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ÖZET 

İSMAİLAĞA CAMİİ İLİM VE HİZMET VAKFININ MEDYAYA BAKIŞINDAKİ 

DÖNÜŞÜM VE GÜNÜMÜZDEKİ MEDYA KULLANIM PRATİKLERİ 

Türkiye’deki toplumsal hayata tesir gücü yönünden en etkili dini gruplardan biri olan İsmailağa Câmiası,  

geçmiş yıllarda özellikle “tarikat, din ve irtica” gibi konuların öne çıkarıldığı sansasyonel haberlerle 

medyada sıklıkla yer almış olsa da esasında medyaya her yönden mesafeli olmayı tercih etmiş olan bir 

dini gruptur. Bununla beraber, 2000’li yılların ardından bu mesafenin giderek azaldığı görülmüştür. Bu 

çalışmanın amacı İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışında görülen bu şaşırtıcı değişimin sebeplerini 

saptamak ve günümüzdeki medya kullanım pratiklerini analiz etmektir. Geçmişte medyadan hangi 

sebeplerle uzak durulduğu bugün ise hangi gerekçelerle bu mesafenin gitgide ortadan kalktığı, 

gözlemlenen farklılaşmanın topyekün bir dönüşüm olup olmadığı ve câmiada ne düzeyde benimsendiği 

araştırmanın odak noktasını oluşturmaktadır. 

 

Anahtar Kelimeler: İsmailağa, İsmailağa Câmiası, Cemaat, Tasavvuf, Medya, Medyatikleşme, Medya 

ve Din 
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ABSTRACT 

TRANSFORMATION IN ISMAILAGA MOSQUE SCIENCE AND SERVICE 

FOUNDATION’S VIEWPOINT OF THE MEDIA AND ITS MEDIA USAGE 

PRACTICES 

Ismailağa community is one of the most influential religious groups in terms of its impact on social life 

in Turkey. In the past years, it has been frequently featured in the media with sensational news, 

especially on topics such as "sects, religion and fundamentalism." In fact, it is a community that has 

strived to be distant from the media in every way. It has been observed that this distance has gradually 

decreased after the 2000s. The aim of this study is to analyze the reasons for this transformation in 

Ismailağa Community’s viewpoint of the media and its media usage practices. The reasons for its 

avoidance of the media in the past and the reasons for its acceptance of the media and media tools today, 

whether the observed differentiation is a total transformation and to what extent it is adopted in the 

community are discussed in detail in this study. 

 

Keywords: Ismailağa, Ismailağa Community, Community, Media, Mediatization, Media and Religion 
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ÖNSÖZ 

 

Din hiç şüphesiz insan hayatına yön veren en temel olguların başında gelmektedir. Bireyin yaşamını 

sürdürmesinde temel öneme sahip bir diğer olgu olan iletişim ile dinin birlikte ele alındığı bir akademik 

çalışma yapmak doğrusu benim hayalimdi. Nitekim “Medya ve din” iletişim literatüründe yeteri kadar 

çalışma yapılmamış bir alan ve bu durum bir ihtiyacın varlığına da işaret etmektedir. Türkiye’deki en 

etkin dini gruplardan olan İsmailağa Câmiası’nın medya kullanımı konusunda yaşadığı dönüşüm ise 

araştırılmaya değer bir konu olarak merakımı cezbetti.  

Öncelikle akademik anlamda bana rehberlik eden tez danışmanım Prof. Dr. Giray Saynur Derman’a, bu 

süreçte tecrübeleriyle beni aydınlatan Dr. Hakkı Öcal’a, kıymetli fikirleri ile tezime önemli katkılar 

sağlayan Doç. Dr. Mehmet Emin Babacan’a, görüşme taleplerimi kabul edip araştırmama değerli 

katkılar sağlayan tüm katılımcılara teşekkür ederim. Bu araştırmanın alanda var olan ihtiyaca mütevazı 

bir katkı sunarak sonrasında gelecek yeni çalışmalara öncülük etmesini temenni ederim.  
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GİRİŞ 

Din ve iletişim. Her iki kavram için de günlük hayatı derinden etkileyen temel dinamikler olduğu 

söylenebilir. Din, insanı bireyden topluma kuşatan ve yaşam biçimini şekillendiren bir olgudur. Dini 

gruplar ise toplum hayatının ayrılmaz parçalarıdır; zira din sadece bireysel pratiklerden ibaret değildir. 

İbadetlerin bir kısmının sosyolojik yönleri olduğu gibi bazı ibadetler toplu halde ifa edilmektedir. 

Tasavvuf geleneği ise tarikat ve tekke gibi müesseseleri ihtiva ederek toplum hayatı ile doğrudan irtibatlı 

yapılar inşâ etmektedir. Bu müesseseler, kişiler arası iletişimin kendine özgü formlarla her devirde aktif 

bir şekilde gerçekleştiği yerlerdir.  

Genel anlamıyla bakıldığında iletişim insan hayatının olmazsa olmazlarındandır. İletişimsiz bir sosyal 

hayat düşünmek neredeyse imkânsızdır. Bilindiği üzere içinde bulunduğumuz devir, “bilgi çağı” veya 

“bilişim çağı” gibi isimlerle adlandırılmaktadır. İnternet sayesinde gelişen dijital iletişim teknolojilerinin 

günlük etkileşimlere yansıması, onları kapsaması ve kendi dijital dünyasına dâhil etmesi neticesinde 

şekillenen çağın insanı ise “ağ toplumu” olarak tanımlanmaktadır. İnternet teknolojilerinin gelişmesiyle 

her birey ister istemez dünyayı saran bu ağın bir parçası olmuş durumdadır. Soyutlanması imkânsız olan 

bu realitede ve karşı karşıya olunan “big data”da hem üretici hem de tüketici konumunda olan bireye de 

üre-tüketici1 adı verilmektedir. Jan Van Dijk’e göre (2018: 42)  “Ağ toplumu,  sosyal medya ve medya 

ağlarından oluşan bir alt yapının toplumun her seviyesindeki –bireysel, grupsal/örgütsel ve sosyal – 

örgütlenme tarzını belirlediği modern bir toplum türü olarak tanımlanmaktadır.” Yeni teknolojik 

ortamdan yararlanan ağ toplumları, dijital iletişim formunun üç temel özelliğinin bir neticesi olarak, 

verimli organizasyon biçimine dönüşmüştür. Bu özellikler; “esneklik”, “ölçeklenebilirlik” ve “hayatta 

kalma”dır. Bu özellikleri yapısında barındıran ağlar aynı canlı organizmalar gibi refleksler 

geliştirebilmektedir. Böylece ağlar düğümlerine ve kodlarına karşı oluşabilecek saldırılara karşı 

koyabilir zira ağın kodları, yönergeleri yeniden oluşturabilen ve gerçekleştirmenin yeni yollarını 

bulabilen birden fazla düğümde bulunur. Böylece, yalnızca bağlantı noktalarını yok edebilecek olan 

fiziksel beceri ağı ortadan kaldırabilir (Castells, 2004: 5–6).  

Dijital dönüşümün baş döndürücü bir hal aldığı bu çağda tüm sosyolojik yapılarla beraber dini grupları 

da medyadan, dijital medya teknolojilerinden müstağni düşünmek olanaksız bir hâl almıştır. Zira 

kitleselleşen bir grubun veya hareketin medyada özne olmayı tercih etmese bile medyada nesne olarak 

konu olması kaçınılmazdır. Bu ise itibar yönetimi bakımından pasif bir halde olmak anlamına gelir. 

Bunun yanı sıra tarikat ve cemaatlerin medya kullanma amaçlarının başında “doğru dini bilgi”yi yaymak 

gelmektedir zira her dini grup devletin resmi din anlayışının dışında benimsemiş olduğu yorumun 

yayılmasını ve kabul görmesini arzu etmektedir. Bunu özel iletişim güçleri vasıtasıyla 

gerçekleştirebilmektedir. Bu metot bulunan mekân ve uzamın olanakları çerçevesinde şekillenip 

farklılık göstermektedir ama şu bir gerçektir ki geleneksel tasavvufi yapılarda asli unsur olarak yüz yüze 

 
1 Bu kavramı  ilk defa Alvin Toffler’ın kullandığı görülmektedir. Toffler “Üçüncü Dalga” kitabında bu kavramı kullanmıştır. 
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iletişim esastır. Mürit ile şeyhin birebir teması tasavvufun geleneksel ritüelleri eşliğinde kendisini 

göstermekte, göz teması, beden dili ve geleneksel kodlar bu noktada öne çıkmaktadır. Yüz yüze iletişim 

sadece mürit ile şeyh arasında değil müritlerin kendi aralarında veya tarikat mensuplarının halk ile 

yaptıkları iletişim de önemlidir hatta Nakşibendiyye geleneğinde “sohbet” kültürünün çok önemli bir 

yeri olduğu da bilinen bir gerçektir. 

Resmi din kabullerini aşan, kimi zaman dışında hatta karşısında bulunan birçok tarikat ve cemaatin 

iletişim yapıları ve iletişim araçlarını kullanma plan ve izlemi önemli bir araştırma konusu olarak tezahür 

etmektedir. Bilhassa iletişim teknolojilerinde mühim ilerlemelerin olduğu 19. asırdan itibaren yazılı 

kültürün öne çıkışına eşlik eden sekülerleşme, asırlardır aynı geleneği devam ettiren tarikat ve 

cemaatlerin sözlü kültür üzerine inşa ettikleri iletişim biçimlerinin tesirini kaybetmesine ve sosyolojik 

alanda önem yitirmesine sebep olan bir süreci göstermektedir. Bilen ile öğrenenin aynı iletişim alanını 

paylaşma mecburiyeti sebebiyle Cumhuriyet’in ilk senelerinde tarikat ve cemaatlerin faaliyetlerini yasa 

dışı olarak sürdürdüğü, gözlerden ırak kalmak amacıyla merkezden çevreye doğru çekildikleri 

bilinmektedir. Çok partili hayata kadar iletişim ağlarının mürit, derviş ve takipçilerden müteşekkil insani 

iletişim kuvvetleri aracılığıyla canlı tutulmaya çalışıldığı görülmektedir. 1950’lerden itibaren iletişim 

ortamında kısmen görünürlükleri artan tarikat ve cemaatler 1980’lere kadar özellikle basım yayın 

faaliyetlerine yönelmiş; dergi, gazete ve kitap yayınlarına devam etmiştir. Bazı dini grupların zamanla 

farklı sosyal ağlara ulaşmak, bilen ve öğrenen arasındaki mekânsal yakınlık zorunluluğunu ortadan 

kaldırmak ve devlet merkezli dini yorumun dışındaki yorumları iletişim ortamında dolaşıma sokabilmek 

maksadıyla muhtelif iletişim stratejileri geliştirdikleri görülmektedir. Mesela açıktan veya saklı şekilde 

sosyal dolaşıma sokulan ses kasetleri (sohbet, vaaz, soru cevap, dini müzik vb.) devletin işitsel tekeline, 

videokasetleri ise devlet televizyonuna karşı alternatif bir arayışın neticesi olarak değerlendirilebilir. 

1980’ler itibariyle ise ulus devletin iletişim alanındaki gücünün törpülenmesiyle tarikat ve cemaatler 

faaliyetlerini gazete, radyo, televizyon ve haber ajanslarıyla genişletmişlerdir. 2000’lerin ardından ise 

buna dijital medya mecraları da dâhil olmuştur (Narmanlıoğlu, 2014: 165-167).  

21. yüzyılın dijital iletişim devriminin etkilerini yaşamaya devam ettiğimiz bugünlerde ise tasavvufi 

cemaatlerin bu iletişim ortamında kendilerini nasıl konumlandırdıkları araştırılmaya değer bir vakıa 

olarak karşımızda durmaktadır. Bu çalışmanın konusu olan İsmailağa Câmiası; Türkiye’nin en etkin dini 

gruplarının başında gelmektedir. Nakşibendiyye tarikatının Halidiyye koluna bağlı bir cemaat olan 

İsmailağa’nın kuruluşundan bu yana başta televizyon olmak üzere medyaya mesafeli yapıda olduğu 

bilinmektedir. İsmailağa, sözlü kültür, yazılı kültür ve elektronik kültür tecrübelerinin tamamını 

yaşayarak kamuoyunda bilinirlik açısından dikkat çeken bir noktaya ulaşmıştır. Kurucusu olan 

Nakşibendi şeyhi Mahmut Ustaosmanoğlu’nun 1954’ten 1996’ya dek imam-hatipliğini yaptığı 

İsmailağa Camii merkezi çevresinde genişleyen Câmia tıpkı diğer tarikatlar gibi uzun yıllar sözlü kültür 

geleneğini devam ettirmiştir. İsmailağa Câmiası diğer birçok cemaatte olduğu gibi ikili iletişim mekânı 

üzerine kuruludur: Birincisi Mahmut Ustaosmanoğlu’nun vaazlarını verdiği resmi form içerisinde 

sayılabilecek kamuya açık bir mekân olarak cami, ikincisi sohbetlerin ve ritüellerin gerçekleştirildiği 

özel iletişim mekânı olarak dergâh. İrşat eden karizmatik bir mürşit ile direkt kurulan irtibat, tarikat 

içerisinde üretilen bilginin yalnız insani iletişim güçleri aracılığıyla yayılmasına olanak sunmaktadır. 

Câmia’nın ilk dönemlerde iletişim araçlarının kullanılması hususunda sıkı şekilde geleneksel çizgide 

durduğu görülmektedir. Câmia’nın büyümesiyle birlikte sadece şeyh ile yüz yüze iletişim olanağına 
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sahip müritlerin ulaşabildiği bilginin daha fazla sosyal ağlara aktarılması maksadıyla öncelikle 

Ustaosmanoğlu’nun sohbetlerinin kitaplaştırıldığı kısıtlı bir basım yayın faaliyeti göze çarpmaktadır. Bu 

gayretin yanında geleneksel olarak üretilen dini bilginin, devlet merkezli dini bilginin kimi zaman 

dışında ve hatta karşısında olduğu görülmektedir. Bu karşı fikriyatın dar cemaat sınırlarının ötesine 

ulaştırılması ve halka yanlış bilgi verildiği düşünülen devlet merkezli ulemanın kamusal alanda dile 

getirdiği görüşlerin karşısında durulabilmesi için cemaatin aracılanmış iletişime olanak veren araçlara 

yöneldiği görülmüştür.  Örneğin Diyanet İşleri Başkanlığı’nın bir konuda verdiği fetvaya karşı İsmailağa 

Fıkıh Heyeti farklı bir fetva verebilmektedir. Câmia, belli başlı konularda yaygın din anlayışından farklı 

ama daha doğru bulduğu kendi bilgi ve yorumlarını geniş kitlelere yayma maksadıyla “alternatif medya” 

arayışına yönelinmiştir ve bu yönelim gün geçtikçe genişlemiştir (Narmanlıoğlu, 2014: 185–186). 

“İsmailağa” üzerine çalışılmış bilimsel araştırmalar YÖK Ulusal Tez Merkezi, TÜBİTAK Ulusal 

Akademik Ağ ve Bilgi Merkezi’nin akademik dergi ve makale tabanı (dergipark.gov.tr) ile Google 

Akademik üzerinde incelendiğinde 2012 yılından 2020 Aralık ayına kadar olan süreçte 16 çalışma 

yapıldığı, bu çalışmalardan 4’ünün yüksek lisans tezi, 11’inin makale ve birinin de kitap olduğu 

sonucuna ulaşılmıştır. Bu çalışmaların önemli bir kısmında doğrudan İsmailağa Câmiası çalışılırken bir 

kısmında “İsmailağa” araştırmanın odak noktalarından biri olarak yer almıştır. Çalışmalardan iki 

tanesinin konusu ise dolaylı yoldan İsmailağa Câmiası ile ilgilidir.  Literatür taramasında “İsmailağa”  

konusu üzerine çalışmaların yapıldığı disipliner alanlar dikkate alındığında, genel olarak İslami 

ilimler, sosyoloji ve Ortadoğu çalışmaları alanlarında olduğu sadece iki tanesinin iletişim bilimleri 

alanında yapıldığı görülmektedir. Çalışmaların dillerine bakılacak olursa 10’unun Türkçe, 4’ünün 

İngilizce ve 2’sinin Almanca olduğu görülmektedir. Araştırma yöntemleri olarak ise en sık kullanılan 

yöntemin “nitel araştırma yöntemleri” olduğu, takibindeki araştırma yönteminin ise “nicel araştırma 

yöntemleri” olduğu sonucuna ulaşılmaktadır. 

Genel olarak Türkiye’de ve Türkçe yapılan araştırmalar ele alındığında İsmailağa Câmiası’ndaki kadın 

kimliği, toplumsal cinsiyet rolleri, mürit profili ve eğitim konuları üzerine çalışıldığı görülmektedir. Bu 

başlıklardan birkaçı; “Dinî Grup Mensubu Kadınların Kadın Algısı ve Toplumsal Cinsiyet Rollerine 

İlişkin Düşüncelerinin İncelenmesi: İsmailağa Cemaati Örneği” (Işık, 2020), “Dinî Grupların Kadın 

Mensupları Üzerindeki Dinî, Manevî Ve Ahlakî Etkileri” (Baynal, 2017), “Türkiye'de Dinî Gruplarda 

Toplumsal Değişme Söylemi” (Çankal, 2016), “Kadınların Dinî Gruplara Yönelme, Katılma ve 

Bağlanma Nedenleri” (Baynal, Yaman: 2015), “İsmailağa Cemaati Medreselerinde Arap Dilinin 

Öğretimi” (Demir, 2018) olarak sayılabilir. 

Türkiye’deki dini hayat üzerinde oldukça etkili olan, dünya üzerinde de belli coğrafyalarda var olan 

etkisini günden güne artan İsmailağa Câmiası ile ilgili literatüre geçmiş bilimsel çalışmaların yeterli 

olmadığı ortadadır. Bunun yanı sıra alanyazın araştırıldığında dini cemaatlerin medya yönü ile ele 

alındığı herhangi bir akademik çalışmaya da rastlanmamıştır. Yalnızca Selim Sözer’in kaleme aldığı 

Gelenekten Modernliğe İskenderpaşa ismiyle kitap olarak da yayımlanan “Modernleşme Sürecinde 

Geleneksel Dinî Gruplar: ‘İskenderpaşa Cemaati Örneği” (2018) başlıklı doktora tezininin konusunun 

çalışmamız ile paralellik arz ettiği söylenebilir. Nitekim bu çalışma da Türkiye’nin en yaygın ve etkin 

tarikatı olan Nakşibendilik bünyesinde faaliyet gösteren bir cemaat olan İskenderpaşa’yı ele almıştır. 

Nitel araştırma yöntemi ile yürütülen çalışma, İskenderpaşa Cemaati’nin değişimi, değişimin 
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dinamikleri ve süreçlerini incelemektedir. Netice olarak İskenderpaşa Cemaati’nde M. Zahid Kotku’nun 

şeyhliği döneminde tarikat bünyesinde herhangi bir modernleşme emarelerine rastlanmadığı, Kotku’dan 

sonra gelen ardılı Esad Coşan döneminin geleneksel ile modern olanın harmanlandığı bir duruma 

tekabül ettiği, ardından gelen oğlu Nureddin Coşan döneminin ise Türkiye’nin yaşadığı sürece paralel 

olarak, modern ve post modern unsurların hâkim olduğu, geleneksel ilişki, örüntü, anlayış ve ritüellerin 

terk edildiği bir aşama olarak görülebileceği sonucuna ulaşılmıştır.  

Çalışmamızın içeriğine bakılacak olursa birinci bölümde giriş, araştırmanın amacı, önemi, problem, 

yöntem, varsayım ve sınırlıklar ve veri toplama araçları yer almaktadır. İkinci bölümde kavramsal 

çerçeveyi sunmak amacıyla din kavramı, İslamiyet, tasavvuf kavramının temel unsurlar ve esasları ile 

Nakşibendiliğin doğuşu, gelişimi ve temel özellikleri gibi konular açıklanmaktadır. Bunun yanında 

iletişim, medya ve dini yayıncılık ile alakalı da kavramlar bu bölümün konu başlıkları arasındadır. 

Üçüncü bölümde İsmailağa Câmiası, İsmailağa Câmiası’nın medya mecraları ayrıntılı bir şekilde 

anlatılmıştır. Dördüncü bölümde ise araştırmanın bulguları ve yorumalr yer almaktadır. Beşinci ve son 

bölümde ise araştırmamızın sonucu açıklanmaktadır.  

Araştırmamızın ismi malum olunduğu üzere “İsmailağa Camii İlim ve Hizmet Vakfının Medyaya 

Bakışındaki Dönüşüm ve Günümüzdeki Medya Kullanım Pratikleri”dir lakin çalışmamızda vakıf 

özelinden bu vakıf etrafında teşekkül etmiş bir dini grup olan İsmailağa Cemaatü / Câmiası ele 

alınmıştır. İsmailağa Câmiası’nın gerek geleneksel gerekse de dijital medyaya ilişkin görüşleri ve 

düşünceleri bu câmiaya yön veren kişilerle görüşülerek saptanmaya çalışılmıştır. Görüşülen kişilerin 

tamamı kanaat önderi olup Câmia’nın çeşitli faaliyetlerinin organize edilmesinde söz sahibi olan 

karizmatik kişilerdir. Böylece tabir-i caizse beyin takımı ile görüşülerek Câmia ile ilgili mümkün 

olduğunca doğru ve tutarlı bir araştırma ortaya konulmaya çalışılmıştır. Câmia içinde de farklı görüş ve 

yorumların olduğu görülmekle ilgili ağırlıklı olan bir kanaatin olduğu ortaya çıktı görülmüştür.  

Söz konusu dini grup da resmî web sitelerinde, sosyal medya hesaplarında ve resmi yazışmalarında 

kendisini “İsmailağa Câmiası” olarak tanımlamaktadır. Buna binen araştırmamızın konusu olan dini 

grubun çalışmamızda “İsmailağa Câmiası” olarak isimlendirilmesi tercih edilmiştir ve metin içinde sık 

kullanılması gerektiği için bazı yerlerde kısaca “Câmia” olarak da verilmiştir. Bununla beraber 

çalışmamızın bulgular bölümünde yer alan mülakatlarda katılımcılarımız İsmailağa’yı “tekke”, 

“cemaat” ve “câmia” gibi farklı isimlerle de zikretmişlerdir. 

1.1. Araştırmanın Amacı 

İlk ortaya çıktığı yıllardan itibaren medyaya mesafeli bir duruş sergilemesiyle bilinen İsmailağa 

Câmiası’nın son yıllarda resmi olarak dijital medyada var olduğu ve medyaya karşı olan mesafesini git 

gide azalttığı görülmektedir.  
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 Bu çalışmanın amacı İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışındaki bu dönüşümün sebeplerini tespit 

etmek ve geçmişte medyadan hangi sebeplerle uzak durulduğu, bugün ise hangi gerekçelerle söz konusu 

mesafenin azaldığını saptamaktır. 

Bu araştırmada geleneksel dini bir cemaatin günümüz medya teknolojilerine adapte oluşunu tetikleyen 

süreç incelenerek medyanın dini faaliyetler amacıyla kullanılma dinamiklerininin anlamlandırılması ve 

İsmailağa Câmiası’nın çağın ihtiyaçları ve gerçeklerine uyum sağlamasında geçmişten günümüze ne 

gibi değişimler yaşadığınının tespit edilmesi amaçlanmıştır. 

1.2. Araştırma Problemi 

Bu çalışmada aşağıdaki araştırma sorularının cevaplanması hedeflenmektedir. 

• İsmailağa Camiâsı’nın medyaya bakışında bir dönüşüm yaşanmış mıdır? Yaşandıysa bu nasıl 

ve ne düzeyde gerçekleşmiştir? 

• Dijital medya kullanımı, İsmailağa Camiâsı’nı sosyolojik, kültürel, eğitsel vb. yönlerden nasıl 

etkilemiştir? 

• Medyaya yönelik mesafede görülen değişim İsmailağa Câmiası mensupları tarafından ne ölçüde 

benimsenmiştir? 

• İsmailağa Câmiası’nın yeni medya teknolojilerine dair bir vizyonu var mıdır? Varsa neler 

öngörülmektedir? 

1.3. Araştırmanın Önemi 

Türkiye’de çok sayıda dini grup ve cemaat bulunmaktadır ve bunların çoğu resmi bir vakıf etrafında 

teşekkül etmektedir. 1950’li yıllarda İstanbul’un Fatih İlçesinin Çarşamba semtinde faaliyetlerine 

başlayan İsmailağa Câmiası, İsmailağa İlim ve Hizmet Vakfı bünyesinde yurt içinde ve yurt dışında 

Kur’an-ı Kerim, İslami ilimler ve tasavvuf odaklı çalışmalar yürütmektedir.  

Dini gruplar toplumsal hayatın temel dinamiklerindendir ve topluma dolayısıyla da çok sayıda bireye 

etkileri büyüktür ve bu yapıların medyaya bakışları, medya kullanım stratejileri söz konusu etki 

ölçüsünde önem arz etmektedir. Medyanın ve özellikle yeni medyanın gitgide yaygınlaştığı ve hayatın 

merkezinde olduğu günümüzde geleneksel özellikler taşıyan dini grupların medya ile ne tür ilişki 

kurduklarını incelemek, sosyal bilimler alanında araştırmaya, anlamaya ve anlamlandırmaya değer bir 

vakıa olarak karşımızda durmaktadır. Bununla beraber ne yazık ki alanyazın tarandığında konuyla ilgili 

yeterli çalışma olmadığı görülmektedir ve bu durum çalışmamızın mesuliyetini ve ehemmiyetini 

arttırmaktadır. 
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1.4 Araştırma Yöntemi 

Bu çalışmada nitel araştırma yöntemleri arasında sıklıkla kullanılan derinlemesine mülakat tekniği 

kullanılmıştır. Önceden hazırlanan ve yapılandırılan mülakatlar tüm ayrıntılarıyla planlanmaktadır. Bu 

yöntemin daha iyi anlaşılması için öncelikle nitel araştırma yöntemini açıklamak gerekmektedir.  

Yıldırım ve Şimşek’e (2013: 45) göre nitel araştırma “gözlem, görüşme ve doküman analizi gibi nitel 

veri toplama yöntemlerinin kullanıldığı, algıların ve olayların doğal ortamda gerçekçi ve bütüncül bir 

biçimde ortaya konmasına yönelik nitel bir sürecin izlendiği araştırma” olarak tanımlanmıştır. Bu 

tanımlardan ve alana dair diğer bilgilerden yola çıkarak nitel araştırma, kişileri oluşturdukları anlamları 

inceleyerek alana mahsus açıklama veya teori geliştirme süreci olarak tanımlanabilir (Saban, Ersoy: 

2019: 5). 

Çalışmada nitel araştırma yönteminin tercih edilme sebebinin daha doğru bir şekilde 

gerekçelendirilebilmesi için her iki yöntemin birbirleri ile mukayese edilmesi yararlı olabilir. Nicel 

araştırma, verilerin toplanmasında ve analiz edilmesinde sayıların kullanılmasını öngören bir araştırma 

stratejisi olarak değerlendirilebilir ve teorilerin denenmesine vurgu yapar. Var olan bir teorinin test 

ediliyor olması ise tümdengelime dayalı akıl yürütme ile ilişkilendirilir. Nicel araştırmalar doğa 

bilimlerinin bilhassa pozitivizmin uygulama ve normlarını benimsemiştir. Ayrıca nicel araştırmalar, 

toplumsal gerçekliği dışsal ve nesnel gerçeklik olarak nitelemektedir. Buna mukabili nitel araştırmalar 

verilerin toplanmasında ve analizinde sayısallaştırma yerine daha çok kelimeleri esas alan bir araştırma 

stratejisi olarak bilinmektedir. Bu araştırma metodu, bilhassa bireylerin kendi toplumsal dünyalarını 

yorumlama şekillerini vurgulamayı seçerek pozitivizmin pratik ve normlarını reddetmiştir. Nitel 

araştırmalar toplumsal gerçekliği devamlı gelişmekte olan ve kişilerin meydana getirdiği yapılar olarak 

kabul etmektedir (Bryman, 2012). 

Nicel araştırmalar, elde ettiği sonuçları evrene genellemeyi amaçlamaktadır ve genellikle laboratuvar 

veya yarı laboratuvar şartlarında gerçekleştirilir. Nitel araştırmacılar, inceledikleri olguya dair 

özellikleri bozmadan, değiştirmeden doğal ortamı içinde gözlemler, katılımcıların perspektifinden 

anlamaya çalışır ve bağlama mahsus olarak analitik genellemeler yapar. Nitekim nitel araştırmacılar 

bağlam odaklı yaklaşımlarının ve katılımcılarıyla kurdukları uzun soluklu etkileşimin zengin ve kuvvetli 

verinin temeli olduğuna inanmaktadırlar. Bunun yanında nitel araştırmalarda katılımcıların fikirlerinin 

ve perspektiflerinin ortaya çıkarılması mühimdir. Nicel araştırmalarda süreç araştırmacının öncelikleri 

doğrultusunda işler. Araştırmacının alakaları ve kaygıları araştırma serüvenin yapılandırılmasındaki en 

önemli unsurdur. Nitel araştırmalarda ise birincil hedef araştırmacının değil katılımcıların perspektifini 

yansıtabilmektir. Bu sebeple araştırma, katılımcıların neyi önemli ve anlamlı bulduklarına göre 

biçimlendirilir (Saban, Ersoy: 2019: 6–8). 

Nitel araştırma metodunun pek çok farklı disiplinlerle bağı vardır. Bunlardan bir kısmı “tanımlayıcı 

araştırma”, “yorumlayıcı araştırma”, “aksiyon araştırması”, “içerik analizi”, “doğal araştırma”, “teori 

geliştirme”, “antropoloji”, “etnografi” şeklinde belirtilebilir. Nitel araştırma yöntemleri gözlem, 

doküman analizi ve görüşme gibi nitel veri toplama tekniklerini içermektedir. Olaylara realist ve 

bütüncül bir perspektifle yaklaşılmaktadır. Araştırmayı ve anlamayı ön plana alan bu yöntem,  olayların 

ve algıların tabiî ortamda bütüncül ve gerçekçi bir biçimde ortaya konmasına yönelik önemli bir temel 
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teşkil etmektedir. Öte yandan nitel araştırma, nicel araştırma tekniğine göre daha esnek bir yapıdadır. 

Önce teori oluşturulması, daha sonra da oluşturulan teorinin toplanan bilgilerden yola çıkılarak 

temellendirilmesi esasına dayanmaktadır. Toplanan bilgilerde tümevarım esasına göre bir yaklaşım 

izlenmektedir (Yıldırım, 1999: 9–10). 

Nitel araştırma tekniklerinden derinlemesine mülakat tekniği farklı nitelikte ve derinlikteki çalışmaları 

kullanmak suretiyle veri toplamayı kapsamaktadır. Araştırmacı ve araştırmanın öznesi olan kişi arasında 

amaçlı ve kontrollü bir sözlü iletişim gerçekleşmektedir. Araştırmacı soruları önceden hazırlamakta ve 

bu sorular kılavuzluğunda mülakat yaptığı kişilerin duygu ve düşüncelerini sistemli bir şekilde almayı 

amaçlamaktadır. Derinlemesine mülakat süreci kazı yapan bir madenci metaforuyla da açıklanmaktadır. 

Bu teknikte sorulan soruların temel maksadı ulaşılmak istenen sonuçlar çerçevesinde sistematik bir 

çalışma ortaya koyabilmektir (Türnüklü, 2000: 544). Böylece kişilerin fikrî yapıları, duyguları, 

düşünceleri ve algıları ortaya çıkmaktadır. 

Derinlemesine mülakat, araştırılan mevzunun tüm katmanları ve derinliğini kapsayan nitelikte açık uçlu 

soruların katılımcılara yöneltildiği, ayrıca ayrıntılı cevapların alınmasına fırsat sunan birebir yüz yüze 

görüşmeler ile bilgi elde edilmesine imkân veren bir veri toplama tekniğidir zira katılımcıların fikir, his 

ve görüşlerine bu yolla daha pratik bir şekilde ulaşılabilmektedir. Sosyal bilimlerde sıkça kullanılan bu 

teknik hukuk, gazetecilik ve tıp gibi farklı alanlarda da kullanılmaktadır. Derinlemesine mülakat 

tekniğinde sorular genellikle ilgili literatürde var olan bilgiler çerçevesinde hazırlanmaktadır. 

Görüşmeci ve katılımcı arasında sağlanan etkileşim sayesinde veriler, birinci ağızdan, orijinal bir şekilde 

toplanabilmektedir (Tekin, 2006: 101–102). Bu teknikte alınan yanıtlar araştırmacı tarafından 

kategorize edilir ve o yanıtlardan hareketle konu ayrıntılı bir biçimde irdelenir. 

Bu çalışmada derinlemesine mülakat tekniği kullanılmış ve bu amaçla seçilen örnekleme yöneltilmek 

üzere 7 soruluk veri toplama aracı hazırlanmıştır. Bu sorular yüz yüze ve çevrimiçi ortamda katılımcılara 

yöneltilmiştir. Katılımcıların verdikleri cevaplar araştırma sorularına göre tasnif edilmiş ve bulgular bu 

doğrultuda yorumlanmıştır. 

1.5. Evren Ve Örneklem  

Araştırmanın evreni İsmailağa Câmiası’na yön veren, saygı duyulan, camianın içinde kanaat önderi 

konumunda bulunan medrese hocaları, yazarlar ve sivil toplum kuruluşu yetkililerinden oluşmaktadır. 

Bu evren özellikle İsmailağa Câmiası’nın medyaya ve yeni iletişim teknolojilerine uyum sürecindeki 

gelişmeleri tespit etmeye yönelik kişileri kapsamaktadır. Dolayısıyla seçilen evrenin ortak noktasını 

İsmailağa ve medya oluşturmaktadır. Araştırma için önemli olan İsmailağa Câmiası’nın yeni iletişim 

teknolojileriyle gerçekleştirdiği dönüşümün nasıl ve ne şekilde olduğunun tespit edilmesidir. 

Araştırmanın örneklemi ise “amaçlı / amaçsal örneklem” (purposive sampling) ile tespit edilmiştir. 

Örneklemde İstanbul ve İzmir ili sınırları içerisinde yaşayan katılımcılar yer almıştır. Amaçlı örneklem; 

“... Çalışmanın amacına bağlı olarak bilgi açısından zengin durumların seçilerek derinlemesine 

araştırma yapılmasına olanak tanır. Belli ölçütleri karşılayan veya belli özelliklere sahip olan bir veya 

daha fazla özel durumlarda çalışılmak istenildiğinde tercih edilir.” (Büyüköztürk vd., 2018: 92-93) 

şeklinde ifade edilmektedir. 
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Bu araştırmaya katılarak çalışmanın örneklemini oluşturan isimler mülakat sırasına göre şu şekilde 

sıralanabilir: İsmailağa Dergisi Genel Yayın Yönetmeni Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu, İsmailağa 

Dergisi Yazarlarından Muhammet Yelkenci, Efendim İlim ve Yardımlaşma Derneği Başkanı 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu, Yavuz Sultan Selim Gençlik Derneği Başkanı Abdulhâlık 

Ustaosmanoğlu, Dirâyet Dergisi Genel Yayın Yönetmeni Ömer Faruk Korkmaz, İsmailağa Dergisi 

Yayın Kurulu Üyesi Mehmet Ekmekçi, İsmailağa Camii İlim ve Hizmet Vakfı Başkan Yardımcısı 

Seyfettin İnanç, Yavuz Sultan Selim Camii İmam Hatibi Abdullah Kılıç, Dayanışma Vakfı Başkanı 

Hüseyin Hüsnü Kılıç, Hoca Ahmet Yesevi Derneği Onursal Başkanı, Vaiz ve Yazar Ahmet Mahmut 

Ünlü ve Yazar Avni Kansızoğlu. 

Araştırmada mülakat yapılacak isimler seçilirken çalışmamıza konu olan İsmailağa Câmiası’nda söz 

sahibi olan kişiler olmasına özen gösterilmiştir zira çalışmanın sağlıklı bilgiler içermesi görüşülen 

kişilerin Câmia’nın çizgisini iyi bilen kişiler olmasından geçmektedir. Aynı zamanda görüşülen kişilerin 

üç farklı nesilden olduğu da söylenebilir. Bu isimlerin bir kısımını 30–45 yaşları arasındaki kişiler 

oluştururken bir kısımını da 45–60 yaşları arasındeki kişiler ve 60 yaş üstü kişiler oluşturmaktadır. Bu 

durum da İsmailağa Câmiası’nın hafızasını doğru bir şekilde ortaya koymak açısından farklı demografik 

yapıdaki mensupları anlama ve farklı perspektifleri görmek adına önemli bir çeşitlilik sunmaktadır. 

1.6.Varsayım ve Sınırlılıklar 

“Dijital devrimin toplumun her kesimine nüfuz eden gücü ile birlikte tasavvufî gelenekten gelenler dâhil 

olmak üzere dini gruplar da bu değişimden nasibini almışlardır ve ister istemez dijital çağa ayak 

uydurmak zorunda kalmışlardır.” varsayımından yola çıkılmıştır. Bu çalışma 2020 yılı içerisinde 

gerçekleştirilen İsmailağa Câmiası’nda kanaat önderi olan 11 kişiden derinlemesine mülakat yöntemiyle 

görüş alınması ile sınırlandırılmıştır. Mülakatlar mümkün olduğunca yüz yüze yapılmıştır fakat 

koronavirüs pandemisi nedeniyle bazı katılımcılar yüz yüze mülakat yapmayı kabul etmemiştir. Bu 

doğrultuda Hoca Ahmet Yesevi Derneği Onursal Başkanı Ahmet Mahmut Ünlü ile çevrimiçi toplantı 

yolu ile görüşülmüştür. İsmailağa Camii İlim ve Hizmet Vakfı Başkan Yardımcısı Seyfettin İnanç ile 

Yazar Hüseyin Avni Kansızoğlu ise mülakat sorularının cevaplarını yazılı olarak vermişlerdir.  Bunların 

dışındaki tüm mülakatlar yüz yüze gerçekleşmiştir.  

1.7. Veri Toplama Araçları 

Veri toplama aracı olarak İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışındaki dönüşümü değerlendirebilmek 

ve yeni medya teknolojilerine uyumuna yönelik süreci saptayabilmek maksadıyla ucu açık yedi soru 

kullanılmıştır. Bu sorular sırasıyla aşağıdadır: 

1. İsmailağa Câmiası mensupları sosyolojik açıdan kimlerden oluşmaktadır?  

• Eğitim düzeyleri nedir? Hangi meslekleri icrâ etmektedirler?  

• Bu câmianın yaklaşık kaç mensubu bulunmaktadır?  

• Türkiye’nin ve Dünya’nın nerelerinde yapılanmaları vardır?  
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• Bu yapılanmalar hangi müesseselerden oluşmaktadır? 

2. İsmailağa Câmiası’nın ilk kurulduğu yıllarda medyaya bakışı nasıldı ve bugün nasıl? Açıklar 

mısınız?  

• İsmailağa Câmiası geçmişten günümüze hangi medya kuruluşlarını takip etmektedir? 

3. 2000’li yılların başlarından itibaren Ahmet Mahmut Ünlü’nün bazı televizyon kanallarına 

çıkmaya başladığı ve nihayetinde kendi televizyon kanalı olan Lalegül Tv’yi kurduğu / 

kurulmasına vesile olduğu görüldü.  

• Süreci bu noktaya getiren saikler nelerdir? 

• Tüm bu gelişmelerden sonra İsmailağa camiasında televizyona/medyaya yönelik mesafe 

azaldı mı? 

• Gelinen nokta camianın tümü tarafından benimsendi mi/benimseniyor mu? 

4. Medyaya bakışın değişmesi veya toplum tarafından öyle hissedilmesiyle birlikte camiada 

sosyolojik, kültürel, eğitsel. vb. herhangi bir değişim yaşanmış mıdır? 

5. 2000’li yıllarla birlikte sosyal medya ve internet teknolojisi gerek Türkiye’de gerekse de 

dünyada giderek önem kazanmaktadır. İsmailağa Câmiası’nın bu dönüşüme adaptasyonu tam 

mânâsıyla sağlanmış mıdır?  

6. Medyanın geleceğine baktığınızda İsmailağa Câmiası’nın ne gibi faaliyetler içerisinde 

bulunmasını önerirsiniz?  

7. Yeni iletişim teknolojileri İsmailağa Câmiası’nın eğitim faaliyetlerini nasıl etkilemiştir? 

Derinlemesine mülakatlar, 2020 yılının Şubat ile Aralık ayları arasında yapılmış ve seçilen örnekleme 

bu soruların tümü yöneltilmiş. Sorularda katılımcılara herhangi bir yönlendirme yapılmamış ve cevaplar 

olduğu gibi alınmıştır. Görüşmelerde katılımcıların sesleri ses kayıt cihazı ile kaydedilerek veri 

toplanmıştır. Toplam 11 saat 10 dakikalık ses kaydı alınmış olup sonrasında deşifre edilmiştir. 

1. KAVRAMSAL ÇERÇEVE: DİN VE TASAVVUF 

Bu bölümde araştırmamıza dair kavramsal bir çerçeve çizilmeye çalışılacaktır. Araştırma konumuz 

tasavvuf menşeili dini bir grupla alakalı olduğu için genelden özel gitmek suretiyle öncelikle din 

kavramı açıklanacak ardından İslamiyet, tasavvuf ve Nakşibendilik genel esasaları ve kavramları ile 

temel düzeyde farklı açılardan ele alınacaktır.  

2.1. Din Kavramı Ve İslam Dini 

Din insanlığın varoluşundan günümüze dek insan hayatının merkezinde konumlanmış ve üzerine çokça 

kafa yorulmuş, tartışılmış bir kavramdır. Dolayısıyla din kavramına yönelik farklı tanımlar ortaya 

konmuştur. Türk Dil Kurumu’na göre din; “Tanrı'ya, doğaüstü güçlere, çeşitli kutsal varlıklara 
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inanmayı ve tapınmayı sistemleştiren toplumsal bir kurum, diyanet” (2019: 668-669) olarak ifade 

edilmektedir.” Dini Kavramlar Sözlüğü’ne göre din; “Akıl sahiplerini kendi arzuları ile bizzat hayırlara 

sevk eden ilahi nizam, Allah tarafından konulmuş ve insanları O’na ulaştıran bir yoldur”  (2015:121) 

şeklinde tanımlanmaktadır. Arapça “d-y-n” kökünden türeyen ve ödül/ceza, âdet/durum, itaat/isyân, 

hesap, hüküm/kaza, tevhît, ibâdet, millet, şeriat gibi daha pek çok mânâsı olan din kelimesi, Nişanyan’a 

(nisanyansozluk.com, 2020) göre ise “İnanç ve ibadet kuralları sistemi” manasına gelmektedir.  

Din, tarih boyunca bütün toplumlarda evrensel bir olgu olarak var olmuştur. Fıtraten inanma ihtiyacı ile 

doğan insan kendinden aşkın bir yaratıcı ile gücüne güç katarak kendini gerçekleştirme yolunda mânen 

olgunlaşmakta ve ulvîleşmektedir. Din ile insan, maddî âleminin ve içgüdülerinin esiri olmadığı şuurunu 

kazanarak tabiata ve beşere değil sadece yaratıcısına boyun eğerek hürriyetini ve bağımsızlığını 

kazanacaktır. Din ile kendinin ve tabiatın yaratılışını anlamlandırabilmiş olan insan, yaratıkların ve 

tabiat olaylarının karşısında hayrete ve dehşete düşmez. İnsanlık ancak bireyden topluma insanı kuşatan 

bir ahlâk manzûmesi olan din ile huzura kavuşabilir. Dinin koyduğu ilahî nizamın olmadığı veya 

zayıfladığı toplumlarda kargaşa, anarşi, toplumsal ve bireysel huzursuzluklar kaçınılmazdır. Bununla 

beraber dinin toplumları yozlaşmaktan kurtaran bir medeniyet mimarı oluşundan da bahsedebiliriz. 

Bireyler din sayesinde bencillikten, egoizmden kurtularak insanlığa hizmet maksadıyla çalışma 

ülküsünü kazanırlar (Tümer, 1994: 317).  

Dinin insan psikolojisini etkileyen pek çok yönü olduğundan da söz edilebilir.  Çağımızda oldukça 

yaygın bir hastalık olan depresyonun hiç bitmeyecekmiş gibi dünya hayatına bağlı olan ve yaratılış 

gayesini iyi idrak edemeyen insanlarda daha sık görüldüğü bilinmektedir. Beraberinde gelecek kaygısı 

ve endişeyi getiren depresyon, imanın kazandırdığı tevekkül duygusundan uzak ve manevi yönden 

boşlukta olan insanlarda daha sık görülmektedir. Dindar birey ise Allah inancının getirdiği teslimiyet ile 

aklen, ruhen dengeli ve sağlıklı olur. Zorluklar karşısında ümitsizliğe ve kaygıya düşmez; dünya 

hayatında sınandığını bilir ve sabreder, önemli olanın ahiretteki mükâfatı olduğunu gözden kaçırmaz 

(Aydın, 2009: 89). 

Dinlerin itikat, amel ve etik sistemleri ile beraber ayrıca teşkilâtları, cemaatleri ve sosyal ehemmiyetleri 

bulunmaktadır. Dinin bu sosyal yapısı etik, tinsel ideallerin hayata geçirilmesiyle ve bunların 

vazgeçilemeyecek derecede önemli birer değer olarak görülmesiyle gerçekleşir. E. S. Ames’in, “Din en 

yüksek sosyal değerlerin şuurudur”; J. P. Pratt’ın, “Birey veya topluluklarda onların fayda ve 

kaderlerinin son kontrolünü elinde tutan güç veya güçlere karşı ciddi bir sosyal tavırdır” ve E. 

Durkheim’in, “Âyin ve inançlar sistemi, dinî bir cemaatin meydana gelmesini sağlar” tariflerinde sosyal 

yön esas alınmıştır (Tümer, 1994: 317). Tüm bu tanımlardan dinin bireysel, toplumsal, psikolojik ve 

sosyolojik yönleri başta olmak üzere insanı ve hayatı kuşatan, etkileyen ve tanzim eden bir yapısı 

olduğundan bahsedebiliriz.  

Dinin toplumdaki konumu ve sosyal hayatta yaptığı işlere ve vazifeler dinin toplumsal işlevleri olarak 

adlandırılmaktadır (Okumuş, 2017: 24). Mardine’e göre (2016: 30)  din, bir dünyayı idrak etme ve 

kendini o dünyada belirli bir konuma yerleştirme modeli olarak işlev gören bir olgudur. Bu düşünceden 

hareketle dinin toplumdaki etkileri dikkate alındığında pek çok işlevi olduğundan bahsedilebilir. Bu 

işlevlerden başlıcaları şöyle sıralanabilir: 
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• Zihniyet Kazandırma İşlevi 

• Kimlik Kazandırma İşlevi 

• Bütünleştirme İşlevi 

• Toplumsal Kontrol 

• Meşrulaştırma İşlevi (Okumuş, 2017: 25-39). 

2.1.1. İslamiyet 

İslam, Dini Kavramlar Sözlüğüne göre “İslâm, “silm” kökünden türeyen bir kelinedir. Bu şekliyle 

Kur’ân’ın 105 yerinde geçmektedir. “İslâm” kelimesi, isim ve fiil halinde 10 kadar ayette geçmektedir. 

Silm; barış, güven ve huzur, selam, mutluluk, esenlik ve güvenlik demektir. İslâm ise; Allah’a teslim 

olmak, boyun eğmek ve itaat etmek mânâsındadır. İslâm’ı benimsemiş erkeğe Müslim, kadına da 

Müslime denir.” (Karagöz vd., 2015: 321). Kur’ân-ı Kerim’e göre İslam, kişinin sadece Allah’a teslim 

olması ve sadece ona kulluk etmesidir zira tevhid2in gereği de budur. Bu mânâsıyla İslam, sadece son 

peygamber olan Hz. Muhammed’in tebliğ ettiği din ile sınırlı değil, bütün peygamberlerin insanları tek 

bir Allah’a kulluğa, âhirete îmâna ve salih amel işlemeye davetlerinin özü olan bir inanç sistemidir. 

İslam ayrıca  insanlık için vazgeçilmez değerler olan inanç, ibadet, muamelat ve ahlak gibi temel 

prensipleri sosyal hayatın yaşamın gereği olarak kabul eder; bu yönüyle mükemmel ve evrensel bir 

dindir (2015: 321-322).  

Bir din olmasının yanı sıra bir kültür ve medeniyet anlayışının da temel kaynağı olan İslamiyet, İslam 

Ansiklopedisi’nde şöyle tanımlanmıştır:  

“İslâm, Hz. Muhammed’in, temel öğreti ve esaslarını vahiy yoluyla Allah’tan aldığı ve ilk 

uygulamalarını bizzat kendisinin gerçekleştirdiği, zamanla Müslüman toplumlar 

tarafından insanlığın diğer zihnî ve amelî birikimlerinden de istifade ile geliştirilen din ve 

dünya görüşünün; insan, toplum, devlet gibi konularda kendine has ilkeleri ve felsefesi 

bulunan tarihî tecrübenin, kültür ve uygarlığın genel adıdır.”  (Sinanoğlu, 2001: 2). 

İslamiyet’in başlıca temel özelliklerini saymak gerekirse: İslam tevhit dinidir, akla önem verir, evrensel 

dindir, kolaylık dinidir, barış dinidir, sevgi dinidir. İslam aşırılıklardan uzak bir dindir, dünya ve ahiret 

dinidir,  fıtrat dinidir. İslam sosyal adaleti sağlayan bir dindir, son ilahi dindir, ruhbanlığı yasaklar, güzel 

ahlak dinidir ve temizliği emreder (Döndüren, 1998: 21–22). İslam dinine göre dinin kaynağı ve 

kurucusu Allah’tır. Sahih dinlerin tamamı Allah Teâla tarafından inzal edilmiş olup, sâfiyetlerini 

korudukları sürece de geçerlilikleri süregelmiştir. Bu anlayışa göre ilk insan aynı zamanda ilk 

peygamberdir ve kendisine indirilen din de tevhit dinidir (Uludağ, 2008: 14). Bu bağlamda İslâm dinin 

temel özelliklerinden birisinin Hz. Muhammed’den önceki peygamberlere de iman edilmesi olduğunu 

söyleyebiliriz. Bu yönüyle ilk insan ve ilk peygamber olan Hz. Âdem ile başlayan vahiy geleneğinin en 

son ve en mükemmel halkası olan İslamiyet, peygamberler vasıtası ile tebliğ edilen lâkin zaman içinde 

 
2 Tevhit: Allah’ın birliğine inanma, bir ve tek olduğunu kabul edip söyleme 
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tahrifata uğrayan ilahi mesajların kıyamete dek muhafaza edilmek üzere tashih edilerek yeniden ifade 

edilmesinin adıdır (Harman, 2001: 5). 

Tevhid akîdesi vahiy geleneği içinde başlangıçtan Kur’an’a dek birbirine yakın ifadelerle 

açıklanmaktadır. Kur’an-ı Kerim’e gelindiğinde Allah’ın birliği hakîkatinin en mükemmel şekilde 

belirtildiği, tahrifatların düzeltildiği, noksanlıkların ikmal edildiği görülmektedir. İslâm’ın esas aldığı 

ilah kavramı ve inanç kaideleri çok nettir. Yahudilik’te aşırı benzetmeler Tanrı’nın insan biçimci 

tasvirine, Hristiyanlık’ta aşırı sevgi insan olan Hz. Îsâ’nın tanrılaştırılmasına, dolayısıyla tevhitten 

teslîse sapılmasına neden olmuştur. İslâm ise tevhid ilkesinde zamanla oluşan bulanıklığı gidermiştir 

(Harman, 2001: 4). 

İslam’da inanç esaslarının belirlenmesi hususunda temel ilke Allah’ın hâkimiyetine razı olmak ve 

vazifelendirdiği peygamberlere iman etmektir. Kul, Allah ile doğrudan irtibatlı olmadığı için dine dair 

esas ve vecîbelerin saptanmasında peygamber biricik güvenilir kaynak olarak görülmektedir. 

Dolayısıyla Kur’an-ı Kerim’de muhtelif âyetlerde iman mevzûları  “peygamberlere inzal edilen vahyin 

içeriği”  olarak özetlenmiştir. Son peygambere inzal edilen vahiy ise öncekileri kabul etmekte ve onlara 

da iman edilmesini şart koşmaktadır. Bu da İslâm’ın, Hz. Muhammed ile ikmal ettiği vahiy zincirinin 

bütün halkalarını kucakladığını ortaya koymaktadır. Kur’an-ı Kerim’in tamamının Allah tarafından Hz. 

Muhammed’e inzal edilmiş vahiyler olduğunu şeksiz ve şüphesiz inanmak, son peygambere iman 

etmenin bir diğer ifadesidir. Bu yönüyle iman mevzûları, Kur’ân’ın tamamından oluşur (Topaloğlu, 

2001: 5). 

Kur’ân-ı Kerim, her insanın evreni yaratan ve hükmeden ulu bir gücün varlığını tasdik edeceğini 

öngörmektedir. İnsan böyle bir husûsiyette yaratılmış ve fıtraten bunu kabul etmiştir. Nitekim Kur’ân, 

imansızlığı fıtratı yapay bir şekilde örtmek ve etkisizleştirmek olarak değerlendirir. Zira yüzlerce ayette 

geçen “küfür” kelimesinin kök mânası da “örtmek, etkisizleştirmek” tir. Ayrıca Hz. Muhammed’in her 

çocuğun İslam fıtratı üzere doğduğu ama ebeveyn ve çevrenin etkileri ile sapmaların yaşandığını belirten 

hadisi de aynı hakîkati dile getirmektedir (Topaloğlu, 2001: 6). 

İslâm’ın inanç yönünden en temel husûsîyeti tevhit ilkesine verdiği ehemmiyettir. Tevhit, yaratıcı ve 

mâbut olarak yalnızca Allah’a iman etme esasına dayanmaktadır. Kur’an ve sünnetten öğrendiğimiz 

üzere yaratanla yaratılan arasındaki temel bağ sevgidir. Sevginin yanı sıra muhtelif ayetlerde “ittikâ, 

havf ve haşyet” gibi kavramlar kullanılarak Allah korkusu da belirtilmiştir lâkin bu ayetlerin içinde yer 

aldığı bağlam ve kompozisyon dikkate alındığında söz konusu korkunun Allah’a olan yakınlığın ve 

sevginin kaybedilmesine dair bir korku olduğu anlaşılmaktadır. Böylelikle Allah’a olan yakınlığını 

kaybeden ve bağını kesen kişi azaba lâyık olur. Tevhit ilkesinin ilâhî ve beşerî olmak suretiyle iki ciheti 

vardır. İlâhî yönü Allah’ın otoritesinin asla paylaştırılamaz oluşudur; beşerî yönü ise kulun en üst 

kademede sevilmeye ve ibadet edilmeye lâyık tek varlık olarak sadece Allah’ı görmesidir (Topaloğlu, 

2001: 6). 

İslam dininde ibadet evvelâ Kur’an’ın hükmüdür; Hz. Muhammed de tatbîkatıyla ibadetlerin yöntem ve 

âdâbını öğretmiştir. Kur’an’da sadece Allah’a ibadet edilmesinin gerektiği buyrulur ve Allah’tan 

gayrısına ibadet cahillik olarak görülür. Öte yandan, İslam dini, ibadeti bütün peygamberlerin 

tebliğindeki ortak ilke olarak görür. Kur’an’da namaz ve oruç gibi vakitleri, kaideleri, ölçüleri belirli 
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olan ibadetlerle birlikte dua, zikir, tövbe, istiğfar, tesbih gibi kavramlarla belirtilen ve Allah’a imanı, 

boyun eğmeyi, hürmet ve tâzimi belirten; ölçüsü, şekli, vakti bireyin dinî mesuliyet ve duyarlılığına 

bırakılan fillerden söz edilir, bunlar dinî doktrinde ibadet kavramı bağlamında ele alınır. Bununla 

beraber kişinin Allah’ın rızasını kazanmak maksadıyla yaptığı hayırlı işler, sözler, maddî manevi 

fedakârlıklar hatta hüsn-ü niyet, samimi duygu ve düşünceler dahi ibadet kapsamındadır. Bunun gibi 

fiiller için husûsî ibadetlerde var olduğu gibi şeklî ve zorunlu kurallar olmasa da Kur’an ve Sünnet-i 

Seniyye3’de belirtilen toplum, yaşam ve ahlâk gibi mevzûlara dair açıklamalarda bu türden ibadetler 

aracılığıyla müminlere üstün bir ahlâkî ve manevî kişilik kazandırılması amaçlanmıştır. İbadetlerin 

sadece kişinin Allah indinde faziletinin yükselmesini, ruhî hayatının zenginleşmesini sağlamakla 

kalmayıp ferdin iç âlemine ve davranışlarına, ailesinden başlamak kaydıyla farklı kademelerde 

toplumsal hayata da müspet katkılar sağladığı belirtilmektedir. Esasında kişisel sorumluluklar olan 

namaz, oruç, hac ve zekâtın dahi önemli sosyal faydalar taşıdığı bilinmektedir. Bununla beraber 

İslam’da ibadete öncelikle Allah ile kul arasındaki husûsî bir bağ olarak bakılmış ve ibadet 

yapmayanlara karşı herhangi bir yaptırım öngörülmemiş, ahirete dair ödül ve ikazlarla yetinilmiştir. Zira 

bu yöndeki baskılar ibadetin niyet, samimiyet, irade ve huşû gibi ahlâkî özüyle çelişecektir ve İslam’ın 

ibadetlere dair hükmü insanın irade hürriyetine ve amellerinin neticelerine katlanma mesuliyetine sahip 

olduğu prensibine dayanmaktadır (Çağrıcı, 2001: 11). 

İslâm’da ibadetler, ehemmiyet yönünden imandan sonra gelmektedir. Kur’an-ı Kerim’de iman 

olmaksızın yapılan ibadetin yalnızca gösteriş ve münâfıklık4tan ibaret olduğu belirtilmiş ve pek çok 

âyette iman ve sâlih amel birlikte geçmektedir. İbadetlerde esas gâye öz ve muhtevâdır ancak İslam’da 

ibadetlerin Allah’a hürmeti temsil eden formel husûsîyetleri (namaz abdesti, hacdaki tavaf vb.) de 

önemli görülmektedir. Bu önem şeklî kaidelerin Kur’an’da ve hadîs-i şerîf5lerde bildirilmiş olmasından 

kaynaklanır. Ayrıca İslam’da ibadetlere dair özel şekil ve kuralların belirlenmiş olmasının bir diğer 

gerekçesi de bunların İslam’a özgü bir ibadet olduğunu göstermesidir. Bundan dolayı da ibadetlerin şeklî 

özelliklerinin değiştirilemez olduğu belirtilmektedir. Bununla beraber Kur’an’da emredilen ve Hz. 

Muhammed’in tatbik edip ümmetine gösterdikleri haricinde yeni ibadetler türetmek Hz. Muhammed 

tarafından açıkça nehyedilmiştir. Öte yandan İslâmî kaynaklarda ibadetlerin kaideleri, zamanları ve 

ölçüleri gibi zâhirî hükümler tafsilatlı olarak ele alınırken tasavvufta genellikle ibadetlerin derûnî ve 

ahlâkî yönü, kelâmda da ibadetlerin itikatla ilişkisi ve neticelerine ağırlık verilmiştir (Çağrıcı, 2001: 11-

12). 

2.1.2. İslam Dini ve Toplum 

Dinin kişisel olduğu kadar bireyi aşan sosyal karakteri de vardır. İslamiyet,  bireyden aileye aileden de 

topluma uzanan kuşatıcı kaidelere sahip bir yaşam nizamı ortaya koymaktadır. İslamiyet ideal insanı 

ideal Müslümanda bulur ve ideal Müslüman da İslam toplumunda yetişir. İslam toplumunu meydana 

getirecek kişiler de cehaleti oradan kaldıran ideal Müslümanlar olarak görülür (Doğan, 1997: 100).  

 
3 Hz. Muhammed’in örnek kişiliği ve davranışları 
4 "Olduğundan başka türlü görünmek” anlamındaki nifâk mastarından türemiş bir sıfat olan münâfık kelimesi “inanmadığı 

halde kendisini mümin gösteren” kimse demektir. 
5 Hz. Peygamber’in sözlerini, fiillerini ve tasviplerini ifade eden terim; hadisleri tespit, nakil ve anlamaya yönelik ilim. 
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İslâm ahlâkında insan, evrenin en üstün ve en güzîde varlığı olarak belirtilir; bu da insanın maddî yönden 

de mânevî yönden de şahsî varlığını muhafaza edip geliştirmesini gerektirir. Kur’an’da insanın hem 

bedenini hem de kalbini temiz tutması istenir. Bu denge din ve dünya işlerine bakışta da mevcuttur. 

Kur’an sadece dünya hayatını isteyenleri eleştirirken dünyanın nimetlerini ahîret ile birlikte arzu 

edenleri ise takdir eder. İbadetlerde bile dengeli ve ölçülü olunmasını öngörür. İşte bu yaklaşımın 

neticesi olarak ruhbanlığın reddedilmesinin bir hikmeti de evliliği teşviktir; zira insan neslinin devamı 

iki cinsin birleşmesiyle mümkündür. Kur’ân, ailenin bir huzur ve sükûnet yuvası haline getirilmesini 

teşvik eder ve aile bireyleri arasındaki sevgiyi bir lütf-u ilâhî olarak belirtir (Çağrıcı, 2001: 13). Böylece 

topluma yararlı bireyler yetiştirecek aile müesseleri kurularak İslam toplumunun inşâsı mümkün hale 

gelir. 

Din, bir mânâda toplumun huzurunu, sükûnunu ve saadetini öngören ilahi hükümler dizisidir ve bunun 

için peygamberler gönderilmiştir. Peygamberlerin vazifesi iyi bir insan ve kul örnekliği ile kendilerine 

Allah’tan inzal olunan vahyi tebliğ ederek insanları ve toplumu ıslah ve terbiye etmektir. Bu aynı şekilde 

ilmi, yetkisi ve kuvveti ölçüsünde her müminin de bir sorumluluğudur. Bununla beraber Müslümanın 

en mühim vazifesi, nefsini terbiye ederek iyi ve kâmil bir insan olmak ve Allah’ın emirlerine uygun 

yaşayarak O’nun rızasını kazanmak ve netice itibari ile de dünyevî ve uhrevî saadete ermektir. Nitekim 

kişi bu hedefe doğru yürürken toplum içinde yaşayacak ve etrafındaki insanlarla muhtelif ilişkiler içinde 

olacaktır. Bu noktada Müslümanın iyi ve kâmil bir insan olmasında ibadetler kadar toplumsal ilişkiler 

de önem arz eder. Bireyin anne ve babasına, eşine, çocuklarına, akrabalarına, arkadaşlarına, komşularına 

vs. karşı müspet tutum ve davranışlar geliştirmesi iyi bir insan ve iyi bir kul olmasını sağlayacaktır. Zira 

üzerinde Allah’ın hakkı olduğuna inanan bir mümin toplumdaki diğer insanların da üzerinde hakkı 

bulunduğuna ve “kul hakkı” denilen bu hakkı gözetmesi gerektiğine inanır (Uludağ, 2008: 21). “Kul 

hakkı” toplumda bireyeler arası adaletin tesisinde belirleyici olan ilkelerin başında gelmektedir. 

İslamiyet sahip olduğu ilkelerle adil ve hakkaniyetli bir toplumsal hayatı inşâ eden hayat nizamı ortaya 

koymaktadır. 

2.2. Tasavvuf Ve Nakşibendilik 

Bu başlık altında tasavvuf kavramı, temel unsurları, bireysel ve toplumsal yönleri ile açıklanacak ve 

ardından Nakşibendilik tarîkatına değinilecektir. Nakşibendilik; doğuşu, gelişimi, temel özellikleri, 

Türkiye’deki yapılanması ve eğitim faaliyetleri ile açıklanarak ele alınacaktır. 

2.2.1. Tasavvuf Kavramı  

Tasavvuf, Dini Kavramlar Sözlüğü’nde; “Kişiye Allah’ı görürmüşçesine ibâdet etme hazzına 

erişmesinin yolunu gösteren ilim. Tasavvufu bir hayat tarzı olarak benimseyen kimselere de sûfi veya 

mutasavvıf denir.” şeklinde tanımlanmıştır (2015:632). Tasavvuf, İslam peygamberinin ruhî hayatının 

müesseseleşmiş şekli; zühd, takvâ, rabbânîlik, güzel ahlâk ve ihsan gibi özelliklerle tezyin edilmiş olan 

peygamberî hayatın müesseseleşerek günümüze gelmiş bir modelidir (Yılmaz. 2014:13). 

İlk dönem sûfîlerinden Ebû Muhammed el Cerîrî’ye tasavvufun ne olduğu sorulduğunda şu şekilde 

yanıtlamıştır: “Güzel ve üstün her çeşit huyları kazanma, çirkin ve aşağı olan her türlü huyları terk etme 
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anlamına gelir.” İlk devir sûfîliğinin en güçlü temsilcilerinden olan meşhur sûfî Cüneyd-i Bağdadî’ye 

(Ateş, 1993: 119) tasavvufun ne olduğu sorulduğunda: “Hakk’ın seni senden öldürmesi ve kendisi ile 

diriltmesidir. Maddî ve nefsanî şeylerle ilişkiyi keserek Allah ile birlikte olmaktır.” cevabını vermiştir 

(Kuşeyrî, 1991: 451).  

Tasavvuf sözcüğüne etimolojik açıdan baktığımızda kelimenin kökenine dair muhtelif görüşlere 

rastlanmaktadır. Ehl-i suffe, saffı- evvel, Benû Sufa kabilesi, temiz mânâsındaki saffet, Yunan dilinde 

“hikmet” mânâsına gelen sofus ve yün mânâsındaki sûf’tan gelmiş olduğu söylenmektedir. Hz. 

Muhammed döneminde sûf’tan yapılmış elbise giyilmesi tasavvuf’un bu kelimeden türemiş olma 

ihtimalini desteklemektedir. Büyük mutasavvıflardan Cüneyd-i Bağdâdî (v.297/909) tasavvufu, Her 

şeyden ilgiyi kesip Allah ile olmaktır.” veya “Allah’ın sendeki seni öldürüp zâtıyla diri kılmasıdır.” 

şeklinde tanımlar. Tasavvuf, dinin yükümlülüklerinden sorumlu kılınan kişilerin o esaslara karşı 

samimiyetine o mesuliyetlerin yerine getirilmesinde görünen hükümlerle iktifâ etmeyip sonsuz oluş, 

olay ve görüntünün altındaki değişmeyen ezelî ve ebedî tek bir gerçeği görmeye yönelik sarf edilen 

çabadır (Bilgin, 1995: 61–62). 

Tasavvuf, dünya zevklerinden yüz çevirmek, insanların câzibesine kapıldığı geçici lezzetlerden 

muhafaza olmak, halk ile birlikte, Hakk’a yönelmektir. Tasavvufun amacı; Hakk’ın rızasını kazanmak 

için nefisleri arındırmaktan, güzel ahlâk sahibi olmaya gayret etmekten, kısaca Hz. Muhammed’in 

ahlâkıyla ahlâklanmaktan geçer (Eraydın, 2008: 56). Sûfiler, kendilerini Allah’ın varlığını hem iç 

dünyalarında hem de dış dünyada idrak edilmesine yönelik çağrısını dikkate alan kişiler olarak 

görmüşlerdir. Onlar görünenden çok derûna, fiilden çok temâşâya, hukukî detaydan ziyâde mânevî 

tekâmüle ve içtimâî ilişkilerden çok nefis terbiyesine ehemmiyet vermektedirler. Bununla birlikte sûfiler 

Allah’ın kahır ve celâlini konuşmaktan daha ziyâde rahmetinden, lütfundan ve cemalinden bahsederler. 

Tasavvuf hem belirli kişiler ve kurumlarla hem de büyük bir edebiyatla ilişkili olagelmiştir (Chittick, 

2011: 66). 

Tasavvuf kişinin iç dünyasını mânen aydınlatmayı, kişiyi ruhî olgunluğa eriştirmeyi ve ahlâkını 

saflaştırmayı öngörür (Akarpınar 2004: 4–5). Tasavvufun isim olarak olmasa da anlayış, yaşayış 

anlamında Hz. Muhammed’e dayandığını söyleyebiliriz. Asr-ı Saadette Hz. Muhammed ve bazı 

sahâbelerin mistik bir hayat yaşadığı bilinmektedir (Ocak 2003: 267).  Tasavvufun temel özelliklerini 

saymak gerekirse öncelikle onun mânevî deneyim ile tedris edilen bir hâl ilmi olduğunu söyleyebiliriz. 

Tasavvufî bilginin mârifetullaha dayanır, uygulamalı bir ilim olduğu için de bir mürşit aracılığıyla 

öğrenilir ve deneysel bir ilim olduğundan sadece kitaptan okunarak öğrenilmesi mümkün değildir. 

Ayrıca tasavvufun bilgi kaynağı, felsefe ve kelâm gibi akılla mahdut değildir; ilhâm ve keşf de bilgi 

kaynağı olarak kabul edilmektedir ve tasavvuf eğitimi tarîkat adı verilen özel yol ve metotlar ile 

gerçekleştirilir (Yılmaz, 2014:17). Tasavvufun kurumsal anlamda ise H.2/M.8. yy.da başladığı kabul 

edilir. Kûfeli Ebu Haşim‘in (v.H.150/M.767) sûfî adıyla anılan ilk kişi olduğu bilinmektedir. İlerleyen 

zamanlarda geniş çevrelere yayılan tasavvuf akımı Basra, Kûfe, Bağdat ve diğer şehirlerde, Bayezid-i 

Bistami (v.H.262/M.875), Cüneyd-i Bağdâdî (v.H.297/M.909), Hallâc-ı Mansûr (v.H.310/M.922) gibi 

meşhur mutasavvıfların yetişmelerine vesile olmuştur (Levend 1984: 42–44). 

Öte yandan biz bu çalışmada tasavvuf kavramını İslam tasavvufu yönüyle ele almaktayız lakin diğer 

semavî dinlerin de kendi içinde tasavvufî ve mistik yönelimleri bulunmaktadır ve farklı dinlerdeki 
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tasavvuf anlayışları arasında da çeşitli alanlarda etkileşimler olmuştur. Mesela Bektâşîlik ve Ortodoks 

rahipliğin tasavvufunda birçok alanda benzerlikler ortaya çıkmıştır (Kiriakidis, 2011:144). Aynı şekilde 

tarihsel sürece baktığımızda Yahudiliğin de başlangıçta Bağdat’taki oluşum döneminde tasavvufu 

etkilediğinden söz edebiliriz. Ayrıca Müslüman mutasavvıf büyüklerinden Muhyiddin İbn Arabî(v. 

1240) ile Yahudi hahamı arasında, mukaddes kitapların harflerinin tabiatına dair yapılan teolojik 

münazaranın delilleri günümüz arşivlerinde mevcuttur ve bu bilgiler her iki dindeki mistik kavramlar, 

“harflerin ilmi” ve benzeri konularda var olan etkileşimleri ortaya koymaktadır (Fenton, 2004: 246–

247). 

2.2.2. Tasavvuf Kavramının Temel Unsurları   

Tasavvufî hayata dair pek çok unsur ve terim var lâkin biz tezimizin temel konusu tasavvuf olmadığı 

için bunların hepsine değinmeyip sadece konunun temel çerçevesini çizmek adına tarîkat, tekke, mürit, 

mürşit, silsile, zikir, râbıta, murâkabe, tezkiye, seyr-u sülûk gibi en temel kavramları açıklamaya 

çalışacağız. 

Tarîkat: Tasavvuf tarihine bakıldığında büyük sûfîlerin ve mutasavvıfların fikirlerinde ve eylemlerinde 

belli farklılıkların olduğu görülmüş ve bu farklılıklar meşrep farkı olarak kabul edilmiştir. Bu hakîkat 

tasavvufa meyyâl insanların kendi karakterlerine uygun olan mürşitleri seçmelerine olanak tanımıştır. 

Böylece çok sayıda tasavvufî cemaatler ortaya çıkmıştır. Bu ekollerden birine intisap eden mürit 

tasavvufî yaşamında bağlandığı mürşidin fikirlerine ağırlık vermekteydi. Söz konusu gruplar ve 

tasavvufî faaliyetleri hicrî VI.(XII.) yüzyılda daha sistemli bir yapıya evrildi ve buna tarîkat adı verildi. 

Bu da tasavvufa meyyal insanların kendi karakterlerine uygun olan mürşitleri seçmelerine olanak tanıdı 

(Harman, 2008: 59).  

Böylece tarîkat kavramı, sûfilerce belirli bir şeyhe intisap eden, sülûk hususunda birtakım kaideleri 

onaylayan, zâviye ve tekkelerde cemaat hayatı veya belirli gün ve gecelerde mûtat olarak bir araya gelen, 

düzenli zikir ve ilim meclisleri tertipleyen sûfilerden müteşekkil grupların adı olmuştur (Taftazani, 

1997: 472). 

Tarîkat Hakka ermek için izlenen ve belirli esasları olan yoldur ve sûfilere göre Allah’a giden yol bütün 

yaratılmışların aldığı nefesler adedincedir. Bu bağlamda tarihsel süreç içinde çok sayıda tarîkat 

kurulmuş ve bu tarîkatlar zamanla çeşitli kollara ayrılarak daha da çoğalmışlardır. Tarîkatlar arasında 

bazı temel konularda usûl farklılıkları da bulunmaktadır. Tarîkatların bir kısmında zikir gizli (sessizce) 

kalp ile bir kısmında da açıktan dil ile yapılmaktadır. Ayrıca tarîkatlar genellikle kurucusu oldukları 

şeyhlerin adlarıyla anılırlar. Meselâ Hacı Bayram Veli’nin kurduğu tarîkata Bayramiyye, Hacı Bektâş 

Veli’ninkine Bektaşiyye adı verilir (Karagöz vd., 2015:631). 

Tekke: Tasavvuf Terimleri Sözlüğünde “Dervişlerin ve tarîkat ehlinin toplanıp şeyh veya halifesinin 

yönetimi altında zikir, âyin ve ibadet ettikleri, seyr ve sülûkla meşgul oldukları, nefs terbiyesi gördükleri, 

ruhen ve ahlâken eğitilip olgun ve yetkin kişiler haline geldikleri yer” şeklinde tanımlanmıştır (Uludağ, 

2005: 350).  Tekkenin tarihçesine bakıldığında ise tarîkatların kurumsallaşmaya başladığı dönemdeki 

bir ihtiyaçtan doğduğu görülmektedir. Sûfîliğin ve sûfî cemaatlerin ortaya çıkmasının ardından tasavvufî 

faaliyetleri icrâ edecek yapılara olan ihtiyaç da ortaya çıkmıştır. Herevî’nin Tabakâtü’s Sûfiyye eserine 
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göre ilk tasavvufî kurum Filistin’de Remle’de kurulmuş olup Hankah adıyla anılmıştır. Zamanla bu 

kurumsallaşma yayılmış olup bu kurumlara tekke, zâviye, âsitâne ve dergâh gibi adlar verilmiştir. 

Tekkeler, müritlerinin zikir yapıkları, sohbet ettikleri, tasavvufî terbiye gördükleri, arındıkları, 

olgunlaştıkları müesseseler olmakla birlikte gerek uhrevî gerek dünyevî olsun muhtelif alanlarda ilim 

tedris edilen kurumlar da olmuştur. Bununla birlikte tekkelerde güzel sanatlara da önem verilmiş olup 

bu kurumlar adeta edebî sanatların, şiirin, mûsıkînin vb. doğup geliştiği okullar olmuştur (Harman, 

2008: 59). 

Mürit: Dini Kavramlar Sözlüğü’nde, “Sözlükte ‘İrade ve talep eden, isteyen, arzu eden’ anlamına gelen 

mürit, tasavvufta, kendisi için Allah’ın irade ettiğinden başka bir şey istemeyen, Allah’ın iradesi 

karşısında kendi iradesini hiçe sayan, tarîkate giren ve şeyhe bağlanan, derviş, bende demektir” (2015: 

500) şeklinde tanımlanmıştır. Mürit kelimesinin lügat manası “irade eden” olsa da bu anlam, tasavvuf 

ıstılâhında iradesi olmayan, iradesinden soyutlanan ve iradesini kullanmayan gibi anlamlara evrilmiştir; 

zira tasavvufta mürit, kişisel iradesini mürşidinin iradesinde öldürmüştür ve buna fenâ fi’ş – şeyh adı 

verilir (Uludağ: 2005: 263).  

Mürşit / Şeyh: Mürşit, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü’nde “Rehber, delil, kılavuz, yol gösteren. Sırat-ı 

müstakimi gösteren, dalâletten önce hak yola ileten şeyh, veli, eren, pir.” şeklinde tanımlanmıştır. Şeyh, 

sözlükte “görünüşünde yaşlılık işaretleri olan, saçı sakalı ağarmış, ellili yaşlarını geçmiş, ihtiyar” gibi 

mânâlara karşılık gelir. Tasavvuf ıstılâhında ise şeyh, mürşit ile aynı anlamdadır. Bir tarîkatta irşâda 

müsaadeli tekke ve dergâhta terbiye ile vazifeli olan kimselere denir. Mürşid-i kâmil doğru yolu 

gösteren, sapkınlıktan hidâyete sevk eden kişidir. Tarîkatta seyr u sülûkünü tamamlayıp irşâda izinli 

olan kişilere bu ad verilmektedir. Kur’ân-ı Kerim’de de bu konuya işaret edilmektedir. R’ad suresi 7. 

Ayette Allah “Her toplumun bir yol göstericisi vardır.” buyurmaktadır (Yılmaz. 2014:93). 

Silsile: Türk Dil Kurumu Sözlüğü’nde “Birbirine bağlı, birbiriyle ilgili şeylerin oluşturduğu dizi, sıra.” 

anlamlarına gelen silsilenin tasavvuf terminolojisinde özgün bir mânâsı vardır. Bu sözcük, Tasavvuf 

Terimleri Sözlüğü’nde şöyle tanımlanmıştır:  

“Tarikat şeyhlerinin üstat zinciri; örn. Nakşibendiye tarikatının kurucusu Bahâeddin’in 

silsielesi şöyledir: Bahâddin – Emir Külâl – Baba Simasî – Ali Râmitenî – Mahmud Feğnevî 

– Arif Rivegirî – A. Gücdüvanî – Yusuf Hemedânî Ebu Ali Farmedî – Ebu Hasan Harakânî 

– Bâyezîd Bistamî – Ca’fer Sadık – Kasım b. Muhammed, Selman Fârisî – Hz. Ebû Bekir 

– Hz. Muhammed – Cebrâil – Hak Teala. Silsilede yer alan şeyhlere silsile ricâli denir.” 

(Uludağ, 2005: 320).  

Zikir: Tasavvuf Terimleri Sözlüğü’nde zikir kavramının anlamları şöyle açıklanmıştır:  

“1. Anmak, hatırlamak, yâd etmek. 2. a. Allah’ı anmak ve hatırlamak; onu unutmamak ve 

gaflet halinde olmamak. b. Allah kelimesini veya lâilahe illâllah cümlesini söylemek ve 

tekrarlamak. İlkine lafza-i celâl zikri, ikincisine kelime-i tevhit zikri veya yalnızca tevhit 

zikri denir. c. Tarîkat ehlinin belli kelime ve ibareleri belli zamanlarda, belli sayıda, belli 

edep dahilinde her gün düzenli olarak söylemeleri; vird, hizip. Münferiden zikr, zikrullah. 

d. Tarîkat ehlinin ve sûfî cemaatlerinin bir yerde toplanıp şeyh veya halifesinin gözetiminde 

(Allah, Allah, hû hû, hay hay gibi) belli ibareleri belli bir hareket düzeni içinde söylemeleri. 
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Bu çeşit toplu (müctemian) zikirlere tarikat âyini, semâ, hadra ve deverân gibi isimler 

verilir.” (Uludağ, 2005: 393). 

Zikir, temelde hatırlamak, yâd etmek mânâlarını taşıyan Kur’an kaynaklı bir tasavvuf terimidir. Büyük 

mutasavvıfların tamamı zikri tarîkatlarının temel kaidesi olarak kabul etmişlerdir. Zikir, muhtelif 

iştikaklarıyla Kur’ân-ı Kerim’de 250’den fazla yerde geçmektedir. Sûfîler zikri, elest bezmini ve orada 

verdiğimiz sözü yâd etmek olarak görmektedirler. Kur’ân-ı Kerimin zâtının ve hükümlerinin de zaten 

bu ilâhî sözleşmeyi hatırlatan birer zikir olduğunu söyleyebiliriz ki Kur’ân bizzat kendisini ve namazı 

zikir olarak isimlendirmiştir. Mutasavvıflara göre hakîkî zikir, Allah’ı sevmek, gafletten ve O’nu 

unutmaktan sakınmaktır (Yılmaz, 2014: 153). 

Râbıta:  Râbıta kavramı Tasavvuf Terimleri Sözlüğü’nde şöyle tanımlanmıştır: “Müridin, 

ruhaniyetinden feyz alacağına inanarak kâmil şeyhinin suretini (şeklini) zihninde tasavvur etmesi. 

