede 

hayat bulmuş müesseselerin bilinmeme sebebini teşkil etmektedir. Ayrıca şehir 

tarihlerinden tespit edilecek ders programları, aynı kurumlar arasında müfredat 

birliğinin olup olmadığı konusunda da katkı sağlayacak niteliktedir. 

 

4.1.5. Seyahatnameler 

Seyyahların, gezip gördüğü şehir ve bölgeleri çok tafsilatlı olarak anlatan 

seyahatnameler, aynı zamanda o coğrafî merkezlerdeki, cami, medrese, han, dâru'l-

hadis ve dâru'l-kurrâ gibi kurumlar hakkında malumat vermektedir. Adı geçen 

kaynaklar bizatihi müşahedeye dayandıklarından dolayı önem arz etmektedir. 

Osmanlı dönemi ile ilgili olarak, özellikle Evliya Çelebi'nin Seyahatnamesi, konuyla 

ilgili bilgileri bağlamında, zikre değerdir. Nitekim o, mezkûr dönem içerisinde tesis 

edilmiş çok sayıda dâru'l-hadisin varlığından bahsetmektedir. Bazı yerlerde ise 
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dâru'l-hadislerde okutulan kitapları ismen zikretmektedir. Söz konusu eser adlarının 

müfredat tespitinde önemli katkı sağlayacağı ise aşikârdır.  

 

4.1.6. Arşiv Belgeleri 

Arşiv belgelerinin, Osmanlı devri dâru’l-hadisleri için önemli bilgi 

kaynaklarından biri olduğu aşikârdır. Çünkü bu belgeler, atamalar, terfiler, tamirler, 

öğrenciler v.b. birçok konuyla ilgilidir. Bu belgeler içinde özellikle dâru’l-hadislere 

yapılan atama ve terfi kararları veya bu konuda verilen arzuhaller müfredatın 

belirlenmesine katkı sağlayacak niteliktedir. 

 

4.1.7. Medresetü’l-Mütehassisîn’in Ders Programı 

Islâh-ı Medâris Nizamnâmesine göre 1914 yılında kurulan Dâru’l Hilafeti’l-

Âliye Medresesi;
1205

 Tâlî Kısm-ı Evvel, Tâlî Kısm-ı Sânî ve Kısm-ı Âlî olmak üzere 

üç kademeden oluşmaktadır.
1206

 Bu medresenin “Âlî” kısmından sonra ihtisas amaçlı 

olarak kurulan Medresetü’l-Mütehassisîn ders programları elimizde mevcuttur ve 

konuya ışık tutacak mahiyettedir. Çünkü dâru’l-hadislerin bir ihtisas medresesi ve üst 

düzey dinî bilginin öğretildiği bir kurum olduğu bilinmektedir. Bu medresenin, 

dâru’l-hadisler ve bunun gibi diğer ihtisas medreselerinden doğan boşluğu 

doldurmak gayesine matuf olduğu muhakkaktır.
1207

 Aynı gayeye matuf olarak tesis 

                                                 
1205

  Süleymaniye Külliyesi'nin teşekkülünden sonra oluşan 12 kademeli sistemin, 1914 yılında 

kurulan Dâru’l Hilafeti’l-Âliye Medreselerinin kuruluşuna kadar varlığını sürdürdüğü daha önce 

belirtilmişti. 

1206
  Islâh-ı Medâris Nizamnâmesi, İlmiye Salnâmesi, s. 657. 

1207
  Bkz. Islâh-ı Medâris Nizamnâmesinin Esbâb-ı Mucibe Lâyihası, İlmiye Salnâmesi, s. 653-654. 
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edilmiş kurumların, kendinden önce ve sonrakilerle etkileşim içinde olmaları veya 

öncekinin izini taşımaları muhtemeldir. Bundan dolayı kendinden sonra kurulan dinî 

bilimlerdeki ihtisas medrese programlarının konuya katkı sağlayacağı 

düşünülmektedir. 

 

4.2. Dâru’l-Hadislerde Tedris Edilen İlimler  

Dâru'l-Hadislerin müfredatı belirlenirken, üzerinde durulması gereken temel 

iki husus vardır. Bunlardan birincisi, dâru’l-hadislerde hadisin haricinde tefsir, fıkıh 

ve kelam gibi diğer din bilimlerinin de okutulup okutulmadığı, ikincisi ise bu bilim 

dalı veya dallarıyla ilgili hangi eserlerin ders kitabı olarak takip edildiğinin tespit 

edilmesidir. Öncelikli olarak dâru’l-hadislerde, hadisten başka tefsir, fıkıh ve kelam 

gibi diğer ilim ve sanat dallarının okutulup okutulmadığının tespiti gerekmektedir.  

Dâru’l-Hadislerde okutulan ilimlere dair muhtelif kaynakların satır aralarında 

bazı bilgiler mevcuttur. Özellikle de biyografi kitapları bu bakımdan zengin 

malumata sahiptir. Bu kısımda, başta biyografi eserlerinden olmak üzere, hadis ve 

hadis ilimleriyle beraber başka ilimlerin de tedris edildiğini çağrıştırabilecek bilgilere 

yer verilmiştir. Bu meyanda Ataî, Kanuni Sultan Süleyman’ın hayrâtını anlatırken 

"h. 964 senesinde dört medrese-i refi’l-bünyan âbâd edip talim-i ilm-i edyân ve ilm-i 

ebdân için bir dâru’l-hadis ihdas ve îcad ve bir dâru’l-etibba bünyâd eyledi"
1208

 

demektedir. 

Edirne Dâru’l-Hadisi'nde, Semâniye Medresesi’nde, Muradiye Medresesi’nde 

ve Ayasofya Medresesi’nde müderrislik yapmış olan Yahya Çelebi, h. 964 senesinde 

                                                 
1208

  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 1, s. 100. 
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Kanuni Sultan Süleyman’ın yaptırdığı Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nde müderris 

olmuş, burada naklî ve aklî ilimleri îfâ ederken azledilmiştir.
1209

  

Şeyh Abdurrahman b. Şeyh Camaleddin Merzifonî, Defterdar Mehmet Çelebi 

Dâru’l-Hadisi'nde muhaddis ve edip olarak görev yapmıştır.
1210

  Şeyh Mehmed ise 

Üsküdar’da Sultan III. Murad Han’ın validesinin inşa ettirdiği cami ve dâru’l-hadiste 

muhaddis, müfessir, nâsıh
1211

 ve müzekkir
1212

 olarak görev yapmış ve h. 992’de 

yerine Vahyîzâde Efendi muhaddis olarak atanmıştır.
1213

 Vahyîzâde diye maruf olan 

Ebu Abdullah Mehmed b. Ahmed, Üsküdar’daki Valide Sultan Dâru’l-Hadisi'nde 

muhaddis ve müfessir olup, camide ise vaiz ve müzekkir olarak görevini icra 

etmiştir.
1214

 

Şeyh Hızır b. İlyas b. Abdulvehhab, Üsküdar’da vaki Şemsi Paşa Camii, 

Dâru’l-Hadisi ve hankâhı tamamlanınca burada muhaddis, müfessir, zaviyedâr
1215

 ve 

                                                 
1209

  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 516. 

1210
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 1, s. 82. 

1211
  Metinde yer alan nâsıh kelimesinin sözlük anlamında ele alınması uygun görülmektedir. Çünkü 

yapılan araştırmalarda herhangi bir terim anlamı tespit edilememiştir. Buna göre nâsıh; nasihat 

eden ve öğüt veren anlamındadır. 

1212
  Müzekkir kelimesi de nâsıhda olduğu gibi sözlük anlamında kullanılmıştır. Buna göre buradaki 

manası; hatırlatan yani vaz ve nasihat edendir. Bundan dolayı hem nâsıh hem de müzekkir 

kelimeleri dâru'l-hadisle ilgili olarak değil camii ile irtibatlı olarak kullanılmıştır. 

1213
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 1, s. 361. 

1214
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 2, s. 598. 

1215
  Zaviyedâr, zaviye denilen küçük tekke şeyhlerine verilen isimdir. Bkz. Pakalın, Osmanlı Tarih 

Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, C. 3, s. 648. Metin içerisinde geçen zaviyedârın dâru'l-hadise 

değil hankâha atfedilmesi daha uygundur. Zira Hankâh; tekke manasında olup, tarikat 

kurumlarının merkezi anlamında kullanılan bir tabirdir. Pir evi ve pir makamı da denilen Hankâha 

bağlı olanların büyüklerine tekke küçüklerine ise zaviye denilmektedir. Bkz. aynı kaynak, C. 1, s. 

730.  
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müzekkir olarak görev îfa etmiştir.
1216

 Şeyh Mehmed de h. 994 senesi hilalinde 

Sultan Selim Camiinde vaiz, müfessir ve dâru’l-hadisinde muhaddis, müzekkir 

olarak görev yapmıştır.
1217

 Sultan IV. Mehmed devrinde Mısır’dan getirilen Şeyh Ali 

b. Süleyman el-Mansur, Köprülü Dâru’l-Hadis’inde, hadis ve ilm-i kıraat 

okutmuştur.
1218

 

Bandırmalı Küçük Hâmid Efendi, İbn Himmât’tan Sahîhu’l-Buhârî’yi kıraat 

yoluyla iki defa almış ve aynı hocanın Üsküdar’daki Ahmediyye Dâru'l-

Hadis’inde
1219

 Kur’an derslerine de katılmıştır.
1220

 Hâmid Efendi'nin Buhârî'yi kıraat 

yoluyla kendisinden aldığı İbn Hımmât, 1091/1680 yılında Şam'da doğmuştur. 

Oradan Mekke'ye gidip tahsilini tamamladıktan sonra İstanbul'a gelmiş, bir süre 

burada ikamet ettikten sonra Mısır'a gitmiş ve 1175/1761 yılında vefat etmiştir.
1221

 

Fıkıh ve Edebiyat alanında eserler kaleme almasına rağmen, onun hadis alanında 

yoğunlaştığı, bu alana dair yazdığı eserlerden anlaşılmaktadır. İbn Himmât hadis 

alanında; Tuhfetü'r-Râvî fî Tahrîci Ehâdîsi'l-Beydâvî, et-Tenkîd ve'l-İfâde fî Tahrîci 

Ehâdîsi Hâtimeti Sifri's-Saâde, Netîcetü'n-Nazar fî İlmi'l-Eser, Kalâidü'd-Dürer alâ 

Netîceti'n-Nazar, Hülâsatü'n-Nuhbe, Şerhu Hülâsati'n-Nuhbeti'l-Fiker, er-Risâle fî 

Esânidi'l-Kütüb, el-Es'ad fîmâ li Kütübi's-Seb'i mine'l-İsnâd, İğâsetü'l-Melhuf, 

                                                 
1216

  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 2, s. 464. 

1217
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 2, s. 467. 

1218
  Recep Akkuş, “Gönenli Hoca ve Eyüp Camii Şeyhu’l-Kurralığı”, (348-355) Eyüp Sultan 

Sempozyumu VI, İstanbul 2003, s. 352. 

1219
  Çalışma esnasında Üsküdar'da tesis edilmiş Ahmediyye Dâru’l-Hadisi şeklinde bir müessese 

tespit edilememiştir. Ancak Üsküdar'da vücut bulmuş Şemsi Paşa Dâru’l-Hadisi'nin, bânisi 

Ahmed Paşa b. Mirza Paşa olduğundan dolayı bu isimle zikredilmesi muhtemeldir. 

1220
  Abdullah Aydınlı, “Osmanlı Hadis Alimlerinden Bandırmalı Küçük Hâmid Efendi’nin Hayatı ve 

Eserleri”,  (1-11), Sakarya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Sakarya 2003, S. 8, s. 6. 

1221
  Mustafa Okuyan, Muhammed İbn Himmât ed-Dımeşkî'nin Netîcetü'n-Nazar fî İlmi'l-Eser 

Adlı Eserinin Tahkiki, SÜSBE, Basılmamış Yüksek Lisans Tezi, Konya 2005, s. 5. 
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Istılâhâtü'l-Muhaddisîn ve Şerhu Nuhbeti'l-Fiker gibi çok sayıda eser kaleme 

almıştır.
1222

    

Biyografi kitaplarından aktarılan bilgiler dikkate alındığında, bu 

müesseselerin en genel anlamıyla talim-i ilm-i edyân için kurulduğu vurgulanmakla 

beraber tedris edilen ilimler konusunda herhangi bir ayırıma gidilmediği 

görülmektedir. Dâru’l-Hadislerde müderris olarak çalışan şahıslardan bahsedilirken, 

bunların aklî ve naklî ilimleri tedris ettikleri, muhaddis, müfessir, nâsıh ve müzekkir 

olarak görev yaptıkları belirtilmektedir. Bunlardan nâsıh ve müzekkir kelimeleri, biri 

hariç olmak üzere, cami ile dâru'l-hadisin birlikte zikredildiği ve iki kurum arasında 

görev dağılımının belirtilmediği yerlerde kullanılmaktadır. Yani nâsıh ve müzekkir 

olarak camide mi yoksa dâru'l-hadiste mi görev icra ettikleri sarih değildir. Ancak 

söz konusu iki kelimenin de hatırlatan, nasihat eden ve öğüt veren anlamına geldiği 

dikkate alınınca, bu nitelemelerin dâru'l-hadisteki müderrislik görevinden ziyade, 

camide üstlendikleri vazife bağlamında kullanıldığı anlaşılmaktadır. Sadece Şeyh 

Mehmed'in Sultan Selim Dâru’l-Hadisi'nde muhaddis ve müzekkir olarak görev 

yaptığı belirtilirken,
1223

 müzekkir kelimesi dâru'l-hadiste îfâ edilen bir görevin 

karşılığı olarak kullanılmıştır. Bu durumda din bilimleriyle uğraşmanın aynı 

zamanda vaaz ve nasihat içerdiği gerçeği dikkate alınınca, geriye zikredilen 

görevlerden muhaddis ile müfessir kalmaktadır. Biyografi kitaplarında Osmanlı 

dönemi dâru’l-hadislerinin bazılarında, hadisle beraber tefsir ve tefsir ilimlerinin de 

okutulduğuna dair bu ve benzeri birtakım kayıtlar yer almakla beraber, fıkıh, kelam 

                                                 
1222

  Okuyan, Muhammed İbn Himmât ed-Dımeşkî'nin Netîcetü'n-Nazar fî İlmi'l-Eser Adlı 

Eserinin Tahkiki, s. 7-11. 

