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Ön Söz

Bir toplumu millet yapan unsurlardan biri de kültürdür. Bir arada yaşamak durumunda 
olan bir insan topluluğunun maddi ve manevi anlamda ürettiği değerlerin, yaşama 
şekillerinin ve sanat varlıklarının tümünü kapsayan kültür, yüzyıllar süren bir birikimin 
ürünüdür. Bu birikimin gelecek kuşaklara aktarımı ise ancak dil sayesinde mümkün 
olmuştur. Dilin güzel ve etkili bir şekilde kullanımından doğan edebî eserler hemen 
her kültürde; iyilik, doğruluk, adalet, sabır, kanaat gibi evrensel değerlerin topluma 
aşılanmasında ve elde edilen birikimin insanlığa miras bırakılmasında önemli rol 
oynamıştır. Diğer milletlerin edebiyatlarında olduğu gibi Türk edebiyatında da daha 
sözlü dönemden itibaren birtakım ahlaki değerleri topluma telkin etmeye çalışan eserlere 
rastlanır. İslamiyet’in kabulüyle birlikte Arap ve Fars edebiyatlarından gelen etkilerle 
bu tarz eserler daha derli toplu bir hâle dönüşmüş ve edebiyatımızda “nasihat-nâme” 
yahut “pend-nâme” olarak adlandırılan bir tür ortaya çıkmıştır. İslâmî dönemin ilk 
eseri olan Kutadgu Bilig’den itibaren edebiyatımızda varlık gösteren nasihat-nâmelerin 
sayısı yüzyıllar içerisinde artmış, müelliflerin teveccühüyle bu türde kalem oynatmak 
bir geleneğe dönüşmüştür. Bu köklü geleneğe eklemlenen hacimli eserlerden birisi 
de çalışmamızın konusunu oluşturan Ali Baba Rûmî’nin Dürrü’l-Fu’âd ve Şeyhü’l-
İrşâd adlı eseridir.

Tez konusu olarak çalışabileceğimiz bir yazma eser arayışındayken bir tevafuk 
eseri Marmara Üniversitesi Nadir Eserler Kütüphanesi’nde iki nüshasına rastladığımız 
Dürrü’l-Fu’âd, Eski Anadolu Türkçesini anımsatan dili, dinî ve tasavvufî unsurlardan 
oluşan zengin muhtevası ve bünyesinde Türk-İslâm edebiyatının hemen her türünde 
manzumeler barındırması hasebiyle merakımızı celbetmiştir. Müellifin “Layıktır 
hürmete bu yâdigârım / Bu işle geçdi çün leyl ü nehârım” beytini şiar edinerek bugüne 
kadar üzerinde çalışma yapılmamış bir eseri gün yüzüne çıkarmanın heyecanıyla 
nüshaları okumaya başladık. Eserle ilgili ilk tespitlerimizi içeren makalemizi kısa 
bir zaman zarfında hazırladık ve alanımızın saygın dergilerinden birinde yayımladık. 
Çalışmamıza başlarken yaptığımız taramalarda, eser ve müellif hakkında o tarihe dek 
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değerlendirmeleriyle çalışmamın eksiklerini gideren değerli hocalarım Dr. Öğr. Üyesi 
Gökhan Coşgun ve Dr. Öğr. Üyesi Ramazan Çelik’e de şükranlarımı sunarım. Öte 
yandan müellif Ali Baba Rûmî’nin eserinde sözünü ettiği Arapgir’in Horan (Bölükbaşı 
Uşağı) köyünde bulunan Şeyh Hüseyin’in türbesine ait fotoğrafları ve konuyla ilgili 
bilgileri benimle paylaşan Nezihe Bölükbaşı Hanımefendi’ye; eserde yer alan Arapça 
kısımların çözümlenmesinde katkılarını esirgemeyen Dr. Mehmet Bilir Bey’e, eserle 
üç yıldır ilgilendiğini tesadüfen öğrendiğim, buna rağmen hüsn-i kabul gösterip eser 
üzerindeki çalışmalarımıza devam etmemiz noktasında müspet düşüncelerini ifade 
eden Doç. Dr. Sadettin Eğri’ye, çalışma boyunca yoldaşlıklarını eksik etmeyen dönem 
arkadaşlarım Mustafa Yüksel, Mustafa Demir, Keziban Bihter Eskin ve Fatma Zehra 
Kurt’a, her fırsatta motivasyonumu artıran ve desteğini ifade eden kıymetli okul 
müdürüm Kerem Köroğlu’na, bugünlere gelmemde büyük emekleri olan anneme ve 
babama, uzun soluklu çalışma sürecimde bana daima hoşgörü ve anlayışla yaklaşan 
sevgili eşim Müzeyyen Ümütlü’ye, gülen gözleriyle bana güç veren sevgili oğlum 
İlbey’e teşekkür ederim.