Müridin ilk hedefi şeyhinde fâni olmaktır (fenâ fi’ş – şeyh); zira şeyhte fâni olmak Allah’ta fâni olmanın 

(fenâ fi’llah) mukaddimesidir. Sâlik rabıta vasıtasıyla önce şeyhiyle, sonra Allah’la mânevî ve bâtınî bir 

ilişki kurar. Rabıta, Nakşibendiye ıstılahlarındandır. Onlara göre, ‘Sâdıklarla birlikte olun.’ (Tevbe 

Suresi, 119) gibi ayetler ve ‘Kişi sevdiğiyle beraberdir.’ gibi hadisler râbıtanın caiz olduğunu gösterir. 

Melâmîler râbıtaya gönül beklemek derler. Diğer tarîkatlarda lafz olarak değilse de anlam olarak râbıta 

vardır.” şeklinde tanımlanmıştır (Uludağ, 2005: 289). 

Kelime anlamı bağ ve ilgi olan râbıta kavramının aslı “el-mahabbetü’r râbıta”dır o da seven ile sevileni 

bağlayan sevgi anlamına gelir. Tasavvufta insanın yaratılışından itibaren var olan bu duygudan 

yararlanmak için râbıta ismiyle bir eğitim aracı geliştirilmiştir. Fıtrî bir içgüdü olan râbıta sâlik6in 

mürşidine gönülden bağlanmasıdır (Yılmaz. 2014:176).  

Murâkabe: Bu kavram Tasavvuf Terimleri Sözlüğü’nde şu şekilde tanımlanmıştır:  

“Kulun, ‘Hak, bütün hâl ve hareketlerime vâkıftır’ şeklinde bir şuur be idrak içinde olması. 

Kalbi, ona zarar veren şeylerden korumak, ‘Allah her an beni görüyor, kalbime bakıyor’ 

anlayışı içinde olmak” (Uludağ, 2005: 255).  

İbn Fûrek’e göre ise murâkabe eden kul, Allah’a yakın olması ile Allah’ın ilmine vâris olur. Allah’ın 

ululuğunu anan ve O’nu tâzim eden kişi murâkabe hâli ile onda rabbinin nehiylerinden kaçınmayı ve 

O’na teslim olmayı tevârüs ettirir (İbn Fûrek, 2014: 242).   

Sözlüklerde, denetleme, gözetleme ve otokontrol gibi anlamlara karşılık gelen murâkebe, tasavvuf 

ıstılâhında ise sâlikin gönlünü Allah’a yönlendirerek geri kalan her şeye olan ilgisinden arınmaya 

çalışmasıdır. Bu amaçla günlük yaşamına dair işlerinin Allah’ın rızasına uygun olup olmadığını 

sorgulayıp araştırır ve kalbine sâhip çıkar. Mûrakabe rûhu kararmaktan kurtaran bir güneş, bedeni tüm 

cismanî kuvvet ve yetenekleriyle tek bir yöne yoğunlaştırabilen bir yönelişin adıdır (Gündüz, 2020: 

281). 

Mutasavvıf, kelâm, tefsir ve hadis âlimi Abdulkerîm Kuşeyrî Hz. Muhammed’in bir hadis-i şerifinde 

geçen “İhsan, Allah’a sanki O’nu görüyormuşsun gibi ibadet etmedir. Her ne kadar sen O’nu 

görmüyorsan da O seni görmektedir.” buyurmasında murâkabeye işaret olduğunu söyler. Buna gerekçe 

 
6 Sâlik: Tâlibin bir mürşidin gözetiminde yaptığı mânevî yolculuk anlamında tasavvuf terimi. 
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olarak murâkabenin kulun Allah’ın her koşulda ve vakitte kendisini denetlemekte olduğunu bilmesi 

anlamına geldiğini ifade eder (Kuşeyrî, 1991: 331). 

Tezkiye: Tasavvuf Terimleri Sözlüğü’nde şu şekilde tanımlanmıştır: “Nefsi, ona bulaşan kir ve pastan 

temizleyerek onu nefs-i emmâre mertebesinden nefs-i mutmainne mertebesine çıkarmak, ruhu manevi 

kirlerden arındırmak.” (Uludağ: 2005: 360). Lügatte “temizlenmek, arıtmak” mânâlarına karşılık gelen 

tezkiye kavramına Kur’ân-ı Kerim’de “Nefsini kirleten hüsrâna uğrar, tezkiye eden felâh bulur.” (Şems, 

91/9-10.) ayetinde işaret edilmektedir. 

Seyr-u Sülûk: Dini Kavramlar Sözlüğü’nde “Hakka’a ermek için bir rehberin öncülüğünde ve 

denetiminde çıkılan mânevî ve ruhî yolculuk demektir. Seyr- sülûkün gayesi sâlikin kişisel arzu ve 

isteklerini yok edip kendisini bütünüyle ilâhî iradenin hâkimiyeti altına sokması, bu suretle diğer 

insanlara rehberlik yapmasına imkân sağlayan kâmil insan mertebesine yükselmesidir.” (Karagöz vd., 

2015: 590). Sâlik denilen yolcu nefsindeki menfî hasletlerden arındığı ve müspet huylar edindiği ölçüde 

bu yolculukta yol kat eder. Bir müridin seyr-u sülûk yolculuğunu tamamlaması ise onun irşad ehliyeti 

kazanması anlamına gelmektedir (Uludağ, 2005: 316). 

2.2.3. Tasavvuf ve Toplum İlişkisi 

Tasavvufun, kalbin keşiflerine önem veren bir fikir ve hayat tarzı oluşu onu ilk etapta kişisel bir durum 

olarak göstermektedir fakat tasavvuf kişisel olmakla beraber sosyal hayata da tesir etmektedir (Kara, 

2013: 276). Nitekim toplum içerisine bu denli etkin bir şekilde nüfuz eden tasavvuf ve tarikatların din 

ve sanat anlayışıyla beraber, günlük davranış kalıplarımıza, kültürümüze, politik ve iktisâdî hayatımıza 

tesir etmemeleri hemen hemen imkânsızdır (Ülgener, 2006: 92). 

Toplumsal bir fenomen olan din, kişiye belli başlı görevler yükler. Bu görevlerin toplumsal birliktelikten 

soyutlanmış olması, çok nadirdir. Bilakis, roller muhtelif karşıt rollerle uyumlu bir bağlamda gelişir. 

Öğretmen-öğrenci, din adamı-talebe, lider-tebaa vb. ilişkilerde görüldüğü gibi öne sürülmüş rol 

modellerin doğrultusunda hareket ettiğimiz zaman davranışlarımız muhataplarımız tarafından kontrol 

edilebilir. Böylece bizzat kendimizi bir meşruiyet içerisinde bulmuş oluruz. Sonuç olarak biz rollerimiz 

konusunda emin oluruz ve yaşadığımız toplumda evimizdeymiş gibi kendimizi rahat ve güvende 

hissederiz. Tarikatlarda din menşeili topluluklar olduğundan müntesiplerine güven duygusu verir. 

Ayrıca bir cemaate mensubiyet bireye aidiyet duygu, güven ve toplumsal statünün yanında kimlik ve 

kişilik de kazandırmaktadır  (Holm, 2002: 273). 

Tarîkat ve tekkeler, içinde bulundukları toplumun koşullarına göre farklı içtimaî roller icrâ etmişlerdir. 

Toplumun buhran içinde oldukları zamanlarda sosyal yapıyı yatıştırıcı ve içtimaî sorunlara çözüm bulan 

bu müesseseler, huzur ve barış zamanlarında ise günümüz sivil toplum kuruluşları gibi toplumun 

sosyalleşmesine yardımcı olan roller üstlenmişlerdir. Farklı sınıflardan insanların kaynaşıp birlik 

olmasını sağlayan bu müesseseler, günümüz modern dünyasının hâlâ gerçekleştiremediği  “İnsan 

Hakları Beyannamesi” isimli belgede ulaşılmak istenen amaçları asırlar boyunca kendi içlerinde 

uyguladıkları gibi toplumun diğer katmanları arasında uygulanmasının da yolunu açmışlardır (Demirtaş 

& Kamiloğlu, 2017: 200). 
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Anadolu Selçukluları ile Osmanlı Devleti’nde önemli konumu herkesçe tasdik edilen meşâyih ile onların 

kurduğu tarîkat ve tekkelerin sosyal, idârî, askerî ve eğitim hayatı içerisindeki nüfuzu bilinen bir 

gerçektir. Devletin kuruluş ve yükseliş devirlerinde tekke ve zâviye demek, aksiyon ruhu ve görev 

bilincine sahip, sorumluluklarının farkında toplulukların ortak bir ideale kanalize edilerek, birlik 

oldukları bir tasfiye ve terbiye ocağı demektir (Gündüz, 2019:19). 

Tasavvuf ve kurumlarının genel anlamda iktisâdi yaşama da müspet katkılarının olduğu bilinmektedir. 

Tasavvuf, milletin ihtiyaçlarını karşılamaya yönelik kurmuş olduğu vakıf ve hayır kurumları aracılığıyla 

toplumun refah seviyesinin yükselmesini sağlamıştır. Farklı sosyolojik sınıflardan tasavvuf ehli esnaf 

ve sanatkârlar tevekkül içerisinde işlerinde ve sanatlarında samimi bir şekilde çalışarak ekonomik 

hayatın gelişmesine katkı sağlamışlardır. Ahîlik Teşkilatı’na mensup esnaf ve sanâtkarları da düşünecek 

olursak Osmanlı’da iktisadî yapı ve bünyesinde sanat faaliyetleri icrâ edilen esnaflığın büyük ölçüde 

sûfîler tarafından kontrol edildiğini söyleyebiliriz  (Demirtaş & Kamiloğlu, 2017: 201–202). 

2.2.4. Nakşibendiliğin Doğuşu ve Gelişimi 

Nakşibendilik, Dini Kavramlar Sözlüğü’nde şöyle tanımlanmıştır: “Bahâuddin Nakşibend Muhammed 

b. Muhammed el-Buhârî’ye (v.718/1318) nispet edilen tarîkatın adıdır. Nakşibend, Buhara 

yakınlarındaki Kasr-ı Arifân’da (eski adı Kasr-ı Hinduvan) doğdu. Nakşibend henüz 3 günlük bir çocuk 

iken Muhammed Baba Semmâsi (v.740/1339) tarafından mânevî evlatlığa kabul edildi. Semmâsi, 

çocuğun ilerideki tasavvufî terbiyesini, yanında bulunan Seyyid Emir Külâle’ye havâle etti. Nakşibend, 

her ne kadar Emir Külâle’ye intisap etmiş ise de, mûteber kaynakların verdiği bilgiye göre, onun gerçek 

şeyhi, kendisi doğmadan yıllar önce vefât etmiş olan Abdulhâlik Gücduvânî (v.617/1220)’dir.” 

(2015:512). Nakşibendiliğin kurucusu olarak bilinen Hâce Bahâeddin Nakşibend, gençliğinde babasının 

mesleği olan nakkaşlığı icrâ ettiği için Nakşibend lakabını almıştır ve bu isimle tanınır olmuştur (Ceyhan 

vd., 2015:613). 

Nakşibend,  Muhammed Baba Semmâsi’nin ölümünden sonra Semerkant’a giderek oradaki dervişlerle 

sohbetlerde bulunmuş, onların hürmetini ve muhabbetini kazanmıştır. Nakşibend, sohbete çok 

ehemmiyet verir ve her fırsatta halkla sohbet ederek öğütlerde bulunur, müritlerine de “Bizim yolumuz 

sohbet üzerinedir” diyerek sohbeti tavsiye ederdi. Nakşibend, vefatından önce kendisinin ardından 

halifelerinden Muhammed Parsa’ya intisap edilmesini vasiyet etmiştir. Nakşibend’in ahirete irtihalinin 

ardından tarîkati Alaüddin Attar, Zahid Bedahşi ve Muhammed Parsa tarafından geniş bir coğrafyaya, 

husûsiyetle İmam Rabbânî’nin çabalarıyla Hindistan ve çevresine ulaşmıştır (Karagöz vd., 2015:512). 

Sonuç olarak Hoca Bahâeddin Nakşibend’in Orta Asya’da ehl-i sünnet istikametinde şekillendirip 

geliştirdiği tasavvuf ekolünün zamanla Anadolu, Balkanlar, Hindistan ve Orta Doğu ülkelerine uzanarak 

İslam’ın manevî boyutunun geniş coğrafyalara yayıldığını söyleyebiliriz (Tosun, 2015: 90). 

Nakşibendiyye, Hâcegân tarîkatı ismiyle bilinen tasavvufî ekolden gelmektedir.  Bu tarîkat zamanla 

Bahâddin Nakşbend’in adına izâfetle Nakşibendiyye adıyla meşhur olmuştur. Hâcegân / Nakşibendiyye 

silsilesinde hâkim bir konumda olan Bahâddin Nakşbend’i kendisinden önceki hâcelerden ayrı kılan 

özelliklerin başında gizli zikir hususundaki kararlılığı gelir. Nitekim cehrî zikri, halveti ve semâı 
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reddetmiştir ve kendisine “Tarikin neleri ihtiva etmektedir?” diye sorulduğunda “Zâhirde halk, bâtında 

Hak ile olmaktır.” diye yanıt vermiştir (Algar, 2006: 335). 

XIV. asrın ikinci yarısında Buhara’da ortaya çıkan bu tasavvufî yolun Anadolu coğrafyasına girişi 

Amasya ilinde 807’de (1404–05) kurulan ve ilk şeyhi Bahâeddin Nakşibend’in halifelerinden Buharalı 

Hâce Rükneddin Mahmud olan Mahmud Çelebi tekkesi aracılığıyla gerçekleşmiştir (Öngören: 2015: 

78). Nakşibendîlik tarihsel süreç içerisinde Bahâddin Nakşbend’in halifeleri aracılığıyla farklı kol ve 

şubeler vasıtası ile geniş coğrafyalara yayılarak büyümüştür. Bu minvalde Nakşîbendiliğin Ahrâriyye 

kolu Ubeydullah Ahrâr’ın halifesi Kütahya Simavlı Molla Abdullah-ı İlâhî aracılığıyla Anadolu’ya 

getirilmiş ve böylece Anadolu, Orta Asya’dan sonra Nakşibendiyye’nin ikinci büyük merkezi olmuştur. 

822’de (1477) İstanbul’u ziyaret eden Abdullah-ı İlâhî, Fâtih Sultan Mehmed’in vefatından sonra 

İstanbul’a gelip daha önceleri ilim tahsil ettiği Zeyrek Medresesi’ne yerleşmiş ve böylece İstanbul’daki 

ilk Nakşibendî tekkesi 895 (1490) senesinde burada kurulmuştur. Nakşibendiyye’nin Ahrâriyye kolu 

XVIII. asrın başında yani Müceddidiyye7’nin yükselişine kadar İstanbul ve Anadolu’nun çeşitli 

bölgelerine yayılma imkânı bulmuş ve Osmanlı yönetimi Nakşibendilik faaliyetlerini hoşgörü ile 

karşılamıştır (Algar, 2006: 337–338). Daha sonraki yıllarda ise Mevlânâ Hâlid el Bağdâdî ile birlike 

Hâlidiyye isminde yeni bir kol ortaya çıkmış ve bu kol Arap coğrafyasında, Türkiye’de ve Kürtlerin 

yoğun olarak yaşadığı bölgelerde Müceddidîliğin yerini almıştır (Algar, 2006: 340). 

II. Selim’in özel hocası Halîmî Çelebi’nin Nakşibendî tarîkatına mensup olduğu ve şehzadeliği 

zamanında Kanûnî Sultan Süleyman’ın da eğitimini üstlendiği bilinmektedir. Kanûnî’nin intisap ettiği 

tarîkatlardan biri de Nakşibendîlik’tir. Abdullah-ı İlâhî’nin İstanbul’da yerine geçen halifesi Emîr 

Ahmed Buhârî’nin İstanbul’da kurdurduğu tekkeleri ve yetiştirdiği halifeleri ile bu tarîkat XVI. asrın 

sonlarından itibaren İstanbul ve Anadol’nun farklı illerine yayıldı Lâmiiî Çelebi, Taşköprizâde ve 

Muslihuddin Mustafa Surûrî gibi devrin büyük âlimleri bu tasavvufî yolun yolcuları olmuşlardır 

(Öngören: 2015: 79). 

Nakşibendîliğin Hâlidî kolunun Mevlânâ Hâlid’den sonraki temsilcilerinden Abdulvehâb Sûsî bu 

tarîkatın Osmanlı seçkinleri arasında yayılmasını başarmış; çok sayıda ulemâ, bürokrat, edebiyatçının 

tarîkata bağlanmasını sağlamıştır. Bu şahsiyetlerin başında Şeyhülislam Mekkîzâde Mustafa Âsım, 

Gürcü Necib Paşa, Mûsâ Safvetî Paşa ve İstanbul Kadısı Keçecizâde İzzet Molla gibi isimler 

gelmektedir. Bununla birlikte Sultan II. Mahmud’a Müceddidî Mevlevî Hâlet Efendi tarafından, 

Hâlidîyye’nin bu hızlı yayılışının devlet içinde tehlikeye sebebiyet vereceği fikri aşılanmış, sonuç olarak 

da 1828’de Hâlidîlerin bütün önde gelenleri İstanbul’dan sürgün edilmiştir. Ne var ki bu itibarsızlaşma 

dönemi geçici olmuştur; zira Mekkîzâde Mustafa Âsım yeniden şeyhülislam tâyin edilmiştir. 

Hâlidîyye’nin Osmanlı coğrafyasındaki devir söylemlerinin arkasındaki teşvik edici kuvvet genel olarak 

siyasî olmuştur. Mevlânâ Hâlid’in hedefi Osmanlı Devleti’nin şeriata olan bağını kuvvetlendirmekti 

lakin bu arzuyu gerçekleştirmek giderek zorlaştı hatta Sultan II. Abdülhamid devrinde diğer tarîkatların 

şeyhleri Nakşibendîlere nispeten padişahla daha yakın temas içerisinde olmuşlardır. Tüm bunlara 

rağmen Nakşibendîliğin Hâlidî kolu netice itibariyle muteber ve güçlü bir şekilde bütün Anadolu’ya 

 
7Müceddidiyye: Nakşibendiyye tarikatının İmâm-ı Rabbânî'ye (v. 1034/1624) nisbet edilen kolu. 
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yayılmıştır. Öyle ki Mevlevîliğin merkez ili Konya’da Mevlevîlikten daha baskın oldu ve 19. Asrın son 

çeyreğine gelindiğinde İstanbul’da en çok tekkeye sahip tarîkat haline geldi (Algar, 2019: 380).  

2.2.5. Nakşibendiliğin Temel Özellikleri 

Kâdirîlik’ten sonra geniş coğrafyalara yayılışı ve mensup nüfusu bakımından en büyük tarîkat olan 

Nakşibendîyye, kuruluşundan bugüne şerîata ve ibadetlere bağlılığı, istikrarı ve Sünnî kimliğe verdiği 

ehemmiyeti ile öne çıkmıştır. Bütün bu husûsîyetler sayesinde Nakşibendîlik, tarîkata adını veren 

kurucusu Hâce Bahâeddin Nakşbend (v. 1389)’in vefatının üzerinden henüz bir asır geçmeden, 15. 

asırda ilk defa sahneye çıktığı Batı’lı Türkler tarafından mühim bir yer edinmiştir (Algar, 2019: 385). 

Her tarikatta olduğu gibi Nakşibendîlikte de tarîkata giriş şeyhe intisap ile başlamaktadır. Bahâeddin 

Nakşibend’in Üveysî8 metodu bizzat tatbik edip, ehemmiyet vermesine rağmen yaşayan bir şeyhe 

intisap etmenin lüzûmlu olduğunu vurgulamıştır ve bu maksatla, “Diri bir kedi, ölü aslandan evlâdır.” 

demiştir. Nakşibendîlikte mürit adayının tarikata intisap sürecinde liyâkatı ölçmeye yönelik birtakım 

kıstaslar bulunmaktadır. Mürit adayının yeterliğini ölçmek için tasavvuf yoluna girişteki arzusuna ve 

yeteneklerine bakıldığı gibi istihare gibi mânevî işaretlere başvurulduğu da görülmektedir. İntisap 

öncesi mürit adayına yöneltilen suallerden biride hangi işle iştigal ettiğidir. “Bizim tarîkimizde hırka 

değil, hırfe (meslek) mühimdir.” Diyen Hâcegân şeyhleri insanlara yük olmamak ve tekkelerin istismar 

yuvalarına dönüşmesinin önünü kesmek için mesleği olmayan işsiz kişileri müritliğe kabul etmedikleri 

mâlumdur. (Tosun, 2015: 658–659)  

Nakşibendîyye, muhtelif farklılıklar ve ayrılıklar olmakla beraber prensip olarak sessiz zikri (zikr-i hafî) 

esas almıştır. Zikr-i hafî uygulaması Nakşîbendiliğin kökeni olan Hâcegân tarîkatının kurucusu 

Abdülhâlik-ı Gucdüvânî ile takrîben hicrî VI. VII. asırlarda başlamıştır. Gucdüvânî’nin medreselerin ve 

âlimlerin çok olduğu ve sesli (cehrî) zikrin bid’at kabul edildiği Buhara’da ulemâ ile ters düşüp 

çatışmadan tarîkatını yaymak maksadıyla bu metodu benimsemiş olabileceği düşünülmektedir. 

Gucdüvânî’nin akabinde halifeleri de bu yönteme sâdık kalmışlar, lâkin sonraki süreçte halifelerinden 

Ârif Rîvgerî’nin halifesi Mahmud Encîrfağnevî sesli (cehrî) zikre yönelmiştir. Hâcegân tarîkatının 

Encîrfağnevî ile süregelen şubesinde Bahâeddin Nakşibend devrine dek sesli zikir uygulanmış, 

vâkıasında (rüya / mânâ âlemi) üveysî şeyhi Gucdüvâni’den sessiz zikir öğüdü alan Bahâeddin 

Nakşibend, tarîkatı yeniden zikr-i hafî usûlüne döndürmüştür (Tosun, 2015: 660). Sessiz zikir ve benzeri 

yöntem farklılıklarının ve bu yöndeki yenilenmenin tarikat tarihindeki önemi büyüktür. Nitekim 

Bahâeddin Nakşibend, zamanla Abdülhâlik-ı Gucdüvânî’nin ilkelerinden uzaklaşıp sesli zikir, halvet ve 

semâ gibi uygulamaları benimseyen Hâcegân tarîkatını yeniden Gucdüvânî’nin çizgisine çevirerek 

tarîkatın kaybolan prensiplerini ihya etmiştir ve bu tasavvufî içtihadından dolayı tarihsel süreç içerisinde 

tarîkatın kurucusu olarak kabul edilmiştir (Tosun, 2015: 613). Bahâeddin Nakşibend’den sonra uzun 

yıllar sessiz zikir ilkesine sâdık kalınmıştır lâkin takrîben iki asır sonrasında Ahmed Kâsâni ile başlayan 

Kâsâniyye kolu sessiz zikir ile beraber sesli zikri de münâsip bulup icrâ etmiştir. Böylece 

Nakşibendîlik’te yeniden iki farklı ekol ortaya çıkmıştır (Tosun, 2015: 660).  

 
8 Bir kimsenin zâhiren görmediği kişi ya da kişilerden mânevî eğitim alması ve bu yolla meydana gelen tarikat anlamında 

tasavvuf terimi. 
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Nakşibendîlik sessiz zikir metodunu, tarîkat pratiğinde gizliliği, dengeyi ve şeriata sadâkati düstur haline 

getirmiş olan bir tarikat olarak doğmuştur. Bununla birlikte var olan bir tarîkatın yeni bir kolunun / 

şubesinin doğuşu, ya ana tarîkatta unutulan veya kaybolan bazı ilkelerin yeniden vurgulanması, 

düzenlenmesi ya da biçimlendirmesine bağlıdır. Nitekim Hâlidîlik hem Nakşibendî-Müceddidî 

ekolünden gelen her şeyi yeniden onaylamış, hem de mânevî istikametin kaidelerini seleflerinden daha 

farklı biçimde düzenlemiştir. Hâlidîler tarîkatlarının dört temel kaide üzerine bina edildiğini ifade 

ederler: sohbet, râbıta, zikir ve murâkabe. Bu dört ilke arasında husûsîyetle râbıta ve bir düzeye kadar 

murâkebe ilk defa Nakşibendî ekolünde öne çıkmıştır. Dört kaideden birincisi olan sohbet diğer bazı 

tarîkatlarda uygulanan ağır zühd pratiklerini olmaksızın da yapılabileceği ve mürîdin gayretinden çok 

mürşidin çabalarına bağlı olduğu için Hâlidî literatüründe genellikle “Allah’a götüren en kolay ve en 

tesirli yol” olarak belirtilmektedir. Sohbetin bu eşsiz tesiri, şeyhin ilâhi feyzi ileten bir aracı olmasından 

kaynaklanmaktadır.” (Algar, 2019: 392–393). 

Nakşibendîliğin günlük yaşama ve tasavvufî hayata dair pratikleri incelendiğinde Bahâeddin 

Nakşibend’in müritlerine dinî ilkelere titizlikle riayet etmeyi, ruhsatla değil azîmetle amel etmeyi 

önerdiğini ve Allah katında üstün bir dereceye yükselmenin ancak bu şekilde olacağından söz ettiği 

görülmektedir. Tarîkatını, Hz. Muhammed’in (s.a.s.) sünnetine uymak olarak özetleyen Nakşibend, ilme 

ve âlimlere karşı da çok hürmetliydi. Müritlerine riyâzatı tavsiye etmez, az yemenin ve çok ibadetin 

öneminden pek bahsetmezdi hatta çok riyazat yapan bir müridine lezzetli bir öğün yiyip sabah namazına 

kadar uyumasını tavsiye ettiği bilinmektedir (Tosun, 2015: 613). 

Hicaz’daki tasavvufî faaliyetlerin baskı altına alınıp kısıtlanması, Türkiye’de tarikatlara yasaklamalar 

getirilmesi, Orta Asya ve Rusya’nın ateist Sovyetler Birliği yönetimine girmesi hemen hemen aynı 

döneme rast gelmektedir. Bunun yanı sıra ilerleyen yıllarda bazı Selefî grupların tasavvuf karşıtlığı 

ortaya çıkmıştır. Nitekim Nakşibendiyye, Buhara’da ilk ortaya çıkışından itibaren altı asırı aşkın bir süre 

zarfında yayıldığı geniş coğrafyanın hemen hemen her köşesinde gerekli esneklikleri göstermek 

suretiyle varlığını devam ettirmiştir (Algar, 2006: 341). 

2.2.6. Türkiye’de Nakşibendilik 

Nakşibendiyye’nin rahatlıkla evrensel bir tarîkat olduğunu söyleyebiliriz. Yayıldığı ve faal olduğu 

coğrafyanın büyüklüğü bakımından Kâdirîye’den sonra ikinci gelen Nakşibendîler Müslüman 

Afrika’nın büyük bir kısmı hariç İslâm âleminin hemen hemen her bölgesinde bulunmaktadır. 

Türkiye’nin söz konusu tarîkat ile olan irtibatı 15. Asırdan beri aralıksız devam etti fakat Nakşibendîlik 

Türkiye’de asla millî ve yerel özellikler kazanmadı; aksine tarîkatın diğer merkezleri olan Orta Asya ve 

Hindistan ile hayâtî bağlarını sürdürdü. Türkiye’deki şeyhler diğer coğrafyalardaki Nakşîbendi 

temsilcileri ile daima irtibatlı oldular. Nitekim Türkiye’deki Hindistan kökenli iki yenileme hareketi 

olmuştur. Bunlardan ilki Buhâralı Şeyh Muhammed Murad kaynaklıydı. Şey Muhammed Murad, hicrî 

ikinci bin yılın müceddidi olarak kabul edilen İmâm-ı Rabbânî Ahmed-i Sirhindî’nin (v. 1624) oğlu 

Hâce Muhammed Ma’sûm’un müridi olmuş ve sonrasında İstanbul’da Mücedidî – Nakşibendî tekkesi 

tesis etmişti. Böylece Nakşibendîliğin Müceddidî kolunun yaygınlaşarak silsilenin birçok kolunun yerini 

aldığı devir başlamıştır. Hindistan kökenli ikinci ve daha önemli yenileme hareketi, Şehrezûrlu bir Kürt 

olup Hindistan’a giden ve orada Şeyh Gulâm (Abdullah) Dihlevî aracılığıyla Nakşibendiyye’ye 
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bağlanan Mevlânâ Hâlidî Bağdâdî (v. 1826) ile özdeşleştirilmekte olan yenileme hareketidir. Dihlevî bir 

Müceddidîydi; ama Mevlânâ Hâlidî Bağdâdî’nin tarîkattaki önemi o kadar büyüktür ki kendisinden 

sonra Hâlidiyye adıyla bilinecek olan müstakil bir kol oluşturduğu kabul edilir. 1811’de Delhi’den 

Süleymaniye’ye ardında da Bağdat’a sonrasında ise Şam’a giden Hâlidî Bağdâdî, büyük bir mürit 

topluluğunu 19. Asrın ilk yarısındaki en mühim sûfî tecdid hareketine dâhil etmiş bir mürşit olarak 

Şam’da vebadan vefat etti (Algar, 2019: 469–472). 

Mevlânâ Hâlidî Bağdâdî’nin bazı müritleri Nakşibendîliği Güneydoğu Asya’ya, Kafkasya ve Kazan’a 

götürdüler lâkin müritlerinin daha büyük bir kesimi Nakşibendiyye’nin Hâlidî kolunu Kürt nüfusunun 

bulunduğu her bölgeye ve Anadolu ile Rumeli’ye yaydılar. İstanbul’da ise Mevlânâ Hâlid’in, aralarında 

Şeyhülislam Mustafa Âsım Efendi’nin de olduğu birçok önemli müritleri ve Anadolu’nun her bölgesini 

kapsayan halifeler ağı bulunmaktaydı. Mevlânâ Hâlid’in Anadolu’da tesis ettiği mânevî hâkimiyet o 

kadar güçlüydü ki Nakşibendîliğin diğer şubelerine mensup birçok mürşit ona gelip yeniden intisap 

etmeyi arzuluyorlardı. Nitekim Mevlânâ Hâlid’den sonra Batı Asya’nın tamamında Hâlidiyye, 

Nakşibendîyye ile aynı anlama gelmeye başlamıştır. Mevlânâ Hâlid, tarîkatın yenileyicisi olarak hem 

hâli hazırda Nakşibendîlikte var olan uygulamalara vurgu yaptı, hem de bazı yeni noktaları ortaya 

koydu. Râbıta, Nakşibendîler arasında mânevî gerçekleşmenin önemli bir aracı olarak zaten mevcuttu. 

Mevlânâ Hâlid râbıtaya özel bir vurgu yapmak suretiyle bu uygulamanın sadece –vefatından sonra dahi- 

kendisine yapılması gerektiğini bildirdi. Ayrıca Mevlânâ Hâlid’in taşralı Kürt menşei kadar bu yenilik 

de İstanbul’daki şeyhler arasında bazı eleştirel tartışmalara neden oldu fakat daha sonra kabul edilerek 

benimsendi (Algar, 2019: 472–473). 

19. yüzyılın başlarında Hâlidî kolunun doğuşuyla birlikte Türkiye’deki Nakşibendîlikte yeni bir dönem 

başlamıştır. Hâlidiyye’nin ortaya çıkışından önce de Nakşibendîler İstanbul’da ve Anadolu’nun farklı 

bölgelerinde saygın bir konumdaydılar, fakat yine de tasavvufî faaliyetler üzerinde Orta Asya’daki 

hükümranlığına yakın bir konuma ulaşamamışlardı. Hâlidîler Nakşibendiyye’yi Türkiye’de en mühim 

tarîkat haline getirdiler; bu konum tarîkatların resmî olarak yasaklanmasından sonra dahi muhafaza 

edilmiştir (Algar, 2019: 379).  

Türkiye Cumhuriyeti, sadece şeriata merbûtiyetin son izlerini de silip, yerine Batı kökenli muhtelif 

kanunlar koymaya niyetlenmiş değildi; o hâkim bir sosyo-kültürel güç olarak İslâm’ın yerini almak ve 

dolayısıyla ibadet ve dinî tedrisat ile ilgili konulara, topyekûn ve cebren müdâhale etmeyi 

arzulamaktaydı. İşte tarîkatların yasaklanması, dînî geleneklere ve kurumlara karşı olan bu husûmet 

içerisinde değerlendirilmelidir. Yasak her ne kadar 1925 yılında Palulu Şeyh Said isyanının 

bastırılmasının akabinde gerçekleştirilse de bu isyanın söz konusu yasaklama kararı için sadece bir 

bahaneden ibaret olduğunu söylemek mümkündür zira topyekûn yasaklamak yerine muhtelif kişiler ve 

veya tarikatlara karşı seçici bir yol izlenebilirdi (Algar, 2019: 476–477). 

Tarîkatları yasaklayan Eylül 1925 kanunda şu ifadeler yer alıyordu: “Bugünden sonra, Türkiye 

Cumhuriyeti sınırları içerisinde artık tarîkatlar, dervişler ve bunlara mensup müridler yoktur.” Bu 

yasaklamanın neticesi elbette tarîkatların topyekûn ortadan kalkması olmadı; tarîkatların var oluşunun 

özünü değil de en görünen yüzlerini oluşturan tekkelerin kapanması oldu. Bu ve diğer yaptırımlar –keyfî 

tutuklama, idam, sürgün vs.-gittikçe tarîkatları hususiyetle de Nakşibendîliği ortadan kaldırmak için 

yapılan icraatlar olarak değerlendiriliyordu. Nitekim 1930’da, Türkiye Büyük Millet Meclisi Başkanı 
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Kâzım Özalp, “Nakşibendî tarîkatı, ezmeyi başaramadığımız bir yılandır.” demiştir (Algar, 2019: 477–

478). 

Cumhuriyet Türkiye’sinde en yaygın ve etkili tarîkatın Nakşibendîlik olduğunu söylemek mümkündür. 

Türkiye’deki Nakşibendîlerini ekseriyeti Mevlânâ Hâlid-i Bağdâdî’den (v. 1242/1827) sonra 

Nakşibendî – Hâlidî ismini alan kola mensuptur. Sosyal, kültürel veya siyâsî hayatta etkili olan Hâlidî 

cemaatler şunlardır: 

Erenköy Cemaati: Erenköy Cemaati olarak bilinen Nakşibendîyye – Hâlidiyye mensupları, Mahmut 

Sami Ramazanoğlu Efendi’ye bağlı kişilerden oluşmaktadır. Mahmut Sami Ramzanoğlu’nun tasavvufî 

faaliyetlerini uzun yıllar İstanbul Erenköy civarında yürütmesinde ötürü cemaat bu isimle bilinmektedir. 

1892 yılında doğan Adana’da doğan Mahmut Sami Efendi İstanbul’da Nakşibendî şeyhi Muhammed 

Esad Erbilî’ye (v. 1931) bağlanmış ve ondan hilâfet almıştır. Esad Erbilî 1930 yılında meydana gelen 

Menemen hâdisesi akabinde mahkemede yargılanıp müebbet hapis cezasına hükmedilmiş fakat kısa bir 

müddet sonra hastanede vefat etmiştir. Bu hâdiseler ve dönemin istibdatları nedeniyle Mahmut Sami 

Ramazanoğlu tasavvufî eğitim faaliyetlerimi ev sohbetleri olarak gizliden yürütmüştür. Baskılar 

azaldığında ise irşad ve tebliği faaliyetlerine cami kürsülerinden devam etmiştir. Sami Efendi’nin 

sohbetlerine her meslek grubundan ve farklı düzeylerden insanlar katılmıştır. Şeyhliği süresince 

Tahtakale’de bir şirketinin muhasebeciliğini yapıyor olması, onun iş dünyası ile de iyi ilişkiler kurmasını 

sağlamıştır (Tosun, 2015: 676–677) Mahmut Sami Ramazanoğlu’nun bu şahsına münhasır çizgisini 

tesadüfle açıklamak doğru olmaz. Zira şeyhi onun stratejisini “Ne ticaretin, ne de alışverişin Allah’ın 

zikrinden alıkoyamadığı kimseler vardır.” (Nur. 37) ayeti ile belirlemiştir. Ayrıca varlıklı insanları 

yakından tanımasının bir nedeni kendisinin de zengin bir aileden geliyor olmasıdır. Tüm bunların etkisi 

ile Erenköy Cemaati varlıklı kesimde önemli bir etki uyandırmıştır (Çakır, 2017: 59). 

“Erenköy Dergâhı” olarak bilinen Nakşibendîliğin bu şubesi, Muhammed Esad Erbilî’nin daha önce 

Kadirî tarîkatından da irşat icâzeti almış olması sebebiyle, muhtelif Kadirî unsurları da içermektedir. 

Erenköy Cemaati’nin tasavvufî faaliyetlerinin merkezinde İskenderpaşa’da olduğu gibi hadis, 

İsmailağa’da olduğu gibi fıkıh yerine tefsir ilmi vardır. Mahmut Sami Ramazanoğlu’nun sohbetlerinin 

derlendiği eserlere ve cemaatin diğer yayınlarına bakıldığında Kur’an-ı Kerim’in en temel referans 

kaynağı olarak kabul edildiği anlaşılmaktadır. Bununla birlikte Kur’an-ı Kerim’in yorumlanmasının 

öncelenmesi hadis ve fıkıha önem verilmemesi anlamına da gelmemektedir (Çakır, 2017: 59–60). 

Sami Efendi’nin şöhreti ve bağlıları ülke sınırlarını aşmış, Bosna’ya ve Suriye’ye kadar uzanmıştı. O 

ise ömrünün geri kalan kısmını Hz. Muhammed’e komşu olma niyetiyle Medine’de geçirmek için 

1979’da Hicaz’a gitmiş ve 12 Şubat 1984’te Medine’de vefat etmiştir. Mahmut Sami Ramazanoğlu’nun 

vefatından sonra Erenköy Cemaati’nin başına cemaat içerisinde bazı itirazlar yaşanmış olmakla birlikte 

Musa Topbaş (v.1999) geçmiştir. Altınoluk dergisi bu cemaatin yayın organı rolünü görmekte olup, 

öncelikli olarak ferdin ahlâk ve manevî gelişimine odaklanan bir yayın çizgisi izlemektedir. (Algar, 

2019: 479–480). Ayrıca İstanbul’da Aziz Mahmud Hüdâyî Vakfı kurulmuş, bu vakıf vasıtasıyla 

muhtaçlara yardım, öğrencilere yurt, yaşlı insanlara huzur yurdu ve diğer muhtelif dinî eğitim kurumları 

tesis edilmiştir. Cemaat ayrıca kendisini siyasetin dışında tutma konusuna da itina etmektedir. 
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İskenderpaşa Cemaati: İskenderpaşa Cemaati olarak tanınan Nakşibendiyye tarîkatı bağlıları, 

ömrünün son devrini İstanbul’daki İskender Paşa Camii imam-hatibi olarak geçiren Nakşibendiyye-

Hâlidiyye şeyhi Mehmet Zahit Kotku’nun (v.1980) müntesiplerinden oluşmaktadır. Mehmet Zahit 

Kotku ile aynı tasavvufî yolun yolcusu olan Şeyh Abdülaziz Bekkine (v. 1952) akademi ortamlarından 

dâhil olan hoca ve öğrencilerle irşat halkasını oldukça genişletmiştir. Onun sohbetlerine katılanlar 

arasında Türk aydınlarından Nurettin Topçu, Orhan Okay ve Mahmut Esat Coşan gibi çok sayıda önemli 

şahsiyet bulunmuştur. Mehmet Zahit Kotku,  Abdülaziz Bekkine’nin ölümü üzerine cemaatin başına 

geçmek üzere 1952 yılının Aralık ayında Bursa’dan ayrılarak İstanbul’a yerleşmiş ve Fatih’teki İskender 

Paşa Camiine imam-hatip olmuştur. Ömrünün sonuna kadar da bu camide imam ve şeyh olarak 

faaliyetlerine devam etmiştir (Tosun, 2015: 675). İskenderpaşa Cemaati’nin gençlere verdiği ehemmiyet 

cemaatin gençlik yapılanmaları üzerindeki tesirini arttırmıştır. Cemaat’ten düşünsel anlamda beslenen 

gençler hususiyetle de Akıncılar Derneğinde etkili olmuşlardır. Akıncılar Derneğinin son genel başkanı 

Mehmet Güney bu gerçeği “Tek partimiz vardı: Milli Selamet Partisi, tek tarîkatımız vardı: İskender 

Paşa” sözleri ile dile getirmiştir (Şentürk, 2019: 103). Mehmet Zahit Kotku son yıllarını muhtelif 

hastalıklarla mücadele ederek geçirdiği için henüz hayattayken sohbetlere damadı Prof. Dr. Mahmut 

Esat Coşan devam etmiştir. Son kez gittiği hacdan 6 Kasım 1980 tarihinde ağır hasta olarak dönmüş ve 

akabinde 18 Kasım 1980 tarihinde 83 yaşında vefat etmiştir. Mehmet Zahit Kotku’nun on binlerce 

kişinin katıldığı cenaze namazını, İsmailağa Camii İmam-Hatibi ve yine bir Nakşibendî şeyhi olan 

Mahmut Ustaosmanoğlu kıldırmıştır. Kotku’nun naaşı, o tarihten yaklaşık iki ay önce ülke yönetimine 

el koyan Millî Güvenlik Konseyinden husûsî izin alınarak Kanunî Sultan Süleyman Türbesinin 

arkasında, Gümüşhanevî Tekkesi şeyhlerinin olduğu hazireye defnedilmiştir (Çakır, 2017:26).  

Mehmet Zahit Kotku’nun vefatının ardından Cemaatin başına damadı Prof. Dr. Mahmut Esat Coşan 

geçmiştir. Coşan, Mehmet Zahit Kotku’nun talimatı üzerine kurmuş olduğu Hakyol Vakfı’nın 

faaliyetleri ile yakından ilgilenmiş, çeşitli bölgelerde şubeler açtırmıştır. 1983’ün Eylül ayında Cemaatin 

resmî yayın organı hüviyetini taşımış olan İslam dergisi çıkmaya başlamıştır. Bunun ardından 1985 yılı 

Nisan ayında Kadın ve Aile ile İlim ve Sanat dergileri yayın hayatın başlamıştır. Bu dergileri Gülçocuk 

ve Panzehir dergileri takip etmiştir (Tosun, 2015: 676). Mahmut Esat Coşan döneminde 

İskenderpaşa’nın geleneksel tekkeden modern cemaat yapısına doğru bir dönüşüme girdiğinden söz 

edilebilir. Dergicilik de bu dönüşümün en önemli ayaklarından birini teşkil etmektedir. Mahmut Esat 

Coşan, İslam dergisinin ilk sayısında Müslümanların eğitiminin öncelikli bir konu olduğunu ve vaaz, 

sohbet, ders, seminer ve konferans gibi klasik yöntemlerin bu noktada yeterli olmadığını, geleneksel 

yöntemlerle isteyen herkese ulaşılamadığını belirtmiştir. Bu sebeple Cemaat’in mesajlarını daha çok 

kişiye ulaştırmak ve daha kapsayıcı olmak maksadıyla İslam dergisinin yayın hayatına başladığını ifade 

etmiştir. Bu da tarîkatların geleneksel iletişim ve bağlarının çağdaş Türkiye’de kifâyetsiz kalabildiğini 

göstermektedir. İslam dergisi, geçmişte müritleriyle yüz yüze iletişim kuran şeyhin, gün geçtikçe 

büyüyen mürit halkalarına yazılı olarak seslenme ve bu şekilde onlar üzerindeki hâkimiyetini 

güçlendirme maksadının eseridir (Çakır, 2017: 27). Öte yandan, İslam dergisinin 1987 yılının Temmuz 

ayında yaptığı anket, İslam dergisi okurlarının (doğal olarak büyük ölçüde İskenderpaşa Cemaati’nin) 

sosyolojisi hakkında önemli bulgular içermektedir. Anketin sonuçlarına göre İslam dergisi okurlarının 

%80’e yakını 30 yaşın altındadır, %20’ye yakını yabancı dil bilmektedir, yaklaşık %40’ı lisans ve 

lisansüstü tahsile sahiptir. Anketi yanıtlayanların %51.33’ü şehirde, %29.68’i kasabada ve %18.97’si 
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köyde yaşamaktadır. Bu neticeler, İskenderpaşa Cemaati’nin genel olarak şehirli, genç, aydın bir 

kesimin platformu olduğunu göstermektedir (Çakır, 2017: 43–44). 

Mahmut Esat Coşan, 28 Şubat sürecinde hicret ederek 1997 Mayıs’ından itibaren faaliyetlerini yurt 

dışında sürdürmüştür. 1998 yılında ise Avustralya’nın Brisbane kentine yerleşmiş ve böylece o bölgede 

irşat ve tebliğ faaliyetleri hayat geçirilmiş, câmiler ve kültür merkezleri açılmıştır. Coşan, 4 Şubat 2001 

tarihinde bir câmi açılışı maksadıyla Grift kentine giderlerken trafik kazası sonucu beraberindeki damadı 

Prof. Dr. Ali Yücel ile birlikte vefat etmiştir. Mahmut Esat Coşan’ın vefatının ardından yerine oğlu 

Nureddin Coşan geçmiştir (Şentürk, 2019: 109). Öte yandan Mehmed Zahit Kotku’nun önde gelen 

müritlerinden Prof. Dr. Cevat Akşit de Gaye Vakfı çatısı altında eğtim faaliyetlerini ve hizmetlerini 

sürdürmektedir (Tosun, 2015: 676). 

Menzil Cemaati: Anadolu coğrafyasının Kürt bölgelerindeki sayısız Nakşibendî şeyhini bölgesel 

düzeyde nam salmış şeyhler ve tarîkatları olarak değerlendirilebilir; lâkin bununla birlikte içlerinden 

bazılarının şöhreti Türkiye sınırlarının dışındaki Kürt coğrafyalarına da ulaşmıştır. Bu isimlerden 

husûsîyetle mühim olanları, Şeyh Ziyâeddîn Nurşinî ve neslinden gelen Molla Mehmet Emin ve Şeyh 

Taha; tarikatların tasfiye edilmesinin akabinde Türkiye’yi terk eden ama aynı zamanda Anadolu’da 

muhtelif halifeler bırakan Şeyh Ahmet Haznevî, Cizreli Şeyh Sa’id Seyfeddîn (v.1971) ve onun oğlu 

Nurullah’tır. Tarikatın Diyarbakır, Van, Hakkâri gibi şehirler ve civarlarında da Kürt şeyhleri 

bulunmaktadır. Kürtlerin yoğun olarak yaşadığı bölgelerde şeyhlerin daha çok olması bu bölgelerde 

tarikat karşıtı uygulamaların daha hafif olması ve Mevlânâ Hâlidî Bağdâdî’nin etrafındaki Kürtlere karşı 

olan etkileri ile yakından ilgilidir. 1980’lere gelindiğinde ise Adıyamanlı bir Kürt şeyhi olan Muhammet 

Raşit Erol sadece bölgesinde değil tüm Türkiye’de büyük bir şöhret kazanmıştır. Erol’un babası Seyyid 

Abdülhakim Efendi, Şeyh Ahmet Haznevî’nin Türkiye’deki en mühim halifelerindendi. Muhammet 

Raşit Erol’un sefih hayat tarzı olan insanları sadece onlar nazar etmek sûretiyle, bakışlarıyla erdemli bir 

yaşama yöneltebildiği; bu bir anda gerçekleşen ahlâkî terbiye özelliği binlerce insanın Adıyaman’a 

yönelmesine sebep olduğu anlatılmaktadır (Algar, 2006: 484–485).  

12 Eylül 1980 ihtilâlinin akabinde tâkibe alınan Şeyh Muhammet Raşit’in politikadan ve partilerden 

uzak durmaya özen gösterdiği, yakınlarına ve müritlerine de ısrarla bunu salık verdiği belirtilmektedir. 

Onun en çok ehemmiyet verdiği şeyin ilim ve öğrenci yetiştirmek olduğu kaydedilmektedir. Bununla 

beraber Muhammet Raşit Erol’u gerek Türkiye’nin her yerinden gerekse de yurt dışından çok fazla kişi 

ziyaret etmesi merkezî yönetimi rahatsız etmiştir. Tasavvufî çalışmalarını giderek büyütmesiyle merkezi 

yönetimin tepkisini çeken Erol, 1983 yılında Gökçeada’ya sürgün edilerek zorunlu ikamete tâbi 

tutulmuştur (Tosun, 2015: 678). 1985 senesinde sağlığının bozulması nedeniyle Ankara’ya getirilmiş ve 

orada 16 ay gözetim altında tutulmasının ardından memleketi olan Menzil’e (Adıyaman’ın Kâhta 

ilçesindeki bir köy) dönmesine izin verilmiştir. Nakşibendiyye – Hâlidiyye yolunda tasavvufî eğitim 

veren bir oluşum olan Menzil Cemaati, özellikle içki ve madde bağımlısı kişilerin Menzil’e giderek 

orada tövbe edip bağımlılıklarından kurtulmaları ile meşhur olmuştur. Bunun yanında Menzil Cemaati, 

tasavvufî eğitimle birlikte medrese usûlü eğitime de ehemmiyet vermiştir. Şeyh Muhammet Raşit 

Erol’ün vefatının ardın irşad vazifesini kardeşi Abdülbaki Erol üstlenmiştir. Cemaat bir yandan 

tasavvufî bir oluşum olarak Türkiye’nin hemen her ilinde, vazifeli halifeler-hocalar eliyle tarîkat 

faaliyetlerini sürdürürken, diğer yandan da husûsiyetle Semerkand Vakfı aracılığıyla faaliyetlerine 
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devam etmektedir. Vakıf sosyal ve kültürel işlerle birlikte medya ve yayıncılık alanlarında da faaliyet 

göstermektedir.  

İhlas Vakfı Cemaati (Işıkçılar): Nakşibendîliğin Hâlidî kolunun bir diğer önemli temsilcisi de 

Abdülhakim Arvasî’dir. Arvasî, aynı dönemde yaşamış birçok İslam âlimi ve şeyh gibi 1930 yılında 

cereyan eden Menemen hadisesi gerekçesiyle tutuklanmış fakat sonrasında beraat etmiştir. 1943 yılında 

vefat eden Arvasî, bilindiği kadarıyla yerine herhangi bir kimseyi halife olarak bırakmamıştır. Bununla 

birlikte müritlerinden Necip Fazıl Kısakürek ve Hüseyin Hilmi Işık, Arvasî’nin vefatının ardından onun 

tasavvufî neşriyatını devam ettirmiştir. Hüseyin Hilmi Işık’ın soyismine nispeten onun etrafında 

teşekkül eden cemaate halk arasında “Işıkçılar” denilmektedir. Necip Fazıl Kısakürek, şeyhi Arvâsî’nin 

Osmanlı Türkçesi ile yazılmış iki eserini sadeleştirip Latin alfabesine çevirerek yayımlamıştır. Bunlar 

er-Riyâzu’t-tasavvufiyye ve Râbıta-i Şerîfe adlı eserlerdir. Bunun yanında Büyük Doğu adında bir dergi 

çıkaran Kısakürek, ülkedeki dine muhalif çevrelerle yazılı polemiğe girmiş özellikle de gençleri 

bilinçlendirmek için mücadele etmiş; kitaplar yazmış, konferanslar vermiştir. Bu açıdan bakıldığında 

Kısakürek’in İslâmcı bir neslin yetişmesi uğruna büyük emek verdiği söylenebilir (Tosun, 2015: 678). 

Abdülhakim Arvasî’nin bir diğer mürîdi olan Hüseyin Hilmi Işık, askerî lise tahsilinden sonra, önce 

Eczacılık Fakültesinde eğitim görmüş arından da 1936 yılında Kimya Yüksek Mühendisi olmuştur. 

Uzun yıllar öğretmenlik ve müdürlük yapmıştır. Lise yıllarında tanıdığı Abdülhakim Arvasî'den ders 

almaya başlamıştır. Arvasî’nin vefatının akabinde ise oğlu Muhammed Mekkî’den fıkıh, hadis, tefsir 

derslerini tahsil ederek 1953’te icâzet almıştır. Emekliliğinin ardından önce Işık Kitabevini (1966) 

sonrasında İhlas Vakfını (1975) kurmuştur. Damadı Enver Ören de 1972 yılında Türkiye Gazetesini 

çıkarmaya başlamıştır. Dinî ve tasavvufî eserler kaleme alan ve müellifi olduğu eserlerde çoğu zaman 

Sıddık Gümüş müstear ismini kullanmış olan Hüseyin Hilmi Işık, 26 Ekim 2001 tarihinde vefat emiştir 

(Şentürk, 2019: 129-130). 

1980 sonrası dönem halk arasında Işıkçılar olarak bilinen cemaatin güçlendiği bir süreçtir. Bu yıllarda 

Hüseyin Hilmi Işık’ın damadı olan Enver Ören, yapı içerisinde saygın bir konuma gelmiş ve Cemaat’in 

idaresini üstlenmiştir. Hüseyin Hilmi Işık’ın vefatından sonra ise Cemaat’in lideri olmuştur. Cemaat’in 

gazetesi Türkiye, 1980’den sonra tirajını giderek arttırarak merkez sağın efsaneleşen gazetesi 

Tercüman’ın tahtına oturmuştur. Yine aynı yıllarda İhlas grubu, iş dünyasında da etkinleşmeye 

başlamıştır. 1981 yılında dergi yayıncılığına başlamış akabinde ev aletlerinden sağlık tesislerine, konut 

alanına ve medyaya kadar uzanan geniş bir alana yayılmıştır. 28 Nisan 1985 tarihinde ise İhlas Finans 

kurularak katılım bankacılığı alanına girilmiş ve tüm bu kuruluşlar 1993 senesinde İhlas Holding çatısı 

altında birleştirilmiştir. Nitekim 2001 yılındaki ekonomik krizden şiddetle etkilenen İhlas Finans’ın 

faaliyetlerine son verilmiştir (Şentürk, 2019: 130–132). 

Enver Ören, 22 Şubat 2013 tarihinde hayata gözlerini yummuştur. Yerine oğlu A. Mücahit Ören geçmiş 

ise de Mücahit Ören Cemaat’in lideri olmaktan ziyade kendisine miras kalan holdingi yönetmektedir. 

Cemaat’in / Işıkçılığın bugün varlığı müphem cemaatimsi bir holding kimliğinde olduğu söylenebilir. 

Mücahid Ören’in söylem ve davranışları bu kanıyı desteklemektedir zira babasından Cemaat adına 

herhangi bir manevî mirası devralmış gibi görünmemektedir. Oğul Ören’in Cemaat içi ilişkilerde nasıl 

algılandığı konusunda açık bir tavır olmamakla beraber, şahsının da böyle bir rol hakkında çok arzulu 

olmadığından söz edilebilir (Tekin, 2017: 95). 
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Süleyman Efendi Cemaati: Süleyman Efendi Cemaati, Şeyh Süleyman Hilmi Tunahan’ın (v. 1959) 

müntesiplerinden oluşan ve halk arasında “Süleymancılar” olarak bilinen Nakşibendî grubudur. 

Süleyman Hilmi Tunahan, 1888 yılında Silistre’de dünyaya gelmiştir ve ilk eğitimini babasından 

almıştır. Ardından Silistre Rüşdiyesinden mezun olarak İstanbul’a gönderilmiş ve tahsiline burada 

devam etmiştir. Henüz medresede okurken tanıştığı Nakşibendî-Müceddidî şeyhlerinden Salâhuddin b. 

Mevlânâ Sirâcüddin’e intisap ederek tasavvufî eğitime başlamıştır. Türkiye’de dinî eğitime izin 

verilmediği dönemde bulabildiği talebelere gizli bir şekilde Kur’an-ı Kerim eğitimi vermiş, bunun 

yanında fırsat buldukça Arapça ve klasik İslâmî ilimlere dair dersleri de okutmuştur. Bu süreçte birkaç 

kez yargılanıp beraat eden Tunahan’ın yetiştirmiş olduğu talebeler tarafından Türkiye’nin birçok 

yerinde Kur’an kursları açılmıştır (Tosun, 2015: 680). 

Süleyman Hilmi Tunahan, 16 Eylül 1959 tarihinde vefat etmiştir. Vefatının ardından çoğu ilk talebeleri 

olan Kemal Kaçar, Hüseyin Kaplan, Mehmet Arkan, Seyfettin Arkan, Hilmi Türkmen, Hüseyin Kumaş 

gibi isimlerden müteşekkil bir istişare heyeti kurulmuştur. 1970’li yılların başına dek Cemaat’in 

çalışmaları bu heyet tarafından organize edilmiş ve herhangi bir liderlik problemi yaşanmamıştır. 1960 

askerî darbesiyle sekteye uğrayan Kur’an kursu faaliyetleri 1962 yılında yeniden normalleşmiş ve 1966 

senesinde kurs sayısı 3 bine yaklaşmıştır. 1970’li yıllara gelindiğinde ise Süleyman Hilmi Tunahan’ın 

talebesi ve damadı Kemal Kaçar Cemaat’in liderliğini fiilen üstlenmiştir. Kaçar, Cemaat liderliğinin 

yanı sıra dönemin çeşitli merkez sağ partilerinden milletvekili seçilerek aktif siyaset yapmasıyla da öne 

çıkmıştır. Kaçar, 17 Haziran 2000 tarihinde vefat etmiş ve izleyen süreçte yerine baldızının oğlu olan 

Ahmet Denizolgun geçmiştir (Şentürk, 2019: 91–94). 

2.2.7. Nakşibendilik ve Eğitim 

Modern dünyada tarîkatlar ve sair birçok dini kurum, bireyin sosyalleşmesi ve eğitimi gibi görevleri de 

üstlenmişlerdir. Cemaatle ibadet ve dua, hutbe, vaaz, sohbet gibi nasihat verme formları dini fiiller 

oldukları kadar, aynı zamanda birer eğitim şekilleri ve faaliyetleridir (Solmaz, 2012: 417). Tasavvufî 

ekollerin insan eğitimi yöntemlerinin başında bilhassa zikir ve sohbetin geldiği söylenebilir. Sohbet 

metodu aynı zamanda Hz. Muhammed’in de sahabeyi yetiştirme yöntemidir. Bununla beraber meşhur 

tasavvuf kaynakları olarak kabul edilen Abdülkadir-i Geylâni’nin (v. 561/116) Fethü’r-Rabbânî, Yunus 

Emre’nin  (v. 1321) Risâletü’n-Nushiyye, Eşrefoğlu Rûmî’nin (v. 874/1470) Müzekkin Nüfûs, Ahmet 

Bîcân’ın (v. 870/1466?) Envâru’l-Âşıkîn, ve İmam-ı Rabbânî’nin  (v. 1034/1624) Mektûbât isimli 

kitapları gibi eserler Anadolu coğrafyasının hemen her yerinde asırlarca okunmuş, okutulmuş hatta 

ezberlenmiştir. Bu eserler, İslâmî eğitimle ilgili kaynak ve imkânların yeterli olmadığı çeşitli bölgelerde 

halkta dinî eğitim hususunda bir bilinç inşâsına katkı sağlamıştır (Göktaş, 2011: 139). 

Tarikatlar gerek sohbetler gerekse müntesipleriyle yaptıkları dinî ya da farklı konularda yaptıkları 

dersler sayesinde toplumun eğitim ve öğretim ihtiyacına önemli katkılar sağlamaktadır. Bu eğitim 

formel veya informel şekilde gerçekleşebilir. Bir tarîkat mensubunun herhangi bir konuda bilgi talebiyle 

dersler verilebildiği gibi şeyhin kendi iradesiyle de dersler tertip edilebilir. Her iki koşulda da orada 

bulunanlar bu faaliyetlerden istifade edebilmektedir (Kısslıng, 1994: 345). 
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Nakşibendiyye tarîkatına özel olarak bakıldığında ise Hoca Bahâeddin Nakşbend’in medrese ile tekkeyi 

birbirine yaklaştırdığı görülmektedir. Bu da tasavvufî eğitimin yanında medrese tahsilinin de birlikte 

uyum içinde sürdürülebilir olabileceğini göstermiştir. Nitekim Bahâeddin Nakşibend, tasavvuf ile dinin 

zâhirî ilimlerini, bir diğer ifâdeyle mutasavvıflar ile âlimleri, tekke ile medreseyi birbirinden ayrı, hatta 

rakip olarak gören anlayışı reddetmiş ve âlimlere husûsî hürmet göstermiştir. Bahâeddin Nakşibend, 

ulemâ ile barışık bir tasavvuf ekolü inşâ ederek Hâcegân tarîkatının unutulmaya yüz tutan kaidelerini 

ihyâ etmiştir. Bunlar sesli zikir yerine sessiz (hafî) zikri, halvet yerine sohbeti esas alması, semâ ve 

mûsıkîye de mesafeli durmasıdır. Böylelikle inşâ ettiği tarîkat İslamî kaidelere ve sünnî ekole bağlı olan 

çizgisinden hiç sapmadan asırlar boyu devam edebilmiş ve heterodoks akımların menfî etkilerinden 

büyük oranda muhafaza edilebilmiştir. (Tosun, 2015: 90–91). 

Nakşibendîlikte tasavvufî eğitimin temel esasları on bir terimle belirtilmiştir. Müridin gündelik yaşamda 

ve zikir sırasında uyması gereken kaideler Nakşibendî kaynaklarında “kelimât-ı kudsiyye” ismiyle 

anılır. İlk sekizinin Abdülhâlik-ı Gucdüvânî’nin belirlediği kabul edilen bu on bir esas şunlardır: 

• Her nefes alıp verişte bilinç sahibi olmak(Hûş derdem) 

• Yürürken öne bakmak(Nazar ber-kadem) 

• Kötü huylardan iyi huylara doğru yolculuk (Sefer der-vatan) 

• Toplum içinde yalnız, halk içinde Hak ile olmak (Halvet der-encümen), 

• Allah’ı zikretmek (yâdkerd) 

• Nefesi tutarak icrâ edilen kelime-i tevhid zikrinde nefesi salarken “İlâhî ente maksûdî ve rızâke 

matlûbî” demek (Bâzgeşt), 

• Kalbi dünyevî düşüncelerden muhafaza etmek (Nigâhdâşt),  

• Allah’ı her daim hatırlamak (Yâddâşt),  

• İçinde bulunulan halin bilincinde olmak (Vukûf-ı zamânî),  

• Zikri belli sayıya riayet ederek icrâ etmek (Vukûf-ı adedî), 

• Zikir esnasında kalbe teveccüh edip zikrin mânasının bilincinde olmak (Vukûf- kalbî) (Tosun, 

2015: 81-90). 

3. İLETİŞİM, MEDYA VE DİNİ YAYINCILIK 

Bu bölümde öncelikle iletişim ve medya alanına dair temel kavramların tanımı yapılacak ardından 

medya ve din ilişkisi ile dini yayıncılığa değinilerek Türkiye’de dini yayıncılığın dünü ve bugünü ele 

alınacaktır. 
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3.1. İletişim ve Medyaya Kavramsal Bakış 

Medya kavramının tanımını yapmadan önce ondan daha genel bir kavram olan “iletişim” kavramını 

kısaca açıklamakta yarar var zira medya, “iletişim” olgusu üzerine bina edilmiştir ve genel olarak kitle 

iletişim araçları yerine kullanılmaktadır. İletişim, Türk Dil Kurumu Türkçe Sözlüğü’ne göre, “Duygu, 

düşünce veya bilgilerin akla gelebilecek her türlü yolla başkalarına aktarılması, bildirişim, haberleşme, 

komünikasyon. Telefon, telgraf, televizyon, radyo vb. araçlardan yararlanarak yürütülen bilgi alışverişi” 

anlamlarına gelmektedir (2019:1173).   Bununla beraber iletişim kavramının ortak bir tanımı yoktur. 

200 civarında tanımının olduğu iddiasıyla birlikte E.X. Dance ve Cari E. Larson, 1970’li yıllarda iletişim 

ile alakalı tüm tanımları tarayarak 126 farklı tanım bulmuşlardır (Aziz, 2016: 28).  

İletişimin sağlıklı bir şekilde gerçekleşebilmesi için mutlaka bulunması gereken yedi öğe vardır. 

İletişimi oluşturan bu temel öğeleri şöyle sıralayabiliriz: 

Gönderici / Kaynak: İletişimde merkezî öneme haiz temel öğelerin başında gelmektedir. Gönderici 

bazı iletişim süreçlerinde aynı zamanda kaynak görevini de üstlenebilir. İletişimi başlatan taraf şayet 

sadece mesajın iletiminde rol alıyorsa gönderici, iletinin anlam üretim evrenine de katkı sağlıyorsa aynı 

zamanda kaynak rolünü de üstlenmiş olur. Kişiler arası ve grup iletişimi gibi daha mikro düzeyli iletişim 

türlerinde genellikle gönderici ve kaynak aynı kişi olmaktadır. Gönderici iletişimin türüne göre bazen 

bir kişi veya grup bazen de bütün bir toplum olabilmektedir (Güngör, 2020: 29–30). 

Alıcı: Göndericinin veya kaynağın hedefi konumunda olan alıcı, iletişim sürecinin bir nevi nesnesidir. 

İletişim süreçlerini yönlendiren temel amacın göndericinin alıcı üzerinde çeşitli nedenlerden dolayı 

kurmak istediği etki olduğu söylenebilir. Nitekim iletişimin nesnesi rolündeki alıcı ile öznesi rolündeki 

gönderici eşit öneme sahiptir. İletişimin hangi boyutunda ve türünde olursa olsun gönderici alıcıdan 

gelen geri besleme ile iletişim sürecini aynen sürdürür veya baştan tasarlar. Geri besleme dikkate 

alındığında iletişimde alıcının da gönderici kadar etkin olduğu görülmektedir (Güngör, 2020: 31–32). 

İleti (Mesaj): İleti, iletişim sürecinin ürünü ya da anlam üretim alanıdır. Gönderici, alıcıya iletmek 

istediği görüş ve fikirleri alıcıda yaratmak istediği durum, davranış veya düşünceleri ileti olarak, yani 

anlamlı kodlar halinde aktarır. Çeşitli şekillerde verilebilen iletinin yazılı, sözlü ve görsel olarak 

kodlaması yapılabilmektedir (Güngör, 2020: 32). 

Kodlama-kodaçımlama: Göndericinin aktardığı mesajın alıcı tarafından algılanabilmesi için gerekli 

olan ortak işaretlerin kullanımına kodlama adı verilir. Gönderici mesajı bir işaret sistemi kullanmak 

suretiyle alıcıya iletir yani kodlama yapar. Alıcı da mesajı anlayabilmek için o işaretleri deşifre eder 

yani kod açımlama yapar. Kodlama ve kod açımlama iletişimin temel öğelerindendir. Örneğin bir kişinin 

dilini hiç bilmediği başka bir kişinin söylediklerini anlaması imkânsızdır zira bu iletişimin gerçeklemesi 

için gerekli kodlama ve kod açımlama öğeleri eksiktir (Güngör, 2020: 32). 

Kanal: Bir sinyal taşıyan herhangi bir fiziksel araçtır. Işık dalgaları görsel sinyalleri, hava dalgaları ses 

sinyallerini taşır. İletişim literatüründe kanal esasında teknik bir konudur ve anlamla, iletişim 

kuramlarıyla alakası yoktur. Araç ve kodun kanalla karıştırılmaması önemlidir. Araç iletişim sürecinin 

hayata geçmesini sağlayan bir etken olup birçok kanal kullanılarak yapılabilir. Örneğin bir kurumun 

kampanyası esnasında kurumda mesajı aktaracak olan kanalların hoparlörler, personel toplantıları, 
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bültenler, kapalı devre radyo televizyon yayını vs. olduğu söylenebilir. Bununla birlikte araç ise bizzat 

kurumdur (Mutlu, 2017: 188). 

Araç: Bir iletiyi verili bir kanal boyunca iletilebilir sinyale çeviren teknik veya fiziksel ortamdır. Mesela 

televizyon görüntü ve ses kanallarını kullanan bir araçtır (Mutlu, 2017: 34). 

Geribesleme: Alıcının kendisine aktarılan mesajı anlaması neticesinde geliştirdiği karşılığı, göndericiye 

iletmesine geri besleme adı verilmektedir. Yüz yüze iletişimde genellikle anında gerçekleşen geri 

besleme, aracılı iletişim süreçlerinde gerçekleşemeyebilir veya gerçeklemesi zaman alabilir. 

İletişimin sağlıklı bir şekilde gerçekleşmesi için gerekli olan 7 öğeyi açıkladıktan sonra kişilerarası 

iletişim, kitle iletişimi ve medya kavramları da kısaca şu şekilde açıklanabilir:  

Bireyin kendisi dışındaki kişilerle kurduğu iletişime kişilerarası iletişim denir ve asgarî iki kişinin 

iletişim sürecine dâhil olmasıyla gerçekleşir (Güngör, 2020: 152). Kişilerarası iletişim yüz yüze 

olabildiği gibi iletişim araçları vasıtasıyla da gerçekleşebilir lâkin yüz yüze iletişimde sahip olunan göz 

teması, beden dili ve ses tonu gibi imkânlar aracılı iletişimde azalabilir. Mesajın bir kaynaktan geniş 

kitlelere yaygın olarak iletilmesine ise kitle iletişimi denir. Kitlesel iletişimde mesajlar genellikle medya 

profesyonelleri tarafından üretilir ve kitle iletişim araçları üzerinden hedef kitleye iletilir (Aydeniz, 

2011a: 17). Yeni bir medya teknolojisi olan internet yerine göre hem bireylerarası iletişim hem de kitle 

iletişim aracı olarak işlev görür. Sınırsız alana sahip olması sebebiyle alternatif içeriklerin yer almasına 

ve isteyen herkesin içerik üreterek dâhil olmasına olanak verir (Aydeniz, 2011b: 48). 

Medya ise Türk Dil Kurumu Türkçe Sözlüğü’nde “İletişim ortamı, iletişim araçları” şeklinde 

tanımlanmaktadır (2019:1643). Medya kitlesel iletişim sürecinin en mühim organizasyon şeklidir. 

Gazete, dergi, radyo, televizyon internet gibi kitle iletişim araçlarına medya denir ve bu araçların her 

birini birer kuruluş veya şirket işletir (Aydeniz, 2011: 18). Medya, kitle iletişim araçlarıyla muhtelif 

semboller kullanılarak ve geniş kitleler hedeflenerek icrâ edilen bir kitle iletişimidir. Bu nedenle medya, 

hedefi toplum olan bir kavram ve müessesedir. Dolayısıyla topluma dair önemli amaçları olduğunu 

söyleyebiliriz.  

Günümüzde kitle iletişim araçlarının halka olan tesiri, fikirlerin yayılmasındaki rolü, yeni imajlar 

oluşturmadaki başarısı tartışılmazdır (Güngörmez, 2002: 12). İletişimin işlevleri genel olarak insanlar 

arasında ilişki kurma, toplumsallaştırma, haber verme, bilgilendirme, çevreye uyum sağlama ve boş 

zamanları değerlendirme şeklinde sıralanmaktadır (Aziz, 2016: 53). Medyanın da haber, eğitim ve kültür 

verme, eğlendirme, tanıtım, propaganda ve reklam işlevleri başta olmak üzere temel düzeyde aynı 

ve/veya benzer işlevlere sahip olduğu söylenebilir. Medya tarihsel süreç içerisinde teknolojik 

gelişmelere bağlı olarak evrim geçirmiş ve netice itibariyle geleneksel medya ve yeni medya olarak iki 

farklı şekilde ele alınır olmuştur. 

3.2. Geleneksel Medya 

Kitle iletişimi, iletişimin kitle iletişim araçları vasıtasıyla icrâ edilen çeşididir ve kısaca “medya” olarak 

isimlendirilir. Kitlesel iletişimde yüz yüze veya daha farklı iletişim türleri yolu ile ulaşılamayacak kadar 

çok kişilere kitle iletişim kanalları aracılığıyla mesajlar iletilir. Alıcı konumundaki kişilerin sayısı 
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kullanılacak iletişim kanalını belirlemektedir. Bilindiği üzere bazı iletişim araçları ile aynı anda 

milyonlarca kişiye ulaşılabilmektedir. Bu iletişim türünde gönderici bir kurum / kuruluş veya 

kurumsallaşmış bir şahısken, alıcı yani hedef kitle anonimdir, homojen değildir. Tarihsel evrimi 

içerisinde, iletişim teknolojisindeki gelişmelere paralel olarak kitle iletişim araçlarında önemli 

değişimler yaşanmıştır. Bilhassa 1900’lü yılların ikinci yarısı itibariyle çeşitlilik ve sürat yönünden kitle 

iletişim araçlarında devrimsel düzeyde önemli gelişmeler yaşanmıştır. Kitlesel iletişimin en kadiminin 

tarihte tiyatro aracılığıyla yapıldığını söylenebilir. Onun ardından sırasıyla matbaanın icadıyla ortaya 

çıkan kitap, gazete, dergi, sinema, radyo, televizyon ve internet sayılabilir. Geleneksel medya olarak 

adlandırılan bu iletişim türünün en temel özelliği genellikle tek yönlü oluşu ve anında geri bildirim 

özelliğinin bulunmamasıdır (Aziz, 2016: 69). Öte yandan geleneksel medya organlarının bir sahiplikleri 

vardır ve sahiplerinin ideolojileri doğrultusunda yayın yaparlar. Bu iletişimde alıcı pasif durumdadır ve 

geleneksel medyada alıcı medya içeriğine katkı sağlayan, yönlendiren değil aksine yönlendirilen 

konumundadır. 

Geleneksel literatürde “dördüncü kuvvet” olarak söz edilen medyanın her geçen gün artan önemine 

binaen artık “birinci kuvvet” olduğu söylenebilir. Sahip olduğu güç ile kitleleri harekete geçiren, öne 

çıkmasını istediği konuyu gündemde baş sıraya getiren, insanların zihinlerinde adeta sanal bir dünya 

yaratan medya gittikçe güçlenen bir silah olarak karşımıza çıkmaktadır (Gezgin, 2012: 15). Hem 

bireysel hem de aile içi ilişkilerimizde kitle iletişim araçlarından meydana gelen medyanın bu güçlü 

etkisine tanık olmaktayız. Kitle iletişim araçları yaşamımıza dâhil olduğu tarihten itibaren hem 

yaşayışımızı hem de diğer insanlarla olan ilişkilerimize yön vererek toplumsal hayatı derinden 

etkilemiştir (Karaca, 2016: 643). 

Geleneksel medyanın temel mecraları diyebileceğimiz gazete, dergi, radyo ve televizyonun tarihçelerini 

Türkiye ve Dünya’daki gelişimleri şu şekilde açıklanabilir: 

Gazete: Dünya’da gazetelerin öncüleri olarak kabul edilen haber mektupları 1200’lü yıllarla birlikte 

görülmeye başlamışsa da, önceleri elle yazılarak çoğaltılmışlar, genel itibariyle matbaanın 

bulunuşundan sonra yaygınlaşmışlardır. Tacirlere, bankerlere ve denizcilere haber ulaştırmaya yarayan 

bir araç olan bu yöndeki ihtiyacı karşılamak gayesiyle ortaya çıkan haber mektupları, gazeteciliğin 

doğuşunda ve 1600’lü yıllarla birlikte ortaya çıkan gazetelerin gelişiminde ciddi bir rol oynamıştır. İlk 

gazeteler ile ilgili bilgiler farklı olmasına karşın birçok kaynakta, Antwerp’te 1605’te ticarî bültenden 

doğduğu düşünülen bir haftalık gazete olan Niuewe Tijdingen ile Bremen yakınlarındaki Augusburg’da 

1609’da yayımlanan Avis Relation Oder Zeitung’un adları geçmektedir (Tokgöz, 2006). Endüstri 

devriminin getirdiği teknolojik dönüşüm içinde, Gutenberg’in elle değişebilir harflerden oluşan ve tahta 

kalıplarla hazırlanan baskı makinesi yerini buhar kuvvetiyle çalışan ve makine marifetiyle dizgi 

yapabilen baskı cihazlarına bıraktı. Baskı tekniklerinin gelişmesi, her yönden kalitenin artması ve 

maliyetin düşmesi gibi gelişmeler gazeteyi sadece seçkin bir sınıfa has olmaktan çıkardı ve daha geniş 

kitlelerin de gazete okuyabilmesini sağladı (Tokgöz, 2006) Gazeteler bu değişim doğrultusunda iş 

modellerini değiştirdiler. Daha geniş bir okur kesimine yönelik magazin, spor ve mizah gibi içeriklere 

de genişçe yer vermek suretiyle yeni okur kitlesinin ilgisini çekecek bir formata evrildiler. Bütün bu 
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gelişmeler, daha önceki iş modelinde olmayan yeni bir uygulamaya geçişin önünü açtı ve gazetelerin 

reklam gelirleri artmaya başladı. 1880’e gelindiğinde gazetelerin reklam gelirleri tüm gelirler için 

½’sini, 1910’a gelindiğinde 2/3’ünü oluşturuyordu. 2000’lere gelindiğinde ise %80’e ulaşmıştı (Picard, 

2002) 20. asırla birlikte gazeteler ve gazetecilik kurumsal ve teknolojik anlamda saygın bir kitle iletişim 

aracına dönüşmüştür. 1970’lerden itibaren bilgisayar ve bilgi işlem teknolojilerinin gazetelerin içerik, 

hazırlık, dizgi ve baskı safhalarında kullanılmaya başlanması gazetelerin görsel yönden gelişimini 

önemli ölçüde etkilemiştir (Çağlayan, 2014: 136) 

21. Yüzyıla gelindiğinde ise dijital / online gazeteciliğin gündeme geldiği yeni tartışmalarla gazetecilik 

serüveni farklı bir yöne evrilmeye başlamıştır. 

Dergi: Dergicilik 17. Asırdan itibaren gazetecilikten farklılaşarak ortaya çıkmıştır. Dünyada ilk 

yayımlanan derginin 1663'te Hamburg'da yayımlanan edebiyat ve felsefe dergisi Erbauliche Monaths 

Unterredungen olduğu söylenmekle birlikte bilimsel anlamdaki ilk dergi 1665’te Fransa’da yayımlanan 

Journal des Savants (Âlimler Dergisi)’dır. Türkiye’de ise ilk dergi Batı’dan yaklaşık iki asır sonra 1849 

yılında çıkmıştır. Vaka-i Tıbbiye Mecmuası 1849–1851 seneleri arasında 28 sayı yayımlanmıştır 

(Büyükbaykal, 2013: 88–89). 1862 senesinde Münif Paşa tarafından kurulmuş olan Cemiyet-i İlmiyeyi 

Osmaniye derneğinin yayın organı olan Mecmua-i Fünun çıkartılmıştır. Dergi fizik, kimya, felsefe, 

psikoloji, sosyoloji, tarih ve coğrafya gibi bilim dallarına yönelik konuları ihtiva etmektedir. 1869’a 

kadar yayımlanan dergi, gerçek anlamdaki ilk dergi olarak nitelenebilir. Dergi Tanzimat aydınlarının 

görüşlerini beyan edebildikleri, Batı dünyasındaki bilimsel gelişmelere yer verdikleri bir mecra özelliği 

taşımıştır. 

Radyo: İlk olarak A.B.D.’de 1920 yılında başlayan radyo yayınları, bir-iki yıl içinde Avrupa ülkelerine 

de girmiş, Batılı ülkelerden altı-yedi yıl gibi bir sürenin ardından “6 Mayıs 1927’de İstanbul’da yayına 

başlayan ilk Türkiye Radyosunun ardından, bir iki sene içinde de Ankara Radyosu yayına başlamıştır.” 

(Aziz, 2013: 195; Çalışlar, 2003:127). Türkiye’de radyo yayıncılığın ilk zamanlarında İstanbul ve 

Ankara radyosunun günlük yayın süresi 3 ila 4,5 saat arasında gerçekleşmiştir (Çalışlar, 2003:127). 

Türkiye’de radyo yayıncılığı 8 Eylül 1926’da imzalanan İşletme Ruhsatnamesi ile on yıllığına Telsiz 

Telefon Türk Anonim Şirketi’ne (TTTAŞ) verilmiştir. TTTAŞ İlk yayınını İstanbul stüdyolarında 

yapmış; bunu Ankara stüdyolarında yaptığı yayınlar takip etmiştir (2010: 109–110). 1936 ile 1940 yılları 

arasında ise radyo yayınlarının PTT tarafından gerçekleştirildiği bir geçiş dönemi yaşanmıştır. 1937 

yılında yürürlüğe giren Telsiz Kanunu ile tüm telsiz haberleşmesi devlet tekeline alınmıştır (2010: 173). 

Tarihsel süreç içerisinde çeşitli devlet kurumlarına bağlı olarak devam eden devlet radyosu, 1964 yılında 

TRT’nin kuruluşu ile TRT’ye devredilmiştir. Böylece 1990’lı yıllarda özel radyoların kurulmaya 

başlamasına dek radyo yayıncılığı devlet eliyle gerçekleştirilmiştir. 

Televizyon: 1920’li senelerde ABD’de test şeklindeki ilk televizyon yayınlarına başlanmış ve 1939 

senesinde ise programlı yayınlara geçilmiştir (Bıyıklı, 1981: 146; Aziz: 1976: 13). İlk düzenli televizyon 
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yayınlarının ise 1936’da İngiltere’de gerçekleştirildiği söylenebilir. İkinci Dünya savaşı süresince 

kesintiye uğrayan televizyon yayınları 1945 yılı itibariyle ABD, Sovyetler Birliği ve çeşitli Batı Avrupa 

ülkelerinde yeniden başlamıştır (Pekman: 1997:4). Televizyon yayınları siyah-beyaz olarak başlamış ve 

1958 yılına gelindiğinde ilk kez ABD’de renkli yayına geçilmiştir. İzleyen yıllarda ise televizyon 

kanallarında artış olmuş ve kablolu tv, uydu tv gibi yeni teknolojili yayınlara geçilmiştir. 1930’lu 

yıllarda başlayan 1935–1945 yılları arasında gelişimini sürdüren televizyon 1960 yılına dek olgunluk 

dönemini geçrimiş ve 1960 yılından sonra altın çağını yaşamış. 1960 yılı sonrasında ise kitle 

haberleşmesindeki önemini arttırarak giderek tüm dünyada günlük yaşamın önemli bir parçası olmaya 

başlamıştır (Kırlar Barokas: 1994:12). 