1223
  Atâî, Hadâiku’l-Hakâik fi Tekmileti’ş-Şakâik, C. 2, s. 467. 
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ve diğer din bilimlerinin tedrisinin yapıldığına dair her hangi bir malumat tespit 

edilememiştir. 

Biyografi kitaplarındaki konuyla ilgili durumu izah ettikten sonra, müfredat 

tespitinde kaynak olarak kabul edilen dâru'l-hadis vakfiyelerinin de bu cihetle ele 

alınması gerekmektedir.
1224

 Bazı dâru'l-hadis vakfiyelerinde, nelerin okutulup nelerin 

okutulmaması gerektiğine dair malumat yer almaktadır. Örneğin Edirne Dâru’l-

Hadisi'nin 838/1435 tarihli vakfiyesinde; şer’i ilimler ve edebi fenler ile hadis ve 

hadisle ilgili diğer ilimlerin okutulması istenmektedir. Aynı vakfiyede “müderris, 

medresede katiyen felsefî ilimlerle iştigal etmeyecektir”, denmek suretiyle felsefî 

bilimlerin tedrisine rıza gösterilmemiştir.
1225

  

Papasoğlu Dâru'l-Hadisinin 949 tarihli vakfiyesine göre, burada hadis, tefsir 

ve sair ilimler okutulmaktadır.
1226

 Süleymaniye Külliyesi vakfiyesinde dâru'l-hadisin, 

nebevî hadislerin nakledilmesi için
1227

 tesis edildiği belirtildikten sonra, müderriste 

aranan şartlar arasında Kur'an tefsirine kâdir ve sahih hadisleri nakletmede mâhir 

olması gibi vasıflar zikredilmektedir.
1228

  

Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi'nin 979 tarihli vakfiyesine göre müderris, 

derste sahih hadisleri naklettikten sonra Kur'an'dan kolayına gelen bazı ayetleri tefsir 

edecektir. Akabinde ise öğrencilerin ve erbab-ı isti'dâdın (kabiliyetli ve meyilli 

                                                 
1224

  Kastedilen, inceleme imkanı bulunan vakfiyelerdir. Nitekim çalışmada, hakkında bilgi verilen 

tüm dâru’l-hadislerin vakfiyelerine ulaşma imkanı olmamıştır. 

1225
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 229. 

1226
  VGMA, Defter No: 570, Sayfa No: 66, Sıra No: 39. 

1227
  Vakfiyedeki ifadesi ile "Ehâdis-i Nebeviyye ve Ahbâr-i Mustafaviyye nakl olunmak için" tesis 

edilmiştir. 

1228
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 
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olanlar) isteğine göre furu, usûl, makulât, menkulât, kıraât ve belagat gibi önemli 

görülen bazı ilimlerde tedriste bulunacaktır.
1229

  

Şemsi Paşa Dâru'l-Hadisi'nin 988 tarihli vakfiyesinde, diğer dâru'l-hadislerde 

öğretilmesi mutad olan muteber kitapların okutulacağı ifade edilmektedir.
1230

 Atik 

Valide Sultan'ın 990 tarihli vakfiyesinde, dâru'l-hadisin hadis ve tefsir okumak 

isteyen ulemaya vakfedildiği belirtilmektedir. Ayrıca, müderriste aranan şartlar 

içerisinde bazı özelliklerle birlikte hadis ve tefsir ilimleri ile sair şer'i ilimleri 

okutmaya muktedir olması zikredilmektedir.
1231

  

Sultan I. Ahmed'in 1022 tarihli vakfiyesine göre dâru'l-hadis, ilim, irfan 

sahipleri ile sahih hadislerin nakli için yaptırılmıştır. Ayrıca müderrisin, Buhârî ve 

Müslim'i derslerde okumaya güç yetirebilen birinin olması şart koşulmuştur.
1232

 

Kasım Ağa'nın 1050 tarihli vakfiyesine göre, dâru'l-hadiste bir muhaddis ile birlikte 

bir de dersiâm görevlendirildiği görülmektedir. Tefsir ve hadiste maharet sahibi bir 

muhaddis, hadis dersleri düzenleyecektir. Dersiâm ise hem dâru'l-hadiste ikamet 

eden öğrencilere hem de dışarıdan gelenlere, usûl, furu’, aklî ve naklî ilimlerde ders 

verecektir.
1233

 

Köprülü Mehmed Paşa'nın 1071 tarihli vakfiyesinde, Mehmed Efendi'nin 

muhaddis olarak görevlendirildiği ve hayatta olduğu sürece hadis rivayet edeceği 

belirtilmektedir.
1234

 Ahmed Paşa'nın Kütahya'da yaptırdığı dâru’l-hadisin 1092 tarihli 

                                                 
1229

  VGMA, Defter No: 624, Sayfa No: 13, Sıra No: 7. 

1230
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1231
  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 

1232
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 

1233
  VGMA, Kasım Ağa Vakfına Ait Vakfiye Sureti, Defter No: 619, Sayfa No: 147, Sıra No: 76. 

1234
  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77 



254 

 

vakfiyesinde ise dâru'l-hadiste tefsir, hadis ve fıkıh derslerinin verileceği 

belirtilmektedir.
1235

  

Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi'nin 1093 tarihli vakfiyesine göre, 

muhaddis olan Şaban Efendi b. Mehmed, hadis dersleri ile sair ilimleri 

öğretecektir.
1236

 Saraçzâde Abdülkerim Efendi Dâru'l-Hadisi'nin 1112 tarihli 

vakfiyesine göre hadisle birlikte tefsir dersleri okutulacaktır.
1237

 

Feyzullah Efendi'nin Şam'da vaki Emevî Camiinin içinde tesis ettirdiği dâru'l-

hadis vakfiyesinde, Kütüb-i Sitte ve sair müellefâtın okutulacağı belirtilmektedir.
1238

 

Derviş Ağa'nın Kayseri'de tesis ettirdiği dâru'l-hadisin 1126 tarihli vakfiyesine göre, 

tefsir ve hadis öğretiminin yapılacağı görülmektedir.
1239

 Beşir Ağa'nın Medine'de 

yaptırdığı dâru'l-hadisin 1151 tarihli vakfiyesine göre ise, tefsir, hadis ve fıkıh 

öğretiminin yapıldığı anlaşılmaktadır.
1240

  

Dâru'l-Hadis vakfiyelerinden yapılan nakiller dikkate alındığında, ortaya 

şöyle bir tablo çıkmaktadır. Edirne Dâru'l-Hadis vakfiyesinde okutulması yasaklanan 

bilim dallarının sınırları net bir şekilde belirlenirken, tedrisi istenen bilim dalları için 

çok geniş bir ifade kullanılmıştır. Semşi Paşa Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde ise herhangi 

bir bilim dalının ismi zikredilmeksizin, diğer dâru'l-hadislerde tedris edilen kitaplara 

göndermede bulunarak, "muteber kitaplar" gibi genel bir ifade kullanılmıştır. 

                                                 
1235

  VGMA, Defter No: 608/22, sayfa No: 113, Sıra No: 134. 

1236
  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1237
  VGMA, Defter No: 2176, Sayfa No: 413, Sıra No: 712. 

1238
  VGMA, Şeyhülislam Feyzullah Efendi'nin Vakfiyesi Örneği, Defter No: 2225, Sıra No: 46, 

Sayfa No: 92. 

1239
  VGMA, Defter No: 734, Sayfa 283, Sıra no: 143. 

1240
  VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 51. 



255 

 

Sultan I. Ahmed Dâru'l-Hadisi, Köprülü Mehmed Paşa Dâru'l-Hadisi, 

Feyzullah Efendi'nin Şam Emevî Camiindeki Dâru'l-Hadisi ve Reisülküttâb Mustafa 

Efendi Dâru'l-Hadisi'nin vakfiyelerinde sadece hadis öğretiminin yapıldığı 

vurgulanmıştır. Bunun birlikte, bazılarında Buhârî, Müslim ve Kütüb-i Sitte gibi 

kitaplar ismen zikredilmiştir. 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde ise vurgu hadise yapılmakla birlikte, 

müderriste aranan şartlar arasında, Kur'an-ı tefsir etmeye muktedir olması gibi bir 

vasıf zikredilmektedir. Süleymaniye Külliyesi vakfiyesi incelendiğinde dâru'l-hadiste 

müderris olacak şahıs tavsif edilirken "Mesâbîh-i pür-tâb gibi fezâyili zâhir ve 

meşârîk-i afitâb gibi fevâzili bâhir ..."
1241

 denmek suretiyle birer hadis kitabı olan 

Mesâbîh ve Meşârîk'e gönderme yapıldığı görülmektedir. Süleymaniye Külliyesinin 

bir parçası olarak tesis edilen medrese müderrisleri için de "medâris-i mezkûra ve 

mecâlis-i ma'muranın her birinde efâzil-i ulemâ-i dini-perver ve ekâbir-i füzelâ-i 

hikmet-güster hüner-perverden, miftâh-ı künûz-i hakâyık, keşşâf-ı rumuz-i dekâyık, 

takî ve nakî, zekî ve ..."
1242

 tanımlamasının yapıldığı görülmektedir. Bu durumda 

müderrisler için kullanılan, Keşşâf'ın
1243

 bir tefsir kitabının adı olduğu gerçeği 

dikkate alınınca, Mesâbîh ve Meşârîk'e yapılan göndermenin burada söz konusu 

kitaba yapıldığı akla gelmektedir. Bu durumda tefsir derslerinin Süleymaniye 

Medreselerinde tedris edildiği, dolayısıyla dâru'l-hadiste sadece hadisin öğretildiği 

düşünülebilir. Bununla birlikte dâru'l-hadis müderrisinde Kur'an tefsirine muktedir 

olması gibi bir özellik aranmasından hareketle, Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nde 

hadisle birlikte tefsir derslerinin de öğretildiği söylenebilir. 

                                                 
1241

  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1242
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 

1243
  Keşşâf, Zemahşerî'nin kaleme aldığı tefsir kitabının adıdır. 
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Kasım Ağa Dâru'l-Hadisi'nde iki farklı görevlenin istihdam edilmesi ise aynı 

binanın iki farklı amaç için kullanıldığı izlenimi vermektedir. Buna göre muhaddis 

olarak atanan, dâru'l-hadis müfredatını uygulayıp, hadis öğretimi yaparken, dersiâm 

da genel medrese programı uygulayıp, diğer bilim dallarıyla ilgili ders vermektedir. 

Buna bağlı olarak, uygulanan dâru'l-hadis programında sadece hadis öğretiminin 

yapıldığı söylenebilir. 

Papasoğlu Dâru'l-Hadisi, Atik Valide Sultan Dâru'l-Hadisi, Saraçzâde 

Abdülkerim Efendi Dâru'l-Hadisi ve Derviş Ağa Dâru'l-Hadisi vakfiyelerinde ise 

hadisle birlikte tefsir ismen zikredilmektedir. Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi 

vakfiyesinde de ders esnasında hadis ve tefsir derslerinin okutulduğu belirtilmekle 

birlikte, istek ve ihtiyaca binaen diğer bilim dallarının da tedris edildiği 

anlaşılmaktadır. Ders dışı okumaları, müfredat dışı kurslar gibi değerlendirince 

Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi'nde de hadis ve tefsir derslerinin yer aldığı 

söylenebilir. 

Kütahya'da tesis edilen Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi ile Medine'de vücut 

bulmuş Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi vakfiyelerinde hadis ve tefsire ilave olarak fıkıh 

dersinin de yer aldığı müşahede edilmektedir. 

Dâru'l-Hadis vakfiyelerinden yapılan nakiller neticesinde; dâru'l-hadislerde 

tedris edilen ilimlerin vâkıfın şartına göre şekillendiği ve okutulan bilim dalları 

anlamında birliğin olmadığı söylenebilir. Tedris edilen bilim dallarına bağlı olarak 

dâru'l-hadisleri;  

1. Sadece hadis okutulan dâru'l-hadisler, 

2. Hadisle birlikte tefsir okutulan dâru'l-hadisler ve 
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3. Hadis, tefsir ve fıkıh okutulan dâru'l-hadisler  

şeklinde tasnif etmek mümkün görünmektedir. 

Evliya Çelebi ise Seyahatnamesinde, Mısır'daki dâru'l-hadislerde "hadisten 

başka gayri bir fünun görülmez" diyerek sadece hadis ilminin öğretildiğine vurgu 

yapmaktadır.
1244

 Aynı müellif, İstanbul dâru'l-hadisleri bahsinde ise, bütün Sultan 

Medreselerinde Buhârî, Müslim ve Meşârîk hadislerinin okutulduğunu belirttikten 

sonra, amacının sadece hadis ilminin okunması için tesis edilen kurumları beyan 

etmek olduğunu söylemektedir.
1245

  

Dâru’l-Hadislerde tedris edilen bilim dalları konusunda, ülkemizde kaleme 

alınmış eserlerde de farklı yaklaşımların olduğu görülmektedir. Bunlardan birincisi, 

dâru’l-hadislerde sadece hadisin okutulduğu şeklinde özetlenebilir. Nitekim Osman 

Ergin, İslam âleminde Kur'an-ı okutmak, öğretmek ve ezberletmek için dâru'l-

kurrâların tesis edildiği gibi, Hz. Peygamberin hadislerini öğretmek için de dâru’l-

hadislerin açıldığını belirtmektedir.
1246

 İkinci yaklaşım ise dâru'l-hadislerde hadisle 

birlikte tefsir ilminin de okutulduğu yönündedir.
1247

 Üçüncü görüş sahipleri ise alanı 

daha da genişleterek, dâru’l-hadislerde hadis ve tefsirle birlikte fıkıh ve diğer din 

bilimlerinin tedrisinin de yapıldığını söylemektedir.
1248

 

Tedris edilen ilimlerle ilgili olarak gündeme getirilen çağdaş yaklaşımlar, 

verilen bilgilerle birlikte düşünüldüğünde, her bir yaklaşımın doğruluk payının 

                                                 
1244

  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 10, s. 232. 