Türkiye’de televizyon yayım ağı kurulmasına yönelik ilk adımlar 1952 senesinde başlatılmış, ancak 

1960 askerî darbesi ile söz konusu çalışmalar durdurulmuştur. İlerleyen süreçte Türkiye Radyo 

Televizyon Kurumu (TRT) tarafından devlet tekelindeki ilk televizyon yayımı 31 Ocak 1968 yılında 

yapılmıştır (Aziz, 2013:180). 1974–1975 yılları arasında televizyonla alakalı yatırımlara önem verilmiş 

ve televizyon istasyonları nicelik ve nitelik bakımından artmıştır. Dünya’daki gelişmeler izlenerek 

yayım sürelerinde arttırma ve içeriklerde zenginleştirmeye yönelik politikalar uygulanmıştır (Sarmaşık: 

2000: 83) ve nihayetinde 1 Temmuz 1984 tarihinde renkli yayıma geçilmiş ve TRT programını 2’ye 

çıkararak ikinci kanalı kurmuştur. İlerleyen yıllarda TRT 3, TRT 4’ün de kurulmasıyla büyüyen TRT 

yayımcılığı, uydu teknolojisiyle ilk kez yurt dışında yapan TRT INT’in kuruluşuyla uluslararası bir 

boyut kazanmıştır(Korkmaz, 2005:43). 1990’lı yıllara gelindiğinde ise televizyon yayımcılığındaki 

devlet tekeli kırılarak özel televizyon kanalları kurulmuş ve teknolojik gelişmelerle evrilerek günümüze 

uzanan yeni yayımcılık dönemi başlamıştır. 

3.3. Yeni Medya 

Yeni medya; gelişen bilgi teknolojisi ile ortaya çıkan, kullanıcıların zamandan ve uzamdan bağımsız 

olarak interaktif olarak iletişim kurabildikleri dijital medya dünyasıdır. Söz konusu dünya için “yeni” 

kavramının kullanılması, mesajın paylaşılmasıyla değil ortamla alakalı gelişen yeniliklerdir. Nitekim 

iletişim insanlık tarihi kadar eski bir olgudur. Posta güvercinlerinden, dumanla iletişime hatta daha 

öncesinde mağara duvarlarındaki çizimlerden günümüzdeki iletişim teknolojine gelene kadar temel 

amaç hep mesajın iletilmesi olmuştur. Yeni medya teknolojilerinde ise mesele mesajın taşınmasından 

bir adım daha öteye geçerek “ortamın taşınması” halini almıştır.  Bu teknoloji ile beraber, hızı ve 

kapsama alanı geleneksel medyanın önüne geçen; bilginin arzu edildiği zaman seçilebildiği, 

adreslenebildiği, paylaşılabildiği ve geribeslemenin anında yapılabildiği bir dijital etkileşim çerçevesi 

sunan; bilginin kolaylıkla depolanabildiği devasa bir belleğe sahip yeni bir iletişim tarzı doğmuştur. Söz 

konusu iletişi tarzının öne çıkan ve geleneksel medyadan ayırt edici nitelikleri: çoklu ortam 

(multimedia), etkileşimlilik (interactivity), yayılım, dijitallik, kitlesizleştirme ve asenkronluktur 

(Sanlav, 2014: 29). 

2000’li yıllarda internet teknolojisindeki hızlı gelişimle geleneksel medyanın tek yönlü iletişimi ortadan 

kalkarak alıcının geribildirim imkânı bulabildiği mecralar ortaya çıkmıştır. Web 2.0 tabanlı bu 



36 

 

mecraların oluşturduğu yeni medya hız, çeşitlilik, kullanıcıların kendilerini ifade etme, iletişim kurma 

ve paylaşımda bulunma olanakları açısından yepyeni olanaklar sunmaktadır. Sosyal medya ağları 

kullanım amacı ve muhtevası yönünden şu şekilde sınıflandırılabilir: 

• Bloglar: Blogger, Skyblog, Wordpress 

• Fotoğraf paylaşım ağları: Instagram 

• Konum tabanlı ağlar: Foursquare, Swarm 

• Mikrobloglar: Twitter, Weibo, Telegram, Bip, Signal 

• Ses ve müzik paylaşım ağları: Myspace, Soundcloud 

• Sosyal ağlar: Facebook, Linkedln, VK 

• Sosyal işaretleme/imleme ağları: Pinterest 

• Wikiler: Wikipedia 

• Video paylaşım ağları: Youtube, Dailymotion, Vimeo, Slideshare (Bostancı, 2015: 55–79). 

“Yeni medya” kavramı bugün en temel hâliyle dijital teknolojileri ifade etse de esasında içinde pek çok 

ögeyi barındıran, tesirleri büyük olan bir başlıktır. Dijital teknolojiler, bütünün yalnızca bir bölümünü 

karşılamaktadır. Bununla birlikte yeni medyanın netleşmiş bir tanımının bulunmadığı; var olan 

tanımların ise daha çok kavramın içerdiği teknolojik ögeler, endüstriyel, sosyal ve kültürel tesirler 

kapsamında şekillendiği bilinmektedir. İletişim ortamları ve bilgisayar teknolojisi gibi iki alanı 

birleştiren yeni medya; çoklu ortam, eğlence ve elektronik ticaret imkânlarını kapsayan baş döndürücü 

bir kültür ve teknoloji endüstrisidir (Yücel, 2012: 76).  

Geleneksel medyada üretilen içerik genellikle tek yönlü alınabiliyorken yeni medyada çift yönlü ve 

etkileşimli bir iletişim akışı vardır. Zaman ve mekân sınırının bulunmadığı sosyal medya vasıtasıyla 

kullanıcılar birbirleriyle iletişim kurup düşüncelerini paylaşabilmektedir. Bununla birlikte sosyal 

medyada içerik kontrolü tamamen kullanıcının denetiminde olup iletişim bu denetime uygun olarak 

kurulmaktadır. Kişiler arzu etmedikleri sayfaları/hesapları engelleyebilmektedir.  

Sosyal medyanın temel özellikleri şöyle sıralanabilir: 

• Erişilebilir, ölçülebilir bir teknolojidir. 

• Kişisel ve kitlesel iletişimi sağlar. 

• Güçlü tesir kuvvetine sahiptir. 

• Süreklilik 

• Tekrarlanabilirlilik 

• Araştırılabilirlilik 

• Ölçeklenebilirlilik 

• Konumsuzluk (Kırık, Büyükaslan 2013: 74–78). 
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3.4. Geleneksel Medyadan Yeni Medyaya Dönüşüm ve Toplum 

Matbaanın bulunuşuyla başlayan, ardından dergi, gazete, radyo, televizyon, telefon gibi klasik iletişim 

araçları, peşi sıra bilgisayar ve iletişim merkezinde gelişen iletişim araçlarının gelişim sürecinin aynı 

zamanda yeni medya araçlarının günümüze uzanan serüveni olduğu söylenebilir. Söz konusu iletişim 

araçlarının tamamı sosyolojik yapının toplumsal, kültürel, ekonomik vb. tüm yönleriyle paralel bir 

gelişim ve dönüşüm göstermektedir. Böylelikle insanlık tarihinin akışına paralel gelişen iletişim araçları 

var oldukları devrin kültür haritasını da çizmektedir. Bu yönüyle günümüzün yeni medyası olarak 

isimlendirilen sosyal medya araçları, sosyolojik yapımızın artılarını da eksilerini de ihtiva eder. Bugüne 

gelene dek matbaadan internete insan tekinin iletişim kurduğu ortamlar pek çok evreden geçti. Bilindiği 

gibi Marshal Mc Luhan’ın yıllar önce sınıflandırdığı devirler şu şekilde sıralanabilir: 

• İnsanoğlunun konuşmayı öğrendiği – yazının îcadına dek geçen sözlü devir. 

• Matbaanın îcadı ile – yazılı ve görsel devir. 

• Elektronik baskının îcadı ile – sözlü-işitsel ve görsel devir (Babacan, 2017: 52). 

Bugün yeni iletişim teknolojilerinin toplumsal, politik, ekonomik, kültürel ve psikolojik tesirleri 

genellikle “yeni medya” terimi altında konuşlanan internet, sosyal medya ortam ve uygulamaları ile 

dijital oyunlar üzerinden tartışılmaktadır. Nitekim “yeni medya” isimlendirilmesinin kendisi “yeni” 

değildir (Binark, 2014: 16).  Kitle iletişim araçlarının tarihsel ve toplumsal gelişimine bakıldığında her 

bir aracın kendisinden öncekilerle kıyaslanarak getirdiği yeniliklerin öne çıkarıldığı görülmektedir. Yeni 

iletişim teknolojileri genellikle halefi olan teknolojinin zemininden beslenirken bir takım yeni üretim, 

tüketim ve kullanım pratikleri de sunmaktadır (Binark, 2016: 132). 

Yeni medya ortamlarındaki iletişim süreci yeni bir eko-sistem olarak nitelendirilebilir: “Geleneksel ve 

yeni medya ortamlarının iç içe olduğu günümüz hayatında yeni bir toplumsal eko-sistemi 

deneyimlediğimiz söylenebilir. Ülkemizde de yeni medya ortamları günlük hayatlarımıza oldukça etkili 

bir şekilde dâhil olmakta, çevrim içi ve çevrim dışı ayrımı kaybolmakta, yeni nesil sosyal medya 

uygulamalarını, akıllı telefonlarını, dijital oyunları günlük yaşamlarının bir parçası olarak görerek 

kullanmaktadır. Yeni medya ortamları yalnızca gençlerin eko sistemlerinin bir parçası değil 

yetişkinlerin ve yaşlı kuşakların da iletişim pratiklerinde, bilgiye erişim ve muhtelif ihtiyaçlarını 

karşılamalarında bu platformları kullanmaları neredeyse zorunlu bir hal almıştır (Binark, 2015:10). 

Bununla birlikte yeni medyada genç neslin daha etkin olduğu rahatlıkla söylenilebilir hatta bu konuyla 

ilgili genç kuşağa “dijital yerli”, dijital teknolojiyi sonradan keşfedip adapte olmaya çalışan yaşlı kuşağa 

ise “ dijital göçmen denilmektedir. Dijital yerlilerin akıllı cep telefonlarını konuşmaktan ziyade kamera, 

okuma ve yazma ekranı olarak kullanıldığı gözlemlenmektedir. Bununla birlikte gençler çevrim dışında 

yaşadıklarını çevrim içiyken de paylaşmaktadırlar. Nitekim gençler için sosyal medya ile gerçek hayat 

arasında keskin sınırlar yoktur. Yeni neslin “yeni medya” dünyaları, dijital kültürlenmeleri onlar için 

aynen dışarıda zaman geçirmek gibidir. Akıllı telefonların bugünün gençleri için artık “dijital sokak” 

olduğu söylenilebilir (Binark, 2016: 135). 

Bugün akıllı telefon ve internet kullanımı o kerteye vardı ki artık şu soru akla gelebilir: Akıllı telefonlar 

hiç kapanır mı? Biz gün sonunda uykuyla birlikte o çılgın enformasyon akışından çekilirken mobil 
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teknoloji akışın içinde olmaya devam eder. Yeni bildirimler, mesajlar arşivlenerek okunmayı 

beklemektedir. 20. Asrın başında yaşayan insanların günlük hayatlarında teknoloji ile ilişkileri 

hatırlandığında tuhaf zamanlardan geçtiğimiz düşünülebilir lakin mesele tam olarak öyle olmayabilir. 

Nitekim her yeni iletişim teknolojisi ilk ortaya çıktığında söz konusu devrin toplumsal hayatında “yeni 

ve tuhaf” bir etki uyandırmaktadır (Binark, 2016: 135). 

3.5. Dünden Bugüne Türk Medyasında Dini Yayıncılık 

Ülkemizde dini yayıncılık, Osmanlı’dan bugüne basılı, işitsel ve görsel iletişim araçları vasıtasıyla uzun 

yıllardır gerçekleştirilmektedir. Dini yayıncılığın kitle iletişim araçlarının gelişmesiyle birlikte ortaya 

çıktığı söylenebilir. Bunun yanı sıra Türkiye’de dini yayıncılık; politik, sosyal ve iktisadî süreçlerden 

etkilenerek gelişim göstermiştir.   

Kitle iletişim araçlarının doğuşunu sağlayan en büyük gelişmenin 15. yüzyılın ortalarında matbaanın 

icadı olduğu belirtilmektedir. Bu süreçte yaşanan teknolojik, kültürel ve sosyal gelişmeler zaman içinde 

gazete ve dergi gibi basılı medya organlarının doğuşunu sağlamıştır. Yazılı basının tarihi ise gazetecilik 

ile başlamıştır ve matbaanın bulunuşu ile gazete ve dergilerin hızla basıldığı bilinmektedir (Oyman, 

2016: 913–914). 1727 yılında İbrahim Müteferrika tarafından ilk matbaanın kurulduğu Osmanlı 

Devletinde 19. yüzyıla gelindiğinde ise basın-yayın alanında önemli gelişmelerin yaşandığı 

görülmektedir. Osmanlı’da ilk yerli gazete, 20 Kasım 1828’de Kahire’de, Türkçe ve Arapça içerikli 

olarak basılan Vekayi-i Mısriye adlı gazetedir. İlk resmi gazete 1831 yılında II. Mahmut tarafından 

İstanbul’da kurdurtulan 6 farklı dilde baskısı yapılan Takvimi Vekâyi olmuştur. Agâh Efendi tarafından 

1860 yılında kurulan Tercüman-ı Ahval ise, ilk özel gazete olmuştur (Koloğlu, 2015: 21–43). 

Osmanlı’da dergicilik çalışmalarının ise 19. Yüzyılın ortalarında başladığı görülmektedir. Bu devirde 

yayımlanan ilk dergiler daha çok bilimsel muhtevaya sahip mecmualardır. Nitekim Osmanlı Devletinde 

yayımlanan ilk dergi, 1849–1851 yılları arasında yirmi sekiz sayı yayımlanan ve bir tıp dergisi olan 

Vaka-i Tıbbiye’dir. Bu dergiyi Mecmua-i Fünun, Mirat, Müsiki-i Osmani, Mümeyyiz, Diyojen gibi farklı 

konu ve içerikte dergiler takip etmiştir (Gönenç, 2007: 64–65).  

1908–1909 yılları arasında II. Meşrutiyetin ilan edilmesiyle birlikte, Osmanlı Devleti’nde, düşünce 

hayatında ve basın hürriyetinde önemli değişimler olmuştur. Dinî içerikli dergiler de bu dönemde ortaya 

çıkmıştır. Nitekim ilk dinî içerikli dergi olan Sırat-ı Müstakim, Meşrutiyetin ilanından hemen sonra, 

Eşref Edip tarafından kurulmuş ve yazar kadrosunda Mehmet Akif Ersoy da yer almıştır. Dergide 

ağırlıklı olarak toplumsal hayatta ve devlet yönetiminde İslâmî kaidelerin esas alınması gerektiğini 

savunan içerikler yer almıştır. Rusya / Kafkasya Müslümanlarına da önemli ölçüde yer veren dergi  

Sebilürreşad ismiyle yayın hayatına devam etmiştir (Duman, 1995: 78). Osmanlı Devleti’nde bu 

dönemde dinî içeriğe sahip çok sayıda dergi yayımlanmıştır. Elmalılı Hamdi Yazır’ın yazar kadrosunda 

olduğu Beyan’ül Hak dergisi, Eylül 1908’de neşir hayatına başlamıştır. 1912 senesine dek 182 sayı 

yayımlanan dergi; dinî, edebî ve politik muhtevadadır. Yine 1908 senesinde Kürd Teâvün ve Terakki 

Cemiyeti, Teâvün ve Terakki gazetesini çıkarmıştır. II. Meşrutiyetin ilanının ardından kurulan ve genel 

olarak tasavvufa dair meseleleri ele alan Ceride-i Sufiyye dergisi ile siyasî ve dini bir muhtevaya sahip 

olan Muhibban dergisi 1909 yılında neşir hayatına başlamıştır. Bu dergileri Tearüf-i Müslimin, Hikmet, 

İslam Dünyası, el-Medâris, İslam Mecmuası, Cerde-i İlmiye, Cem‘iyyet-i Hayriyye-i İslâmiyye ve Nisan 
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1914 yılında neşir hayatına başlayıp Türkçe, Arapça ve Urduca yayımlanan Cihân-ı İslam dergisi 

izlemiştir (İslamcı Dergiler Projesi: 2020). 

Cumhuriyet’in kurulmasının ardından 1925 yılında ilan edilen Takrir-i Sükûn kanunu ile basın büyük 

ölçüde engellenmiş ve birçok dergi de kapatılmıştır. 1925 yılında Sebillürreşad dergisinin de 

kapatılmasıyla dinî içerikli gazete ve derginin kalmadığı bilinmektedir. Dinî yayıncılık alanında uzun 

müddet devam eden durgunluk 1939’da Nurettin Topçu’nun Hareket dergisini çıkarmasıyla son 

bulmuştur. Hareket dergisini Eşref Edip tarafından 1941 yılında kurulan Türk-İslam Ansiklopedisi 

Muhitulmeerif Mecmuası, 1943 sebesinde Necip Fazıl Kısakürek tarafından çıkarılmaya başlanan 

Büyük Doğu dergisi takip etmiştir. Türkiye’de 1960’a kadar Hakikat Yolu, Hakka Doğru, Serdengeçti, 

Selâmet ve Ehli Sünnet, Müslüman Çocuk, Hakkaniyet ve Hilal gibi dini içeriğe sahip çok sayıda dergi 

çıkmıştır (İslamcı Dergiler Projesi: 2018). 1960 senesinde gerçekleşen siyâsî hâdiseler, dindar camiada 

yeniden durgunluğa yol açmıştır. Bu süreçte bazı cemaatlerin medya alanında varlık gösterme gayretleri 

ise bu sessizliğe son vermiştir (Duman,1995: 80). 1980’lere dek tarikat ve cemaatlerin bilhassa basım 

yayın faaliyetlerine ilgi duydukları görülmektedir. Dönemin politik durumuna göre basın-yayın 

faaliyetlerini kimi zaman yasal kimi zaman da gizliden sürdürdükleri bilinmektedir (Narmanlıoğlu, 

2014: 166). Bu minvalde Risale-i Nurları basmayı ve yaymayı misyon edinen “Nur Cemaati” mensupları 

ilk olarak Zülfikar gazetesini çıkarmaya başlamış ve sonrasında Uhuvvet gazetesini kurmuşlardır. 1970 

yılına gelindiğinde ise Yeni Asya gazetesini kurarak medya alanında daha güçlü bir şekilde yer almaya 

başladıkları söylenebilir. Gazete, 1980 ihtilâlinin akabinde kapatılmış ve Yeni Nesil ismiyle çıkarılmaya 

devam etmiştir (Çakır, 2017: 88–91). Yine aynı dönemde Selamet, Vesika, İslamın Sesi, Sur, Sebil, 

Şadırvan, İslam Âlemi, İslami Düşünce, Köprü ve Hicret gibi dinî içerikli çok sayıda dergi de 

çıkarılmaya başlamıştır (Duman, 1995: 82).  

12 Eylül 1980 tarihinde Türk Silahlı Kuvvetlerinin yeni bir darbe daha yapmasıyla başlayan askerî cunta 

yönetimiyle birlikte ülkede iktisadî, politik-ideolojik ve sosyal bir kırılma yaşanmıştır. Darbe, Türk-

İslam sentezi olarak isimlendirilen fikriyatın toplum nezdinde makbul bulunup yayılmasında etkili 

olmuştur. Dursun’un da belirttiği üzere (2003: 59) “komünizme kalkan” olarak destek verilen Türk-

İslam Sentezi 1990’lı yıllara dek milliyetçi vurguları ön planda olan bir fikir olmuştur.1990’lı yılların 

başında Aydınlar Ocağı’ında İslamiyet’i milletin en mühim unsuru olarak değerlendiren üyelerin ön 

plana çıkmasıyla özellikle Sünni İslam vurgusu hâkim olmaya başlamıştır. Savran’ın da vurguladığı 

üzere (2014: 78) 12 Eylül rejiminin İslamcı hareketin yükselişine zemin hazırlamıştır. Bu doğrultuda 

ihtilal sonrası süreçte Türkiye’de İslâmî yayıncılık faaliyetlerinin arttığı söylenebilir. Darbe sonrası 

dönemde dinî yayıncılık alanında dikkat çekici adımlar atan cemaatlerden biri Nakşibendî-Hâlidî 

tarikatına mensup olan İskenderpaşa cemaati olup, 1983 yılında İslam dergisini çıkarmıştır ve dergi çok 

büyük ilgi görerek ilk sayısı kısa bir süre içinde tükenmiştir. Cemaat’in o dönemdeki lideri olan Mahmut 

Esat Coşan, bu dergiyi kurma amaçlarının mesajlarını talep eden herkese ulaştırabilmek olduğunu 

derginin ilk sayısında bizzat belirtmiştir (Çakır, 2017: 25). Ayrıca Coşan, müritlerine modern kitle 

iletişim araçlarından istifade etmeyi adeta bir vazife olarak tavsiye etmiş ve basının güçlü bir ülke inşâ 

etmek için bir “cihat aracı” olarak kullanılabileceğini belirtmiştir (Narmanlıoğlu, 2014: 184-185). 

İskenderPaşa Cemaati izleyen yıllarda Kadın ve Aile, İlim ve Sanat ve Gülçocuk dergilerini de çıkararak 

basın-yayın dünyasında çok yönlü bir şekilde yer almıştır (Çakır, 2017: 29).  
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Türkiye’de dindar câmia için 1980’li yıllar sonrası dönemi Duman (1995: 83) Rönesans olarak 

değerlendirmektedir. Bu durumun ortaya çıkmasında Türkiye’de ve Dünya’da yaşanan politik 

gelişmelerin etkili olduğunu ve yine toplumda İslam dininin birleşme ve uyum sağlama vesilesi olarak 

görülmesinin tesirinin altı çizilmektedir. Bu doğrultuda dini yayıncılıktaki yükselişin hızlandığı ve 1995 

yılında 600’den fazla dinî dergi ve gazetenin neşredildiği belirtilmektedir. 

Basılı yayın alanında İslâmî cemaatlerin ortaya koymuş olduğu çalışmalarla birlikte 20.yüzyılın ikinci 

yarısı itibariyle Türkiye’de devlet tekelindeki radyoda resmî ve düzenli olarak ilk dinî yayınların 

başladığı söylenebilir. Türkiye radyolarında dini yayıncılıkla ilgili 1950’li yıllara geçmeden önce bir 

detayı aktarmakta fayda var. Türkiye’de radyoda yapılan ilk dinî yayının 1932 yılı ramazan ayında, 

Kadir gecesinde Ayasofya Camisinden canlı olarak yayınlanan ve tamamen Türkçe icrâ edilen mevlid 

programı olduğu söylenebilir. Bu yayın Ayasofya Camisinden Dolmabahçe Sarayı’na Atatürk’ün 

emriyle yapılmıştır (Okur, 1962: 21, akt: Akgül, 2008: 3). Bu özel yayın dışında, Türkiye’de devlet 

radyosunda radikal modernleşme projesi doğrultusunda dini yayınlara asla yer verilmemiştir (Akgül, 

2008:3). 1950 yılına gelindiğinde ise Demokrat Parti iktidarı ile dini yayıncılık alanında ılımlı bir 

politika izlendiği söylenebilir. 1950 yılının temmuz ayında radyoda Kuran-ı Kerim okutulmasının 

kararlaştırılmasının ardından, 18 Ağustos 1950 tarihinde ilk yayın yapılmış ve akabinde Ankara 

Radyosu’ndan düzenli olarak her hafta cuma günü Kuran-ı Kerim yayınını yapılmıştır (Ak, 1992: 21). 

Bunun akabinde haftada bir gün yayınlanmaya başlayan ve 1954 senesinde yayın periyodu haftada üç 

güne çıkarılan “Dini ve Ahlaki Musahabeler” isimli bir program ve özel dinî gün ve gecelerde mevlid 

programları yayımlanmaya başlamıştır (Kocabaşoğlu, 2010: 376; Ak, 1992:21). Bu yayınları, ilerleyen 

süreç içerisinde ramazan aylarında gerçekleştirilen sahur ve iftar programlarının takip ettiği 

bilinmektedir. 1980 sonrasında radyolarda da dini içerikli yayınların süresinde artış görülmektedir. 1981 

yılında TRT Radyosunda yayımlanan “Din ve Ahlak” isimli programın süresi 10 dakikadan yarım saate,  

1983 yılında “Cuma Sabahı” isimli program 30 dakikadan 45 dakikaya çıkarılmış ve 1984 senesi 

itibariyle “Türk ve İslam Dünyasından” isimli bir program yayına başlamıştır (Ak, 1992: 22). 

Türkiye’de televizyon yayıncılığı, kamu hizmeti olarak 1968 yılında Türkiye, Radyo ve Televizyon 

Kurumu uhdesinde başlamıştır. TRT, toplumsal hizmet misyonuyla yayın içeriğini genel olarak “eğitim” 

ve “kültür” programları kategorizasyonuyla hazırlamış ve bu kategoriler yayın planlarını belirlemiştir. 

Söz konusu programlardan biri olan “din ve ahlak” programları TRT’de 1974 yılında başlamış, 1975 

yılında sohbet programlarıyla yeni bir döneme girilmiştir 1980’lerde başlayan ve sohbet formatındaki 

yapımlar başta olmak üzere din ve ahlak programları günümüze dek yayınlanmıştır.  Diyanet İşleri 

Başkanlığının TRT ile protokol adımları 1980’lerde başlamış, 1997 yılında “Diyanet Saati”, 2006 

yılından itibaren “İslam’ın Aydınlığında” programlarının Diyanet İşleri Başkanlığı tarafından 

hazırlanarak TRT kanallarında yayınlanması sağlanmıştır. Nihayetinde de 2012 yılında TRT ile Diyanet 

İşleri Başkanlığı arasında yapılan protokolle “TRT Diyanet” adıyla bir televizyon kanalı yayın hayatına 

başlamıştır. TRT Diyanet 1 Ocak 2019 tarihinden itibaren TRT’den tamamen ayrılarak Diyanet TV 

ismiyle frekansı, kurumsal kimliği ve programları ile yenilenerek yayın hayatına devam etmektedir 

(Çuhadar, 2019: 259). 
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4. İSMAİLAĞA CÂMİASI VE MEDYA 

Bu bölümde İsmailağa Câmiası, doğuşundan bugüne gelene kadar temel yönleriyle ele alınacak, 

Câmia’nın kuruluşu, gelişimi, sosyolojik yapısı kısaca anlatılacaktır. İsmailağa Câmiası’nın resmî ve 

gayriresmî medya kuruluşları hakkında bilgi verilerek medyanın gelenekselden dijitale dönüşümünde 

İsmailağa’nın nasıl konumlandığı belirlenmeye çalışılacak ve günümüzdeki medya kullanım 

pratiklerine de ışık tutulacaktır. 

4.1. İsmailağa Câmiası’na Genel Bakış 

İsmailağa Camii İlim ve Hizmet Vakfı, Bakanlar Kurulunun 22.06.2015 tarih ve 2015/7907 sayılı kararı 

ile vergi muafiyeti tanınmış, kamu yararına çalışan bir kuruluştur. İsmailağa Câmiası, mezkûr vakıf ve 

çok sayıda sivil toplum kuruluşu etrafında teşekkül eden tasavvuf menşeli bir câmiadır. Bu bölümde 

İsmailağa Câmiası’nın tarihçesi camianın merkezinde yer alan ve Câmia’nın bağlı bulunduğu tarikatın 

şeyhi olan Mahmut Ustaosmanoğlu’nun hayat öyküsü ile birlikte anlatılacaktır.  

4.1.1. İsmailağa Câmiası’nın Doğuşu ve Gelişimi 

İsmailağa Câmiası, Nakşibendiyye tarikatının Halidiyye koluna bağlı tasavvufî bir cemaattir. Câmia’nın 

doğuşunu anlatmadan önce Osmanlı’nın son dönemlerine uzanarak bu tasavvufî cemaatin nüvelerinin 

oluştuğu “İsmet Efendi Tekkesi” ve oradaki tasavvufî faaliyetler hakkında bilgi verilecektir. 

Mevlânâ Hâlid el-Bağdadî, talebelerinden Abdullah Mekkî’yi Anadolu’ya göndererek oranın halkına 

yönelik irşad faaliyetlerinde bulunmasını talep etmiştir. Bo olayın akabinde bir başka talebesi olan 

Yanyalı Mustafa İsmet (v. 1872) bu vazifeyi üstlenmiştir. Mustafa İsmet, tarikatlarına müntesip olan 

kişilerin mânevî olarak ilerlemeleri amacıyla vazifeyi talebelerinden Halil Nurullah’a (v. 1893) 

bırakmıştır. Halil Nurullah’ın yanında mânevî eğitimini tamamlayan Ali Rıza el-Bezzaz (v. 1911) aynı 

irşâd metoduyla vazifeyi sürdürmüştür. Ali Rıza el-Bezzaz’ın vefatından sonra Ali Haydar Gürbüzler 

(v. 1960), Nakşibendî Hâlidiyye Tarikatının, halifesi olmuş ve müritlerin mânevî eğitimine İstanbul’da 

devam etmiştir. 1960 senesinde ise bu mânevî eğitim vazifesini talebesi olan Mahmut 

Ustaosmanoğlu’na teslim etmiştir.  

Ali Haydar Gürbüzler bu vazifedeyken Türkiye’de rejim değişikliği olmuş ve 3 Mart 1924’te çıkartılan 

Tevhid-i Tedrisat Kanunu hükümlerince medreseler kapatılmıştır. Bu doğrultuda Cumhuriyetin kuruluş 

sürecinde medreseler kendilerini revize etme yolları aramaya başlamıştır (Namal ve Karakök, 2011: 29). 

Cumhuriyetin kuruluşunun akabinde tekke ve zaviyelerin kapatılarak tarikat faaliyetlerinin 

yasaklanmasından sonra tekkelerde de yenilenme ve yeni arayışlar yoluna gidilmiştir. Nakşibendî Hâlidî 

yolu da diğer tarikatlar gibi muhtelif şubelere ayrılarak yeni adlarla faaliyetlerine devam etmişlerdir. Bu 

şubelerden biri olan ve hâlihazırda Mahmut Ustaosmanoğlu’nun şeyhliğinde / liderliğinde faaliyet 

gösteren İsmailağa Câmiası, Nakşibendî Tarikatı geleneklerine münasip bir şekilde faaliyetlerini 

sürdürmektedir. 
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4.1.2. Mahmut Ustaosmanoğlu ve Şeyhliği 

Mahmut Ustaosmanoğlu, resmî kayıtlara göre 1931’de Trabzon’un Of ilçesine bağlı Miço (Tavşanlı) 

köyünde dünyaya gelmiştir. Babası Ali Efendi ve annesi Fâtıma Hanım yakın çevreleri tarafından 

sevilen, saygın ve takva sahibi kimseler olarak tanınıyordu. Ustaosmanoğlu, henüz altı yaşındayken 

anne ve babasının rehberliğinde hafızlığını yapmıştır. Hafızlığını tamamladıktan sonra Kayseri’ye 

giderek o bölgenin saygın ulemâsından Tesbihcizâde Ahmet Efendi’den (v. 1946) sarf, nahiv ve Farsça 

eğitimi almıştır. Sonrasında Of’a dönerek zamanın meşhur kıraat âlimi Mehmet Rüştü Aşıkkutlu’dan 

(v. 1980) Kur’ân-ı Kerim kıraat dersleri tahsil etmiştir. Daha sonra Süleymaniye Medresesi 

dersiâmlarından olan eniştesi Çalekli Hacı Dursun Feyzî Efendi’den belâgat, ilm-i kelam, tefsir, hadis, 

fıkıh ve usûl-ü fıkıh gibi diğer İslâmi ilim derslerini okuyarak henüz on altı yaşındayken icâzet almıştır. 

İcâzet aldığı yıl teyzesinin kızı ile evlenmiştir ve bu evliliğinden Ahmet, Abdullah ve Fâtıma isimlerinde 

üç çocuğu olmuştur. İcâzetten sonra kendi köyünde ve yakın bir köyde maaş almaksızın imamlık yapan 

Ustaosmanoğlu’nun tarikata ilk intisabı da yine bu yaşlarda Nakşibendî tarikatının Gümüşhânevî kolu 

şeyhlerinden Mapsinolu Hacı Ahmed Efendi vasıtasıyla olmuştur. Bununla birlikte askerliğinden önce 

rüyasında meşâyihın kendisini Ali Haydar Gürbüzler’e teslim ettiklerini görmesiyle kalbi daima ileride 

intisap edeceği o zata yönelmiştir (Ahıska, 11–14).  

 Mahmut Ustaosmanoğlu için hayatının dönüm noktası denebilecek olayların askerlik döneminde 

yaşandığı söylenebilir. Nitekim askerlik vazifesi için Bandırma’ya gitmiş ve orada tanıştığı Nakşibendî 

Tarikatı şeyhi Ali Haydar Gürbüzler’e instisap ederek, mânevî eğitimine başlamıştır. Mahmut Efendi, 

askerdeyken yıkık dökük bir halde olan İsmailağa Camii mânevî bir işaret neticesinde Ali Haydar Efendi 

tarafından tamir ettirilmiştir. Ustaosmanoğlu, askerlik vazifesinin ardından Ali Haydar Gürbüzler’in 

ikamet ettiği İsmet Efendi Tekkesi ile aynı mahallede bulunan İsmailağa Camii’nde imam-hatip olarak 

göreve başlamıştır. Ayrıca Şeyhi Ali Haydar Efendinin emriyle Mahmut Ustaosmanoğlu’na İsmailağa 

Camii avlusundaki tarihi medresenin arkasına bir ev inşa edilmiştir. Daha sonraki yıllarda Ali Haydar 

Efendi talebesi Mahmut Ustaosmanoğlu ile daha sık görüşüp kendisini ilmî anlamda yetiştirme fırsatı 

bulmuştur (Ahıska, 38). 

 Şeyhi Ali Haydar Efendi’nin isteğiyle İsmailağa Camii’nde göreve başlayan Mahmut Ustaosmanoğlu 

1954 senesinde bu camiye resmî imam-hatip olarak atanmıştır. Ustaosmanoğlu bu vazifeyi 1996 yılına 

kadar sürdürmüştür ve 65 yaşında resmî vazifesinden emekli olmuştur (Demir: 2018: 5) 1960 yılı 

itibariyle de şeyhi Ali Haydar Efendi’nin vefatının akabinde, şeyhlik vazifesini üstlenmiştir.  

Mahmut Ustaosmanoğlu’nun yazımı devam den Ruhul Furkan Tefsiri, Risale-i Kudsiye, Kur’an-ı Mecid 

ve Tefsirli Meali Âlisi, İrşâdül Mürîdîn, Tembihat ve Sohbetler isimli kitapları başta olmak üzere çok 

sayıda eseri vardır. Eserleri genellikle onun sohbetleri ve vaazlarından derlenerek hazırlanmıştır. Ruhul 

Furkan Tefsirinin telif çalışmaları ise sağlık durumu iyiyken kendisinin kurduğu ve bizzat yönettiği 

yazım heyeti tarafından devam etmektedir. 
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4.2. İsmailağa Câmiasının Resmi Medya Mecraları 

Bu bölümde İsmailağa Câmii İlim ve Hizmet Vakfına bağlı resmî medya kuruluşları ele alınacaktır. 

İsmailağa Dergisi, İsmailağa Câmiası Resmi Web Sitesi (ismailaga.org) ve İsmailağa Câmii resmî sosyal 

medya hesapları ile alakalı yetkili kişiler ile görüşülerek birincil kaynaktan bilgi alınmaya özen 

gösterilmiştir. 

4.2.1. İsmailağa Dergisi 

İsmailağa Yayınevi tarafından aylık olarak çıkarılan derginin Genel Yayın Yönetmeni Mahmut Şevket 

Ustaosmanoğlu, Sorumlu Yazı İşleri Müdürü Ömer Akyıldız’dır. Derginin Yayın Kurulunda ise yine 

aynı isimler olmakla birlikte bunu yanı sıra Mehmet Ekmekçi ile Ömer Faruk Korkmaz da vardır.  “İlmî, 

İctimâî, Tasavvufî Dergi” sloganıyla çıkan İsmailağa dergisinde her ay farklı bir kapak konusu 

seçilmekte ve ağırlıklı olarak bu konu çerçevesinde yazılar yer almaktadır. Bunun dışında da Mahmut 

Ustaosmanoğlu’nun sohbetlerinden kesitler ve hatıraları, İmam-ı Rabbanî’nin Mektubat-ı Rabbanî 

isimli eserinden bölümler ve açıklamaları, İsmailağa Câmiasından haberler, Hz. Muhammet’in şemaili, 

fıkıh ve âlimlerin hayatları gibi içerikler de dergide öne çıkmaktadır. 

İsmailağa Dergisi Sorumlu Yazı İşleri Ömer Akyıldız 2016 yılı haziran ayında yayın hayatına başlayan 

derginin kuruluş amacının İsmailağa Câmiasının kendisini doğru bir şekilde ifade etmek olduğunu 

belirtmektedir. Câmiadan olmadığı halde Câmia adına konuşan kişilerin ortaya çıkışının derginin 

kuruluşunu zorunlu kıldığını ifade eden Akyıldız, derginin kuruluş amacını İsmailağa’nın bir belge 

hüviyeti de taşıyabilecek resmî bir yayın organına sahip olma ihtiyacı ile açıklamaktadır. Akyıldız, 

derginin hedefinin ise İslamiyet’i ve tasavvufu anlatmak olduğunu belirtmektedir. İlmî bir dergi olması 

sebebiyle kaynaksız bilgi aktarmadıklarını söyleyen Akyıldız bunun yanında yazıların özgün oluşuna 

da dikkat ettiklerini belirtmekte ve ilmî olmayan içeriğe yer verilmediğini vurgulamaktadır (Akyıldız, 

2020). Derginin tirajının kuruluşundan itibaren yükselen bir trendle 16.000’e kadar yükseldiğini belirten 

Ömer Akyıldız, 2020 yılı şubat ayında başlayan pandemi sürecinde ise Cemaat’in sohbetlerinin iptal 

olması gibi kısıtlamaların etkisiyle düşüşe geçildiğini belirtmektedir. Câmia’nın dernekleri ve 

medreseleri vasıtasıyla derginin Türkiye’nin her iline ulaştığını belirten Akyıldız, derginin Türkiye 

haricinde Avrupa’ya da 500 adet civarında gönderildiğini ifade etmektedir. Akyıldız Ayrıca derginin 

yakın zamanda dijital abonelik sistemine geçmesine yönelik çalışmaların devam ettiğini belirtmektedir 

(Akyıldız, 2020). 
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Görsel 1 İsmailağa Dergisi, İsmailağa Dergisi Arşivi9) 

4.2.2. İsmailağa Web Sitesi 

İsmailağa Câmiası’nın ilk resmî web sitesi (ismailaga.org) 2014 yılında Câmia adına resmî açıklamaları 

ve duyuruları yapmak üzere kurulmuştur. Bunun dışında ‘ismailaga.net’ domain adresli bir video portalı, 

Câmianın faaliyetlerini detaylı bir şekilde sunmak amacıyla kurulan “ismailagadernegi.org.tr” domain 

adresli web sitesi, kitap çalışmalarının dağıtım, tanıtım ve satışı amacıyla kurulan web sitesi ile 

Ramazan, kurban ve umre gibi dönemsel kampanya siteleri ve camianın mobil uygulamalarının tanıtımı 

için kurulan web siteleri bulunmaktadır (Akar, 2020). İsmailağa Bilgi Teknolojileri Yöneticisi Aytuğ 

Halil Akar, web sitelerini ortalama günlük 10.000’e yakın kişinin ziyaret ettiğini bu rakamın bazı 

dönemlerde 8–10 katına kadar çıkabildiğini belirtmektedir. 

 

 
9 Bkz. https://ismailagadergisi.com/arsiv 
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 Görsel 2 İsmailağa Câmiası Resmî Web Sitesi10 

4.2.3. İsmailağa Camii Sosyal Medya Hesapları 

İsmailağa Bilgi Teknolojileri Yöneticisi Aytuğ Halil Akar, İsmailağa Câmiası’nın 2014 yılı itibariyle 

ülkemizde kullanımı yaygın olan Twitter, Facebook, Instagram, Tumblr, Pinterest ve YouTube ve 

Linkedin gibi sosyal medya platformlarında yer almaya başladığını belirtmektedir. Akar, bu sosyal 

medya hesaplarının kuruluş amaçlarının temel sacayaklarından ilkinin İsmailağa Câmiası’ndan olmadığı 

halde Câmia adına manipülatif söylemlerde bulunan kişi ve oluşumlara karşı Câmianın kendisini ifade 

edebileceği bir alan açmak, ikincisinin de Mahmut Ustaosmanoğlu’nun mânevi öğretisini daha geniş 

kitlelere ulaştırmak olduğunu belirtmektedir.  

“Öncelikle camiamızın internette yer alma amacı, bu manevi topluluğun ismini çeşitli 

menfaatleri elde etme ya da sosyal/siyasal durumları manipüle etme amacıyla 

kullananların artmasıdır. İnternette yer almamız gerektiğine ilk başta bu sebeple karar 

vererek, İsmailağa’nın dijital platformlarda resmi bir ağzı bulunulabilmesine gerek olduğu 

kanaatine vardık. Bunu bir web sitesi (ismailaga.org.tr) ve bir Facebook hesabı ile 

sağladık. Böylece artık bir açıklama veya duyuru İsmailağa adına yapıldı ise bunun teyit 

edilebileceği web adresleri ortaya konmuş oldu. İnsanlar bir yazı veya resim 

gördüklerinde, “acaba burası İsmailağa’nın resmî adresi mi” diye sorgulamaya başladı. 

İkinci olarak ise çağımızın en etkin yayın alanı olan sosyal platformlarının, camiamızın 

aslî amaçları doğrultusunda, yani tebliğ, emr-i bi’l-ma’rûf, itikadın tashihi, üstadımız 

Mahmud Efendi Hazretleri’nin irşadının yayılması hususlarında olmazsa olmaz bir 

noktada bulunduklarını gördük. En ufak bir noktanın, virgülün milyonlara ulaşabildiği bu 

mecralarda İslâm dışı misyonerlik faaliyetleri ve İslâm’ı bozma yönündeki çalışmaların ne 

 
10 https://www.ismailaga.org.tr/ 
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kadar büyük bir cesaretle sergilendiğini, toplumun ifsadına yönelik çalışmalarda ivmenin 

hızla arttığını gördük. Bunlar sosyal medya mecralarının gücü ile gerçekleşebiliyordu. O 

zaman bunların karşısında yapılacak çalışmalar da aynı platformlarda yer alabilmeliydi.” 

(Akar, 2020). 

İsmailağa Câmiası’nın en çok etkileşimi olan resmî sosyal medya hesaplarını şöyle sıralayabiliriz: 

İsmailağa Camii Facebook Sayfası 

Yaklaşık 600.000 takipçisi bulunan Facebook sayfası genellikle orta yaş ve üzerine hitap etmektedir. Bu 

sayfada fotoğraf ve video etkileşimleri yüksek olmaktadır.  

 

Görsel 3 İsmailağa Câmiası Resmî Facebook Sayfası11 

 

İsmailağa Camii Twitter Sayfası50.000’den fazla takipçisi olan Twitter sayfası eğitim seviyesi 

daha yüksek bir gruba hitap etmektedir. Bu sayfada fotoğraf ve videolar diğer mecralardakiler 

kadar ilgi görmezken flood denilen sıralı metinler daha çok ilgi görmektedir.  

 
11 https://www.facebook.com/ismailaga.cami 
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Görsel 4 İsmailağa Câmiası Resmî Twitter Sayfası12 

İsmailağa Camii Instagram Sayfası 

200.000’den fazla takipçisi olan Instagram sayfası ağırlıklı olarak gençlere hitap etmektedir. Bu sayfanın 

fotoğraf ve video konusunda etkili olduğu söylenebilir. 

 

 
12 https://twitter.com/ismailaga_cami 
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Görsel 5 İsmailağa Câmiası Resmî Instagram Sayfası13 

İsmailağa Câmiası Resmî Youtube Kanalı 

İsmailağa Câmiası, ismailaga.net video portalından hareketle “İsmailağa NET” ismi ile Youtube’da yer 

almaktadır ve bu sayfanın yaklaşık 100.000 takipçisi bulunmaktadır. Sayfa, ağırlıklı olarak câmia 

tarafından sunulan ders, sohbet-vaaz, soru-cevap videoları içermektedir (İsmailağa NET, t.y.) 

 

Görsel 6 İsmailağa Câmiası Resmî Youtube Kanalı14 

 

Yukarıda yer alan İsmailağa Camii sosyal medya sayfalarını takip edenlerin %75’i 22-55 yaş arasında 

yaklaşık %20’si ise 18-25 yaş arasındadır. İsmailağa Câmiası sosyal medyadaki hedef kitlesini bu 

platformlardaki tüm gruplar olarak belirlemekle birlikte daha çok Müslüman olan ve İslamiyet’e ilgi 

duyan kesime hitap edildiği belirtilmektedir (Akar, 2020) 

Aytuğ Halil Akar, İsmailağa Câmii resmi sosyal medya hesaplarının içerik yönetimi konusunda kesin 

çizgileri olduğunu belirterek yapılan paylaşımlarda İslam dinin esaslarına uygun olup olmama kriterinin 

referans alındığının altını çizmektedir. 

“Öncelikle, şeriata, yani Allah’ın kurallarına aykırı bir paylaşım yapılması söz konusu 

olamaz. O paylaşım bize milyonlarca etkileşim de sağlayacak olsa, en ince fıkhî ve itikadî 

konulara tam olarak uymalıdır. Ajitasyon, duygu manipülasyonu, sosyal meseleleri 

provoke eden paylaşımlar yapılması söz konusu değildir. Kişilerin hedef alınması söz 

konusu olamaz. Nakşibendi geleneğinde her zaman devletin yönetimine dua etmek 

olmuştur. Bu çerçeveyi her zaman koruruz. Paylaşımlarımız dinî, kültürel, ahlâkî değerleri, 

hitap ettiği kesime en iyi şekilde sunabilmeli. Birbirinden ayrılmaz bir bütün olan Kur’ân 

 
13 https://www.instagram.com/ismailaga.cami/ 

14 https://www.youtube.com/c/IsmailagaNET/ 
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ve Sünneti herkese ulaştırmalıyız. Geçmiş büyüklerimiz hakkında doğru bilgiler 

paylaşabilmeli ve İslâm dinini tertemiz, hiçbir bulanıklığa mahal bırakmadan tebliğ 

edebilmeliyiz. Ecdadımızı iyi tanıtmalı, üst kimliğimiz olan Müslümanlık çatısında 

toplanabilmeliyiz. Elbette bize bu kapıyı aralayan üstadımız Mahmut Efendi Hazretlerimizi 

tüm dünyaya en iyi şekilde tanıtmalıyız. Bununla birlikte camiamız hakkında bazı 

bilgilendirme ve duyuruları da paylaşıyoruz. İçeriklerimizi bu yönde şekillendiriyoruz. Bu 

hususta yayın politikalarımızı muhafaza eden bir çalışma heyetimiz ve şartlarımızı çok iyi 

öğrenerek çalışan bir yayın ekibimiz var.” (Akar, 2020) 

Akar “takipçi kazanmaya yönelik herhangi bir stratejileri olup olmadığı”na yönelik sorulan soruya ise 

İsmailağa Camii resmî sosyal medya hesaplarının daha çok kişiye ulaşmayı hedeflemekle birlikte takipçi 

kazanmak amacıyla ilkelerinden taviz verecek içerikler paylaşmaktan da kaçındığını vurgulayan bir 

cevap vermiştir. 

“Açıkçası, paylaşımlarımızı temiz yapmaya ve doğru paylaşımlar yapmaya daha çok önem 

veriyoruz. Nadiren reklam çıkışlarımız oluyor. Ancak bunların hedefi takipçi dönüşü değil, 

içeriğin daha çok kişiye yayılması şeklinde. Elbette daha fazla takipçimizin olması, 

amacımıza daha iyi hizmet etmemizi sağlayabilir. Bugün takriben 1 milyon takipçimiz var, 

bunun 10 milyon olmasını elbette isteriz. Ancak buna ulaşmak için çizgimizden ödün 

veremeyiz, clickbait tabir edilen avlayıcı başlıklar, duygu sömürüsü, yayın politikalarımıza 

uymayan fenomenler ile reklam çalışmaları gibi yöntemleri asla tercih etmiyoruz. Yasal 

prosedürleri sebebiyle kitap çekilişleri gibi yöntemlere de pek giremiyoruz. Sanıyorum bu 

konuda biraz daha çalışmamız, tanıtım için kendi hesaplarımız dışına daha net 

çıkabilmemiz lazım.” (Akar, 2020) 

4.3. İsmailağa Câmiasının Gayriresmî Yayın Kuruluşları 

İsmailağa Câmii İlim ve Hizmet Vakfına bağlı olmayan yani İsmailağa Câmiasının resmî kuruluşu 

olmayan ama Câmia’ya mensup / Câmia’nın içinden çıkmış kimselere tarafından kurulmuş olan bazı 

medya kuruluşları bulunmaktadır. Lalegül Medya Grubu bu müesseselerin başında gelmektedir. Halk 

arasında “Cübbeli Ahmet Hoca” olarak bilinen Ahmet Mahmut Ünlü tarafından kurulmuş olan Birinci 

Radyo Televizyon Yayıncılık A.Ş (Lalegül Medya) bünyesinde Lalegül Fm, Lalegül Tv ile çok sayıda 

dijital medya mecraları bulunmaktadır. Bunun dışında Masum Bayraktar İsmailağa Medya Group A.Ş. 

isminde bir medya şirketi kurmuştur ve bu şirketin bünyesinde 2015 yılında Fatih Medreseleri (FM TV) 

isimli bir televizyon kanalı yayın hayatına başlamıştır. Bu bölümde her iki medya grubunun yayıncılık 

faaliyetleri hakkında bilgi verilecektir. 

4.3.1. Lalegül Dergisi 

2013 yılı mart ayında yayın hayatına başlayan Lâlegül dergisinin imtiyaz sahibi Tuana Yayıncılık 

A.Ş.,genel yayın yönetmeni Mustafa Özşimşekler ve genel müdürü de Gürsel Yıldız’dır (Künye, 2020). 

Lâlegül Dergisinin kuruluş amacı ve genel yayın politikası derginin resmî internet sitesinde şu şekilde 

açıklanmıştır: 
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“Lâlegül Dergisi’nin kuruluş gâyesi; kıymetli ecdâdımızdan devraldığımız mîrâsı gelecek nesillere 

aktarmaktır. Bu cümleden olarak; yayınlarımızın genel çerçevesini şu şekilde çizebiliriz: Ehl-i Sünnet 

îtikādımızı muhâfaza etmek, bâtıl ehline reddiyeler yapmak, Allâh dostlarını ve ulemâmızı tanıtmaya 

gayret ederek geçmiş büyüklerimize karşı ilgi ve alâka uyandırmak, fıkhî meseleler hakkında mâlûmât 

serdetmek, millî ve mânevî değerlerimize sâhip çıkmak ve âhiret hayâtına göre çok az olan şu dünyâ 

hayâtımızı sâlih amellerle mâmûr kılmak için ayların ve günlerin fazîletli amellerini, duâlarını ve 

zikirlerini okurlarımıza arzetmek.” (Hakkımızda1, t.y.).  

Lâlegül Dergisinden önce 2007-2013 yılları arasında Ahmet Mahmut Ünlü tarafından Kasr-ı Ârifan 

isimli bir derginin çıkarıldığı bilinmektedir.  

 

   

Görsel 7 Lâlegül Dergisi 

4.3.2. Lalegül Fm 

2005 yılı ekim ayında test yayınlarına başlayan Lâlegül FM resmî web sitesinde kuruluş amacını ve 

misyonunu şu şekilde tanımlamaktadır:  “...Lâlegül FM milli ve manevi değerlere önem veren, ayrıştırıcı 

değil birleştirici yayın politikasıyla hizmet vermek gayesiyle kurulmuş, Marmara bölgesine karasal 

yayınlarıyla hitap eden bölgesel radyo istasyonudur.” Tematik radyolar sınıfında bulunan Lâlegül FM, 

dinleyicilerine sohbet programları, eğitim ve kültür programları ile aile ve çocuklara hitap eden içerikler 

sunmaktadır. 24 saat yayın yapan bölgesel bir radyo olan Lalegül FM Marmara Bölgesine yönelik 

karasal yayını ile birlikte uydu, internet ve mobil teknolojiler aracılığıyla da dinleyicilerine ulaşmaktadır 

(Hakkımızda2, t.y.). 

4.3.3. Lalegül Tv 

18 Eylül 2014 yılında Ahmet Mahmut Ünlü’nün okuduğu Fetih Suresi ile yayın hayatına başlayan 

Lalegül Tv yaklaşık bir ay sonra normal yayına geçmiştir (İsmailağa Cemaati, 2020). Resmî internet 

sitesinde kanalın amaç ve misyonu şu şekilde ifade edilmiştir:  
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“Milletimizin millî ve mânevî hissiyâtına tercüman olma ideâliyle, bin yılı aşkın süredir 

ecdâdımızın takip ettiği ehlî sünnet çizgisinde yayın hayâtını sürdüren Lâlegül Medya 

ailesi’nin yegâne amacı; dinleyicilerine, izleyicilerine ve takipçilerine dünyâ ve âhiret 

saadeti için fayda sağlayacak yayınlar yapmaktadır.”  (Hakkımızda3, t.y.). 

Lâlegül Tv’deki yayın içeriği sohbet, medeniyet ve eğitim olmak üzere üç ana başlıkta kategorize 

edilmektedir. Sohbet kategorisinde ağırlıklı olarak Ahmet Mahmut Ünlü’nün vaazları, sohbetleri 

olmakla birlikte Mustafa Özşimşekler, Mehmet Talu ve İhsan Şenocak gibi Câmianın diğer önde gelen 

hocalarının da dinî sohbet programları yer almaktadır. Medeniyet kategorisinde Prof. Dr. Ahmet 

Şimşirgil’in hazırlayıp sunduğu Tarih ve İnsan, Hasan Kuduoğlu’nun sunduğu Şeyhu’l-İslamlarımız ve 

Delâilü’l Hayrât gibi programlar yer almaktadır. Eğitim kategorisinde ise Fatih Kalender ile İlm-i Hâl, 

İhsan Şenocak ile Gençler Soruyor, Arapça Dersleri, İ’tikâd Dersleri ve Aile Kılavuzu gibi programlar 

yer almaktadır (Lalegül Tv, t.y.) 

4.3.4. “Cübbeli Ahmet Hoca” Dijital Medya Grubu 

Lalegül FM, Lalegül TV ve Lâlegül Dergisi dışında Ahmet Mahmut Ünlü’nün “Cübbeli Ahmet Hoca” 

isimli kişisel web sitesi ve sosyal medya hesapları da bulunmaktadır. 

“Cübbeli Ahmet Hoca” Web Sitesi 

https://www.cubbeliahmethoca.com.tr/ domain adresli web sitesi 2008 yılında kurulmuştur. Sitede yer 

alan hakkında, sohbetler, reddiyeler, arşiv, ziyaretler, haberler, esereler ve iletişim sekmeleri içeriği 

oluşturan temel bölümlerdir. Kullanıcılar bu web sitesini ziyaret ederek Ahmet Mahmut Ünlü’nün 

hayatı, kitapları, sohbetleri, reddiyeleri, ziyaretleri ve çalışmaları hakkında ayrıntılı bilgilere 

ulaşabilmekte; iletişim kurabilmekte ve faaliyetler hakkındaki son gelişmeleri takip edebilmektedir. 

(Cübbeli Ahmet Hoca, t.y.).   

 

Görsel  8 Cübbeli Ahmet Hoca Resmî Web Sitesi15 

 
15 https://www.cubbeliahmethoca.com.tr/ 
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“Cübbeli Ahmet Hoca” Facebook Sayfası 

Yaklaşık 2,5 milyon kişinin takip ettiği Facebook sayfasında ağırlıklı olarak Ahmet Mahmut Ünlü’nün 

canlı yayınlarının duyuruları, link paylaşımları yer almakta, kısa videolar ve fotoğraflar 

paylaşılmaktadır. Bunun dışında Ahmet Mahmut Ünlü ve İsmailağa Câmiası hakkında duyuru, 

bilgilendirme ve bazı güncel, aktüel konular hakkında da çeşitli paylaşımlar yapılmaktadır (Cübbeli 

Ahmet Hoca, t.y.).   

 “Cübbeli Ahmet Hoca” Twitter Sayfası 

Temmuz 2013 tarihinde kurulan Cübbeli Ahmet Hoca resmî Twitter sayfasını 300 binden fazla kişi takip 

etmeketedir. Sayfada Ahmet Mahmut Ünlü’nün yaptığı duyurular, bilgilendirmeler, gündemdeki dini 

konulara dair açıklamalar, yorumlar ve reddiyler yer almaktadır. Bunun dışında Ahmet Mahmut 

Ünlü’nün radyo ve televizyon programları ile Youtube canlı yayınlarının linkleri de paylaşılmaktadır 

(Cübbeli Ahmet Hoca, t.y.).   

“Cübbeli Ahmet Hoca” Instagram Sayfası 

Yaklaşık 800 bin kişinin takip ettiği Cübbeli Ahmet Hoca resmî Instagram sayfasının ağırlıklı olarak 

Ahmet Mahmut Ünlü’nün fotoğrafları, videoları ve faaliyetlerine dair afişler paylaşılmaktadır. Bunun 

yanında gerek Instagram sayfasında olsun gerekse de Facebook ve Twitter sayfasında olsun bazı güncel 

toplumsal olaylar ve önemli günlere dair de paylaşımlar yapıldığı görülmektedir (Cübbeli Ahmet Hoca, 

t.y.).   

“Cübbeli Ahmet Hoca” Youtube Sayfası 

Yaklaşık 850 bin kişinin abone olduğu Cübbeli Ahmet Hoca resmî video kanalında Ahmet Mahmut 

Ünlü’nün çeşitli platformlarda yapmış olduğu sohbetlerin, vaazların ve konuk olarak katılmış olduğu 

bazı televizyon programlarına ait videolar yer almaktadır. “Hakkında” bölümünde ise kanal ile ilgili şu 

şekilde bir açıklama yapılmıştır. 

“Cübbeli Ahmet Hoca Efendi'nin Haftalık Sohbetleri, Terğîb-ü Terhîb'den Hadîs-i Şerifler, Şifa-i Şerif, 

Mektûbât-ı Rabbâniyye'den İ'tikâd Mektubları Dersleri ve Kandil Sohbetlerine kadar tüm videolarını 

resmi kanalından izleyebilirsiniz (Cübbeli Ahmet Hoca, t.y.). 

Ayrıca Cübbeli Ahmet Hoca’nın kanalına ücretsiz aboneliğin yanında çeşitli ücretler karşılığında 

videolara erken erişim, sadece üyelere özel canlı yayın sohbetleri ile yorumlarda ve canlı sohbette 

kullanılabilecek özel emojiler ve rozetler gibi ayrıcalıklar sunan gümüş, altın ve elmas üyelik imkânları 

da bulunmaktadır.  
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4.3.5. Fatih Medreseleri Televizyonu (FM TV) 

Fatih Medreseleri Vakfını ve Fatih Medreseleri Televizyonunu (FM TV) kuran Masum Bayraktar’ın 

daha önce İsmailağa Câmiası içerisinde bir hoca olmasına rağmen tasavvufla alakalı görüş ayrılıkları 

gibi birtakım gerekçelerle camiâdan uzaklaştırıldığı ve bizzat Mahmut Ustaosmanoğlu tarafından Fatih 

Medreseleri Vakfına bağlı eğitim kurumlarına talebe gönderilmemesinin istendiği bilinmektedir. 

Masum Bayraktar’ın İsmailağa ismini kullanarak İsmailağa Medya Group A.Ş. başta olmak üzere çeşitli 

şirketler, İsmailağa adına internet siteleri ve sosyal medya hesapları kurması üzerine İsmailağa Câmii 

İlim ve Hizmet Vakfı’nın konuyla ilgili hukukî süreç başlattığı belirtilmektedir.  İstanbul 1. Sınai ve 

Fikri Haklar Hukuk Mahkemesinin 17 Ocak 2018 tarihli kararı hükmünce Masım Bayraktar ve başında 

bulunduğu kuruluşların, “İsmailağa” ismini kullanmaktan men edilmelerine ve kullanımlarının tedbir 

yoluyla engellenmesine hükmedildiği ifade edilmiştir. Söz konusu kararın duyurulmasına yönelik birçok 

basın açıklaması ve kamuoyu duyurusu yapılmıştır16 (Kıyamder, 2017; “Uyarı: İsmailağa Heyetinden 

Masum Bayraktar Hakkında”, 2014). 

Araştırmanın objektif bir içeriğe sahip olması için. Fatih Medreseleri vakfı FM TV kurucusu Masum 

Bayraktar ile de FM TV hakında yazılı bir mülakat gerçekleştirilmiştir. Fatih Medreseleri 

Televizyonunun anlatıldığı bu bölümdeki bilgiler bu mülakattan yararlanılarak hazırlanmıştır. 

Fatih Medreseleri Televizyonu (FM TV), İsmailağa Medya A.Ş. tarafından 23 Şubat 2015 yılında 

kurulan dini içerikli tematik ulusal bir televizyon kanalıdır. “Hayra Öncü Şerre Set, Hakikatleri Burada 

Seyret” sloganıyla yayın yapan FM TV’nin kurucusu Masum Bayraktar; kanalın kuruluş gayesini şöyle 

açıklamaktadır: 

 “FM TV Televizyonunun kuruluş gayesi ve yayın ilkesi; İslam dinini (Ehlisünnet itikadını) 

insanlığa en doğru şekilde aktarmak, İslami ilimlerin öğretilmesini sağlamak, milli ve 

manevi değerlere sahip çıkarak toplumun ahlaki yapısını korumaktır. Ayrıca ümmeti 

Muhammed arasındaki tefrikaların kaldırılması için mücadele etmek, gerçek kardeşliğin 

tesis edilmesi için çalışmaktır. Öz olarak gayemiz; Mahmud Efendi Hazretleri’mizin (k.s.) 

çizgisinde ahlaklı ve kaliteli yayınlar yaparak, insanlığın kurtuluşuna vesile olmaktır.” 

FM TV ne tür içeriklere yer verir, ne tür içeriklere yer vermez? Kırmızıçizgisi nedir? Sorusuna ise 

Masum Bayraktar; şu şekilde cevap vermiştir: 

 “FMTV Televizyonunda Elif-Bâ Öğreniyorum, Kur’an Öğreniyorum, Kur’an 

Ezberliyorum ve Arapça Öğreniyorum gibi İslami ilimlerin öğretildiği eğitim programları, 

sohbetler, fıkhi ve itikadi konuları kapsayan programlar, sosyal hayata dair konuların ele 

alındığı güncel programlar, tarih, sağlık, gezi, yarışma gibi daha pek çok kültürel 

programlarla geniş bir içeriğe sahiptir. 2020–2021 Yeni Sezon dönemine baktığımızda 

 
16 Ayrıca bknz. https://www.ismailaga.org.tr/uyari-ismailaga-heyetinden-masum-bayraktar-hakkinda 

https://www.ismailaga.org.tr/masum-bayraktar-ve-fatih-medreselerine-ihtar 

https://www.ismailaga.org.tr/kamuoyuna-duyuru-masum-bayraktar-idaresindeki-fatih-medreseleri-tarafindan-cemaatimizin-

kiymetli-hocalari-ve-yoneticileri-aleyhine-yapilan-tahrik-edici-aciklamalar-hakkinda 

https://www.ismailaga.org.tr/masum-bayraktar-ve-basinda-bulundugu-kuruluslarin-ismailaga-adini-istismari-hukuken-sabit-

oldu 

https://www.ismailaga.org.tr/masum-bayraktar-ve-fatih-medreseleri-hakkindaki-kararin-uygulanmasina-dair 
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farklı alanlarda 26 canlı yayınımız bulunmaktadır. Bu açıdan bakıldığında canlı yayın 

sayısıyla Türkiye’de birinci sırada olduğumuzu belirtmek isterim. FMTV Televizyonu, 

İslam dinine aykırı, Müslümanlara ve toplumun ahlaki değerlerine zarar verecek olan 

içeriklere yer vermez. Kırmızıçizgimizi, belirleyen ana unsur; Kur’an ve sünnettir. Kur’an 

ve sünnete aykırı olan her şey bizim kırmızıçizgimizdir. Misal verecek olursak FMTV 

Televizyonunda dinimiz gereği kadın görseline ve kadın sesine yer vermiyoruz.” 

Kanalın izlenirliği sorulduğunda ise Masum Bayraktar, güncel bir reyting verisine sahip olmadıklarını 

halkın yüksek ilgi ve sahiplenmesi olduğunu belirtmiştir. Ayrıca Almanya, Fransa, İtalya ve Hollanda 

başta olmak üzere pek çok Avrupa ülkesinde de geniş izleyici kitlelerine sahip olduklarını belirten 

Bayraktar, bunu izleyiciler tarafından gelen aramalarla ve mesajlar ile gördüklerini belirtmektedir. 

FM TV’nin bağlı olduğu ‘İsmailağa Medya Grup’ firma ismi hakkında yargıya taşınan sürecin var 

olduğu bilinmektedir. Bu konudaki son durum hakkında bilgi verebilir misiniz? İsmailağa, isminin 

kullanımı tarafınızca devam etmekte midir? Sorusuna ise Masum Bayraktar; şöyle cevap vermiştir: 

“İsmailağa Medya A.Ş. şirketine açılmış herhangi bir dava bulunmamaktadır. Bahsi geçen 

dava; İsmailağa Camii Vakfı tarafından, isim benzerliği nedeniyle kurum seçimi yapılırken 

yanılma olabilir iddiasıyla İsmailağa İlim, Hizmet ve Yaşatma Derneğine açılmış bir 

davadır. Kısacası isim hakkı tartışması dernekler arasında olan bir meseledir. İsmailağa 

İlim, Hizmet ve Yaşatma Derneğinin yetkilileri dava sonuçlanmamış olmasına rağmen 

kendi inisiyatiflerini kullanarak, tartışmanın daha çok büyümemesi adına dernek isminden 

İsmailağa ibaresini kaldırmışlardır.” 

Netice itibariyle FM TV, kendisini İsmailağa Câmiası’nın içinde mi konumlandırmaktadır? Sorusuna 

ise Masum Bayraktar şu şekilde yanıtlamıştır: 

“İçinde olmasa da asla dışında değildir. FM TV Televizyonu Mahmud Efendi 

Hazretlerimizin (k.s.) çizgisinde yürümeye çalışan bir kanaldır. Kanalda program yapan 

her bir kardeşimizin Efendi Hazretlerimize (k.s.) bağlı olduğunu bildiririz.” 

Genel olarak gözlemlendiğinde uydu ve çeşitli dijital yayın platformları üzerinden yayın yapmakta olan 

FM TV’de ağırlıklı olarak Masum Bayraktar’ın sunduğu sohbet programlarının yayımlandığı 

görülmektedir. Bunun dışında Fatih Medreseleri Vakfı’nın eğitim, insani yardım faaliyetleri, vakıf 

bünyesinde kurulan derneklerin tanıtımları, Kur’an-ı Kerim, Arapça ve dini bilgi içerikli programlar öne 

çıkmaktadır. Tamamı erkeklerden oluşan program sunucularının hepsinin İsmailağa Câmiası 

içerisindeki medrese talebeleri ve hocalar gibi cübbe, şalvar ve sarık giydikleri görülmektedir (FM TV, 

t.y.). 
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Görsel 9 FM TV17 

5. İSMAİLAĞA CAMİASININ MEDYAYA BAKIŞINDAKİ DÖNÜŞÜMÜN 

SAPTANMASINA YÖNELİK ARAŞTIRMA 

Medya teknolojilerindeki hızlı gelişim tüm dünyayı etkisi altına almıştır. Bu tesir gerek bireysel olarak 

gerekse toplumsal olarak kendisini insan hayatı üzerinde göstermektedir. Medya toplumun hemen her 

kesimi için önem taşıyan bir olgu olarak karşımızda durmaktadır. Dini cemaatleri de bundan bağımsız 

düşünemeyiz. Dini cemaatler her ne kadar medya ile alakalı geleneksel ve/veya tutucu refleksler 

göstermeleri ile bilinen yapılar olsalar da medyanın ve bilhassa yeni medya teknolojilerinin 2000’li 

yıllarla birlikte günlük yaşamımızı kuşatıcı bir şekilde etkilemeye başlamasıyla ister istemez birtakım 

tutum değişikliklerine gitmişlerdir. Bu bölümde İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışındaki dönüşüme 

yönelik nitel araştırmanın sonuçları aktarılmaya çalışılacaktır. 

5.1. İsmailağa Câmiası’nın Sosyolojik Yapısı 

İsmialağa Câmiası’nın medyaya bakışındaki dönüşümü doğru bir şekilde saptayabilmek için söz konusu 

dini grubun kimlerden meydana geldiğini anlayabilmek önem arz etmektedir. Bu düşünce ile 

 
17 https://www.fmtelevizyonu.com/tr 
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katılımcılara ilk olarak Câmia’nın toplumsal yapısını tahlil etmek amacıyla; “İsmailağa Câmiası 

mensupları sosyolojik açıdan kimlerden oluşmaktadır?”  

• Eğitim düzeyleri nedir? Hangi meslekleri icrâ etmektedirler?  

• Bu camianın yaklaşık kaç mensubu bulunmaktadır?  

• Türkiye’nin ve Dünya’nın nerelerinde yapılanmaları vardır?  

• Bu yapılanmalar hangi müesseselerden oluşmaktadır?  şeklinde bir soru yöneltilmiştir.  

Camianın genel olarak alt gelir grubu içerisinde ve “teslimiyetçi” yapıda insanlardan oluştuğunu 

vurgulayan İsmailağa Dergisi Genel Yayın Yönetmeni Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; soruya 

ayrıntılı bir cevap vererek şunları kaydetmiştir: 

“Şimdi bizim cemaatimiz daha çok fakir insanlardan, esnaf gibi sanatkâr gibi talebe gibi 

hocalar gibi gruplardan oluşmuştur. Yani bugünün ifadesiyle kültürlü bir cemaat değil, 

teslimiyetçi bir cemaattir. İşte mantık aramaz. ‘Efendi böyle mi dedi böyledir.’ diyen adam. 

Bir seferinde akşam namazını kılıp bir yere gideceğiz. 4 rekât evvabin namazı kıldık, 6 

rekâttır ya evvabin namazı. Yanımdaki arkadaş yani iyi bir ihvan ama cahil... Dedim ki ona 

bak sünneti konuşmadan kıldık. Akşamın sünnetini konuşmadan 4 rekât kılarsak o 2 rekât 

sünnet de nafile yerine geçer. Evvabin tamamlanmış olur. Nerede yazıyor dedi? Dedim 

Mülteka'da. Hoca dedi ‘Ben ülteka mülteka tanımam’ dedi. Efendi 6 demiştir, ben 6 

kılacağım. Yani böyle bir teslimiyet... ‘Ülteka mülteka tanımam’ dedi. İsmini bile 

söyleyemiyor. Şimdi böyle bir cemaatimiz var. İşte bugünün şeylerine göre kültür seviyesi 

düşük. Okumuşu az. Efendim zaten okuyan insan da biliyorsun mantığı daha çok 

çalıştırdığı için aklı ermez birçok şeye. Anlatmak zor. Anlayan da zaten kültüründen dolayı 

değil inancından dolayı geliyor. O bakımdan yani yüksek tabakadan tek tük olsa da bizim 

cemaatimiz olmaz. Bizim cemaatimiz teslimiyetçi bir cemaattir ama hiç kültürlü yok diye 

de bir şey yok. Var ama daha ziyade halk tabakası mekteplerde üniversitelerde okumamış 

hanım cemaat. Böyle mektepli de var ama %10 civarında. Cemaatimizin yapısı da budur. 

(...) Bundan on beş sene önce bu gözlüklü Ahmet Abi’ye dedim ki ortalama ayda kaç kişi 

ihvan oluyor? 950 ile 1100 arasında dedi ayda. Bu tabi merkez böyle Ankara'da ders 

değişiyor, ders alıyor Kayseri'de de öyle vs. Yani benim tahminim mübalağa yapmıyorum. 

800–900 bin ihvanımız vardır. Yani belki 1 milyona yakın ihvanımız vardır Allah'ın izni ile. 

Çok var Allah'ın izni ile. Erkeği ile kadını ile talebesi ile. Öyle tahmin ediyorum. Cenab-ı 

Hak sayılarını artırsın. (...) Bizim Türkiye'de medreselerimiz var, aşevlerimiz var. Her 

bölgede her hocamız mutlaka bir medrese açıyor. Bir dernek açıyor. Emr-i bil mâruf 

çalışmamız var. Şu anda alanda 800 kişi var bizim Türkiye'de. Bunlar işte her bölgenin 

merkezlerini belirledik. O merkezlerde toplanıyorlar. Oradan her bölge kendi etrafındaki 

vilayete veya kazaya gidiyor. Sonra onları buraya çağırıyoruz, seminerler veriyoruz. Bu 

konuda bilgilendiriyoruz, olgunlaştırıyoruz. Topluma karşı nasıl davranılır? Nasıl 

konuşulur? (...) Bizim şimdi Türki ülkelerden ağırlıklı olarak gelmiş burada okumuş gitmiş 

yerinde vazife yapıyor. Özbekistan, Kazakistan, Türkmenistan, Kırgızistan, Azerbaycan, 

İran medreselerimiz var. Bir de bu İDDEF bizim İsmailağa'nın kuruluşudur. Afrika'nın 

birçok ülkesinde herhalde yirmiyi aşkın Gine, Gana, Somali, Senegal, Mali, Habeşistan 

efendim say sayabildiğin kadar. Buralarda medreselerimiz var, hocalarımız var. 

Habeşistan'da üç yerde medresemiz var. Toplam 250 talebe. (...) Birçok ülkede mesela 
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Sırbistan'da, önümüzdeki hafta Sırbistan'a gidiyoruz. Sırbistan'da 70 talebelik bir 

kursumuz var. Ondan sonra şu anda Makedonya'da kursumuz var. Ondan sonra 

Arnavutluk'ta var. Hani Avrupa taraflarında şimdi Bulgaristan'a gideceğiz. O çalışmaları 

İDDEF yurtdışı şeyi ile işte kurbandan gelen diğer yardımlar... Kuyu, kuyu sayısı bini aştı 

Afrika'da açılan kuyu sayısı bin. Bir tanesi 4500 dolara açılıyor düşün. 4 buçuk milyon 

dolar eder masraf yani bu kuyu. (...) Medrese olan ülkeler herhalde yani kırkın üzerindedir, 

kırkın üzerindedir. Tam rakamı veremeyeceğim ama... Almanya'da var, İsviçre'de var 

ondan sonra Avusturya'da var. Oralara hep gittik.” 

İsmailağa’nın farklı sosyal gruplardan kesimleri içinde barındıran bir yapıya sahip olduğunu ve belli 

ölçüde evrensel bir nitelik taşıdığının altını çizen İsmailağa Dergisi Yazarlarından Muhammet 

Yelkenci; soruyu detaylı olarak şöyle cevaplamıştır: 

“Böyle üst seviye de var ama mahallenin temizlik işçisi de var. Biz de medreseleri bitirmiş 

birisi biliyorum 500 Evler'de mesela hoca, hafız ama geçimini temin edemedi gitti 

Belediye'ye girdi. Çöp arabalarında çalışıyor yani o da var o da var. Alt tabakadan da var. 

Siyasileri bilmiyorum. İntisap eden olup olmadığını bilmiyorum yani mesela meşhur bir 

doktor biliyorum ben böyle ta MTTB'den kalma. Eski Erbakan Hoca'nın zamanında 

muhibban18dır. Benim sohbetlerimi, gittiğim yerlerdeki sohbetleri dinliyor ama ihvan 

olamamıştır mesela. Yani benim gördüğüm çok kozmopolit, çok karışık. Net şu tabaka 

hâkim diyemeyiz. Böyle yani ama şu bir gerçek zaten Türkiye'nin şu anda eğitim seviyesi 

genel olarak oldukça yukarıda. (…) Eğitim faaliyetleri yani burada şimdi mesela Mahmut 

Efendi Hazretlerimizin bir hedefi var herkes hoca olsun. Bütün çalışma buna yoğunlaşmış 

vaziyettedir. Burada hiç ayrım yok. İslam'ın ilk neşv-ü nemâ bulmasındaki hareket neyse 

buradaki hareket de o. Belli bir sınıfa yönelme yok. Herkes okusun! Dolayısıyla muhakkak 

bizden birisi bir yerde varsa yani yarım yamalak da olsa hocadır. İlla birilerine bir şeyler 

okutuyordur. Ya derneği vardır, yoksa evde sohbet ediyordur. İlla böyle ilmi bir çalışma 

vasatı. Yani ‘Şirket kuralım, genişleyelim, parayı elimizde tutalım böylece ne olur daha çok 

yayılırız, İnsanları İslam'a daha çok kazandırırız.’ Bu yok bizde. Ne yapalım? Hemen bir 

eğitim çalışması. Eğitim dediğim okuyalım. Okuyalım okutalım. Kimi? Kim olursa olsun. 

Herkesi yani. Önceden çok azdı ama şimdi mesela Türkiye'nin her yerinde görüyorsunuz. 

Çarşaflı görüyorsunuz, her ilde çarşaflı var hemen hemen. Mesela bizim böyle biraz 

zorlandığımız neresidir? Güneydoğu, Hakkâri tarafları... Hakkâri, Şırnak filan orada çok 

hevesliyiz yani oradan talebe gelsin ama bir türlü olmuyor. Kavmiyetçilik, ırkçılık bayağı 

oraları yıpratmış. Hoş Batı illerinde de öyle durum çok farklı değil. Meselâ şu an çok yakın 

tarihe kadar Muğla'da adamımız yoktu, Fethiye'de adamımız yoktu ama şimdi var 

elhamdülillah. (…) Muhibban diyoruz, bu muhipler var hani sevenler doğrudan bir intisap 

yok ders almamış o çok sayıda. Yani Afrika'nın herhangi bir yerine gidin bu işlerle meşgul 

olan birisiyse Efendi Hazretleri’ni duymuştur. Arkadaşlar anlatıyor mesela Moritanya'ya 

gidiyorlar çöl ortasında bir çadır bir Hoca Efendi neticede tabi o ‘Selamun Aleyküm, 

nereden geliyorsun Türkiye'den, Mahmut Efendi'yi tanıyor musunuz nasıldır iyi midir?’ 

yani o biliyor onu nasıl biliyor bilmiyorum. Habeşistan mesela benim duyduğum 

arkadaşlardan bu şekilde ben bir ara Hicaz'da asansörde bir delikanlıyla karşılaştım 

Güney Afrika Capetown Güney Afrika değil mi? Oradan bir delikanlı ‘Selamun Aleyküm, 

Aleyküm Selam Türkiye'den geliyorsunuz. Mahmut Efendi Hazretleri nasıl?’  Güney Afrika 

 
18 Sempatizan 
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mesela. Şimdi mesela bizim şeyde Avustralya'da cemaat müntesibi aslen Mısır'lı Ahmed el 

Bedevi vardır Mısır'ın meşhur velisidir, Seyyid. Şu kerameti ile meşhur: Resul-ü Ekrem'in 

(s.a.s.) huzuruna gittiği zaman ‘Elini uzat öpeyim’ diyor Resul-ü Ekrem elini uzatıyor ona 

böyle bir kerameti var. Ondan dolayı böyle çok aleyhine konuşulur Vahabiler tarafından 

filan. Onun torunu onun soyundan geliyor. Mesela orada hizmet etmeye çalışıyor çok 

sıkıntılar var ama orada mesela tarikatı Efendi Hazretleri’ne bağlı olanlar var mesela. 

Fuji Adaları'ndan aradı mesela birisi bir ara. Fuji adaları onun eteğinde bir yer. Şey 

soruyor tarikat dersinin yapılma şeklini. Yani her tarafta var mesela geçen arkadaşlar 

Maldivler’e gitmişlerdi. O şeyle alakalı GİMDES helal gıda. Onların bir çalışmasıydı. 

Oradaki helal gıda heyetleri filan var Maldiv adalarındaki Müslümanların. Onlarla görüş 

alışverişine gittiler. O dediğim işte Avustralya'lı olan bizim hocamız, kardeşimiz. Bir ara 

beni Japonya'dan aradı, Japonya'dayım irşat faaliyetleri yürütüyorum dedi hatta filmleri, 

fotoğrafları filan gönderdi oradan. (…) Tataristan, Azerbaycan… Başka Avrupa'da Avrupa 

zaten Müslümanlaşıyor yani. Avrupa'da var Almanya'da Danimarka'da, Fransa'da 

Avusturya'da bildiğim kadarıyla buralar var. Balkanlar'da var fakat var var diyoruz ama 

sayımız çok az yani...” 

Soruyu tarihsel bir perspektifle açıklayan Efendim İlim ve Yardımlaşma Derneği Başkanı Muhammet 

Fatih Ustaosmanoğlu; konuyu şu şekilde değerlendirmiştir:  

“İsmailağa diye ifadelendirmiş olduğumuz camianın asıl ismi Mahmut Efendi 

Hazretleri’nin imamlık yapmış olduğu camiden kaynaklı. Cemaat kendisini aslında 

İsmailağa olarak tanımlamıyor ama dışarıdan cemaati tanımlamak için ona bir isim 

koymanız gerekiyor. İsmailağa, camiye nispetle adı o şekilde gelişmiştir. 1960 yılında 

Mahmut Efendi Hazretleri’nin Ali Haydar Efendi Hazretleri’nin postnişini olarak 

İsmailağa'da vazifeye başlaması ile birlikte cemaat oluşmuş. Daha öze inecek olursak Ali 

Haydar Efendi Hazretleri ile 1952'lerde Mahmut Efendi Hazretleri’nin bir yakınlaşması 

var. Mahmut Efendi Hazretleri normalde Of'ta okuyor orada ikmalini, ilmini tamamlamış 

fakat okurken arkadaşları var ve okuması bittikten sonra da talebeleri var. Askere gitmeden 

evvel bunlara icâzet veriyor. İstanbul'a askerlikten sonra Efendi Hazretleri’ni Ali Haydar 

Efendi buraya çağırınca İsmailağa'ya imamlık vazifesiyle beraber İstanbul'a taşınıyor. 

İstanbul'a taşınmasıyla birlikte orada talebelikle beraber arkadaş olduğu grubu ve icâzet 

verdiği hoca kadrosunu da İsamailağa'ya getiriyor ve dolayısıyla genç bir hoca ekibi ile 

birlikte Mahmut Efendi Hazretleri İsmailağa'ya gelmiş oluyor aslında. Dolayısıyla 

Mahmut Efendi Hazretleri’nin etrafı Karadenizlilerden teşekkül ettiği için bir döneme 

kadar ‘Oflular Cemaati’ diye de tanınırdı, onu da söyleyeyim. Karadeniz ağırlıklıdır çünkü 

yapı Karadeniz bölgesinde ağırlıklıdır. İstanbul'da bile Beykoz'da ağırlıklıdır, Üsküdar'da 

ağırlıklıdır işte Sultanbeyli filan. Bu bakmış olduğumuz bölgeler evet muhafazakâr 

Müslümanların yerleşkesi ile birlikte aynı zamanda Karadenizlilerin de yoğunlukta olduğu 

yerler olarak gözüküyor. Onu da belirtmek de fayda var. İsmailağa Câmiası’nın eğitim 

düzeyi şimdi modern nispette baktığımız zaman Şeyh Efendi’nin zaten moderniteye karşı 

çok ciddi bir tavrı var. Üniversiteye karşı kendisinde çok ciddi manada bir tavır var. Çünkü 

malumunuzdur ihtilalle birlikte Türkiye'de İslami manada her şey yitirildiği için yitirilmiş 

olan şeylerin kazanımı da sıfırdan nereden kaybedildiği ise oradan başlamak gerekiyor. 

Şimdi üniversiteye karşıtlığı yok ama şu anki konjonktürdeki üniversite anlayışına karşıtlığı 

var. Dolayısıyla insanlara hidayet noktasında bir yere çağırırken onlara alternatif de 
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sunmuş oluyor. Dolayısıyla İsmailağa evet zahiri planda baktığın zaman üniversite düzeyi 

zayıf ama medrese düzeyi de Türkiye'de en yüksek olan cemaattir. Dolayısıyla baktığımız 

zaman yani bunları cahil olarak modern anlamda tanımlayabilirsiniz ama temsil ettikleri 

değer bakımından ise bunu en iyi şekilde idare eden bir yapı olarak da takdir etmeniz 

gerekir. Bu bir. İkincisi şöyle söyleyeyim: Eğitim düzeyi olarak hiç unutmuyorum bundan 

birkaç sene evvel ismi lazım değil bir büyüğümüzle konuşuyorduk. Kendisi de çok aktif bir 

insan hâlihazırda da devam ediyor. Bizim camiamızdan da değil. Cemaatlerden konu 

açıldı. Hanımların eğitiminden konu açıldı. Aynen şu ifadeyi kullandı: Araştırmalarıma 

dayanarak söyleyebilirim ki de Türkiye'de özellikle ihtilalden sonra diyorum hep 

Cumhuriyet ihtilalini kast ediyorum burada Müslümanlarda ciddi manada hani köylere 

çekilme şehirlerden uzaklaşma gibi bir temayül gerçekleşti zaten kovulduk biz nihayetinde 

vatanın asli unsurları kovulmuş oldu dağlara çıkıldı. Tekrar şehirlerde öbekleşildiği vakit 

ilk olarak hanımlara yönelik eğitimi başlatan Mahmut Efendi’dir diyor ama okullarda 

değil medreselerde başlatıyor. Bunu nasıl sağlıyor? Şimdi kadın erkek ilişkileri İslam'da 

belli bir düzeyde yürümesi gerekir. Çünkü fıkhın İslam'ın ortaya koyduğu şartlar var. 

Camide okumuş olduğu erkek hoca kadrosunu evde kız kardeşlerini, hanımlarını veya 

kızlarını okutmakla vazifelendirmiştir. Dolayısıyla Mahmut Efendi'den İslami eğitimini 

alan erkek hocalar kendi evlerinde mahremlerini okutarak hanımlardan bir hoca kadrosu 

oluşturdu.  ilk hanımlar hoca kadrosu o şekilde gelişti ve cemaatin belki de erkeğe nispetle 

hanım okuyanı hocası 5–6 kat fazladır. Sayı olarak da kadın cemaat fazladır, hoca kadrosu 

olarak da fazladır. Şunu da söyleyeyim: Eğitim düzeyi yüksek insanlarımız var mı var, nasıl 

var şöyle var: Mesala ben doktor tanıyorum, hâkim tanıyorum, savcı tanıyorum, öğretmen 

tanıyorum. Çok çok zengin aile mensubu kadın erkek tanıyorum. Hidayeti ile birlikte bohem 

aile çevresinden koparak dünyayı geri iterek buraya gelip burada şey aldılar ve bir sürü 

insan tanıyorum böyle. Meslek gruplarına bakacak olursak çok üst düzey hani fabrikatör 

yok. Genelde işçi sınıfı diyebiliriz. Zanaatkârlarımız var, yok diyemem ama bu şu anki 

ölçekte değerlendirecek olursak yani 2020 üzerinden bakacak olursak evet artık 

cemaatimiz orta sınıfın da biraz daha üstüne çıkmış diyebiliriz. (...) normalde kayıt kuyut 

zaten Türkiye şartlarında böyle bir şey illegal olduğu için sayı kayda geçmiyor ama 

ortalama bazen günde 200-300'ü bulduğu dönemler olurdu. Haftada 1000'i bulduğu tarikat 

dersi alanların sayısı... Yani o minvalde bakacak olursak birkaç milyonu bulabilir 

diyebiliriz. İsmailağa Câmiası’nın ortalama 2 – 3 milyon temizi var yani abartmadan 

konuşuyorum. Çünkü niye biliyor musun? Türkiye'de özellikle 15 Temmuz'dan sonra 

insanlar kimliklerini gizlemeye başladılar. Varsa da yok diyorlar. (...) Ve İsmailağa aslında 

Türkiye'deki mevcut cemaatler içerisinde en genç olanıdır. Şimdi Süleyman Efendi'nin 

cemaati İsmailağa'ya göre çok daha eskidir. Said Nursi'den ele alacak olursak çok çok 

daha eskidir. Efendi Baba yani Efendi Hazretlerinin şeyhi Ali Haydar Efendi çok dar 

halkada işi idare ediyordu yani bir cemaati belki bir mescide sığacak kadar yapısı vardı 

ve sürekli gözlem altında tutulduğu için açılamıyordu. İskenderpaşa zaten İsmailağa'ya 

göre çok daha eskidir. Zahid Efendi’nin zaten 80'lerde vefat etmiş dolayısıyla İsmailağa 

bundan sonraki süreçte daha çok konuşulacak aslında İsmaialağa'nın kadroları bundan 

sonra belki 2050'ye kadar 2060'a kadar Türkiye'nin İslami nabzını tutacak bir ekiptir şu 

anda. Mahmut Efendi'nin postnişinliği şeyhlik makamına oturuşu 1960'ta başlıyor. (...) 

Tarikat hizmettir. Bizim tarikatımız hizmet üzere inşa edilmiş. Nakşiliğin mottosu budur. 

Şah-ı Nakşibendi Hazretleri’nin hayatına bakarsanız. Meşahatten görürsünüz. Ahrar 

Hazretleri. İmam Rabbani Hazretleri. Mevlana Halidi Bağdadi Hazretleri baktığınız 
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zaman görürsünüz. Dolayısıyla hemen hemen bütün Nakşi tekkelerde aşevi, işte barınma 

hizmeti, talebe okutma. Mesela bizim câmiamızda talebelerden para alınmaz. Çok belli 

medreselerimiz belli başlı yerlerimiz alır. Normalde talebeler gelir bedava okur, ta mezun 

olancaya kadar bir kuruş para alınmaz onlardan.”  

Yavuz Sultan Selim Gençlik Derneği Başkanı Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; camianın sosyolojik 

yapısını güncel örneklerle şu şekilde açıklamıştır:  

“Benim gördüğüm kadarıyla cemaatin genel oluşumu daha çok bunu açık yüreklilikle ifade 

edeyim avam tabakadan oluşuyor. Esnaflardan işte belli bir bütçede iş sahibi kardeşlerden, 

arkadaşlardan oluşuyor. (...) Onun haricinde genel olarak dersek eğitim durumu daha çok 

belli ortaokul lise ağırlıklı çünkü bunun en büyük sebeplerinden bir tanesi Şeyh Efendi 

sağlıklı dönemindeyken üniversiteyi çok fazla teşvik etmemesi, medreseyi teşvik etmesi. Bu 

da kimlerde karşılık buluyor tabii ki daha çok karşılık bulduğu kesim orta sınıf. Aslında 

Efendimiz de evvela böyle bir şeyle karşılaşmıştı. Hz. Ebubekir vardı ama genelde Hz. 

Bilal'lerden sair ne kadar fakir varsa onlardan oluşuyordu. Efendinin de bu noktada bu 

sünneti ihya ettiğini görüyoruz. Çünkü diğer cemaatlerde şey var yani çok zengin bir kitle 

var, siyasi kitle var. Bu cemaatte bu yoktur mesela. Câmia’nın ne kadar mensubu olduğunu 

şöyle tespit etmek zordur. Nasıl? Seven var, muhibbân dediğimiz var ve bu aşırı derecede 

olanları var onun haricinde tarikat dersi olanlar var yani biz mensup derken biraz tarikat 

dersi olanları kast ediyoruz. Yani bununla alakalı bir sayı vermem zor ama bana sorarsan 

500 binin üzerindedir. Üzerindedir yani üzeri için rakam söylemiyorum. En az 500 bindir 

ama muhibbân derseniz biz bunu sosyal medyadan görüyoruz zaten ciddi bir şekilde 

milyonlara ulaşan bir durum var. Efendi’ye karşı muhabbet netice itibariyle ciddi anlamda 

söz konusudur. (...) İDDEF, yurt dışı birimi İsmailağa'nın. İnsana Değer Veren Dernekler 

Fedarasyonu. Onlar Afrika'da medreseler açıyorlar şu anda Balkanlarda faaliyet var. 

Almanya'da var, Avusturya oranın o bölgenin vekili var. Orada böyle bir faaliyet var. 

Avusturya’dan ve diğer Avrupa ülkelerinden gelen ve cemaati seven fakat cemaat adına 

nasıl bir faaliyet gösteriyorlar onu bilemiyorum ama böyle insanlar var. Avrupa'dan bize 

ulaşan özellikle Almanya'da çok fazla var ihvan, Efendi’ye bağlı ama böyle özel medrese 

açılan yer olarak diyorsanız rakam veremem belki onu İsmailağa Vakfı’ndan teyit etmek 

lazım ama genel itibariyle İDDEF'in çoğu Afrika'da girmediği ülke yok yani. Medreseler 

de açıyorlar çok fazla şimdi yakında Afrika'dan buraya talebe de getirecekler. Eğitim 

başlamıştı, artık kendi hocalarımızı kendimiz yetiştirmiş olacağız yani inşallah.” 

İsmailağa Dergisi Yayın Kurulu Üyesi Mehmet Ekmekçi; İsmailağa Câmiası’nın gönüllülük ve sevgi 

esasına dayanan bir yapı olduğunu vurgulayarak camianın sosyolojik yapısını şu şekilde açıklamıştır: 

“Şöyle diyebilirim: Gönüllülük esası ile sevgi esası ile kurulmuş olan müessesemiz 

dünyanın hemen her tarafında var bu sevgi esası ile olduğundan dolayı. Bazıları kendi 

hocasının Mahmut Efendi’den bahsetmesi ile oluşan bir hayranlığını daha sonra 

kavuşması ile bulmuş Avusturalya'dan birinden bahsediyorum. Kimisi başka bir hocasının 

tavsiyesi ile tabi öğrendikten sonra tanıdıktan sonra İspanyol birisinden bahsediyorum. Bu 

şekilde, hani bir şekilde olmuş. Türkiye'de genelde baktığımız zaman da İstanbul 

çevresinde İstanbul merkezde diyeyim ama Anadolu'nun hemen hemen her yerinde ayrıca 

yine Arap devletlerinde umrede hacda daha çok karşılaşmamla beraber belli bir kitlesi 

olan -benim âcizane gördüğü- bir cemaatiz. Bir camiayız diyeyim yani cemaati şimdi farklı 
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yerlere çekiyorlar. Seviye olarak bizde yani her türlü seviye var. Her türlü seviye var 

derken öğretim görevlisi de var profesör olan da var hiç ilkokula gitmemiş olan da var yani 

üniversite mezunları da var, lise mezunları da var. Ağırlık olarak açıkçası ben bir şey 

diyemiyorum çünkü bizde şöyle bir kesit var: Yani genel olarak belki 90 sonrasındakiler 

hep bu cemaati sonradan bulanlar. Yani kendi ailesinden gelenler olursa şayet kendi 

ailesinden onlar ailesinin telkinleri ile bir hiç gitmeyenler var belli bir yere gidip 

zehirlenmemek yani dini manada itikadî yönden özellikle belli bir ideolojiye sahip 

olmaması için muhafaza edilmeye çalışanlar var. Bir de yani sonradan bulduklarından 

dolayı (önce aile şeyini bitireyim sonra diğerine geçeyim) aile olanların içinde dedik şeyler 

var ailesi tarafından muhafaza edilenler. Kimisi de bakmış bundan bir şey olmuyor bari 

okusun şey olsun diyenler var. Yani ağırlıklı olarak ben hani belki asgari seviyede lise 

olarak düşünüyorum bu aileden gelenler, aileden gelmeyip kendi bu yolu bulanlar ise bu 

daha çok lise ve üstü üniversite mezunu ağırlıklı olanlar da oluyor. Çünkü bu cemaate 

girmek bir mesele yani şöyle bir mesele bu cemaate girdiğiniz zaman sosyolojik olarak 

insanları karşınıza alıyorsunuz. Yani kılık kıyafetiniz onlara zıt, yaşam modeliniz zıt yani 

affedersiniz donunuza kadar zıt yani muhalifsiniz. Onlar bizi donumuza kadar 

değiştirmişler. Biz de donumuza kadar onlara muhalifiz. Eğitim seviyemiz daha farklı 

doğrusu prensip olarak Osmanlı'dan gelmiş olan o eğitim sistemini devam ettirmeye 

gücümüz nispetimizde yani kimseyi karşımıza almadan devam ettirmeye çalışılıyor. Ayrıca 

iş hayatında gayri İslami olan şeyleri atmaya çalışıyoruz. Bu ne demek kadın çalıştırma 

veyahut da faizle çalışma veyahut da satmış olduğunuz malların İslam’a uygun olup 

olmaması... Ondan sonra düğünümüz farklı derneğimiz farklı evimizin şekli farklı. Yani 

istediğiniz gibi başta diyorsunuz ya televizyon televizyondur veya Avrupai olan diye daha 

çok mesela biz bu şekilde minderle şey yapıyoruz [Koltuk yerine kullanılan yer minderini 

gösteriyor.] Her ne kadar şu anda pek şey yapılmasa da koltuk çok kullanılmamaya 

çalışılıyor. Yani sünnetten gelen nebevî bir hayat modeli kendimize benimsetmeye 

çalışıyoruz. Zamana bakmadan yani din şahsen gelmiştir ve belli bir zamana 

indirilmemiştir kişilere indirilmiştir. Zaman mefhumu düşünülmeden bu olabildiği kadar 

İslam’a uymaya çalışılıyor. Dolayısıyla bu cemaate girildiği zaman kişinin karşısına çok 

engeller ve tepkiler oluyor. Bu tepkilere karşı koyabilecek olan insanlar sıradan insanlar 

değiller. Yani şöyle sıradan insanlar değiller onların tepkisinin altında ezilmeyip de cevap 

verebilecek dik duruş sahibi bir irade sahibi olan kişiler olunca bu şekilde ilerlenebiliyor. 

Bundan dolayı da bizim cemaate sonradan gelen kişiler biraz daha işinde uzman yani 

işinde uzman derken belli bir başarıyı elde etmiş olan kişiler veyahut da esnaflık dahi olsa 

hani derler ya sarraf diye bu şekilde insanlar olduğunu düşünüyorum. Çünkü bu şekilde 

olmasa yaşamını devam ettiremeyecek. Kendisini tepkilere karşı koruyamayacak yani belli 

bir duruş sahibi insanlar oluyor. Âcizane görüşüm bu. Genel olarak bu şekilde olduğunu 

düşünüyorum. Camianın ortalama kaç mensubu olduğu ile alakalı şöyle diyeyim bizde 

müntesip olarak asla öyle bir kayıt tutma diye bir şey yok ama alanlar var, bırakanlar hâlâ 

devam edenler var. Tarikat dersi almış mesela devam etmiyor ama gönül bağı ile devam 

ediyor veyahut da erkek olsun kadın olsun işinden dolayı çok uzak yerlere gitmiş veya 

kadınlar evlenmiş başka kimse ile yani irtibatı kesilmiş bizim cemaat her ilde her ilçede 

kuvvetli veya diyeyim mensubiyeti bulunmuyor. Öyle olunca bu sefer yalnız başına 

kaldığından dolayı ders değişimi filan olmuyor. Zaten dediğim gibi belli bir destek olmazsa 

şayet manevi destek bulamazsa kendinde eriyip gidiyor yani bizim cemaatin temayüz etmiş 

olduğu hassasiyetler gitmiş oluyor. O olduğundan dolayı da şey kalmıyor yani artık sadece 
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bir gönül bağı olmuş oluyor. (...) Yani dernek olan yerler dernek diye biliyorum vakıflar 

oluyor dernekler oluyor. Hayır müesseseleri yurt içi yurt dışı yardım kuruluşları yani 

tamamen hayır üzerine kurulan bize Ali Haydar Efendi’nin yani Mahmut Efendi’nin 

şeyhinin bir tembihi var ihvan ihvana yani tarikat dersi almış olan kişiler birbirlerine borç 

para bile vermesin. Ortaklık filan yani mümkün mertebe tavsiye etmiyor. Araları bozulur 

diye yani o ihvanlığı bozulmasın diye para alışverişinde dahi bazı şeyler olur diye araları 

bozulur diye buna dahi razı olmamış. Bu yüzden sadece gönül birlikteliği var. Buna rağmen 

kendi aralarında böyle alışverişler bozulduğunu biliyoruz o yüzden hiç tavsiye dahi 

etmiyoruz. Yani şöyle söyleyeyim biz derneği zaten medrese olarak şey yapıyoruz. 

Camilerde bazı yanlış anlaşılmalara veyahut da şeye müsaade edilmediğinden dolayı şöyle 

diyeyim yani hani istenilen şekilde ders verilemeyeceğinden dolayı derneklere geçiliyor. 

Yoksa esasında bunun yeri camidir, medresedir ama belli çevrelerin şartlarından dolayı 

diyelim belli ideolojik hani baskılar olmasın diye ki bu 28 Şubat'ta ciddi bir şekilde görüldü. 

Mesela hutbeler değiştirildi, şeyler yapıldı. Bundan dolayı böyle bir şeyler olmasın diye 

camilerde değil de derneklerde yapılıyor.” 

İsmailağa Camii İlim ve Hizmet Vakfı Başkan Yardımcısı Seyfettin İnanç; İsmailağa Câmiası’nın 

köklü Nakşibendiyye geleneğinden gelerek toplumun her kesimini kucakladığını vurgulayarak şunları 

kaydetmiştir: 

“İsmailağa, köklü bir tarihî geleneğe sahip olan Nakşibendiyye’nin usul ve adabını esas 

alan bir câmiadır. Bu kimliğine bağlı olarak, hiçbir fark gözetmeksizin tüm insanlığa hitap 

etmekte ve gayrimüslim çevreleri de “ümmet-i davet” oldukları kabulüyle tebliğ 

faaliyetinin mühim bir çevresi olarak değerlendirmektedir. İsmailağa Câmiası’na 

mensubiyet addeden kimseler arasında en yüksek seviye meslek grubundan en düşük meslek 

grubuna varıncaya kadar her kesimden ve her eğitim seviyesinden insan bulunmaktadır. 

Türkiye’nin tamamında ve dünyada kırkı aşkın ülkede; ilmî ve hayrî hizmetler alanında, 

medrese, aşevi ve sosyal yardım dernekleri vasıtasıyla faaliyet göstermekte olan 

Câmia’mıza gönül veren kardeşlerimizin sayısını, herhangi bir kayıt tutulmadığından 

tespit edebilmek mümkün değildir.” 

Yavuz Sultan Selim Camii İmam Hatibi Abdullah Kılıç; İsmailağa Câmiası’nın sosyolojik yapısını, 

camianın topluma ve Türkiye siyasetine etkileri de dâhil olmak üzere çok ayrıntılı bir şekilde şöyle 

analiz etmiştir: 

“İsmailağa camiasının profili daha ziyade orta halk seviyesi veya düşük ekonomik anlamda 

yani düşük halk seviyesine daha çok hitap eden veya o halk seviyesinin daha çok ilgi 

duyduğu bir cemaat hani neden o insanlar bu işe daha çok ilgi duyuyorlar? Bu tarz 

insanların dünyevileşmekten biraz daha uzak olduklarını düşünüyorum. Onun için onlar 

daha çok ilgi ve alaka gösteriyorlar. O insanlar da gerek ibadetler hususunda gerekse işte 

sünnet-i seniyyeyi yaşama hususunda daha dürüst daha samimi, başta Şeyh Efendi’nin ve 

cemaat hocalarının kullandığı dil itibariyle kendilerine daha yakın buldukları ve daha 

samimi buldukları için bu anlamda ilgi ve alaka gösterdiklerini düşünüyorum. Daha ziyade 

işte şehrin Türkiye genelinde hani çok varoşları değil ama daha böyle mahalle işte 

komşuluk ilişkilerinin çok daha efendim şey olduğu bozulmadığı birbirine daha sıkı 

sarıldığı bir ortamda etkisini daha fazla gösterebiliyor. Özellikle cami cemaati mahallede 

cami cemaati olan insanlar üzerinde etkisi daha fazla 1. derecede. 2. derecede ise genel 
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itibariyle ailesi muhafazakâr yani dini boyutu var ancak kendisinin dinle çok alakası yok. 

Yani namaz kılmayan efendim işte ailede gördüğü şeylerden belli bir zaman sonra 

uzaklaşmış. Ama işte 30'lu 40'lı yaşlardan sonra cemaatle veya cemaat mensubu biriyle bir 

hocayla herhangi bir vesileyle olan münasebeti dolayısıyla o eski çocukluğundaki veya 

gençliğindeki o aileden gelen efendim ibadet alışkanlığı veya dini hassasiyetleri tekrar 

depreşiyor ve o vesileyle cemaatle olan irtibatını o anlamda sağlamış oluyor. Dolayısıyla 

yani orta derece ekonomik açıdan söylüyorum daha ziyade orta derece kısmen de daha alt 

seviyedeki vatandaşların itibar ettiği iltifat ettiği alaka gösterdiği bir yapı İsmailağa. Tabi 

bu arada hani bu şu demek değil: Cemaat’e mali durumu çok iyi olan insanlar itibar 

etmiyor değil. O tarz insanlar da var. Şunu genel itibariyle bütün halk katmanlarını dikkate 

aldığımızda şunu görüyorum benim şahsi olarak gördüğüm şey şu: Zengini de fakiri de 

şuna bakıyor: Diyor ki söylemleri ile hareketleri eylemleri birbirine uyumlu. Yani Şeyh 

Efendi dinden daha genel tabiri ile şeriattan taviz vermeyen bunu tam manasıyla hem 

yaşayan. Yani söylediğini aynı zamanda hayatına tatbik eden bir insan. Bu ikisi arasında 

uyumu gördüğü için irtibatı gördüğü için zengin olan insan da şey gösteriyor bu samimiyeti 

gördüğünden hani insanların aradığı en önemli şey şu: ‘Adam ele veriyor telkini kendi 

yiyor salkımı.’ tabiri var ya yani konuşuyor hayatına bakıyorsun hiçbir şey yok diyor. 

Özellikle Mahmut Efendi Hazretleri’ne ondan önce Ali Haydar Efendi Hazretleri’ne neden 

insanlar alaka göstermiş zengininden fakirine bakıyor ki hoca efendi “Gale Allah, gale 

Rasulullah” ki Mahmut Efendi’nin kürsüde en çok söylediği şey şuydu: “Ben gale Allah, 

gale Rasulullah söylerim.” Yani Allah ve Rasulünü söylerim ve onu yaşarım. Dolayısıyla 

sizin de yaşamanız için nasihat ederim, vaaz ederim işte ders veririm. İşte bu samimiyeti 

gören zengini de fakiri de öncelikli olarak bu samimiyeti görüyor kişide ama tabii ki zengin 

insanla orta seviyeli veya düşük seviyeli insanları baz aldığınızda zengin 10 kişiden 1 kişi 

ise diğer insanlar 10 kişide 8 kişi. Şöyle söyleyeyim cemaat mensubu olup da çok üst 

seviyede akademik anlamda söylüyorum yani benim çok tanıdığım profesörler var mesela 

eski zamanda da var şimdi de var. Efendim veyahut da devletin çok üst düzey mevkilerinde 

görev yapan insanlar var çok önemli bir örnek vereceğim. İsim vermek istemiyorum. Bir 

hoca vardı Marmara Üniversitesinde öğretim görevlisiydi profesördü. Kendisini bir dönem 

İBB İSKİ Genel Müdürü yapacaktılar. Kendisi Mahmut Efendi Hazretlerine geldi. Dedi ki 

hocam beni İSKİ'ye genel müdür yapacaklar. Sizinle istişare edeyim dedi. Mahmut Efendi 

Hazretleri ona dedi ki: ‘Hayır, sen üniversiteye devam et. Üniversitedeki hizmetin orada 

yapacağın hizmetten daha iyidir.’ dedi. ‘Orada bir talebeye doğru bir şey öğretmen, doğru 

bir şey söylemen, doğru yönlendirmen hepsinden daha iyidir.’ dedi. Ve hoca emekli olana 

kadar Marmara Üniversitesinde devam etmiş oldu. Buna benzer daha başka örnekler de 

var. Şimdi burada şöyle bir şey de geliyor benim aklıma belki ilerideki sorularda gelecektir. 

Efendim cemaat genel itibariyle normal mevcut okul eğitimine diplomaya karşı böyle bir 

şey var. Bu aslında doğru bir şey değil. Bu kimin Mahmut Efendi’yi nasıl anladığı ile 

alakalı bir şey. Ben bunu böyle düşünüyorum ama genel itibariyle Mahmut Efendi 

Hazretleri normal mevcut Milli Eğitim sisteminde eğitim alınmasına karşı gelen birisiydi. 

Ve ifadesi de şu: Besmelesiz kitaplarla eğitim olmaz. Bir defa yani bu şu dememektir: 

Eğitim genel anlamda sistem olarak değişmeli. Bir matematik kitabı da olsa başında 

Bismillahirrahmannirrahim olmalı. Yani bizim bakış açımız bu. Dolayısıyla besmelesiz 

kitapların okunduğu bir eğitim sisteminde eğitim olmaz. Bir Müslümanın istediği anlamda 

bir eğitimin olması mümkün değil ki bunun içine karma eğitim vs. bir sürü şey de var ancak 

biraz önce verdiğim örnek gibi verebileceğim pek çok örnek var ki akademide devam 
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etmesini istediği pek çok insan var. Akademiden ayrılmasını istediği insanlar da olmuş 

mesela. Akademide doçent olmuş, doktor olmuş. Bırak üniversiteyi gel deyip yanına aldığı 

ve akademik kariyerine son verdirdiği müritleri de var, hocaları da var. (...)Meslek grubu 

olarak genelde esnaf ve sanatkâr insanların ağırlıklı olduğunu düşünüyorum benim 

gözlemlediğim. Tüccar, orta seviye tüccar insanlar yani ticaret erbabı işte orta ölçekli 

insanların daha ziyade olduğu biraz önce de ifade ettim hani mensupları ifade ederken ya 

da bir yerde çalışan işçi statüsündeki insanlar. Ama şöyle bir ortalamaya vurduğunuz 

zamanda işçi olan insanlarla orta ölçekli insanlar yani hemen hemen birbiriyle denk gibi 

veya orta ölçekli insanlar bi tık daha fazla olabilir kendi işini yapan insanlar bir tık daha 

fazla olabilir işçi sınıfından. Dediğim gibi az sayıda da üst seviyede ticaret erbabı olan 

insanlar var.”  

Abdullah Kılıç; ayrıca İsmailağa Câmiası’nın kemiyetten ziyade keyfiyet yönünü vurgulayıp toplumsal 

etki bakımından güçlü olduğunun altını çizerek şunları kaydetmiştir:  

“Şimdi şöyle o sayıyı verebilmek mümkün değil ancak şunu söyleyebiliriz: İsmailağa 

cemaatinin Türkiye'deki toplum üzerinde etkisi çok fazla, yani cemaat olarak Türkiye'deki 

toplum üzerinde en çok etkisi olan cemaat diyebiliriz. Neden? Şimdi İsmailağa cemaati 

herhangi bir dini konuda bir açıklama yapsa, kamuoyuna dese ki ‘şu mesele hakkında bizim 

görüşümüz budur’ dese cemaat mensubu olsun olmasın o insanların yani bu anlamdaki 

görüşlere itibar eden insanların yüzde altmışı yüzde yetmişi o görüşü benimser. Dolayısıyla 

toplumun Mahmut Efendi ve dolayısıyla İsmailağa Cemaati hakkında şöyle bir algısı var: 

‘Kardeşim bunlar dinci, irtica işte kıyafetleri bilmem neleri bu ama bunlar din adına çok 

affedersiniz hokkabazlık yapmıyorlar. Neyse o kardeşim bu adamlar, yani sözlerinde 

dürüstler, kendi inançları onlaradır ve onu da tam istedikleri gibi yaşıyorlar.’ Dolayısıyla 

dinde özellikle dinle alakalı olan insanlar üzerinde hep olumlu bir etkisi var. Mesela 

vatandaş Diyanet’in vermiş olduğu bir fetva var. Diyor ki: ‘Ya bir de diyor İsmailağa'ya 

soralım diyor. Onların fetvasını da bir soralım diyor ondan sonra yapalım...’ Dolayısıyla 

böyle bir güven var insanlarda. Onun için etki açısından yani evet cemaatin mensubu ne 

kadardır? Bir şey demek mümkün değil ama etki açısından baktığınız zamanda 

Türkiye'deki toplum üzerinde gerçekten çok etkisi var. Örnek veriyorum yani bu tamamen 

afaki bir rakam. 1 milyon mürîdân varsa 10 milyon muhibbânı vardır. Yani pek çok benim 

de tanıdığım çok insan var. Cemaat’le herhangi bir münasebeti yok ama İsmailağa 

Cemaati’ni son derece sever sayar. Dediğim gibi bir mesele olduğu zaman oradaki bir 

hoca efendiden alacağı bir fetva bir görüş onun için son derece önemlidir yani. Şimdi bu 

Türkiye ve dünyanın nerelerinde yapılanmaları var sorusuna geçmeden önce İsmailağa 

Cemaati’nin toplum üzerinde böyle bir kanaati olduğu gibi siyasetçiler üzerinde de böyle 

bir kanaati var. Yani bu sadece bugün Ak Parti, CHP falan var bunu bir tarafa bırakın 

geçmiş dönem de Doğru Yol Partisi vardı, Ana Vatan Partisi vardı işte bir sürü partiler 

vardı. Dolayısıyla o partiler döneminde de o parti mensubu olan insanların Mahmut 

Efendi’ye ve İsmailağa Cemaati’ne bakışı müspettir ve bakarken hep şöyle bakarlar: Bakın 

bugün de çok önemli Türkiye'nin devletin önemli dinamiklerindeki insanlar hep şunu 

derler: İsmailağa Cemaati Türkiye'nin emniyet supabıdır. Bu iki anlama geliyor: 1.si: 

Osmanlı'yı hâlâ daha günümüzde hatırlatan ve devletin Osmanlı'yla bağının kopmadığını 

yani bu toplumun Osmanlı ile bağının kopmadığını aşikâr olarak her an her dakika 

hatırlatan bir cemaat. Bir şekil itibariyle öyle bir de Fener Rum Patrikhanesinin hemen 
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dibinde hemen başında olması hasebiyle bu çok önemli bir denge yani öyle söyleyeyim. 

Bakınız şunun çok önemli bir şey olduğunu düşünüyorum. Son dönemlerde yani 28 Şubat 

süreci ile başlayan süreçten 15 Temmuz sürecine kadar gelen süreçte Türkiye'deki yapılan 

en büyük operasyonlardan bir tanesi İsmailağa Cemaati’ni bu bölgeden tasfiye 

edilmesidir. Camide işlenen iki cinayet bunun en önemli canlı örneğidir. İkincisi de 

Mahmut Efendi Hazretleri’nin buradan uzaklaştırılması bunun en önemli 

sebeplerindendir. Başarılı olmadı yani Mahmut Efendi Hazretleri bu düşünceyi yani bu 

operasyonu akamete uğrattı. Kendisi Çavuşbaşı’na gideceği zaman yerine burada bir heyet 

kurdu. O heyeti buraya bıraktı. Bütün Türkiye ve yurt dışındaki hocalarını topladı. ‘Bu 

heyetin söylediği benim söylediğimdir. Herkes buraya tâbi olacak.’ dedi ve işi bitirdi. 

Cemaat’in merkezi o yüzden buradan gitmedi. Çok götürülmek için uğraşıldı, farklı 

operasyonlar yapıldı. (...) Geçmişte ve günümüzde bütün siyasiler İsmailağa Cemaati’nin 

devletin hiçbir yapısı ile çatışmadığını İsmailağa Cemaati’ni devlet mekanizmalarına 

adam yerleştirmek zaten diploma diye bir derdi yok ki devletin mekanizmalarına adam 

yetiştirsin. Sadece en kötü dönemde bile yani İslam açısından Müslümanlar açısından en 

kötü dönemde bile devletin selameti için dua eden bir cemaattir. Çünkü bu devlet bu 

milletindir. İdare eden üç beş kişinin değil. Dolayısıyla devletin selameti için her zaman 

dua etmiştir. Hangi durum olursa olsun. Cemaat’i hiçbir zaman kendi bünyesindeki 

insanları bir koz olarak kullanarak bir şey içerisine bir operasyon içerisine girmemiştir. O 

yüzden cinayetler olduğunda bile cemaat galeyana geldiğinde onları teskin etmesini 

bilmiştir ama yeri geldiğinde de siyasi olarak tercihlerini açıkça ifade etmekten de 

kaçınmamıştır yani...”  

Kılıç; öte yandan İsmailağa Câmiası’nın sahada insanlara birebir dini anlatma çalışmalarının camianın 

çalışmaları arasında önemli bir yeri olduğunu vurgulayarak şunları söylemiştir: 

“Yani daha ziyade yapılanma derken İsmailağa'nın genel bir şeyi vardır. Nedir? Sahada 

insanlara emri bil maruf19 yapmak. ‘Kardeşim, Müslümansın gel namazını kıl. İşte 

ibadetlerini yap, haramlardan uzak dur, ailene sahip çık, bekârsan evlen. Çoluk çocuğunu 

Müslümanca yetiştir. Ticaret yapıyorsan dürüst ol ahlaklı ol, yalan konuşma…’. Yani 

sahada bire bir insanlara Allah’ın emretmiş olduğu ve toplumun sosyal yapının da dengede 

ve düzende yürümesini sağlayacak ilahi emirleri insanlara aktarmak, anlatmak öğretmek 

tekrar hatırlatmak. Yani Müslümanım diyor adam gusül almayı bilmiyor. Müslümanım 

diyor adam affedersin taharet almayı bilmiyor. Şimdi bunun ayağına gidip mesela bizde şu 

vardır bu çok önemli bir şeydir bunu mutlaka yazmalısınız: Bizde hocalar gider örnek 

veriyorum işte Niğde'nin Bor ilçesi diyelim falanca köyüne gider. Camiye değil 

kahvehaneye gider. Selamun aleyküm, aleyküm selam. Diyelim müzik çalıyorsa televizyon 

açıksa ‘5 dakika kapatır mısınız? Size bir ayet bir hadis okuyacağız. Biz hiçbir siyasi 

partinin temsilcisi değiliz. Para mara toplamıyoruz. Hiçbir amacımız yok sadece Allah 

rızası için size iki kelime söyleyeceğiz.’. Bizim Türk toplumu yani kalbinde imanı olan 

insanlar. ‘Tabi hocam.’ diyor. Şimdi sarıklı cübbeli görünce bunu diyen insanların da bir 

kısmı hani hoca filan olan da var hiç hoca falan değil adam emekli, işçi biraz öğrenmiş 

ayet hadis bir şeyler. Gideyim diyor insanlara söyleyeyim. Kendi durumunu hatırlıyor yani 

ben diyor ne durumdaydım diyor. Bana geldi birileri söyledi ben bu hale geldim. Gideyim 

 
19 Emr-i bi'l ma'rûf ve nehy-i anil münker, "İyiliği emretmek ve kötülükten menetmek" anlamına gelen bir Kur'an kökenli bir 

Arapça ifade. 
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diyor hiç olmazsa insanlara da onlar da düzelsin. Böyle giden insanlar da var. Gidiyor bir 

ayet okuyor bir hadis okuyor. ‘Bak burada ömrünüzü heba ediyorsunuz. Öleceksiniz. Ahiret 

var, cennet var cehennem var. Bugüne kadar böyle yaşadın ne oldu?’ diyor. ‘Düzelt 

kendini.’. Böyle insanlar da bunlardan çok etkileniyor. Hiç ayağına giden kimse olmamış 

ki bakıyor ki birileri gelmiş bir şeyler söylüyor bana doğru diyor. Bu peygamber metodu 

bu zaten İnsanların ayağına gidip onları irşat etmek. Dolayısıyla bu yapılıyor. (...) Zaten 

şöyle söyleyeyim bir defa cemaat hangi cemaat olursa olsun Türkiye'de devletten gizli bir 

şey yapmamalı. Devlete rağmen bir şey yapılırsa bu doğru olmaz. Şeffaf olması lazım 

İsmailağa bu konuda Türkiye'deki en şeffaf cemaattir. Yani nerede ne var bu hepsi kendinde 

kayıtlıdır. Devletin bütün birimleri ile paylaşır ve şunu da der: Bu size vermiş olduğumuz 

şeylerin haricindekilerin bizle hiçbir alakası yoktur. Herhangi bir problem olursa bizi 

alakadar etmez. Gidin teftiş edin inceleyin. Bizim medreselerimiz şunlardır. Bizim 

derneklerimiz bunlardır. O yüzden dernekleşmiştir hep. Örnek veriyorum Konya'da 

Cemaat’in misal 2 tane derneği var, işte Kayseri'de 3 tane var, Trabzon'da 5 tane var 

mesela. Bunların hepsi kayıtlıdır. Yaptıkları iş bellidir. Zaten bizim cemaatin normal bir 

öğrenci yurdu okulla bağlantılı öğrenci yurdu filan hiç yok hiç. Sadece medrese eğitimi 

var. Ya hafızlıktır ya da Arapça'dır. (...) Bölgeler arasında söylersek Afrika'da ağırlıklı 

olmak üzere çünkü Afrika bizim medeniyetimizin bir parçası geçmiş açısından söylüyorum 

1517'den beri Afrika ile bizim bağlarımız var Yavuz Sultan Selim ilk biliyorsunuz… 

Dolayısıyla orada bir medrese, bir cami, bir su kuyusu efendim bir aşevi tarzında böyle bir 

minik bir mahalle külliyesi gibi düşünün bu tarz oluşumlar yapılıyor ve oradaki insanlar 

hakikaten fakirlik içindeler hem onlara bir aş gitmiş oluyor hem de oradaki çocuklar orada 

okuma fırsatı buluyor, eğitim alabiliyorlar. Aynı şekilde Türki cumhuriyetlerde, 

Balkanlarda bu bölgelerde aktif olarak çalışılıyor. Tek tük gelmiş burada okumuş yetişmiş 

işte örnek veriyorum İngiltere'den gelmiş okumuş etmiş gitmiş orada şu anda okuyan 

Güney Kore'den gelmiş burada okumuş yetişmiş gitmiş şimdi Güney Kore'de medrese 

açmış orada okutan böyle münferit farklı yerlerde şeyler var ama dediğim gibi etki alanı 

daha ziyade Afrika, Balkanlar, Türk cumhuriyetleri. Balkanlar dediğim Balkanlarla 

beraber Avusturya, Almanya dâhil.” 

Dayanışma Vakfı Başkanı Hüseyin Hüsnü Kılıç; soruya ‘bütünlükçü’ bir perspektiften bakarak camia 

içindeki farklı sosyolojik yapıların bütünleşerek bir ‘tekke sosyoloji” oluşturduklarına işaret etti: 

“Ben bunu bu türden gazete kültürü içinde böyle şematik ve şablon üzerinden düşünme ve 

bunun üzerinden inşa etme anlayışını çok benimsemiyorum. Ben bütünlükçüyüm, 

dolayısıyla oradaki İsmailağa'nın yapısını yatay, dikey anlamda işte birtakım bölümleyerek 

kategorize ederekten şey yapmayı doğru bulmuyorum. Tam tersine İsmailağa hangi 

sosyolojik gerçeklik veya yapı içerisinde kategori içerisinde yer alırsa alsın, onların birliği 

ve bütünlüğüdür. İsmailağa’yı İsmailağa yapan şey zaten yani çok farklı satın alma gücüne 

sahip olan grupların, farklı sektörlerde farklı statülerde olan insanların aynı mahremiyet 

içerisinde birleşmeleri bütünleşmeleri. Aynı tekke kültürü içindeki aynı misyonu ifa etmesi 

aslında. Onu farklı sosyolojik kategorilerle tanımlamak gibi bir yanlışa düşmek yerine o 

bütünlük içerisinde görmek gerekiyor. Yani eğer gidip de adam bu Mercan' da bilmem ne 

yapıyorsa inşaatçılık yapıyorsa o başka bir sosyolojik gerçeklik içerisinden bahsediyor 

İsmailağa sosyolojisinden bahsetmiyoruz ama eğer söz konusu İsmailağa ise, o tekke 

içindeki gerçeklikleri üzerinden onları anlamlandırmak lazım. Dolayısıyla kendi sektör 
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dünyasındaki kendi statüsündeki yapıları beni ilgilendirmiyor. O sosyoloji içerisinde onu 

karşılaştırarak aslında tekkenin bütünlüğünü tehdit eden, bütünlüğü bozacak bir şeye 

düşmemek gerekiyor bence. Şimdi tabii ki maalesef günümüzde yani modern bilgi dünyası, 

üniversite, akademi dünyası bu türden kalıplar arar ve tanımlar arar. Yani sosyoloji 

dediğimiz şey aslında normatif bir bilgi türü değildir. Yani sosyoloji gözlem üzerinden şey 

üretir, bilgi üretir olması gereken şey üzerinden bilgi üretmez yani normatif değildir. 

Hâlbuki bu tür yapılar cemaatler daha normatif dünya görüşleri üzerinden şekildedir. 

Mensup oldukları şey din efendim, cemaat, tarikat vs. falan. Yani böyle bakıldığında gene 

cemaat olarak soruyorsan bu normatif dinamikler üzerinden görüyorum ben o cemaati ve 

tabii ki yani sosyolojik olarak bakıldığında belki şöyle bir şey söylenebilir: Yani içinde 

bulundukları çevreyle, yani yaşadıkları yoğun biçimde yaşadıkları çevre ile olan 

etkileşimleri de olabilir. Ülkenin işte medya araçları üzerinden oluşturulan o algı 

dünyasındaki karşılıkları nedir, neye tekabül eder? İktidar ilişkisi üzerinden nasıl bir 

konumlandırmadan bahsedebiliriz. Yani nasıl etkiler? Yani siyaseti etkiledikleri muhakkak 

çünkü ciddi bir oy potansiyelinden bahsediyoruz. Ve bu insanların meşruiyetlerini ne kadar 

sorgularsa sorgulasınlar oya ihtiyaç duydukları zamanlarda yani seçim zamanlarında çok 

kıymetlidirler. Bunlara itibar edilir, onlar önemsenir dolayısıyla onlar da bunun farkında 

oldukları için o rolü oynarlar. Başka biçimde söylemek gerekirse burada bir sosyolojiden 

bahsetmek mümkün olabilir. Yani cemaat olarak bunların bir sosyolojik fonksiyonundan 

bahsetmek mümkün olabilir. Yani böyle bakıldığında etkileyici bir şeyi bir unsur olarak, 

yani cemaat olarak, hatta ben, yani cemaatleri sosyal yapının da sosyal dokunun inşa 

edilmesinde korunmasında önemli bir kasnak olarak görürüm. Yani bunlar bir binanın 

sütunları kirişleri gibidir. Yani bir toplumu ayakta tutabilecek asli şeylerdir yapılardır. 

Cemaatlerin, tarikatların toplumsal yapıyı, bütünlüğü, güvenliği tehdit edici unsur olarak 

görmem. Tam tersine bunu tahkim edici unsur olarak görürüm ve o yüzden çünkü 

nihayetinde işte bir cemaat o yerleşikliği o kendi varlığını korumayı, toplumsal olarak bir 

işleme dönüştürür ve o toplumsal istikrarda önemli bir yer işgal eder. Her şeyden önce 

tarihsel bir gerçeklik olarak yer işgal eder dolayısıyla tarihselliği olan bir cemaat bunun 

devamında ancak kendi varlığını koruyabilir, o da toplumun güvenliği ve varlığın 

korunmasında önemli bir rol üstlenmiş demektir. Yani günümüzde zaten tarikat dendiğinde 

işte siyasetçiler, bir şeyden bahsettiğinde terörden bahsettiğinde onunla birlikte tarikatları 

vs. söz konusu yapıyor tam tersine onlar tarihi yapan, yani tarihteki asli unsurlardır ve 

dönemsel olarak da pek çok eylemselliğin taşıyıcılarıdır yani. Hem kültürel anlamda, hem 

bilimsel anlamda, hem sosyolojik anlamda, hem sanatsal anlamda. Yani onların kendi 

dünya görüşleri içinde sanat hassasiyetleri var, ekolleri var, çalışma grupları var efendim 

benzer biçimde işte örneğin hüsn-ü hat çalışırlar. İşte örneğin medreseler var orada belli 

başlı ilimleri şey yaparlar. Örneğin Fatih Çarşamba semitini söz konusu ettiğimizde kendi 

kıyafetleri ve o kıyafetleri ürettikleri endüstriyel gerçeklik var. Bu da işte sosyolojinin bir 

kısmına tekabül edebilir, yani ve orada bir şey inşa etmişlerdir. Yani bir cemaat yapısı 

bütün bu unsurlarıyla bu da bir sosyolojik gerçeklik olarak toplumu etkileyen, müspet 

anlamda yani etkileyen bir mahiyeti var...” 

Hüseyin Hüsnü Kılıç; ayrıca camianın demografik yapısına da değinerek şunları kaydetmiştir: 

“Yani şöyle şimdi bunla alakalı daha önce basında bir şekilde sorulduğunda “yüz 

binlerce” demiştim. Yani bu kemiyet değeri olan bir cemaat değil, keyfiyet değeri olan bir 
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cemaattir. Yani kemiyet değerinin ne ifade ettiği, neye tekabül ettiği birtakım istatistik 

değer birtakım güvenlik anlamında istihbarat örgütlerinin nezdinde bir kıymet ifade 

edebilir ama bu cemaatin aslî kıymeti kemiyet tarafında değil keyfiyet tarafındadır. 

Keyfiyet kaybolduktan sonra kemiyet ne kadar olursa olsun kıymet ifade etmiyor. Ona 

rağmen ben neredeyse her ilde belli başlı medreselerin belli başlı temsilcileri bulunduğu 

düşünülürse ve yaklaşık 30–35 civarında yabancı ülkedeki varlığı söz konusu olursa yani 

bana kalırsa gene yüz binlerle ifade edilebilecek bir rakamdan bahsediyoruz. 

(...)Türkiye'nin her tarafında var ama tabii ki o sosyoloji işte yani gözlemlersek Türkiye'nin 

doğu-batı gerçekliği içinde kuzey-güney gerçekliği içerisindeki şey yapısı, yani 

muhafazakârlık yapısı, dünya görüşü yapısı dikkate alınarak orada bir yoğunlaşma bir 

seyreltiden bahsetmek mümkün olabilir. Örneğin Doğu dünyası, Karadeniz, İç Anadolu vs. 

buradaki yoğunlukla Ege, güneydeki yoğunluğu birbirinden farklı görmek gerekiyor. Yani 

böyle bakıldığında tabii ki özellikle Anadolu, Karadeniz, doğu bir de tabi burada gene şuna 

da dikkat etmek gerekiyor. Yani Doğu ve Karadeniz medreselerinde bile bu geleneksel 

farklılıkları vardır. İşte İsmailağa daha çok yani Efendi Hazretleri’nin Karadenizli 

olmasından kaynaklanan hususi bir etkisi olduğu muhakkak ama Anadolu'da İç Anadolu'da 

hatta en büyük bence tesir çevresi İstanbul gibi, Ankara gibi büyükşehirlerde daha çok yani 

böyle bakmak gerekiyor. O anlamda ben Türkiye'nin her tarafında dünyada da özellikle 

Afrika'da benim son 10 yılda son 15 yılda ciddi faaliyetler olduğunu işte camiler, 

medreseler inşa edildiğini biliyorum mesela Gine'de yani orada bir vaazda 3 bin 5 bin 

kişinin toplandığını biliyorum yani. Dolayısıyla Gana, Gine, Etiyopya, Sudan daha güney 

taraflarında, yani oralarda yaklaşık bildiğim kadarıyla şu anda otuza yakın ülkede geç 

kalınmış bir faaliyet olmasına rağmen sayıca ciddi bir tesir olarak ciddi bir potansiyele 

ulaştıklarını biliyorum.” 

Hoca Ahmet Yesevi Derneği Onursal Başkanı, Vaiz ve Yazar Ahmet Mahmut Ünlü; camianın 

sosyolojisini kuruluşundan bugüne uzanan bir değerlendirme ile şöyle analiz etti:  

“İsmailağa Camiâsı deyince bunu cami cemaati olarak düşündüğümüzde bu zaten Mahmut 

Efendi Hazretleri, İsmailağa Camisinin imamı olduğu için 40–50 sene, burada cami 

cemaatinden oluşuyor. Yani ne demektir? Camiye kim gelir? Bir cuma namazına veya beş 

vakit namaza kim gelirse toptan bunu şey yapabiliriz. O da bakkal olur, manav olur, kasap 

olur efendim civarındaki cami hasebiyle tabii şimdi üniversite gibi bir yerlerin etrafında 

olan bir camiye üniversite talebesi de gelir hocası da gelir. Ama şimdi İsmailağa eskiden 

beri imam-hatip lisesinin yakınında olduğu için... İlk kurulan imam hatip'in orada olduğu 

için imam hatip talebeleri sonra da il müftüleri olan Diyanet'te yüksek görevleri olanlar da 

dâhil talebeliklerinde cumaları İsmailağa Camii'nde kıldıklarını birçok müftüden 

duymuştum. Yani yaşlı müftülerden... Dolayısıyla civarında olmasından dolayı biraz okullu 

mektepliler de var. Yoksa genel manada Çarşamba esnafı sonra bu tabii biraz büyüyünce 

yani Mahmut Efendi'nin ilk çıkışlarında böyle biraz daha tanınınca burada okumuş sınıfı 

böyle üniversiteli sınıfı ben bilmiyorum. Tahmin edemem yüzde 10 var mıdır, yok mudur 

bilemiyorum. Belki lise vardır yüzde 30–40 onu bilmiyorum ama üniversiteli az olduğunu 

biliyorum. Yani ilkokul mezunu, ortaokul mezunu, lise mezunu gibi bir ortalama olabilir. 

Tabii Hoca Efendi Hazretleri’nin çıkışı dönemlerinde de bazıları belki ilkokul diploması 

bile almamış olabilirler. Yani o ilk çıkış 50'li yıllar zaten Ali Haydar Efendi'nin vefatı 1960. 

Hoca Efendinin şeyh oluşu 60'tan sonra bu dönemde yani ekseriyetle o dönem Karadeniz 
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yöresine ait insanlar. Çünkü ne bakımdan kendisi Of'ta büyümüş, okumuş, okutmuş olduğu 

için Of'tan da geldikten sonra 1954'te de imam olduğu için bütün onu tanıyan bilen 

köyünden olsun. Hacı Dursun Efendi'nin çok talebeleri var ekserisi Of'lu olmakla beraber 

hariçten de var. Hacı Dursun Efendi, Of'un Çalek köyünden eski ismi, yeni ismi Çifaruksa 

Köyü yani. Bir de Mehmet Aşıkkutlu Hocaefendi var. Burada da Hoca Efendi talebelik 

yaptığı için bu iki hocanın talebelerinden Mahmut Efendi’yi tanıyanlar Ali Haydar Efendi 

de hayattayken işte akın akın gelmişler. Hem Mahmut Efendi'nin yerini görmüşler etmişler. 

O da onları Ali Haydar Efendi'ye götürmüş, çokları Ali Haydar Efendi’ye intisap etmiş 

falan. Yani Mahmut Efendi'nin ilk çıkışındaki İsmailağa Camii'nin kendi esnaf cemaati 

göremiyoruz. Yani etraftaki bakkal-manavı konuşmuyorum. Dışarıdan gelen dışarıdan 

gelenlerin ekserisi Trabzon Of, belki Rize bile yoktur yani Rize'den de belki 1-2 hoca 

duymuştur. Yani Trabzon Of... Çünkü orada talebe arkadaşları Hacı Dursun Efendi, 

binlerce talebe yetiştirmiş. Onun genellikle böyle tanışları... İlk nüve böyledir. Hasan 

Efendi böyle, Mustafa Efendi böyle, İhsan Efendi böyle. Ne kadar marka isimden 

bahsediyorsak bunların hepsi Ali Haydar Efendi döneminde 60'tan önce, 60’tan sonra 

Hoca Efendi’nin şeyh olması münasebeti ile Ali Haydar Efendi'den kalan Bursa ihvanı, 

Bandırma ihvanı vesaire Ali Haydar Efendi’nin her yöreden kalanı var. Çokları harplerde 

falan şehit olmuşlar, çok ihvanı kalmamış. Onun için Mahmut Efendi’ye çok yaşlı Ali 

Haydar Efendi’den kalan ama bu da Bursa tarafı, Bandırma tarafı gibi yerlere de bir 

açılım sağlamış. Ondan sonra Hoca Efendi 60'tan sonra bu gelene gidene irşat faaliyetleri 

yapmak suretiyle. Ama tabii ben tabi ben 70'lerde, 72'lerde hatırlıyorum yani. 72’de pazar 

sohbeti camide yaparken 7 yaşımda hatırlıyorum mesela. Yani caminin -cami küçük zaten- 

caminin içi bile olmazdı. Evet, normal öğle-ikindi namazlarında iki saf, iki buçuk saf Hoca 

Efendi kendi kıldırırken yani ben 7–8 yaşlarında iki saf filan kılıyordum yani. Hani böyle 

bir izdiham bir şey yoktu. Cuma zaten her cami doluyordu yani Fatih'teki camiler Cuma'da 

cemaat vardı ama yani herhalde 80'lerden sonra daha bir cemaat artmıştır. Müntesip ayrı 

bir şey muhibban ayrı bir şey yani. Muhibbân sevenler çok ama müntesiplerinin sayısını 

bilmiyorum sayı veremeyiz ama Alparslan Türkeş’in vefatından bir hafta evvel Ankara'da 

genel merkeze gitmiştim. Orada bana dedi ki: MİT'ten rapor istedim dedi. Yani o zamanın 

istihbaratı kimse yani o rapora göre dedi iki buçuk milyon dedi. Zaten ben bunu 

televizyonlarda da söyledim. 2 buçuk milyon dedi Hoca Efendi’nin dedi şeyi var dedi sizin 

dedi. Yani beni de katarak müntesip dedi bağlısı yani. Belki ihvanı kastetmedi ama çünkü 

rapor ‘gelen giden irtibatlı olan’ diye düşünüyorum. Sizin hakkınızdaki rapor dedi 

Şeriatçıdırlar fakat İrancı değildirler, İrancı değil. O zamanda İran tehlikesi var, Millî 

Görüş de bu İran'a çok takılmıştır. Bütün bir memleket için devlet için büyük tehlike 

çıkarttılar. Zaten hâlâ da İrancılık devam ediyor, o tehlike de olduğu için herhalde. Tabii 

herhalde 15 seneden fazla Türkeş'in ölümü. Ölümünden bir hafta evvel, bir hafta sonra 

vefat etti. Yani iki buçuk milyon, şeriatçı olduğumuzu İrancı olmadığımızı söyledi ama ben 

bunun ne diyeyim sana şey olarak görmüyorum yani dersli, ihvan olarak o zaman 

kastettiğini düşünmüyorum. Bunu muhibbânı da katarak muhibbânı da kattığı takdirde şu 

an için iki buçuk çok az tabi seven yani tarikat dersi almasa da Mahmut Efendi 

Hazretleri’ni seven ve etkilenen yani 10 milyon kadar en az vardır yani. Bugün 

Müslümanım deyip de veyahut da dindar olup da namazlı abdestli olup da hatta namazlı 

abdestli olmayan kötü yollarda olanlardan bile birçoğu Mahmud Efendi'yi sever sayar. 

Dolayısıyla. Yani şu anda ben 10 milyon kadar seveni vardır ama tarikat, ihvan bazında 

bilmiyorum ama şey bunların çoğu ölmüş. Hoca Efendi’nin yani binlerce ihvanı ölmüştür. 
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Bu 50 senelik, 60 senelik 60'tan geldik buraya kaç sene 60 sene, 40 orada 20 burada. 60 

sene zarfında on binlerce yüz binlerce ihvanı ölmüştür. Ben şu anda hayatta olanların da 

bilmiyorum milyona ulaşmış mıdır? Ama tabii ki milyonlar diyebiliriz bu 60 sene zarfında 

gelen geçen vefat eden falan diyebiliriz.”  

Ahmet Mahmut Ünlü; ayrıca camianın Türkiye’de ve dünyada hangi bölgelerde aktif olduğunu ve 

câmia mensuplarının hangi meslek gruplarından olduğunu ayrıntılı olarak şu şekilde anlatmıştır: 

“Genel mesleklerdir her türlü meslekten insan vardır. Yani cami cemaatinde ne meslek 

varsa o meslekler vardır ama üniversite mezunu sınıf yüzde onlar on beşler belki anca. 

Ekserisi fakirdir. Asgari ücretle çalışan işçi gibi bir durumu vardır. Memur zaten bizde pek 

yoktur, az varsa da bilmiyorum. Çünkü sakal bırakıyor, şalvar cübbe giyiyor falan genel 

olarak ekseriyetle memur tipine uymuyor. Son zamanlarda belki memurlardan da alan 

olmuştur ama ben yani onların tabii azınlık olduğunu, çok azınlık olduğunu düşünüyorum 

v ve dolayısıyla gelir düzeyi orta düzey bile azdır. Zengin çok azdır. İş adamı, zengin az 

yani yüzde 10, yüzde 20 gibi bir iş adamı olabilir. Yani geri kalan böyle bir yüzde 30, yüzde 

40 da şey olsa orta düzey kendi yağı ile kavrulan geri kalan fakirdir yani yüzde 50, yarıya 

yakını fakirdir. Coğrafi olarak da İstanbul'da her coğrafya olduğu için Karadeniz'de bile 

yani biraz Trabzon tarafında Of'ta biraz köylere kadar Trabzon'u merkezi söylemiyorum. 

Of'un köylerine kadar bir yoğunluk olabilir. Geri kalan Trabzon'da da bir miktar olabilir. 

Rize’de az geri kalan Giresun, Ordu, Samsun buralarda Giresun Ordu'da çok az. Samsun 

tabii İstanbul gibi büyük şehir olduğu için Samsun gibi yerler Karadeniz’i böyle bir tahlil 

yapmış oldum sana. Deniz tarafı çok azdır yani yöresel olarak Sinop, Zonguldak tarafı 

azdır. Karadeniz'i geçtim. Ege, Trakya zaten genel manada namaz abdest oranı ile 

bağlantılı olarak azdır. Ege, Trakya filan geri kalan şimdi İstanbul gibi, Ankara gibi, İzmir 

gibi büyük şehirlerde çoktur ama o büyük şehirlerin çoğunluğunda çoğunluğu 

Karadenizlidir. Karadenizlidir diyemeyeceğim Doğu ve Güneydoğu'dan da çok vardır ama 

tabii Karadeniz'in bir ağır basması, her bütün bölgeler açısından Karadenizliler ağır basar 

ama yani her genetikten, her coğrafyadan insan vardır. Çünkü İstanbul, Ankara, İzmir'de 

her sınıf insan olduğu için bunu ayırt edemeyiz. Yoğunluğu şimdi bu İstanbul'da en az kaç 

yüz bin var? Peki, bu kaç yüz bini nasıl tahlil edeyim? Ama bu kaç yüz binin belki ekseriyeti 

yani üçte biri üçte bir buçuğu falan Karadenizlidir yani. Türkiye'de hemen hemen bin tane 

bin beş yüz tane, belki 2000'e yakın dernek yani Hoca Efendi Hazretleri'ne bağlı vardır 

yani. Bin rahat vardır bu da birçok yani hemen hemen 81 ilin tümünde var mıdır 

bilmiyorum ama ekseriyetinde var biliyorum. Ekseriyetinde var bazı illerde üç dernek, beş 

dernek. İstanbul'da belki yüzlerce var dolayısıyla 1000- 2000 dernek vardır. Ha bir de 

direkt İsmailağa'ya bağlı olan var bir de sempatizan, muhibbân derneği falan o 2000'i de 

geçer ama Avrupa'da var tabi Avusturya'da biliyorum, Almanya'da biliyorum Almanya'nın 

şeylerinde biliyorum ve mesela şu zamana kadar Amerika’da duymadım. Rusya'da şimdi 

tabi oralarda faaliyet zorluğu var 3–5 tane falan bazı vardı evvelce sonra onları hapse 

attılar vs. Ondan dolayı yani Türkî cumhuriyetlerde ilerleme sağlanamıyor. Çünkü oralar 

çok katı ve sıkı da Türkmenistan vize bile vermiyor bizlere. Kabir ziyaretine bile gidemedik. 

Dolayısıyla o bölgeler Tacikistan filan o bölgeler çok sıkıntılı olduğu için o orada bir 

faaliyet yapılamıyor. Tabii oralardan çok talebe gelmiş burada okumuş hoca olmuş. Yani 

bir Kazakistan, Kırgızistan'da biliyorum ora biraz serbest. Kırgızistan'da bir medrese 

biliyorum. Kazakistan'da yani Ahmet Yesevî Hazretleri’nin orada vardı. Türkistan, orası 
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herhalde Kazakistan'ın bir eyaleti falan böyle biraz müsait olan yerlerde birkaç bir şey 

oldu ama Özbekistan, Türkmenistan, Tacikistan gibi sıkı yerler o bölgelerde yok. 

Yapılanma o ülkenin resmiyetine göre yani oradaki bir resmiyet neye taalluk ediyorsa öyle 

yapılıyor. Dernek yetiyorsa dernek... Medrese için zaten hiçbir yerde resmiyet şey 

aranmıyor. Dış ülkelerde böyle Diyanet gibi bilmem ne gibi bağlanacağın bir yer yok. 

Dernek adı altında yapılıyor yani ekseri şeyler. Avrupa'da bilhassa Avrupa'da hep 

dernekler çalışır. Resmiyet dernek üzerinden gider. Dernek faaliyetleri sohbet yerleri 

oluyor, medresede de talebe okuyor.” 

Yazar Hüseyin Avni Kansızoğlu; ise İsmailağa Câmiası’nın resmî ideolojiden ve resmi eğitim 

sisteminden uzak olduğunu ama İslami manada tahsilli kişilerden oluşmakta olduğunu açıklayan şu 

sözleri sarf etmiştir:  

“İslâmiyet’in sadece bazı kısımları alınan ve çarpıtılan haline razı olanlardan değil, her 

yanıyla ve en güzel bir şekil ve muhtevada kabullenilip yaşanılmasını isteyenler tarafından 

oluşmaktadır. Sual cemiyetin/toplumun hangi kesimlerinden, günümüzde bilinmekte olan 

okuyanlarından mı cahillerinden mi, işçilerden mi, memurlardan mı, idarecilerden mi, 

idare edilenlerden mi, sivillerden mi, resmi kimselerden mi meydana gelmektedir gibi bir 

manadaysa, hepsinden ancak resmî ideolojiden uzak, İslam’ın ta içinde olanlardan. İslami 

camialar arasında İslami manada en çok okuryazar ve tahsilli olan kimseler onların içinde 

bulunmaktadır dense yeridir. Tabii Oryantalizmin tornalarında imal edilen ve ithal edilip 

resmiyet patenti verilen bir İslami eğitim ve öğretimden bahsetmiyoruz. Onların 

birçoklarının, -yüksek denilenleri de dâhil- değişik tahsil seviyeleri varsa da illa 

üniversiteli veya bir başka mektepli olup olmama özentileri ve takıntıları yoktur. Hatta 

yerine göre üniversiteli yahut başka bir mektepli olmak onlara göre tedavisi yahut 

kendiliğinden iyileşmesi neredeyse imkânsız bir takım tehlikeli manevi hastalıklara 

yakalanma ve giderilmesi az kalsın imkânsız hale varan saplantılara maruz kalma 

sebebidir. İslami hizmet maksadıyla teşekkül eden yahut ettirilen başka birtakım camialar 

gibi güç ve kuvvetlerinin tamamını mekteplere girmeye harcamadılar. Çünkü umumiyetle 

bürokraside ve diğer resmi müesseselerde yer edinme düşüncesine sahip değildiler. Zira 

her zaman malum mevcut sistemle bütünleşme ve bu yüzden bozulma endişesini 

taşımışlardır. Her vatandaş gibi Türkiye coğrafyasında mevcut idari ve içtimai yapıda yer 

almak, bizzat bu yapıya göre onların dahi hakları idiyse de daha evvel kendi manevi 

şahsiyet ve varlıklarını koruma vazifeleri vardı. İçtimai binanın temellerinde, köşelerinde, 

duvarlarında, tabanında, tavanında, çatısında, hâsılı her yanında yerlerini alma, İslami 

değil de vatandaş olmaları bakımından onların da hakları idi. Hatta meydanı din ve iman 

düşmanlarına bırakmamak çok mühim vazifelerinden idi. Ancak ülkenin beyazlarının bu 

noktada olmazsa olmaz şartları vardı. Bu siyahilere imanlarını, dinlerini ve İslami 

şahsiyetlerini bir yana koymalarını, hatta bir daha varılamayacak ve kavuşulamayacak 

kadar uzaklara fırlatmalarını şart koşuyorlardı. İdari ve bürokratik teşkilatta istedikleri 

yer ve iş kadarını dinlerinden almadıkça onlara hiçbir şey verme niyetinde değillerdi. Ne 

kadar para o kadar köfte diyorlardı. İslam’a ters düşen mevcut ilke ve kanunları din 

düşmanlarının yürütmelerini istemeyip de kendilerinin icra etmelerine takla atacak halleri 

yoktu.”       

Kansızoğlu; İsmailağa Câmiası’nın kaç mensubu olduğunu şu sözlerle açıklamıştır: 
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“Ben bunu bilemem. Bilsem bile sayım ve döküm meraklısı yahut sevdalısı olanlara bunu 

bildirerek asla avcı birilerine yardımcı olmam. Şu kadarını diyebilirim ki, hatırı sayılır 

sayıda bir topluluk oldukları gibi harici tesir sahaları kendi sayılarından çok daha 

fazladır.”  

Kansızoğlu; ayrıca İsmailağa Câmiası’nın yurt içindeki ve yurt dışındaki yapılanmalarını “teşkilatsız 

teşkilat” tabiri ile açıklayarak Câmia’nın alışılmış manada bir teşkilat mantığıyla yapılanmadığını, 

bunun yerine daha çok dine hizmet maksadıya gönüllülük esası ile kuruluan doğal sivil toplum 

kuruluşlarından meydana geldiğine işaret etmiştir. 

“Onlar, aslında, bilinen veya hayli zamandan beri birilerince itilmek istenen manada bir 

teşkilatlanmanın dışında tabii bir sivil toplum kuruluşu sayılabilirler. Böyle bir teşekküle -

tabiri yerindeyse- teşkilatsız teşkilat da denilebilir. Sayım ve dökümleri her kimin işine 

yarayacaksa onların bu çok mühim işte ve bir şekilde kayıt dışı bırakılmamalarında hayli 

ısrarlı, kimilerinin de bunda pek iştahlı oldukları görülmektedir. Türkiye içinde ve dışında 

birçok yerde teşkilatsız teşkilat olarak yapılmakta olan hizmetleri -hamd olsun- 

Müslümanları sevindirecek ve İslam düşmanlarını da üzüp endişeye sevk edecek 

seviyededir. Bunun henüz bulunması icap eden miktarda var olduğu tabii ki söylenemez. 

Önceden de dediğimiz gibi onların bir şekilde bir araya gelmesiyle kendiliğinden teşekkül 

eden hizmet camiası malum teşkilatlar mahiyetinde değildir. O yüzden bilinen ve alışılmış 

manada müesseseleri yoktur. İnsanlara, uydurma ve ithal malı olmayan, sadece Allah’a 

ait olan dinlerini öğretecek yuvaları, ancak bir geçiş dönemi çaresi olarak görülebilirler. 

Bunlar, çoktandır kaybedilen, nadir şahsiyetlerce aranan ve bulunması dört gözle beklenen 

asıl talim ve terbiye atölyelerine bir nüve teşkil edebilirlerse, maksadın büyük bir kısmı 

tahakkuk edecektir... Bir nispette dernekleş(tiril)meleri, gerçek sayıları için doğru bir bilgi 

vermeye yetmez. Hele, hele kimilerinin paralel ismini verdikleri teşkilat benzeri teşkilatlara 

sahibi oldukları asla iddia edilemez. Kısacası, teşekküllerinde ticari ve politik hedefleri 

bulunmayan halka da inen irfan yuvalarıdır.” 

Katılımcıların görüşleri değerlendirildiğinde hemen hepsi İsmailağa Câmiası mensuplarının genel 

olarak toplumun alt ve orta gelir grubuna mensup modern anlamda eğitim düzeyi yüksek olmayan 

kişilerden oluştuklarını belirtmişlerdir. İsmailağa Câmiası mensuplarının sayısı tarikat mensubu 

anlamında tahmini olarak bir milyon dolaylarında düşünülmekle birlikte sempati duyanların bunun kat 

be kat fazlası olabileceği katılımcıların görüşlerinde açık bir şekilde ortaya çıkmaktadır. Ayrıca katılımcı 

görüşlerinde görüldüğü üzere camia, Türkiye’nin hemen hemen her ilinde dernek ve medrese 

faaliyetlerinde bulunmakla birlikte Afrika, Bakanlar ve Asya ağırlıkta olmakla birlikte dünyanın farklı 

coğrafyalarında eğitim ve insani yardım faaliyetlerinde bulunnaktadır. 

5.2. Geçmişten Günümüze İsmailağa Câmiası’nın Medyaya Bakışı 

Araştırmamız İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışında bir dönüşüm olduğu varsayımına 

dayanmaktadır. Câmiada bir dönüşümün olup olmadığını anlayabilmek için geçmişte medya ve medya 

araçları ile ilişkisinin nasıl olduğu ve günümüzde nasıl bir noktaya evrildiğini tespit edebilmek 

gerekmektedir. Bu sebeple katılımcılara “İsmailağa Câmiası’nın ilk kurulduğu yıllarda medyaya 

bakışı nasıldı ve bugün nasıl? Açıklar mısınız?  
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•İsmailağa Câmiası geçmişten günümüze hangi medya kuruluşlarını takip etmektedir?” Sorusu 

yöneltilmiştir. Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; konuyu camianın lideri Mahmut Ustaosmanoğlu’nun 

temel ilkelerinden hiçbir zaman taviz vermediğini vurgulayarak şu şekilde açıklamıştır: 

“Şimdi ilk radyo çıktığı zaman benim hatırladığım 61 ihtilalini dinlerdik, Yassıada... Efendi 

Hazretleri’miz bazen Menderes’in yargılanmasını dinlerdi ama onun dışında değil. Hatta 

babam Balat'ta imamdı böyle tahtadan mobilya bir radyo vardı. Efendi oraya gelirdi yaşı 

33 filanmış. Oraya gelirdi orada işte o Menderes'in şeyini biraz dinler ondan sonra başka 

hiçbir şey dinlemeden yok haberdi şuydu buydu... Çünkü Menderes'i çok severdi. Efendi 

Baba’mızın ona methiyesi vardır: ‘100 tane Ali Haydar bir tane Menderes yapmaz.’ Bunu 

şu mânâda bu ezandan dolayı. 100 tane Ali Haydar Efendi olsa ezanı serbest bırakamazdı 

ama o meclisle tek başına bu işi başardı. Böyle zaten 1970'lere 1980'lere kadar radyoya 

çıkma şansı bile yok Efendi Hazretleri’nin ve televizyonlar o tarihlerden itibaren 

çoğalmaya başladı. Hep ahlaksız televizyonlar işte o ilk çıkan İslami televizyon Kanal 7 

olmuştur. O da bugünkü hali onlardan pek farklı değil. Dönüştürüyor, bozulup gidiyorsun. 

Açık kapı vermemek... Efendi Hazretleri’nin bütün prensibi kapıyı aralamamak. Kapıyı 

araladıktan sonra onun nereye kadar açılacağı belli olmaz. Şimdi eğer ihvanına televizyon 

fırsatı verseydi belki de Kanal 7'den daha kötü televizyonumuz olurdu. Yani kapı açıldı mı 

meşrulaşmaya başlar birçok şeyler. Efendi Hazretleri niye mantoya müsaade etmemiştir. 

Çünkü çarşaftan kopmanın bir ara kesitidir. Önce geniş kollar yarım metre, topuklara 

kadar öyle manto. Ondan sonra bir şal alırlardı üzerlerine güya hani çarşaf gibi bir şey 

oluyor. Yine razı değil Efendi Hazretleri. Niye? O manto değil mi? Netice itibariyle o yavaş 

yavaş daralmaya başlayabilir. Başörtüsü değil mi kopuk? Hatta iki parça çarşafa bile 

Efendi Hazretleri şiddetle karşı çıkmıştır. Çünkü o çarşaf tek parçadır biliyorsunuz. 

Anlıyor musun? Bir alt tarafı var bir de üzerine alınıyor ama bağlantılı altla. Şimdi onu 

bazıları kopardı geniş bi... O ne olacaktı biliyor musun? Oldu da nitekim. Yavaş yavaş 

çarşaf küçüle küçüle başörtüsüne dönüşecekti o üst kısım. Tavizi verdin mi arkası dikiş 

tutmaz, gelir. Onun için Efendi Hazretleri bu konularda hiç taviz vermez. Efendim manto 

geldi geldi en son Merve Kavakçı modası sıkma başla efendim ceket gibi bütün göğüsler 

her şey meydanda bir hale geldi. Bu nedir? İlk verilen tavizdir. Mesela kadınlar şoförlük 

yapmasın bitti. Yok, birisi ben özel izin aldım. Yok efendim bana... Yalan. Kendi kitapta da 

söylüyor Efendi Hazretleri: ‘Ben kimseye izin vermedim.’ Vermez de. Niye? Çünkü bu iş 

kadının asâletini, efendiliğini tamam mı ortadan kaldırır. Ve herhangi bir durumda 

çirkefliğini ortaya koyar. Birisi laf atar. Anlıyor musun yani? Kadına yakışır mı 

direksiyonda. Efendim sen korunmaya, muhafaza edilmeye muhtaç bir emanetsin hani ama 

bugün bir sürü çarşaflı var sorsan hepsi Efendi’den şey almış. Efendi Hazretleri’miz zerre 

kadar taviz vermemiştir. Bu noktanın altını çiz. Bir şeyde bir açıklık getirmişse o yine 

ruhsat olarak değil azimet olarak kendisine emredilmiştir. Şimdi medyatik değildi niye 

medyatik oldu? İsmailağa Cemaati medyatik olmadı. Yani böyle bir girişimde bulunmadı 

İsmailağa Cemaati. Mesela internet diyelim. İnternet günün zaruretidir. Onsuz bir şey 

olmuyor artık. Yani biz biraz diretsek de baktık ki internet yoluyla buraları dejenere 

etmeye, kötü göstermeye çalışan odaklar meydana geldi. İçeriden, dışarıdan sağdan 

soldan. Bunu aynı yolla, hani ‘düşmana karşı düşmanın silahı ile mukabele et’ kaidesi 

gereğince biz de bir internet sitesi kuralım dedik. Bir de başkası kuruyor sanki buranın 

temsilcisi gibi buraları temsil ediyor gibi. Buraları temsil ediyor gibi bütün bunları… Geç 

bile kaldık. Biz arkadaşlara diyorduk yani bak gerek yok biz şöyleyiz, biz böyleyiz böyle 
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diyorsunuz ama yani yarın öbür gün zor durumda kalacağız. Nitekim 4–5 sene de zor 

ayıkladık bu şeyleri bu mahkeme kararları ile. Hatta buranın adını İsmailağa televizyonu 

diye adam televizyon kurdu. Ankara'dan hatır belası ile hallettik meseleyi. Şimdi internet 

var ama televizyonumuz yine de yok. Bu televizyonu Cübbeli kendisi kurmuştur. Pek Efendi 

Hazretlerinden de müsaade aldığı söylenemez genel manada.” 

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; ayrıca Mahmut Ustaosmanoğlu’nun medya ile ilişkiler konusundaki 

tutumunu ve neden medyatik olmadığını şu sözlerle anlatmıştır: 

“Efendi Babamızın Efendi Hazretleri’mize nasihati vardır: Gazetecilerle medya ile karşı 

karşıya gelme. Hatta Denizli’li İbrahim Efendi var. Denizli vekilimizdir. Yaşı 80. O’na 

yazdığı 67 mektup vardır. Böyle zaman zaman mektuplaşırlardı. En çok ona yazmıştır bu 

mektupları. Onlardan birinde -İbrahim Efendi ile çok uğraştılar. Gazeteciler peşine düştü 

bilgi almak istediler. Tarikatın aslını kökenini öğrenmeye çalışıyorlar ama dertleri 

öğrenmek değil de açık bulmak.- Efendi hazretlerimiz mümkün mertebe onlarla irtibat 

halinde olmamalarını, olmamasını onlardan uzak durmasını kendisine tembih etmiştir. 

Çünkü verilen her bilgi çarpıtılarak asparagas bir haber haline getiriliyor ve tarikata zarar 

veriyor. Niyet kötü olduğu için onlardan uzak durmak gerekir. İkincisi de Efendi 

Hazretleri’mizin Efendi Baba’dan aldığı bir nasihat vardır: 1. Askerle, silahla 

uğraşmayacaksın, hükümetle uğraşmayacaksın 2. Kadın işlerinden, kadınlarla alakalı 

birtakım yanlışlardan da mümkün mertebe kendin uzak duracaksın. İhvanını da uzak 

tutmaya çalışacaksın. Bu nasihatleri Efendi Hazretleri’miz hep tutmuştur. (...) Şimdi bir de 

işin şu tarafı var. Yani Efendi Hazretleri niye medyatik olmamıştır? Medyatik olmasının 

bir faydası olmadığı gibi aslında medyatik bir tarafımız da yok ki bizim. Yani biz şimdi 

devletin yasak ettiği tarikatın nasıl reklamını yapacağız? Öyle değil mi? Devletin engel 

olmaya çalıştığı tevhid-i tedrisat dediği bir eğitim sisteminin dışındaki bir sistemi nasıl 

anlatacağız? Ne diye anlatacağız? Değil mi? Bunun adını ne koyacağız? Ama bunu da 

yapmak zorundayız. İşte bazen devlet erkânının sırtını sıvazlayarak bazen de müftülere (çok 

şahidim ben) ‘Siz bizim üzerimizde şemsiyesiniz.’ diyor Efendi Hazretleri kaç kere şahidim. 