1245
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 1, s. 319. 

1246
  Burada sadece hadis okutulurdu ibaresi yer almamakla birlikte, ifadelerden bu anlaşılmaktadır. 

Bkz. Ergin, Türk Maarif Tarihi, C. 1, s. 140. 

1247
  Akyüz, Türk Eğitim Tarihi Başlangıçtan 1993’e, s. 67; Küçükdağ ve Arabacı, “Konya’da 

Osmanlı Döneminde İnşa Edilen Medreseler”, s. 132. 

1248
  Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 45 ve s. 145. 
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olduğu görülmektedir. Nitekim vakfiyelerdeki durum, her üç yaklaşımı da haklı 

çıkaracak niteliktedir. Ancak nakledilen bilgilerin varlığına rağmen, ideal bir dâru'l-

hadiste tedris edilen ilimlerin tespit edilmesi gerekmektedir. Çünkü vakfiyelerine 

atıfta bulunulan dâru'l-hadislerin hepsi hem statü, hem coğrafî merkez hem de tesis 

tarihi itibariyle birbirlerinden farklıdır. Bunun için nakledilen bilgilerin, şartlar da 

dikkate alınarak yorumlanması icap etmektedir.  

Osmanlı dönemi dâru'l-hadislerinde, tedris edilen bilim dallarının ideal 

şeklinin hangisi olduğunun tespiti için, bir külliye niteliği taşıyan yapılara bakmak 

gerekmektedir. Çünkü külliyenin içerisinde, dâru'l-hadisle birlikte, fıkıh öğretiminin 

yapıldığı düşünülen genel müfredatlı medrese
1249

 ile Kur'an ilimleri ve buna bağlı 

olarak tefsirin tedris edildiği düşünülen dâru'l-kurrâ gibi bir başka ihtisas medresesi 

de bulunmaktadır. Böylece aynı külliye içerisinde hayat bulmuş farklı kurumlar 

arasında, ilimlerin nasıl taksim edildiği de görülmüş olacaktır. Bunun için en ideal 

örnek Süleymaniye Külliyesi'dir. Nitekim ideal Osmanlı eğitim sistemi mezkûr 

külliyenin yapımından sonra tatbik edilmiştir.  

Süleymaniye Külliyesi'nin bir parçası olan dâru'l-hadis vakfiyesinden daha 

önce bahsedilmişti. Tekrardan sarf-ı nazar edilerek, doğrudan aynı külliyenin 

içerisinde kurulmuş olan medreselerle ilgili bölümün ele alınması uygun olacaktır. 

Süleymaniye külliyesi vakfiyesinde, medreselerin açılış sebebinde " ifade ve istifâde-

i ulum-i diniyye ve ifazâ-i ve istifazâ-i funun-i yakiniyye ve müzâvele-i furû' ve usûl 

ve muhâvele-i makûl ve menkûl maslahatı içün ..."
1250

 ibareleri yer almaktadır. Bu 

satırlarda konuyla doğrudan ilgili olan kısım usûl ve furû' kelimeleridir. Çünkü bu iki 

                                                 
1249

  Nitekim Mustafa Bilge, medreselerin fıkıh derslerinin okutulması için kurulduğunu ifade 

etmektedir. Bkz. Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 40. 

1250
  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 
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kelimede fıkha delalet etmektedir. Süleymaniye Külliyesi vakfiyesinde yer alan bu 

bilgiden hareketle, adı geçen külliye içerisinde fıkıh tedrisinin dâru'l-hadiste değil, 

genel müfredatlı medresede tahsil edilmek üzere planlandığı müşahede edilmektedir. 

Bu takdirde bazı dâru'l-hadis vakfiyelerinde yer alan hadis ve tefsirle birlikte fıkhın 

da okutulduğu şeklindeki bilginin yoruma muhtaç olduğu görülmektedir. 

Dâru'l-Hadislerde hadis ve tefsirle birlikte fıkıh tedrisinin yapıldığına dair 

biyografi ve tabakat kitaplarında herhangi bir bilgi tespit edilememiştir. Ancak biri 

Kütahya'da tesis edilen Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi diğeri de Medine'de kurulmuş 

olan Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi olmak üzere iki dâru'l-hadis vakfiyesinde hadis ve 

tefsire ilave olarak fıkıh dersinin de yer aldığı müşahede edilmektedir. Yapılacak 

yorumun sıhhati açısından, mezkûr iki dâru'l-hadisin hem kuruluş tarihleri hem de 

kuruldukları yer dikkatten uzak tutulmamalıdır.  

Ahmed Paşa Dâru'l-Hadisi, Kütahya'da, 1092/1681-82 yılı civarında vücut 

bulmuştur.
1251

 Beşir Ağa Dâru'l-Hadisi de Medine'de 1151/1738-39 yılı veya buna 

yakın bir tarihte tesis edilmiştir.
1252

 Hadis ve tefsirle birlikte fıkıh tedrisinin yapıldığı 

ifade edilen söz konusu iki dâru'l-hadisin ortak özelliği Osmanlı Devleti'nin başkenti 

İstanbul'un dışında yapılmış olmasıdır. Ayrıca tesis tarihleri dikkate alınınca, Ahmed 

Paşa Dâru'l-Hadisi'nin 17. yüzyılın sonuna doğru duraklama döneminde, Beşir Ağa 

Dâru'l-Hadisi'nin de 18. asırda Osmanlı Devleti'nin gerileme döneminde tesis 

edildiği anlaşılmaktadır. Bu durum, Osmanlı siyasî tarihine paralel olarak eğitim 

                                                 
1251

 Tesis tarihi kesin olarak bilinmemekle birlikte vakfiye tarihi esas alındığında, bu tarihlerde 

kurulması muhtemel görünmektedir. Bkz. VGMA, Defter No: 608/22, sayfa No: 113, Sıra No: 

134. 

1252
  Aynı şekilde vakfiye tarihi esas alınmıştır. Bkz. VGMA, Defter No: 638, Sayfa No: 81, Sıra No: 

51. 
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kurumlarının da bozulmaya başladığı bir dönem olarak yorumlanabilir. Bir başka 

ihtimal ise sadece iki kurumda görülen bu özelliğin, tüm dâru'l-hadislere teşmil 

edilmeden istisna olarak kabul edilmesidir. 

Fıkıh öğretiminin ideal yapılanmada dâru'l-hadisin değil, genel müfredatlı 

medreselerin programında bulunması gerektiği tespit edildikten sonra, dâru'l-

hadislerde Tefsir ilminin tedrisine dair nakillerin üzerinde durmak gerekmektedir. 

Tefsir ilminin dâru'l-hadislerde okutulması konusunda da muhtemel bazı sorular ve 

ihtimaller gündeme gelmektedir. Bu ihtimallerden ilki dâru’l-hadislerde, ağırlık 

merkezini hadis ve hadis ilimleri oluşturmak kaydıyla, tefsir ilminin de tedris 

edilmesidir. Ancak bu durum, beraberinde başka bir soruyu gündeme getirmektedir. 

Eğer dâru’l-hadislerde hadis ilmi ile beraber Kur’an ve tefsir ilimleri de tedris 

ediliyorsa aynı dönemde faaliyet gösteren dâru’l-kurrâların görevi nedir?  Çünkü 

dâru’l-hadislerle eş zamanlı olarak, diğer bir ihtisas medresesi olan dâru’l-kurrâların 

da mevcudiyeti kaynaklardan anlaşılmaktadır.  

Dâru'l-Kurrâların isminden hareketle, Kur'an ve buna bağlı olarak tefsir ilmini 

de kapsayacak şekilde Kur’an ilimlerinin burada öğretildiği düşünülebilir. Bunun 

tespiti için yine bazı kaynaklardan, özellikle külliye içerisinde tesis edilmiş dâru'l-

kurrâ vakfiyelerinden istifade etmek gerekmektedir. Süleymaniye Külliyesi 

vakfiyesinde dâru'l-kurrâdan bahsedilmediği için
1253

 bir başka külliyeden 

faydalanılması gerekmektedir. Aynı özelliği haiz Atik Valide Vakfiyesi bu maksatla 

incelendiğinde, dâru'l-kurrânın tefsir ve tefsir ilimlerini değil, Kur'an'ın tecvid, tertil 

üzere okunması, ezberletilmesi ve kıraat-i aşere denilen rivayet tariklerinin 

öğretilmesi şeklinde programlandığı müşahede edilmektedir. Çünkü aynı vakfiye de 

                                                 
1253

  VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. 
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şeyhü'l-kurrânın vasıfları zikredilirken, "kâdir alâ kütübi'l-mu'teberati'l-musannefâti 

fî beyâni'l-kırâati'l-aşere" yani kıraati aşere konusunda tasnif edilmiş muteber 

kitapları okutmaya muktedir olmasının şart koşulduğu görülmektedir.
1254

  

Dâru'l-Kurrâlar tefsir derslerini okutacak şekilde programlanmadığına göre, 

dâru'l-hadislerde tefsirin okutulduğuna dair verilerin, başka şekilde yorumlanması 

gerekmektedir. Çünkü hadisle birlikte tefsirin dâru'l-hadislerde tedris edilmesi, bütün 

dâru'l-hadisleri kapsayan bir durum değildir. Nitekim bazı dâru'l-hadis vakfiyelerinde 

sadece hadis öğretimine vurgu yapıldığı ve başka herhangi bir bilim dalından söz 

edilmediği daha önce belirtilmiştir. Ayrıca Amasyalı Abdizâde de konuyla ilgili 

olarak şöyle demektedir: “Kısm-ı şer’i içinde ilm-i hadis, bir usul-i mahsusa üzere 

turuk ve esânîde, terâcim-i ricâle ve tenkîd-i ahvâl-i ruvâta müstenid bir ilm-i vâsi’ 

olduğundan bu ilmi, eslâf-ı kirâm ulûm-i saireden tefrik ederek tahsiline mahsus 

birer medrese bina ve dâru’l-hadis namıyla tesmiye etmişlerdir,”
1255

 demektedir. 

Hadis ilminin kendine has yapısı, konularının çok geniş olması gibi sebeplerle bu 

ilmin tahsiline yönelik olarak ayrı bir kurumun tesis edildiğini söylemek de 

mümkündür.  

Dâru'l-Hadislerde sadece hadisin veya hadisle birlikte tefsirin okutulup 

okutulmadığı konusunda farklı görüşlerin olduğu yapılan nakillerden 

anlaşılmaktadır. Bu durum dikkate alınınca, Kur’an ve hadisin birbiriyle olan yakın 

ilişkisinden dolayı, bazen hadisle birlikte tefsirin de mezkûr kurumlarda okutulduğu 

söylenebilir.  

                                                 
1254

  VGMA, Murad Salisin Validesi Atik Valide Sultan Vakfiyesi, Defter No: 1426, Kasa, 121. 

1255
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 269. 
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Dâru'l-Hadislerde tedris edilen bilim dalları ile ilgili olarak, tüm veriler 

dikkate alınınca, şunu söylemek mümkündür. Vakfiyelerde hadis, tefsir ve fıkıh gibi 

ilimlerin ismi zikredilmekle birlikte, dâru'l-hadislerde okutulan ilimler konusunda 

birliktelik yoktur. Ancak sadece iki dâru'l-hadis vakfiyesinde yer alan fıkhın, gerek 

kuruldukları şehirler gerekse dönem dikkate alındığında, istisnai bir durum veya 

Osmanlı eğitim sistemindeki bozulmanın bir sonucu olarak değerlendirilebilir. 

Çünkü ideal teşkilatlanmada fıkıh öğretiminin yeri genel müfredatlı medreselerdir. 

Hadis veya hadisle birlikte tefsir ilminin tedrisi ise, gerekçeler muhtelif olsa dahi, 

mümkün görülmektedir. Çünkü gerek biyografi kitaplarında gerekse vakfiyelerde 

bununla ilgili çok sayıda bilgi bulunmaktadır. Ayrıca, 1914'de tesis edilen Dâru’l-

Hilafeti’l-Âliye Medreselerinin Mütehassisîn bölümünde fıkıh için müstakil bir şube 

açılırken, hadis ve tefsirin aynı şube içerisinde değerlendirilmesi bu görüşü destekler 

niteliktedir.
1256

  

 

4.3. Dâru’l-Hadislerde Okutulan Kitaplar 

Dâru’l-Hadislerde hangi bilimlerin tedrisinin yapıldığı tespit edildikten sonra 

bu kurumlarda hadisle ilgili hangi kitapların okutulduğunun ve hadis ilimlerinin 

hangilerinin tedris edildiğinin tespit edilmesi gerekmektedir. Zira vakfiyelerde ve 

biyografi kitaplarında tefsir ilminin okutulduğu belirtilmesine rağmen, herhangi bir 

tefsir kitabı ismen zikredilmemektedir.  

Osmanlı Devleti'nin teşekkülünden önce dâru’l-hadis geleneğinin başladığı ve 

Anadolu coğrafyasına dahi taşındığı bilinmektedir. Mezkûr kurumlarda okutulan 

                                                 
1256

  Bkz. İlmiye Salnâmesi, s. 667. 
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eserlerin tespiti esnasında, konunun tarihi seyir içerisinde ele alınması 

gerekmektedir. Bunun için Osmanlı döneminden önce vücut bulmuş dâru'l-

hadislerde okutulduğu tespit edilen kitaplar, öncelikli olarak ele alınmıştır. Böylece 

aynı adı taşıyan kurumlardaki müfredatın, zaman ve mekâna bağlı olarak değişikliğe 

uğrayıp uğramadığı ve iki dönem arasındaki benzer ve farklı yönlerin görülmesi 

amaçlanmıştır. 

 

4.3.1. Osmanlı Öncesi Dâru’l-Hadislerinde Okutulan Kitaplar 

Osmanlı öncesinde tesis edilmiş dâru’l-hadislerde hangi eserlerin okutulduğu 

ve bu kurumlardaki tedrisâtın nasıl olduğu konusunda derli toplu bilgi veren, kendisi 

de bir dâru’l-hadis müderrisi olan Gaytî’dir (v. 981). Onun bildirdiğine göre 

Seyfeddin Şeyho el-Umerî, h. 757 senesinde Şeyhûniyye Dâru’l-Hadisi'ni inşa 

ettirince dört mezhep için dört ders; kıraat dersi, Sahihayn ve Şifa dersleri tanzim 

etmiştir.
1257

 

Gaytî, eserinin bir başka yerinde bu çalışmanın muhtevasına uygun olarak şu 

bilgileri vermektedir. Hadis dersine vakfedilmiş veya orada hadis dersi şart koşulmuş 

medreselerde hadis dersleri okutulurdu. Ancak vâkıfın arzusunun bilinmediği 

durumda, İbnu’s-Salâh’ın muhtasarı olan Irakî’nin Elfiye’si ve şerhleri gibi muhtelif 

hadis usûlü kitaplarının mı? Yoksa "günümüzdeki şekliyle"
1258

 Buhârî, Müslim v.s. 

hadis metinleri ile bu metinlerdeki fıkhî hükümler, garip kelimeler, lügatlar, müşkil 

durumlar ve ihtilafların mı okutulduğu bilinmemektedir. İbn Hacer, hocası Irakî’ye 

bu konuyu sormuştur. Onun verdiği cevaptan, bu kurumlarda öğretilen hadis 

                                                 
1257

  Gaytî, el-Feraidu’l-Muntazama, vr. 3a.  

1258
  Metin içerisinde yer alan tabir, Gaytî'ye ait olduğundan kendi dönemi kastedilmektedir. 
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derslerini belirlemede iki temel etkenin olduğu görülmektedir. Bunlardan birincisi 

vâkıfın şartı, ikincisi ise bu şartın açık olmadığı durumlarda, hadis tedrisinin 

yapılacağı şehir veya bölgenin, hadis öğretimindeki uygulamalarıdır. Örneğin 

Şamlılar, Mısırlıların hilafına, hadis derslerini sema metodunda olduğu gibi, 

müderrisin belirli vakitlerde yaptığı konuşmaları dinlemek şeklinde almaktadır.
1259

 

İbnu’s-Salâh (v. 643) da hocalık yaptığı Eşrefiye Dâru’l-Hadisi’nde Sahîhu’l-

Buhârî, Sahîhu Müslim ve Beyhakî’nin Sünenü’l-Kübra’sı gibi kaynakları 

okutmuştur.
1260

 Suyutî, Şeyhuniyye medresesinde Sahîhu’l-Buhârî’yi okutmakla işe 

başlamıştır.
1261

 Ayrıca Ebu’l-Hayr el-Hatîb (v. 1308), Nûriyye Dâru’l-Hadisi'nde 

hocalık yaparken Sahîhu'l-Buhârî'yi okutmuştur.
1262

 

Osmanlı öncesi dâru’l-hadislerinde hadis usûlü ve metin kitaplarının tedrisi 

ile birlikte, adalet ve zabt sıfatları açısından râviler, munkatı veya muttasıl olması 

cihetinden sened ve Hz. Peygamberin durumu ve Kur'an'daki hükümler de dikkate 

alınmak şartıyla Arapçanın dil yapısına göre hadislerden anlaşılan mânâ gibi 

muhtelif konular da ele alınmıştır.
1263

  Nitekim İbrâhîm b. Muhammed Ebû İshâk 

Takiyuddîn el-Irâkî el-Hanbelî'nin de (v. 641), İbn Şeddâd Dâru’l-Hadisi'nde 

müderrislik yaptığı esnada hadis naklettiği ve hadislerin fıkhı ve manaları üzerinde 

durduğu nakledilmektedir.
1264

 

                                                 
1259

  Gaytî, el-Feraidu’l-Muntazama, vr. 12a. 

1260
  Mehmet Özşenel, “Bir Kriz Dönemi Alimi Olarak İbnu’s-Salâh ve Eseri Ulûmu’l-Hadis”, (55-

68), Sakarya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Sakarya 2007, S. 15, s. 57. 

1261
  Gaytî, el-Feraidu’l-Muntazama, vr. 12b. 

1262
  Hasenî, Dâru’s-Sünne Dâru’l-Hadisi’n-Nûriyye bi Dımeşk Târîhuha ve Terâcimu Şuyûhiha, 

s. 324. 

1263
  Sallâbî, ed-Devletü’z-Zengiyye, s. 313. 

1264
  Bkz. İbn Receb, ez-Zeylu alâ Tabakâti’l-Hanâbile, C. 3, s. 499. 
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Dâru’l-Hadislerde okutulan kitaplar konusunda öncelikli olarak, vâkıfın 

şartına uyulduğu ve söz konusu şartın belirgin olmadığı durumda belde ehlinin 

örfüne göre hareket edildiği anlaşılmaktadır. Sahîhu'l-Buhârî, Sahîhu Müslim ve 

Beyhakî’nin Sünenü’l-Kübra’sı, bu dönemde okutulduğu ismen zikredilen 

kitaplardır. Söz konusu eserlerin okutulması ile birlikte hadislerin manası, fıkhî 

hükümler, garip kelimeler, lügatlar, müşkil durumlar ve ihtilaflar üzerinde 

durulduğu, ayrıca râvi ve senedin durumu gibi konuların ele alındığı görülmektedir. 

Söz konusu dönemde, okunan metin kitapları üzerinde yoğun mesai harcandığı, 

metinler üzerinde düşünüldüğü ve metnin farklı açılardan incelendiği söylenebilir.  

 

4.3.2. Osmanlı Dönemi Dâru’l-Hadislerinde Okutulan Kitaplar 

Osmanlı dönemi dâru’l-hadislerinde tedris edilen kitapların tespitinden önce 

Osmanlı eğitim sisteminin temel kurumu olan, genel müfredatlı medreselerde 

okutulan hadis kitaplarının ele alınması gerekmektedir. Medreselerde okutulan hadis 

eserlerinin belirlenmesindeki amaç, Osmanlı eğitim sisteminin zirvesinde bulunan 

dâru’l-hadise gelinceye kadar, medreselerde verilen hadis birikiminin 

belirlenmesidir. Ayıca söz konusu dönemdeki eğitim sisteminin bütünlüğünü 

göstermesi açısında önemlidir.  

Osmanlı dönemi medreselerinde okutulan kitapların tespiti için, farklı 

medreselerde müderrislik yapan ve biyografisi hakkında geniş malumat nakledilen 

Taşköprîzâde'nin hayatı önem arz etmektedir. Mecdî Efendi'nin naklettiği 

biyografide farklı medreselerde okuttuğu hadis kitapları da yer almaktadır. Buna 

göre, Taşköprîzâde ilk olarak Dimetoka Medresesi’ne müderris olmuştur. Ancak bu 
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medresede okuttuğu kitaplar arasında hadisle ilgili bir eserin olmadığı görülmektedir. 

Daha sonra İstanbul’da Hacı Hasan Medresesi’nde Bağavî’nin (v. 512) Mesâbîhu’s-

Sünne’sini iki kere, Üsküp’teki İshak Paşa Medresesi’nde yine Mesâbîh ve 

Sağânî’nin (v. 650) Meşârıku’l-Envâr’ının tamamını, İstanbul’da Kalenderhane 

Medresesi’nde, başından buyu’ bölümüne kadar Mesâbîh’i, Mustafa Paşa 

Medresesi’nde buyu’ bölümünden sonuna kadar Mesâbîh’i, Edirne Üç Şerefeli 

Medresede Sahîhu’l-Buhârî’nin birinci cildini, Sahn-ı Semân Medreselerinde 

Sahîhu’l-Buhârî’yi iki kez, Edirne’deki Sultan Bayezid Medresesi’nde Sahîhu’l-

Buhârî’nin üçte birini okutmuştur. Bundan sonra müderrisliğe bir süre ara vererek 

kadılık yapmış, bu görevinden sonra tekrar Sahn-ı Semân Medreselerinden birinin 

müderrisliğine getirilince Sahîhu’l-Buhârî’nin tamamını okutmuştur.
1265

 

 Taşköprîzâde'nin biyografisinde yer alan bilgilerden onun, Sahîhu’l-Buhârî, 

Meşârıku’l-Envâr ve Mesâbîhu’s-Sünne'yi muhtelif medreselerde ders kitabı olarak 

okuttuğu anlaşılmaktadır. Ancak Osmanlı medreselerinde okutulan hadis kitaplarını, 

bir müderrisin okuttuklarıyla sınırlamak da doğru değildir. Bunun için kaynaklarımız 

da yer alan başka bilgilere müracaat edilmektedir. İsmail Hakkı Uzunçarşılı ise kırklı 

ve hariç ellili medreselerde, müderrisin derse başlamadan önce Mesâbîhu’s-Sünne ve 

Meşârıku’l-Envâr'dan veya Sahîhu’l-Buhârî ve Sahîhu Müslim'den bir hadis okuyup 

açıkladıktan sonra derse başladığını kaydetmektedir.
1266

 Aynı müellif, hadis metin 

kitabı olarak İbnü'l-Esir'in (v. 606) Câmiu’l-Usûl’ü ve İbnü'l-Mübarek'in (v. 181) 

Kitâbu'z-Zühd'ü
1267

, hadis usûlünden ise İbn Hacer'in (v. 852) Nuhbetü'l-Fiker'i ve 

                                                 
1265

  Taşköprîzâde’nin hayatı ve okuttuğu eserler için Bkz., Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 524-527.  

1266
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 19. 

1267
  Uzunçarşılı, herhangi bir kitap ismi zikretmeden İbnü'l-Mübarek'in (v. 181) okutulduğunu 

belirtmektedir. Bkz. Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 23. Ancak İbnü'l-Mübarek'in 
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şerhlerinin Osmanlı medreselerinde ders kitabı olarak okutulduğunu 

belirtmektedir.
1268

 

Osmanlı medreselerinde hadis rivayet kitabı olarak tedris edilen eserler 

arasında Müslim'in (v. 261) Sahîhu Müslim'i, Tirmizî'nin (v. 279) Sünen'i, İbn 

Mâce'nin (v. 273) Sünen'i, Ebû Dâvud'un (v. 275) Sünen'i ile Nesâî'nin (v. 303) 

Sünen'i de yer almaktadır.
1269

  Mezkûr kitaplara ilave olarak Kadı İyaz’ın (v. 544)  

Kitabu’ş-Şifası, İbn Melek’in (v. 797) Meşârıku’l-Envâr şerhi olan Mebâriku’l-

Ezhâr’ı ve Nevevî’nin (v. 676)  Kitâbu’l-Erbaîn adlı eserleri de söz konusu dönem 

medreselerinde okutulmuştur. Hadis usûlü ile ilgili olarak ise İbnu’s Salâh’ın (v. 643) 

Ulûmu’l-Hadis’i ile Irâkî’nin (v. 806) Elfiye’si aynı dönem medreselerinde okutulan 

kitaplar arasında zikredilebilir.
1270

 Ayrıca Birgili Mehmed Efendi'nin (v. 981) kaleme 

                                                                                                                                          
Kitâbu'z-Zühd'ünün olduğu bilinmektedir. Bkz. Katip Çelebi, Keşfu'z-Zunûn, Dâru'l-Fikr, 

Beyrut 1982, C. 2, s. 1422. Bundan hareketle söz konusu kitap listeye eklenmiştir. 

1268
  Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin İlmiye Teşkilatı, s. 23. 

1269
  Bilge, metinde verilenlere ilave olarak  Sahîhu’l-Buhârî, Meşârıku’l-Envâr ve Mesâbîhu’s-

Sünne'yi de zikretmektedir. Ancak bu eser isimlerine daha önce  değinildiği için tekrardan sarf-ı 

nazar edilmiştir. Bkz. İlk Osmanlı Medreseleri, s. 45-47. 

1270
  Mefail Hızlı, çalışmasında metin içerisinde verilenlere ilave olarak Sahîhu’l-Buhârî, Sahîhu 

Müslim, Mesâbîhu’s-Sünne ve Meşârıku’l-Envâr'ı, hadis usûlünden ise İbn Hacer el-Askalânî’nin 

Nuhbetü’l-Fiker’ini zikretmektedir. Ayrıca İbnü’l-Esir’in Câmiu’l-Usûl isimli eserini, 

muhtemelen adında bulunan Usûl kelimesinden dolayı, Osmanlı medreselerinde okutulan hadis 

usûlü kitapları arasında ele almaktadır. Bkz. Mefail Hızlı, “Osmanlı Medreselerinde Okutulan 

Dersler ve Eserler”, (25-46), Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Bursa 2008, S. 1, 

C. 17, s. 36-37. Ancak bu kitap hadis usûlü ile ilgili olmayıp derleme hadis kitabıdır. Eser 

hakkında daha geniş bilgi için Bkz. İsmail Lütfi Çakan, Hadis Edebiyâtı Çeşitleri Özellikleri 

Faydalanma Usulleri, MÜİFV Yayınları, İstanbul 1997, s. 121-124. 
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aldığı, Risale fî Usûli'l-Hadis isimli eseri de bu alanla ilgili medreselerde okutulan 

bir başka ders kitabı olmuştur.
1271

 

Osmanlı medreselerinde okutulduğu ifade edilen kitapların yanında, bir de 

eğitim programlarına dair kaleme alınmış eserlerde, okutulması önerilen kitaplar 

bulunmaktadır. Bunlardan İshak b. Hasan et-Tokatî’nin (v. 1100) Manzume-i Tertib-

i Ulûm isimli eserinde; Osmanlı medreselerinin eğitim programında, hadisle ilgili 

okutulması gereken kitap olarak hadis usûlünden Nuhbe şerhi yani İbn Hacer el-

Askalânî’nin (v. 852) Nüzhetü’n-Nazar’ı zikredilmektedir.
1272

 Ali Uşşakî’nin (v. 