‘Siz olmasanız biz bu eğitimi bu Kur’an hizmetini yapamayız. Allah sizden razı olsun.’ 

Hâlbuki müftü gelmiş buraya Efendi ile uğraşmak için yani öyle müftüler de gelmiş ama 

Efendi Hazretleri’miz hep böyle alttan almış, müsamahalı davranmış ama hiç de taviz 

vermemiş. Hep dimdik ayakta durmuş, bildiğini okumuş ama karşı koyarak değil. Allah 

bana yardım eder, eder şüphesiz de sen de kılıç sallanırken kafanı da dik tutmayacaksın. 

İcabında siyaset yapacaksın, bu siyasettir. Yani Efendi Hazretleri’ne birçok iftiralar atıldı. 

Buradan Eskişehir’e sürmeler vs. Neler olduysa Efendi kaldı burada. Efendi Hazretleri’ne 

Allah yardım etti her şeyde. Diğer tarikatların şeyhleri yurt dışına kaçtılar efendim kimisi 

eğildi ama bir daha doğrulamadı. Tarikatlar dumura uğradı veya artık rejime adapte 

oldular. Bizim böyle bir şeyimiz, yani Efendi Hazretleri’mizin böyle bir dik duruşuna karşı 

herhangi bir eğilme tavrı olmamıştır Allah’ın izniyle.”  

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; Câmia’nın hangi medya kuruluşlarını takip ettiğine dair ise şunları 

kaydetmiştir: 

“Şu anda gazete okuyan yok, herkes internetten gazeteleri takip ediyor. Daha önce işte bu 

bizim Vakit, Yeni Şafak ağırlıklıdır. Hatta Yeni Şafak Akit'ten biraz daha ağırlıklıdır ama 

eline bulduğu gazeteyi okur bizim milletimiz... Milli Gazete çok azdır. Yani Saadet Parti’li 
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olanlar Milli Gazete'yi okur daha fazla. Eskiden Ak Parti'den önce Refah zamanında hep 

aboneydik o gazeteye. Daha sonra işte bu araya giren nefretleşmeler ki o çok kötü 

olmuştur. Bunlar ama genelde gazete okunmaz da desem yeridir ama okunuyorsa Yeni 

Şafak ile Akit okunuyordur.” 

Muhammet Yelkenci; soruyu cevaplarken konuya fıkhi bir perspektiften yaklaşmayı tercih etmiş ve 

İslamiyet’in müziğe ve fotoğrafa yaklaşımına dikkat çekerek şunları kaydetmiştir: 

“Efendi Hazretleri’mizde hep duymuş olduğumuz ta tanımadan evvel ben Efendi 

Hazretleri’ni duymuştum. Televizyona zehirli çiçek dediği için bir mahkeme sürecinin 

başladığı çünkü o zamanlar televizyon devletin kanalıydı yani devletin sahip çıktığı 

kullandığı bir aletti insanlarla iletişim kurmak için. Kanunla desteklenen bir iletişim aracı. 

Ona çattığı için ‘Televizyona niye çattın?’ diye suçlandı Efendi Hazretleri. Bu devletin bir 

kanalı, devletin kullandığı bir şey... Ceza almadı ama tabi cezalandırılmak istendi, 

yargılandı. Bu gibi bir şeyden yargılandı Efendi Hazretleri. Biz bunları biliyoruz ve hatta 

şöyle söyleyebilirim: Ben İşletme Fakültesindeyken şimdi Kanal 7'de yönetim kurulunda 

olan birisi var İsmail Karaman Kayserili. O zaman beraberdik biz mektepte o zamandan 

beri görüştüğüm yok kendisi ile de orada biz kendimiz kendi aramızda mektep içinde 

Müslüman gençlerin arasında bir istatistik yaptık. ‘Televizyon, Müslümanların kullanması 

gereken, gerektiği ya da kullanabileceği vasıta bir teknolojik nimet olarak efendim 

değerlendirilebilir mi?’ şeklinde. Orada çıkan ortak karar: ‘Hayır olmaz çünkü televizyon 

cemaatleşmeye zıt insanların birbirleri ile kaynaşmasına zıt bilâkis Avrupai bir yaşantı, 

uzlet yaşantısı insanlar arasına çıkmama kendi içine kapanık olma ile alakalı bir alettir.’ 

1985–86 senesinde belki 86–87 senesinde İşletme Fakültesinde son sınıfındaki Müslüman 

hatta ‘şeriatçı’ tırnak içinde diyorum çünkü şeriat bilmiyoruz ki şeriatçı... Şeriatçı 

gençlerin istatistiği görüşü buydu. Niye? seni cemaatten koparacak çünkü evde haber 

seyredeceksin, evde film seyredeceksin, evde maç seyredeceksin camiye gitmeyeceksin 

veyahut da diğer sosyal oluşumlara katkın olmayacak, evde kalacaksın oradan işi 

götürmeye çalışacaksın. Faal olmayacaksın, seni bu törpüleyecek. Bizim anlayışımız bu 

ama beri taraftan tabi bu burada cemaat için Efendi Hazretleri’mizin buna karşı 

gelmesinin başlıca sebeplerinden bir tanesi nedir? Bir kere bu aletin yanlış insanların 

elinde bulunması. Bunu Efendi Hazretleri söylerdi. Yanlış insanların elinde bulunması, 

yanlış şeylere vesile olması... Mesela şöyle söyleyeyim: Bu benim tespitim. Yani Efendi 

Hazretleri’nin dediğini teyit etmek hususunda söylüyorum. Kanal 7 ilk kurulduğu zamanda 

dedim bu işte Müslümanların parasıyla kurulan bir kanal. Doğru kişiler kurdu. Ben oraya 

40 bin Mark para yardımı yapan birisini biliyorum parasını bir daha almadı yani geri. 40 

bin Mark o zaman. O abi ahirette şimdi. Baktım Kanal 7'nin televizyon programı bir dizi 

film var. Bilmem hangi papazın hayat hikâyesi. Misyonerlik faaliyetlerini anlatıyor yani. 

Ha belki onun Müslüman olma süreci vardır işin içinde ama neticede uzun bir zaman dilimi 

içinde Hristiyanlığı anlatacak, Hristiyan bir yaşantıyı anlatacak yani bir papazı bize 

tanıtacak. Papazın belki en sonunda Müslüman olmasını anlatacak ama uzun bir dönem 

boyunca devamlı olarak Hristiyanlığı anlatacak bize. Belki tam olarak değilse de böyle 

yani. Bir misyonerin hayatının hikâyesi oraya alınmış. Baktım bu bize fayda değil zarar 

ama zaten şu anki onun parolası biliyorsun ‘Türkiye'nin en güzel müzik kanalı.’ Şu anki 

parolaları bu... Şu an dediğim bu epeydir bir hadise yani ama bizim asıllarımızda mesela 

Mektubat'ta geçen özellikle bununla alakalı musiki ile alakalı olarak çalgı ile alakalı 
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olarak çok ciddi ikaz vardır Mektubat'ın birinci cildinde Efendi Hazretleri hep okurdu. Bir 

insan, zamanımızda diyor İmam-ı Rabbani -o zamanda 400 sene evvel- zamanımızda 

Kur'an-ı Kerim okuyan birisine ‘ahsente’ güzel okudun dese nikâhını tazelemesi lazım, yani 

nikâhı gider niye çünkü onun o okuyan kişi Kur’an okumaktan ziyade sesinin güzelliğini, 

makamının güzelliğini ortaya koymaya çalışıyor. O ise makamını ortaya koymak ise 

musikiye girer, musiki ayetle yasaklanan bir şeydir. Lokman Suresinin 5 ve 6. ayetlerindeki 

"lelel hadis" ibâresi geçer bunun musiki çalgı olduğunu Abdulah İbn Mesud (r.a.) Abdullah 

İbni Abbas (r.a.) efendilerimiz söylüyorlar mesela. Açık, tefsirlerde var, rivayetler var. 

Böyle bir yasağı güzel dediği için ayetle alakalı bir yasağa güzel dediği için nikâhını 

tazelemesi lazım der. Onu İmamı Mâtürîdî Hazretleri’ne nispet ederler bu fetvayı veren 

kişi yani sahibi. Böyle tabi bunları Efendi Hazretleri biliyor. Onun için televizyonda bugün 

bir şeyler var, şarkılar, türküler var. Böyle hep gayrimeşru şeylerle dolu... Bazı böyle belki 

haber hani takip edilecek ama peşi ondan sonra başka şeyler hatta şunu hiç unutmuyorum 

onun bir sözü. Birisi dedi ki: Hoca Efendi haberlere bakıyoruz dedi. Efendi Hazretleri dedi 

ki onu naklettikten sonra ‘Sen Genelkurmay Başkanı mısın? Haberleri öğreneceksin ne 

yapacaksın? Müdahale mi edeceksin ona? Sen kendin asıl bakman gereken haberler 

Kur'an- ı Kerim. Asıl haberler Kur'an'dadır. Ahiret haberleri, Kur’an ve Kur’an tefsirleri 

onun gibi hadis-i şerifler.’ Onun için yani zararları, kötü adamların elinde olması 

hasebiyle çok kötü insanları yönlendirmesi, günaha sokması. Mesela kadın çıkıyor, erkek 

bakıyor. Erkek çıkıyor evdeki kadın bakıyor. Bunlar hep yasak şeyler. Ondan sonra şu da 

var tabi. Suret oluyor evde. (Arapça bir hadis-i şerif okuyor) Kelb bulunan, köpek bulunan 

veyahut da suret bulunan bir eve melek girmez. Bu mesela biz ilk geldiğimiz zamanlarda 

burada cemaatin ağzında Efendi Hazretleri’nden ben duymadım ama cemaatin ağzında bir 

söz vardır. Meşayih-i kiram ölüm anında bir ihvanın evine geliyorlar. Onu ziyaret 

edecekler son anda yanında duracaklar son nefesi kelime-i şehadet olsun imanlı olsun diye 

fakat içeri giremiyorlar bir türlü. Onları camdan görüyor. ‘Niye gelmiyorsunuz? diyor. 

Diyorlar ki ‘evde suret var onun için gelemiyoruz biz.’ ‘Yok evde suret.’ . ‘Var, sobanın 

altında kibrit kutusu var. Kibrit kutusunun üzerinde bir hayvan resmi var. Onu çıkartırsan 

gelebiliriz.’ Onu çıkartıyor eşi ondan sonra geliyorlar. Peki, bunu anlatan kim bilmiyorum 

ama ben bunu o zamanlar duyuyordum yani o dediğim 87 senesinde böyle. Bu derece böyle 

fotoğraf hatta Efendi Hazretleri’nden şunu duymuştum. Fotoğrafımı görürseniz onu 

atmazsanız hakkımı helal etmiyorum size. Yani yok edeceksiniz onu manasında. Hatta çok 

yakın hizmetini yapan bir abimiz vardı şu anda Sarıyer'de imamlık yapar, ihvan abi. 

Cüzdanımı çıkardım dedi. İçinde Efendi Baba’nın, Ali Haydar Efendi Baba’nın resmi var 

bir de Efendi Hazretleri’nin resmi var. Efendi Hazretleri bakar mısın? Kendi resmine 

bakarak bunu yok et dedi, diğeri kalsın. Peki dedim ona Efendi Hazretleri kendi şeyhiniz 

kalsın diyorsunuz, benim şeyhimi yok et diyorsunuz. Ben nasıl yok ederim onu? Demiş ki 

bak gördün mü nereden yakalıyor beni? Vesikalık bir fotoğraf... Bu kadarcık böyle hani bu 

kadarcık bir izin ama öyle televizyon evde şu falan böyle bunlar kesinlikle Efendi 

Hazretleri’nin razı olmadığı şeyler...” 

Muhammet Yelkenci; ayrıca İsmailağa Câmiası lideri Mahmut Ustaosmanoğlu’nun pek çok kez 

camianın hiçbir medya kuruluşunun olmadığını belirttiğini vurgulayarak şunları aktarmıştır: 

“2000'li yıllarda Efendi Hazretleri, sohbetleri âcizane Selim Köroğlu Hocam var 

bilmiyorum tanır mısınız? O hocamın talebesiyim ben onun vesilesi ile onun talebesi olmam 
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hasebiyle Efendi Hazretleri’ne tefsir tutardım ben Efendi Hazretleri’nin gözü görmüyor ya. 

Okunan aşr-i şerife mânâ vermek için tefsiri okurduk. Efendi Hazretleri ona göre vaaz 

ederdi. Tabi o biliyor da yine bizi yetiştirmek için daha çok. Mektûbât okurduk yanında 

2000'li yıllarda çok kısa kısa hatm-i hâcegândan sonra sohbet olurdu. Orada Efendi 

Hazretleri’nin bunu defaatle söylediğini biliyorum: ‘Bizim televizyonumuz yok, bizim 

radyomuz yok, bizim dergimiz yok, bizim gazetemiz yok. Bizim tesbihimiz var.’ derdi böyle 

tesbihini çıkarırdı. Aynı böyle tutardı: ‘bizim tesbihimiz var.’ Defaatle bunu söylemiştir. 

Bunlar yoktur, bunları kullanmıyoruz. Radyoda da yine çok sakıncalar var. Mesela şunu 

anlatırdı: ‘Kur'an dinlemeyi benden daha çok sevemezsiniz. Ben radyodan Kuran 

dinlerdim, Efendi Babam bunu bana yasakladı, dinlemeyeceksin dedi.’ Bir şey anlattı: 

Birisine sordular ‘Kur'an-ı Kerim'i dinleyebilir miyiz radyodan?’ diye bir Hoca Efendi’ye. 

O Hoca Efendi de ‘dinleyebilirsiniz’ diyor ve o gece rüyasında şunu görüyor: Bir su, evinin 

önünden akıyor. Çok berrak bir su, içilecek su, pınar yani evinin önünden akıyor. ‘Ya 

nereden geliyor bu su?’ diye merak ediyor. Kaynağını bulmaya çalışıyor. Gidiyor bakıyor 

evin arkasında bir göze kaynıyor fakat gözenin tam ortasında ölmüş bir yılan leşi onun 

üzerinden akarak geliyor. Verdiği fetvanın yanlış olduğunu oradan anlıyor. Yani berrak su 

Kur’an-ı Kerim ama yılan leşinin içinden geliyor. Şunu söylerdi bir de misal olarak 

radyonun çirkinliğine. Bir kanalizasyon düşünün. Kanalizasyonu durdurdunuz, orayı 

yıkadınız yıkadınız sonra süt akıttınız oradan. O sütten içer misiniz? Yani Ku’ran-ı Kerim 

veyahut sohbet dinlemek radyodan böyledir derdi Efendi Hazretleri. Çünkü biraz sonra 

çalgıya başlayacak. En sağlam olanında da çalgı var. En sağlamında da muhakkak çalgı 

var. Çünkü kanunen zannedersem onu çalması gerekiyormuş. Değilse bile artık musiki ile 

alakalı mesela o kadar ağırdı Efendi Hazretleri’nin sözleri. Çok uzak dururdu hatta 

Mektûbât'ta sesli zikir yapanlara bir şey demiyoruz ama biz yapmıyoruz. Bu ifadeler vardır 

yani bizim bildiğimiz sesli zikir bidattir. Dinde olmayan bir şeydir ama bazı şeyhler, büyük 

zatlar yapmışlar bunu onlara biz bir şey demiyoruz ama yapmıyoruz. Efendi Hazretleri’nin 

sözüdür bu mesela.” 

Muhammet Yelkenci; İsmailağa Câmiası mensuplarının tarihten günümüze takip ettiği medya 

kuruluşlarında İslami hassasiyete saygıyı esas aldığını belirtmiş olmakla beraber Mahmut 

Ustaosmanoğlu tarafından ibadet ve ilim dışındaki gündemi takip etmek vs. gibi işlere fazla vakit 

ayrılmaması gerektiği tavsiyesini şu sözlerle vurgulamıştır: 

“Efendi Hazretleri’nin sözünü söyleyebilir miyim bu hususta? Bizim televizyonumuz yok, 

bunu 2000'li yıllarda söylüyor bunu. Bizim televizyonumuz yok, bizim radyomuz yok, bizim 

dergimiz yok, bizim gazetemiz yok. Böyle tesbihini çıkararak bizim tesbihimiz var derdi. 

Bunun cevabı bu. Bu yani tarikatın mümessilinin görüşü ama cemaat mesela biz diyelim 

ben mesela üniversite mezunu olarak girmişim ben üniversite yıllarında gazeteden sağ sol 

hepsini alırdım. Hamur ederdim, hepsini okurdum ne oluyor ne bitiyor? Karşılaştırarak 

bir dünya görüşü oluşturmaya çalışırdım yani ne oluyor ne bitiyor Türkiye'de? Ne 

yapacağız ne edeceğiz? Nerededen nereye gidiyoruz? Beni besleyen bir kaynak yok 

dışarıdan. Kendi başıma bir şeyler yapmaya çalışıyorum. Öyle bir hastalık olduğu için 

buraya gelince de şimdi gazeteci geçiyor ‘gazete gazete’ böyle sokaktan gidiyor adam. Ver 

diyorsun bir tane mesela. Hangisi olursa olsun. Daha çok hangisini tercih ederim? Aldığım 

gazetede çıplak kadın resmini istemem. Mecburen İslami olan hangisi ise onu alıyorsun 

mesela. Ben ama ne kadar doğru söylüyorlar ne kadar yanlış söylüyorlar? Bu bir alışkanlık 
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olmuş, bakıyorsun illa işte ne oluyor ne bitiyor? Yoksa asıl Efendi Hazretleri’nin çizgisi 

bu. Görüşü belli. Çünkü onlar bizi ne yapacak bunlardan alıkoyacak. Gerçekler burada. 

Bunları okumamız lazım bizim. Asıl haberler burada. Şunlar mesela nedir diyelim hadis-i 

şerif şunlar kaç tanesini okumuşuz? Ne kadar oldu? Bunlara ömür yetmez ki okumak 

istesen!” 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; soruyu camianın lideri Mahmut Ustaosmanoğlu’nun modernizme 

karşı göstermiş olduğu muhalefete vurgu yaparak şu şekilde yanıtlamıştır. 

“Asla! Şeyh efendi kesinlikle moderniteye karşıdır! Sadece basın ve medyaya değil 

elektronik aletlere bile Şeyh Efendi belli bir dönem müsaade etmemişti. Bizim evde uzun 

zaman çalı süpürgesi ile süpürme yapıldı. Bu modern Batı anlayışına karşı oluşturulmuş 

bir bloktur. Bugün anlatabiliyoruz işte. Yoksa o günlerde eleştirilebiliyordu. Bu ne 

bağnazlık, bu ne yobazlık! Hatta Şeyh Efendinin bir sözü var. Televizyonlu odadan 

televizyonsuz odaya geçmek bile bir hicrettir. Televizyon için ‘zehirli bir çiçektir’ diyor. 

Bugün ne kadar toplumbilimcisi, sosyolog varsa diyorlar ki: Televizyon zehirlidir, 

televizyon çağımızın belasıdır, çocuklarınızı uzak tutun. Yahudiler asla izletmiyorlarmış. 

(...) Şimdi şu var İslam helal noktasında her şeye müsaade eder. Cübbeli’nin çok espritüel 

bir yaklaşımı var ya ‘helal olan her şeye binerim.’ diye bir ifadesi var jet ski kavramı 

üzerinden. Şimdi Müslüman evet eğlence sektöründe eğer dünyada Müslümanların bir 

programı varsa kendi nefsini eğlenceye hasredemez. Ahlâken uygun değildir, dinen caizdir. 

Şimdi Şeyh Efendi’nin böyle bir şeye bloke olarak karşı çıkmasının arka planında batı 

modernizme karşı cemaatini ve kendisini hazırlaması söz konusu. Eğer Şeyh Efendi o 

günlerde merkezi bekleyici bu tavrını göstermeseydi bugün İsmailağa kırk defa çözülme 

yaşardı. Bakın bütün cemaatler çözülme yaşamış durumda... Ama bugün değil. Şimdi her 

şeyimiz modern. Etiler'de oturan bir adamın ev konforu ile bugün Çarşamba'da parası 

olan, imkânı olanlardan bahsediyorum. Bugün ne kadar fark var? Bak nereden nereye 

geldik. Asimile olmak çok kolay modern hayatta... Çünkü her yerimiz kuşatılmış. Bu algı 

olarak görün siz bunu. Yoksa her şeye karşı öyle değil.” 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; ayrıca İsmailağa Câmiası’nın geçmişten günümüze hangi medya 

kuruluşlarını takip ettiğine dair şunları kaydetmiştir: 

“Klasik işte vakit diyelim, Milli Gazete, bunu bilmek zor değil. Cumhuriyet okuyacak 

değiliz. Tepkisel bir şey zaten... Okumamak gerekir zaten ben niye okuyayım ki? O beni 

okuyor mu ki ben onu okuyacağım? Ama bugünkü bağlamda artık böyle bir şey 

söyleyemeyiz. Çünkü kırılma her alanda yaşandığı için ben çok çok marjinal olanların 

haricinde artık merkez medyada yani Hürriyet gazetesini açtığınız zaman Yeni Şafak ile 

karşılaştırdığınız zaman nasıl bir denge oluşturacaksınız. Çok bir fark görmüyorum ben! 

Çizgi olarak eski şeyi kalmadı. Ha birinde magazinsel çıplaklık belki vardır. Söylemler 

biraz daha laiktir. Daha elittir, şudur budur ama yok fazla bir şey kalmadı.” 

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; soruyu Mahmut Ustaosmanoğlu’nun, Câmia’nın kurulduğu ilk 

dönemlerde görünür ve medyatik olmamaya özen gösterdiğini lakin bugün bilhassa gençlere 

ulaşabilmek amacıyla Câmia tarafından sosyal medyanın aktif olarak kullanıldığını vurgulamıştır. 

Ustaosmanoğlu;    
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“Şeyh Efendi, bu konuda... Ben bunu şöyle yorumluyorum, âcizane benim yorumumdur 

yani katılmayabilirsiniz. Mesela Efendimiz (s.a.s.) ilk çıktığı zamanlar evvela bir gizli süreç 

başlıyor. Sonra daha aşikâr bir süreç başlıyor. Hz. Ömer ile birlikte, Hz. Hamza ile birlikte 

daha bir açığa çıkma var. Hz. Ebubekir'in tavsiyesi üzerine hep birlikte Beytullah’a doğru 

yürümek ve neticesinde dayak yeme durumu var ama evvelce Efendimiz (s.a.s.) bunu gizli 

yaptı. Efendi Hazretleri’miz de Allahualem bu işi çok gizli bir şekilde başlattı. O 

zamanlarda eğer bu işi medyaya yansıtsaydı bu kadar medreseler gelmezdi. Bu kadar 

büyümezdi bu iş. Şu anda tabi biz bu işi ayyuka çıkardık ama hükümetler değişirse çok 

ciddi sıkıntı çekeceğiz. Yani bana sorarsanız Efendi Hazretleri’nin yolundan bu noktada 

biraz rücu ettik, dönüş sergiledik, taviz veriyoruz. Çünkü Efendi Hazretleri’nin en büyük 

usulü: İslam’a yönelik hakikatleri ulu orta söylemeyip alttan alta bu hakikatin manasını 

yaşayıp yaşatmak. Mahmut Efendi bunu yapmış yani böyle televizyona karşı çıkıp 

İslamiyet’i anlatmamış. Çünkü zarar geleceğini, davanın kendisine zarar vermek suretiyle 

davaya zarar geleceğini bildiği için hep alttan alta çok ciddi bir çalışma yapmış ve bunun 

için çok ön plana çıkmamış hatta resmi var görmüşsünüzdür böyle elini kapatıyor filan 

çekilmek istemiyor. Hep gizli kalmış tabii ki şöhret durumu var ama bence Şeyh Efendi’nin 

buradaki şeyi asla ön plana çıkmadan gizliden gizliye bu işi yürütmekti ve çok mükemmel 

de yürütmüştür Mahmut Efendi. Kendisine yönelen siyasilerin haddi hesabı yoktur. Bir 

tana siyasi ile fotoğrafı yoktur -geçmişteki sağlıklı döneminden bahsediyorum- Erbakan 

Hoca’sından tutun hepsini Bülent Ecevit, Süleyman Demirel, Deniz Baykal'a kadar hep 

gizli tutmuştur. Son zamanda tabii ki Hoca Efendi yani Cübbeli Hoca ile birlikte bir şey 

süreci oldu Efendi Hazretleri’nin ne kadar onayı vardır yoktur bu konuda tam bir şey 

söyleyemeyeceğim. Bunu hocalarım daha iyi ifade etmişlerdir ama son süreçte biz camia 

merkezli İsmailağa Vakfı merkezli bir medya, sosyal medya yönümüz var. Bir mesele 

olduğunda oradan açıklama yaptığımız, özel tercih konusunda neyi tercih ettiğimizle 

alakalı beyan da bulunduğumuz bir videolar, sohbetler, derslerle alakalı aynı zamanda bir 

yayın akışının olduğu bir süreç var. Yani Lalegül aslında bu camiadan değil. Bunu ifade 

etmek lazım. Neden? Çünkü Câmia Lalegül'ü kabul etmedi ilk başta. Bu câmianın asıl 

merkezi değil çünkü Câmia sonradan genişlemeye başlayınca dışarıdan katılanlar oldukça 

onları kast etmiyorum oradakileri değil burayı kast ediyorum. Bunlar daha çok... Çünkü 

televizyon zaten Efendi’nin devamlı karşı çıktığı bir şeydi. Siz televizyonda bir şey 

kurduğunuz zaman televizyonu teşvik etmiş oluyorsunuz ama Efendi, televizyona yine 

karşıdır. Sosyal medyaya yine karşıdır ama doğru kullanılırsa da sosyal medya bu noktada 

tashih olacaktır. Bakış açımız aslında değişmedi yani yine iki tarafı keskin bıçak misali 

sıkıntılı, nereden tutsak sıkıntı var ama en dikkatli şekilde tutup hizmet etme noktasında 

artık sosyal medyanın ‘olmazsa olmaz’ olduğunu düşünüyoruz ve biz genç arkadaşlar 

olarak bu noktada bu işi kısmen üstlenmiş durumdayız. Sosyal medyada vakfımızın yani 

İsmailağa Vakfının yapamayacağı paylaşımları ağırlığı gereği yapmaması gereken 

açıklamaları videoları biz burada yayınlıyoruz. (...) Bu tarz şeylerle biz bu işi daha böyle 

meşru bir zemin üzerinde kontrollü bir şekilde yürütmeye çalışıyoruz. (...) Sosyal medya 

‘olmazsa olmaz’ ifadesi şundan dolayı: Herkes burada yani özellikle gençler burada yani 

biz ülkenin şu anda 20 yıl sonrasındaki insanlara hitap edemiyoruz. Yani bu ülkede 20 yıl 

sonra var olacak cumhurbaşkanı ile şu anda bağlantımız yok bizim, gençlere ulaşamıyoruz 

çünkü gençler hep sosyal medyada. Şimdi sosyal medya... şu ayeti kerime var Allah (cc.) 

Hz. İbrahim Beytullah’ta vazifelendirildiği zaman insanlar nasıl tavafa gelecekler? Nasıl 

haberleri olacak? Allah, ‘insanlara sen haber ver çok uzak bölgelerden gelecekler…’. 
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Nasıl haber verecek? O günün imkânları neyse onu kullandı Hz. İbrahim. Belki gelene 

söyledi, gelen gittiği yere söyledi, oradan geldi. Çıkıp bağırarak söylemedi zaten etrafta 

kimse yok. Dolayısıyla en etkili araç neyse onu kullanmak elzemdir. Şöyle bir ifade 

kullanmaktan hayâ ederim: ‘Peygamber (s.a.s.) şu anda olsaydı sosyal medyada olurdu.’ 

Bu çok çirkin bir ifade ama kullandırabilirdi yani doğru bir şekilde düzgün bir şekilde bu 

yapılabilir. Nasıl ki biz şimdi araba çıktı, emri bil marufa bir yere gideceğiz. Hayır biz 

arabaya değil ata bineriz desek ne kadar saçma olur. Teknolojiyi kullan da! Bu araba ile 

şerre de gidebilirsin, gazinoya da gidebilirsin emri bil marufa da gidebilirsin. Sosyal 

medya da bir araçtır. İnsana ulaşmaya bir araçtır. Dolayısıyla hayır namına… Ama benim 

sosyal medya ile alakalı en önemli gördüğüm arkadaşlarla da devamlı onu konuştuğumuz 

sosyal medyanın kontrollü kullanımı. Cemaat içerisinde biz bunu biraz aşıyoruz yani bir 

takım şöhret yüzler çıkmaya başlıyor. Gençlerde şöhret yüzler başladığında bu ciddi 

anlamda sıkıntı olabilecek bir durum. Mesela konuşulmuştur sizinle İsmailağa camiası 

böyle dağınık bir cemaat gibi görünür, böyle kavgalı bir cemaat gibi görünür aslında 

kavgalı değil. Bunun en büyük sebebi çok hoca var çünkü hocanın olduğu yerde çok fazla 

fikir olur, fikrin olduğu yerde de çok seslilik olur. Çok güzel bir şey aslında tek merkezden 

yönetilmeme durumu, tek merkezden yönetilenleri gördük işte bir emirle insan katledilecek, 

hiçbir sorgu sual olmadan. Ve bu noktada böyle bir ayrıcalığımız var bu kontrol edilirse ki 

edilmeye çalışılıyor biz bunu sağlamaya çalışıyoruz...” 

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın geçmişten günümüze hangi medya kuruluşlarını 

takip ettiğini şu cümlelerle açıklamıştır: 

“Tabii ki Efendi’nin o bahsettiği 30 yıl öncesi diyorum. Efendi Hazretleri’ni düşününün 

65–70 yaşları yani o zamanlar ciddi anlamda bir televizyon takibi yok. Çünkü Şeyh 

Efendi’nin devamlı televizyona bir saldırısı var. Uzaklar. Evden televizyonu 

uzaklaştırıyorlar ama son süreçte ne dersiniz son 15 yıl dersiniz hükümetle birlikte, 

hükümetin değişimi ile birlikte Tayyip Erdoğan’ın gelişi ile birlikte Müslümanların daha 

aktif rol almasından kaynaklı bu önemli yani Müslümanların medyada rol almasından 

kaynaklı ister istemez Cemaat’in takip ettiği birtakım gazete veya kanallar olmaya başladı. 

En başta gazete olarak Akit gelir Yeni Şafak gelir. Cemaat diğer gazeteleri şey yapmaz 

yani. Yeni Akit gazetesi, Yeni Şafak gazetesi ama son süreçte cemaatte her hükümet 

taraftarı gibi A Haber'e tabi bakıyordur.” 

Mehmet Ekmekçi; cevabında İsmailağa Câmiası’nın ilk kurulduğu yıllarda fıkhen caiz görülmediği için 

mikrofon ve fotoğraf kullanmamaya özen gösteren bir yapıda olduğunu fakat 90’ların sonunda mikrofon 

2010 yılına gelindiğinde ise fotoğrafla ilgili fetvada esneklik gösterildiğine dikkat çekmiştir: 

“Şimdi o dönemler tabii ki ben yaşamadım ama duyduklarımı, bildiklerimi nakletmiş 

olayım. Mahmut Efendi Hazretleri bizatihi kendisi mikrofon kullanmıyor ve bunun 

istiharesi çıkmadığından dolayı, manevi bir işaret gelmediğinden dolayı yaptığını biliyoruz 

ki Mahmut Efendi Hazretleri birçok işini istihare ile yapar. (...) Yani hayırlı mıdır, değil 

midir? Zaten bu sünnette var, hadislerde geçiyor. ‘İstihare yapan hüsrana uğramaz, 

istişare yapan da pişman olmaz.’ diye büyüklerimizin bir sözü vardır. Şimdi istihare 

mutlaka yapıyor. 90'ların sonuna kadar mikrofon kullanmıyordu Mahmut Efendi 

Hazretleri. Dolayısıyla buna da bağlı olarak mikrofon ve buna benzer aletler 

kullanmıyordu yani hani radyo televizyon. Ali Haydar Efendi’den bir nâkilini biliyorum. 
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Ali Haydar Efendi’nin ‘Sesini çalgı aletlerine verenler imam nikâhını tazelesin’ diye bir 

sözü var. Tabi Kur’an okurken böyle bir şeyi var. Çalgı aletleri ile sanırım Kur’an verenler 

Kur’an okuyanlar oluyor Malezya’da Endonezya’da vs. Şimdi şöyle bir şey diyor ki 

Mahmut Efendi Hazretleri’nin bir sözünde ben diyor banttan Kur’an dinlemeyi çok 

seviyordum. Beni hiçbir şey alıkoyamazdı ne zaman ki Efendi Babam’ın ‘Çalgı aletlerine 

ses veren imam nikâhını tazelesin’ lafını duydum bundan vazgeçtim. Bunu dinlemeye son 

verdi dinlemiyor ve dinlenilmesine müsaade etmiyor. Daha sonra ben Mahmut Efendi 

Hazretleri’nin 2003 veya 2004'teki sanırım bir umre sohbetlerinde televizyonla alakalı tabi 

daha evvel 90'larda televizyon var da şöyle bir ayırıma gidiyor radyo bir ses nakil aracıdır 

diyor ama televizyon böyle değildir diye televizyonla alakalı ayrı bir şeyi var. Hatta 

fotoğrafla alakalı aynı şekilde biz tam objektifi şeye koyacak olursak görüntü veren 

fotoğrafla alakalı bu işte ‘İnnallahe yüazzibu’ diye suretler resim yapanlarla alakalı 

Peygamberimiz’in (s.a.s.) bir şeyi var bu resim yapanlara ahirette denilecek işte 

yarattıklarınızı diriltin. Diriltene kadar azap edecekler, diriltemeyecekler de ha bire azap 

olacaklar diye hadis-i şerif var. Bu zaten ta ilk fotoğraf çıkmasından beri tartışılagelen bir 

mesele. İslam uleması özellikle ehl-i sünnet olarak gördüğümüz Pakistan İslam uleması, 

Mısır'da diğer yerlerdekiler fotoğrafla alakalı iki şey söylüyorlar. Objektif olarak 

söyleyeyim yani iki şey söylüyorlar: 1 resim gibi yani bu elle yapılan insan sureti gibi 

haram; 2. Bu şu anda görülen şey suretin hapsi yani aynanın dondurulması gibi 

değerlendiriyorlar. Ve buna göre de caiz olacağını söylüyorlar. Kimisi ‘haram’ diyor resim 

gibi hatta resimden daha kuvvetli diye kimisi de değil diyor tabi şöyle bir şey daha var 

ittifakla eğer gölgesi düşüyorsa bir resmin kabartmalı bir şey ise heykelse veyahut da 

kabartmalı bir şeyse yani ışık vurulduğunda gölge düşüyorsa o ittifakla haram ama ittifak 

olmadığı zaman bahsetmiş olduğum şekilde resme objektifle çekilenlere haram diyenler 

var, haram değil de mekruh diyenler var. Fotoğrafta İhtilaf var. Şimdi bu ihtilaf bayağıdan 

beri devam etti Mahmut Efendi Hazretleri de diğer itimat edilen İslam ulemasının görüşüne 

dayandı işte objektiflere uzak durması kameradan uzak durmasının bir veçhesi de bu İslami 

fıkıh açısından caiz olmayışı. Yani ‘haram’ olarak Mahmut Efendi Hazretleri o fetvayı 

tercih etmiştir. Daha doğru olduğunu buluyordu. Daha sonraları ise bu zamana kadar 

böyle gelmişti ki bu ciddi bir İslam ulemasının görüşüydü. Yalnız son dönemlerde İslam’da 

umûmü’l-belvâ var yani herkesin etkilenmiş olduğu bir şeyler normalde verilenden biraz 

daha durumu hafifletiliyor. Mesela ne gibi diyelim. Kediler. Kediler normalde içtiği sular 

tamamen içilmez ama umûmü’l-belvâ olduğundan dolayı ona biraz daha yumuşatma 

şüpheli fetvası vermişler. Yani abdest alırsın ama bir daha iade etmen gerekir gibi bir şey. 

Bu telefon meselesi de kameralıya dönüştüğünden sonra iyice yaygınlaştı. Sanki şöyle bir 

şey oldu. Efendi Hazretleri fetvasından dönüş yaptı. Fetvasından dönüş yaparak dedi ki 

ben bunu daha önce şey diyordum şimdi ise bunu durduruyoruz dedi yani. Yani bu şekilde 

haram değil ben şu anda cevaz şeyiyle bakıyorum diye fetvasını söyledi. Fotoğraf çekme 

ile ilgili diğer İslam ulemasının ‘caizlik’ görüşünü tercih etti. Sanırsam da umûmü’l-

belvâdan hani ahirette insanların Allah Teâla Hazretleri ulemanın fetvasıyla hesaba 

çekecek. Şu anda çok aşırı yaygınlaştığından dolayı hani genelde hâlâ sakınan hocalarımız 

var. Hâlâ şey yapanlar var ama ekseriyetle çektirdiklerinden dolayı da böyle bir şey yaptı. 

Şimdi kameralar veyahut da diğer şeylerin en büyük manisi buydu bu zamana kadar. Belki 

bu önemli bir şey olabilir. Yani bu zamana kadar neden kamera ve objektifle alakalı 

soğukluk vardı bu cemaatte İslami hassasiyetten dolayı ki bu sadece bizle alakalı değil 

İslam’ın bir bakış açısından dolayıydı. Diğer cemaatler baştan beri diğer fetva ile amel 
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ettiler. Bizde ise Nakşî tarikatının temelinde azimet olduğundan dolayı azimetle amel 

ediliyordu ama insanların bu şekilde herkesin bulaştığı bir şey olunca bu sefer bu tercih 

edildi. Dolayısıyla kararlar 2010'lardan sonra bu bahsetmiş olduğum 2010'da Mahmut 

Efendi Hazretleri’nin bir dönüş yani fetvasından dönüş yaptı. Ondan sonra zaten biraz 

daha böyle dergilere filan çıkma dergilerde fotoğraf çıkma filan gibi şeyler başladı. Daha 

öncesinde bu kadar yoktu. 2011'deki özellikle umre yapıldığı zamanlar Mahmut Efendi 

Hazretleri’nin bol bol dergide fotoğrafını göreceksiniz ama ondan önce pek yoktu. Mahmut 

Efendi Hazretleri’nin sayılı videosu, sayılı şeyi vardır. Çok az hatta yanında kimseyi 

dinlemeden birinci görüşle bahsetmiş olduğum azimetle amel ederek kabul etmemiştir ve 

engellemiştir ama daha sonraları ise buna bir set çekmiştir.” 

Mehmet Ekmekçi; ayrıca televizyonda kişinin imanını tehlikeye sokacak çok fazla içerik olduğu için 

câmianın televizyondan uzak durduğunu ama radyonun ise televizyona nispetle zararsız görüldüğünün 

altını çizerek şunları kaydetmiştir: 

“Efendi Hazretleri de özellikle televizyondan uzak durmayı çokça tavsiye ediyordu. 

Sıkıntılı olduğunu, hatta hele hele şu dönemde malum, halkın geneline baktığımız zaman 

İslami İlimleri ciddi manada almamış, ciddi manada derken, Müslümanı Müslüman 

yapacak kadar. Yoksa çıkıp da fetva verecek kadar demek istemiyorum. Ama insanı 

Müslümanlık dairesinden çıkaracak olan şeyleri bilecek insanların sayısı az toplumda 

genele vurduğumuz zaman. Bununla beraber bir cemaatten, bir hocadan beslenen, onun 

sohbetine devam eden kişi muhtemelen biraz daha kendisini muhafaza edebiliyordu. Ancak 

yine genele vurduğumuz zaman bu sayı az. Yani yarısından az idi. Malum, televizyonlarla 

beraber bu hususta da ciddi şeyler oldu, yani malum ‘insanı dinden çıkaracak olan üç şey’ 

diye söylüyoruz biz, kelam kitaplarımızda geçen, akide kitaplarımızda geçen üç şey. Başka 

şeyler de var ama esas itibariyle üç şey. ‘İstihza’, ‘istihfaf’, bir de ‘istihlâl’. İstihza, dalga 

geçmek. Dinde olan bir şeyle dalga geçmektir. Mesela sünnet sakallı olan birine 

‘keçisakallı’ gibi demek. Bu adamı dinden çıkarır. Yani kitaplarımızda yazan budur. 

İkincisi, istihfaf, hafife almak demektir. İşte bir efendime söyleyeyim ‘Cehennemde yanalım 

canım, ne olmuş ki…’ işte böyle hafife almak yahut da ahirette hesaba çekilecek, onu hafife 

almak gibi. Üçüncü de istihlâl, helal olan bir şeye haram, haram olan bir şeye helal 

demektir. Hani hükmü kati olan şeyler. Mesela faiz gibi yahut da kadınların örtünmesi 

veyahut da şarabın haramlığı gibi... Bunları bir insan inkâr etse dinden çıkar. Bu gibi 

şeyler. Şimdi televizyonlarda buna benzer çok ciddi sıkıntılar doğduğundan dolayı, 

özellikle bahsetmiş olduğum kesim… Yani televizyonun hitap etmiş olduğu %100’ün %60’ı, 

%70’i, hiçbir şekilde beslenmesi yok, kimisinin hiç malumatı yok. Yani Mahmut Efendi 

Hazretleri’nin vermiş olduğu mücadelenin geneli bu hususta, imanî noktadaydı yani. 

Dizilerde filmlerde bu üç unsur fazlasıyla olabiliyor. Özellikle hocayla dalga geçiyorlar, 

hocayı üçkâğıtçı yapıyorlar, efendime söyleyeyim, televizyonlarda Türk filmleri dâhil, 

yabancı filmlerde çokça bu oluyor. En basitinden bir misal vermiş olalım. Bizim 

hocalarımız emr-i bil maruf yapıyorlar. Şehir şehir, yeri geldiğinde köy köy dolaşıyorlar. 

Şehir içinde bir dükkâna giriyorlar. Dükkânda, bir bakkalda bir kız çocuğu alışveriş 

yapmaya geliyor, ekmek alacak, yavrucuğum diyor, senin adın ne? İşte bir ünsiyet kurmak 

için ona ismini soruyor, şeker falan hediye ediyor. Sonrasında diyor ki kızım sana bir soru 

soracağım, ‘Melekler kız mıdır, erkek midir?’ diyor. Kız çocuğu gayet kendinden emin bir 

şekilde ‘kızdır’ diyor. Peki, yavrum nereden biliyorsun? ‘Sen Charlie’nin Melekleri’ni 
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izlemiyor musun?’ Yani bakın, insanı imansız edecek bir şey yani film. Altyapısı 

bulunmayan insanlara hitap eden bir yayın organı televizyon, içinde belki yüzlerce imanı 

götürecek şeyler barındırıyor. Bundan dolayı Mahmut Efendi Hazretleri bizim hâkim 

olmadığımız bir mecra olan televizyona çok şiddetle karşı çıkar. Çizgi filmlerde zaten daha 

sonraları daha da ortaya çıktı, belki biliyorsunuzdur... Çocukluğumuzda bizim tişörtlerde 

okul çantalarında böyle artık resimleri boy boy gösterilen Aslan Kral’ın bile içinde 

subliminal mesaj olarak onlarca obje olduğunu, yani nesli uyuşturucu bağımlısı yapacak 

olan, nesli fuhşiyata sürükleyecek olan bin bir türlü objelerin olduğu sonraları ortaya çıktı. 

Hâlâ da devam ediyor yani bu. Şimdiki Netflix’ti işte diğer şeyler de biraz daha değişik 

versiyonu. İşte Hollywood filmleri, orada yapılan çizgi filmler dahi bizi bozan… Zaten 

bugün küresel olarak bir baktığımız zaman da insanlar bugün Mağrib’deki, yani Müslüman 

olması bir şey fark etmiyor, biz Fas diyoruz ama Araplar Mağrib diyor, Atlas okyanusunun 

kenarında… Güney Afrika’ya bakıyorsun aynı, Çin’e bakıyorsun aynı, Japonya’ya 

bakıyorsun aynı, Rusya’ya bakıyorsun aynı. Kılık kıyafet aynı, saç modelleri aynı. Yani bu 

anlaşılmalı ki bir yerden besleniyor bunlar. Yani tek kanaldan beslenerek bir model ortaya 

çıkıyor. Dolayısıyla bu medyayla başlayan küresel baronlar. Farklılıklardan ziyade bunlar 

hâsıl oluyor. Böyle olunca da yani Mahmut Efendi Hazretleri, belki Mevla Teâla 

Hazretleri’nin ilhamıyla, belki öngörüsüyle, yani basiretiyle diyelim, bunların önünü 

kesmek namına televizyona karşı çıkardı. Daha önce bunu söylemiş miydik hatırlamıyorum 

ama tekrar olsun. Karşı çıkıyordu ve haberleri dahi dinlemeyin diyordu. Yani 

yönlendirmeli haberler olacağını söyleyerek. Genelde de oluyordu, işte aynı haberi birkaç 

farklı düşünceye sahip olan kişiler, sağcısı, solcusu muhafazakârı…(...) Efendi 

Hazretleri’mizin birçok şeyini algılamakta zorlanacak günümüz insanı. Zorlanıyordur da. 

Çünkü merkeze konulan şeyler farklı; birisi dünya, birisi ahiret. Ahiret merkezli 

bakıldığında durum farklı. Soruya dönecek olursak tekrar, televizyonla olan mesafemizden 

dolayı biraz daha azdı, hatta karşı çıkıyordu Mahmut Efendi Hazretleri. Televizyona 

bakmayı pek münasip görmüyordu. Ama radyonun da belli şeylerinden, özellikle o radyo 

mecrasında biraz daha Müslümanların şeyi bulunuyordu... Marmara FM, başka radyolar, 

Akra FM, başka Müslüman câmiaların barınmış olduğu radyolar... O yüzden ona pek bir 

şey demezdi. Televizyon kadar karşı çıkmazdı. Hatta hiç çıkmazdı diyebilirim yani. Çünkü 

bazı sohbetlerinde radyo olabilir diyor. Ben bizatihi o sohbetlere yetişemedim ama 

hocalarımızdan duydum. Ama televizyona karşı öyle değildi. Aynı şekilde filmler. Bugün 

filmlerle beraber şey yapmış oldu. Bugüne bakacak olursak, iki binli yıllardan, iki bin 

onlardan sonra diyelim, son yirmi yıllık süreçte biraz daha durumlar değişti. İnternetten, 

hatta hiçbir internet sitesine girmeden sosyal medyadaki belli kaynaklardan haber 

alabiliyorsunuz. Hatta direkt kaynağından alabiliyorsunuz. Suriye’nin haberini Suriye 

sahasında bulunan kişilerden alabiliyorsunuz, Libya’nınkini alabiliyorsunuz. Bugün 

Allahualem oraya doğru bir dönme oldu. Cemaatimiz içine benim naçizane kendi 

tahminime baktığım zaman yani internet kullananlar var, kullanmayanlar var. Akıllı 

telefon kullananlar var, kullanmayanlar var. Ben de müştekiyim aslında, kullanmak 

istemiyorum ama işimiz gereği kullanıyoruz. Kitap vs. veyahut mail yazışmaları, 

nakillerden dolayı... Genelde şöyle dersek, %60, %70 akıllı telefon kullanıyor diye 

düşünüyorum. Onlar da muhtemelen haberlere internetten bakıyor ama geri kalan ise yine 

radyo vasıtasıyla ya da gazete ile bir şekilde idare ediyorlar diye düşünüyorum.” 
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Seyfettin İnanç; soruyu medyanın Türkiye’de ağırlıklı olarak belli bir kesimin propaganda aracı 

olduğuna dikkat çekerek şu şekilde cevaplamıştır: 

“İsmailağa olarak, konuları değerlendirmedeki temel kıstasımız, yüce dinimiz İslâm’ın 

hüküm ve esaslarıdır. Geçmişten günümüze değerlendirildiğinde, ülkemizde medya 

şirketlerinin kurulup yayın hayatına başladığı günden itibaren, belli çevrelerin dünya 

görüşünün propaganda aracı olarak faaliyet gösterdiğine ve İslâm’a uygun olmadığı gibi 

dinî değerlere ve mukaddesata hürmetsizlik yönünde yayınlar yapıldığına dair açık 

örneklere ulaşılabilmektedir. Bununla beraber; radyo, televizyon ve gazete alanında iyi 

niyetli birtakım oluşumlara tevessül edilmişse de gördüğümüz kadarıyla- azınlıkta kalınmış 

ve bir fayda hâsıl olmamıştır. Medyanın son yıllarda kazandığı yaygınlık ise artık bu 

alanda faaliyeti zorunlu kılmıştır.” 

İnanç; ayrıca İsmailağa Câmiası’nın medya ile olan ilişkilerini şu şekilde açıklamıştır: 

“İnanç, eğitim, hizmet ve faaliyet alanı, düşünce dünyası ve toplumsal hayat bakımından 

farklı bir yerde bulunması sebebiyle Câmia’mız zaman zaman belli odakların hedefi hâline 

gelmekte, diğer birtakım odakların ise istismar girişimlerine maruz kalmaktadır. Bu durum 

sebebiyle, özellikle haber alanında faaliyet gösteren ajans, kuruluş ve muhtelif medya 

şirketleri tarafımızdan dikkatle takip edilmekte ve cevap hakkı yahut kamuoyunu 

bilgilendirme ihtiyacı hissedildiğinde açıklama yoluyla cevap verilmektedir. Hukukî alana 

taallûk eden hususlar söz konusu olduğunda ise hukukî açıdan hak arayışına 

girişilmektedir. Medya alanında faaliyetlerin başlatılması ve sürdürülmesi konusunda ise 

belirli kurum, kuruluş ya da medya şirketleri takip edilmemekte, plânlama aşamasında ve 

sürdürülebilirlik konusunda başarılı olarak değerlendirilen yayınların hemen tamamı 

incelenerek Câmia’mız açısından uygunluğu özel olarak değerlendirilmek suretiyle 

birtakım kararlar alınıp uygulanmaktadır. Bu minvalde takip ve analiz konusunda “Bilgi 

Teknolojileri” birimimiz çalışmalarını hassasiyetle sürdürmektedir.” 

Abdullah Kılıç; soruya Mahmut Ustaosmanoğlu ile konuya dair yaşadığı bir hatırasını da anlatarak ve 

camianın medyaya bakışında geçmiş ile bugün arasında esasında bir fark olmadığını vurgulayarak şu 

şekilde cevap vermiştir: 

“İsmailağa Cemaati ilk kurulduğu yıllardaki medyaya bakışı ile bugünkü medyaya bakışı 

arasında bence hiçbir fark yok ancak medya değişti. Medya, iletişim bunlar değiştiği için 

biraz sonra bahsedeceğimiz değişim de ondan kaynaklandı. Şimdi eski medya ile bugünkü 

medya arasında çok bir fark yok. Gazeteler arasında, televizyonlar arasında. Çok basit bir 

örnek vereyim TGRT televizyonu kurulmuştu. Tefsir sohbetleri, hadis sohbetleri evliyalar, 

enbiyalar vs. sadece bu tarz programlar vardı. Arayıp da bulunmayacak bir televizyondu. 

Yaşadığım hadiseyi söylüyorum. Mahmut Efendi Hazretleri’nin yanındayım Mahmut 

Efendi Hazretleri rahmetli Ahmet Vanlıoğlu Hoca bir de Almanya'dan ziyarete gelmiş bir 

vatandaş. Mahmut Efendi Hazretleri’ne diyor ki: ‘Hocam diyor ben Almanya'da yaşıyorum 

TGRT diye bir televizyon kuruldu. Türkiye Gazetesi Cemaati’nin hiç kötü bir şey yok diyor 

bunda. Tefsir sohbetleri var, hadis sohbetleri var, menkıbeler var, evliyalar, enbiyalar 

anlatılıyor filan. Yani televizyon alıp sadece bu kanalı izlesem olur mu?’. Mahmut Efendi 

Hazretleri de -Ahmet Vanlıoğlu Hoca İstanbul Müftülüğü yapmış birisi- dedi ki: ‘Müftü 

Efendi’ye bu fetvayı soralım.’ dedi. Ahmet Vanlıoğlu Hoca, ‘caiz değil’ dedi. Niye caiz 
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değil biliyor musun? dedi. ‘Düşün ki dedi bir yerden dedi affedersiniz bir lağım kanalı 

akıyor dedi. Siz de dedi elinizde bir pet şişe var o pet şişedeki suyu oraya döküyorsunuz. 

Bu dediğiniz şey onun gibi bir şey.’ dedi. Tamam, pet şişedeki su temiz ama aynı yere 

dökülünce o da onlar gibi pislenir yani siz bunu izlerken bir başkasını izliyorsun, ötekini 

izliyorsun çocuğun ben bunu izleyeceğim diyor öteki onu izleyeceğim yani o televizyonun 

Safiyetini koruması mümkün olmuyor nitekim kendi kendini de koruması mümkün olmuyor. 

Bugün TGRT'nin geldiği nokta, kendi dönüşüyor... Fetva vermediğini biliyorum. 

Dolayısıyla günümüzde ben pek çok şeyi takip ediyorum sanatçı camiasını filan ben zaman 

zaman takip ediyorum. Aklı başında sanatçılara sorduklarında ‘Şu diziyi izliyor musun, şu 

diziyi izledin mi?’ filan. ‘Ben televizyon izlemiyorum ki’ diyor. ‘Televizyon izlemiyorum, 

çocuğuma da izletmiyorum.’ diyor. Bunu bir doğru ilkeli bir şey olarak ifade ediyor yani. 

Ben diyor televizyon izleyeceğime kitap okuyorum diyor vs. Şimdi o izlemediği zaman çok 

mükemmel takdire şayan oluyor. Öbür taraftan bir hoca efendi kardeşim ‘televizyon 

izlemeyin’ deyince ‘niye izlemeyeyim’ diye soruluyor. Yani faydalı bir şeyler öğreniyorsun 

onun için izlemeyin demiyor ki külliyen boşa vakit yani oradan bugüne kadar televizyondan 

bir şey izleyip de ya ben izledim şöyle oldum yok. Vaaz bile dinlese istifade edemiyor. Tesiri 

olmuyor yani. Onun için yani televizyona karşı derken televizyon bir cihazdır kabahati yok 

ki televizyonun. Önemli olan içeriktir. Yani insana verdiği şey nedir, kazandırdığı şey 

nedir? Ve medya üzerinden birtakım merkezlerin toplum üzerinde hangi operasyonları 

yaptığını hepimiz biliyoruz yani. Biz niye o operasyonlara maruz kalmış olalım yani. Bu 

anlamda yani... Tabii geçmişteki medya dediğimizde televizyon, gazete vardı, Radyo da 

kısmen... Dolayısıyla şeyhin Mahmut Efendi Hazretleri’nin -çünkü Nakşî tarikatının 

İsmailağa ekolünü diyelim ortaya koyan Mahmut Efendi Hazretleri’nin kendisiydi 

Cemaat’in manevi lideri olması hasebiyle- kendisi televizyondu, gazetedeydi, radyoydu 

asla tevessül edilmemesi gerektiğinin yanında bunlarla meşgul olmanın bile kesinlikle 

doğru olmadığını, yanlış olduğunu, yani televizyon izlenmemesi gerektiğini, radyo 

dinlenmemesi gerektiğini, gazete okunmaması gerektiğini her zaman ifade etmiştir. Bunu 

söylerken burada daha önce eğitimle alakalı bir örnek vermiştik. İşte üniversiteye izin 

vermiyor ama Mahmut Efendi Hazretleri bir bakıyorsunuz hayatında bazı insanlar var ki 

onların üniversite okumalarına izin vermiş. Üniversitede hocalıktan ayrılmak istemişler 

müsaade etmemiş. Aynı şekilde yani gönlünü o radyoya o gazeteye, televizyona 

kaptırmayacak işte orada alınması gereken ilmi, siyasi birtakım meselelere vakıf olması 

gereken vazifesi görevi icabı o tarz insanlara bunu şey dikte etmiyordu. Normal sıradan 

halkın, vatandaşın böyle televizyonu açtığı zaman da haberden çok veyahut da önemli 

birtakım konulardan ziyade oradaki birtakım malayani, boş film gibi magazin gibi işte 

böyle yani insan hayatına hiçbir katkısı olmayacak olan şeylere, insanların genel eğilimi 

de onlara zaten baktığınız zamanda. Dolayısıyla genel eğilim onlar olduğu için gazetede, 

televizyonda, radyoda Efendi Hazretleri’nin de bu yasağı ortaya koyarken bu genel eğilime 

nispeten o da kesinlikle bu izlenmeyecek hiçbir şekilde izlenmeyecek diye bu şekilde 

söylüyordu ama dediğim gibi yani orada hiç kimse asla hiç bakmayacak anlamından ziyade 

işi olan oradan bir şeyler alması gereken kişiler bundan müstesnadır. Yani dediğim gibi 

ama bunu ifade ederken günümüzde hâlâ hocalarımızın büyük bir kısmı belki de ‘Kesinlikle 

asla hiçbir şekilde bakılmamalı yani Efendi Hazretleri’mizin bu anlamdaki bakışı budur.’ 

derler, demişlerdir. Ama benim kendisinden gördüğüm farklı çevrelerle olan, farklı 

şahıslarla olan münasebetlerinden konuşmalarından edindiğim şey bu izah ettiğim 

durumdur yani.” 
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Kılıç; gelinen nokta itibariyle ise İsmailağa Câmiası’nın zarurete mebni olarak bir medya yapılanmasını 

başlattığını şu sözlerle ifade etmiştir: 

“Şimdi mesela bakıyorsunuz İsmailağa'nın resmi websitesi var, Youtube kanalı var işte 

internet üzerinden yayın yapan bir... hatta televizyon dahi şu ara İsmailağa Tv tarzında bir 

şey de şu anda yayına girdi girecek durumda. Televizyon, İsmailağa Tv gibi internetten 

yayın yapan şu anda yeni hayata geçti veya geçmek üzeredir. Böyle bir çalışma da var. 

Fıkhî pek çok konular, ilmi konular işte birtakım derslerin falan yapılacağı böyle bir yayın 

düşünülüyor. Şimdi bu geldiğimiz nokta öyleydi, şimdi nasıl böyle oldu anlamında bir soru 

gelirse bunu nasıl cevaplayabiliriz? Ben yine bu cemaatin içinde büyümüş yetişmiş, bugüne 

kadarki başta Efendi Hazretleri’miz olmak üzere babam ve pek çok hoca efendiden 

gördüğüm ve günümüz itibariyle var olan gerçekleri de yan yana koyduğumuz zaman da 

fıkıhta bir ifade vardır: Umûmü’l-belvâ diye bir şey var. Umûmü’l-belvâ’dan sakınmak 

mümkün değildir. Çok affedersiniz tuvalete gidersiniz ister klozette ister işte alaturka 

tuvalette hacetinizi giderin, küçük abdestinizi üzerinize sıçrantıdan kendinizi korumanız 

mümkün değildir. Değil mi? Mutlaka sıçrar yani. Dolayısıyla o üzerimize sıçrıyor ben bu 

elbiseyle veya işte vücuduma da sıçrıyor. Bu şekilde namaz kılamaz mıyım diyoruz? Yok, 

hayır biz o zerre kadar olan sıçrantıların üzerimize sıçradığını biliyoruz ama biz yine ne 

yapıyoruz istibrâmızı, istincâmızı yapıyoruz. Ondan sonra abdestimizi alıyoruz, kılıyoruz. 

Neden işte umûmü’l-belvâ kaçınılması mümkün olmayan şeyler var. Şimdi artık bu sosyal 

medya dediğimiz internet çağı dediğimiz bu çağ, bu ortam umûmü’l-belvâ haline geldi. 

Kaçınılmaz. Yani işte buyurun bir salgın hastalık oldu. Şimdi insanlarla bir sohbet şeyi var 

çünkü tarikat sohbettir yani halleşmektir. Şimdi bunun olmadığı bir yerde insanların 

gönlüne hitap edebilmeniz, onların içine düştükleri birtakım manevi buhrandan, sıkıntıdan 

çöküntülerden elinden tutup çekebilmeniz mümkün değil. O sohbet ortamı, o meclis 

insanları birtakım bulunduğu o dünyadan dışarı çıkarıp kafasının gönlünün 

zenginleşmesini sağlıyor adeta. Yeniden böyle bir moral motivasyona giriyor işte. Bu 

durum dolayısıyla yaşanan süreç, gelinen nokta insanlara ulaşmak... Mesela insanlar 

eskiden çile çekiyordu, sıkıntı çekiyordu taa nereden sohbete gelebiliyordu şimdi gelmiyor 

gelemiyor. Çeşitli iletişim vasıtaları, araçlar falan filan var ama trafik var iş yoğunluğu 

var. Bir sürü sebepler ve bahaneler. Bu sefer talepler geliyor insanlardan. Ya efendim hiç 

olmazsa bir internet sitesi olsa da, Cemaat’le ilgili bir takım haberleri, birtakım sohbetleri, 

vaazları, fetvaları neyse işte onları oradan yayınlasanız da biz de en azından oradan gelip 

onları görebilsek, takip edebilsek diye talepler geliyor. İşte bütün bu talepler mevcut 

günümüzdeki hocalarımız, cemaatin işte fetva ile ilgili veya tarikat ile ilgili meselelerine 

yön veren, çözüm üreten ve insanları bu noktada irşad eden hocalarla bunlar istişare 

ediliyor. Netice itibariyle bunların olmasına onlar da onay veriyor, müsaade veriyor, cevaz 

veriyor. Bu şekilde günümüzdeki bu sosyal medya, internet artık nimeti mi diyelim ondan 

istifade etme hususunda geldiğimiz nokta itibariyle durum bundan ibaret. Yani insanlara 

ulaşmak... Şimdi bir sürü kötü yönde şeye insanlar hep bu sosyal medya aracılığı ile artık 

ulaşıyor. Kendi elinde telefonla bir tuşa basıyor. Yanlış bir fikir oradan işitiyor, yanlış bir 

düşünceyi oradan izliyor. Dolayısıyla ‘Kardeşim biz medya sosyal medya filan bu işlerde 

yokuz’ dediğinizde bu işlere bir vebal de biniyor. Tamam, yoksun ama öbür tarafta 

karşıdaki insan var. O insan aradığında doğruyu da orada göremezse sadece yanlışa 

maruz kalmış olacak. Onun için işte biraz önce dedik ya umûmü’l-belvâ kaçılması mümkün 

değil artık. Mecbur yani yapmak gerekiyor. Onun için bu işe girilmiştir. Dolayısıyla var 
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olan sosyal medya hesapları internet işte internet üzerinden televizyon bunlar bu şekilde 

ortaya çıktı.” 

Kılıç; ayrıca İsmailağa Câmiası mensuplarının geçmişten bugüne hangi medya kuruluşlarını takip 

ettiğine de ayrıntılı bir şekilde değinmiştir: 

“Yani şöyle söyleyeyim, televizyon anlamında şu televizyonu takip ediyor diyemem ama 

daha ziyade gazete, kültürü hani vardır. Gazete kültüründe de Yeni Şafak, Akit, Milli 

Gazete eksenindedir yani cemaatin medya şeyi gazete anlamında böyledir. Bunlar 

içerisinde en etkili olanı Yeni Şafak ile Akit'tir. Milli Gazete'nin daha zayıf bir şeyi vardır. 

Evet şey hususu televizyon hususu yani şu anda şu televizyonu demem mümkün değil. Yani 

öyle bir televizyon şeyi yok. Yani özel bir tercih yok. Radyoda da yok radyoda işte Lalegül 

Radyo Cübbeli'nin vesilesiyle bu daha ziyade tercih ediliyor. Televizyonda Lalegül TV 

diyemem yani şöyle diyemem televizyon izlemiyor yani sadece diyelim ki Cübbeli'nin 

sohbeti varsa o Cübbeli'nin sohbetini izliyor. Burada şu var artık evlerde televizyon eskiden 

hiç yoktu. Şu anda da evlerin büyük bir kısmında yine televizyon yok, internet var, 

bilgisayar var. Dolayısıyla oradan bilgisayardan giriyor. Tamam, o Lalegül'de 

yayınlanmış ama Lalegül'ü izlemek için ona girmiyor. Yani sadece sohbete girdiğiniz anda 

tabii Lalegül de yayınlandığı için oradan izlemiş oluyor onu yani ama Lalegül Radyo'yu 

radyo olarak dinliyor çoğu radyo olarak dinliyor.”  

Hüseyin Hüsnü Kılıç; İsmailağa Câmiası’nın bir tekke misyonun taşıyıcısı olduğuna dikkat çekerek 

modern iletişim araçlarının bu misyon içerisinde kullanılamayacağını vurgulamıştır. Kılıç bu minvalde 

şunları kaydetmiştir: 

“Şimdi bu medya ilişkileri diğer görsellikler üzerinden ve İsmailağa'nın tevarüs edilmiş bir 

kültürün, bir mirasın günümüzdeki temsilcileri sıfatıyla ve özellikle Efendi Hazretleri’nin 

şahsında temsil ettiği bir kültürü özellikle manevi mirasın en yetkin isimlerinden biri olarak 

ve kamuoyunda da bilinen tavrıyla, tavizsiz duruşuyla maruf bir kişiden bahsediyoruz ve o 

kişinin inşâ ettiği bir cemaatten ve bir tekke misyonundan bahsediyoruz. Şimdi bu tekke 

misyonu ile birlikte günümüzde günümüzün gerçekliği içinde ortaya çıkan medya 

araçlarından, bunların kullanılma biçiminden bu konuyla alakalı birtakım 

değişikliklerinden. Dışarıdan bakıldığında İsmailağa'nin sanki bir iletişim stratejisi 

çerçevesinde böyle bir tercih yapmış gibi algılanmasına kadar aslında bunun genel 

anlamda temellendirilmesi bir anlamlandırılmasının yapılması lazım. Gerçekten böyle bir 

karar, böyle bir değişiklik var mı? Asla böyle bir şey yok. Yani İsmailağa'nın şeyinde somut 

anlamda müşahhas anlamda onun temsil ettiği şey çerçevesinde o çerçevede bir kere şuna 

önce karar vermek gerek, şunu anlamak gerekiyor. İsmailağa bir Nakşî tekkesidir. Belli bir 

manevi bir mirası temsil eder. Öncesinde İsmet Baba’yla başlayan, Abdürrahim Efendiyle 

başlayan nihayetinde Ali Haydar Efendiyle de bu bu temsiliyetin sürdüğü ve nihayetinde 

Efendi Hazretleri ile beraber de günümüzde devam edegelen bir geleneği konuşuyoruz aynı 

zamanda. Bu geleneğin en asli unsuru nasıl Nakşîlikte zikr-i hafi dediğimiz gizli zikir 

olmazsa olmaz özelliği taşıyor. Aynı şekilde bu özelliğin mahiyetini değiştirecek, bunu 

yapısal bir deformasyona uğratacak tercihler yapma şansınız imkânınız böyle bir şey yok. 

Bu söylediğim önemli bir şeydir yani. Dolayısıyla burada şu ya da bu şahsın Efendi 

Hazretleri'nden izin alması diye bir şey mevzubahis değildir. Çünkü Efendi Hazretleri 

kendi tevarüs ettiği o geleneği tavizsiz, eksiksiz bütünlüğü, orijinal bütünlüğü içinde 
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koruyan korumayı kendi hayatının merkezi haline getirmiş. Bu hassasiyeti hayatının gayesi 

bilmiş birisidir ve ancak Efendi Hazretleri’nin de malum özellikle 2000'li yıllardan itibaren 

mâlûl olduğu birtakım rahatsızlıklar var. Tedavi olduğu gördüğü bu süreç içerisinde büyük 

ölçüde üzerindeki sorumluluğu paylaşmıştır. Bir heyet ile paylaşmıştır kendisi daima 

merkezde olmak kaydıyla, yani İsmailağa'daki bütün mesaisini ve çabasını İsmailağa'ya 

verdiği dönemdeki o beşerî performansı o yoğunlukta devam edegelmiş değildir. Bunu da 

bilmek gerekiyor. Hem bunu şunun için söylüyorum: Özellikle Nakşî geleneğini 

sürdürmekle mükellef olan, sürdürme misyonu olan tekkenin, bahsettiğim o asli yapıyı 

değiştirecek, dönüştürecek bir tasarrufta bulunması mümkün değildir. Yani Efendi 

Hazretleri böyle bir… hatta hoparlöre bile izin vermemiştir. Hoparlörü bile caiz 

görmemiştir, radyoyu bile caiz görmemiştir. Hoparlörü caiz görmemesi fıkhi anlamda bir 

caizlikten bahsetmiyorum. Başka bir bağlamdır fıkıh bunu asla öyle değerlendirmeyin. Bu 

bir fetva konusu da değildir. Bu bir tekke ve hususi olarak kendilerinin tevarüs ettiği bir 

geleneğin devamı anlamında söylüyorum. Bu çok önemlidir orada, özellikle hoparlöre izin 

vermemiş olmasının bir sebebi de bence. Özellikle Nakşî kültüründeki o zikr-i hafi 

dediğimiz ilişki biçiminin, yani Şeyh Efendi ile müridin temasının yüz yüze temasının, onun 

kendi sesiyle ve kendi hissiyatıyla bakışıyla ve tesir unsurlarıyla onun o tesir alanında 

olması ve içsel bir bağ kurması bakımından önemlidir. Dolayısıyla hoparlör o içsel bağı 

kendi tabii sesiyle mürit ile irtibat kurma ve o gönül sesinin ihtizazını paylaşma imkânını 

ortadan kaldıran bir şeydir hoparlör. Hoparlör böyle olunca Efendi Hazretleri kendi 

misyonunun hangi iletişim araçlarını, özellikle modernizmin tuzakları haline gelmiş hangi 

iletişim araçlarını önerebilir ve meşru sayabilir? Böyle bir şey söz konusu olamaz. Yani 

bunun Efendi Hazretleri’nin başından ve takip ettiği yola yönteme ve İsmailağa'ın bilinen 

misyonuna uygun bir tasarruf olduğunu düşünüyorum. Bunun tabii pek çok deformasyonu 

var yani meydana getirdiği efektler var. Nedir mesela bu? Bu arkadaşlar bu iletişim 

araçlarına yani medyanın yeni araçlarına iltifat eden arkadaşların en önemli 

sorunsallarından bir tanesi de mesajların dolayısıyla tebliğin çok geniş bir kitleya yayılma 

imkânı bulmasıdır. Şimdi yani orası bir üniversite orası bir efendim telkin kürsüsü, bir 

siyaset meydanı falan değil yani orası bir hatta bir şey bile değil yani bir tabir-i caizse bir 

STK Sivil Toplum Kuruluşu olarak belli kamuya belli kitleye mesaj veren bir yer de değil. 

Burası çok hususi biçimde ve hususi imkânlarla hususi bir alana hitap eden bir misyonun 

merkezidir yani. Dolayısıyla burada kitleselleşme gibi bir dert yok tam tersine tevarüs 

edilmiş bir hususi misyonun devamının en sağlıklı biçimde yeni kuşaklara intikalini 

sağlayacak bir misyon var yani. Dolayısıyla burada bunun hususiyetinin asliyetinin 

muhafazası bir kere birinci derecede önemlidir. Asliyetinin muhafaza edilmesi, asliyetini 

bozarak asliyetinden saparak bu misyonun kitleselleşmesine yol açmak. Bunu tecviz etmek 

bu mümkün müdür sizce? Böyle bir şey bence mümkün değil. (...) Bence bu tür modern 

iletişim araçları dediğimiz zaman beraberinde hemen sekülerleşmeyi hatırlamak gerekiyor. 

Çünkü bu araçlar o maksatla üretilmiş ve o maksatla özellikle geri kalmış toplumlarda ve 

belli manipülasyonları hedefleyen araçlar halinde kullanıla gelmiştir. Ve yani en etkili 

biçimde bu günümüzde algı dünyası dediğimiz şey bunlarla sağlanan bir şeydir. Ve 

bugünkü toplumsal değişimlerde bu algının çok önemli bir yeri olduğunu biliyoruz. Peki 

aynı algıyı biz kullanabilir miyiz? Zaten sorun bu. Bu bir tekke misyonu içerisinde 

kullanılabilir mi? Böyle bir şey bir şey kullanılmaz çünkü bu algının temelinde zaten yanılgı 

var. Yanıltma var yani hakkaniyetli bir manipülasyon yok. Tam tersine görsellik üzerinden 

kışkırtıcılık üzerinden yapılan bir şey var. Burada mesela siz kendi yayınınızı yaparken de 
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ben bunu kendi iç yayınlarımda bile görüyorum. Çocukların dahi ekrana çıkartılması, 

grupların kendi kendine hedef aldıkları gibi birbirlerine yani bir tahaccüm halinde hücum 

halinde dile getirdikleri o diskurlardaki içerik sözler onları delillendirme çabaları. Bu tam 

bir sefalettir ve tam bir edepsizliktir. Yani hiçbir cemaat bırak kendi misyonunu bunun 

üzerinden sürdürmeyi maalesef bu o cemaatin ahlakını ve edebini de iptal eden bir mahiyet 

arz ediyor. Şu an geldiğimiz nokta maalesef bu. Edep çok önemli bir şeydir. Edep Allah 

dostlarından birine soruyorlar. Edep nedir diye? Edep hadde riayettir edep. Hadde tecavüz 

etmemektir. Bu ne demektir? Hadde riayet bir kere şeyle de ilgilidir yani. Atmosferle, 

kültürle alakalıdır. Bir tekke kültürünün gözettiği hassasiyet gösterdiği edep... Tekke 

kültürü ile medreseninki farklıdır. Modern zamanlarınki farklıdır. Hele medya 

araçlarınınki çok farklıdır. Bir medya aracı üzerinden siz edep inşa edemezsiniz. Edebi 

kaybetmek, bir tekke için en önemli şeydir, en önemli kayıptır. Ve edep özellikle bu şeyin 

en önemli sözlü ve görsel taşıyıcısı edeptir aslında. İnsan davranışlarında davranış 

kültüründe bakışında birebir mürîdânın kendi arasındaki ilişki, mürîdânın mürşit efendi 

ilişkisi, mürîdânın ilim sahipleri ile ilişkisi. Bütün bunlar belli bir edep dairesinde 

çevresinde yürür ve edep öğreticidir böyle bakıldığında. Hatta meşhur bir beyittir: ‘Edep 

bir tâc imiş nur-i Hüda'dan giy ol tacı emin ol, her beladan’ edep bir nur-i Hüda'dan bir 

taç. Edep sonradan aslında öğrenilen bir şey değil, Edep bünyede var olan bir şeydir. Yani 

siz evde annenizden babanızdan aile ortamında o edebi alırsınız edinirsiniz, o edep orada 

zaten yaşanan bir gerçekliktir. Dolayısıyla bir tekke kültüründe kendi içinde inşa ettiği bir 

edep vardır ve o edep o kültüre dâhil olan o cemiyete dâhil olan o tekke atmosferini teneffüs 

eden, her kimse edep edinebildiği, edindiği bir gerçeklik olarak, onun davranışlarına 

ahlakına, ilişki biçimlerine yansıyacak olan şeydir. Dolayısıyla ben bu medyanın aynı 

zamanda bu edep tasavvufta, şeyde esas olan edep kültürünü de dejenere ettiği ve onu da 

soysuzlaştırdığı kanaatindeyim gördüğüm kadarıyla. Aslında şunu söylemek mümkün 

olabilir, kendi aslî ve hususî misyonunu ifa etmekte nasıl bir rol oynuyor medya aracı? İşte 

maalesef dünyevileştirici, yabancılaştırıcı dönüştürücü, aleladeleştirici yani çok önemli 

olarak bu edepsizleştirici bir rol oynuyor. Yani bu Efendi Hazretleri’nin bu konudaki 

hassasiyetini anlamak gerekiyor. Yani bırak televizyonu kadınların kıyafeti konusunda 

neredeyse manto konusunda bile sırf modernizmin Batılı hayat tarzının bir modellemesi 

olduğu için buna karşı çıktığını bilmek gerekiyor. Yoksa efendim tesettür olarak bugün 

kitlesel anlamda pek çok yerli ve dünyanın pek çok müminlerin, Müslümanların kabul ettiği 

giyebildiği bir takım manto olarak ifade edebileceğimiz Batı’dan gelen ama farklılaşan 

artık yeni modeller, pardösüler vs. falan var. Ama Efendi Hazretleri’nin buna karşı 

çıkışının temelinde sırf onu andırdığı bir Batılı hayat tarzının modellediği ve ona öykünerek 

ortaya konmuş bir şey olduğu için reddettiği bir şeydir bu. Yoksa çarşaf yanında sadece 

çarşaf değil, Osmanlı'dan beri tevarüs edilen Müslüman toplumlarda gelenekselleşen örtü 

biçimlerini de Efendi Hazretleri bir örtü biçimi olarak şer'i bir örtü biçimi olarak kabul 

eder. Buradan ne anlıyoruz? Yani geçmişte var olmayan bu kültürün asli malzemesi asli 

bir unsuru olarak kabul etmediğimiz ne varsa, bunu modernizmin yabancılaştırıcı, harici 

bir unsur olarak kabul ettiğini anlamak gerekiyor ve bunun yani burada biçimsel olarak 

şekil olarak bir hukuksal anlamda şer'i olarak ‘caiz mi, değil mi?’ tartışmasının yeri değil. 

Bu edep, az önce bahsettiğim büyüklerden tevarüs edilmiş yöntem ve bu tekke kültürünün 

gerektirdiği ölçü ne ise onun sürdürülmesinin yolu yöntemi budur.” 



90 

 

Kılıç; ayrıca medya kuruluşu sahibi olmanın, sahip olunan medya araçlarının kontrolünü tam manasıyla 

kazanmak anlamına gelmediğini vurgulayarak var olan handikapları ve riskleri şu şekilde açıklamıştır: 

“Dolayısıyla medya ne kadaro araca sahip olanın kontrolündedir? Bir kere kamu 

denetimine açık devletin müdahalesini ve denetimine açık bir araçtan bahsediyoruz. Böyle 

olmak zorunda yani siz Türkiye Cumhuriyeti’nde bir yayın yapacaksanız bunu belli 

yerlerde bildiriler yapmak, belli yerlerde meşruiyetler ve izinleri almakla mükellefsiniz ve 

onun kodlarıyla hareket etmek durumundasınız. Dolayısıyla devletin tayin ettiği kodlar 

içerisinde olmak bir tekke misyonu içinde ne anlam ifade eder? Mesela örneğin bu işi 

yapan arkadaşların son zamanlarda kendi medya araçları üzerinden devletin misyonuna 

sahip çıkmak, devletin güvenlik görevlisi gibi davranmak, hususi mesajlar vermek filan... 

Eğer izlediyseniz bahsettiğim bu sapmanın ne anlama geldiğini görmüş olursunuz yani. 

Dolayısıyla Doğu ile alakalı siyasetle alakalı bilmem devletin gündeminde ve hassasiyeti 

içinde olan bir takım stratejik meselelerde görüş beyan etmek, devlete bağlılık da olsa bu 

görüş beyan etmek, bu böyle bir misyonun ruhuna, manasına aykırıdır ve o misyonu 

maalesef mecrasından çıkartan, kendi bünyesine yabancılaştıran bir sapmadır. Bu açık 

olarak böyledir, başka bir şey de özellikle bu tür araçlar daha çok şey üzerinden izleyici 

üzerinden izleyicinin talepleri doğrultusunda şekillenmiş olduğu için de dolayısıyla bu 

doğruyu ikame etmek yerine talebi karşılamaya dayanan popüler bir devamını sağlayan 

izlenebilirliğin devamını sağlayan başkaca birtakım araçlara ihtiyaç duyar. Ve tabii ki 

bunun devamını sağlamak için başkaca şeyler de meşrulaştırmaya çalışırsınız. Ciddi bir 

işletme gideriniz var. Bu ciddi işletme giderini karşılamak için ticarileşmek durumdasınız. 

Reklamdı veya başka bir şeydi. Şimdi bu beraberinde reklamın içeriğinin meşruiyeti bir 

tarafa onu temin etmek, devamını sağlamak üzere bütün bu finansal ilişkiye kadar bunun 

finanse edilmesine kadar meşruiyeti tartışılır başka araçları da gündeme getirebilir. 

Nitekim bunun kamuoyunda ciddi anlamda müspet tesirinden çok menfi tesirini 

konuşabileceğimiz tartışmalara yol açtığını da biliyorsunuz. Yani özellikle bir takım 

efendim şeylerin ekran üzerinden satışının yapılması vs. Bu aslında temel anlamda ciddi 

bir medya aracının yapabileceği bir basitliği, bir hafifliği ifade eder yani. Dolayısıyla böyle 

bir şeyi ciddi bir medya aracı yapmaz, yapamaz. Hatta ilkesiz bir reklam bile bu reklam 

mutlaka müstehcenlik anlamında söylemiyorum. İlkesizlik reklamın içeriğindeki yani 

irrasyonellik, toplumdaki itibarsızlık vesaire pek çok şeyi içerir. Güven duygusunu rencide 

edebilecek mesajlar falan. Bütün bunlar sizin temsil ettiğiniz manayı zedeleyen, ona zarar 

veren fayda temin edeyim derken tam tersine kendi mananızı sıradanlaştırıyorsunuz, 

yabancılaştırıyorsunuz, yani nihayet de bunu aleladeleştiriyorsunuz. Şimdi burada benim 

için aslolan Efendi Hazretleri’nin büyük bir kahramanlık göstererek asla geçmişten 

tevarüs ettiği o misyonundan hiçbir taviz vermeden sakalından, cübbesinden, şalvarından, 

çarşafından taviz vermeden bu misyonu sürdürmek gibi bir davası olduğunu biliyoruz. 

Efendi Hazretleri’nin en sağlıklı zamanlarında hoparlöre dahi tatsız baktığını, sevimsiz 

baktığını biliyoruz. Ve işte özellikle Nakşîliğin istediği o zikr-i hafi dediğimiz gizli zikir 

buna uygun bir tabir-i caizse hususilik ve mahremiyet içerisinde birebir teması sağlayan 

yüz yüze müritle Şeyh Efendi / mürşit arasında teması sağlayan bir geleneği sürdüren 

hususi tesir çevresi oluşturan bir geleneği var. Bu tesis çevresinin ben yabancılaştığı, bu 

tesir çevresinin bünyesel bir farklılığa maruz kaldığını düşünüyorum. Esasen az önce 

bahsettiğim, yani bir iletişim aracının devletin denetimine ve kitlelerin manipülasyonuna 

açık olmasından kaynaklanan bir dejenerasyon zaten beraberinde geliyor. Yani mesela 
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bunu özellikle o arkadaşların efendim tekke ilişkisi sorgulandığında ya da efendi mürşit ile 

olan ilişkileri sorgulandığında. Biz bir tebaa sahibi değiliz. Biz bir mürîdân devşirmek 

peşinde değiliz, bizim izleyicilerimiz var seyircilerimiz var diyebiliyorlar. Bu ne demektir? 

Bu aslında bir tekke kültürünü yabancılaştıran bir şey yani izleyici haline dönüştüren, 

seyirci haline dönüştüren, başkalaştıran bir şeydir. Dolayısıyla medyanın izleyicisi var. 

Doğrudur. O medyanın ruhunun manasının asliyetinin gerektirdiği ahlaka edebe sahip bir 

mürîdân, bir bağlılar bir tebaa şeyi oluşturabiliyor mu? Hayır. Dolayısıyla başka bir şey 

daha var aslında.”  

Kılıç; öte yandan medyanın bir tebliğ aracı olarak kullanılması fikrini de eleştirerek şunları kaydetmiştir: 

“Şimdi hani bir tebliğ aracı olarak görüyorlar. Hayır, bu zaten bu da başka bir 

yabancılaşmayı içeriyor ve onu Necip Fazıl çok güzel anlatıyor. Tebliği yapan yapmıştır, 

tebliğ peygamber işidir. Bizim tebliğ edilen bu hakikati telkin, işte medya araçlarını -yani 

her türlü kitap yayını vesaireyi medya aracı olarak görmek gerektiği için söylüyorum- 

telkin aracı olarak görüyor Necip Fazıl. Dolayısıyla tebliğ zaten edebe aykırı haşa yani 

kimiz biz? Neyi tebliğ ediyoruz? Biz, bize tebliğ edileni ancak sevdirmekle mükellefiz 

hikmet diliyle konuşmakla, mükellefiz, kavli leyyin dediğimiz muhatabımızın ruhuna nüfuz 

edecek, yani onun gönül dünyasına hitap edecek bir üslubu, bir dili bir iletişim tekniği 

geliştirmemiz gerekiyor. Bu da zaten tekkede gönül dili dediğimiz şeydir aslında. Yani 

özellikle mürşitle mürit arasındaki bu ilişkidir. Bence burada aslında böyle bir 

yabancılaşmaya yol açmasından dolayı bunun ciddi bir sapma olduğunu düşünüyorum 

iletişimle alakalı olarak. 2 aslında sohbet diye bir kavram var yani sohbet Efendi 

Hazretleri’nin yegâne yoludur ve bize de doktrin anlamında bakıldığında İmam-ı 

Rabbani'den büyük ölçüde şeye dâhil olmuş yani. Nakşî geleneğinin asli unsuru olarak 

belirtilen bir şeydir sohbet. Sohbet arkadaşlık kökünden geliyor. Sahabe kökünden geliyor. 

Dolayısıyla o aslında bir dostluk ifade ediyor. Yani tabir-i caizse organik bir şeyi var, bir 

mahiyeti var. Hiçbir iletişim aracında böyle bir organik mahiyetten bahsetmek mümkün 

değildir yani. Dolayısıyla siz yani bir televizyonda sohbet yapamazsınız. O sohbet 

televizyonun araya girmesiyle yabancılaşan bir medya aracına dönüşen, ekrandan izlenen 

ki düğmeye bassa başka kanala geçse o ekrandan başka herhangi bir efendim bir şeyi, bir 

münkeri de izlemesi mümkün. Bir Kur’an-ı Kerim izlemesi mümkün olabildiği gibi yani 

herhangi bir eğlence ortamını, buna benzer bir icrayı da izlemek mümkün. O takdirde 

teorik olarak zaten yanlış yerdesiniz. Böyle aynı araç üzerinden hani meşhur “Kem alat ile 

kemâlât olmaz.” diye bir deyiş vardır. “Kem alat” yani bozuk alet demek, kem kötü demek 

biliyorsunuz. Dolayısıyla kem alat ile kemâlât olmaz ki bu kemâlât davasıdır. Kemâlât 

davasını siz Batı'nın ve modernizmin aslında geleneksel toplumları dejenere etmek üzere 

en etkili biçimde kullandığı bir silah üzerinden bunu temin edemezsiniz. Kaldı ki o silahı 

kullanabilecek donanıma dile, kültüre de sahip değilsiniz. Dolayısıyla o silah ile ancak siz 

kendinizi vurursunuz nitekim öyle oluyor yani ve o araç bir ironi meselesi haline geliyor. 

Pek çoklarının alıntıladığı kendi izleyicilerine çelişkili olarak gösterdiği basitliği yansıttığı 

kendilerini haklı kılabilecek enstantaneler olarak yansıttığı bir objeye dönüşmüş halde bir 

örneğe dönüşmüş haldesiniz ve bunun farkında değilsiniz. Dolayısıyla İsmailağa adına 

ortaya çıkan medyadaki o viral filmlerinin anlatımların. İşte Youtube üzerindeki şeylerin 

aslında pek çok sosyal medyada ve diğer alanlarda bir komedi malzemesi olarak 

döndüğünü biliyorsunuz. Yani dolayısıyla siz müspet anlamda efendim insanları irşad 
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edeyim derken tam tersine ifsat ediyorsunuz. Maskaralaştırıyorsunuz davayı, şüphesiz 

zarar veriyorsunuz yani ve üçüncü şahıslara bunun nasıl intikal ettiği ve nasıl geliştiği ile 

alakalı onu kontrol etme imkânına sahip değilsiniz. Esasen bu sohbet kültürü dediğim şey, 

doğrudan sözlü kültürün tesiri bu Hz. Adem'den itibaren başlayan ve devam edecek olan 

en etkili bir tesir yöntemidir sözlü kültür.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; soruya Mahmut Efendi’nin geçmiş yıllarda medyaya fotoğrafının dahi 

basılmasına karşı olacak düzeyde mesafeli baktığını lakin takriben 15 sene önce bu konudaki 

yaklaşımının daha ılımlı bir hale dönüştüğünü vurgulayarak şunları kaydetmiştir: 

“Yani medyaya bakış... üstadımız Mahmut Efendi Hazretleri ilk zamanlar resim vermeye 

de resminin basılmasına da resim çekilmesine de karşıydı. Fakat bir 15 sene kadar evvel 

‘Ben eskiden kızıyordum bu resim işine ama şu anda kızmıyorum’ dedi. Bazı ulema da tabii 

onu ikna ettiler. Suret meselesi heykele deniyor. Gölgesi olana bu resmin gölgesi yok. 

Dolayısıyla gölgesi de olmadığı için haps-u zil kabilinden, gölgeyi hapsetmek. Yani bu 

resim çekmek demek aynaya baksan gibi veya suya baksan gibi suda kendini görsen gibi 

bir durum ancak onun durdurulması. Dolayısıyla sen aynaya bakarken İslamiyet sana iki 

dakika bakarsan mekruh olur, beş dakika bakarsan haram olur diye bir şey koymadığı gibi 

bunun da bunu durduruyorsun. Bir sene duruyor, on sene duruyor. Heykel gibi kendi 

gölgesi olan bir şey değil yani böyle bir varlık değil. Bu şekilde ikna edildi. Zaten Hanefi 

mezhebinde bu iş sıkı idi sonra Maliki mezhebinde bunun müsaadesi vardı falan gibi dört 

mezhep fıkhının da şeyinden Üstadımız Hazretleri dedi ki: ‘Eskiden bu işe kızıyordum ama 

şu anda kızmıyorum.’ Herhalde artık o sohbet edemeyeceğini anladı. İnsanların içine 

çıkamayacağını anladı. İnsanların onu merak edeceklerini vs. o da olabilir. Kendisi de 

çektirmeye başladı hatta kendisi bilfiil ‘çek’ dedi. Şeye mesela bir misafir gelmiş dünyanın 

bir yerinden onu yanına getirdi ‘çek’ dedi kendisinin çektirdiği de var. Biz buna şahidiz. 

Ama şimdi Nurettin Yıldız Hoca bir videolar yayınladı. Mesela burada diyor ki: “Kesinlikle 

10 senedir zaten iptal” diyor. Yani haşa iptal olur mu? 10 senedir diyor yani insanlara hiç 

karışmıyor hiçbir şeye karışmıyor diyor. Ondan evvel de diyor böyle diyor resim için 

çekiyorlar onun haberi yok diyor. Şimdi bu yalan bir beyandır. Çünkü bizim gibilere 

sormadan yanında devamlı duran insanlara sormadan böyle bir beyan yapması eski 

görüşünü son görüşü olarak yansıtıyor. Hâlbuki Hoca Efendi konuşuyorken, sorulara 

cevap veriyorken her türlü bizimle aynı evvelki ilk dönemdeki gibi halleşiyorken açıkça 

söyledi ve çektirdi. Biz bu resimleri paylaşalı ilk Arifan dergisinde resimlerini 

paylaştığımızda haberi vardı. Arifan'da ilk resim çıkalı kaç sene yani en az 10 seneden 

fazla 10–12 yani. Bilmiyorum şimdi burada 10 senedir iptal diyor. Bir defa 10 senedir diye 

böyle bir şey yok. Bir son Çeçenistan olayı oldu. Çeçenistan'a gidilecek gidilmeyecekti 

orada bile sorduk cevap aldık ve basın açıklaması yaptık. Çeçenistan olayı benim tahminim 

5–6 sene. Yani Hoca Efendi Hazretleri ile ciddi kararlar aldığımız, önemli meseleler 

sorduğumuz, önemli cevaplar aldığımız daha 5–6 seneye kadar 5 seneye kadar çok ciddi 

konular sorup cevap alıyorduk. Nereden çıkarıyor on senedir iptal? Yalan. Nereden 

çıkarıyor? Resim işinden hiç haberi yok, 50 kere kendi çektirdi bilerek ve dergilere bastık 

yani bilerek, izin olarak. Bu bir, ikincisi hoparlörle konuşmuyordu. Hoparlörle 40 sene 

konuşmadı, istiharem çıkmadı dedi vesaire dedi. Şudur budur dedi hoparlörle başladı 

konuşmaya kendi İsmailağa'da konuştu. Yavuz Selim'de konuştu. İsmailağa Camii'nde 

hatm-i şerifte konuştu hoparlörle. Bu da yani 15 senelik 15'ten de fazla 15 seneden fazla 



93 

 

hoparlörle konuştu. Ondan sonra geldik medyaya. Kaset, kasete hiç ses vermiyordu. Sohbet 

sesleri vermiyordu. Yalnız bana diyordu ki yani baştan karşıydı, sen de verme diyordu, 

bana. Ondan sonraki merhalelerde Hasbi Hoca dedi ki: İşte sizin de bazı sesinizi almak 

lazım. Bazıları da geldiler, dediler ki: Askeriyeden MİT'ten istihbarattan sizinle 

konuştuklarınızı dinlemek isteyenler var. Bunlar da sizi merak ediyorlar. Bunları şey yapar 

mısın? Yüz tane kaset çekildi. Sonra bunlar imha edildi.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; Mahmut Ustaosmanoğlu’nun geçmiş yıllarda camide hoparlör kullanmamasını 

şu şekilde izah etmiştir: 

“50'lerde Ömer Nasuhi Efendi camiye girmiş hoparlörü demiş neye kıyas edeceğiz? demiş. 

Arkadaki tekbirler bile istihsânen caizdir, biz bunu neye kıyas edeceğiz demiş. Hani 

müezzinlerin arkadan tekbir almaları bile istihsânen caizdir, biz bunu neye göre yapacağız. 

Ali Haydar Efendi’nin de böyle bir sözü var Hoparlörü attırmış Ömer Nasuhi Efendi namaz 

kılmış câmide Mahmut Efendi yokmuş Camide. Mahmut Efendi gelince duymuş ki Ömer 

Nasuhi geldi namaz kıldı, hoparlörü attırdı. Para toplamak için minarede kullanılan 

hoparlörü mihraba koymuşlar. Mahmut Efendi de kıldırıyormuş. Sonra Ömer Nasuhi 

atınca ondan beri hoparlörü atmış Mahmut Efendi. Sonradan bir de namaz kıldırırken 

kullanmadı hiç. Sohbette başladı, o dönem sohbette de kullanmıyordu. 15–20 sene evvel 

sesi zayıfladı veyahut cemaat çok arttı bahçelere sığmadı. Duyulmadığı kesinleşti. 20 

seneye yakın da Hızır Efendi’nin şehitliği dönemlerinden sonra filan yani 2000'lerden 

sonra hoparlörle konuştu camide de konuştu kendi camide de konuştu İsmailağa'da 

konuştu. Hoparlör o kadar eski. Sonra bu 2008-2009'larda resme izin verdiği noktada 

videolar da başladı. Mesela bizim şeyde 2000 senesinden evvel 98'lerde bizim külliyede bir 

konuşması var. Bir görüntülü sohbeti o. Onda haberi yoktu. Hoparlörden haberi vardı, 

hoparlör önündeydi çünkü kaç tane mikrofon önündeydi. Hoparlörden haberi vardı. Bak 

yirmi sene önce hoparlörle konuştu. O çekim şu anda yayınlanıyor Lalegül'de. O zaman 

video çekiminden görüntüsünden haberi yoktu.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; İsmailağa Câmiası’nın hangi medya kuruluşlarını takip ettiğini şu şekilde 

açıklamıştır: 

“İsmailağa Camiâsı, belli bir medya kuruluşunu takip etmez. Zaten çoğunun evinde 

televizyon yoktur. Radyo olarak Lalegül Radyo kurulduktan sonra yani bir kısmı Lalegül'ü 

takip etmiştir fakat yani ekseriyeti Lalegül'ü takip edenlerin ekseriyeti Cübbeli Hoca’yı 

genel manada dinleyenlerden izleyenlerdendir. Çoğu da İsmailağa Camiâsından değildir. 

Dolayısıyla İsmailağa Camiâsını bir yayın organı ile özdeşleştirmek doğru olmaz.” 

Hüseyin Avni Kansızoğlu, İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışının genel manada geçmişteki ile 

aynı olduğunu belirterek medyanın insanın kalp ve zihin dünyasına verdiği derin zarar ile yanlış din 

anlayışının yayılması gibi olumsuz etkilerini şöyle detaylandırmıştır: 

 

“Bazı dini ve içtimai şartlar saikıyla kendiliğinden meydana gelen bu camianın bilhassa 

çekirdek gövdesinde bu bakış önceden nasıl idiyse, bu gün de aynıdır. Allah’ımız Nas 

suresinde, insanların (yaratan, yetiştiren ve terbiye eden) Rabbine, (kanun ve düsturlarıyla 

onları idare eden) Melikine, (ibadeti kulluğu sadece kendisi hak eden) İlahına sığınmamızı 

emretmektedir. Kimin şerrinden, zarar ve kötülüğünden? Durmadan ve arsızca gidip gelip 
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ısrarla insanların beyin ve yüreklerine sinsi ve açık telkin ve propagandalarda bulunan 

insan ve cin şeytanlarının zarar ve kötülüğünden... Demek ki, bir şeytanın ısrarlı vesvesesi 

yani sinsi ve açık propagandası ve telkini bu kadar kaçılıp kullar için en güvenli yer olan 

Allah’ın Şeriat kalesine sığınılmayı gerektirecek büyük ve korkunç bir tehlikedir... Peki, bu 

böyleyse -ki amenna öyledir- şeytanların çok büyük çaplarda teşkilatlanmalarından ibaret 

strateji ve propaganda merkezleri olan medyanın tesiri ne kadar olur, dersiniz? Medya, 

sayılamayacak kadar şeytanın birleşip vesvese işinde iş ve güç birliği yaptığı teşkilatından 

başka ne olabilir? Bir insan, sayısız uçak filolarıyla onun beden ülkesinin en stratejik iki 

bölgesi olan kalp ve beyin mıntıkalarına durmadan dalışlar yapan ve her defasında 

tonlarla bomba bırakan medya karşısında ne zamana kadar, ne miktar ve nasıl 

dayanabilir? Dayanamaz. Bu stratejik bölgeler hemen düşer ve vücut ülkesi işgal edilir. 

Hatta beyni ve yüreği ona açık olan her kim olursa olsun, ruhi, içtimai ve tıbbi hastalar 

haline geldikleri ortadadır. Bunlar, artık tek başlarına göremez, duyamaz, sevemez ve 

kızamazlar. Medya onlara, sırf kendi istediklerini gösterir, işittirir, sevdirir. Medya onları, 

arzu ettiklerine düşman eder. Bu, hasta veya kör olmayanların görebilecekleri kadar açık 

bir hakikattir. Medyanın bu işi ve zararı, sadece içindeki program ve muhtevayla da sınırlı 

değildir. Aksine içinde bildirilenler ve gösterilenler som hakikatler bile olsa kendi teknik 

yapısıyla da anlatılması müşkül bir seviyede büyük bir zararı vardır. Tamam, müspet 

muhtevası bulunduğu takdirde çok büyük de faydaları olabilir. Lakin zararı bizce her hal 

u kârda çok çok daha büyüktür. Nizam ve intizamının -bilmem ama- belki de yüzde biri bile 

keşfedilemeyen insan makinasının, teknolojinin ölçüsüz bir tahribi ile karşı karşıya 

olduğunu göremeyenlerin akıl seviyelerini düşünmek bile istemem. Medya, dünden bu güne 

gerçekte İslam olmayan bir ‘ithal malı resmi İslam’ın güçlü davet vasıtası olmuştur. O 

yüzden bu camianın bilhassa ilkleri, öncüleri ve ana gövdesi tarafından son derece zararlı 

görülmüştür. Mevcut sistemin müesseseleri olan siyasi partilerin bültenleri işini 

görmüştür. Müslümanların bu sistemin parçası haline getirilmesine vasıta kılınmıştır. O 

sebeple bu camia, ona hep mesafeli durmuştur. Şu da var ki, hayli zamandan beri 

birilerince geliştirilen ve çokça teşvik edilen politik aidiyetler işi ters yüz etmeye de 

başlamıştır. O yüzden medyanın bu dehşetli ifsadının ağırlığı ve korkunçluğu birçoklarının 

gözünde kırılmış ve küçültülmüş olduğu da bir hakikattir. Birçoklarında gevşeklikler zuhur 

ettiği de inkâr edilemez.” 

Kansızoğlu; İsmailağa Câmiası’nın geçmişten günümüze hangi medya kuruluşlarını takip ettiği 

hakkında ise şunları beyan etmiştir: 

“Bu camia, geçmişte medyaya gayet mesafeli durmuştur. Günümüzde bu duruşun çekirdek 

yapı dışındaki kesimlerde değişik nispetlerde gevşediği ortadadır. Bu kesimlerin belli bir 

medya kuruluşunu takip edip etmediği hakkında yeterli bir haberim ve bilgim yoktur. 

Camiamıza samimi aidiyetinde hiçbir şüphe olmadığına inandığımız bir takım hoca efendi 

arkadaşımızın kendilerince makul bir takım tevillerle kurduğu televizyon kanalları da 

vardır. Camiamızda o kanalları takip etmekte olan bilhassa sonradan katılanlar arasında 

hatırı sayılan bir kesim de mevcuttur. Lakin bunların kanallarının umum takipçileri içinde 

çok az bir yer tuttuğu da bir hakikattir.”   

Soruya verilen yanıtlar incelendiğinde İsmailağa Câmiası’nın Nakşibendi tekke misyonuna sahip bir 

cemaat olduğu için uzun yıllar kitleselleşmeye, medyatikleşmeye çok mesafeli bir yaklaşım sergilediği 
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görüşü genel kanaattir. Bununla birlikte özellikle son yıllarda bu mesafenin giderek azalması 

katılımcılar tarafından “zaruret” ve umûmü'l-belvâ kavramları ile açıklanmış yani medyada var olmanın 

bir mecburiyet haline geldiği vurgulanmıştır. Öte yandan katılımcılar camianın bu konuda pratikte 

uygulama farklılığına gitmekle beraber fikri planda temel ilke ve esaslarını koruduğunun altı çizilmiştir. 

5.3. 2000’li Yıllar ve Medyaya Yönelik Mesafede Başlayan Kırılma Süreci 

İsmailağa Câmiası, kuruluşu olarak kabul edilebilecek 1960 yılından 2000’li yıllara gelene kadar 

medyaya oldukça mesafeli bir duruş sergilemiştir. Câmiaya ait herhangi bir medya kuruluşu kurulmadığı 

gibi Câmiayı temsil eden veya Câmia içinden çıkmış bir kişinin televizyonda program yapmasına veya 

televizyon programlarına konuk olmasına da rastlanmamıştır. Bununla birlikte 2000’li yıllara 

gelindiğinde halk arasında “Cübbeli Ahmet Hoca” olarak bilinen İsmailağa Câmiası’nın önde gelen 

isimlerinden Ahmet Mahmut Ünlü’nün Câmia’da var olan bu medyaya karşı tutumu kırmaya başladığı 

görülmektedir. Bu süreci sağlıklı bir şekilde anlamlandırmak maksadıyla katılımcılarımıza aşağıdaki 

sorular yöneltilmiştir: 

 “2000’li yılların başlarından itibaren Ahmet Mahmut Ünlü’nün bazı televizyon kanallarına çıkmaya 

başladığı ve nihayetinde kendi televizyon kanalı olan Lalegül Tv’yi kurduğu/kurulmasına vesile 

olduğu görüldü.  

• Süreci bu noktaya getiren saikler nelerdir? 

• Tüm bu gelişmelerden soran İsmailağa camiasında televizyona/medyaya yönelik mesafe 

azaldı mı? 

• Gelinen nokta camianın tümü tarafından benimsendi mi/benimseniyor mu?”  

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; soruyu Mahmut Ustaosmanoğlu’nun İsmailağa Camii’nde imamlık 

yaptığı yıllara dair hatıralar eşliğinde cevaplayarak bir tarihsel çerçeve çizmiştir: 

“Şimdi Efendi Hazretleri’miz ilk sohbetlere başladığı zaman mikrofon kullanmazdı. 

İsmailağa Camii’ne imam olduğu 1953'ten beri bu camiye hoparlör taktırmadı. Hâlâ da 

takılı değil. (Dış tarafta) Şimdi Efendi Hazretleri’miz sohbet ettiği zaman caminin, içi 

ancak dolardı hatta şu caminin en içi var ya o dolduğu zaman biz derdik ki: Aman ne 

cemaat gelmiş! Şimdi orası için mikrofon filan lazım değil. Sultan Selim'e başladı ve orada 

da cemaat camiyi dolduruyor. Zaten caminin ekosistemi ekolayzır dediğimiz o sesin 

dalgalanıp yayılması, Mimar Sinan'ın eseridir, o sesin duyulmasına yetiyordu yani Efendi 

Hazretleri’nin sesi bütün berraklığı ile duyuluyordu. Sonra peki bu niye ilk planda 

mikrofon değil? Çünkü hadis-i şerifte Resulullah Efendimiz buyuruyor ki: -Efendiden 

dinlemiştim- ‘İlmi insanların ağzından alın.’ Hoparlörde ağızdan ama ağızdan çıkan ses 

eğer çıplak olarak bir yere ulaşmıyorsa, bir vasıta ile ulaşması sesten çıkıp mekanik 

gürültüye dönüşüyor. Mekanik gürültü yani o ses olmaktan çıkıyor. Çünkü mesela ‘Minel 

kalbi ilel kalbi sebila yani Kalpten kalbe yol vardır.’ Diyor ki konuşurken müminin gözüne 

bakacaksın İletişim olsun. Konuşurken müminin ağzına bakacaksın. Kalp alışverişi olsun. 

Yani nasıl alışveriş, duyuyorum işte? Şimdi yani duymadığın da var ama orada feyiz olmaz. 

Mesela şuradan düğmeye basıyorsun 10 metre ilerideki arabanın kapısı açılıyor. Öyle mi? 

Düğmeye basıyorsun farı yanıyor. Bak demir demire etkili oluyor da kalp kalbe etkili olmaz 
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mı? Olur, ama bunda bir feyiz alışverişi var onda yok. Şimdi o da bir alışveriştir hatta 

fıkhen şöyle diyor kitaplarda hoparlörden veya radyodan işittiğin bir secde ayetinde secde 

etmek vacip değildir sana. İşte o ses değil mekanik gürültüdür. Ha istersen secde edersin 

ayrı bir konu. Teberrüken hani duydum edeyim ama etmesen sorumlu değilsin. Fıkıh fetvası 

budur bunun. Şimdi Efendi Hazretleri mümkün mertebe bunu ağzıyla efendim ilmi 

maneviyatı insanlara ulaştırmaya çalıştı fakat bir zaman geldi ki yetmez oldu. Ve Efendi 

Hazretleri’miz camide çünkü üst var alt var müezzin tekbir alsa da bazı yerlerden 

duyulmuyor. Mikrofona fetva verdi. Bir arkadaşım bir hoca arkadaşımız, Efendi böyle 

dediği halde kullanmıyor mikrofonu işte ‘Niye Efendi’yi zorladınız da böyle yoksa kabul 

etmezdi.’ Böyle bir toplantıda Efendi Hazretleri o arkadaşa dedi ki ‘Ali kardeşimiz dedi -

ismi Ali- her ne kadar bize kızıyorsa da -bak aynı ifadeyi söylüyorum, çünkü ben de 

oradayım- bizim bu mikrofonla konuşmamız ruhsat değil yine azimettir.’ Şimdi bir azimet 

var bir de ruhsat var. Biz bunu ruhsat olarak kullanmıyoruz dedi Efendi Hazretleri. Yine 

azimet olarak kullanıyoruz. Bu da bir azimettir. Evet, aynen benim duyduğum budur. Yani 

nakil gelse yorum yapılabilir ama nakilsiz. Şimdi mecelle kaidesidir: Zaruretler mahzurları 

ortadan kaldırır. Gerekti, gerektiği için bunu yaptı Efendi Hazretleri.” 

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın resmi olarak bir televizyonunun olmadığını 

Ahmet Mahmut Ünlü’nün televizyonkanalının ise şahsına ait olduğunu ve Mahmut Ustaosmanoğlu’nun 

radyo ve televizyon kurulmasına dair açık bir müsaadesinin olmadığını vurgulayarak şunları 

kaydetmiştir: 

“Şimdi internet var ama televizyonumuz yine de yok. Bu televizyonu Cübbeli kendisi 

kurmuştur. Pek Efendi Hazretleri’nden de müsaade aldığı söylenemez genel manada. Yok, 

Efendi Hazretleri demiştir sen ona hatta karşıda külliye yaparken bırak böyle binalar 

yapmayı sen medreselerin başına geç okut. O büyük binalar bile yani gitti. Şu anda 

özürlülerin lisesi orası. Daha önce Cübbeli Hoca’nın külliyesi olarak hizmet veriyordu. 

Trilyonlar dökülmüş oraya. Efendi bunlardan razı değil. Efendi en büyük kursun 200 

metrekareden büyük olmaması gerektiğini hâlâ söyler çünkü böyle büyük oldu mu elinden 

aldılar mı gitti ama bir daire olsun, ufak bir bina olsun; alsalar da hemen yaparsın 

başkasını. Bir kursunu kapatsalar başka yeri kiralarsın. Efendi Hazretleri’nin ilkesi bu: 

Görkemli görünmemek. Derdi ki Efendi Hazretleri: Bu devlet benim 3 dakika nerede 

olduğumu bilmesin telaşlanır. Onun için yani Efendi Hazretleri hiç devletten gizli bir şey 

yapmamaya gayret etmiştir. Gizli bir şey yok. Her şey açık ama nasıl gizli var? İşte 

medreseni korumaya çalışacaksın. Mesela buyururdu ki: Bu Sultan Selim'de hanımlara 

vaaz ederken istiyorum ki böyle tüneller olsa da hanım kardeşlerimiz o tünellerden camiye 

gelseler. Yani böyle görüntü reklam korkutmayalım. Biz işimize bakalım. Bizim derdimiz 

hava atmak değil. Bizim derdimiz İslam’ı öğrenmek ve öğretmek. Bunun için de ne reklama 

gerek var ne de böyle işlere. Bu resim konusunda da çok titizdi. Bir kere Fevzi Başak diye 

bir abimiz var. Fevzi Turizm'in sahibidir. ‘Efendi Hazretleri’ dedi: ‘Bende’ dedi ‘Efendi 

Babamın resmi var Ali Haydar Efendi'nin. Sizin de resminiz var. Siz de resim 

istemiyorsunuz ben ne yapayım?’ Dedi ki Efendi Hazretleri: ‘Efendi Baba’mın resmine bir 

şey diyemem ama benimkini yırt.’ Bu sefer de uyanık Laz bizim köylü. Dedi ki: ‘Efendi 

Hazretleri bak şeyhin Ali Haydar Efendi ya onun resmini yırtmak istemiyorsun. Benim 

şeyhim de sensin ben de senin resmini yırtmak istemiyorum.’ Efendi bir şey demedi. Sonra 

Cübbeli’inin bazı girişimleri oldu. -Hakikaten son 15 senedir Efendi’yi görmek çok 
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zorlaştı. Şimdi biraz gösteriyorlar işte Efendi Hazretlerini- ‘Efendi Hazretleri yani insanlar 

rabıta yapacak, murakabe yapacak sizi gözlerinin önüne getiremiyorlar, tanımıyorlar, 

bilmiyorlar. Ne yapalım? Yani böyle bir resminiz olsa.’ dediler Efendi Hazretleri’ne. O da 

‘Dikkatli olalım. Yani yarım resim olsun. Böyle boydan değil.’ dedi. Efendi Hazretleri ona 

da müsaade etti sonuç olarak. Efendi’yi ziyarete perşembe günü gidiyoruz. Oraya gelenler 

Efendi’nin resmini çekiyorlar. Efendi bir şey demiyor. Yani ona da zaruret olarak yine 

müsaade etti. Yoksa yine Efendi Hazretleri’mizin ne radyoya veya kendimize ait radyoya 

ne televizyona böyle açık bir müsaadesi yok. Usûller devam ediyor ama bazı zaruretler 

onların da kullanılmasını efendim mübah kılıyor. Yani artık dünya büyüdü. İnsanlara bu 

çalışmaların bir bölümünü zahiri bölümünü göstermek de fayda var. (...) Cübbeli de 

Lalegül'e devam ediyor. Çünkü çok faydası oluyor. Biz yurt dışına da çıkıyoruz Türkî 

ülkelere orada herkes Cübbeli Ahmet Hocayı tanıyor. Yani uydu yayınından Lalegül Tv'yi 

izliyorlar. Hizmeti var. Lalegül Tv, Lalegül Fm.” 

Muhammet Yelkenci; cevabında Mahmut Usta Osmanoğlu’nun Ahmet Mahmut Ünlü’ye radyo ve 

televizyon konusunda izin vermesinin o işten razı olduğu anlamına gelmeyeceğini vurgulayarak şunları 

kaydetmiştir: 

“...Radyo kurma aşamasındaki Cübbeli Hoca’nın Efendi Hazretleri’nden izin almasını 

Cübbeli Hoca kendi de anlatıyor, takdir ediyor onu. Başka orada huzurda bulunan 

kimselerden duyduklarımız. ‘O halde madem öyle diyorsunuz beni bu işe karıştırmayın.’ 

Yani izin istiyorlar ‘olmaz’ diyor, izin istiyor ‘olmaz’ diyor. Ondan sonra beni bu işe 

karıştırmayın. Bakıyor ki kesin ağır konuşacak olsa bunlar bunu yapacak daha farklı bir 

şey olacak. Bana karşı gelmiş olacaklar. Beni karıştırmayın deyince yani benim yasağımı 

da kırmış olmuyorsunuz ama artık ben sizi serbest bırakıyorum manasında oluyor hatta 

sonra karşıda fotoğrafını çekmek istediler. ‘Siftah buna karşı geliyorduk şimdi karşı 

gelmiyoruz yani. Siftah yani başta baş tarafta karşı geliyorduk şimdi karşı gelmiyoruz.’ 

Yani ben âcizane fotoğrafa müsaadesi, bunu ben usul-ü fıkıh kavaidine göre tevil ediyorum 

şahsen. Şöyle bir kaide vardır: Kaide-i külliye bu nas değil ayet değil hadis değil iki şerle 

karşı karşıya kaldığınız zamanda ehven olanı irtikâb edin. Bunları Efendi Hazretleri ‘Bunu 

yaparsanız sizi kabul etmiyorum.’ diyecek olsa buradan ayrılacaklar ve bunu yapacaklar. 

Buradan ayrıldıktan sonra bunlar ne olacaklar? Hepten gidecekler. Dairenin içinde 

kalsınlar. Benle bağlantıları kesilmesin ama benim karışmadığım bir işi yapsınlar. Onları 

görmemezlikten geliyor Efendi Hazretleri. Görmemezlikten gelmesi bu işten razı olduğu, 

hoşnut olduğu manasına gelmez. Neden? Çünkü tasvirin yani fotoğrafın, resmin yasak 

olduğuna dair onlarca hadis-i şerif var. Hatta ayet-i celileden iktibaslar var fotoğrafla 

alakalı olarak ve büyük âlimlerden olmayacağına dair fetvalar var. Mesela son 

Şeyhülislam Mustafa Sabri Efendi, onun “Meseleler” diye bir kitabı vardır. Orada 

fotoğrafı anlatır. ‘Biz vesikalık fotoğrafa da izin vermiyoruz.’ der orada. Neden? Çünkü 

ona izin verirsek, boy fotoğrafına kaçacak insanlar yani gedik açılacak bu sefer her şey 

yapacaklar. Onun için izin vermiyoruz ona. Yani ayetten tabi ilhamla bunu söylüyorlar. 

Nur suresinde Allah Teâlâ Hazretleri yaşlı kadınların dış elbiselerini kullanmadan evdeki 

elbiseleri ile uzun bol elbiseleri ile çıkabileceğine dair izin veriyor fakat iffet sahibi 

olmaları yine de çarşafla çıkmaları daha layıktır. Niye? Çünkü gençler onlara bakarak 

‘Aaa öyle de çıkılabiliyormuş demek bunlar bizim büyüklerimiz…’ deyip onlar açılıp 

saçılabilir. Onun önüne geçmek için Mevlâ onu engelliyor yine. Yani yapmamanız daha iyi 
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diyor. Burada da aynı şey… Eğer biz bu vesikalığa izin verecek olsak öbürü de açılacak. 

Bu şeyhülislamın fetvasıdır. (...) Bu hususlarda mesela bu Mustafa Sabri'nin fetvası onun 

yardımcısı Muhammed Zahid Kevserî. Çok büyük allâmedir. Meleke olarak, ilim hacmi 

olarak Mustafa Sabri'den çok daha kuvvetlidir. Bu bütün ulema tarafından kabul edilen bir 

şeydir. O da tasvip etmez. O da izin vermez. Mesela Ali Haydar Efendi Hazretleri de hakeza 

öyle. Efendi Hazretleri’mizin ifadeleri öyle. İşte izin vermesi böyle sonra ben diyorum ki 

burada bu böyledir. Yani Efendi Hazretleri ehven-i şer işledi. İzin vermesi ondan razı 

olması manasına gelmez diyorum. Mesela şöyle anlayalım. Efendi Hazretlerimiz bir ara 

Mektûbât okunuyor. Bayram Hocam okuyor. Mektûbât'ta nasıl olduysa işte namazla 

alakalı namazın mekruhları ile alakalı derken sarımsak yiyerek camiye gelme meselesine 

girdi. O çok açardı meseleleri. Sarımsağı söyleyince bu sefer sigaraya geçti. Dedi ki 

‘İsmailağa'nın altında çay ocağında duman altı oluyorsunuz, geliyorsunuz camiye safa 

giriyorsunuz’ dedi. ‘Sanki bu sarımsak kokusundan daha düşük bir şey mi, daha kötü bir 

şey daha çirkin bir şey. Milleti rahatsız ediyorsunuz.’ Biraz sesi yükseldi. Efendi Hazretleri 

ayakta dinliyor. Onun taburesi vardı böyle kollarını koyarak dinlerdi uyumamak için, 

geceleri çok uykusuz kalıyordu. Aynen böyle diyor unutmuyorum: ‘Dokunma onlara’ dedi. 

Peki, sigara içenlere ‘Dokunma onlara’ deyince Efendi Hazretleri sigara içmelerine 

razıdır diyebilir miyiz? Hâlbuki tütüne izin veren meşâyih var. Yani kullanan meşâyih var. 

Onun için haram denmiyor ona. Ali Haydar Efendi Hazretleri Beytullah’ı verseniz 

Beytullah dolusu altın verseniz haramdır diyemem ama Beytullah dolusu altın verseniz bir 

tane ağzıma koymam. Mekruh diyor ancak çünkü nas yok, çünkü hadis yok. Yani nas 

olmayan bir şeyden Efendi Hazretleri izin veriyor diye razıdır diyemiyoruz da nas olan bir 

şeye onlarca nas olan bir şeye ‘Önceden karşı çıkıyorduk ama şimdi karşı çıkmıyoruz.’ 

demesi ile o işten razı olduğunu söyleyebilir miyiz? Ben bunu söylüyorum. Benim 

çıkarımım bu yani şahsî. Artık yani ‘umûmu'l-belvâ’ olduğu herkesin içine düştüğü bela 

oldu bu. Onun için bir şey diyemiyoruz yani buna. Desek tırpanlayacağız yani. Kaç tane 

ihvan kalır ki o zaman? Kalmaz dağılır gider. Onları tutmak için mecbur. Yani Efendi 

Hazretleri’nin televizyona bakışı hep böyle hadis-i şerifler, naslarla hem de ‘sedd-i zerâi’ 

dediğimiz kaide-i külliye var. Yani kötülüklere sevk olan şeyler yine o kötülüğün kendisi 

gibi engellenir. Yani ‘zerâi’ zerîanın çoğulu. Yani vesileler manasında ‘sedd-i zerâi’ 

bâbından bazı şeyler yasaklanır. Burada da televizyon birçok kötülüğe sebep olacağı için 

Efendi Hazretleri onu gördü. Şimdi burada şunu söyleyeyim. Efendi Hazretleri buyurdu: 

Bir işe devlet el atmadıktan sonra orada muvaffakiyet olmaz. Yani bu tahmin ediyorum 

gazeteye de Efendi Hazretleri bunun için karşı çıkmıştır. Haberlerle çok vakit 

kaybetmesinler... Şu anda en popüler Cübbeli Ahmet Hoca’dır. Onun bir kamuoyu 

oluşması söz konusudur fakat işte getirisi ne götürüsü ne? Baktığın zamanda bir bakıma 

işte ihvan televizyon almasın diyor. İhvan televizyon alması diyor ama öbür taraftan 

kendisinin aleyhine ‘Televizyon kurdun, milleti bozdun!’ diyenlere kızıyor. Yani hem öyle 

hem öyle. Biz bir araya geldiğimiz zamanda böyle ikili konuştuğumuz zamanda televizyonu 

yerden yere vuruyor kendisi. ‘Efendi Hazretleri hiç razı olur mu böyle bir şeye?’ diyor. 

‘Asla razı olmaz.’ ama adamın bir tanesine ‘al’ dedi ama şimdi ben diyebilir miyim ‘Efendi 

Hazretleri bundan razı siz de alın, diyemem. Ben tanımıyor muyum Efendi Hazretleri’ni.’ 

diyor. Yani Cübbeli’nin hali farklı. Cübbeli Ahmet Hoca Allah selamet versin. Hocamız. 

Benim hocamın hocası. Gördüğümüz zamanda ben de hocamızsın derim ona ama bazı 

uygulamalarını tasvip etmiyoruz. Kendisine de söylüyoruz. Belki irade dışı da olabilir. Öyle 

gözüküyor bazı şeyler. İnsan şöhret sahibi olduktan sonra hayatının bazı cihetleri 
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iradesinin dışına kaçıyor. Onlara müdahale edemiyor artık. Öyle akıyor gidiyor yani. 

Efendi Hazretleri razı değil. Ben kesin bunu söylüyorum. Ona da söylüyorum, herkese 

söylüyorum. Demin anlattığım şey. Bu usûl-u fıkıhda kullanılan bir usûldür. Yani ehven-i 

şer. Sigaraya Efendi Hazretleri müsaade ettiğinde ondan razı değildir çok net 

diyebiliyorsak hakkında nas olan bir şeyde nasıl razı olacak Efendi Hazretleri. Asla razı 

olmaz ama böyle bir bela musibet olarak öyle çıktı. Ona efendi Hazretleri mecburen 

dairenin içinde tutmak için müsaade etti. Müsaade başkadır, razı olmak başkadır. Hatta 

ibare var hani akaid kitaplarında. Allah her şeyi yaratır ama kötülükten asla razı değildir. 

Bu büyüklerin ahlakı Allah'ın ahlakı gibidir. Kötülükleri görmemezlikten gelirler ama asla 

razı değildirler. Ya bana çık dedi. Ne diyecek sana. Çıkma dese çıkmayacak mıydın hocam? 

Yine çıkacaktın ama sözünü kırmış olacaktın. Çok tehlikeli. Hani sıradan bir insanın 

sözünü dinlememek başka Allah dostlarının sözünü dinlememek başkadır. (...) Bu fakir ben 

bu meseleyi şöyle yorumluyor. Anlatmıştım geçen sefer de bunu ben: Şöyle ben onu 

yorumluyorum tevil ediyorum: Allah kötülüğe de izin verir, Allah iyiliğe de izin verir ancak 

şeriata muhalif olan şeyden razı değildir. Bu büyükler Allah'ın ahlakı ile ahlaklanmış 

olduğu için kötülükten razı olması manasına gelmez dedim ben. Mesela misal de 

veriyorum.” 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; İsmailağa’da yaşanan söz konusu kırılmanın başlangıcının aslında 

2000’lerden de önce 1990’lı yıllarda Ahmet Mahmut Ünlü’nün dini sohbetlerini ses kasetlerine çekip 

yayınlaması ile patlak verdiğini vurgulayarak o günlerden bugüne yaşananları şu şekilde özetlemiştir:  

“Bu kırılma aslında 2000'lerde yaşanmadı. 1990'larda belki de bu walkman hani ses ve 

kaset çekme yani ses kaydetme cihazları çıktı… Cübbeli Hoca kasetlerle duyulmuş bir 

adamdır. Televizyon ile duyulmadı. Şeyh Efendi o zamanlarda da ona mesafeli. İstemezdi 

müsaade etmezdi. O biraz daha böyle kaçamak, evin yaramaz çocuğu, zeki, gayretli, 

çalışkan, artık ne derseniz... Herkes bir şeyler söylüyor ama nereye geldiğimizi gördük, şu 

an çizgi olarak hoş bir çizgide değiliz. Lalegül Tv'nin ise İsmailağa ile alakası yoktur. 

Lalegül Tv tamamen Cübbeli Hoca’nın kendi ekibi tarafından oluşturulmuştur. 

İsmailağa'nın radyosu, televizyonu asla diyemeyiz. Böyle bir şey yok. Kendisi zaten bunu 

zamanında deklare ediyor. Cübbeli Hoca'nın o. (...) Cübbeli Ahmet Hoca, Şeyh Efendi’den 

sonra ikinci sırada filan da değil. Şöyle söyleyeyim: Cübbeli Hoca’nın popülaritesi medya 

ile birlikte ortaya çıktı ama cemaatteki gücü Şehit Bayram Efendi vefat edince, Hızır Efendi 

vefat edince, diğer hoca efendiler vefat edince... Arkadan gelen genç kuşak hocalar, biri 

vefat edince onun yerini birinin doldurması gerekiyor. Kâinat boşluk kabul etmez. Bu 

minvalde kendisine yer bulabilmiştir. Yoksa Cübbeli Hoca’nın Cemaat’in içerisinde çok 

merkezi bir konumu ve popülerliği olmamıştır. Son zamanlarda bu oldu. (...) Televizyon 

ölçekli değil aslında internet ölçekli bakmamız gerekiyor çünkü bu ceplerimize kadar 

girmiş durumda. Artık tamamen kişinin vicdanlarını bağlayıcı bir kıvama gelmiş durumda. 

Maalesef bunun biz kendi hayatımızda başta olmak üzere okutmuş olduğumuz talebelerde, 

evimizde ve çevremizde bunların maalesef negatif etkilerini görüyoruz. Mahremiyet 

kavramı ortadan kalkmış durumda. (...) Şöyle söyleyeyim: Aslında Cemaat’imizin 

modernleşmesi daha çok İstanbul merkezlidir. Yani daha böyle kendini 21.asrın hayatına, 

popülaritesine kaptırmış mollalar dervişler daha çok İstanbul merkezli. Anadolu'ya 

çıktığımız zaman Anadolu ihvanlarının hemen hemen hiçbirinde televizyon yoktur. 

İstanbul'dakilerde varsa vardır. Onu da söyleyeyim... Mesela benim evimde televizyon yok. 
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Kullanmıyorum ama televizyon kıstas mıdır? Bu(cep telefonu) varken zaten yoksa yok 

demeye gerek yok ki! Youtube'a girsen televizyon olmuyor mu? Bunu nasıl ayıracağız? Onu 

da bilemiyorum şimdi. Tamam, merkezi komuta anlamında bir televizyon yok ama dedim 

ya başta artık vicdanlara kaldı bu (cep telefonu) vicdanlara kaldı bu. (...) Hatta 

hocalarımızdan akıllı telefonu iptal edenler var. Ben bile zaman zaman kendimde bunu 

yaşıyorum. (...) Şikâyet çok. Hastalıkla yaşamak gibi bir şey. Buram ağrıyor ama benden 

bir parça beraber yaşıyoruz ama şunu anlayabilirsiniz televizyon kurabilecek imkân ve 

olanaklar olmasına rağmen İsmailağa televizyon kurmuyor hâlâ. Kurabilir mesela çok da 

rahat yapar bunu ama yapmıyor. Onu da söyleyeyim yani. Onu da tepkisel düzeyin o 

anlamda da konuşlandırabilirsiniz.” 

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın medya konusunda fikrî yapısında herhangi bir 

değişimin yaşanmadığını ama yeni gelen nesilde bir değişim olduğunu savunarak şunları belirtmiştir: 

“Aslında Câmia yine çok mesafeli biliyor musun? Cübbeli’den başka televizyonda kaç tane 

kişi gördün? Şeyi saymıyorum Masum Bayraktar grubu var onları saymıyorum. Onlar 

zaten Cemaat’ten değil ama Cübbeli'nin haricinde kaç tane televizyona çıkan kişi gördün 

ki? Yine bu aslında mesafeli olduğunun göstergesidir. Yani niye diğer bütün cemaatlerden 

onlarca insan çıkarken...(...) İşte Mustafa Özşimşekler yine o Cübbeli kanalı üzerinden 

yoksa yok yani başka. Yani şöyle söyleyeyim sana o kadar hoca var ki! Normalde bu 

camianın o kadar hocası var ki şu anda en azından 5-6 tane piyasada olması lazımdı ama 

yine tek Cübbeli var, Özşimşekler Hoca var. Dolayısıyla bence bu cemaat 90'lardaki 

duruşunu yine sergiliyor hatta daha sert bir şekilde sergiliyor televizyon üzerinden 

konuşursak. Bu cemaatin şeyi bile yok arada bir Saadettin Ustaosmanoğlu çıkar, Hüsnü 

Kılıç çıkar akademisyen anlamında, böyle cemaat kisvesi değil sadece işin entelektüel 

boyutundaki insan bile çıkmıyor bizim camiadan televizyona. Dolayısıyla bence bu konuda 

duruş aynıdır İsmailağa Cemaati’nin. Sosyal medya farklıdır. Ayrı konu. Sosyal medya ile 

de ben televizyonu ayırt ediyorum onu da söylemiş olayım. (...) Şimdi şöyle söyleyeyim 

Mahmut kardeşim camiada müthiş bir değişim var. Yani Mahmut Efendi Hazretleri'nin 

yanında o zamanlar işte 50 yaşındayken bulunanlar bugün hayatta yoklar. Yeni bir nesil 

geliyor. Bu yeni gelen neslin de bakış açısı çok daha farklı. Sosyal medya ile büyüyen bir 

nesle siz televizyonun şeyini hele ki Efendi Hazretleri’ni görmemiş sadece kitaplardan 

okuyan insanlar Efendi Hazretleri’nin televizyon ile alakalı açık açık ‘televizyon almayın’ 

ifadesini tevil edecek adam mutlaka. Yeni gelen nesil... Dolayısıyla yeni gelen nesilde bir 

değişim var. Burada camianın kendi fikir yapısında bir değişim yok. Bugün bile Câmia 

adına kararları nereden bakarsanız 35 yaşında adamlar 40 yaşında adamlar almaya 

başladı. 40 yaşında adam dediğiniz Mahmut Efendi 90 yaşında, 60 yaşındayken kaç 

yaşındaydı? Piyasada yoktu adam daha. Dolayısıyla Mahmut Efendi 60 yaşındayken bak 

70 yaşındayken diyorum arada şu anda 30 yaşında adam 40 yaşında adam Mahmut Efendi 

ile aralarında 50 yıl var dolayısıyla müthiş bir uçurum var. Yani yeni gelen hocaların 

ifadeleri ile yeni gelen hocaların bakış açısını, yani bu anlamda Câmia’nın selefi ve halefi 

olarak değerlendirmek selefinin tutumunu halefinin gösteremediğini yani burada 

Câmia’nın genel olarak bakış açısının herkeste var olan toplumda var olan o sosyal medya 

üzerinden değerlendirmek gerektiğini düşünüyorum. Yani netice itibariyle bundan önceki 

bizim dedelerimiz sosyal medya kullanmıyorlardı. Yeni nesil babalarımız da zar zor birazdı 

ama onlara nispeten telefon kullanıyorlardı, televizyon biliyorlardı. Dedelerimiz belki 
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televizyon da bilmiyordu. Netice itibariyle yeni gelen nesil evine televizyon aldı böyle bir 

hakikat var. Şimdi de yeni gelen nesil ne kullanıyor? Telefon kullanıyor sosyal medya 

kullanıyor. Cemaat de ister istemez buna ayak uyduruyor. Cemaat’in bir görüşü olmasa da 

Cemaat merkez şu anda yaş itibariyle yüksek hocalarımız buna karşı çıksalar da ister 

istemez Cemaat’ten bağımsız olarak bir insan olarak zaten sosyal medyanın içerisindeyiz. 

Doğal olarak içerisinde olmuş oluyoruz evet. Yoksa Cemaat olarak hadi bir karar alalım 

bu işe girelim değil ama yine Cemaat’in bu sosyal medyaya girişi ki benim kanaatim şahsen 

benim varlığım sosyal medyada kendi hesabım bilmiyorum takip ediyor musunuz gördünüz 

mü? Yani Cemaat’in sosyal hesabına bakmanızı tavsiye ederim bir şey çıkarma açısından 

sadece emri bil maruf üzerine. Bu hoca efendilerin sadece emri bil maruf üzerinedir. 

Cemaat’in yine hocalarının sosyal medyadaki varlığı tabii ki kötü niyetle kullanan var ama 

genel itibari ile dini anlatmak üzerine kurulu. Emri bil maruf maksadı ile... Yoksa sosyal 

medyaya bakışımız açımız asla bir insana sosyal medya tavsiye etmiyoruz. Edemem yani. 

Kendime tavsiye etmediğim bir şeyi başka insanlara niye tavsiye edeyim?” 

Sosyal medya ortamının boşluk kabul etmediğini, İslam düşüncesini yaymak ve bilhassa gençleri 

kazanmak maksadıyla sosyal medyada var olunduğunu ifade eden Abdulhâlık Ustaosmanoğlu şunları 

kaydetmiştir: 

“Çoğu böyle yani genç hocalar üzerinden ben sana misal vereyim Mahmut Kardeşim çoğu 

böyle yüzde 90'ı böyledir ama tanıdığım hocalar var sosyal medyaya son derece karşı 

mesela Ömer Faruk Hoca. Biz Ömer Faruk Hoca’yı zorla burada şeye çıkardık. Video işine 

çıkardık. Şu anda aldı başını gitti sosyal medyada Twitter'da Instagram'da yok da 

Facebook'ta ve videolar Youtube üzerinden evvelce çıkmıyordu. Prensibimiz vardı o 

kırılmış oldu. Neden Ömer Faruk Hoca’yı çıkardık. Neden bu süreç gelişti?  Neden biz 

çıkıyoruz? Siz olmadığınız zaman başkaları oluyor. Boşluk kabul etmiyor. Dolayısıyla yok 

ben çıkmıyorum, kendini düşünüp çıkmayana bir adam başkalarını düşünmüyor demektir. 

Yani kendini kaybetme korkusu yaşayan bir adam başkalarının kaybedilmesine göz 

yumuyor demektir. Dolayısıyla sosyal medyadaki genç hocaların genel bakışı böyledir. 

İlim erbabının genel bakışı böyledir ama şöyle söyleyeyim ilim erbabından olup sosyal 

medya konusunda düşüncesi bizim gibi olup ama sosyal medya kullanmayan da çok hoca 

var. Çok ciddi hocalar var. Bana kalırsa zaten sosyal medya bir hoca mutlaka ekibi ile 

kullanmak zorundadır, kullanmalıdır çünkü diğer türlü bu iş farklı mecralara gidebilir 

farklı yanılgılar meydana gelebilir. Biz dernek olarak bunu oluşturmaya çalışıyoruz. Yoksa 

bizim gençlik derneği sosyal medya hesapları bu anlamda Cemaat’imiz adına ciddi bir 

boşluğu dolduruyor. Mecbur. Masum bayraktar mesela çıkıyor adam Cemaat’e saydırıyor 

şimdi. Ne yapacaksın? Mecbur çıkacaksın biz de genel sıkıntı bu illa birilerinin bir şey 

yapması lazım. Ona bir aksiyon göstermemiz lazım. Hâlbuki o çıkmadan. Hani Fatih 

Terim'in bir sözüvar ya: En büyük defans hücum yapmaktır. Onu yapamıyoruz. Tabi geç 

kalınmış. Başkalarının yaptığı kötülükleri ret üzerine çıkıyoruz. O da yüzde 60 etkili 

oluyorsun. Yüzde 40 yine o zararı veriyor.” 

Dirâyet Dergisi Genel Yayın Yönetmeni Ömer Faruk Korkmaz; Ahmet Mahmut Ünlü’nün zaruret 

icabı televizyonlarda görünürür olduğunu ve bunun kırılma olarak kabul edilemeyeceğini savundu. 

Korkmaz; bununla beraber Cemaat’in modernizmin tesiri ile internet ve dijital medya kullanımına hızlı 

bir şekilde adapte oluşunun ise ciddi bir kırılma olduğunu şu ifadelerle dile getirmiştir: 
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“Kırılmadan ziyade şöyle ifade edelim bunu. Şimdi her şeyden önce Cübbeli Hoca’nın ta 

eskiden beri gelen işte sohbetlerini kayda aldırması vs. işte kamera kayıtları gibi o 

Cemaat’in genel anlamda sosyal medya ile veya diğer medyatik unsurlarla tanışmasından 

önce de Cübbeli Hoca’nın bu tarz faaliyetleri vardı. Burada e tabi daha ziyade Cübbeli 

Hoca bunu yaparken Cemaat adına hiçbir zaman yapmadı. Böyle bir beyanatı yok zaten. 

Yani işte insanlara daha fazla bir kitleye ulaşmak, daha fazla insanın hidayetine vesile 

olmak için böyle bir şey yaptı. Burada tabi Efendi’nin sözünü dinlemiyor filan gibi bir kısım 

şeyler de oldu yani diyelim. Ancak şunu belirtmek lazım yani nihai olarak bize nakledilen 

bilgilere baktığımızda Efendi Hazretleri’nin ona özel bir izin verdiği son şeylerde resimle 

alakalı işte video ile alakalı Efendi Hazretleri’nin bizatihi ona ‘Biz bu işlere izin 

vermiyorduk ama bizi mecbur bıraktılar.’ şeklinde bir beyanının olduğu söyleniyor. Yani 

bu özellikle işte medyatik hocaların çıkması, bidat görüşlerin yayılması... Onlar 

televizyondan bir konuşuyor milyonlara ulaşıyorlar filan. Mesela işte onlara cevap 

verilmesi gerektiği ile alakalı bir zaruret oluşunca işte bu noktada bu zaruretler fıkıhta bile 

mahzurlu olan şeyleri mübah yaparlar serbest yaparlar. Fıkıhta bile böyleyse Cenab-ı 

Hakkın dininde Efendi Hazretleri’mizin zaten televizyon karşıtlığı, medya karşıtlığı dinden 

ayrı bir şey değil o din karşı olduğu için dine aykırı birtakım şeyler gösterildiği için medya 

kanallarında filan onun için karşıydı. ‘Bi kadlı darure’ belli durumlara mahsus olmak 

kaydıyla buna Efendi Hazretleri’mizin izin verdiği ifade ediliyor. Bunu bir kırılma olarak 

değerlendirmek doğru değil ama Cemaat’imizin şu anda geldiği noktayı diyorsanız yani 

evet bir kırılma, ciddi anlamda bir kırılma. İnternettir vs. başka şeyleri kullanmaktır. Böyle 

bir şey var. Bu tamamen biraz da insanların işte gevşemesinden topluma ayak 

uydurmasından... Bu modernitenin estirmiş olduğu rüzgârdan hemen hepimizin tesirlenmiş 

olmasından ve bunun getirmiş olduğu dejenerasyondan kaynaklanan bir durumdur. Böyle 

özetleyebilirim. Böyle bir kırılma olduğu söylenebilir ama bunlar şahsidir. Zihniyet 

anlamında yani bugün şu noktaya temas etmemizde fayda var bak bu doğru değil herhangi 

bir ihvana soracak olursanız herkes şunu bilir yani doğru bak yanlış yapıyoruz bulaştık bu 

işlere. Nereden bulaştık bu işlere gibi sözler vardır. Zihni açıdan bir dejeneraayon yok ama 

fiili açıdan böyle bir değişim söz konusudur. (...) Fiili olarak oran verecek olursak %80 

neredeyse benimsendi fiili olarak. Fiili bu. Bu ayrımı yapın tezde. Fiili başka bir şey zihni 

başka bir şey. Zihni olarak yani Câmianın %99'u diyebilirim size ki benimsemedi medyayı. 

Kullansa bile kerhen kullanıyor yani. Fiili olarak şu demek: Yani ben filanca bir günahı 

işliyorum. Ehl-i Sünnet böyle bir ayrım yapmıyor mu? Bu günahın helal olduğuna itikat 

ederse işlerse adam kâfir olur ama müptela olmuşsun günah olduğunu biliyorsun bunu filli 

olarak yapıyorum ama kalben kerih görüyorum. ‘Şeytana uyduk’ pişman oluyorum filan... 

Böyle bir tasnif yapmak lazım. Yani ihvan genel anlamda %90'ı yani tamamen bu işe karşı. 

‘Aslında internet olmasa keşke olmasa evlerimizi batırdı, huzurumuzu bozdu, derslerimizi 

yapamıyoruz filan bu işin şeyinde çıktık’ gibi bir görüş var fakat tatbikata gelince tabi 

kullanımdan kaynaklanan bir durum söz konusu. Zihni olarak dediğim şey bu ama %20 

kişi yine kullanmıyor hem zihni hem fiili olarak bu işe karşı. Özellikle şunu da belirtmek 

lazım: Son bir yıl içerisinde hocaların da büyük hocaların da bu işe karşı durmasıyla akıllı 

telefonlara yönelik bir karşı koyuş başlatması ile birlikte herkese ciddi anlamada sigara 

bıraktırır gibi bu iş bıraktırılıyor çünkü aileleri yıktı bu iş. Haramlara soktu, günahları 

çoğalttı filan yani bir şekilde yani bizim aileleri derken ihvanları değil genel anlamda 

herkesin ailesini etkiliyor. Bu gibi şeyler söz konusu oldu.” 
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Ömer Faruk Korkmaz; İsmailağa Câmiası’nın resmi dijital medyasının var oluşunun en temel 

gerekçesini dini konularla alakalı yanlış görülen fikir ve beyanatlara reddiyler yapmak ve doğrusunu 

ifade etmek olduğunu vurgulayarak şunları söylemiştir: 

“İsmailağa kendi de tabi bu noktada işte Efendi Hazretleri’nin demiş olduğu ‘Bizi mecbur 

bıraktılar.’ İsmailağa'nın yaptırdığı ne şu anda? Farkındaysanız böyle çok şeyler yapmıyor 

İsmailağa. İşte sohbetler onun dışında Efendi Hazretleri’nin o ifadesini iyi anlamak lazım. 

Bizi mecbur bıraktılar. Niye? Tekrar aynı ifadeyi kullanayım. Cenab-ı Hak dahi zaruri 

durumlarda koymuş olduğu yasak domuz eti yemek, kan filan bunların zaruri durumlarda... 

Bu zaruret nasıl hâsıl oldu? Şimdi çıkıyor adam şefaat yoktur diyor. Sen de ona mescitte 

yaptığın sohbette mi cevap vereceksin? Adam milyonlara hitap ediyor. Reddiye sadece 

filanca adam böyle diyormuş yanlıştır demek değildir. Reddiye iki türlü olur bir böyle olur. 

İkincisi hiç değinmeden hakkı ihkak ederek. Siz hakkı konuşursunuz zaten mesele anlaşılır. 

İsmailağa her iki koldan hareket etmek suretiyle bunun için mecbur kaldı. Resulullah 

Efendimize yönelik işte hücciyyetü's-sünnetin hücciyyetini zedeleyen konuşmalar yapan 

insanlar varsa İsmailağa'da ‘Şemail Dersleri’ başlatıldı. Tasavvuf mesela ‘Sorularla 

Tasavvuf yapıyoruz biz İsmailağa'da her hafta. İşte tasavvuf aleyhinde bir kısım şeyler var. 

Selefilerin iddiaları var şunlar bunlar. Biz onlara çok değinmiyoruz. Tasavvufun gerçek 

veçhesini kaynaklarla anlatıyoruz. Youtube kanalından yayınlıyoruz. Bunlar zaruret artık 

çünkü şundan dolayı: Eskiden 60'lı, 70'li yıllarda böyle bir şey yoktu. Twitter yok, 

Facebook yok. İşte zaruret dediği Efendi Hazretleri’nin bizi mecbur bıraktılar bu. Şimdi 

adam Twitter'dan şuradan buradan başka bir yerden bir açıklama yapıyor, tamam mı? Sizi 

zor durumda bırakıyor. Sen hâlâ ‘Ben resmi şey kullanmayayım bizim öyle şeylerle işimiz 

yok!’ dersen savunmasız kalacaksın. Senin aleyhinde konuşulan tezvirata halk inanacak. 

Senin bir savunma mekanizmanın olması lazım ki resmi olarak kendini ifade edebil. Zaten 

resmi siteye bakarsanız öyle şey yoktur: Sansasyonel haberler vs.” 

Mehmet Ekmekçi; İsmailağa Câmiası’nın ilk kurulduğu yıllarda medyaya olan tutumuna kıyasla son 

dönemde medya konusunda farklılaşan tutum ve yaklaşımları şu şekilde açıklamıştır: 

“Bu zamana kadar hani neden herhangi bir medya organına sahip olmadı? Bu cemaatin 

neden bir radyosu televizyonu şuyu buyu olmadı? Hatta ve hatta dergisi bile olmadı yakın 

zamana kadar? Onu da söyleyeceğim. Neden olmamıştı ve şimdi neden oldu? Tamamen 

istiharenin çıkmaması kendisinin izinin olmadığını düşünmesi ile ilgilidir. Mikrofonu ele 

alması ile 90'lardan sonra Şah-ı Nakşibendi Hazretleri’nin kendisine ‘Mahmudum artık 

yaşlandın mikrofon kullan’ demesinden sonra kullanmaya başlıyor. Cübbeli Ahmet Hoca 

ile bir duası var Mahmut Efendi Hazretleri’nin mikrofonu koyuyorlar Efendi Hazretleri 

eliyle itekliyor. 94'lerde eliyle itekliyor, tabi o İstanbul beyefendiliği ile ‘Almam teşekkür 

ederim, almam.’ diyor sonrasında şöyle uzaktan tutuyorlar ses gelsin diye. Yani böyle bir 

Efendi Hazretleri... Cübbeli Ahmet Hoca ile bir külliyesinde bir dua konuşması var. (...) O 

video da 94 civarı çekilmiş. O videosunda mikrofonu kullanmıyor ve kameralar çok uzaktan 

çekiyor. Efendi Hazretleri’nin görmeyip de gizli çekilen bir videosu yani. Yani bizim 

etkileyici unsur bana göre kamera veya ses yayın organlarına olan mesafenin tayininde iki 

şey var: 1. Dini hassasiyetler. 2. Mahmut Efendi’nin manevi hassasiyeti. Manevi 

hassasiyetini bu şekilde demiştim yani kendisinin izinle hareket etmesi ve izin 

olmamasından dolayı böyle olması. Diğerinde ise dini olarak mikrofon kamera ve resmin 

cevazı ile ilgili durum. Daha önce azimetle amel ediyordu ama insanların bu işe çok 
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bulaşmasından dolayı cevaz vermiş oldu. Bu 2. hassasiyet olunca insanlardan bu sefer 

bahsetmiş olduğumuz Lalegül Tv çıktı. Cübbeli Ahmet Hoca açtı. Merkezle alakası olan bir 

şey değil. Yani Mahmut Efendi Hazretleri’nin yerine tayin etmiş olduğu heyetin karar 

aldığı bir şey değil bu. Bu Cübbeli Ahmet Hoca’nın müstakil şeyidir. Yine aynı şekilde 

İsmailağa'dan kendilerini addeden Mahmut Efendi Hazretleri’nin defaatle kovduğu tenkit 

ettiği, talebe göndermeyin dediği FM TV dedikleri o şahıslar da aynı şekilde yol buldular 

tabi onların ben biraz daha farklı bir şekilde yönlendirildiklerini düşünüyorum. Belki tek 

tek ele alacak olursak medya organlarını gazete, dergi zaten yoktu, bir ara bir iki deneme 

olmuş hatta Efendi Hazretleri’miz şöyle buyurmuş. Dergi ile alakalı hazırlamışlar tam 

çıkacak demişler. Biraz durduralım demiş Efendi Hazretleri dergiyi. Şu andaki dergiyi ilmi 

dergi değil de Cemaat dergisi olarak çıkarmayı Mahmut Efendi Hazretleri müsaade 

etmemiş ama yine Cübbeli Ahmet Hoca ve başka hocalar kendi adına çıkarmışlar. (...) Ta 

ki İsmailağa adına gerek FM denen oluşum gerekse de başka işte kişiler İsmailağa adına 

bazı yayınlar yayınlamaya başlayınca bu sefer heyet İsmailağa adına bir dergi çıkarmak 

mecburiyeti hissetti. Başkaları bizim adımıza konuşuyor biz mağdur oluyoruz. Bizim 

dergimiz budur başka da yoktur demek için. Yani kâr amacı güdülmeden sadece Cemaat’in 

resmi yayın organı gibi bir şey oldu yani. Dergi bu. İnternetle alakalı internet malum 

2000'lerden sonra gelişmeye başladı 2000'lerin başında 2007 – 2008 gibi sanırım Mahmut 

Efendi’ye soruyorlar ‘Efendi Hazretleri site açalım mı?’ diye. ‘Faydası mı çok zararı mı 

çok?’ diye bunu soruyor. ‘Efendi Hazretleri faydası da var zararı da var’ diyorlar. ‘O 

zaman istihare yapalım hayırlı ise açın.’ diyor. İstihare yaptırıyor soran hocamız hayırlı 

çıkmasına rağmen açmadık diyor. Beklemeye aldık ancak yine aynı malum yapı bunlar 

biraz daha işi biliyorlar. Masum Bayraktar adlı şahıs bu işleri de biliyor yani şöyle 

söyleyeyim hukukî yönü, ben onda biraz FETÖ havası seziyorum. Yani bir organize aklın 

şeyi gibi mesela hâlâ dava neticelenmedi. Yani İsmailağa’yı düşünün İsmailağa ismine bir 

firma açmış. Oradan bu benimdir diye İsmailağa’ya koymuş. ‘İsmailağa.com’ hâlâ onun 

elinde alınamıyor. İsmailağa adına ‘Biz İsmailağa’yız’ diye bir sürü siteler açmış 

Facebook'ta şurada burada. Biz bir uyandık ki adam bütün yerleri kapmış, almış tabi satın 

da almış. Vermiyor da dava açıldı yine verilemiyor. Yani adam nerede nasıl hareket 

edeceğini biliyor mesela televizyonla da alakalı kimsenin aklında yok adam şey yaptı yani. 

İsmailağa Tv diye kuracaktı mâni olundu. Yani o açmasın diye ama adamın elinde bir şirket 

açmış İsmailağa adlı medikal şirketi. Yani şeyle alakalı değil onun üzerinden telif haklarını 

almış vermiyor. Şimdi buna benzer bu arkadaşların şeyi var. Onların sebebi ile yine biz bu 

sefer bizim adımıza şey yapılıyor diye tekrar dava açmak zorunda kaldık. Yine 

hocalarımızın buna Cübbeli Ahmet Hoca da dâhil başka hocalarımız da dâhil onların 

videolarını bazı kişiler almışlar Youtube'dan şuradan buradan ve reklam, para kazanma 

amaçlı şey kullanıyorlar. Devam ediyorlarken bunların farkına varıldı. Yani bizim onlara 

alet olduğumuzun videoların şunların bunların kullanıldığı bu sefer mecburiyetten o 

sahalara girilmek zorunda kalındı. Kendimizi korumak için. İkincisi bazı televizyona, 

videoya çıkıp da ‘efendi’ olan yani ünlem işareti ile ‘efendi’ yani televizyonu veyahut da 

videoları interneti düzgün kullanabilen belli bir kitleye sahip oluyor ve o da ‘efendi’ oluyor. 

Gerçek doğru bilgiyi anlatmada sıkıntılar yaşanıyor. Bu sefer de muhtemelen Cübbeli 

Ahmet hocamız da bu vesile ile şey yaptı yani sahaya daha fazla girmek zorunda kaldı. 

Evet, yani bu sahaya girmesinin sebebi bazı yanlış İslami düşüncelerin önünü kesmek için 

bizim cemaatin ekseriyeti girmesinin sebebi bu oldu. (...) Yani dünyalık bir şey gözeterek 

kimse bu kapıya gelmiyor. Dolayısıyla hassasiyet olarak bu kapıya bu video sahasına 
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girenler bu şekilde girmiş oluyor. Para amaçlı değil doğru bilgiyi ulaştırmak kastıyla. (...) 

Cübbeli Ahmet Hoca’yı ayırmak lazım bizden. Çünkü Cübbeli Ahmet Hoca’nın 90'lardan 

beri fotoğrafları vardı Mahmut Efendi Hazretleri’miz belli şeyler yani fotoğrafa alenen 

karşı çıktığında bile Cübbeli Ahmet Hoca fotoğraf çektiriyordu. Cübbeli Ahmet Hoca’nın 

bu hususta biraz daha şahsi bir hareketi var. Fotoğraf çektiriyordu, videoları vardı, videolu 

sohbetleri vardı. O dönemde Cübbeli Ahmet Hoca’nın fiiliyatını ayrı koymak lazım. 

Cübbeli Ahmet Hoca’yı ayırdıktan sonra da bizim olan mesafenin kırılması objektiflere 

olan mesafenin kırılmasıyla başladı. 2010'dan sonra 2009–2010 belki 2008 diyebiliriz. 

Fotoğraf meselesi ama ondan önce bizde video çekelim diye bir şey yoktu ama ondan sonra 

mademki cevaza dönüştü başkalarına ulaşalım diye başladı bu. Cübbeli Ahmet Hoca ise 

önceden beri zaten vardı video ve fotoğraflar hani dedim ya 93'de 94'te gelmiş orada 

Cübbeli Ahmet Hoca’nın ses kayıtları yapılıyordu. Dolayısıyla burada şunu ayırmak lazım 

yani Cübbeli Ahmet Hoca’mızın durumu farklı cemaatin genelinin durumu farklı. Bu da şu 

andaki durumda genel olarak  pek tasvip etmemekle beraber bizde şu hassasiyetler şöhrette 

afet vardır tabi ki şu ikilemde kalınıyor şöhrette afet vardır ama bazılarının da itikadî 

olarak sıkıntıya girmemeleri için şey yapılıyor.”  

Konuyu ayrıntılı bir şekilde anlatan Mehmet Ekmekçi; Câmia mensuplarının bilhassa da yeni neslin 

dijital medya ile çok uyumlu bir hâle evrildiğini vurgulayarak şunları söylemiştir: 

“...benimsemekten maksat tamamen şey yaptığını düşünmüyorum tabii ki dünya ile 

bağlantılı olarak paralel olarak söyleyelim bir yeni gelen nesil var dönüş yapanlar dahi 

olsa şu anda belki siz yaş kaç bilmiyorum ama biz sosyal medyanın göçmeniyiz ama yeni 

gelen nesil yerlisi. Doğumuyla beraber internetle tanışmış. Yani 2000'lerde doğanlar 

tamamen belki akıllı telefonla doğdu. Dolayısıyla internet onlara çok yabancı değil, bunlar 

sıradan bir şey olarak görülüyor. Kimisi ise yani internetin bazı sıkıntıları sıkıntıya sebep 

verdiği bir alan ki sizin hâkimiyetiniz yok olan internet ve medyadan bahsediyorum. Ciddi 

oranda hatta devletin bile elinde yetkisi yok yani. Yetkisi yok derken BTK diyeceksiniz ama 

BTK neye ne kadar müdahale edebiliyor? Türkiye’ye ne kadar müdahale edebiliyor? Şu 

anda öyle sınırları açtı ki internet yani artık kablolardan ziyade bulut proje olarak veriliyor 

dünya üzerinde. Artık bulut üzerinden verildiği gibi artık sinema salonları değil sanal 

sinema salonları Netflix gibi Blutv'ler gibi sanal sinema salonları başladı. Oturduğu 

yerden o filmleri izleyebiliyorlar. Böyle bir dünyada dolayısıyla akıllı telefon kullananlar 

bir de akıllı telefonun bize vermiş olduğu zararların önünü kesmek için uzak duranlar var. 

Kabul edenler zaten kullanıyorlar kabul etmeyenler ise zararlarından sakınmak için 

duruyorlar. Geneli bu şekilde... Tabi biz bunu vurduğumuz zaman ekseriyet kullanıyor. 

Benimsedi derken akıllı telefon kullanıyorsa zaten akıllı telefon demek görüntü demek yani. 

Bir şekilde video da izliyorsun. Bir de şimdi şöyle bugün artık video kullanımı adi bir şeye 

dönüştü yani. Adetten olan bir şey. Adam ev gösterecek, ev gösteriyor, arabanın arızasını 

video çekiyor. Ondan sonra mal alıp satarken işte benim şu şekilde kumaşım var diyor 

videosunu çekip gönderiyor. Yani önceden durum çok daha farklıydı. Şimdi çok daha farklı 

bu değişimle beraber bizde de değişim oldu. Kullanım amacı değişti. Yani bir film veyahut 

şey için değil bazı yerler için canlı, resim olmadan tamamen video çekiliyor. Dolayısıyla 

kabul edenler televizyon, akıllı telefon kullananların tamamı kullanıyorlar.” 
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Seyfettin İnanç; İsmailağa Câmiası’nı medyaya neden mesafeli durduğunu ve Ahmet Mahmut 

Ünlü’nün bu konuda neden daha farklı bir tutum sergilediğini şu sözlerle dile getirmiştir: 

“Dinî hizmetleri yürütmek ve bu doğrultuda insanları dünyevileşmeden, yaratılış sebebi 

olan kulluk anlayış ve yaşayışından uzaklaştıran etkenlerden uzak tutmaya çalışan bir 

Câmia olarak, -bir önceki soruya verdiğimiz cevapta- ifade ettiğimiz durumu sebebiyle 

medyaya karşı mesafeli durmayı tercih ettik. Cübbeli Ahmet Hoca Efendi, Câmia’mızın 

kıymetli hocalarından ve hitabetiyle her kesimden insana ulaşabilen bir hocamız olarak, 

ilmî çevrelerde ve kamuoyunda önemli mevkii haiz konumda bir şahsiyettir. Bu özelliği 

kendisini, medya tarafından da tanınan ve takip edilen bir şahıs hâline getirmiştir. Bu alanı 

önemsediğinden, televizyonlara çıkmanın, sesini duyamayanlara ulaşabilme imkânı 

sağlayacağı düşüncesiyle programlara katılmıştır. Programlardan hâsıl olan netice de 

onun düşüncelerinin isabetini göstermiş ve insanların hakikatleri fark etmesi konusunda 

büyük bir berekete vesile olmuştur.” 

Abdullah Kılıç; Ahmet Mahmut Ünlü’nün televizyonlarda çok görünür oluşunun İsmailağa Câmiası 

tarafından benimsenen bir tutum olmadığını savunarak şunları kaydetmiştir: 

“Vallahi o konuda bir şey diyemeyeceğim. Sadece şunu diyebilirim. Yani televizyon 

veyahut da medyatik olma anladığım kadarıyla bir hastalık ve ona bulaştı kurtulamıyor 

yani. O kadar. Benim şahsi görüşüm. Şöyle söyleyeyim televizyonun ondan dolayı 

benimsendiğini düşünmüyorum. Yani genel itibariyle Cemaat’in kendi kemik yapısının 

bakışında bir değişiklik yok. Televizyonla alakalı söylüyorum. Şimdi Cemaat ile 

Cübbeli'nin cemaati veya Cübbeli'yi sevenleri birbirine karıştırmamak lazım. Yani orası 

bir nüans. Dolayısıyla Cübbeli'nin televizyonlara çıkıyor olması bir defa öncelikli olarak 

çok benimsenen bir şey değil. Bunu 2 başlıkla ele alacağız bir sıradan halk olarak 

baktığınız zaman onlar benimsiyorlar. Niye? Yani işte cübbeli, sarıklı sakallı o şekilde 

kendilerinden birinin televizyonda olması ve ilmi olarak orada konuşuyor olması, onları 

memnun ediyor, mutlu ediyor. ‘Ya bak işte Cübbeli Hoca çıktı oraya bak konuşuyor.’ falan 

diye bu kendi memnuniyeti dolayısıyla bunu şey yapıyor. Ama Cemaat’in özellikle ilmi 

tabakası televizyona bir hoca efendinin, alim birinin çıkıp da oradaki herhangi bir 

gazeteciyle konuşmuş olmasını, bir dini meseleleri tartışıyor olmasını, bunun yanında da 

tabii çok absürt durumlar da malum oluyor. Bu durumların söz konusu olmasını hiç 

benimsemiyor. Cübbeli her zaman ben Mahmut Efendi Hazretleri'nden izin aldım falan 

diyor. Orada da ben çok bunun doğru olduğunu düşünmüyorum. Mahmud Efendi'nin 

çocukluğundan beri evin içindeki yapısından tut cami Cemaat’in yapısını bilen bir kişi 

olarak söylüyorum. Mahmut Efendi televizyona çıkıp bu konuları konuşmasına müsaade 

ettiğini düşünmüyorum ben. Ne şekilde sorulduğu burada önemlidir. Kendisine ne dendi 

de ‘İşte biz müsaade aldık’ dendiği önemlidir. Çünkü Mahmut Efendi Hazretleri’nin genel 

prensibi şudur: Bir hoca efendi cami kürsüsünden ya konuşmalı ya da halkın içerisine girip 

birebir onlarla konuşmalıdır. Televizyonlardan asla konuşmamalıdır. Genel bakışı budur. 

Ben bu bakışını çok değiştirdiğini düşünmüyorum. Her şeyin ötesinde bu ifade benim hani 

şahsi net olarak bir görüşüm yani: Bir âlimin İslami kimliği olan bir kişinin örnek 

veriyorum Fatih Altaylı gibi bir insanla bir televizyon programında bulunması. Yani bence 

fıkhen bile caiz değil. Çünkü karşınızdaki insan İslami değerlerle her an istihza eden 

edebilen bir tıynete sahip. Yani bir de kalkıp ona methiyeler övgüler: ’Sizin gibi gazeteci 

yok falan.’ Üst heyet razı değil kesinlikle yani. Zaten Mahmut Efendi Hazretleri 2005 
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senesinde Cemaat’in yurt içi ve yurt dışındaki bütün hocalarını topladı. Onlara dedi ki: 

‘Benim sağlığım artık bu işin her konuyla her meseleyle ilgilenmeye elverişli değil. 