1200) Kaside fi’l-Kütübi’l-Meşhura fi’l-Ulûm adlı eserinde ise hadis usûlünden 

Nuhbe Şerhi olan İbn Hacer'in (v. 852) Nüzhetü’n-Nazar’ı ile Irâkî’nin (v. 806) 

Elfiye’si önerilmektedir. Yine aynı eserde hadis metin kitabı olarak, Sahîhu’l-Buhârî, 

İbn Melek’in Mebâriku’l-Ezhâr’ı ve Mesâbîhu’s-Sünne'nin okutulması 

istenmektedir.
1273

 Kevâkib-i Seb’a isimli esere göre ise hadis usûlünden; Irakî’nin (v. 

806) Elfiye’si ezber olarak, Nuhbetü’l-Fiker ve Şerh-i Kâri gibi kitaplar programda 

yer almalıdır. Hadis metin kitabı olarak ise başlangıçta Sahîhu’l-Buhârî, Sahîhu 

Müslim, orta derecede bazı Müsnedler ileri seviyede çok Müsned şeklinde 

sıralanmaktadır.
1274

 Erzurumlu İbrahim Hakkı’nın Tertib-i Ulûm adlı eserine göre 

ise; hadis usûlünden İbn Hacer el-Askalânî’nin (v. 852) Nuhbetü’l-Fiker’i, hadis 

                                                 
1271

  Huriye Martı, Birgivî Mehmed Efendi Hayatı Eserleri ve Fikir Dünyası, TDV. Yayınları, 

Ankara 2011, s. 83. 

1272
  Ömer Özyılmaz, Osmanlı Medreselerinin Eğitim Programları, Kültür Bakanlığı Yayınları, 

Ankara 2002, s. 25. 

1273
  Özyılmaz, Osmanlı Medreselerinin Eğitim Programları, s. 36. 

1274
  Medreselerin orta ve ileri derecelerinde bazı müsnedlerden bahsedilmekle birlikte herhangi bir 

eser adı verilmediği görülmektedir. Bkz., Özyılmaz, Osmanlı Medreselerinin Eğitim 

Programları, s. 42. 
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metin kitabı olarak da Meşârıku’l-Envâr ve Mebâriku’l-Ezhâr, okutulması gereken 

kitaplar olarak zikredilmektedir.
1275

 

Kütüb-i Sitte olarak bilinen altı hadis kitabı başta olmak üzere, Osmanlı 

medreselerinde bazı hadis kitapları ders olarak okutulmuştur. Bunların içerisinde ise 

Buhârî'nin daha yaygın ve meşhur olduğu taranılan kaynaklardan müşahede 

edilmektedir. Zikredilen altı hadis kitabına ilave olarak Mesâbîhu’s-Sünne, 

Meşârıku’l-Envâr, Câmiu’l-Usûl, Kitâbu'z-Zühd, Kitabu’ş-Şifa, Mebâriku’l-Ezhâr ve 

Nevevî’nin (v. 676)  Kitâbu’l-Erbaîn'i Osmanlı medreselerinde okutulduğu tespit 

edilen eserlerdir. 

Hadis usûlünden ise İbnu’s Salâh’ın (v. 643) Ulûmu’l-Hadis’i, Irâkî’nin (v. 

806) Elfiye’si, İbn Hacer'in (v. 852) Nuhbetü'l-Fiker'i ve Birgili Mehmed Efendi'nin 

(v. 981) Risale fî Usûli'l-Hadis'i ders kitabı olarak takip edilmiştir. Ayrıca Nuhbetü’l-

Fiker'in Şerhi olan Nüzhetü’n-Nazar da Osmanlı medreselerinin eğitim 

programlarında yerini almıştır. 

Taşköprîzâde’nin okuttuğu eserlerle görev yaptığı medreselere bakınca ilk 

basamakta hadis usûlü ve rivayetine dair bir eserin yer almadığı görülmektedir. Bu 

ise alet ilimlerinden sonra hadis öğrenimine başlandığı şeklinde yorumlanabilir. Orta 

dereceli medreselerde Meşârıku’l-Envâr ile Mesâbîhu’s-Sünne okutulurken, yüksek 

seviyeli medreselerde Sahîhu’l-Buhârî’nin ders kitabı olarak takip edildiği müşahede 

edilmektedir. Medreselerde, hadis metinlerini ihtiva eden kitaplarla birlikte hadis 

usûlüne dair kitapların öğretimine de ağırlık verilmiştir. Hadis ihtisas medresesi olan 

                                                 
1275

  Özyılmaz, Osmanlı Medreselerinin Eğitim Programları, s. 58. 
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dâru’l-hadislerin varlığıyla birlikte medreselerde de hadisin ağırlıklı ders olarak 

okutulması, hadis öğretimine verilen değeri göstermesi bakımından önemlidir.
1276

  

Osmanlı dönemi medreselerinde okutulan hadis kitaplarının tespiti 

yapıldıktan sonra, aynı devir dâru’l-hadislerinde tedris edilen eserlerin ele alınması 

gerekmektedir. Müfredat belirleme de kaynak olarak zikredilen, biyografi kitapları, 

şehir tarihleri, vakfiyeler ve ihtisas medresesi olarak kurulan Medresetü’l-

Mütehassisîn ders programlarında, bazı bilgiler mevcuttur. Örneğin Haydar b. 

Mahmud, Edirne Dâru’l-Hadisi'nde muîdken mutavvel
1277

 isimli kitabı, ayrıca 

hocasından nakledildiğine göre, Sahîhu’l-Buhârî ile Kirmânî Şerhi’ni (el-

Kevâkibü’d-Derârî) başından sonuna kadar okumuştur.
1278

 

Bandırmalı Küçük Hamid Efendi ise, Sahîhu’l-Buhârî’nin dörtte biri kadarını 

Üsküdar’daki Ahmediyye Camii’nde Şeyh Muhammed ez-Zeytûnî’nin kıraatiyle, 

üçte biri kadarını Valide Sultan Dâru’l-Hadis’inde Hafız Ahmed el-Mukrî’nin 

kıraatiyle olmak üzere İbn Himmât’tan kıraat yoluyla iki defa almıştır.
1279

 

Amasya’daki dâru’l-hadislerden bahseden Amasyalı Abdizâde Tarih-i 

Amasya adlı eserinde, dâru’l-hadislerde, Sahîhu’l-Buhârî ve Sahîhu Müslim gibi 

rivayet kitaplarının, hadis usûlünün, tabakât-ı ruvât ve terâcim-i ricâl konularına dair 

eserlerin okutulduğunu belirtmektedir.
1280

 

                                                 
1276

  Karacabey, “XV. ve XVI. Asır Osmanlı Medreselerinde Hadis Öğretimi”, s. 234. 

1277
  Bu eser belagatla ilgili olup, Sadettin Taftazanî’nin, Kazvinî’nin Telhîsu’l-Miftah isimli eserine 

yazdığı şerhidir. 

1278
  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 422. 

1279
  Aydınlı, “Osmanlı Hadis Alimlerinden Bandırmalı Küçük Hâmid Efendi’nin Hayatı ve Eserleri”, 

s. 6. 

1280
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 269, 270. 
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Evliya Çelebi ise Ohri dâru'l-hadislerinde Buhârî'nin,
1281

 Tekirdağ'da hadis 

okunan üç yerde Müslim ve Câmiu's-Sağir'in,
1282

 Manisa'daki tüm dâru'l-hadislerde 

Müslim, Buhârî ve Meşârık'ın,
1283

 Yanya'da mevcut olan iki dâru'l-hadiste ise 

Buhârî, Müslim, Câmiu's-Sağir, Meşârık ve Mesâbîh'in okunduğunu 

kaydetmektedir.
1284

 Dâru'l-Hadislerin aktif olduğu bir dönemde yaşayan birinin, 

tedris edilen kitapları ismen zikretmesi, müfredat belirlemede oldukça önemlidir. 

Kanuni Sultan Süleyman’ın yaptırdığı Süleymaniye Dâru’l-Hadisi'nin 

vakfiyesinde ise Sahîhu Müslim ve Sahîhu’l-Buhârî ismen zikredilmektedir. Bununla 

beraber dâru’l-hadis müderrisinin özellikleri zikredilirken, Mesâbîhu’s-Sünne ve 

Meşârıku’l-Envâr'a göndermede bulunulduğu görülmektedir.
1285

 Şemsi Paşa Dâru'l-

Hadisi'nin vakfiyesinde ise dâru'l-hadislerde öğretimi mutad olan muteber kitapların 

okutulacağı belirtilmekle birlikte herhangi bir eser adı zikredilmemektedir.
1286

 

Feyzullah Efendi'nin Şam Emevî Camii içerisinde açtırdığı dâru’l-hadisin 

1115 tarihli vakfiyesinde Kütüb-i Sitte ve sair kitapların okutulacağı 

belirtilmektedir.
1287

 Sultan I. Ahmed'in 1022 tarihli vakfiyesine göre ise dâru'l-

hadiste, Buhârî ve Müslim ders olarak okutulacaktır.
1288

 

                                                 
1281

  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 740. 

1282
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 780. 

1283
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 9, s. 75. 

1284
  Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, C. 8, s. 653. 

1285
  Vakfiyedeki ifadesi ile "Mesâbîh-i pür-tâb gibi fezâyili zâhir ve meşârîk-i afitâb gibi fevâzili 

bâhir" olması istenmektedir. Bkz. VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 

1390; Ayrıca  vakfiye için Bkz. Yılmaz, Kanûnî Vakfiyesi Süleymaniye Külliyesi, s. 447. 

1286
  VGMA, Şemsi Ahmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 1489, Kasa No: 109. 

1287
  VGMA, Şeyhülislam Feyzullah Efendi'nin Vakfiyesi Örneği, Defter No: 2225, Sıra No: 46, 

Sayfa No: 92. 

1288
  VGMA, Sultan Ahmed Camii Vakfiyesi, Defter No: 1936, Kutu, 8, Sayfa No: 01, Sıra No: 01. 
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Dâru’l-Hadislerde ders olarak okutulacak kitap isminin belirtildiği 

vakfiyelerde, umumiyetle Sahîhu’l-Buhârî ve Sahîhu Müslim zikredilmektedir. 

Bununla beraber Mesâbîhu’s-Sünne ile Meşârıku’l-Envâr'a gönderme yapıldığı 

görülmektedir. Feyzullah Efendi'nin Şam Emevî Camii içerisinde açtırdığı dâru’l-

hadiste, zikredilen kitap isimleri biraz daha genişletilerek Kütüb-i Sitte şeklinde ifade 

edilmektedir. Şemsi Paşa Dâru'l-Hadisi vakfiyesinde ise herhangi bir eser adı 

zikredilmeden öğretimi mutad olan "muteber kitaplar" gibi çok umumi bir ifade yer 

almaktadır.  

İncelenen bazı vakfiyelerde ise hadis öğretimine vurgu yapıldığı halde, 

okutulacak kitap ismen belirtilmemektedir. Köprülü Mehmed Paşa vakfiyesi bu 

cümleden olarak zikredilebilir.
1289

 Bu durumda ders kitabının, müderrisin isteğine 

bırakıldığı söylenebilir. Bundan dolayı söz konusu kurumlarda okutulan kitapları 

sadece vakfiyelerde adı geçen eserlerle sınırlandırmak doğru değildir. Nitekim 

Haydar b. Mahmud'un, Edirne Dâru’l-Hadisi'nde Kirmânî şerhini (el-Kevâkibü’d-

Derârî) başından sonuna kadar okuduğu nakledilmektedir.
1290

 Ancak bu kitabın 

derste mi yoksa hocası ile ders dışında mı okunduğu sarih değildir. Bununla birlikte 

adı geçen şerhin, hocanın ve o dönem ilim erbabının gündeminde olduğunu 

göstermesi bakımından önemlidir. 

Vakfiyelerin bazılarında, dâru'l-hadiste okutulması şart koşulan kitaplardan 

başka, bir takım eser listeleri yer almaktadır. Söz konusu listelerdeki hadis 

kitaplarının tespiti, bu müesseselerde okutulan kitaplar konusunda fikir verebilecek 

niteliktedir. Ders kitabı olarak okutuldukları kesin olmamakla birlikte, en azından 

                                                 
1289

  VGMA, Köprülü Mehmed Paşa Vakfiyesi, Defter No: 580, Sayfa No: 127, Sıra No:77 

1290
  Mecdî, Tercüme-i Şakâik, s. 422. 
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vakfiyenin ilgili olduğu kurumdaki hoca ve öğrencilerin beslendiği kaynaklar olarak 

değerlendirilmesi gerekmektedir. Nitekim Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi 

vakfiyesinde yer alan kitapların bu gayeye matuf olarak vakfedildiği 

anlaşılmaktadır.
1291

 O dönemde oluşan hadis kültür ve birikimini sadece ders 

kitaplarıyla sınırlamadan, fikirlerin beslendiği malzemenin tamamında aramak icap 

etmektedir. Böylece hadis kültürünün oluşumunda etkili olan arka planı görme 

imkânı doğacaktır. Bundan dolayı vakfiyelerde yer alan kitap listeleri önemli 

addedilmektedir. Eser listesinin yer aldığı vakfiyelerden biri Süleymaniye Külliyesi 

vakfiyesidir. Söz konusu listede bulunan hadis ve hadis ilimlerine dair eserler şu 

şekilde sıralanabilir:
1292

 

                                                 
1291

  VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1292
 VGMA, Kanuni Sultan Süleyman Vakfiyesi, Defter No: 1390. Külliye üzerinde araştırma yapan 

Yasin Yılmaz, Kanûnî Vakfiyesi Süleymaniye Külliyesi adlı çalışmasında, hem vakfiyenin 

orijinal metnini hem de söz konusu kitap listesini vermiştir. Ancak listede bulunan bazı isimlerin 

hatalı okunduğu dikkat çekmektedir. Mesela; “Tuhfetül Ebran ve Şerhul Meşarik” diye okunan 

eser adı “Tuhfetü’l-Ebrâr Şerhu’l-Meşârık’dır. Şerhu’l-Meşârık li İbni’l Melik diye okunan isim 

ise İbn Melik değil İbn Melek'tir. Karşılaştırma için Bkz. Yılmaz, Kanûnî Vakfiyesi 

Süleymaniye Külliyesi, s. 577-579 ile aynı eserin 280-281. sayfaları. Ayrıca yazarın “Şerhu 

Müslim li-Ebbâ” diye verdiği ismin okunuşunda Türkçe kaynaklarda ihtilaf bulunmaktadır. 