Dolayısıyla ben bir heyet teşkil ediyorum. Bu heyet 10 kişiden oluşuyor. Heyet Başkanı 

Hasan Efendi. Bu heyetin verdiği karar benim kararımdır. Buna bu şekilde teslim 

olacaksınız.’ (...) Şöyle şimdi şu ifade çok önemli bir ifade olduğunu düşünüyorum. Her 

cemaatin kendi içerisinde bir hiyerarşisi var. Bir tarikat vardır. Bu tarikatın kendi 

içerisinde hem tarikat anlamında, yani tarikat terbiyesi, zikir, işte hatm-i hâcegan, 

derslerin, değiştirilmesi vs. bu konularla ilgili bir hiyerarşisi vardır. Örnek veriyorum her 

hoca ders değiştiremez, tarikat dersi. İzin verilmiş olan kişiler ders değiştir. Her ders 

değiştiren hoca da teveccühü yapamaz. Teveccüh denen bir şey vardır bu Mahmut Efendi 

Hazretleri’mizin izin verdiği kişi veya kişiler yapar veya işte şu anda Hasan Efendi’nin izin 

verdiği bir kişi varsa o yapar, başka kimseye olmaz. Her vekil teveccühü yapamaz mesela. 

Teveccüh farklı, onun kendi içerisinde mürşidi ile veya mürşidin izin verdiği kişiyle tıpkı 

Efendimiz’in biat aldığı gibi: İşte oturur diz dize, el ele, alına alına bir teveccüh yapılır 

tabii bir gelenek diyelim bir terbiye. Şimdi dolayısıyla bu hiyerarşidir. Bir de ilmî hiyerarşi 

var. Şimdi İsmailağa'nın en önemli özelliği şu: Diğer tarikatlardan ayıran en önemli 

özelliği. Mesela tarikatlar vardır sadece tarikattır. Zikir vardır orada, gönül sohbetleri 

vardır orada, şu vardır bu vardır fakat İsmailağa, hem tarikat hem şeriat dediğimiz yani 

şeriatın öğrenilmesi, öğretilmesi en önemli şeydir. O olmadan başlı başına sadece zikir 

doğru olarak kabul edilmiyor Nakşi geleneğinde. Özellikle bir taraftan medrese olacak, bir 

taraftan da tekke olacak. İkisinin bir yürümesi gerekiyor. Dolayısıyla ‘İsmailağa'nın hem 

medrese hem tekke hiyerarşisi içerisinde Cübbeli Hoca'nın yeri nedir?’ diye sorarsanız 

yoktur. Yani yeri yok, ‘Neresine koyuyor İsmailağa Cübbeli'yi?’ dediğinizde koyduğu 

herhangi bir yeri yok ama tabii dışarıdan bakıldığında Mahmut Efendi Hazretleri’nin 

veliahtı olarak görülüyor. Niye? Çünkü medyatik olduğu için. Tabii son dönemler tam bir 

fecaat. Yani Mahmut Efendi Hazretleri hadi ekrana çıkmaya izin verdi diyelim. 

Televizyonlara çıktı ama iyi de sen artık kadın muhabirlere de çıkıp beyanat veriyorsun, 

oturup program yapıyorsun onlarla, kadınlarda da yapıyorsun. Buna da mı izin verdi? 

Buna da mı izin verdi? (...) Dolayısıyla yani Cübbeli, Cemaat içerisinde hiçbir yeri yok bu 

anlamda Cemaat’i temsiliyet anlamında. İlim ehli birisidir. Mahmut Efendi Hazretleri’yle 

çocukluğundan beri münasebetleri olan birisidir. Ben Cübbeli hakkında olumsuz söylediği 

çok şeye şahidim. Bunu ifade etmem ama çok şeye şahidim. Bizzat kulaklarımla duyup 

gözlerimle görmüşüm yani. Dolayısıyla ama kendisi hakkında söylenen çok güzel sözler 

olduğunu ifade ediyor. ‘Mahmut Efendi Hazretleri benim hakkımda şöyle dedi’ filan diye, 

eyvallah demiştir. Bir şey demiyorum ama şu bir gerçek ki Cübbeli İsmailağa Câmiası 

içerisinde hem tekke hem medrese ekseninde o hiyerarşi içerisinde konumlanabileceği bir 

noktada birisi değil yani. O yüzden işte kurduğu televizyon işte çıkardığı gazete, dergi işte 

radyo vs. Bunların Cemaat’le uzaktan yakından alakası yoktur. Cemaat mensuplarından 

ona olan muhabbeti dolayısıyla dinleyenler olabilir. Dinliyorlar, okuyorlar, izliyorlar ama 

bu saydığım şeylerin Cemaat’le bakın uzaktan yakından hiçbir alakası yok.” 

Hüseyin Hüsnü Kılıç; İsmailağa Câmiası’nın, medyada var oluşunun tesir gücü yüksek bir etkisinin 

olmadığı eleştirisinde bulunarak soruyu şu şekilde yanıtlamıştır: 

“Yani bunu sadece söz konusu kişiyle sınırlı olarak düşünmemek gerekiyor. Yani Cübbeli 

Hoca buna yönelmiş olmasa da genel anlamda İsmailağa çevresinin dolayısıyla yeni 
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nesillerin devam eden, devam edegelen nesillerin bütün bunlardan kopuk kalmadığını, 

çünkü sürekli her yerde iletişim araçlarının telkinine, tedhişine maruz kalmaktan kurtulmak 

mümkün değil. Yani sevdiğiniz bir spor takımının haberinden tutun işte şeydeki sansasyonel 

gelişmelere kadar, hatta kendilerini büyük ölçüde konu alan ki bence Türkiye'de ana akım 

medya da dâhil olmak üzere bütün medya araçlarında sansasyonel bir vaka olarak, bir 

fenomen olarak İsmailağa her zaman gündemde olmuş. Dolayısıyla tayin edici olmasa da 

kendi program yapmasa da yapılan programın konusu olmuşlardır her zaman. Yani 

dolayısıyla ‘Bizim maruz kaldığımız, konusu olduğumuz şeyde biz tayin edici olabilir 

miyiz?’ diye düşünebilirsiniz. Şimdi tayin edici olabilirseniz hakkını verirseniz, toplumda 

karşılığını doğru biçimde alacak ve doğru biçimde bir imaj oluşturabiliyorsanız hakkını 

veriyor olursunuz. Eyvallah bunun doğru bir iş olduğundan ya da faydalı olduğundan 

bahsedebilirsiniz. Hayır bu tam tersine ana akım medyanın yapmak istediği ve daha çok 

da kendilerinin tiraj endişesi ve kaygısı üzerinden daha böyle bir ironik dilde mevzu 

ettikleri konu ettikleri genel kitleyi cezbedebilecek ve maalesef içeriği itibariyle de meseleyi 

basitleştirecek, ironikleştirecek bir dil üzerinden bir projeksiyon yapılıyorsa bence bu 

projeksiyonun faydası olduğunu, olacağını düşünmüyorum. Bütün bunları bizim adımıza 

yani Cemaat adına kurulan kanallarda da bazen işte daha önce bahsettiğim sosyal 

medyada orada burada genel toplumun hafızasında değerlendirmesinde eleştiri konusu 

haline getirdikleri basitlikler ve birtakım aykırılıklar kabul edemedikleri içlerine 

sindiremedikleri ve kolaylıkla itham edebilecekleri ticari istismarlar filan birlikte 

düşünüldüğünde endişeyle bakmak gerektiğini düşünüyorum. Bu konuda çok yerinde ve 

doğru bir imtihan verdiğimizi, verebildiğimizi düşünmüyorum. Bizim yani İsmailağa 

çevresindeki şeylerin de yani kemale ermemiş, olgunlaşmamış nihayetinde toplumda 

saygınlık uyandırabilecek, itibar uyandırabilecek İsmailağa'nın misyonunun doğru 

biçimde inşasını mümkün kılabilecek bir tesir gücünden bahsetmek, bir tesir çevresinden 

bahsetmek maalesef mümkün değil. Yani bu şeyle vücut diliyle alakalı olarak söylüyorum 

yani ve bu faaliyetlerle alakalı olarak doğru bir tesir gücü olduğunu söyleyemeyiz. Neden 

doğru tesir gücü olmadığını anlattım. Yani kullanılan dilden kitlenin talepleri yönelimleri 

vs. etkileşimi üzerinden falan... Bütün bunları birlikte değerlendirdiğimizde, yani 

İsmailağa'nın geçmişteki potansiyeli geçmişteki ruhu, geçmişteki birliği bütünlüğü ile 

şimdiki tablo arasındaki karşılaştırmayı da buna dâhil ederek söylüyorum, 

Kılıç; ayrıca İsmailağa Câmiası’ndan Ahmet Mahmıt Ünlü’nün Mahmut Ustaosmanoğlu’ndan aldığı 

izinle televizyona çıkması konusunda ise Ustaosmanoğlu’ndan alınmak istenilen cevabı alacak şekilde 

soru sorulduğu eleştirisinde bulunarak şunları ifade etmiştir: 

“Şimdi Efendi Hazretleri’ne, dediğim gibi özellikle son yıllarında yani. 2000’li yıllardan 

sonra Efendi Hazretleri’nin tedavi gördüğü büyük ölçüde daha önceki sağlığını nispeten 

kaybetmeye başladığı o süreç içerisinde pek çok kişi bu süreci istismar etmiştir. Bunu 

açıkça söylüyorum. Almak istediği cevabı alacak biçimde sorular yöneltmiştir. Efendi 

Hazretleri’nin herkese olumlu yaklaşım sunması... Onun iradesini etkileyebilecek anlık 

olarak o cevabı etkileyebilecek biçimde kurgulanarak yapılmış şeylerdir. Efendi 

Hazretleri’nin boy boy fotoğraflarının dergide kapak ve yayınlanmış olması onu rencide 

eder. Böyle bir şey hiç hayatı boyunca olmamıştır. Yok mu, daha önce de vardı. Dergi dün 

ortaya çıkmış bir şey değil ki dergi dediğimiz şey fotoğraf dediğimiz şey 2000 yılında ortaya 

çıkmadı ki. Yani 90’da da vardı 80’de var 70'te de vardı 60'da bile vardı yani. Dolayısıyla 
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burada nasıl ilahi muradı kestirmek esasa ulûm-i şer’iyye yani şeri hükümlerde, ahkâmda 

burada mürşidin de iradesini kestirmek önemli yani. Dolayısıyla gerçekten şey bir mürşidin 

aslî talebinin derunî eğiliminin, yöneliminin ne olduğunu, o iradenin ne olduğunu bilmek 

ve ona saygın, ona göre ona itibar edecek biçimde davranmak önemlidir. Onun arkasından 

dolanacak ona gerekçeler üretecek bir güzel tezgâhlar yapma zaten edebe de aykırıdır şeye 

de aykırıdır ve ben buna bakıyorum bu bereket mi kazanmıştır? İsmailağa bununla beraber 

mahiyet olarak daha mı şey yapmıştır? Daha sağlıklı bir mahiyet mi arz etmektedir, kitlesel 

anlamda daha mı genişlemiş durumdadır? Daha mı bünyesini sağlamlaştırmıştır diye 

bakıyorum hiç öyle bir şey görmüyorum. Yani mürîdânın Cemaat’in kendi içindeki 

dayanışması ve yeknesaklığı bakımından bile bu sürecin maalesef önceki sürece nispetle 

daha sağlıklı olduğunu düşünmek yanıltıcıdır. Daha ihtilaflı, daha yeni yetmelerin, 

büyüklere saygı göstermediği o manevi hiyerarşinin bozulduğu veya yeni yetmelerin işte 

sapmalar halinde düşünün ki bir şey bir medya aracını kullanan başka bir şey. Bir grup da 

Muhyiddin İbnü'l-Arabî gibi İslam Dünyasında en üst seviyedeki entelektüellerin ve ilim 

adamlarının müzakere edebileceği ve edemeyeceği onun bile yetersizlik arz ettiği yerde 

bunu tartışmak onun üzerinden biz şunu yaptık, bunu yaptık, şuna karar verdik, buna karar 

vermedik diyebilecek kadar komik, ironik, iptidai tartışmaları medya aracı üzerinden ilan 

ederek sürdürüyorlar. Yani bu edepsizliği aşan başka bir şey yani bu doğrudan doğruya 

doktrinin, şeriatın doktrinini savunan dünya görüşünün asliyetini bozan, ona müdahale 

eden bir sapma olarak ortaya çıkıyor. Tabii ki başka şeyler de var. Bunları da söylemem 

gerekmiyor ama bu kültüre yabancılık olduğu için pedagojik anlamda da ciddi problemler 

yaşıyoruz. Çocukların ekrana çıkartılması onların bir tartışmanın tarafı haline getirilmesi, 

onların mesajları vesairesi falan bütün bunları hoş değil. Yani edebi kaybedince her şeyi 

kaybediyorsunuz. Yani bunun en güzel örneği bunlar.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; ilk katıldığı televizyon programından itibaren İsmailağa Câmiası lideri Mahmut 

Ustaosmanoğlu’ndan izin aldığını savunarak yaşanan süreci anlatmıştır ve Lalegül TV’nin 

İsmailağa’nın resmi televizyon kanalı olmadığını, İsmailağa’yı temsil etmediğini vurgulamıştır: 

“Televizyona gelince. Ben 2009'da mı çıktım ilk Teke Teke? 2009'da ilk Teke Tek'e çıkarken 

kendisinden izin istedim televizyona çıkacağım diye. Dedi ki çık dedi, Allah'a sığın çık dedi. 

Faydalar olacak dedi. Ve o Teke Tek artık bir efsane oldu zaten. Ondan sonra iki Teke Tek 

daha yapıldı ve gece sabaha kadar 3'e 4'e kadar oturdu aradı Ahmet ne yapıyor? Ahmet ne 

yapıyor? Devamlı, başarılı mı gidiyor. Nasıl cevap veriyor? Şudur budur… Orada 

FETÖ'cüler çok uğraştı, üst düzey bürokratlar o zaman Ak Parti'deydi. Onlar hep aradılar 

Efendi’nin hanımına kadar aradılar Efendi izin vermesin çıkmasına. İzin vermesin diye çok 

baskı yaptılar haneye ama Efendi Hazretleri çık dedi Allah'a sığın, ben de çıktım ve çok 

başarılı oldu. Sonra geldim, tebrik ederim dedi. Ondan sonra defaatle izin aldım çıktım. 

Ondan sonra dedi ki bana: ‘Daha benden izin almana gerek yok, tek tek uğraşma.’ dedi. 

Çağrılan yere çık dedi. Genel izin verdi. Sonra televizyon kurma işini konuştuk. Televizyon 

kurma işi yine 2009'larda radyoyu söylüyorum önce. Radyo on beş sene evvel yine 

İsmailağa'daydı evinden camiye beş vakit gelemiyorsa da yatsıları, akşamları çıkıyordu. 

İsmailağa'daydı ve tekerlekli sandalyede konuşuyordu. Mehmet Talu Hoca, Seyfettin Hoca 

ve ben üçümüz gittik. Mehmet Talu Hoca dedi ki: ‘Marmara FM'de ben konuşmalar 

yapıyordum fakat şimdi Marmara Fm'de ben rabıtayı müdafaa ettim diye -artık orada o 

zaman Selefiler filan mı vardı bilmiyorum- rabıtayı, tarikatı müdafaa ettim diye benim 
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konuşmalarıma son verdiler.’ dedi. Biz de dedik: ‘Bir radyo açmak istiyoruz, bu radyoyu 

kurmak istiyoruz.’ Niye? Bizim hocalar konuşsun rabıtayı anlatalım, tasavvufu anlatalım 

falan. O zaman dedi ki: ‘Hocalar tebliğ yapmadan duramaz, tebliğ yapmadan duramaz.’ 

‘Siz bize izin vermiş oluyor musunuz?’ dedim. Yani dedi ki: ‘Ben size dedim tebliği 

yapmanıza engel olmuyorum ama Efendi Hazretleri radyo kurun dedi diye bir şey 

yaymayın!’. ‘Hocalar tebliği yapmadan duramaz madem öbür kanallarda sizi 

konuşturmuyorlar’ dedi. Yani ‘Konuşabilirsiniz.’ dedi. Bu radyo izni böyle başladı. Lalegül 

Radyo on beş seneyi geçti herhalde 15 oldu. Sonra televizyon işi: Televizyon 2009'larda 

İslamoğlu'nun Hilal kanalı ortalığı karıştırınca, ifsatlar yapınca bütün şeriat meriat ne 

tarikatı! Tarikatı geçtik. Şeriat, meriat gitti hadisler gitti. Peygamberimize hakaret. Ben o 

zaman 2008–2009 yoğun reddiye yapıyorum İslamoğlu'na reddiye... O zaman Nureddin 

Yıldız bile Hilal'de konuşuyor. Ben de diyorum ki: Ey Nurettin Yıldız sen ehl-i sünnetim 

diyorsun nasıl bu sapık adamın televizyonunda konuşursun? Benim baskımla Nurettin 

Yıldız çekildi. Yoksa Hilal'de konuşuyordu. Benim baskım üzerine çekildi. Bunun üzerine 

ben baktım ki bizim televizyonumuz yok, radyo da yeterli olmuyor. Efendi Hazretleri’ne 

gittim bu hapis sürecinden evvel hapis de 2012'dir hapis sürecinden evvel bu 2009–2010. 

‘Efendi Hazretleri durum böyle. Böyle İslamoğlu diye biri var işte. Şöyle sapık sapık şeyler 

konuşuyor bu. Bunların kanalı var. Bu kanalda bütün batıl ehli toplanmış. Bizim bir 

televizyon kurmamız lazım, izin veriyor musunuz?’ dedim. Dedi ki: ‘Bizi mecbur bıraktılar. 

Cevap vermek zorundayız.’ Bak ‘Bizi mecbur bıraktılar.’ Şimdi eskisi gibi TRT tek kanaldı. 

TRT'de de gidip hadislere iman lazım değil diye bir şey çıkmıyordu ki tek kanal zamanı. Ne 

zamanki bu batıl ehlinin, bidat ehlinin, Şianın ne diyeyim sana. İşte bu bunun gibisi selefi 

de denmez buna da bidat ehli diyelim İşte neyse mürted ehli de olabilirler. Bunların 

kanalları çıkınca bizi mecbur bıraktılar. Yani isteyerek vermiyorum bu izni. ‘Mecbur 

bıraktılar. Cevap vermek zorundayız.’ dedi. Kurabilirsiniz dedi bana televizyon fakat bazı 

iş adamları ile biz bunu kotardık. O iş adamları baktım sonra kendi menfaatlerine çevirme 

durumu var yani hisseler onlarda kalacak, hisseler onlarda kalınca da kanalın çok değeri 

artacak. Cübbeli konuşuyor, takkeli konuşuyor falan. Bu sefer bu ranttan onlar da 

yararlanır da yarın bir gün parayı fazla vereni de konuştururlar. Al başımız belaya gireriz 

safkan olmayız diye korktum kuramadım ve bu gecikti. 2009–2010 ben izin aldım 

kuramadım, 2011 sonunda hapse girdim. 2012’de hapiste televizyon önemini daha çok 

anladım. Hapishane mektuplarımda ‘Mutlaka bir televizyon kurulması lazım. Ne olur? 

Herkes bir hisse misse yapsın toplayalım.’ dedim. Hapisten çıktım yine kuramadım. 2014'e 

kadar gelmişiz yani benim Efendi’den izin aldığımdan 5–6 sene geçti ben 5–6 senede 

kuramadın zaten iznim vardı evet ve 5–6 sene kadar sonra işte 2014'te kurduk ama bu 

Lalegül şunu belirteyim İsmailağa'nın resmi bir kanalı değildir. İsmailağa'yı temsil 

etmiyor. İsmailağa'nın şu an için bir radyosu yoktur. İsmailağa merkezin bir televizyonu 

yoktur. Ben bunları özel Efendi’den aldığım izinlerle kurdum ama Efendi bana haram olan 

bir şeye mekruh olan bir şeye izin vermezdi. Efendi'nin de görüşü bunun haram ve mekruh 

olmadığı ama sen evine alma… İsmailağa eskiden evine almıyordu. Eve televizyon alma 

diye bir şey kalmadı ki bütün televizyon kanalları cep telefonunda şu anda. Evine televizyon 

almasan ne olur, alsan ne olur senin oğlun, kızın, karın yine istediği zaman interneti varsa 

istediği kanala bağlanıyor. Dolayısıyla yani şu andaki internet ortamında cep telefonuna 

internetin inmesi ortamında bu şeylerin pek manası ve ehemmiyeti kalmadı ama yine de biz 

televizyon eve alınmasını tavsiye etmiyoruz. Karısını çoluğunu çocuğunu korumak 

isteyenlere tavsiye etmiyoruz çünkü küçük çocuklar belki internete bakamaz, cep telefonu 
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kullanmaz ve böylece koruruz onları bozuk yayınlardan. Dolayısıyla biz onu tavsiye 

etmiyoruz. Bir de Mahmut Efendi Hazretleri’nin şu sözü var. Hocalar televizyona çıkıp 

konuşma izni istediler. Birkaç yerden İzmit'ten telefon geldi. Mahmut Efendi buyurdu ki: 

‘Bu işi Ahmet için izin verdim. -yani Habertürk oraya buraya nereye çıkarsak çıkıyoruz- 

Ahmet'e izin verdim. O da çok iyi yapıyor bu işi. Çok iyi yapıyor. Bu işi çok yaymak 

istemiyorum. Diğer hocalara da izin vermek istemiyorum.’ şeklinde beyanı var. Onu da 

söyleyeyim. Biraz bana özel bir durum olmuş olabilir o noktada ama televizyonda da 

kendisinden resmen izin aldım. ‘Bizi mecbur bıraktılar ve kur.’ dedi ama biz 4–5 sene 

geciktik herhalde Temmuz 2014'e kadar kuramadık ama iznimiz hemen hemen 11 senelik 

yani bütün olan Nurettin Yıldız'ın 10 senesine bile girmiyor. Son 10 sene konuşmuyor, 

görüşmüyor diyor ya evet hepsi 10 seneden evvelki olaylar izinleri bakımından. Radyo 

zaten 15 sene. Medya durumu budur. Mahmut Efendi burada açılım yapmıştır, izinler 

vermiştir. Reddiyeler için ehl-i sünnetin müdafaası için vermiştir ama ihvanın evine 

televizyon almasına hiç bir zaman izin vermemiştir. Radyo almasına izin vermiştir çünkü 

pazar sohbetlerinde 40 sene evvelki sohbette bile ‘Televizyona ne gerek var haberleri 

dinleyecekseniz radyodan dinlersiniz.’ sözü de kendi sohbetlerinde benim kulaklarımla 

duyduğum çok eski. 30–40 sene evvelki bir sözdür.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; ayrıca kurulmasına ön ayak olduğu Lalegül Tv’nin kendisine ait olmadığını 

vurgulayarak İsmailağa Câmiası mensuplarının televizyona karşı genel tutumlarını şu şekilde 

açıklamıştır: 

“Televizyon Cübbeli Ahmet Hoca’ya ait değildir. Cübbeli Ahmet Hoca’nın televizyonda 

hiçbir hissesi ve hiçbir ortaklığı bulunmamaktadır. Ratingi fazla olduğundan onun 

sohbetleri fazla verilmektedir. O da sohbetlerinin verilmesini tebliğ aracı gördüğü için 

dinlenilmesine, hoca efendilerin sohbetlerinin dinlenilmesine teşvik etmektedir. İsmailağa 

Camiâsı’nın tabi Efendi Hazretleri izin verdikten sonra bazıları buna kendileri izlemeseler 

de emr-i bil mâruf için kullanılmasına olumlu bakmıştır ama hâlâ Mahmut Efendi'nin ilk 

görüşü olan eski görüşü olan televizyona karşı uzak durma hususunda sabit kalmışlardır. 

Yani bunun oranı ne kadar deseniz 3'te 1'i yine televizyona çıkılmasına konuşulmasına 

dinlenmesine soğuk bakmaktadır. Yani 3'te 2'si kadar kendi evine ocağına sokmasa da 

dinlenilmesine teşvik etmese de insanların itikatlarını düzeltmek için vaaz-u nasihat için 

halka hizmet niyetiyle hocaların sohbet yapmasına olumlu bakmaktadır.” 

Hüseyin Avni Kansızoğlu; Ahmet Mahmut Ünlü’nün medyada görünür olması ve nihayetinde kendi 

radyo ve televizyonunu kurmasına uzanan süreci şöyle yorumlamıştır: 

 

“Bir fert hakkında sorulan bu sualin onun bizzat kendisine sorulması ve cevabın ondan 

alınmasının daha isabetli olacağı kanaatindeyim. Kendince makul ve mantıki tevilleri 

bulunduğuna elbette inanmaktadır. İşin mühim şahsi sebepleri bulunmuş olabileceği gibi, 

içtimai/sosyal zorlayıcı müessirleri de mevcut olabilir.”   

Kansızoğlu; gelinen noktanın Câmia’nın tümü tarafından benimsenmediğini belirterek televizyona 

yönelik mesafenin ise Câmia’da kısmen azaldığını şu sözlerle ifade etmiştir: 
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“Bu sualin isabetli cevabı, Câmia’nın hangi çemberinden bahsedildiğine bağlıdır. 

Merkezden çevreye, çevreden de merkeze doğru iç içe yer alan birçok çemberin bilhassa 

dıştakilerinde elbette azalmalar olmuştur.” 

Kansızoğlu; ayrıca medyanın fertleri ve toplumları ciddi oranda etkilediğini ve önemli tehlikeler arz 

ettiğini ifade edip konuyu misallerle açıklamıştır: 

“Şimdi bu meselenin iki boyutu olduğunu düşünüyorum: Bir sebepler, iki sebeplerin sahibi 

bakımından açıklayabilirim. Sebepler dairesinden bakıldığında şöyle bir misal ile meseleyi 

analiz etmeye çalışalım: Önümüzde çok dehşetli bir sel akıp gitmekte ve siz kenarında 

bulunmaktasınız. Bir de ne göresiniz! O selde en çok sevdikleriniz de var. Çocuklarınız, 

ananız, babanız, hanımınız veya bir başka yakınınız sele kapılmış gidiyor. Bu manzara 

karşısında infialiniz üç şekilden biri ile tezahür edebilir. Ya olduğunuz yerde kalakalır, 

çırpına çırpına hiçbir şey yapamamanın kahrını yaşar, belki de çıldırırsınız. İkinci yol: 

Sele atlayıp onları kurtarmaya çalışırsınız. Çok çok uzak bir ihtimali belki de hiç 

düşünmeden maksada vardıracak en kestirme yol görür ve çok büyük bir ihtimalle onlarla 

beraber yok olur gidersiniz. Üçüncü yol: Oraya atlamadan ve paniğe kapılıp kendini 

kaybetmeden sağlam bir yere sıkı sıkıya tutunup, kopmayacak bir ipi belinize iyice sarıp 

başka bir ipi yahut bir dalı o sele uzatıp oradakilerin ona tutunmasını temin etme 

düşüncenizdir. Bu şıkların belki de kurtulma ve kurtarma bakımından en zayıf olanı sele 

atlayıp kurtarma düşüncesi ise de ne gariptir ki burada yapılabilecek tek bir yol olduğu 

zannı nasılsa Müslümanlar tarafından tek çare olarak görülmektedir. Üçüncü yol en makul 

ve en mantıklı, neticeye varmada en kestirme yol olmasına rağmen ne yazık ki yolcusu yok 

denecek kadar azdır. Meselenin ikinci boyutu da olaya sebeplerin sahibinin nelere kâdir 

olacağı zaviyesinden bakmak ve O isterse her şeyin imkânsız görülse bile tahakkuk 

edebileceği bilincinde olmaktır. Bu da Onunla arayı en güzel bir şekilde düzeltmekten ve 

meselenin üstesinden Onun gelmesini talep etmekten geçer. Tabii ki kul olarak 

yapabileceklerimizi en son noktasına kadar yapmadıkça böyle bir talebe yüzümüzün 

olamayacağını da düşünmek gerekir.” 

Soruya verilen cevaplar genel olarak incelendiğinde İsmailağa Câmiası’nın 2000’li yıllarla birlikte 

yanlış bulduğu fikirlere karşı savdunduğu din alayışını dile getirme gibi “zaruret”ler icabı medyada 

görünür olduğu görüşü öne çıkmaktadır. İsmailağa Câmiası’nın medyada görünür olan az sayıdaki 

temsilcilerinin başında gelen Ahmet Mahmut Ünlü, televizyona Câamia’nın lideri ve tarikat şeyhi olan 

Mahmut Ustaosmanoğlu’ndan izin alarak çıktığını savunmaktadır. Bununla birlikte katılmcıların önemli 

bir kısmı Ünlü’nün ifade ettiği şekilde izin almış olduğuna inanmamakta ya da bu iznin meşruiyetini, ne 

şekilde alındığını, herhangi bir yönlendirme olup olmadığını sorgulamaktadır ve bununla beraber Ahmet 

Mahmut Ünlü’nün medyada görünür olmasıyla başlayan sürecin Câmianın tümü tarafından 

benimsenmediğini vurgulamaktadır. 

5.4. Medyaya Bakıştaki Dönüşümün Câmia Mensuplarına Etkileri 

Medya kulanımın değişmesi hiç şüphesiz ilgili topluluk üzerinde birtakım etkiler yaratmaktadır. 

İsmailağa Câmiası’nın medya kullanım tutumlarında yaşanan değişmenin de Câmia üzerinde ne gibi 

tesirleri olduğunu saptamak amacıyal katılıcılara aşağıdaki soru yöneltilmiştir: 
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“Medyaya bakışın değişmesi veya toplum tarafından öyle hissedilmesiyle birlikte camiada sosyolojik, 

kültürel, eğitse, vb., herhangi bir değişim yaşanmış mıdır?”  

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; camia mensuplarının tarikatın öz çizgisinden taviz vermeden 

teknolojik yeniliklere ayak uydurması gerektiğini anlatmıştır: 

“Bunda geç kaldığımızı söylemiştim ben, zor ayıkladık. Yani daha önce bize lazımdı. Kaldı 

ki efendim ‘kötü şeyler var.’ deniliyor ama her şeyde kötü şey var. Kötü şey olmayan ne 

var ki? Yani buradan sen Fatih Camii’ne gidene kadar 500 tane kötü müşahede edersin 

ama gözünü saklarsan 5 tane görmezsin. Efendi Hazretleri bile derdi televizyonun bir suçu 

yok. Onun içindekiler... Bardağa su koyarsın temiz su içersin. Kanlı su koyarsın tarafına 

bakmazsın. Bu bardağın kabahati değil, içindekinin kabahati. Cenabı Hak buyuruyor ki 

‘Düşmanınızın silahı ile silahlanın.’ Amerika füze yaptı. Biz yapmayalım, o bizim işimiz 

değil olmaz ki. Yani karşındaki ile savaşacağın donanımları mutlaka. Burada neden taviz 

verilmez özden. Özden taviz vermeyeceksin. Tarîkatın bir çizgisi var. Efendim 

kırmızıçizgileri var. Bunları aşmayacaksın. İşte giyimde çarşaf. Manto olmaz mı? Olmaz 

efendim. Öyle olmaz mı? Öyle de olmaz. Böyle olmaz mı? Olmaz. Efendim bu tarikatın 

özelliklerinden birisi sakallı, şalvarlı cübbeli olmak hani...(...) Zaten burası karar almadan 

ihvan zaten o işe ister istemez girdi. Tüccardır internete girmek zorunda hesabını takip 

etmek zorunda çeki hissesi. Zaten girmiş adam. Anlıyor musun? İhvan buna hazır olmuş. 

Şimdi evine televizyon almamış ama evine bilgisayar almış. Bilgisayar ufak bir parçası onu 

aynı zamanda televizyona çevirmiş. Geliyor burada evinde televizyon olmayan ihvanlar bir 

haberler veriyor ‘ula nereden alıyorsun bu haberleri’ diyoruz. ‘Ya işte bir arkadaşımdan...’ 

Cep telefonu yani bu girmiş içimize. Bunu asgariyeye indirmek lazım. Şimdi umredeydik 

işte bu cep televizyonları beladır meladır. Kardeşim beladır ‘amenna ve saddakna’ ama 

senin cebinde de aynı telefon var şu anda. Yani beladır o senin nasıl kullandığına bağlı. 

Tabii ki çoluk çocuğun eline alıp telefon vermeyelim ama yani bunu da suçlayamazsın ki. 

Orada hoca diyor ki ben diyor İstanbul'daki diyor iş yerimi diyor buradan santim santim 

takip ediyorum. Yani zaten cemaat girmiş bu işin içine yani bunun şey olması resmiyette 

buranın da devreye girmesi malumun ilamı olmuştur.” 

Muhammet Yelkenci; camia mensuplarının az da olsa bir kısmının özellikle yeni medya teknolojilerine 

karşı olduğunu ama önemli bir kısmının da kullandığını vurgulayarak adeta bir ikiye ayrılma durumunun 

yaşandığını dile getiriyor:  

“Yine aynı şekilde olsun diyen, olmasın diyen şeklinde bir ikiye ayrılma durumu var. 

Olmasın diyen çok az da olsa var keşke olmasaydı diyen. Cep telefonları ile alakalı bunun 

cep telefonlarının zararını ittifakla herkes kabul ediyor. Medreselerde mümkün olduğu 

kadar yasaklanmaya çalışılıyor. Ne kadar yasaklayabilirsek o kadar. Talebe kaçmasına 

sebebiyet vermeyecek şekilde... Talebe kaçabiliyor. Müptelası olanlar var. Hakikaten 

bunun hasta olanları var. Mesela bu sabah biz daha konuştuk 3 tane talebe var bizim öbür 

medresede. Oradakiler o çocuklar ciddi hasta şu anda yani resmen bir psikoloğa götürülüp 

tedavi ettirilmeleri gerekiyor çünkü namaz kılmamaya başladılar. Ona olan iptilalarından 

dolayı yani o kadar onları bozmuş. Medresede kullanmıyorlar. Medresede ellerinden 

alıyoruz fakat hafta sonu kullanıyor. Hafta sonunda kullanmaları o kadar yoğun ki hafta 

boyu oradaki hadiseleri oturup konuşuyorlar ediyorlar böyle o onların bütün haftasını 

yiyor bitiriyor. Hâlbuki çok zeki mesela bir tanesi ilk geldiği zamanlar hiç böyle bir alakası 
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yoktu bunlarla. Bir konuşma yaptı baktım aynı İhsan Şenocak. Allah dedim! Yakaladık bir 

adam. İslam adına bir kazanç dedim. Bir sene devam etti. Bir sen sonra bitti. Eline telefon 

geçti, telefon geçtikten sonra çocuk bitti. Şu anda ekside. Namaz kılamıyor. Bağımlılık 

oluyor. Yani onu müspet olarak kullanamıyor çocuk her şeyine dalıyor giriyor artık. Birkaç 

tane daha var onlar da öyle. Çocuk ahlakî olarak, aile terbiyesi olarak mükemmeldi. Ver 

emaneti git... Ama şu anda öyle değil. Niye? Müptelası olmuş artık. Oradaki yanlışlar ona 

ahlakını da bozmuş. Karakterini bozmuş. Ne dersen de yani? Zararı çok büyük zararı! 

Faydası ulaşıyorsunuz, dünyaya ulaşıyorsunuz. Geçenlerde sene başlarında yani sene başı 

derken belki Kasım ayında Amerika'dan bir genç buraya geldi. Amerikalı yani. Safkan 

Amerikan. İsmi Ömer. İnternet üzerinden bizim Boşnak talebemiz var Avusturya'dan gelme. 

İngilizcesi mükemmel doğma büyüme orada kalma. Acayip Amerikan lehçesi ile konuşuyor. 

İnternet üzerinden tanışıyorlar. Burayı anlatıyor ona. Anlatınca diyor ben böyle bir şey 

arıyordum zaten. Uçuyor geliyor çocuk hemen tarikat dersi alıyor. Bir hafta kalıyor burada 

gidiyor. Ondan sonra gönlü hep burada. Geçen geldi 15 gün kadar kaldı. Şimdi para 

biriktireceğim dedi geleceğim 2–3 sene kalacağım bitirip öyle gideceğim dedi. Mesela bir 

fayda diyelim. Bu bir fayda Ömer'i kazandık peki bizim burada 3 tane 2'si çok kaliteli hafız 

birisi de çok güzel aile terbiyesi almış bir çocuk. 3'ü de gitti. O da sosyal medya, o da sosyal 

medya. Zararı çok daha fazladır. Ben kendimden biliyorum mesela haberlere bakayım 

diyorum. Bakıyorum saatler geçmiş. Yani ayrıntı ayrıntı yani Efendi Hazretleri’nin dediği 

şey... Belki şöyle hani biz kürsüde dillendiriyoruz orada gördüğümüz şeyleri. Siyasi olsun, 

milletin durumu olsun efendim dinin aleyhine konuşmalar olsun. İnsanları ikaz etme 

açısından tespitleri bulmaya çalışıyoruz oradan filan yapılan tespitler. Milletin dini 

seviyesi ile alakalı yaşantısı ile alakalı filan haberlerle ulaşıyorsunuz artık neyle uğraşıyor 

insanlar ne ile meşgul? Çok büyük bir bozulma var yani ama o olmasa da biz yapamaz 

mıyız? Vazife yapılır Allah’ın izni ile de. Ne bileyim işte güya onla bir şey yapacağız ama 

saatler gidiyor.”  

Muhammet Yelkenci; İsmailağa Câmiası’nın önceki dönemlerde televizyon olan eve girmeyi bile doğru 

bulmayan bir yapıda olduğunu lâkin 2000’li yıllar sonrasında akıllı telefonların da ortaya çıkmasıyla 

birlikte Câmia içinde dijital medya kullanımının çok yaygınlaştığını eleştirel bir şekilde şöyle ifade 

etmiştir: 

“Yani buna şöyle diyoruz fıkıhta: “umûmü’l-belvâ” -herkesin karşı karşıya kalabileceği 

bir hadise bir olay-. Bir telefon alıyorsunuz bugün tuşlu telefon nadir bulamıyorsunuz bile 

doğru dürüst. Mecburen işte öbür telefondan, görüntülü telefon görüntülü telefon aldığınız 

zamanda zaten televizyon satın alıyorsunuz. Onun için mesela sohbetlerde diyoruz, 

önceden şunu diyordu Efendi Hazretleri çok iyi hatırlıyorum: ‘Mahmut Ağabey derdi ki 

televizyon bulunan eve girmek caiz değildir.’ Mahmut Ağabey dediği kim? Mahmud Sami 

Ramazanoğlu (k.s.) Erenköy Cemaati’nin şeyhi. Mesela Hasbi Efendi 2000'li yılların 

başlarında anlatıyor kürsüde: Bir eve gittim diyor misafirliğe; baktım televizyon var, 

örtmüşler üstünü. Üstünü örtmüşler hoca gelecek diye. Dedim bu ne? -Konuşturuyor 

onları- Dediler hocam işte televizyon. Bunun zararlı olduğunu bilmiyor musunuz? Hocam 

çalışmıyor zaten bozuk -kandırmaya çalışıyorlar- Dedim ki onlara diyor: ‘Bir ejderha 

evinizde ölü olarak bulunsa onu evinizde saklar mısınız? Ölü dursun, zararı yok nasıl olsa 

der misiniz? Yoksa atar mısınız onu? Ejderhadan daha zararlı bir şey bu.’ İnancımız buydu 

bizim. Bu Hasbi Efendi’nin mesela nakli. Bu şeyi yansıtıyor olduğu gibi bizim 2000'li 
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yılların başlarındaki durumumuzu yansıtıyor. TV olan eve girmek caiz değil mesela ama 

şimdi ben sohbetlerde söylüyorum bu televizyonu şimdi cebimizde taşıyoruz hatta 

televizyon ötesi. Televizyonda belli kanallara giriyorsun ama internetten dünyanın her 

tarafına ulaşıyorsunuz. Ulaşamadığınız bir şey yok her şeyi taşıyorsunuz. Tabii çok daha 

tehlikeli... Bunu almayacağız diyoruz ama bu kırıldı artık yani ‘mûmü’l-belvâ’ oldu 

herkesin elinde artık. Böyle çok hani idealist diyelim dava adamı olarak bu işi İslamî bir 

dava olarak gören ‘ne pahasına olursa olsun’ deyip ona sahip çıkmaya çalışan hani o 

çizgiye sahip çıkmaya çalışan kaç kişidir? Yani bir elin parmağını geçmez. 5 olsun hadi iki 

elin parmağı olsun 10 olsun. Geri kalan -yani hocalar olarak diyorum- herkesin elinde bu 

yani.” 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; ise Câmia’da medyaya bakışta yaşanan değişimin de etkisiyle hayat 

tarzlarında birtakım değişkliklerin olduğunu eleştirel bir bakış açısıyla şöyle yorumlamıştır:  

“Tabi yaşanmıştır. Kıyafet anlamında kısmen yaşanmıştır maalesef eskiden daha dervişane 

bir görüntümüz vardı toplum içerisinde. Şimdi şu var: Kendinizi ne kadar soyutlarsanız o 

kadar özü muhafaza ediyorsunuz. Topluma girdiğiniz zaman toplumun şartlarına 

mecburen ayak uydurmak ihtiyacı. Şuna benziyor, tersten algı yapalım: Çarşamba'ya gelip 

yerleşmiş bir adam buradaki havayı soludukça buradaki insanları sevdikçe kıyafeti buraya 

göre şekil alıyor. Dışarı çıkan adam da dışarıda belk bir hanım çarşafını çıkarmaz ama 

onun kızı veyahut da onun torunu bakmışsınız ki pardösü giymiş, ferace takmış bugün zaten 

zıvanadan çıkmış durumda artık. Artık moda ikonları haline geldi. Bu var ya korkunç bir 

şey. Ben sana söyleyeyim. Müslümanlar olarak dedim ya kapalı bir kız yani ben kimseyi 

yargılamıyorum. Aynı ahlaksızlık belki bende de var. Beni ele alayım mesela şimdi şu şey 

oluştu bizde: ‘Sinemaya gitmeyelim mi? Onların gittiği yerlere biz de gideceğiz.’ Ya niye 

gideceğiz? Allah cevaz vermemişse orada bulunmanın benim yani beşerî olarak kendime 

güveni ifade etmez ki! Bu şeytanın yolundan gidiyor anlamına gelmez mi? Yanlış mı 

düşünüyorum? Sinemaya onlar gitti biz de gideceğiz sinemaya. Ya kardeşim sinemaya 

gideceğin de sinema senin kültürünü yansıtan bir yer mi? Yansıtan bir yerse git. Kafede 

olmak tamam İslamî bir ortamsa gir ama değilse lakayt bir ortamsa niye gireceğim ki oraya 

ben? Camiler boş. Buralarda asıl biz merkezi korumalıyız. Algılarımız maalesef 

algılarımız. Tekkeler bunun için mühim zaten.”  

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; medyaya bakışın değişmesiyle camiaya yeni insanların katıldığını bunun 

olumlu bir şey olduğunu ama yeni gelen kişilerin eski yaşamlarından tamamen kopmadıklarını o 

alışkanlıkları beraberinde getirmelerinin de bir problem olduğunu belirtmiştir: 

“Yaşandı. Mesela şöyle söyleyeyim içerideki kardeşler (o anda derneğe sohbet için gelen 

kişiler) sosyal medya vesilesiyle. Yoksa bu adamlar İsmailağa ile bağlantısı olmazdı. 300 

tane adam geliyor misal cuma sohbetine. Ya sadece onlar üzerinden bile değerlendirdiğiniz 

zaman da genele yaydığınız zamanda tabii ki bu neyi gerektirdi neyi getirdi Cemaat’in 

kısmen bozulmasını getirdi çünkü adam Cemaat’e giriyor ama girdiği zamanda kendi 

asıllarından da kopmamaya çalışıyor. Cemaat’ten ama asıllardan kopmuyor derken ve 

onun çocuğunun geldiğini düşünün böyle bir durum oluşuyor. Cemaat’i bir eliyle tutarken 

diğer eliyle de dünyasını tutmaya çalışıyor ama Efendi Hazretleri Şeyh Efendi hayattayken 

sağlıklıyken bizim normal hayatımızda yürüyor, konuşuyor muhabbet ediyorken o 

tamamıyla diğer şeylerle bağlantıyı koparttıyordu ihvanından. Bunu sağlayabiliyordu ama 
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tabii ki Şeyh Efendi’nin kuvvetinde olmadığımız için bunu sağlayamıyoruz yani. Maalesef 

ama bu anlamda çok insana ulaşılıyor ama ulaşılan insanların da ciddi… Aslında bu 

İslamiyet içinde böyle bakıldığı zaman atıyorum bir futbolcu geliyor Benzama. Nedir bu 

adam? Fransız Müslüman bu adam evet Müslüman işte Liverpol'daki Sala bu adam 

Müslüman evet İslamiyet’e katkısı var mı kısmen var ama zararı da çok fazla var. Neyi 

meşrulaştırıyor? Birincisi futbol demek kumar demektir. ‘İdda’ vs. Sen gâvur bir kulüpte 

oynuyorsun, onun haricinde diz kapak meselesi var. İşte bilmem ne var ciddi anlamda bir 

yanlışı mübahlaştırıyor.  Evet, İslamiyet’i sevdiriyor ama az önce içeride bahsettiğimiz gibi 

hangi İslamiyet? Sadece İslamiyet'in efendime söyleyeyim adamın tipini beğendiler veya 

çok iyi golcü diye bir adam Müslüman oluyorsa bunda sıkıntı var demektir. İtikadî olarak 

adam neyi benimsiyor onu bilmiyorsun. Yani Müslüman adam insanları Müslüman yapıyor 

ama hangi itikada göre Müslüman yapıyor. Bunu hiç değerlendirmiyor. Ciddi bir sıkıntı 

bu! Şimdi çıkar şeylerde Müslüman futbolcular hemen bakarız merak ederiz. Pogba diye 

bir futbolcu var haberlerde onu görüyorum siyahi bir futbolcu ama umreye gidiyor fotoğraf 

çekiliyor diğer taraftan o biçim şeylerde fotoğrafı var zina desen bunların hayatında gırla 

gidiyor. Bu iş normalleştirdi. Ciddi anlamda normalleştirdi. Şimdi geçen bu şeyi gördüm 

Sala'nın hanımı ile fotoğrafını gördüm noel kutluyor mesela Sala. Noeli kutlamış çam 

ağacı. Bitti. Milyonlarca Müslümanı etkiledi. Bu yönden olumsuzluğuna bakılmıyor. 

Cemaat’te de böyle bir durum var. Yeni gelen insanlar evet bir adam dönüş yaptı ama 

adamın bırakmadığı her adet Cemaat’e bir bidat olarak giriyor ve Cemaat’i aslında 

ufaktan sarsıyor.” 

Ömer Faruk Korkmaz; medyaya bakışın değişmesi veya toplum tarafından öyle hissedilmesiyle birlikte 

Câmia’da yaşanan değişimi “Ciddi anlamda gözle görülür bir değişim var. %80'in kullandığı bir şey 

haline geldi. İşte bunun yegâne cevabı nedir? Modernitenin estirmiş olduğu rüzgârdan hepimizin bir 

şekilde etkilenmesi,” şeklinde ifade etmektedir. 

Mehmet Ekmekçi; İsmailağa Câmiası’nın internet medyasına girişinin bir zorunluluk sonucu 

gerçekleştiğini, internette kişiyi olumsuz yönde etkileyecek çok fazla unsurun olduğunu ve asıl sorunun 

da vatandaşı bundan koruyabilecek milli bir internet ve sosyal medya platformunun olmayışı olduğunu 

belirterek şunları kaydetmiştir: 

“Web sitesi bir zorunluluk oldu bizde. Malum bazı kimseler bizim adımıza konuşmaya 

başladı, hatta şu anda mahkemesi hâlâ devam ediyor demiştim. İşte bir zaruret olarak 

geldi. Şu anda sadece bizim cemaat değil, küresel bir değişim söz konusu, bir dijitalleşme 

söz konusu. Biz de nasibimizi alıyoruz cemaat olarak. Tabi bizim cemaatte bir de şu yok, 

yukarıdan birisi diyecek şöyle yapın, herkes değişecek diye bir şey yok. Başka cemaatlerde 

olabilir. Bizde tavsiye olarak söylenir ama yapmayana da kardeşim neden yapmıyorsun 

diye çullanılmaz. Bizde biraz değişkenlik söz konusu. Onun için hani bir şey olduğu zaman 

işte kardeşim sosyal medyayı hep beraber terk ediyoruz, şak herkes terk ediyor, öyle bir 

şey yok. Onu diyeceğim. Dijital bir dünyanın içinde bulunan ihvanlar, diğer kardeşlerimiz 

dolayısıyla nasipdâr oluyorlar. Bir de şu da söz konusu, Mahmud Efendi Hazretleri’mizin 

Anadolu Yakası’na gitmesinden dolayı, Çarşamba’da sohbetlere biraz daha ihtiyaç 

duyulan bir dönem bu dijitalleşme dönemi. Dolayısıyla insanlar da bir şekilde dijital 

sohbete yönlendiler. Cübbeli Ahmet Hoca’nın, işte rahmetlik Abdülmetin Hoca’mızın, işte 

eski kayıtlardan kimler varsa onlar. Böyle bir şey söz konusu oldu. Onun için değişen 
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süreçte böyle bir farklılaşma söz konusu oldu. Cemaat’in internete karşı direkt olarak 

mücerret bir meyli değil de, bir ihtiyacı kapatma söz konusu oldu. Bu şekilde düşünüyorum. 

Menfi olarak zaten malum, güç kimdeyse onların borusu ötüyor tabir yerindeyse. Küresel 

bağlamda insanları nereye, nasıl sevk etmek istiyorlarsa insanların oraya kayması söz 

konusu. Bizimkilerde de tabii ki bu kayma söz konusu. Size yönlendirmeler yapılabiliyor. 

Kaldı ki sübliminal mesajlardan bahsediyoruz. Bir şey dinlerken, bir şeye bakarken 

etkileşimler olabiliyor. Dolayısıyla kendilerine doğru bir kayma söz konusu. Belki son 

dönemde, bu Covid–19 sürecinde çok ciddi şekilde diyebiliriz ki hocalarımızın neredeyse 

yüzde 90’ı uzaktan eğitime döndü. Bu sefer internete herkes girmek zorunda kaldı. Hafızlık, 

Arapça... Neredeyse hepsi sanala döndü. Önemli bir nokta bence bu. Önümüzdeki aylarda 

Covid–19 devam ederse ne olacak, henüz belli değil, etmeyecekse normal üslubumuza mı 

döneceğiz. (...) Menfi tarafları da var, müspet tarafları da var ama bizim milli internetimiz, 

milli bir sosyal medyamız olmamasının verdiği sıkıntılar çok. Başta sizin mesela bir 

kimliğiniz çıkarılıp da, ben şunlardan istiyorum, şunlar olmasın diye bir şey olursa, çok 

daha rahat bir kullanım söz konusu olabilecek. Buna da devletin el atması lazım. Ben 

girdiğim zaman bunlar olsun, bunlar olmasın.”  

Seyfettin İnanç; İsmailağa Câmiası’nın dinî alanda birikim sahibi kişilerden oluştuğuna dikkat çekerek 

camiânın kurmuş olduğu medya kanallarından istifade edildiğini aktarmıştır: 

“Nakşibendî tarîkatı tarih içerisindeki seyrinde ilim ile tasavvufu, bir başka ifadeyle 

medrese ve tekkeyi cemetmiş bir yapıdır ve İsmailağa Câmia’mız da bu usulü muhafaza 

etme ve sonraki nesillere ulaştırma gayreti içerisindedir. Kısaca ifade etmeye çalıştığımız 

usul çerçevesinde, Câmia’mıza mensup kardeşlerimiz özellikle dinî alanda belli bir birikim 

seviyesinde bulunmaktadırlar. Kendi yayınlarımızı yapmaya başladıktan ve sosyal medya 

hesaplarımızı oluşturduktan sonra bu noktada gerek Câmia’mıza gönül verenlerle gerekse 

kamuoyu ile direkt iletişime geçme imkânı sağlanmıştır. Bu iletişimin yanı sıra; internet 

sitelerimiz, sosyal medya hesaplarımız ve hayata geçirdiğimiz www.ismailaga.net video 

portalımız vesilesiyle başta ilmî alan olmak üzere, öğrenme açısından kültürel malûmata 

ulaşma açısından azımsanamayacak derecede bir istifade söz konusu olmuştur.” 

Abdullah Kılıç; Câmia’nın kurmuş olduğu medya yapılanması ile bilinirliğini, tanıtımını 

güçlendirdiğini ve ‘fetva hattı’ gibi birtakım hizmetler verdiğini ama bunun yanında hassasiyetlerini de 

koruduğunu vurgulayarak şunları söylemiştir: 

“Son dönemle ilgili gelişti dedim ya bu biraz önce bahsettiğim yani işte çeşitli sosyal 

medya, internetin, internet dünyasının nimetlerinden diyelim istifade etme insanların talebi 

ve arzusu neticesinde bir zaruret halini aldı. Dolayısıyla bu anlamda bir değişim var yani 

kullanımı. Kullanma yoktu, kullanımı artık bir değişim gerektirdi, mecburen kullanılıyor 

ama muhteva içerik bakımından hassasiyetler bakımından Cemaat’in şunu çok net 

söyleyebilirim: ‘Türkiye'deki cemaatlerin geçmişiyle alakalı yani yüz sene evvel o cemaatin 

hassasiyetleri neydi? Bugün o hassasiyetler nedir?’ diye baktığımızda İsmailağa Cemaati 

% 95 yani bir defa geçmişteki hassasiyetlerini aynen koruyor. (...) Şimdi şöyle söyleyeyim 

yani değiştirdi mi? Yani ben çok değiştirdiğini düşünmüyorum ancak nedir insanlara 

ulaşmayı, insanlara efendim birtakım şeyleri ulaştırmayı daha kolaylaştırdı. Bu insanların 

da cemaati bilmesi ve tanımasını daha kolay hale getirdi. Yani vatandaş dünyanın öteki 

ucundan hiç gelmediği halde kimseyle konuşmadığı halde şey üzerinden internet üzerinden 
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bütün malumatı öğrenebiliyor. ‘Ne olmuş; ne gitmiş, kim ne yapmış?’ falan bunu yakinen 

takip edebiliyor ve dolayısıyla kendine göre müspet veya menfi bir bakış açısı oluyor ama 

bizim gözlemlediğimiz kadarıyla bu internet üzerinden Cemaat’i tanıyan, Cemaat’le 

interaktif bağlantı kuran insanların %90 civarında müspet bir yaklaşımı var. Örnek 

veriyorum en önemli şeylerden bir tanesi şu: Cemaat’in bir fetva heyeti var. O fetva 

heyetinin ‘Alo Fetva Hattı’ tarzında bir fetva çalışması var. Yani en son aylık aşağı yukarı 

15 binleri bulmuştu belki de artmıştır. Fetva sunulma işte bu sosyal medya üzerinden 

oluyor. İnsanlar internetten soru gönderiyorlar. İşte mail yollarıyla fetva soruluyor, mail 

yoluyla cevaplar alınıyor. Ondan sonra bu şekilde Cemaat’e normal şartlarda gelip buraya 

fetva sorması gerekirken veya telefon açıp sorması gerekirken internet üzerinde hepsi 

olabiliyor. Hem de sorulmuş, yayınlanmış fetvaları oradan girip görüp öğrenebiliyor.” 

Hüseyin Hüsnü Kılıç; İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışın değişmesi ve beraberinde yaşanan 

gelişmelere eleştirel bir şekilde yaklaşarak toplumdeki genel kitlenin beklentilerine cevap verecek 

ürünlerin ortaya konamadığını savunmuştur: 

“Bence şüphesiz yaşanmıştır ve bir ucuzluk bir basitlik tesirinden bahsetmek mümkün 

olabilir. Yani o tür şeylerden tatmin olan insanlar yani bir donanımla yetişme, muhteva 

çabasından çok birileri efendim işte şey yapıyor, gerekli mesajı veriyor, gerekli cevabı 

veriyor. Gerekli bilmem neyi veriyor diye kendinin temsil edildiği hissine kapılan ve 

dolayısıyla da böyle bir basitlik hissinin yaygınlaşmasına yol açan bir şeyi olduğunu, bir 

tesiri olduğunu düşünüyorum. Nitekim bizim medreselerimizde böyle çok entelektüel bir 

seviyeyi zorlayan bu anlamda dış dünya ile temasını çok gerçekçi kurabilen bir eğitim 

programımız yok. Öyle olunca o eğitim programının şeyi ne ise tabiri caizse yani seviyesi 

ne ise yayınlar ve benzeri tatminler o seviyede seyrediyor. Yani dolayısıyla nitelikçe onu 

yükseltecek nitelikçe o cemaatin taşıyıcı unsurunu, yani talep alanındaki talep 

piyasasındaki o kitleyi dönüştürebilecek kitlenin kalitesini yükseltebilecek bir yayından ve 

talepten bahsetmek mümkün değil. Yani bunu söyleyebilirim. Şüphesiz işin aslî çizgisini 

bilen işin ruhaniyetinin farkında olan o kültüre ve terbiyeye aşina olan herkes bunun bir 

yabancılaşma olduğunu, bunun aslında toplum tarafından çok benimsenmediğini çok 

sempatik karşılanmadığını çok kabul edilmediğini gayet iyi bilir. Bu yüzden kendileri de 

rahatsızdır çünkü temsil liyakati problemi vardır. Yani İsmailağa'nın istediği, beklediği 

hele onca zaman sonra geldiği kemal noktasındaki temsiliyet kıymetini haiz değildir 

yapılan yayınlar vs. Yani o talebe göre üretmek değil olması gereken seviyeyi işaretlemek 

ve ona göre üretmek mevkiindedir. Tabii kitle her zaman yani bir toplumda kitle ağırlığı 

daha çok şey üzerindedir, yani ortalama alıcı üzerindedir. Bir de tabii ki bu genel kitlenin 

rahatsızlığının yansıması bundan da kaynaklanıyor bazı şeyler. Yani cemaat kitlesinden 

bahsetmiyorum. Türkiye'de ortalama genel kitlenin eleştirileri ortalamayla onlarla 

muhatap olunması ve onların haklı kılınabilecek olduğunun düşünülmesi ve yetesiye onları 

karşılayacak bir donanıma, tatmin edici bir cevap bulamamış olmalarının da bunda 

muhakkak bir payı var.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; ise Câmia’nın medyaya bakışının değişmesiyle birlikte Câmia mensuplarında 

herhangi bir değişimin yaşanmadığını savunarak şunları söylemiştir: 

“Dediğin şey yaşanmamıştır çünkü Câmia erkekleri şalvar cübbe giyen kadınları çarşaf 

giyen efendim haramlardan şüphelilerden sakınan takvaya azami derecede riayet eden çok 
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müstesna bir Câmia’dır. Dolayısıyla hayat tarzlarının, kültürlerinin, kılık kıyafetlerinin 

hiçbir şeylerinin değişmesine imkân yoktur. Televizyon radyo gibi şeylerin bunları 

değiştirmesi söz konusu olamaz ama Cübbeli Hoca’yı dinleyenlerin hepsini İsmailağa 

Camiâsı olarak değerlendirmemek lazımdır. Bu yanlışa düşmemek lazım Cübbeli Hoca’yı 

dinleyenlerin Lalegül'ü takip edenlerin ekseriyeti İsmailağa Camiâsı’nın dışında genel 

vatandaşlardır.”  

Hüseyin Avni Kansızoğlu; İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışında merkezi anlamda bir değişikliğin 

olmadığını ama kısmî anlamda bir dönüşüm ve buna bağlı bazı etkilerin olabildiğini şu şekilde izah 

etmiştir: 

“Ana ve asıl gövde itibarıyla böyle bir değişiklik bizce olmamıştır. Hariçtekilerde ve başkalarındaki 

vaki hissedişlerin asıl üzerinde dişe dokunur bir tesirinin olacağını sanmıyorum. Kabuklarda ve intibakı 

tamamlanmamış kesimlerde neden olmasın?” 

Bu soruya verilen cevaplar değerlendirildiğinde katılımcıların yanıtlarının bazı farklılıklar arz ettiği 

görülmektedir. Bununla birlikte İsmaialağa Câmiası’nın, tekke ve tarikat kültürünün özü mahiyetindeki 

hassasiyetleri koruduğu ama bunun yanında çağın getirdiği yeniliklere de ayak uydurmak zorunda 

kaldığı katılımcılar tarafından güçlü bir şekilde vurgulanmıştır. Katılımcıların çoğu medya alanında 

yaşanan bu gelişmelerin Câmia’ya birtakım sosyolojik değişiklikler getirdiğini ifade etmekle birlikte 

Câmia mensuplarının tekke misyonuna ters düşen dijital medya dünyasını fikren benimesmeese pratikte 

kullanmayı kaçınılmaz gördüklerini belirtmişlerdir. 

5.5. “İsmailağa”nın Medya Ve İnternet Teknolojisine Adaptasyonu 

2000’li yıllar yeni bir yüzyıl ile beraber “dijital çağ” olarak da isimlendirebileceğimiz yeni bir devrin de 

başlangıcı olmuştur. İsmailağa Câmiası gibi toplumun diğer kesimlerine nispetle uzun yıllar modern 

çağın getirdiği yeniliklere direnç göstermiş bir topluluğun medya ve internet teknolojilerini hızlı bir 

şekilde kullanmaya başlaması şaşırtıcıdır. Bununla beraber söz konusu tutum değişikliği “adaptasyon” 

olarak değerlendirilebilir mi? İşte tartışmaya açık olan bu sorunun cevabını bulabilmek için katılımcılara 

“2000’li yıllarla birlikte sosyal medya ve internet teknolojisi gerek Türkiye’de gerekse de dünyada 

giderek önem kazanmaktadır. İsmailağa Câmiası’nın bu dönüşüme adaptasyonu tam mânâsıyla 

sağlanmış mıdır?” sorusu yöneltilmiştir. 

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; 2000’li yıllarla birlikte hayatımıza giren sosyal medya ve internet 

teknolojisinine İsmailağa Câmiası’nın ilk başta potansiyel zararları sebebiyle çekinceli yaklaştığını ifade 

etmiştir. Bununla birlikte yeni medya teknolojileri hayatın olmazsa olmazı haline gelince ve internet 

ortamında “İsmailağa” isminin farklı kişi ve kuruluşlar tarafından kullanılmaya başlanmasıyla söz 

konusu adaptasyonun hızlı bir şekilde sağlanmaya çalışıldığını belirtmiştir: 

“Şimdi o yıllarda internet ve sosyal medyanın ortaya çıkıp gelişmeye başlaması doğrusu 

bizi biraz tedirgin etmiştir çünkü müspet şeylerin yanında çok menfi neticeler de 

doğuracağı için ilk yıllarda bu işe biraz mesafeli biraz da tedirgin baktık. Hatta bu işin 

içerisine girmemeye gayret ettik fakat etrafta yapılan ikazlar: Eğer bugün girmezseniz 

yarın birçok mevziiyi de kaybetmiş olursunuz işte o internet sitelerinin oluşması, bazı 
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şeylere sahip olmak, isim hakkı patentler bunlar elden gidince bunları geri almak zor 

olacaktır. Daha sonra internet ortamları, ihtiyaçlar hayatın olmazsa olmazı haline gelince 

bu konuda seri bir çalışmaya girildi hatta birçok mevziiler kaybedilmişti. İsimler, patent 

hakları başkaları tarafından gasp edilmişti. Uzun süren bir yasal çalışmadan sonra bunlar 

hep yasal hak olarak tekrar Cemaat’in inisiyatifine geçmiş oldu. O bakımdan şu anda her 

yönde böyle mali, hukuki meselelerde gerek İsmailağa'nın efendim ilmi çalışmalarını 

yaymada sohbetlerde internetten ve diğer sosyal medyadan son derece istifade ediliyor. 

İsmailağa'nın zaten internet siteleri falan da şu anda mevcuttur.” 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın yeni medya teknolojilerine adaptasyonunun 

mecburiyetten ötürü sağlandığını vurgulayan minvalde şunları kaydetmiştir: 

“Ben uyguladığını düşünmüyorum. Niye biliyor musun? Maalesef hepimizin kızdığı hatta 

yargıladığı, şaklaban diye ifade edeceğimiz bu cemaate mensup fakat bu cemaatin 

merkezini temsil etmeyen yukarıdan emir komuta zinciri ile çalışmayan kendi özverileri ile 

bir şeyle yapmaya çalışan sosyal deneyimciler var. Mesela işte Ahsen TV gibi Ehl-i Sünnet 

TV gibi başka arkadaşlar var. Çıkıyorlar abudik kubudik bir şeyler yapıyorlar. Bunun 

tezahürü bu. Zarar veriyorlar çünkü merkezin böyle bir refleksi yok. İsmailağa mümkün 

mertebe kendisini muhafaza etmeye çalışıyor. (...) Adaptasyon sağlamış derken ben 

profesyonel anlamda sağladığını düşünmüyorum ama biraz dışarıdan gelen baskı ile 

veyahut içerideki yeniliğe açık yeni kuşak hocalar ya da Cemaat’in yeni temsilcileri yani 

Şeyh Efendi bağlamında söylemiyorum. Bunlar bu işin olması gerekliliği hususunda 

yukarıya biraz fazla baskı yapınca refleks olarak böyle şeylere girişmiş olduk. O algıda 

şöyle gelişiyor: ‘Biz olmazsak başkası oluyor. Biz ulaşmazsak başkası ulaşıyor. O zaman 

bari biz ulaşalım.’ Biz ulaşalım denklemi içerisinde bu refleks gelişiyor. Bunu şöyle okuyun 

siz: Dışarıya kaptırmama adına bir reflekstir bu. Yoksa çalışılmış bir şey değil.” 

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nda yeni gelen neslin yeni medya teknolojilerine uyum 

sağladığını fakat genel manada adaptasyonun henüz tam manasıyla sağlanamadığını belirterek şunları 

aktarmıştır:  

“Az önce bahsettiğim gibi, yani yeni gelen nesil tabii ki buna uyum sağladı ama İsmailağa 

vakıf üzerinden veya o az önce bahsettiğim daha yaş itibari ile şey olanlar uyum 

sağlayamadılar. Bu bir vakıadır. Bugün vakıf bile daha yeni kurdu şeyleri şimdi biz daha 

yeni videoalar çekiyoruz siteler vs.”   

Ömer Faruk Korkmaz; ise İsmailağa Câmiası’nın sosyal medya ve internet teknolojisi ile ilgili gerek 

dünyada gerekse de Türkiye’de yaşanan dönüşüme “zihnî” olarak adapte olmadığını ama “fiili” olarak 

adapte olduğunu belirterek düşünce tarzı ile yaşam pratikleri arasındaki farklılılığa dikkat çekimiştir. 

Mehmet Ekmekçi; İsmailağa Câmiası’nın mümkün mertebe dijital medya teknolojilerine girme 

konusunda direnç gösterdiğini, ayak sürüdüğünü fakat son yıllarda artan ihtiyaç neticesinde artık buna 

mecbur kalındığını hatta vakıf bünyesinde bilgi teknolojileri ile ilgili bir ekibin de kurulmuş olduğuna 

dikkat çekmektedir: 

“Şöyle söyleyeyim, Vakıf’ta bununla alakalı bir birim var bilişim teknolojileri diye. Gerek 

sosyal medya, gerek... Daha önce farklı kullanmıştık ama şu anda bizim EGİSİS diye kendi 
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programımız var derslerimizi, programlarımızı oluşturduğumuz. Eğitimle ilgili... Covid-

19’da bunu kullandık. Daha önce bunu uzaktan kendi personelimizin eğitimi için 

kullanıyorduk. Zoom gibi, biraz daha bize ait olanı. Kendi bünyemizde öyle bir uygulama 

oluşturuldu. Bunu kendileri yazdı buradaki arkadaşlar. Tabii ki dışarıdan desteklerle 

beraber bu ortaya çıktı. Yani böyle bir şey oldu ama tabii ki dediğim gibi süreç çok farklı 

işliyor. O mecraya girdiğiniz zaman bambaşka bir durum var. Dolayısıyla biz buraya 

tamamen adapte olduğumuzu düşünmüyoruz. Mümkün mertebe zaten girmek istemiyoruz, 

ayak sürüyoruz tabiri caizse ama bahsetmiş olduğumuz uzaktaki kişilerin bir şekilde 

sohbetlerden istifade etmesi, Efendi Hazretleri’mizin olmaması, birebir sohbetlerin 

olmaması... Sohbetleri hemen hemen 2000’den beri yok diyebiliriz. (...) Tek tük oldu. 

2007’de zaten karşı tarafa geçti. (...) Onun vekilleri hâlâ aynı şekilde devam ediyor. Efendi 

Hazretleri’nin yetiştirdiği, onun rahle-i tedrisatından geçen hocalarımız hâlâ devam 

ediyor.” 

Seyfettin İnanç; internet teknolojisinin kayıtsız kalınamayacak derecede günlük hayatın içine 

girmesiyle birlikte Câmia olarak dijital medyada var olunmaya başlandığını belirtmiştir. İsmialağa 

Camii İlim ve Hizmet Vakfı ilee İsmailağa Derneği olarak sosyal medyada bir sivil toplum kuruluşuna 

bu alanda düşen mesuliyeti yerine getirme misyonu ile yer alındığını ifade ederek sağlıklı bir adaptasyon 

sürecinin yaşandığını aktarmıştır: 

“İnternet teknolojisinin müstağni kalınamayacak bir derecede hayatın içine nüfûzunun 

ardından evvelâ resmî internet sitemizi kurmak suretiyle internet ağındaki yerimizi aldık. 

Daha sona, hizmet ve faaliyetlerimizin idaresini sağlayan İsmailağa Derneğimiz 

bünyesinde “Bilgi Teknolojileri” birimimizi hayata geçirip kısa süre içerisinde kamuoyunu 

bilgilendirmeye yönelik, muhtelif alanlara hasrettiğimiz internet sitelerimizi kurduk ve 

sosyal medya hesaplarımızı açarak her mecrada aktif şekilde faaliyet göstermeye başladık. 

Hazırladığımız uygulamalarla mobil kullanıcısının bilgiye pratik ve en kolay yoldan 

ulaşımı konusunda ciddi bir mesafe kat ettik. Bununla beraber, ilmî ve hayrî alandaki 

faaliyet ve hizmetlerimizin tanıtımı konusunda önemli hamleler yaptık. Gelen taleplere ve 

gördüğümüz ihtiyaçlara yönelik yapılan istişarelere bağlı olarak, yayındaki mevcut 

uygulamalarımızın yanı sıra yeni uygulamaların da hazırlığı içerisindeyiz. Netice olarak, 

dışarıdan bakıldığında, özellikle İslâmî kisve hassasiyetimiz ve takvaya dayalı bir hayat 

benimseyen duruşumuzla her ne kadar teknolojiden uzak algılansak da en genel ifadesiyle 

bir sivil toplum kuruluşuna bu alanda düşen sorumluluğu yerine getirme adına sağlıklı bir 

adaptasyon süreci geçirdiğimizi pekâlâ söyleyebiliriz.” 

Abdullah Kılıç; Câmia’nın dijital medya teknolojilerine adaptasyonunun beklenen daha güçlü bir 

şekilde sağlandığını belirtmekle birlikte bunun tekke misyonunun dışına çıkılmayacak şekilde ölçülü bir 

şekilde devam etmesi gerektiğinin de altını şu ifadelerle çizmektedir: 

“Vallahi ben bu anlamda adaptasyonu tam manasıyla uyum sağladıklarını düşünüyorum 

yani. Beklenenden çok daha fazlası... En azından bu kadar beklenmiyordu. Ben 

beklemiyordum. Mesela ben İsmailağa Tv’nin bundan bir hafta önce reklamlarını gördüm 

Whatsapp durumlarında falan işte ilgili hocalarımız paylaşmış. Ben aradım eleştirdim ‘ne 

işin var TV’de’ dedim. Ben söyledim. Kardeşim yani internet siteniz var, sosyal medya 

hesaplarımız var yani kalkıp da İsmailağa TV diye bir televizyon kurmanın kime ne faydası 

var? Hiç bir anlamı, esprisi yok ve ben de şahsen doğru bulmuyorum. Kendim örnek 
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veriyorum: Bir televizyon kurar mıyım? Misal olarak şöyle kendim böyle bir şey 

kurabilirim, -kuracağımdan demiyorum- yani kurabilirim benim bakış açım en azından 

böyle ama İsmailağa’nın kurmaması lazım. İsmailağa bir tekkedir. Tekke kendi öz saflığını 

korumak zorundadır. Bu sosyal medya iletişim şeylerini bile olabildiğince zaruri miktarda 

tutmalıdır diye düşünüyorum. Tekkedir, insanlar buraya geldiğinde böyle yok sosyal medya 

şu bu bunlardan zaten bıkmışlar. Bunlardan arınması lazım geldiği zaman. Bu tarz şeyler 

işin safiyetini bozuyor ve Mahmut Efendi Hazretleri’nin bu işin üzerinde bu kadar hassas 

durmasının en önemli nedeninin bu olduğunu şu an çok daha iyi anlıyorum. Kendisi 

mikrofonla bile konuşmazdı. Kesinlikle konuşmaz yani niye konuşmazdı? Kendisi diyor ki: 

‘Ben konuşmam siz konuşabilirsiniz.’ (...) Kendisi ‘Bana müsaade edilmedi.’ diye böyle 

kullanır. Bana mikrofonla konuşma, müsaade edilmedi ama siz kullanabilirsiniz diyordu. 

Kimsenin kullanmasına engel olmadı.” 

Hüseyin Hüsnü Kılıç; soruyu eleştirel bir bakış açısıyla cevaplayarak iletişim araçlarının dört bir 

yanımızı kuşatığı bu zamanda İsmailağa’nın insanın arınmasını sağlayacak bir tekke olarak sosyal 

medya ortamlarından uzak kalması gerektiğini önermektedir: 

“Ben orada bir tehlikeyi işaretleyeyim tekrar işte tam da bu zamanda tam da artık iletişim 

araçlarından, telefondan modern iletişim imkânlarından sosyal medyadan şundan bundan 

kaçmanın mümkün olmadığını düşündüğümüz noktada bence tam tersine İsmailağa'nın 

kendi asli ayarlarına fabrika ayarlarına dönmesi gerektiğini düşünüyorum. Yani bu 

insanların da bunu yapması gerekiyor. Yani bir zaman gelecek insanlık bu şeylerden bu tür 

kendilerini kendi dünyalarına yabancılaştıran kendi insanlıklarını tasfiye eden 

insansızlaştıran araçlardan kaçacakları yer arayacaklar. İşte İsmailağa zaten misyonu bu 

zaten o tekke olmanın şeyi bu yani. Toplumda krizler yaşayan bunalım yaşayan 

modernizmin ve çağın getirdiği sıkıntılardan kaçıp sığınacakları yer arayan insanların işte 

sığınacakları yer buralar. Siz orayı insanların kaçtığı malzemelerle, araçlarla iletişim 

araçlarıyla savunmaya, donatmaya kalkarsanız insanlık için bir umut olamazsınız. Yani 

insanlar sizi böyle kurtulacakları bir kurtuluş adası olarak göremezler. Hâlbuki tam da 

bunun olması gereken bir zamandayız. Yani bu tür şeylerden uzak kalmamız gerektiğini 

düşünüyorum. Yani bence bu “Sor soruyu al fetvayı!” biçiminde bir hizmet yerine birebir 

ilişkiyi yani gidip İsmailağa'da görüşmeyi ya da ne bileyim daha konvansiyonel yani ne 

bileyim ben işte telefon temasına engel olmak mümkün değil şüphesiz. Ama bunu hani böyle 

‘call center'lar bilmem şunlarla bunlarla farklı insani durumların müzakere edileceği 

şeyler değil, o iletişim biçimi değil. Hâlbuki her durumun kendine özgü bir şey olabilir ya 

o yüzden bunu standartlaştırmak yerine o hususiliği koruyabilecekleri ilişki biçimini 

muhafaza etmek gerekir. Yani tam da ‘Bundan kaçmak mümkün değil!’ dediğimiz 

gerçekliğin ortasında ondan kaçmanın yollarını, imkânlarını geliştirmek gereklidir. (...) 

Yani şunu görüyorum ben bu kolaycılığın ki Diyanet var zaten bu kolaycılığın getirdiği 

inanılmaz bir avamlık var. Nedir o avamlık? Avamlık yani en olmaz şeyleri en sorulmaz 

şeyleri telefon açıp fetva sorarak elde etmeye çalışan yani çok cahil, her şeyden kaçan… 

Çünkü bugün bir Müslümanın kendi vicdani olarak ihtiyaç duyduğu gerçek anlamda 

ihtiyaç duyduğu fetvayı bulabilecek her türlü imkâna sahip olduğunu düşünüyorum ama 

yani özellikle bu ramazanlarda kadınların sordukları işte falan şeyler vardır. Yani bir 

araya geldiklerinde hafız efendi filan mukabele okur. ‘Hocam bir şey soracağım…’ . Bu 

şeyden kurtulmak bu ibtidailikten, avamlıktan kurtulmak gerekiyor. Yani bu tersine avamlık 
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doğuran bir şey. Yani gelsin, İsmailağa'ya gelsin. Yani İsmailağa aynı zamanda tabi bu da 

başka bir şey yani. Tekke bir fetva mercii midir? Yani bir medrese üzerinde ya da başka 

bir şey üzerinden bunu yapmak daha doğru olabilir. Vakıf kurarsın bir şey kurarsın ama 

İsmailağa merkezde bunu yapmak o bana biraz şey olarak da yani başka tartışmalara, alan 

kaymasına yol açacak bir tehlike de görüyorum orada. ‘İsmailağa bu konuda şöyle fetva 

verdi, böyle fetva verdi.’ gibi.  

Kılıç; İsmailağa Câmiası’nın ihtiyacı karşılayacak düzeyde dijital medya teknolojilerine adaptasyon 

sağladığını belirtmekle birlikte Câmia’nın iletişim faaliyetlerini aslî bünyeye uygun bir şekilde 

yürütmesi gerektiğini de birn eleştiri olarak sunmaktadır: 

“Yani şöyle bu işin sınırı yok. Yani çok profesyonelce bir sistem de kurmak mümkün olabilir 

ama nispeten ihtiyacı karşılayabilecek bir sistem kurmuş olabilirler. Yani ne yaptıklarını 

çok bilmiyorum ama gördüğüm kadarıyla sunumları oluyor zaman zaman hani özellikle 

ramazan iftar programlarında falan oradan biliyorumyorum. Bir de işte vakıftan o 

sunumları zaman zaman izledim. Yani oradan gördüğüm kadarıyla bir şey var yani bir 

yapılanma olduğu kabinler işte ‘call center’lar efendim görev saatleri vesairesi hocaların 

o konuda şey yaptıkları... Tabii bu beraberinde başka nasıl enfeksiyonlar üretir? Oradaki 

hocaları nasıl etkiler yani? İşte ‘call center’la fetva veren hoca yarın kendini daha hususi 

bir şey de görebilir ve daha farklı şeyden icra etmeye kalkabilir mi, kalkmaz mı? Onlar 

üzerindeki tesirinin ne olduğuna ayrıca bakmak görmek gerekiyor. Yani bence bunun 

İsmailağa'nın kendisi yapmak yerine işte dediğim profesyonellikte bir yere yönlendirmek 

ya da o bir yeri inşa etmek. Yani işte şey yani bir vakıf yeri bir faaliyet alanı olarak bütün 

bunların yayınını yapacak aynı zamanda çünkü o takdirde insanlarda güven doğurabilecek 

bir şeydir yani yetkinlik anlamında bir edisyon merkezi oluşturmak ve aynı zamanda onları 

yayın haline getirmek yani şeyi ilişki biçimlerini konuşmaları vesaireyi. İnsanlar daha çok 

neyi soruyorlar? Neyin fetvasını arıyorlar? Sonra bunu şey yapılabilir. Yani tabii ki her 

şeye rağmen kitap yazılı kültür tabii ki sözlü kültür esastır bana göre. İşte sohbet dediğimiz 

şey ama bu sözlü kültür yanında yazılı bir metin olarak iddia ötesinde bir ispat metni olarak 

elde bir şeyin olması daha sağlıklı olabilir. Yani bence İsmailağa bu konuda umulmadığı 

kadar şey olabilir yani mesafe yani bu konudaki donanımı bakımından söylüyorum. Çünkü 

daha önce böyle bir şeye itibar edilmezdi belki de hani edilmemesi hiç olmaması anlamına 

gelmez. Onun belki daha doğru bir modelini üretmek mümkün olabilir. Yani bu tür iletişim 

modern iletişim araçları üzerinden ihtiyaç duyulan iletişimi daha sağlıklı biçimde daha 

şeye aslî bünyeye uygun düşebilecek, aslî bünye işte onu iyi bilmek gerekiyor. Bu aslî 

bünyeye uygun düşebilecek bir hususi şey yapılabilir. İletişim ortamı oluşturulabilir miydi? 

Bence oluşturabilirdi yani. Çünkü her halükarda bu iletişim bir iletişim kopukluğunu 

getiriyor beraberinde. Ya nasıl olsa call center'dan ulaşıyorum. Eyvallah call center'la 

ulaşmış olması bir avantaj sağlıyor gibi dursa da bir yandan da bir dezavantaj getiriyor 

beraberinde. Yani onu kıymetli kılan, aslında kendisinin gitmesi, bizzat iletişim kurması, 

cemaatte, cemiyette, kültürle birebir ilişkili olması, ondan etkilenmesi, ortamı teneffüs 

etmesi filan gibi şeyler düşünmek gerekiyor yani beraberinde.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; kendisinin daha çok insana ulaşmak için Câmia içerisinde iletişim teknolojilerini 

kullanma konusunda başı çektiğini lâkin genel merkezin bu teknolojiye adaptasyonunun tam manasıyla 

sağlanamadığını ifade etmektedir:  
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“Yok, yani Cübbeli Hoca olarak ben bu işte başı çekmişim ve şu anda da teknolojiye uyma 

çabasındayım çünkü daha fazla insana ulaşma niyetiyle bunu yapıyorum. İsmailağa merkez 

olarak daha internet sitesini yeni kurmuştur yani birkaç seneyi geçmez. Hâlihazırda 

televizyon faaliyetleri yoktur, radyo faaliyetleri yoktur. İnternetle ilgili yani mecbur 

kaldıkları için bazı şeyleri, haklarında çıkan şeylere cevap vermek için birkaç senedir 

kurmuşlardır. Yani İsmailağa Câmiası olarak teknolojiye adapte oldukları söylenemez.” 