Örneğin Yasin Yılmaz Müslim şârihinin adını “Ebbâ” şeklinde okurken, Ali Yardım, “Ebbî” 

şeklinde vermiştir. Bkz. Yardım, Hadis I-II, C. 2, s. 142; er-Risaletü’l-Mustatrafe mütercimi 

Yusuf Özbek ise “Übbî” şeklinde okumuştur. Bkz. Kettânî, er-Risaletü’l-Mustatrafe, Trc., 

Yusuf Özbek, İz yayıncılık, İstanbul 1994, s. XLI. Tarafımızdan yapılan araştırmanın neticesine 

göre doğrusu da “Übbî” olmasıdır. Çünkü el- Übbî Ebu Abdullah Muhammed b. Halife el Veştânî 

Tunusludur ve Tunus’un köyü olan  ( أبة)  Übbe’ye nisbetle bu şekilde isimlendirilmiştir. Bkz. 

Zirikli, Hayreddin b. Mahmud, el-A’lâm,  Dârul İlm li'l-Melâyîn, Beyrut 2002, C. 6, s. 115. 

Ebbî’nin nisbet edildiği yer olan (أب) Ebbu veya İbbu ise Yemen’de bir köy adıdır. Bkz. Hamevî, 

Şihâbuddîn Ebî Abdullah Yakut b. Abdillah er-Rûmî el-Bağdâdî, Mu’cemu’l-Buldân, Dâru 

Sâdır, Beyrut 1977, C. 1, s. 64. Ayrıca vakfiyede zikredilen Mişkâr-ı-Mesâbîh adlı eser hakkında 

kaynaklarda herhangi bir bilgi tespit edilememiştir. Kanaatimizce bu Mişkâr-ı Mesâbîh değil 

Hatîb et-Tebrîzî’nin (v. 737) Mişkât-ı Mesâbîh’idir. Ancak kesin olmadığı için listeye 

eklenmemiş ve metin içinde vakfiyedeki gibi Mişkâr-ı Mesâbîh şeklinde bırakılmıştır.   
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1. Buhârî (v. 256) - Sahîhu’l-Buhârî 

2. İmam Müslim (v. 261) – Sahîhu Müslim 

3. Ebû Dâvûd (v. 275) - Sünenü Ebî Dâvûd 

4. Bağavî (v. 516) - Mesâbîhu’s-Sünne 

5. Kadı İyâz (v. 544) - eş-Şifa bi-Ta’rifi Hukûkı’l-Mustafa  

6. İbnü’l-Esîr (v. 606) - Câmiu’l-Usûl li Ehâdisi’r-Rasûl  

7. Sağânî (v. 650) - Meşârıku’l-Envâr  

8. Nevevî (v. 676) - el-Minhâc fî Şerhi Müslim 

9. et-Tîbî, Hasan b. Muhammed (v. 743) - el-Kâşif an Hakâiki’s-Sünen (Şerhu 

Mişkâti’l-Mesâbîh)  

10. ez-Zehebî  (v. 748) - Tecrîdü Esmâi’s-Sahabe 

11. Zeynü’l-Arab, Ali b. Abdullah b. Ahmed el-Mısrî (v. 758) Şerhu Mesâbîhi’s-

Sünne  

12. Kirmânî (v. 786) - el-Kevâkibü’d-Derârî fi Şerhi’l-Câmii’s-Sahîhi’l-Buhârî  

13. Ekmeleddin Muhammed b. Mahmud el-Babertî el-Hanefî (v. 786) Tuhfetü’l-

Ebrâr fî Şerhi Meşârıki’l-Envâr  

14. İbn Melek (v. 797) - Mebâriku’l-Ezhâr fi Şerhi Meşâriki’l-Envâr 

15. el-Übbî Ebu Abdullah Muhammed b. Halife el Veştânî (v. 827) – İkmâlu 

İkmâli’l-Mu’lim fî Şerhi Müslim 

16. İbn Hacer el-Askalânî (v. 852) - Fethu’l-Bârî li-Şerhi Sahihi’l-Buhârî  

17. Aynî (v. 855) – Umdetü’l-Kârî li-Şerhi Sahihi’l-Buhârî 
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18. Hayreddin el-Atûfî, Hızır b. Mahmud b. Ömer el-Merzîfonî (v. 948) - 

Keşfü’l-Meşârık 

19. Mişkâr-ı Mesâbîh 

Süleymaniye Külliyesi vakfiyesinde olduğu gibi Edirne Dâru’l-Hadisi 

vakfiyesinde de kitap listesi bulunmaktadır. Mezkûr vakfiyedeki hadisle ilgili 

kitaplar ise şunlardır: Buhârî’nin (v. 256) Sahîhu’l-Buhârî’si, İmam Müslim’in (v. 

261) Sahîhu Müslim’i, İbn Mâce’nin (v. 273) Sünenü İbn Mâce’si, İbnü’l-Harrat 

Abdülhak el-Becâî’nin (Ebû Muhammed el-İşbîlî) (v. 582) Camiu’l-Kütübi’s-Sitte’si, 

Sağânî’nin (v. 650) Meşârıku’l-Envâr’ı, Zeynü’l-Arab Ali b. Abdullah b. Ahmed el-

Mısrî’nin (v. 758) Şerhu Mesâbîhi’s-Sünne’si, İbn Melek’in (v. 797) Mebârikül-

Ezhâr fi Şerhi Meşârikı’l-Envâr’ı, İbnü’l-Mülakkın’ın (v. 804) et–Tavdih li-Şerhi’l-

Camii’s-Sahih li’l-Buhârî’si ile Beyanu Müşkilât-i Ehâdis, Camiu’l-Usûl der İlm-i 

Hadis ve beş cilt Şerhu’l-Buhârî’dir.
1293

 

                                                 
1293

  Edirne Dâru’l-Hadisi vakfiyesinin orijinalini görme imkânımız olmadı. Ancak Mustafa Bilge İlk 

Osmanlı Medreseleri adlı kitabında vakfiyeyi okumuş ve fotokopisini de vermiştir. Burada onun 

okuduğu eser isimlerinden hadisle ilgili olanları aktarılmıştır. Araştırmacı tarafından kısa olarak 

verilen eser ve müellif isimleri tam şekliyle verilmiştir. Bununla beraber yazarın yanlış okuduğu 

tespit edilen isimlerin tashihi cihetine gidilmiştir. Mesela; Mustafa Bilge, Şerh-i Mesâbîh,  

Zeynulabidîn şeklinde bir isim kaydetmiştir. Ancak yapılan taramalar neticesinde Zeynulabidîn 

isminde birinin Mesâbih şerhi tespit edilememiştir. Kanaatimizce bu Zeynulabidîn değil Zeynü’l-

Arab Ali b. Abdullah b. Ahmed el-Mısrî (758/1357) şeklinde verdiğimiz isimdir. Ayrıca Camiu’l-

Usûl der İlm-i Hadis adlı eser hakkında da kaynaklarda bir malumata rastlanmamıştır. Ancak der 

İlm-i Hadis kısmının tanımlama bilgisi ve eser adının Camiu’l-Usûl olduğu düşünülebilir. Bu 

takdirde adı geçen eserin İbnü’l-Esîr’in Camiu’l-Usûl’ü olduğu söylenebilir. Ayrıca Beyanu 

Müşkilât-i Ehâdis hakkında da herhangi bir bilgi bulunamamıştır. Beş cilt olduğu belirtilen ve 

Şerh-i Buhârî diye verilen eserin ise kime ait olduğu belirtilmediği için, müellif ve eser ismi tam 

olarak verilmemiştir. Kitap isimleri için Bkz. Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 231.  



276 

 

Kitap listesinin eklendiği bir başka vakfiye ise Reisülküttâb Mustafa Efendi 

Dâru'l-Hadisi'ne aittir.  Söz konusu listede yer alan hadis kitapları ise şunlardır: 

Buhârî’nin (v. 256) Sahîhu’l-Buhârî’si, İmam Müslim’in (v. 261) Sahîhu Müslim’i, 

İbn Mâce’nin (v. 273) Sünenü İbn Mâce’si, el-Hatîb el-Bağdâdî'nin (v.463) el-Kifâye 

fî ilmi'r-Rivâye'si,
1294

 Kadı İyâz'ın (v. 544) eş-Şifâ'sı, İbnü’l-Esîr'in (v. 606) Camiu’l-

Usûl'ü, Sağânî’nin (v. 650) Meşârıku’l-Envâr’ı, Nevevî'nin (v. 676) Sahîhu Müslim 

şerhinden (el-Minhâc) bir kıta, Nevevî'nin (v. 676) Ezkârı, Kirmânî'nin (v. 786) 

Buhârî şerhi (el-Kevâkibü’d-Derârî), İbn Melek’in (v. 797) Meşârık Şerhi 

(Mebârikül-Ezhâr fi Şerhi Meşârikı’l-Envâr), ed-Demâmînî'nin (v. 827) Mesâbîhu'l-

Cami'i, İbn Hacer el-Askalânî'nin (v. 852) Fethu’l-Bârî'si, İbn Hacer el-Askalânî'nin 

(v. 852) Nuhbetü'l-Fiker'i, İbn Melek'in Mesâbîh Şerhi,
1295

 Suyutî'nin (v. 911) 

Câmiu's-Sağîr'i, Münâvî'nin (v. 1031) Câmiu's-Sağîr şerhi (Feyzu'l-Kadîr fî Şerhi'l-

                                                 
1294

  Vakfiyede el-Kifâye fî Usûli'l-Hadis ifadesi  yer almaktadır. Bu ifadeyi hadis usûlüne dair olan el-

Kifâye şeklinde anlamak mümkündür. Çünkü el-Kifâye fî Usûli'l-Hadis adında herhangi bir eser 

tespit edilememiştir. Ancak el-Hatîb el-Bağdadî'nin el-Kifâye fî ilmi'r-Rivâye adında hadis 

usûlüne dair bir kitabının olduğu bilinmektedir. Bundan hareketle metin içerisinde bu şekilde 

verilmiştir.   

1295
  Mebârikül-Ezhâr fi Şerhi Meşârikı’l-Envâr'ın müellifi olan İzzuddîn Abdullatif'in Mesâbîh 

şerhine kaynaklarda tesadüf edilmemektedir. Ancak İbn Melek'in torunu diye bilinen 

Abdurrahman Efendi'nin Mesâbîh şerhinin olduğu kaydedilmektedir. Bkz. Bursalı Mehmed Tâhir, 

Osmanlı Müellifleri, (Miftâhu'l-Kütüb ve Esâmî-i Müellifîn ile birlikte), Bizim Büro Basımevi, 

Ankara 2000, C. 1, s. 221.  
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Câmii's-Sağîr), Mühimmât-ı Buhârî,
1296

 Sülasiyyât-ı Buhârî
1297

 ve İnneme'l-A'mâlu 

bi'n-Niyât hadisi üzerine bir risale.
1298

  

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinin müfredatını tespitte, kendinden sonra aynı 

amaçla ikame edilmiş kurumların ders programları da -dolaylı dahi olsa- katkı 

sağlayacaktır. Bundan dolayı Dâru’l-Hilafeti’l-Âliye Medreselerinin âlî kısmından 

sonra, ileri derecede öğretim faaliyeti göstermesi için açılan Medresetü’l-

Mütehassisîn ders programları, ihtisas mantığından hareketle kurulması cihetiyle, 

aynı doğrultuda değerlendirilebilir. Islah-ı Medâris Nizamnâmesinin Esbâb-ı Mucibe 

Lâyihasında yer alan bilgiler bu görüşü destekler mahiyettedir. Buna göre, ilimlerin 

hepsinde kemal derecesine ulaşmak imkânsızdır. Feyzinden nasip almak istenilen 

herhangi bir ilim ve fenne ciddi mesai harcamak gerekmektedir. Her biri sınırsız olan 

din bilimlerinde ise bu gereklilik daha fazladır. Dâru’l-Hadis ve dâru’l-kurrâ gibi 

kurumlar, geçmiş ulemanın, ihtisasın kıymetini hakkıyla takdir ettiğini 

göstermektedir. Bundan dolayı Dâru’l-Hilafeti’l-Âliye Medresesi’nde öğrenimini 

tamamlayan veya bu derecede ilmî yeterliliğe sahip olduğu sınavla belirlenenlerden, 

ulûm-i şer’iyyenin şubelerinde ihtisas yapmak isteyenlere kaynak olmak ve gerekli 

şubeleri kapsamak üzere Medresetü’l-Mütehassisîn'in açılması kararlaştırılmıştır.
1299

 

Medresetü’l-Mütehassisîn'in, dâru’l-hadis ve dâru’l-kurrâ gibi ihtisas 

medreselerinin amacına yönelik olarak ve onlardan doğan boşluğu doldurmak gibi 

                                                 
1296

  Bu isimle herhangi bir eser adı tespit edilememiştir. 

1297
  Mücteba Uğur, Sülasiyyât-ı Buhârî isminde birkaç farklı eser ismi nakletmektedir. Bkz. Hadis 

İlimleri Edebiyatı, TDV. Yayınları, Ankara 1996, s. 257. Ancak vakfiyede söz konusu eserin 

müellifi zikredilmediği için bunlardan hangisinin olduğu bilinmemektedir.  

1298
  Söz konusu risalenin kime ait olduğu vakfiyede belirtilmemektedir. Kitap listesi için Bkz. 

VGMA, Defter No: 581/2, Sayfa No: 315, Sıra No: 317. 

1299
  İlmiye Salnâmesi, s. 653-654. 
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bir gaye ile kurulduğu anlaşılmaktadır. Tesis edilen bu ihtisas medresesi, Tefsir ve 

Hadis Şubesi, Fıkıh Şubesi ile Kelam, Tasavvuf ve Felsefe Şubesi olmak üzere üç 

farklı bölümden oluşmaktadır. Söz konusu şubeler için öngörülen müfredat 

programının verilmesi, kendinden önceki ihtisas medreselerinin icra ettiği 

fonksiyonları göstermesi bakımında önem arz etmektedir. Bundan dolayı 

Medresetü’l-Mütehassisîn'in tüm şubelerinin ders programı verilmiştir. 

 

1. Tefsir ve Hadis Şubesi
1300

 

Ders Adı Haftalık Ders Saati 

Birinci Sınıf İkinci Sınıf 

İlm-i Nâsih ve Mensûh 1 1 

Esbâb-ı Tenzil  1 0 

Usûl-i Tefsir  1 1 

Tefsir (umumî) 6 6 

Tabakât-ı Kurrâ ve Müfessirîn 2 3 

Nakd-i Rical  2 2 

Hadis 6 6 

Mevzuât 2 2 

Toplam Ders Saati 21 21 

 

                                                 
1300

  İlmiye Salnâmesi, s. 667. 



279 

 

2. Fıkıh Şubesi
1301

 

Ders Adı Haftalık Ders Saati 

Birinci Sınıf İkinci Sınıf 

Usûl-i Fıkıh  6 6 

Fıkh-ı Hanefî  4 4 

Fıkh-ı Mâlikî  2 2 

Fıkh-ı Şafiî  2 2 

Fıkh-ı Hanbelî 2 2 

Hilaf ve Cedel  4 4 

Tarih-i Fıkıh  2 2 

Mukayese-i Ahkâm  2 2 

Toplam Ders Saati 24 24 

 

 

 

 

 

                                                 
1301

  İlmiye Salnâmesi, s. 667. 
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3. Kelam, Tasavvuf ve Felsefe Şubesi
1302

 

Ders Adı Haftalık Ders Saati 

Birinci Sınıf İkinci Sınıf 

İlm-i Kelam  5 5 

İlm-i Tasavvuf  2 2 

İlm-i Nefs  4 0 

Felsefe-i Ûlâ  0 4 

Mantık  2 2 

Felsefe-i İslamiyye Tarihi  3 3 

Felsefe-i Umumiyye Tarihi  3 3 

Tarih-i Edyân ve Mezâhib (mukayeseli) 3 3 

İlm-i İctima’  2 2 

Toplam Ders Saati 24 24 

 

Medresetü’l-Mütehassisîn'in bünyesinde açılan bu üç şubenin ders 

programları dikkate alınınca dâru’l-hadislerin müfredatını tespitte tefsir ve hadis 

şubesinin katkı sağlayacağı düşünülmektedir. Çünkü bu programla, dâru’l-kurrâ ve 

                                                 
1302

  İlmiye Salnâmesi, s. 667. 
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dâru’l-hadis adıyla varlığını devam ettirmiş olan ihtisas medreselerinin, tefsir ve 

hadis şubesi adı altında yapılandırıldığı görülmektedir. Tefsir ve hadis şubesinin 

müfredatında hadisle ilgili Nakd-i Rical, Hadis ve Mevzuât ismiyle üç ders yer 

almakta olup, haftalık ders saati 21 olan şubenin, 10 saati hadis derslerine ayrılmıştır. 

Programda dikkat çeken hususlardan biri bundan önce nakledilen tüm belgelerde 

kitap adı zikredilirken, söz konusu yapılanmada ders isimleri görülmektedir. Bu 

uygulama ile birlikte kitaptan geçme veya kalmanın esas alındığı Osmanlı eğitim 

sisteminin değişerek dersten geçme veya kalmaya dönüştüğü anlaşılmaktadır. 

Osmanlı devri dâru’l-hadislerinde tedris edilen ilimler ve okutulan kitaplar 

hakkında muhtelif kaynaklardan yapılan nakiller ve zikredilen eser isimleri, söz 

konusu kurumlardaki hadis eğitimi hakkında bir kanaat oluşturmaktadır. Buna göre 

Osmanlı dönemi dâru’l-hadislerinde ağırlık merkezini hadis ve hadis ilimleri 

oluşturmakla birlikte tefsir derslerinin de okutulduğu kabul edilebilir. Mezkûr 

müesseselerde okutulan bazı hadis kitapları ismen zikredilirken, aynı kaynaklarda 

herhangi bir tefsir kitabından bahis yoktur. Bununla birlikte incelenen dâru'l-hadis 

vakfiyelerinden sadece ikisinde, aynı kurumda hadis ve tefsirle birlikte fıkıh 

öğretiminin de yapıldığı belirtilmektedir. Ancak ideal yapılanmada fıkhın genel 

müfredatlı medreselerde öğretildiği ve söz konusu durumun tüm dâru'l-hadislere 

teşmil edilemeyeceği söylenebilir.  

Osmanlı dönemi dâru'l-hadislerinde okutulan bazı hadis kitapları, özellikle 

vakfiyelerde, ismen zikredilmektedir. Bunlar ise İslam dünyasında kütüb-i sitte 

olarak bilinen altı hadis kitabının, bazen Sahîhu'l-Buhârî ve Sahîhu Müslim gibi ayrı 

ayrı bazen de kütüb-i sitte ifadesi ile bir bütün halinde belirtilmesinden ibarettir. 

Bununla birlikte daha önce bazı vakfiyelerde yer alan kitap listelerine dikkat çekilmiş 
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ve söz konusu listelerde bulunan hadis ve hadis ilimleriyle ilgili eserler verilmiştir. 

Nakledilen kitap listelerinde ise kütüb-i sitte olarak bilinen altı hadis kitabından 

Buhârî, Müslim, Ebu Davud ve İbn Mâce yer almaktadır. Nitekim söz konusu kitaplar 

İslam dünyasında sahihlikleriyle ün yapmış ve meşhur olmuş eserlerdir. Bununla 

birlikte Buhârî ile Müslim, hem ders kitabının ismen zikredildiği tüm vakfiyelerde 

hem de mezkûr belgelerde yer alan kitap listelerinin tamamında bulunmaktadır. Bu 

durum, kütüb-i sitte içerisinde dahi "sahihayn" "iki sahih" olarak nitelenen bu 

eserlerin Osmanlı ilim geleneğinde daha etkili olduğunu göstermektedir. Söz konusu 

kitaplarla birlikte, bunlar üzerine yapılmış şerhler ve muhtelif çalışmalar da listelerde 

bulunmaktadır. Özellikle Kirmânî, İbn Hacer ve Aynî'nin Buhârî şerhleri ile 

Nevevî'nin Sahîhu Müslim şerhi bu cümleden olarak zikredilebilir. 

Kütüb-i Sitte ve bunlar üzerine yapılmış muhtelif çalışmalarla birlikte 

Bağavî'nin (v. 516) Mesâbîhu’s-Sünne'si, Kadı İyâz'ın (v. 544) eş-Şifâ'sı, İbnü’l-

Esîr'in (v. 606 ) Camiu’l-Usûl'ü ve Sağânî’nin (v. 650) Meşârıku’l-Envâr’ı söz 

konusu listelerde sıkça görülmektedir. Ayrıca Mesâbîhu’s-Sünne ve Meşârıku’l-

Envâr üzerine yapılmış çalışmaların listelerde daha fazla yer aldığı dikkat çeken bir 

başka husustur. Özellikle İbn Melek (v. 797) tarafından kaleme alınan Meşârıku’l-

Envâr şerhi olan Mebârikül-Ezhâr fi Şerhi Meşârikı’l-Envâr nakledilen üç eser 

listesinde de görülmektedir. Bu durum, adı geçen şerhin Osmanlı ilim geleneğinde 

yaygın olarak kullanıldığını göstermektedir. Bununla birlikte, söz konusu kitapların 

kütüb-i sitte ile birlikte Osmanlı hadis kültür ve birikiminin temel kaynakları 

arasında yer aldığını ifade etmek mübalağa olmasa gerektir. 

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde okutulan hadis kitapları ile aynı dönem 

medreselerinde tedris edilen eserler karşılaştırıldığında ise büyük oranda paralellik 
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arz ettiği görülmektedir. Bu durumda, eğer iki kurumda da aynı kitaplar okutuluyorsa 

dâru'l-hadisler neden tesis edilmiştir? gibi muhtelif soruların gündeme gelmesi 

muhtemeldir. Ancak iki kurumda aynı eserler okutulsa dahi aralarında muhteva ve 

içerik faklılığı vardır. Çünkü dâru'l-hadislerde icra edilen metin okumalarının, daha 

ileri düzey okumalar olarak kabul edilmesi gerekmektedir. Bu gerçekten hareketle 

Osmanlı öncesi dâru’l-hadisleriyle ilgili olarak Gaytî'nin belirttiği, hadis 

metinlerindeki fıkhî hükümler, garip kelimeler, lügatlar, müşkil durumlar, metin 

ihtilafları gibi konuların
1303

 bu dönem için de geçerli olduğu söylenebilir. Nitekim 

zikredilen kitap listelerinde çok sayıda şerh kitabının mevcudiyeti, okunan metinleri 

anlama ve yorumlama çabası olarak telakki edilebilir. Ayrıca Osmanlı devri dâru'l-

hadislerinde, metin üzerinde yapılan çalışmalara ilave olarak râvî ve senedle ilgili 

konuların da ele alındığı görülmektedir.
1304

  

Osmanlı dönemi dâru'l-hadislerinde okutulan ders kitaplarının ismen 

zikredildiği hiç bir kaynakta, hadis usûlüne dair herhangi bir kitabın bulunmaması 

son derece dikkat çekicidir. Amasyalı Abdizâde, dâru’l-hadislerde hadis usûlünün de 

okutulduğunu belirtmesine rağmen o da herhangi bir eser adı zikretmez.
1305

 Hatta 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisi ile Edirne Dâru'l-Hadisi vakfiyesine eklenen kitap 

listelerinde dahi hadis usûlüyle ilgili bir kitap ismine tesadüf edilmemektedir. Sadece 

Reisülküttâb Mustafa Efendi Dâru'l-Hadisi kütüphanesine vakfedilen eserler 

arasında, el-Hatîb el-Bağdâdî'nin (v.463) el-Kifâye fî ilmi'r-Rivâye'si ile İbn Hacer 

el-Askalânî'nin (v. 852) Nuhbetü'l-Fiker'i bulunmaktadır. Buna ilave olarak, Birgili 

Mehmed Efendi'nin, Ataullah Efendi Dâru'l-Hadisi'nde müderrislik yaptığı esnada, 

                                                 
1303

  Gaytî, el-Feraidu’l-Muntazama, vr. 12a. 

1304
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 269. 

1305
  Abdizâde, Tarih-i Amasya, C. 1, s. 270. 
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kendisinin kaleme aldığı Risâle fî Usûli'l-Hadis'ini ders kitabı olarak okutması 

muhtemel görülmektedir.
1306

   

Osmanlı önsesi dâru'l-hadisleri ve Osmanlı medreselerinde tedris edilen 

eserler arasında hadis usûlü kitaplarının olmasına karşılık, Osmanlı devri dâru'l-

hadislerinde tespit edilememesi, Osmanlı eğitim sisteminin bütünlüğü ile izah 

edilebilir. Mezkûr dönemde medrese teşkilatlanmasının bir silsile takip ettiği ve 

Süleymaniye Dâru'l-Hadisinin söz konusu sistemde zirvede bulunduğu bilinmektedir. 

Bu durumda hadis usûlünün daha alt basamaktaki medreselerde okutulduğu ve 

dâru'l-hadislerde tekrar edilmediği söylenebilir. Böyle bir yaklaşım Osmanlı eğitim 

sistemindeki bütünlüğü göstermesi bakımından önemlidir. Hadis usûlünün dâru'l-

hadislerde okutulduğu yönündeki bilgilerin ise, söz konusu kurumların zaman, 

mekân, imkân ve insan unsurlarına bağlı olarak farklılık arz etmesinin müfredata 

yansıması olarak telakki edilmesi gerekmektedir.  

 

                                                 
1306

  Martı, Birgivî Mehmed Efendi Hayatı Eserleri ve Fikir Dünyası, s. 83. 
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SONUÇ 

Sistemli, fonksiyonel ve resmî ilk dâru’l-hadis, h. VI. yüzyılda, Selçuklu 

Atabeyi Nureddin Zengi tarafından Şam'da yaptırılmıştır. Sosyal, siyasî, dînî ve ilmî 

pek çok sebebin neticesinde kurulan dâru'l-hadisler, başta Şam olmak üzere, Haleb, 

Musul, Kâhire, Erbil, Kudüs ve Bağdad gibi farklı şehirlerde de hayat bulmuştur. 

Kısa bir müddet sonra ise Türkiye Selçukluları ile Anadolu coğrafyasına taşınmış ve 

Çankırı, Konya, Sivas ve Erzurum'da tesis edilmiştir. Osmanlı Devleti de hadislerin 

eğitim ve öğretimine ayrı bir önem atfederek, bu geleneği devam ettirmiştir. 

Osmanlı devrindeki ilk dâru’l-hadis, I. Murat döneminde, Çandarlı Halil 

Hayrettin Paşa tarafından İznik’te yaptırılmıştır. Tesis edilen bu müessese, Osmanlı 

Devleti'nin daha kuruluş aşamasında, dâru'l-hadis geleneğinin başladığını 

göstermektedir. Çandarlı Halil Hayrettin Paşa vasıtasıyla İznik'te başlayan bu 

kurumsallaşma, devletin hâkimiyeti altındaki muhtelif coğrafi merkezlerde de devam 

etmiştir. Ancak İstanbul'un fethini müteakip, Fatih Sultan Mehmed’in yaptırdığı ve 

Osmanlı eğitim sistemini düzenlediği Sahn-ı Semân Medreselerinde, özel olarak 

dâru’l-hadise yer verilmemiştir.  Bununla beraber Osmanlı Devleti’nin siyasî alanda 

olduğu gibi eğitim alanında da zirveye ulaştığı Kanuni döneminde inşa edilen 

Süleymaniye Külliyesiyle birlikte, Osmanlı eğitim sistemi en mükemmel şeklini 

almış ve en üst kademeye Dâru’l-Hadis Medresesi yerleştirilmiştir. Süleymaniye 

Dâru'l-Hadisi, kuruluşundan itibaren sahip olduğu bu statüyü, 1914 yılında Dâru'l-

Hilafeti'l-Âliye Medreselerinin tesis edilmesine kadar devam ettirmiştir. 