Hüseyin Avni Kansızoğlu; ise İsmaialağa Câmiası’nın medyaya adaptasyonunun tam manasıyla 

sağlanmadığını şu sözlerle belirtmektedir: 

“Camiaya mensubiyeti olduğuna inanan veya bunu söyleyen yahut öyle görünen bir 

takımlarında ferdi ve mevzii bir alaka ve meşguliyet hâsıl olduysa da bunun bir dönüşüm 

yahut adaptasyon haddine varıp varmadığını hem bilmiyor hem de sanmıyorum. Hele 

bunun tam olacağı kanaatinde hiç değilim.” 

Katılımcıların büyük çoğunluğu İsmaialağa Câmiası’nın yeni medya ve internet teknolojilerine tam 

manasıyla olmasa bile ihtiyaç nispetinde adaptasyonunun sağlandığını ifade etmektedir. Bununla 

birlikte İsmailağa’nın tarikat menşeili bir camia olması hasebiyle gerek geleneksel medyada gerekse de 

yeni medya alanındaki varlığının mutedil bir dozda olması gerektiğini de vurgulamışlardır. 

5.6. Yeni İletişim Teknolojilerinin “İsmailağa”nın Eğitim Faaliyetlerine Etkileri 

Bir Nakşibendiyye tekkesi olan “İsmailağa”, bağlı bulunduğu tarikatın geleneği icabı tasavvuf ile 

birlikte medreseyi esas almaktadır. Dolayısıyla bu câmiada İslami İlimler eğitimi önemli bir faaliyettir. 

Bu hakikkatten yola çıkarak dijital teknolojinin Câmia’nın eğitim faaliyetlerine olan etkisini saptamak 

amacıyla katılımcılara “Yeni iletişim teknolojileri İsmailağa Câmiası’nın eğitim faaliyetlerini nasıl 

etkilemiştir?” sorusu yöneltilmiştir.  

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; İsmailağa’nın eğitim faaliyetlerinde teknolojinin getirdiği 

yeniliklerden ve kolaylıklardan azami ölçüde istifade etmeye gayret ettiğinin altını çizerek şunları 

belirtmiştir: 

“Şimdi tabii ki eğitimin gelişmesi şartlara, duruma ve zaman göre değişir fakat biz şunu 

gördük ki mesela dil eğitiminde, Arapça eğitiminde yani âlim olmak için, Arapça’yı 

konuşmak için değil. Arapça’yı konuşma pratik öğrenmek başkadır ilmî bir Arapça 

başkadır. Klasik bir Arapça olmadan daha doğrusu ecdadımızın bu konuda takip ettiği 

üslup işte zikrettiğin gibi ‘emsile bina avamil vs.’ efendim tefsir, fıkıh, hadis bu eski usûl 

yani ecdadın usûlünü takip etmeyi en faydalı yol olarak gördük ama bunun yanında pratik 

Arapça için de bazı yeni metotlardan istifade ediyoruz yani. Tamamen bunun dışında 

değiliz hatta bu en son pandemi döneminde aşağı yukarı geçen sene eğitim yıllarının 

sonlarından itibaren biz internet eğitimini de benimsedik yani yüz yüze değil de hani 

evlerden veya mekânlardan internet yoluyla eğitim hâlâ yapıyoruz. Yani bu devam ediyor. 

Eğitim durmuş değil. Daha doğrusu Milli Eğitimin uyguladığı eğitim programlarından biz 

de azami ölçüde istifade etmeye gayret ediyoruz. Yani bu demektir ki teknoloji faydalı ise 

bu faydalı teknolojinin verilerinden istifade ediyoruz, etmeye gayret ediyoruz. Yani bir 

kopukluk söz konusu değil. Dışarıdakilerin bahsettiği gibi İsmailağa bir getto değil yani 
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kendi kendi içinde kendi hukuki kurallarını uygulayan toplumla entegre olmayan bir 

cemaat değildir. Her yere, her şeye açıktır. Dergi çıkarıyor, İsmailağa dergisi gayet açık 

nettir. Kitap, Siraç Yayınevi vardır. Orada dinî, ilmî, ahlâkî kitaplar basılır dağıtılır. Yani 

sosyal medyanın faydalı olan her şeyi uygulanır. Yani gizli kapaklı hiç bir şey yoktur zaten 

öyle de olması gerekiyor. Efendi Hazretleri’miz bizim gizli hiç bir şeyimiz olmamalı 

buyuruyor. Çünkü biz yanlış bir şey yapmıyoruz, yasak bir şey yapmıyoruz, ahlâkın 

dışında hiçbir şey yapmıyoruz. O zaman niye korkalım? Polisten suçlu korkar. Suçsuz 

niye korksun? Şeklinde bunu özetleyebiliriz.” 

Ustaosmanoğlu; ayrıca İsmailağa Câmiası’nın uzaktan eğitim konusunda iddialı olduğunu şu sözlerle 

ifade etmiştir: 

“...İsmailağa pandemi döneminde uzaktan eğitimden tamamen yararlanmıştır hatta Milli 

Eğitim’in okullarının da bizim kadar etkili olduğu kanaatini taşımıyorum. O kadar iddialı 

konuşuyorum. Mesela şu anda internet eğitimi yapılıyor misal dışarıda Milli Eğitim’de işte 

hoca öğretmen evinden, talebeleri evinden istifade ediyor. Hâlbuki bizim burada bilhassa 

bu İsmailağa Büyük Kuran Kursunda hoca derse girer gibi sınıfa giriyor efendim ekran 

karşısında bütün talebelerle buluşuyor. Yani hoca sınıfta ders yapıyor talebeler evlerinde 

sanki bir sınıf eğitimi yapılıyormuş gibi. Yani herkes evinde... Onun için talebeler okula 

kursa gelmiyor ama öğretmen talebeler sınıftaymış gibi gelip sınıfında dersini yapıp 

gidiyor.” 

Muhammet Yelkenci; görüntülü şekilde uzaktan eğitimin verimli olmadığını savunarak kendi talebeleri 

derslerini telefon yoluyla sesli bir şekilde yaptığını ve bu uygulamanın verimli olduğunu şu sözlerle 

açıklamıştır: 

“Telefonla biz mesela şahsen ben hep telefonla ders yaptım. Önceden beri yaptığım bir şey 

mesela bazı böyle şehir dışına çıkmam gereken durumlar oluyordu. Çıktığım zamanda 

gittiğim yerlerden yine belli saatlerde uzaktan telefonla o dersi işliyorduk. Telefonla 

görüntüsüz. Şimdi biz telefonla yaptık mesela bizim kendi medreselerimizde. Çok fazla 

kalabalık değil bizim medreseler. Yani benim ilgilendiğim medreseler. 2–3 tane grup 

mesela hafızlıkta diyelim olsun 6–7 tane yani birebir takip ettiğim. Dersleri telefonla takip 

ettiler. Hem hafızlıkta hem yüzünede hem Arapça'da zayiat vermedik diyebilirim. Dersler 

verildi ama görüntülü değil dediğim gibi tuşlu zaten diğeri yasak. Telefonla konuşur gibi. 

Görüntülü yapanlar oldu ama şunu dediler görüntülü olanlar: Hiç bir verim alamadık 

dediler. Ben verim aldım sadece ses üzerinden. Hoparlörü açtı mesela önüne koydu. Ben 

şunu biliyorum mesela Efendi Hazretleri vaaz ederken telefondan şehir dışında diyelim 

Anadolu'da olan hoca efendiler telefonla buradaki sohbeti dinleyenlerin telefonundan 

sohbeti dinlerlerdi. Efendi Hazretleri bazen sohbete telefonla katılırdı. Bunu biliyorum. 

Telefonu bu iş için kullandığımı bildiğim için Efendi Hazretleri’mizin oradan yola çıkarak 

yani. Yani Efendi Hazretleri’nin telefonla şöyle mesela telefonla vaaz ederdi. Bire bir 

konuşurken kimle konuşuyorsa ona ayet hadis okurdu anlatırdı. Yüz yüze konuşurmuş gibi 

yanındayken yapacağı şeyi telefonla yaptığını bildiğim muameleleri var. Onları bir esas 

alarak uyguladım.” 
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Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın birtakım dijital derslerinin olduğunu, 

bunların artarak devam edeceğini belirtmiş ama bunun yanında internetin faydasından çok zararlarının 

bulunduğuna da vurgu yapmıştır: 

“Meseleye iki açıdan bakacak olursak öncelikle dijital derslerimiz var sosyal medyadan 

takip edilecek insanların girdikleri vakit o saatte o zaman dilimlerinde önlerinde kitabı 

açıp hoca sanki böyle ona anlatıyormuş gibi böyle çalışmalarımız var hali hazırda da 

yürütülüyor daha da genişleyerek devam ediyor bu. Evet, ikincisine gelecek olursak bu 

dünyadaki bir problem. Sadece cemaatleri ilgilendirecek bir problem değil. Maalesef 

evlerde anne babaların benim kendi şahsımla alakalı çocuğumla ilgili bir problem evet bu 

hafızlık yaşını daha yukarıya çekmiştir. Çocuklarda idrak anlayışı son derece düşürmüştür, 

daha bağımlı hale getirmiştir, daklanma sorununa yol açmıştır. Yani şöyle söyleyeyim 

sohbetleri artık kısa tutmak durumunda kalıyoruz mesela. 1 saati geçtiği vakit zaten her 10 

dakikada 1 gayri ihtiyari refleks olarak elini cebine atıyor bakıyor. Mecbur hiç bir şey 

olmasa bile bakıyor. Ben de bakıyorum yani hepimiz konuşan bundan bağımsız değil. 

Bağımlılıktır bu yani. Bence bunu İsmailağa olarak düşünmeyin Türkiye'de ne kadar 

toplum etkileniyorsa biz de o kadar etkileniyoruz. (...) İstatistiklerde var aynı şekilde 

interneti çok namuslu kullanan yüzde kaç 2'mi 1'mi. Özür dilerim porno sektörü internetin 

%40'ını işgal ediyor. San Fernando vadisi diyor herhalde oradan çıkmış Kaliforniya'da bir 

sektör bu. İnternetin kurulma amacı o zaten. Kitaplarda var bunu böyle sansürlüyorlar 

zaten iletişim çağı, iletişim çağı. Kimle iletişim kuracaksın? Karşı cinsle kuracaksın. 

Adamlar onu başardılar. O bitti artık hemcinsleri artık birbirleri ile iletişim sağlıyorlar. 

Heteroseksüellik, homoseksüellik, geylik, lezbiyenlik bugünlerde bununla sağlanıyor. 

Sürekli dezenformasyon var. Netflix’deki bütün dizilerin yüzde 70'i öyle. (...) Dijital hafızlık 

programları vs. hepsi boştur. Biz gördük hiçbir tanesinde randıman yok. Klasik abi örgün 

eğitim dedikleri şey hocanın nefesini koklayacak, hocanın görüntüsünü alacak çünkü huy 

kopacaksın ondan. Ben sadece hafızlık yapmış olmayacağım ki hafızlık yaptıracak bir adam 

olmam için ustanın beni eğitmesi lazım. Şimdi kaç tane sanatkâr tanıyorsunuz da işte dijital 

ortamdan altına eğim vermeyi işte efendime söyleyeyim hat sanatı yapmayı öğretebilir. 

Sadece anlık onun zevkini tattırırsın hoca kılmaz kültürel olarak bir şeyler verir size. 

Mutlaka iletişim yüz yüz olmalı, el ele tutmalı.” 

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; yeni iletişim teknolojilerinin insanlara ulaşma konusunda olumlu katkıları 

olurken bir yandan da zihin dünyasına olumsuz tesirlerinin olduğunu belirterek şunları ifade etmiştir: 

“Müspet yönleri olduğu gibi menfi yönleri de var. Müspet yönü ne var? İşte bizim burada 

yapıyoruz mesela sosyal medya üzerinden medreseye davet ediyoruz ve çok farklı çocuklar 

geliyor medreseye bura üzerinden 40'a yakın kişi medreseye başladı. Sosyal medyada 

tanıştığımız böyle çok var ama diğer yönden zararı nedir? Diğer yönden zararı tabii ki 

sosyal medya her ilim ehline karşı bir düşman olduğu gibi orada vakit öldürülmelerinden 

tutun her şeyine kadar bu anlamda böyle bir zararı var. Zihin dünyamıza ciddi anlamda 

bir olumsuz durum var. Bizim câmia genelde dönüş yapan insanlardan müteşekkil. Yani 

hoca çocukları değil. Az önce bahsettiğim o Mahmut Efendi ile birlikte yaşamış ve arasında 

20 yaş olanlar. Onların çocukları değil de dışarıdan dönüş yapanlar. Mesela şöyle 

söyleyeyim sana barmenlik yapıp bir şekilde etkilenmiş ve 5 yılda hoca olmuş insan var. 

Giriyor medreseye Kur’an öğreniyor 6 yılda hoca oluyor çıkıyor. Böyle çok insan var...” 
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Ömer Faruk Korkmaz; Câmia’daki medreselerde geçmişten günümüze intikal eden geleneksel sistemin 

dışına çıkılmayacağını vurgulayarak şunları kaydetmiştir: 

“Hiçbir şekilde etkilemedi. Şöyle talebelerde elbette şey olduğu için talebelerde telefon 

kullanma falan gibi internetle hemhal olma yönünde etkiledi ama sistem anlamında bir etki 

olmadı, sistem aynen devam ediyor. Yok efendim biz sanala geçelim filan böyle bir şey 

düşünen bir kişi bile yoktur. Medreselerde telefon kullanımı yasak.” 

Mehmet Ekmekçi; İsmailağa Câmiası’nın kendi uzaktan eğitim sistemini kurduğunu ve bunun üzerinde 

derslerin yapılmakta olduğunu lakin bunun zarurete mebni olarak yapıldığını zira yüz yüze eğitimin 

yerini hiç bir şekilde tutamayacağını ifade etmiştir: 

“Dediğimiz gibi EGİSİS diye yeni bir sistem kuruldu. Bunun üzerinden dersler yapılıyor, 

bunun üzerinden sınıflar oluşturuldu, uzaktan eğitim yapılabiliyor. Tabii ki biz sanallığı 

pek benimsemiyoruz, çünkü birebirdeki o feyiz ve bereket olmadığını, hatta dersi tabletten, 

PDF’ten yapan oluyor. Yani taşıyamıyoruz falan deniyor ama onun haricinde kitabın 

yapraklarını böyle... Tadı tuzu olmuyor, feyzi bereketi olmuyor açıkçası. Gerek zamandan 

onu görüyoruz. Zaruret bağlamında, ihtiyaca binaen şu anda teşekküllü bir şekilde 

forumları olan, orada hocaların soru cevapları olan, dersle alakalı özetleri olan, başka 

sözlükleri olan, oradaki ıstılahları şey yaptığımız gayet güzel bir programımız var EGİSİS 

diye...” 

Seyfettin İnanç; uzaktan eğitimin asla geleneksel eğitim metodunun alternatifi olarak 

görülemeyeceğinin altını şu sözlerle çizmiştir: 

“İsmailağa Câmiası olarak, Peygamber Efendimiz’den günümüze dek yüce bir miras 

olarak ulaştırılan, hoca-talebe birlikteliğinde, ders halkalarında eğitimin devamını, 

manevî istifadesi ve getirdiği başarılarla her şeyden öncelikli görüyor ve muhafazaya 

gayret ediyoruz. Bu kabulle, diğer iletişim vasıtaları üzerinden yapılan eğitimi asla 

geleneksel eğitimin bir alternatifi olarak görmüyoruz.” 

Abdullah Kılıç; uzaktan eğitimin çok istifadeli olmadığını ve yeni iletişim teknolojilerinin faydasından 

çok zararının olduğunu belirtmiştir: 

“Yani ben şöyle eğitim açısından ne kadar etkilediği hususu, yani şu pandemi sürecinde 

örnek veriyorum işte şey üzerinden uzaktan derslerden bu anlamda istifade edilmiştir. 

Ancak çok istifadeli olmadığı da hocalar tarafından genel bir görüş olarak ifade edilmiştir. 

Tabii hafızlıkta tamamen çuvalladık. Zaten diğer İslami ilimlerde de çok başarılı 

olunmadığı gözlendi. Ancak burada ne gibi şeyler burası bir takım kitapların, metinlerin 

işte cep telefonuna indirilip biz talebe yolda giderken veya bir yerde iken orada dersini 

çalışması yapması falan bu. Bu anlamda bir takım pratiklikler kazandırsa da ben yine bu 

tarz şeylerin insanlara çok fayda sağladığını o vesile ile çok daha başarılı, çok daha iyi bir 

netice aldığını düşünmüyorum ki yine o kitabın cildine tutmak, onun sayfalarını çevirmek, 

kalemle onun üzerine not almak yol bu yani. Netice itibariyle mevcut sistem eğitim sistemi 

de bütün bu yaşananlardan elde edilen tecrübeyle yine aynı bildiğimiz klasik şekilde 

ağırlıklı olarak böyle devam ediyor. İstifadeler olabiliyor. Yani örnek veriyorum işte bir 

laptop'unuz var, laptop'unuzda işte bütün ders kitaplarınız oraya indirilmiş. Çuvalla kitap 

taşımıyorsun flaş belleğe koyuyorsun önüne açıyorsun, istediğin dersin oradan 
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çıkarıyorsun. Orada ekran üzerinde dersini takip edebiliyorsun. Çalışmanı yapabiliyorsun 

ek yardımcı kitaplarına kütüphanelerden internet üzerinden çalıştığın konuyla alakalı 

birtakım kolaylıklar elde ediyorsunuz. Bu şey tartışılmaz ama bu yani her şey budur dersek 

olmuyor. Şu anda medreselerin en büyük problemi bu yani işte hocalarca telefonları 

yasaklayalım. Mesela bazı medreseler yasaklıyor çocuk geldi mi derse işte bırakıyor 

telefonu idareye gün içerisinde diyelim ki bir saat yarım saat telefonunu alıyor iletişim için 

belki kullanıyor. Ondan sonra tekrar idareye veriyor. Niye ders çalışacağına orada oyun 

oynuyor, başka ıvır zıvır ahlaksız birtakım şeylere icabında bir tuşla ulaşabiliyor. Çünkü 

onun için yani faydasından çok zararı var.” 

Hüseyin Hüsnü Kılıç; camiadaki medrese usûlü eğitimin sadece zihni bir faaliyet değil aynı zamanda 

ruhî bir faaliyet olduğunun altını çizerek bu faaliyetin uzaktan eğitim ile gerçekleşemeyeğini şu sözlerle 

ifade etmiştir. 

“Uzaktan eğitim konusu, bu çok yeni bir konu olduğu için henüz hem fiziki gerçeklik olarak 

hem böyle bir ruhi temas imkânı sağlamamış olması bakımından bunu benimsemem. Yani 

ben özellikle medrese eğitimini zihinsel bir faaliyet olmasından ibaret saymıyorum. Aynı 

zamanda bir ruhi faaliyet olması lazımdır. Yani ruh ve zihin arasında bir korelasyonun, bir 

bağın ve bir organizasyonun da olması lazım. Bu organizasyondan kopuk bir zeminde 

yürüyor. O yüzden mesela derse gittiğim bir kurumda uzaktan iki ders yaptık istediğim 

verimi alamayınca ondan vazgeçtim. Yani şimdi İsmailağa’da bunun bir de bu tür şeyler 

bunu değerlendirebilecek bir ruh ve zihin olgunluğuna ermemiş olan çocuklardaki tesirinin 

ne olabileceğini neye yol açabileceğini de bir düşünmek gerekiyor ki sen öyle yapıyorsun 

sen öyle yaptığından o başka bir şey yapmaya başlıyor. Yani bittiği yerden başka bir şey 

yapmaya başlıyor. Başka vakalar üzerinden zoom şeyleri yapıyor, geliştiriyor, teknikleri 

geliştiriyor falan filan yani. Dolayısıyla daha önce sakındığın şeyi şimdi kendi ellerinle en 

mahrem noktalara nüfuz edebilecek. Bunu meşrulaştırabilecek bunu gündelik vazgeçilmez 

araç haline gelebilecek, hatta onun belki de psikolojik bunalımına yol açabilecek bir araca 

dönüştürebilirsin çünkü o yaşlar kriz yaşları, ergenlik yaşları tam da böyle cinselliğin de 

beraberinde düşünebileceği, ajitasyonu da dikkate alınacak bir şeydir ve onun için 

olabildiğince bunları kontrollü kullanmak ya da uzak tutmak gerekir. Şimdi cep telefonuna 

mani olamazsın ama cep telefonunda hâkim olabilecek bir kültür üretemezsiniz, üretmen 

de gerekmiyor. Zaten bunu yapmadığınız zaman o var olan kültür üzerinden başka bir etki 

alanına gidiyor çocuk ve orada yaşamaya başlıyor.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; ise İsmailağa Câmiası’nın geleneksel medrese usûlü ile eğitim faaliyetlerini 

sürdürdüğünü ve bu yolu beninsediğini ancak pandemi sürecinde zaruret icabı uzaktan eğitime 

geçildiğini belirtmiştir. 

“Eğitim faaliyetlerini hiç etkilememiştir çünkü İsmailağa Câmiası eski usûl medrese usûlu 

talebe hoca karşılıklı oturup önünde diz çökerek okumaya devam etmektedir. Ancak 

pandemi sürecinde yani işte gelinip gidilemediği dönemlerde son olarak işte internet 

üzerinden ders veren hoca efendiler veya kendileri korona olan hoca efendiler 

çıkamadığından internet üzerinden ders verme gibi ilk olarak bu pandemi sürecinde bu 

internetlerle bir ders usûlu kullanılmıştır mecburen. Onun dışında eğitim süreçleri 

karşılıklı ders alma verme usûlü üzere devam etmektedir.” 
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Hüseyin Avni Kansızoğlu; yeni iletişim teknolojilerinin İsmailağa Câmiası’nın eğitim faaliyetlerinde 

tesiri olmadığını ve medrese eğitiminin teknolojik araçlarla yapılmasını verimli olamayacağını şu 

sözlerle açıklamıştır: 

“Bence ana ve asıl hedef olan talim ve tedris işlerinde gözle görülür bir tesiri olmamıştır. 

Evde kalma ve karantina şartlarındaki internet üzerinden yapılmak zorunda kalınan 

birtakım derslerden söz ediliyorsa, bunun ölmemek için bazı yenilmeyecekleri yemek, 

içilmeyecekleri de içmek mecburi işi olarak da anlaşılabileceğini düşünmenize bir mani 

görmüyorum. Bu zaruri işten yahut mecburi istikametten veya sele kapılmaktan bir 

alışkanlık ve devam çıkar mı çıkmaz mı, görülecek... Davanın mimarının ve sahibinin, 

sohbetlerinin ses cihazlarına alınarak ötede beride dinlenmesi ve böylece çok daha geniş 

kitlelere ulaştırılması teklifine verdiği cevap cidden düşündürücüdür. ‘O zaman sohbetin 

bereketi kalkar, o takdirde ne olacak?’ buyurmuştur. Dersler de öyle değil mi? Teneke 

yahut demir veya bir başka metal vasıtasıyla verilen veya alınan ders, ders olabilir mi, 

olursa ne kadar olur? Bununla, sesi, soluğu, gülüşü, sevgisi, kızgınlığı, duruşundaki edebi, 

yüz hatları, sıcaklığı hâsılı beden dili ile verilen ve alınan ders hiç bir olabilir mi? Medya, 

geldiği zaman sizden sadece zalimlere isabet etmeyecek, aksine herkesi önüne katacak olan 

bir sel... O sele asla kendi iradesiyle atlamaksızın bir şekilde içinde kendini bulanların 

yapacakları bütün güçleriyle korunmaya ve kurtulmaya, korumaya ve kurtarmaya 

çalışmak. Medya, günümüzdeki firavunların sihirbazlarının, bakanlara korku salmak için 

urganlarını atarak yılanları yürüttüğü büyük bir sahne. Medreseler, işte o yılanları yutacak 

bir ejderha halini alan Asa-yı Mûsa’nın mücessem hali.” 

Katılımcıların verdikleri cevaplar değerlendirilidiğinde İsmailağa Câmiası’nın eğitim alanında zarurete 

mebni olarak yeni iletişim teknolojilerinden faydalandığını ve bunda büyük ölçüde başarılı da olduğunu 

belirtmişlerdir. Bununla beraber uzaktan eğitim vb. teknolojilerinin hiç bir şekilde yüz yüze eğitimin 

yerini tutmadığı ve bilhassa geleneksel medrese eğitimindeki ihtiyaçları karşılayamadığı da 

vurgulanmıştır. 

5.7. Medyanın Geleceği ve İsmailağa 

Medya ve iletişim teknolojileri baş döndürücü bir hızla günbegün gelişmektedir. İsmaialağa Câmiası’nın 

gelişen dijital medya alanına dair hedef ve vizyonunu öğrenebilmek amacıyla katılımcılara son olarak 

“Medyanın geleceğine baktığınızda İsmailağa Câmiası’nın ne gibi faaliyetler içerisinde bulunmasını 

önerirsiniz?”  şeklinde bir soru yöneltilmiştir.  

Mahmut Şevket Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın medya alanında var olan ihtiyaca yönelik 

çalışmalar yürüttüğünü belirterek şunları aktarmıştır: 

“Şimdi böyle özel bir çalışma söz konusu değil. Gelen şartlara göre durumu ayarlama gibi 

prensipten hareket ediliyor. Efendi Hazretleri’mizin önemli bir noktadır burası tavsiyesi 

şudur: Denizli'de Efendi Hazretleri’mizi temsil eden Denizlili İbrahim Efendi, Efendi 

Hazretleri’ni arayarak veya bizzat ‘İşte gazeteciler geliyor bir şeyler öğrenmek istiyorlar 

bunlara karşı davranayım?’ şeklindeki sorunca Efendi Hazretleri ‘Mümkün mertebe 

gazetecilerden ve bugünkü ifade ile medyadan uzak durmaya çalış.’ diye cevap vermiştir 

çünkü bunlar hiçbir zaman iyi niyetle insana yaklaşmazlar’ Bizim de bakış açımız odur. 
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Yani gelişmeleri takip ederiz. Mesela zaman zaman eğer müessese adına bir şey 

yayınlamak gerekiyorsa protesto olur efendim alınan kararları kuvvetlendirme şeklinde 

olabilir. Ne bileyim destek şeklinde olabilir bunlara uygun fazla teferruata girmeden destek 

verilebiliyor veyahut da protesto edilebiliyor yani. Bu sosyal faaliyetleri de... Çünkü 

İsmailağa bir markadır. Türkiye'de tabi onun da söyleyeceği bir şeyler vardır. Bu 

câmiadan beklenen şeyler de vardır. Bunlar fazla medyatik olmadan, fazla ileri gitmeden 

yani cevaplandırılıyor diyelim yani kopukluk söz konusu değil. Her şey takip ediliyor. Bilgi 

işlem servisi vardır bu bilgi işlem servisi (...) Bunlar medyatik bütün hadiseleri süzgeçten 

geçirerek gerek bizimle alakalı gerekse bizim müdahil olmamız da gerektiği durumlarda 

efendim tepki veriyorlar.” 

Muhammet Yelkenci; soruyu eleştirel bir şekilde yanıtlayarak dini anlatmanın birebir yüz yüze bir 

şekilde yapıldığında tesirli olacağını, iletişim araçlarının asla bu etkiyi veremeyeceğini vurgulamıştır: 

“Efendi Hazretleri’nin sözünü yine nakledeceğim ben bununla alakalı. Bir keresinde aynen 

şöyle buyurmuştu: ‘Resulullah zamanında Müslümanların sayısı 100 binleri bulmuştu 114 

bin bir rivayete göre aile efradını da katarsanız daha külliyetli bir sayı ortaya çıkıyor. 

Bunlara Efendimiz (s.a.s.) hepsine birden sesini duyurması imkânsızdı. Televizyon 

gerçekten lazım olan bir şey olsaydı Allah onu o zaman yaratırdı.’ Evet lazım olsaydı 

gerçekten onu o zaman yaratırdı. Demek ki lazım değildi o. Şimdi bunu şu pandemi ispat 

etti, bu sözün doğruluğunu, geçerliliğini... Nasıl ispat etti? Görüntülü eğitime geçildi, 

uzaktan eğitime geçildi. Ne dediler? Şu anda bütün Türkiye kaynıyor. Bu çocukları siz 

okula getirip yüz yüze eğitim yapmazsanız bütün çocukları kaybedeceğiz. Şöyle ki uzaktan 

görüntülü eğitimden hiçbir menfaat elde edilemedi. Verim yok, netice yok. Televizyon 

budur yani bizi İslam'a yaklaştırmaz İslam'dan uzaklaştırır yani ispat etti onu bugünkü 

hadiseler. Bunun doğruluğunu ispat etti. Tesir sıfır fakat dediğim gibi bu böyle bir 

umûmü’l-belvâ bunu ben en son bir celse oldu. Çağırmışlardı bizi bir mesele ile alakalı 

olarak mesele bu değildi ama buna geldi mesele ben size şimdi anlattığım şeyi orada da 

anlattım hoca efendi arkadaşlara fakat kabul görmüyor. Sel gibi gidiyor kapılıp gidiyorsun. 

(...) Mesela 80'li yılların sonlarında belki 88-89 Taksim Gezi Parkı’nda 2 tane molla. O 

zaman o kadar çok da yakışıklı değil bizim giyimimiz derme çatma ama molla işte orada 

emr-i bil maruf yapıyorlar. Emri maruf derken tebliğ yapıyorlar. Mesela birisini alıyorlar 

ona ahireti hatırlatıyorlar, namazı abdesti hatırlatıyorlar. Yasaklardan uzak durmasını 

hatırlatıyorlar. Diyorlar ki uzaktan bir adam bizi takip ediyor. Nasıl bir adam çöplerin 

içine gire çıka gire çıka çöp adam olmuş. Çöp torbası var. Yani kılık kıyafet filan renk menk 

gitmiş. Oranın boyası ile boyanmış bir adam. Epey takip ettik bir boş kaldık diyor mollalar. 

Geldi yanımıza dedi ki ya dedi ‘siz peygamberlerin, elçilerin yaptığı işi yapıyorsunuz.’ 

Böyle bir hayranlıkla yani. Bu sefer mollalar dedi ki ona ‘Ya sen bunu bilecek kadar bilgi 

seviyen varsa sen bu halde namaz da kılıyorsun arada? Biz de şaşırıyoruz sana.’ Böldü 

‘ben namaz kılmam.’ ‘Bu kadar bilgin var niye kılmıyorsun? Kıl ya namaz.’ Zaten o niyetle 

çıkmışlar ya. ‘Ya ben kılmıyorum.’ ‘Ya kıl.’ ‘Ya ben Hristiyan’ım’ dedi. Bakıyorsunuz ben 

bunu şöyle değerlendiriyorum demek ki İncil'de tahrif edilmeyen yerlerde bunlar var. 

Havarilerin çalışmaları filan. Şunu anlıyorsunuz o bir Hristiyan ne kadar müteessir oluyor, 

etkileniyor ona. İşte tebliğin İslam'ın ulaştırılmasının yayılmasının yerleşmesinin en tesirli 

yolu budur. Yüz yüze, bire bir. Bu olacak yani. Bu olmazsa olmaz. (...) Kesinlikle yok. Ne 

radyosu ne şusu ne busu. Birebir, diz dize. Rahlede. Yüz yüze öyle olacak. Yani şimdi 
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mesela camilerdeki sohbetler olsun, ne bileyim radyodaki programlarda olsun, 

televizyonlardaki programlarda olsun içki aleyhine kumar aleyhine piyango aleyhine o 

kadar konuşuluyor mesela onlarla meşgul olanların en ufak kılı kıpırdamıyor ama bizim 

bir ekip var arkadaşlardan bunlar Türkiye'yi geziyorlar böyle geçen en son şeye gittiler 

Ordu. Ordu sahiline gittiler. Saat gecenin 12'si, 1'i filan tam gece hayatının başladığı 

vakitte sordular en hareketli sokaklar nereler? Oraya bi girdiler. Tık tık bütün yerleri 

dolaştılar. Ortalık kaynıyor ertesi gün Ordu yerel gazetesi bunları tam sayfa fotoğraflar: 

Valimiz uyuyor mu bunlar kim? Bunlar mürteci, yobazlar hortladılar. Bizi rahatsız 

ediyorlar! Ortalık yıkılıyor. Tesir. (...) Şimdi orada ne oluyor yani mesela? O gazete 

sahipleri ve oradakiler evet belki oradaki hani konuştukları, görüştükleri 10 kişiden 7'si, 

8'i rahatsız oluyor ama 3 tanesi memnun oluyor. Mesela Eskişehir'e gitmişti arkadaşlar o 

üniversitenin olduğu yere kampüslere girdiler çıktılar filan en son oranın bir sokağı varmış 

bilmiyorum buradaki İstiklal Caddesi gibi sokak. Çok berbat yani hatta geçen bu 

İsmailağa'nın ekibi gitmişti oraya dediler ki onlara oraya girmeyin başınıza bela gelebilir. 

Bu benim dediğim ekip onlar çetin yer arayan tipler bu bizimkiler. Onlar dedi o sokağa 

gireceğiz. Girdiler çünkü gençler kimisi ne diyor biliyor musun? ‘Helal olsun hocam be 

diyor onlara iyi ki geldiniz buraya ya. Bize hatırlattınız yine ahireti’ diyorlar mesela. 

‘Allah'ı hatırlattınız.’ Mesela neyi soruyorlar? Orada hocam dedi belki 5–10 defa gusül 

abdestini sordular. Niye soruyorsun o kadar? Yoksa sen cenabet misin? Yani orada olup 

da cenabet olmamak imkânsız denecek kadar zor yani öyle pis bir sokak ama ne oluyor 

yani müthiş bir tesir mesela o çocuklar o delikanlılar o gençler belki onlarla aynı yaşlarda. 

Efendimize (s.a.s.) cihadın en büyüğü diyor zalim sultanın yüzüne hakkı söylemektir. Bak 

yüzüne arkadan uzaktan değil yüzüne, yanlış yapıyorsun. En büyük cihat bu. Şimdi bizim 

burada ben şu an şunu görüyorum yani İsmailağa TV’yi kurma girişiminde. Kurdular 

kuracaklar yani. Böyle bir meyilleri var. Böyle bir meyil görüyorum yani ben. Çünkü 

mesela ‘Efendi Hazretleri ona izin verdi. Ona izin verdi. Bak pandemi oluyor. Sohbetler 

yapılamıyor. Ne yapacağız?’ Ben onu görüyorum öyle bir meyil var yani büyük ihtimalle 

öyle bir şey kurmaya doğru gidiliyor. Onun önüne kim geçer nasıl geçer? Efendi Hazretleri 

tabi sağlık-sıhhati yerinde olsa buna asla müsaade etmezdi ama yani benim hoşuma 

gitmiyor. Çünkü internet şeysi olan internette sohbet yeri olan çok hoca efendi var şu anda. 

Önde gelen hoca efendilerin hepsinin internette sohbetleri var. Özellikle sohbet yapıyor 

internette yayın yapıyor. Sadece Cübbeli Ahmet Hoca değil yani.” 

Muhammet Fatih Ustaosmanoğlu; dijitalleşmenin ve merkez medyada konumlanmanın İsmailağa 

Câmiası için uygun bir tercih olmayacağını bunun yerine ihtiyaca binaen bazı adımların atılmasının daha 

doğru olacağını işaret ederek şunları kaydetmiştir: 

“Bununla alakalı... Şimdi şöyle söyleyeyim. Maalesef yaşamış olduğumuz çağ böyle bir 

çağ ferdiyetçiliğin ön plana çıktığı bir çağ. Bu ferdiyetçilik aynı zamanda dini yaşantının 

kişinin kendisi ile yaşanması ile de alakalı bir şey ne kadar çok sosyal medyaya yönelik 

algılarımız artarsa kendi aramızdaki iletişimimiz o kadar düşüyor ve manevi anlamda 

zayıflıyoruz aslında. Çünkü dediğimiz gibi orası bize ait bir yer değil ama nedir? Şimdi 

koronavirüs ile alakalı bir şey dinledim. Bunu da çok dillendiriyorlar. Bu aslında dijital 

çağa geçmek için bir deneme süreci diyorlar. İnsanlar kendilerini eve kapatıyor mesela 

birçok ülkede İtalya, Çin filan şu bu artık dijital ortamdan, sanal ortamda eğitim devam 

edecekmiş mesela. Şimdi niye? Çünkü salgınlar var, şu var eğitim devam etmesin mi? 
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Okula ara mı verilsin? Nasıl yapalım? Herkes kendi evinde hijyen olarak bu işe katılsın 

deniliyor. Aslında bu yukarıdan yine Yahudi kafası mantığı ile yürütülen insanları 

tamamen dijitale hapsedip reelde tamamen bağlarını koparmaya yönelik. Şimdi İsmailağa 

bunlara kayıtsız kalabilir mi? Kalma ihtimali hiç yok. Kalma ihtimali mümkün değil şöyle 

yani hani bireysel anlamda Cemaat’e mensup olanların zaten bu noktada kendileri zaten 

bu kararı kendileri vererek devam edecekler. Merkez de oturup böyle planlama yapacağını, 

bir televizyon kuracağını düşünmüyorum. Böyle bir şey zaten şahsım eğer bana bu hak 

verilecek olsa zaten ben bunu asla istemem. Dediğimiz gibi mutlaka birilerinin merkezi 

koruması gerekiyor bu bağlamda ama ne olur? İşte dijital kütüphaneler kurulabilir ki 

yapılıyor zaten. Evet, bizim de öyle önerilerimiz var. Mesela genç kuşak hoca 

arkadaşlarımıza dersler diyoruz sosyal medyada çektirelim her konu ile alakalı özellike 

kelamî ve itikadî, akaidî meselelerle ilgili mesela insanlar girdiği vakit bizlerle muhatap 

olsunlar. Bunu talep ediyoruz ama bir medyada merkezileşmek ya da medyada ulusal 

medyada konumlanmak gibi bir şey asla İsmailağa için söz konusu olamaz. Olursa bil ki 

İsmailağa diye bir şey artık kalmamıştır zaten. Ben net söylüyorum ama sosyal medya 

bağlamında bu ölçekte o da ne kadar karşı tarafın tazyiki artarsa o kadar bir refleks. Bu 

da reflekse dayalı bir şey Cemaat’in tamamen kendi Ar-Ge çalışması ile biz de burada 

olmamız gerekiyor hadi biz de şu yeniliği katalım diye ortaya çıktığı bir şey değil.” 

Abdulhâlık Ustaosmanoğlu; İsmailağa Câmiası’nın en büyük düsturlarından birinin dini anlatmak 

olduğunu ve dolayısıyla internet ortamında, sosyal medyada var oluş sebeplerinin de sadece bu olduğunu 

belirtmiş bununla birlikte bu alanda bazı tavizlerin de verildiği eleştirisinde bulunmuştur: 

“İsmailağa Câmiası’nın... Ali Haydar Efendi’nin bir sözü var malumunuz Efendi 

Hazretleri’ne ‘Dîn-i Mübîn-i İslâm’ın devam ve bekası emr-i bi’l-mâruf neyh-i ani’l-

münkere, inkirâzı (yok olması) ise emr-i bi’l-mâruf nehy-i ani’l-münkeri terketmeye 

bağlıdır.’ Onun için Şeyh Efendi Mahmut Efendi Hazretleri’nin hayatında diğer şeyh 

efendilerde olmayan bir hakikat var o da devamlı surette iyiliği emredip kötülüğü 

nehyetmek hadisesi. Bunun için Türkiye'de dolaşmadık hatta dünyada da birçok yere 

gidilmiş yer bırakmamışlar en ücra köyünden en ala şehrine kadar ve Efendi Hazretleri 

bizzat bunu yapmış. Dolayısıyla sosyal medya ile alakalı İsmailağa Câmiası’nın kafasında 

var olan şey benim mesela şu anda Yavuz Sultan Selim Gençlik Derneği’ni kurduk biz 

burada çalışıyoruz. Bir şey var kafamızda tek bir şey İslamiyet'i en güzel nasıl anlatırız? 

Bu dert. Dolayısıyla sosyal medya ile alakalı kafamızda sadece bu dert var yani ve internet 

ile alakalı bu dert var. Nasıl ulaşabiliriz? Bir gence daha atıyorum içeride yaptığımız 

programı ilk defa yaptık. Bunu da yapmamızdaki sebep belki daha farklı bir şekilde bir 

gence ulaşırız diye bunun gibi onlarca olay olacak. Dert bu. Usûl değişebilir ama bunların 

(sosyal medya araçları) bize getirdiği zarar var mı kardeşim? Ciddi anlamda var. Yani 

dikenli yolda yürüyen bir adam yürüyordur ama diken de batıyordur. (...) Tabi 

paslanmamak çok zor... Mahmut Efendi’nin en büyük özelliği taviz vermiyordu. Cemaat 

olarak bu konuda çok başarılı olduğumuzu düşünmüyorum ciddi anlamda taviz veriyoruz 

yani. Bir hakikat olarak karşımıza çıkıyor bu.” 

Ömer Faruk Korkmaz; yeni medya teknolojilerinin medrese eğitiminde kullanılmasını doğru 

bulmadığını lakin aktüel meselelerin ele alınması vs. gibi konularda kullanılabileceğini beyan etmiştir: 
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“Dersler konusunda kesinlikle yok. Medreseyi değiştirelim sanal medrese böyle bir şey yok 

asla. Usûle dair hiçbir değişiklik olmamıştır. Şöyle bir şey yapabilirsiniz bu konuda şunu 

diyebilirim: Medrese derslerinin bu şekilde verilmesi hiç bir şekilde tasvip edilmiyor. Sıfır 

tasvip eden medresede uzaktan eğitim olmaz. Sadece dediğim gibi aktüel meseleleri ele 

almak. Mektubat’tır, sohbettir, şemaildir. İşte insanımızın bilgilenmesi için tasavvuftur. Bu 

gibi şeyler videoya verilip insanların faydalanması sağlanıyor ama bu medrese usûlünü 

hiç bir şekilde ekrana yansıtma anlamına gelmez.” 

Mehmet Ekmekçi; menfî unsurların olmadığı güvenli bir internet ortamı inşâ etmenin ve internetin 

faydalı işlerde kullanılmasının gerekliliğine dikkat çekerek şunları kaydetmiştir: 

“En basitinden bir kere düzgün bir sosyal medya ve internet olarak işte İslamî olarak 

bakıldığı zaman da çıplaklık, İslami olarak başka menfi olan neler varsa, dolandırıcılık, 

ahlak bozukluğu, fuhşiyat, her türlü şey... Bunların olmadığı bir internet âleminde vaazlar, 

sohbetler, ilmî forumlar olabilir daha çok ilim müzakerelerinin yapılabileceği, kaynakların 

bulunabileceği, geçmişimizin, özellikle Osmanlı’nın, bu coğrafyada yaşamış ulemanın 

yaptıklarının gün yüzüne çıkarılması, kütüphanedeki binlerce cilt kitaplar var gün yüzünü 

bekleyen, onların gün yüzüne çıkarılması gibi çok şeyler var. Bununla alakalı çalışmalar 

olabilir. Bayağı bir şeyler yapılması gerekiyor. Nasıl kullandığınız, nasıl yaptığınız önemli. 

Bu tabii şuna da bağlı, malum, Nasreddin hoca demiş ya ipin ucu edepsizin elinde, kıssayı 

biliyorsunuzdur belki... Nasreddin hoca kürsüye çıkacağı zaman demiş ki yanlış 

konuşursam ipi çekin demiş, aşağıdan birine ipi uzatmış. İpi de muzip birisi almış, hocayla 

dalga geçmek için. Hoca şimdi ‘Euzu’ diyor, çekiyormuş. ‘Bismillahirrahmanirrahim’ 

diyecek, çekiyormuş. Salat-u selam edecek, çekiyormuş. Cemaate demiş ki, ‘Anlaşıldı, ben 

sohbet yapamayacağım. İpin ucu edepsizin elinde olunca...’ İpin ucu başkasında olunca 

oradan pek selamet çıkmıyor. Şimdi internette ipin ucu kimin elinde? Malum, küresel 

güçlerin elinde. (...) Ben oyunlardan da çok fazla şey yapıyorum. Sübliminal mesajlar 

veriliyor, bir, belki bu sesle de oluyor, görüntüyle zaten oluyor... Yani biz basitçe, diyelim 

ki A işletmesine ait web sitesi yapacağız, 10 bin, 15 bin lira gidiyor. Devamı için de her 

sene belli bir rakam alıyorlar ha bire bakımını yapmak için, işte gelen çökmeleri falan 

engellemek için. Sizden belli bir meblağ alıyorlar. Cep telefonu için uygulama istediğinizde 

sizden binlerce lira alıyorlar. 100 bin lira mesela, bir ezan vakti programı İsmailağa’ya 

göre yapın, 100 bin liraya yakın para alıyorlar. O da bayağı bir şey. Uygulama 

yapacaksınız, devam edecek onun bakımı, geliştirmesi vs. çok ciddi paralar... Ben afaki 

söylüyorum ama düşük bile söylüyorum belki. Sen öyle bir oyun yapıyorsun ki, 

karakterlerin orijinal, her şeyin orijinal, kıyasa vurduğumuz zaman belki trilyon edecek 

oyunu bedava yayımlıyorsun. Bunu babanın hayrına mı yapıyorsun? Ölmüş babamın 

hayrına bir oyun yaptım, çocuklar oynasın öyle mi? Değil... Milletin ya çocuğunu 

çarpacak, ya cebini çarpacak... Reklamlar en masum olanı belki. Daha çok ben sübliminal 

mesajlar verilmesinden bahsediyorum, nesli bozmaktan bahsediyorum. Yani nesli bağımlı 

yapmak, belli şeylere yönlendirmek... Bunlardan korkuyorum ben. (...) Neler neler var 

daha, bu belki sadece yansıyan. Çocuğun onu temyiz edecek kapasitesi yok ki. Dinlemiş 

olduğu şeylerde mesela... Bizim bir hoca arkadaşımız bu sübliminal mesajlarla alakalı bir 

çalışma yapmıştı. Irak’ın en çok dinlenen radyosu, Kuran radyosuymuş. İşgal başlamadan 

yaaklaşık iki-üç yıl önce bunu Amerikalılar satın alıyor. Dinlediğin zaman zahirde Kuran 

sesi dinliyorsun ama alttan sübliminal mesajlar veriliyor yıllarca. Savaşmayın, 
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yenileceksiniz, Amerika’nın hâkimiyetine girin diye ama açtığın zaman Kuran duyuyorsun. 

Düşük frekanslarda subliminal mesajlar. Bu çok yaygın... Bu ikinci dünya savaşından beri 

ortaya çıkmış olan bir harp silahı. Dolayısıyla bugün böyle bir mecrada biz oyunların işte 

dövüş sesi geliyor, yarış sesi geliyor, o seslerin altından başka hangi sesler geliyor 

Allahualem. Dediğimiz gibi bu kadar zarar eder, dükkânı kapatman lazım. Nasıl 

yapıyorsun bunları sen? Mutlaka birileri finanse ediyor bunları ve bir şeyler karşılığında 

finanse ediyor diye düşünüyorum.” 

Seyfettin İnanç; medyanın toplumu etkileme gücü olan ama bunun yanı sıra denetimden uzak ve 

manipülasyona açık yapısına işaret ederek Câmia olarak bu alanda doğru bilgi yayma misyonu ile var 

olunduğunu vurgulamamktadır: 

“Medya, bizim dışımızda kurulan ve bugün her kesimden insanı etkileme gücüne ulaşan bir 

sahadır. Bilginin, doğruluk sağlaması yapılmadan ve herhangi bir denetimden geçmeden 

kamuoyu ile buluştuğu bir alan olduğundan, halkımızın doğru bilgiyle buluşması ve dinî 

açıdan sorun taşıyan bilgilerin bu tehlikesini fark etmesi açısından bizler kendimizi 

sorumlu görüyoruz ve bu alandaki faaliyetlerimizi her geçen gün daha da artırma ve en 

sağlıklı şekilde geliştirme yönünde çalışmalarımızı sürdürüyoruz. Sosyal medyanın hemen 

her mecrasında aktif olarak bulunmaya ve paylaşımlarla bu alanda üzerimize düşen 

sorumluluğu yerine getirmeye gayret ediyoruz. Ulaştığımız takipçi sayısını artırma 

konusunda istatistikî verileri inceliyor ve paylaşım hazırlıklarımızı istişarelerimize bağlı 

olarak yapıyoruz.” 

Abdullah Kılıç; İsmailağa Câmiası’nın genel faaliyetlerini geleneksel usullerle sürdürümesi gerektiğini 

yeni medya teknolojilerinin sadece iletişimi kolaylaştırma fonksiyonu ile sınırlandırılması gerektiğini 

ifade ederek şunları aktarmıştır: 

“Valla ben medya üzerinden İsmailağa Cemaati’nin çok bir faaliyet yapması gerektiğini 

düşünmüyorum. İsmailağa Cemaati’nin faaliyeti, yani Nakşî tarikatının aslında genel 

anlamdaki faaliyeti şudur: Gerek kürsülerden gerekse toplumun var olduğu yerlerde 

birebir de olabilir bu toplu da olabilir. İnsanlara ulaşmak birebir onlarla yüz yüze nefes 

nefese, göz göze sohbet etmek, ders yapmak ve aynı zamanda hal birliği, gönül birliği 

yapmaktır. Bu bu böyle işte geleceğe yönelik sosyal medyalar üzerinden şeyler yapılırsa 

Cemaat kendi aslî efendim faaliyetinin asli hizmet alanını kaybeder. Onun için bence sosyal 

medya üzerinden bugün elhamdülillah müspet anlamda çok faaliyetler yapılıyor ve ben 

sosyal medya üzerinde yapılan faaliyetlerin dini faaliyetlerin -şahsi kanaatim bu 

yanılabilirim- çok etkili olduğunu düşünmüyorum, tesirli olduğunu düşünmüyorum. Birebir 

sokakta giderken bir insanın sırtını sıvazlayıp iki kelime söylemeniz sosyal medya 

üzerinden saatlerce konuşmadan çok daha etkilidir. O yüzden asli vazifesini devam 

ettirmelidir diye düşünüyorum. Tamam, belli bir şeyi olabilir bir iletişim efendim hızlı 

iletişim, hızlı ulaşım açısından kararınca bundan istifade edilebilir ama bütün kurguyu 

böyle onun üzerine sosyal medya üzerinden planlamak, bu anlamda çalışmanın çok doğru 

olduğunu düşünmüyorum.” 

Hüseyin Hüsnü Kılıç; modernizmin getirdiği olumsuz etkilerden korunmak için daha sade bir yaşam 

tarzına dönmeye ihtiyaç olduğunun altını çizerek İsmailağa’nın yeni medya teknolojilerinden ziyade bu 

insaniliğe dönüşü sağlayacak çözümler geliştirmesi gerektiğini ifade etmiştir: 
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“Bence tam tersine bu medya şiddetini, terörünü yabancılaştırmasını, yalnızlaştırılmasını, 

krizini, modernizmin tahribatını ortadan kaldıracak bir primitivizme ihtiyacımız var. Bir 

ibtidailiğe, bir insaniliğe ihtiyacımız var yani ve İsmailağa tarafından o kendi geleneksel 

bünyelerine ve yapılarına uygun biçimde yani yeni zeminlerin imkânların araçların 

üretilmesi gerektiğini düşünüyorum yani. Bunlar nihayetinde dikkat ederseniz özellikle 

medya çoluk çocuğun elinde kalmış vaziyette. Yani hele hele sosyal medya ve bu şeyler işte 

fenomenlere, şunlara bunlara bakıldığında yani aklı başında ağırlığı olan ciddiyeti olan 

şahsiyeti teşekkül etmiş birinden bahsetmek mümkün değil. Yani milyonlarca fanı olan en 

popüler kişiler bile en ibtidai en toplumun dejenere olmuş tipleri. Yani tüm vakitlerini 

zamanlarını varlıklarını burada harcayan insanlar Bu tabii bu ciddi bir kriz yani. 

Toplumsal bir kriz yaşıyoruz. Ahir zaman krizi yaşıyoruz. Bundan kaçmak mümkün mü? 

İnsanlık yani Batı’da yüz yıl önce bile ilk modernizmin çıktığı dönemlerde modernizmin 

krizine bunalımına karşı mesela Rimbaud bir Fransız şair Afrika'ya giderek ve Afrika'da 

yerlilerin arasına karışarak orada kendine bir hayat modeli kurmak üzere şey yapmaya 

çalışmıştı, bulmaya çalışmıştı çözümü. Modernizmin efendim krizini ibtidailiğe yönelerek 

dengelemeye çalışmıştı yani insanlık, ibtidailik, tabiilik doğallık. Nitekim bunun 

beraberinde ciddi anlamda bir ekosistemi de etkileyen, onu da büyük ölçüde dejenere eden, 

beraberinde bu da geliyor şüphesiz. İnsanı yalnızlaştıran tüm bunlardan kurtulabilecek 

alternatif bir yol yöntem geliştirmek bence en doğru ve en takip edilmesi gereken sistem. 

Yani İsmailağa modern şeylerle yarışamaz böyle bir şey olmaz. Olmaması gerekiyor. Tekke 

kültüründe misyonunda böyle bir şey yok böyle bir gaye böyle bir hedef yok. Dolayısıyla 

kitleye ulaşmak gibi bir derdimiz yok aslında. Yani böyle bir şey yok. Bizim misyonumuzda 

böyle bir şey yok. Tam tersine, belki de kitleselleşme bunun en ciddi tehlikelerden bir 

tanesidir. Yani tekke misyonu bakımından söylüyorum. Düşünün ki Necip Fazıl, inanılmaz 

bir cerbezeye sahip sosyal etki gücüne sahip bir karizma kişilik. O bile ‘Alsın beni götürsün 

dört inanmış adam…’ diyerek ihtiyaç duyduğu şeyin tabutunu taşıyabilecek o dört inanmış 

adam olduğunu söylemektedir. Ya da ‘Bakmayın bu kitlelerin bu kadar köpürtülmüş şeyine 

şu gösterisine aslında biz bir dolmuş dolusundan ibaretiz.’ diyerek oradaki aslî dava 

temsili, liyakati ve ehliyetine sahip insanların nasıl rafine bir gruptan ibaret olduğunu, 

nasıl belli başlı kişilerden ibaret olduğunu söylüyor. Biraz  tekkenin böyle bir şeyi olması 

lazım. Bizim tabii ki kitleselleşme bu şeriatın yani toplumsal yapının gücün o da gayelerden 

hedeflerden bir tanesidir ama tekkenin hedefi değildir. Bu işte daha çok ilim adamlarının, 

medreselerin, üniversitelerin siyasetin hedefi halindedir ve tekkenin bundan ayrışması 

gerekir diye düşünüyorum. Çünkü burada aslî olan bu çekirdeğin korunması lazım. Bu 

Nakşî geleneğinin yolunun yönteminin korunması lazım.” 

Kılıç; tavsiye ettiği öze dönüşün hayata geçirilmesinin belki kısa vadede mümkün olamayacağını ama 

en azından böyle bir ihtiyacın varlığının hissedilmesinin ilk etapta önemli bir bilimç olduğunu 

vurgulamıştır: 

“Açıkçası burada hemen önerebileceğim böyle bir şey yok ama ben bunun bir model 

üretilebileceğini düşünüyorum bir modelleme arayışının. Şimdi bu tabii ki çok uzun bir 

hikâye model geliştirme... Mesela Hazreti Peygamber’in ‘üsvetü hasene’ kavramının 

aslında bir model kavram olduğunu düşünüyorum. Nihayetinde mesela Aliya İzzetbegoviç 

çok önemsediğim, çok şey yaptığım birisidir. Kuran'dan bahsederken ‘Doğu Batı Arasında 

İslam’ Kur’an’ı bir mucize kitap olarak mealde işte onun hangi dilde anlaşılıyor 
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konuşuluyorsa o dile dönüşmesinde o dildeki şeyinde tercümesinde değil, Kuran'ın 

doğrudan doğruya ruhunda ve manasında bulduğunu söylüyor ve Kur’an’ın yaşanan bir 

gerçeklik, bir hayati gerçeklik olmasının çok etkileyici olduğunu söylüyor. Bu önemli bir 

şeydir. Ne demektir hayati gerçektik? ‘Üsveti hasene’ diyorum ya örnek model. Kur’an’ın 

her ayetinin belli bir sebebe dayanan, yani nüzul sebebi dediğimiz belli bir vakaya 

dayanan, hayatın gerçekliğine dayanan bir karşılığı vardır. Yani spekülatif değil. Yani 

böyle Cebrail Aleyhisselam Hz. Peygamber'e vahiy etti, bu hayatta iletişimi olmayan, 

hayattan kopuk, sadece zihinsel bir şeyden bahsetmiyoruz. Doğrudan doğruya hayata 

tekabül eden, hayat gerçekliği olan o vahyin hayatta gerçekliği olan bir hakikat değeri 

taşıdığından bahsediyoruz. Hz. Peygamber'in de örnek insan üsvetün hasene olması, 

doğrudan doğruya hayatta karşılığı olan bir örnek olarak anlaşılması gerekiyor. Yani 24 

saatinizi kodladığınız gibi toplumsal hayatınızı hayatınızdaki var olan araçları, iletişim 

araçlarını yani peygamber olsaydı, Hz. Peygamber olsaydı ve ‘üsvetü hasene’ örneğine 

uygun düşebilecek nasıl bir iletişim aracı düşünülebilir, dönüştürülebilir, 

oluşturulabilirdi? En azından kalkış noktası olarak endişe olarak korunması gereken bir 

ruhi hassasiyet olarak bunun bence temel alınması lazım. Yani bir şey üretiyorsanız bunu 

sadece endüstri devriminde olduğu gibi böyle insansızlaştıran, ruhsuzlaştıran ve her şeyi 

mekanikleştiren bir zihniyetle değil, tam tersine işçilerin, çalışmanın, insanlığın işte ruhi 

dengenin, dinin bütün bunların dikkate alınarak onun üretilmesi gerekiyor. ‘Şarlo’, meşhur 

Charlie Chaplin’in mesela ‘Modern Zamanlar’ filmindeki en büyük eleştiri buydu yani. 

Dolayısıyla bir taraftan kalkınma hedefli bir dünya görüşünü realize etmeye 

çalışıyorsunuz. İnsanı ve gerçekliği kaybediyorsunuz. Hakikati kaybediyorsunuz. 

Dolayısıyla bir şey üretiyorsanız bence o şeyin ruhunu, o şeyin aslî dinamizmini de 

düşünmek gerekiyor ve onunla yabancılaşan değil onunla uyuşan bir şey geliştirmeniz 

gerekiyor. Fıtrattır bu da bence fıtratla uyuşan. ‘Fıtratallâhilletî fataran nâse aleyhâ’ yani 

Cenab-ı Hak insanları kendi fıtratı üzerine yarattı. Bu ne demektir? Kâinatın fıtratı, yani 

daha önce varlık'tan bahsetmiştik. Varlığın mahiyetine uygun bir şey düşünmek gerekiyor. 

Bu medya aracı için de böyledir. Makine için de ürettiğiniz her şey için böyledir. Yani 

tabiatla çekişen ona yabancılaşan, onunla kavga eden, ona hâkim olmak isteyen değil, 

onun yapısal bütünlüğünü intibak edecek. Onun kodlarına intibak edecek bir kodlama ile 

onu üretmek gerekiyor. Yani yerini, bütün içerisindeki yerini ve konumunu böyle tayin 

etmek gerekiyor. İletişim araçları içinde bu yapılabilir mi? Yapılabilir yani tabii ki bence 

o büyük şey. Orada aslında yani iktidarı ve toplumu dönüştürebilecek, filozofların, düşünce 

adamlarının, işte belki de üniversitelerin ve tabii ki bu anlamda da tekkelerin, bu toplumsal 

gerçekliği zaman ve mekân gerçekliğini, yani şey anlamında söylüyorum içinde 

bulunduğumuz zaman ve mekân gerçekliğini dikkate alarak bununla intibak edecek. 

Bununla şey yapacak, bütünleşecek bunu dönüştürecek, ona ruh katacak bir şey izlemesi 

bir yol, yöntem bulması lazım. ‘Bu nedir?’ sorusunun cevabı büyük iş yani. Böyle bir şey 

bu ama bu ihtiyacı hissetmek en önemlisi bu ve bunun bir ihtiyaç olduğunu görmek ve bu 

anlamda çalışmak mutlaka. Henüz o düzeyde değiliz tabi. Mutlaka bir alternatif doğmasına 

yol açabilir. Bu böyledir yani.” 

Ahmet Mahmut Ünlü; ise İsmailağa Câmiası’nın İslamî hassasiyetleri korumak suretiyle medyanın tüm 

imkânlarını dini anlatma maksadıyla kullanmasını tavsiye ettiğini şu sözlerle belirtmektedir: 
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“Yani İsmailağa Camiâsının medyanın bütün kanallarına dâhil olarak her türlü tebliğe 

başvurmalarını gençlere yönelik vesair bidat ehline yönelik reddiyeler hususunda çok 

etkili, faal olmalarını temenni ederim. Tabii şeriat ve tarikat kaidelerinden taviz vermeden 

insanları aydınlatmak uyarmak bakımından efendim İsmailağa'nın zihniyetine uymayan 

enstrümanlı kasidelerden ilahilerden uzak durarak işte kadın sesinden, kadın 

görüntüsünden uzak durarak çizgiyi koruyarak sırf İslam'ı doğru anlatmak ve teşvik etmek 

mahiyetinde teknolojinin medyanın her vasıtasını kullansalar isterim ama bu bir temenni 

boyutunda da değerlendirilebilir yani müdahil olamam, çok Câmia’nın yönlenmesine çok 

etkim yoktur.” 

Konuya eleştirel bir şekilde yaklaşan Hüseyin Avni Kansızoğlu; medya teknolojilerinin manevi ve zihni 

pek çok olumsuzluğa yol açtığını vurgulayarak şunları ifade etmiştir: 

“Medyanın geçmişine, şimdiki haline ve istikbaline bir bütün olarak baktığımızda esaslı 

endişe ve korkularımızın olmaması elde değildir. Bunun, sadece medyanın değil, en geniş 

manada teknolojinin getirdikleri ve götürdüklerinin yahut getirecekleri ve götüreceklerinin 

iyi hesaplanması ile -tam değilse de- bir nispette anlaşılabileceği kanaatindeyim. Aslında 

bu, şu ana kadar bir muamma olmaktan çıkmamış değildir. İnsanlığa bunca getirdiklerinin 

yanında onu yok etmeye varacak nispette büyük bir tehlike de arz ettiği sanırsam gören 

gözlere ve düşünen kafalara artık gizli kalmamıştır. Sevdiğim ve saydığım bir şair ve 

mütefekkir, ‘Teknoloji benden aldıklarını geri versin, ben teknolojinin bana bütün 

verdiklerini geri vermeye hazırım.’ derken meselenin içinden çıkılmaz bir hal aldığını ne 

de güzel anlatmış. Benden aldıklarını bana geri vermeden, bana verdiklerini ona geri 

vermem acaba çifte zarar mı, yoksa -büyük meşakkat, ıstırap ve eziyetlere katlanma 

pahasına da olsa- zararı kısmen azaltmak mıdır? Doğrusu bu, çok da net değildir. Benim 

şahsi kaba görüşüm ikinci şık ise bile bunun ispatlanabilmesinin neredeyse imkânsız 

olduğunu da göremiyor değilim. Umumi teknoloji yanında bilhassa enformatik ve tıp 

teknolojinin sadece ruh sağlığına değil, beden sağlığına da verdiği tedavisi ve telafisi kabil 

olmayan zararları, henüz aklı başında olan hangi bir insaf sahibi inkâr edebilir?  İlaç 

teknolojisinin tedavi ettiği bir maraz yanında getirip hediye ettiği onlarca hastalığı hangi 

dürüst bir kimse kabul etmez? Okuyup düşünme imkânlarını hızla yok eden, sosyal dokuyu 

bozup tahrip eden, beyinleri güdük hale getiren, aile yapılarını ve evlilik müessesesinin 

temellerini dinamitleyen, namus aldatmalarını uçuran, yuvaları yıkıp viraneye çeviren, 

olanı değil isteneni gösteren, hâsılı insanı insan olmaktan çıkarıp robotlaştıran bir medya 

size birçok bilgiyi verse, nice göremediklerinizi gösterse, bulamadıklarınızı bulup getirse 

ne olur! Beyninize adeta kanalizasyonun ucunu bağlarcasına size akıl ve zihin kirliliği 

kazandıran, dünyanın necaset seli altında sizi boğacak olan bir medya size dünyayı verse 

ne yazar! Senin elinden Allah’ın İslam’ını alıp ona ithal malı sahte İslam’ı tutuşturacak 

medya nihai olarak seni imansız hale getirmekten başka ne işine yarayacak? Aklını, fikrini, 

namusunu, sağlığını, aşkını, sevdanı, öfkeni elinden kapıp bombayı pimini çekerek 

kucağına atan bir medya senin hayrına olacak hangi işi görecek?” 

Katılımcıların son soruyla ilgili görüşleri farklılıklar arz etmekle beraber büyük çoğunluğunun 

İsmailağa’nın medyada ve bilhassa dijital medyada son derece kontrollü ve temkinli bir şekilde var 

olması gerektiği yönündedir. Bununla birlikte bazı katılımcılar İsmailağa’nın geleneksel tekke misyonu 

gereği yüz yüze iletişimi esas alarak medyada hiç yer almaması gerektiğini de ifade etmektedir. 
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İsmailağa’nın medyada ve özellikle dijital medyada var olması gerektiğini ifade eden katılımcılar ise 

bunu dini anlatma ve aktüel konularda görüş beyan etme maksadıyla gerektiğini savunmaktadır. 

Katılımcıların görüşleri ve sorulara verdikleri cevaplar değerlendirildiğinde İsmailağa Câmiası’nının 

medyaya bakışında son yıllarda dönüşümün yaşandığı bir vakıadır. Önceden medyaya ve medya 

araçlarına oldukça mesafeli bir tutumda olan Câmia’nın yeni bakış açısı eskisi ile taban tabana zıt 

değildir. Câmia’da hâkim olan yeni bakış açısı medya ile yine tam anlamıyla barışık olmayı ve 

bütünleşmeyi öngörmemekle birlikte zarureten, ihtiyaç kabilinde kullanmayı ve medya ortamında var 

olmayı öngörmektedir.  

Ayrıca katılımcıların aktardıklarından ortaya çıkan genel kanaatin İsmailağa Câmiası’nın medyada “dini 

anlatma” odaklı bir misyon ekseninde var olduğu ve var olması gerektiğidir. Bununla berabar medyada 

var oluş ile ilgili bazı handikapların olduğu da dile getirilmiştir hatta bazı katılımcılar medya 

teknolojilerinin neden olduğu manevi ve zihni tahribata işaret ederek İsmailağa Câmiası’nın medyada 

çok fazla yer almaması gerektiğini, aslî tekke misyonunu korumasının önemli olduğunu ve dini birebir, 

yüz yüze anlatmanın çok daha etkili oluşunu vurgulamışlardır. 

6. SONUÇ VE DEĞERLENDİRME  

Dijital medya teknolojileri günlük yaşamımızı derinden etkileyecek düzeyde gelişmeye devam 

etmektedir ve bu tesirden dini hayat da nasibini almıştır. Öyle ki en tutucu çizgidekinden en modern 

çizgidekine kadar hemen hemen her kesimden kişilerin yeni iletişim teknolojilerinden uzak bir yaşam 

sürmelerinin neredeyse imkânsız olduğu söylenebilir. Türkiye sosyolojisinde en etkili cemaatlerden 

birisi olan İsmailağa Câmiası’nın da başta televizyon olmak üzere medyaya oldukça mesafeli bir duruşta 

olduğu bilinmekteydi lakin son yıllarda bu tutumda farklılıklar olduğu görülmektedir. İsmailağa Camii 

İlim ve Hizmet Vakfı tarafından resmî web siteleri ve sosyal medya sayfaları kurulmuştur. Bununla 

birlikte İsmailağa Camii İlim ve Hizmet Vakfına bağlı olmasa da Câmia’nın içinden çıkmış kişilerce 

kurulan iki ulusal televizyon kanalı, bir bölgesel radyo kanalı, birçok dergi ve çok sayıda sosyal medya 

sayfası bulunmaktadır. 2000’li yıllarla birlikte Câmia’nın medya yüzü olarak görülen ve “Cübbeli 

Ahmet Hoca” olarak tanınan Ahmet Mahmut Ünlü’nün ulusal televizyon kanallarında görünür 

olmasıyla başlayan ve artarak devam eden medyatikleşme süreci günümüzde Câmia’nın resmi olarak 

medyada var oluşuna kadar gelmiştir.  

Bu çalışmada İsmailağa Câmiası’nın bu değişimi yaşamasındaki dinamikleri saptayabilmek adına nitel 

araştırma yöntemlerinden derinlemesine mülakat tekniği uygulanmış; Câmianın kanaat önderlerinden 

on bir isme ucu açık yedi soru yöneltilmiştir. Ortaya çıkan bulgular oldukça dikkat çekici olmakla 

birlikte; İsmailağa Câmiası’nın medya ve iletişim dünyasına dair düşüncelerini ve tutumlarını 

saptayabilme noktasında büyük yarar sağlamıştır. 

Çalışmada elde edilen sonuçlar doğrultusunda, İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışında bir 

farklılaşma olmakla beraber çok ciddi bir değişim olmadığı görülmektedir. Câmia, geçmişte olduğu gibi 

yine mensuplarının evlerine televizyon almamalarını tavsiye etmektedir, yine ekran başında, internette 
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vs. vakit harcanmasına karşıdır. Bununla beraber fıkhen “umûmu'l-belvâ” adı verilen “yaygınlaşan ve 

artık zaruret halini alan bir durum”dan bahsedilmektedir. 2000’li yıllardan önce İsmailağa Câmiası’nın 

lideri, tarikat şeyhi Mahmut Ustaosmanoğlu fotoğraf dahi çektirmeye caiz olmadığı yönünde fetva 

verirken 2000’li yıllardan sonra bu fetvasını güncelleyerek fotoğraf konusuna ruhsat verdiği 

belirtilmektedir. Fotoğrafa cevaz veren güncel fetvayla beraber İsmailağa Câmiası’nda yeni bir dönemin 

başladığı söylenebilir zira bu süreçte ilk kez Mahmut Ustaosmanoğlu’nun fotoğrafları Câmia mensubu 

kişilerce çıkarılan dergilerde çokca yer almaya başlamıştır. 2009 yılı itibariyle dergilerle başlayan süreç, 

Lalegül Radyo, Lalegül TV, gayriresmi dijital medya ve nihayetinde 2014 yılında kurulan resmî web 

sitesi ve akabinde kurulan resmi sosyal medya hesaplarına kadar uzanmaktadır.  

Peki, İsmailağa neden medyada aktif olmayı tercih etmiştir? Bunun sebeplerinden biri akıllı telefon ve 

internet kullanımının önü alınamayacak bir hal alması olsa da tek gerekçe bu değildir. Bunun dışında 

yeni medya araçlarının yaygınlaşması ile beraber internet üzerinde İsmailağa Câmiası’nı resmi olarak 

temsil etmediği hatta Câmia mensubu olmadığı halde Câmia adına konuşan kişi ve kuruluşların ortaya 

çıkması da söz konusu süreci tetikleyen ikinci neden olarak değerlendirilebilir. İsmailağa Câmiası’na 

ciddi zararlar verdiği belirtilen söz konusu şahıslar tarafından “İsmailağa” isminin patenti alınmış, bu 

isimle şirket kurulup, web siteleri, sosyal medya hesapları açılmıştır. Tüm bu yaşananlar İsmailağa 

Camii İlim ve Hizmet Vakfının bu konuda harekete geçmesini hızlandırmıştır. Yaşanan bu olaylar 

üzerine bir yandan yasal süreç başlatılmış diğer yandan da İsmailağa Bilgi Teknolojileri ekibi İsmailağa 

BT kurularak bir medya stratejisi geliştirilmiştir. Böylece İsmailağa Câmiası’nın resmi müessesesi olan 

İsmialağa Camii İlim ve Hizmet Vakfı resmî açıklamalarını ve duyurularını resmi web sitesi ve sosyal 

medya hesaplarından yapmaya başlamıştır. İsmailağa’nın medya yapılanmasının bir diğer varlık sebebi 

ise dini anlatma amacıyla daha fazla kişiye ulaşılma gayesidir. Câmia’nın “tebliğ” ve “emr-i bil ma’ruf” 

gibi terimlerle açıkladığı bu irşat faaliyetleri de İsmailağa’nın resmi dijital medya mecralarının içeriğini 

oluşturan ana unsurlardandır. Dini içerikli sohbet videoları, makaleler, ayet ve hadis paylaşımları buna 

örnek olarak gösterilebilir. Özetle İsmailağa Câmiası’nın medyaya bakışındaki dönüşüm fikrî olarak 

değil fiili olarak ve zaruret icabı gerçekleşmiştir. 

Literatürde İsmailağa Câmiası ile ilgili yapılmış araştırmalar tarandığında Zehra Işık’ın yazmış olduğu 

“Dinî Grup Mensubu Kadınların Kadın Algısı ve Toplumsal Cinsiyet Rollerine İlişkin Düşüncelerinin 

İncelenmesi: İsmailağa”isimli makalenin sonuçları ile çalışmamızın sonuçları arasında önemli 

benzerlikler vardır. Işık’ın araştırmasında sonuç olarak İsmailağa Câmiası’nın dinî bilgi kaynaklarında 

ve hocalarının söylemlerinde yer alan “erkeğin bir adım gerisinde duran”, “ev merkezli” ve sadece 

geleneksel toplumsal cinsiyet rolleriyle yetinen kadın algısının Câmia’daki kadınlar tarafından söylem 

olarak benimsendiği, ancak yaşam pratiklerinin bu kabulden farklı şekillendiği ortaya çıkmıştır. Bizim 

araştırmamızda da Câmia’nın modernitenin getirdiği dijital medya teknolojisini fikrî olarak tam 

manasıyla kabullenmediği lakin günlük hayatta kullanmaktan da geri durmadığı sonucuna ulaşılmıştır. 

Fikir ve eylem farklılığı yönüyle iki araştırmanın sonuçları birbirini destekler niteliktedir. 

Öte yandan, İsmailağa’nın dijital medyada var oluşunun yukarıda izah edilen önemli sebepleri olsa da 

bu durum beraberinde bazı handikapları da getirmektedir. Zira İsmailağa tasavvufî gelenekten, tekke 

kültüründen gelen dini bir gruptur. Nakşibendilik, zikir metodu olarak sessiz zikri esas alan bir tarikattır. 

Zikirde gizliliğin esas oluşu yaşam biçimi olarak da görünür olmamayı öngörmektedir. Dolayısıyla 
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görünür olmamanın esas alındığı, manevi arınma ihtiyacı için başvurulan, tekke misyonunu sürdürme 

çabasında olan bir müessesenin modern iletişim araçları ile donatılıp sosyal medyada görününür hale 

gelmesi bir tezat değil midir? Bu sorunsal aslında sadece İsmailağa için geçerli değildir. Diğer 

cemaatlerin de benzer süreçlerden geçtiği görülmektedir. Selim Sözer’in “Modernleşme Sürecinde 

Geleneksel Dinî Gruplar: İskenderpaşa Cemaati Örneği” isimli doktora tezi İskenderpaşa Cemaati’nin 

modernleşme serüvenini anlatmaktadır. Çalışmada, İskernderpaşa Cemaati’nin modernleşmesi ile ilgili 

bir geri dönüşün yaşanmayacağı fakat yeni dönemde tarikatın, insanların ruhî ihtiyaçlarının tatmini ve 

iyi insan yetiştirme görevlerini ifa edebileceği kendisine ait yeni bir form ve zihniyet oluşturup 

oluşturamayacağının belirsiz olduğu da ifade edilmiştir. İşte tam da bu noktada çalışmamızda elde 

ettiğimiz bulgularla söz konusu çalışmanın sonuçlarını mukayese etmenin anlamlı olacağı söylenebilir. 

Zira çalışmamızda mülakat yaptığımız katılımcılardan bilhassa Hüseyin Hüsnü Kılıç, Abdullah Kılıç ve 

Muhammet Fatih Ustaosnanoğlu “İsmailağa’nın bir tekke olduğu ve tekkenin fonksiyonlarının başında 

ise insanların ruhî ihtiyaçlarının tatmini ve arınmasının gelmekte olduğunu fakat tekkeler, insanların 

çağımızda adeta artık kaçmaya başladıkları modern iletişim araçları ile donatılırsa bu misyonun 

gerçekleştirilmesine yönelik ciddi sıkıntılar yaşanacağına yönelik eleştirilerde bulunmuşlardır. Bu 

eleştirilerle beraber İsmailağa’nın dijital medya araçlarından uzak kalması gerektiğini savunmuşlardır. 

Araştırmamız Sözer’in çalışması ile mukayese edildiğinde İsmailağa ile İskenderpaşa cemaatlerinde 

dijitalleşme ile ilgili benzer kaygıların olduğu görülmektedir. 

Özetle İsmailağa Camiâsı’nın medyaya bakışında bir dönüşüm yaşanmıştır lakin bu dönüşüm pratikte 

yaşansa bile zihinsel anlamda bireylerin içselleştirdiği bir dönüşüm olmamıştır. Dijital medya kullanımı, 

İsmailağa Camiâsı’nın günlük hayatında bilhassa da eğitim alanında birtakım etkiler meydana 

getirmiştir. Câmia mensuplarının akıllı telefon kullanımı ülke genelindekine benzer düzeyde 

seyretmektedir. Bununla beraber medreselerde bazı kısıtlamalar getirilmektedir zira akıllı telefon 

kullanımının kimi zaman talebelerin derslerini olumsuz etkilediği görülmektedir. İsmailağa Câmiası, 

pandemi sürecinde eğitim faaliyetlerini uzaktan eğitim yöntemi ile yürütmüştür. Bu konuda adapatasyon 

büyük oranda sağlansa da Câmia mensupları uzaktan eğitimin, yüz yüze eğitimin yerini tutamayacağı 

görüşünde mutabıktır. Medyaya yönelik mesafede görülen değişim İsmailağa Câmiası mensupları 

tarafından önemli ölçüde benimsenmemiştir hatta bu konuda Câmia mensuplarının ikiye ayrıldığı da 

söylenebilir. “İhvan” adı verilen ve tarikat mensubiyeti olan Câmia’nın aslî unsurları, söz konusu 

durumu ciddi manada kanıksamazken “muhibban” denilen tarikat dersi almayıp Câmia ile sadece gönül 

bağı olan kişiler Ahmet Mahmut Ünlü’nün medyatik oluşunu benimsemektedirler. Nitekim Ahmet 

Mahmut Ünlü de Lalegül Medya’nın takipçilerinin İsmailağa Câmiası’ndan daha geniş bir evrene sahip 

olduğunu belirtmektedir. İsmailağa Câmiası’nın yeni medya teknolojilerine dair net bir vizyonu 

olmamakla birlikte çağın ihtiyaçlarını karşılamaya ve ortaya çıkan problemleri çözmeye yönelik güçlü 

refleksler ve acil eylem planlarını hayata geçirebilecek donanımda bir ekibe sahip olunduğu 

görülmektedir. 

Gelinen nokta itibariyle bir yanda dijital çağın tüm araçları ile insanı kaçamayacağı bir şekilde kuşattığı 

ortam diğer yanda ise insanların ruhen baş döndürücü dijitallikten yorulması ve kendilerine sığınacakları 

limanlar araması söz konusudur. Esas misyonu itibariyle kişiye manevi arınma sunan tasavvuf 

geleneğinden gelen yapılar sığınılacak bir liman olarak görülmektedir. Bununla beraber modern çağın 

insanı bir taraftan arınmak isterken diğer taraftan da çağın araçlarından uzak kalmak istememektedir. 
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İçinde tutarsızlıklar barındıran bu talepler beraberinde ikilemleri, handikapları hatta bazı buhranları da 

getirmektedir. Peki, bir üçüncü yol yok mudur? Mutedil bir çözüm yolu nasıl bulunabilir? Modern çağın 

araçlarından tam manasıyla kopmadan da dini ve tasavvufî faaliyetler yürütmek mümkün müdür? Bu ne 

tür ölçüler ve sınırlamalar gerektirir? İşte bu soruların cevabı farklı bir araştırmanın konusu olabilir. Bu 

çalışma bir durum tespiti yapmış ve yaklaşık 70 yıllık tarihi olan İsmailağa Câmiası’nın geçmişten 

bugüne medyaya bakışını anlamlandırmaya çalışmıştır. Literatürde ne yazık ki şu ana dek neredeyse hiç 

çalışılmamış bir konuyu ele alarak mütevazı bir öncü çalışma olma gayreti ortaya koymuştur. Bundan 

sonraki aşamada gerek bu konuyu daha kapsayıcı ve derinleştirici çalışmaların gerekse de mukayeseli 

bir şekilde ele alan çalışmaların yapılması yerinde olacaktır. 
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