Osmanlı Devleti siyasal başarısını, kurumsallaşma alanında da göstermiştir. 

Buna paralel olarak, dâru’l-hadis sayısında ciddi bir artış yaşanmıştır. Bu bağlamda 

sadece Osmanlı Devleti’nin payitahtı İstanbul'da tesis edilmiş 63 dâru'l-hadis tespit 
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edilmiştir. Bununla beraber Bursa, Edirne, Konya, Amasya, Balıkesir, İzmit, Kayseri, 

Kastamonu ve Adana gibi Anadolu'nun muhtelif şehirlerinde, çok sayıda dâru'l-

hadisin vücut bulduğu görülmektedir. Ayrıca Anadolu coğrafyası dışında İştip, Narde 

ve Medine'de aynı döneme ait birer dâru'l-hadisin mevcudiyeti anlaşılmaktadır. 

Farklı coğrafi merkezlerde, Osmanlı devrinde tesis edilmiş dâru'l-hadislerin yekûnu 

102 etmektedir. Ancak söz konusu sayının nihai olmadığı ve yapılacak ek 

çalışmalarla bu sayının artması kuvvetle muhtemeldir. Sadece tespiti yapılan 102 

dâru'l-hadisin varlığı dahi Osmanlı döneminde, bu kurumlara atfedilen önemi 

göstermektedir. Nitekim kendinden önceki dönemlerle mukayese edildiğinde, 

Osmanlı döneminde dâru'l-hadislerin sayıca daha fazla olduğu müşahede 

edilmektedir. 

Dâru'l-Hadislerin coğrafî merkezleri dikkate alındığında ise tespit edilen 

kurumların kahir ekseriyetini Anadolu coğrafyası oluşturmaktadır. Bununla birlikte 

Anadolu’dan Balkanlara ve Arap Yarımadasına kadar çok geniş bir alanda varlık 

gösterdiği anlaşılmaktadır. Ancak Osmanlı Devleti'nin payitahtı İstanbul, sinesinde 

barındırdığı dâru'l-hadis sayısı bakımında daha önde bulunmaktadır. Osmanlı Devleti 

sınırlarının üç kıtaya ulaşmasına rağmen, Anadolu coğrafyasının öne çıkması, diğer 

bölgelerde bu geleneğin oluşmadığı anlamına gelmemektedir. Bununla birlikte 

ulaşılan kaynakların, diğer coğrafi bölgelerdeki kurumları tespit için kâfi olmadığı 

söylenebilir. Bundan dolayı tespit edilen coğrafî merkezlerin de nihai olmadığı 

bilinmelidir. 

Dâru'l-Hadis olarak tesis edilmiş veya dâru'l-hadise tahvil edilmiş 

kurumlardan başka, özellikle Osmanlı Devleti'nin son dönemlerinde bazı 

medreselere bu payenin verildiği anlaşılmaktadır. Medreselere verilen bu statü 
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Osmanlı eğitim sistemindeki bozulmanın bir sonucu olsa da dâru'l-hadis payesinin ve 

buradaki müderrisin sahip olduğu konumu göstermesi bakımından ayrı bir önemi 

haizdir. Ancak paye istemede kastedilen kurumun, medrese yapılanmasının en üst 

kademesindeki Süleymaniye Dâru'l-Hadisi'nin olduğu bilinmelidir. 

Osmanlı döneminde daha çok padişahlar, valide sultanlar, paşalar, ağalar ve 

ilmiye sınıfı tarafından tesis edilen dâru'l-hadislerin hepsi, aynı statü ve aynı ilmî 

güce sahip değildir. Çünkü kurumun tesis edildiği mekân ve zamanla birlikte sahip 

olduğu imkânlar binaların yapısından, okutulan ders kitaplarına kadar birçok konuda 

etkili olmuştur. Yani dâru'l-hadisler zaman, mekân, imkân ve insan unsurlarıyla 

birlikte ele alındığında, aynı ismi taşımasına rağmen, icra ettiği fonksiyonlar, sahip 

olduğu ilmî statü ve gücü itibariyle farklılık arz etmektedir. Şartlara göre oluşan bu 

farklılaşma, dâru'l-hadislerin aynı ismi taşımalarına rağmen, birbirlerinden farklı 

olduğunu ortaya koymaktadır. Ayrıca aynı kurumun dahi sahip olduğu ilmî payenin, 

zaman içerisinde değiştiği görülmektedir. Sadece Süleymaniye Dâru'l-Hadisi 

kuruluşunda kazandığı yüksek statüyü devam ettirmeyi başarmıştır.  

Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde tedris edilen ilimler konusunda muhtelif 

bilgilerin nakledildiği görülmektedir. Özellikle tespit edilen bazı vakfiyelerde sadece 

hadis öğretimine vurgu yapıldığı gibi bazılarında hadisle birlikte tefsir, iki dâru'l-

hadis vakfiyesinde ise hadis, tefsir ve fıkıh birlikte zikredilmektedir. Ancak Osmanlı 

eğitim sistemindeki ideal teşkilatlanmada, fıkıh öğretiminin genel müfredatlı 

medreselerde yapıldığı görülmektedir. Bununla birlikte söz konusu dönemdeki bazı 

dâru'l-hadislerde hadis ve hadisle birlikte tefsir ilminin tedris edilmesi mümkündür. 

Muhtelif belge ve kaynaklarda yer alan bilgilerin bir yükün oluşturması bunu 

desteklemektedir. Buna ilave olarak 1914'de tesis edilen Dâru’l-Hilafeti’l-Âliye 
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Medreselerinin Mütehassisîn bölümünde, fıkıh için müstakil bir şube açılırken, hadis 

ve tefsirin aynı şube içerisinde ele alınması bu görüşü desteklemektedir.  

Osmanlı dönemi dâru'l-hadislerinde ağırlıklı olarak, İslam dünyasında kütüb-i 

sitte diye bilinen altı hadis kitabı ders kitabı olarak okutulmuştur. Bunlar arasında ise 

Sahîhu'l-Buhârî ve Sahîhu Müslim diğerlerine göre daha fazla ön planda tutulmuş ve 

bunların öğretimine ağırlık verilmiştir. Nitekim bu iki kitap, gerek ders kitabının 

ismen zikredildiği tüm vakfiyelerde, gerekse vakfiyelerde yer alan kitap listelerinin 

tamamında yer almaktadır. Söz konusu kitaplarla birlikte, bunlar üzerine yapılmış 

şerhler ve muhtelif çalışmalar da listelerde bulunmaktadır. Özellikle Kirmânî, İbn 

Hacer ve Aynî'nin Buhârî şerhleri ile Nevevî'nin Sahîhu Müslim şerhi bu cümleden 

olarak zikredilebilir. 

Bağavî'nin (v. 516) Mesâbîhu’s-Sünne'si, Kadı İyâz'ın (v. 544) eş-Şifa'sı, 

İbnü’l-Esîr'in (v. 606 ) Camiu’l-Usûl'ü ve Sağânî’nin (v. 650) Meşârıku’l-Envâr’ı da 

vakfiyelere eklenen eser listelerinde sıkça görülmektedir. Ayrıca Mesâbîhu’s-Sünne 

ve Meşârıku’l-Envâr üzerine yapılmış çalışmalar, söz konusu kitap listelerinde 

ağırlıklı olarak bulunmaktadır. Özellikle İbn Melek'in (v. 797) kaleme aldığı 

Meşârıku’l-Envâr şerhi olan Mebârikül-Ezhâr fi Şerhi Meşârikı’l-Envâr adlı eseri söz 

konusu listelerin hepsinde görülmektedir. Bundan hareketle adı geçen şerhin 

Osmanlı ilim geleneğinde yaygın olarak kullanıldığı söylenebilir. Bununla birlikte 

muhtelif zaman ve coğrafi merkezlerdeki dâru'l-hadislerde, farklı kitapların 

okutulması da muhtemeldir. 

Dâru'l-Hadislerde okutulan kitapların ve metin okumalarının daha ileri düzey 

okumalar olarak kabul edilmesi gerekmektedir. Çünkü yaklaşık olarak aynı eser 

isimleri genel müfredatlı medreselerde okutulan kitaplar arasında da 
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zikredilmektedir. Ancak dâru’l-hadisler ile genel müfredatlı medreselerde 

okutulduğu zikredilen eser isimleri aynı olsa dahi, aralarında nitelik farkının olduğu 

düşünülmektedir. Bundan dolayı mezkûr kurumlarda hadis metinlerindeki fıkhî 

hükümler, garip kelimeler, lügatler, müşkil durumlar ve metin ihtilafları gibi farklı 

konuların ele alınarak, üzerinde tahlil, anlama ve yorumlamaya dayalı olarak ele 

alındığı söylenebilir. Nitekim zikredilen kitap listelerinde çok sayıda şerh kitabının 

mevcudiyeti, okunan metinleri anlama ve yorumlama çabası olarak telakki edilebilir. 

Ayrıca Osmanlı devri dâru'l-hadislerinde, metin üzerinde yapılan çalışmalara ilave 

olarak râvî ve senedle ilgili konuların da ele alındığı görülmektedir.  
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ÖZET 

Yücel, Ekrem, Osmanlı Devri Dâru'l-Hadisleri ve Hadis Eğitimi, 

Doktora Tezi, Danışman: Prof. Dr. Kâmil ÇAKIN, VIII+316 s. 

Dâru’l-Hadislerin tesis edilmesinde sosyal, siyasî, dînî ve ilmî pek çok 

sebep etkili olmuştur. Sistemli, fonksiyonel ve resmî ilk dâru’l-hadis h. VI. 

yüzyılda Nureddin Zengi tarafından Şam'da kurulmuştur. Bundan sonra ise 

farklı isimlerle İslam dünyasının muhtelif bölgelerinde görülmektedir. Şam'da 

başlayan dâru'l-hadis geleneği, Anadolu Selçukluları ile Anadolu coğrafyasına 

taşınmış ve farklı şehirlerde vücut bulmuştur. Osmanlı Devleti de hadislerin 

eğitim ve öğretimine ayrı bir önem atfederek, dâru’l-hadis geleneğini devam 

ettirmiştir. Bu dönemindeki ilk dâru’l-hadisi, I. Murat zamanında, Çandarlı 

Halil Hayrettin Paşa İznik’te yaptırmıştır. Süleymaniye Külliyesinin inşası ile 

birlikte Osmanlı eğitim sisteminin en üst basamağında yer almış ve Dâru'l-

Hilafeti'l-Âliye Medreselerinin kuruluşuna kadar bu özelliğini korumuştur. 

Osmanlı dönemi siyasî başarıya paralel olarak, kurumsallaşmanın da 

arttığı bir devredir. Bunun neticesinde dâru’l-hadis sayısında ciddi bir artış 

yaşanmıştır. Sadece Osmanlı Devleti’nin payitahtı olan İstanbul'da tesis edilmiş 

63 dâru'l-hadis tespit edilmiştir. Buna Osmanlı hakimiyetinde bulunan diğer 

şehirlerdekiler eklenince, bu dönemde hayat bulmuş 100'den fazla dâru'l-

hadisin olduğu görülmektedir. Osmanlı dönemi dâru'l-hadislerinde ağırlıklı 

olarak hadis ve hadis ilimleri okutulmakla birlikte tefsir ilminin de öğretimi 

yapılmıştır. Bu kurumlarda İslam dünyasında sahihlikleriyle ün yapmış Buhârî 

ve Müslim başta olmak üzere, kütüb-i sitte denilen hadis kitaplarıyla birlikte 

Mesâbîhu’s-Sünne ve Meşârıku’l-Envâr gibi muhtelif hadis kitapları 
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okutulmuştur. Bununla birlikte dâru'l-hadislerin statüsü, ilmî gücü ve 

müfredatı, zaman, mekân ve imkâna göre farklılık göstermektedir.
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ABSTRACT 

Yücel, Ekrem, Dar al-Hadiths in Period of The Ottoman Empire and 

Hadith Education, PhD Thesis, Advisor: Professor Kâmil ÇAKIN, VIII+316 p.  

Many reasons like social, politic, religious, scientific had been effective in 

founding Dar al-Hadiths. First Dar al-Hadith which was systematic, functional 

and offical had been founded in Damascus by Noureddin Zengi after that had 

been arisen in various part of Islamic world with different names. 

Dar al-Hadith tradition which had begun in Damascus had been 

transferred to the Anatolia by Anatolian Seljuks and had been come into being 

in different cities. Also Ottoman Empire had continued hadith tradition by  

giving particular importance to hadith education. First Dar al-Hadith was 

established by Çandarlı Halil Hayrettin Pahsa in İznik (780/1378) in the time of 

Mourad I. with the building of Souleymania Islamic Complex (Külliye) Dar al-

Hadiths had taken most important part in Ottoman education system and until 

founding of Dar al-Khilafah al-Aliyah Madrasah it had maintained its 

characteristics. 

Serious increasing of number of dar al-hadiths had been realized in 

Ottoman period. Only in Istanbul which was capital of Ottoman Empire, 63 dar 

al-hadiths had been determined and adding other dar al-hadiths in the cities 

under control of the Ottoman Empire to this number more than 100 dar al-

hadiths had been observed. Beside hadith and hadith sciences also 

interpretation (tafsir) had been tauhgt. Particularly Bukhari and Muslim who 

had been famous in Islamic world with their correctness and  in addition to 
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hadith books calling al-Kutub al-Sittah, various hadith books like Masabih al-

Sunnah and Masharik al-Anwar had been instructed in these institutions. 

Status, scientific power, syllabus of dar al-hadiths had been differed from time, 

enviroment and capabilitiy.  

 

 

 