Selim ÜMÜTLÜ 
Çorum, 2024
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yapılan herhangi bir ilmî çalışmaya rastlamamıştık. Eseri bilim dünyasına duyurmak 
amacıyla kaleme aldığımız makalenin yayımlanmasının akabinde değerli hocamız 
Sadettin Eğri’nin Dürrü’l-Fu’âd içerisinde yer alan bazı konular üzerinde çalışmalar 
yaptığını ve makalesinin yayımlanma sürecinin uzunluğundan dolayı bizim daha önce 
yayımlanan çalışmamızdan haberdar olmadığını öğrendik. Kendisine ulaşıp durumu 
anlattığımızda hocamız hüsn-i kabul gösterdiler ve eser üzerindeki çalışmalarımıza 
devam etmemiz noktasında müspet düşüncelerini ifade ettiler. Böylece Türk-İslâm 
edebiyatı ve Türk tasavvuf edebiyatı için önemli sayılabilecek bir eserin kültürümüze 
kazandırılması mümkün oldu.

Tezkirelerde ve biyografik kaynaklarda hakkında herhangi bir bilgi tespit 
edemediğimiz Arapgirli Ali Baba Rûmî, 19. yüzyılın ikinci yarısı ile 20. yüzyılın başında 
Gaziantep, Maden ve Arapgir’de ömür sürmüş bir Kâdirî şeyhidir. Onun günümüze 
ulaşmayı başarabilen tek eseri Dürrü’l-Fu’âd ve Şeyhü’l-İrşâd’dır. Dürrü’l-Fu’âd, 9526 
beyitlik bir mesnevi olmakla beraber bünyesinde çok sayıda müstakil manzumeyi ve 
çeşitli iktibasları da barındırmaktadır. Şair, bir yandan Kâdirîliğe ve tasavvufa yönelik 
hücumları bertaraf etmeye çabalarken diğer yandan tıpkı bir elmasın tozunu silercesine 
Abdülkâdir Geylânî’nin şahs-ı manevisini yüceltmeye gayret etmiştir. Bir nazım ve 
nâsıh olan Ali Baba, konuşma dilinin rahatlığıyla konudan konuya atlarken didaktik 
bir anlatımı tercih etmiştir. O, şiir sanatının kurallarına uyma hususunda özel bir çaba 
sarf etmemiş; daha ziyade muhtevanın aktarımına odaklanmıştır. Manzumeleri, çoğu 
zaman estetik yönden kusurlar içerse de gücünü şairin samimiyetinden almıştır. Dürrü’l-
Fu’âd, şairin kullandığı polemik üslubu ve imalı hiciv dili açısından da ilginç örnekler 
sunmaktadır. Özellikle hayvanlar üzerinden yapılan sembolik eleştiriler dikkat çekici 
bir mahiyet arz eder. Ali Baba Rûmî, tıpkı kendisine manevi baba addettiği Eşrofoğlu 
Rûmî gibi eserini ayetler, hadisler, kelâm-ı kibârlar, tarih, tabakât ve menâkıb türünden 
kitaplardan yapılan alıntılarla bezeyerek muhatabını ikna etmenin gayretinde olmuştur. 
Kaynak gösterme konusunda son derece titiz davranıp çoğu zaman alıntı yaptığı eser 
ya da müellifin adını zikretmiştir. Söz aralarında söylediği münacat, naat, medh-i 
çehâr yâr, düvâz-deh imamân, medhiye türünden manzumelerle dervişanın kalbine cila 
vermeyi amaçlamıştır. Silsile-nâme özelliği gösteren uzun manzumelerinde ise pek çok 
tarikat pirini Abdülkâdir Geylânî ile irtibatlandırmıştır. Sonuç olarak edebiyat, sosyoloji, 
tasavvuf ve tarikatlar tarihi gibi pek çok disiplin açısından bir vesika değeri taşıyan 
bu hacimli eserin kültür tarihimizin karanlıkta kalmış kimi yönlerine ışık tutabilecek 
bir mahiyet arz ettiğini söylemek mümkündür.

Sözlerimi tamamlarken üzerimde büyük emekleri olan kıymetli danışman 
hocam Doç. Dr. Seydi Kiraz’a en kalbî duygularımla şükran ve minnetlerimi arz 
ederim. Çalışmanın hazırlanması süresince teşvik ve katkılarını sürdüren kıymetli 
hocalarım Prof. Dr. Özer Şenödeyici’ye ve Doç. Dr. Nadir Karakuş’a; tez savunma 
sınavındaki tespit ve değerlendirmeleriyle çalışmama güç katan aziz hocalarım Prof. 
Dr. Alim Yıldız’a ve Prof. Dr. Yusuf Yıldırım’a teşekkürü bir borç bilirim. Tespit ve 
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[M1-M2 s. 1]

KİTĀB-I DÜRRÜ’L-FUǿĀD VE ŞEYĦÜ’L-İRŞĀD

M1
Müfred

[FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilün]
Kim eder taĥrįr tamām yazmaķ gerek ķıl diķķati 
Ĥarfini terk edene olsun Ħudā’nıñ laǾneti

M2
Müfred

[FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilün]
Kim yazar işbu kitābı Kibriyā’nıñ Ǿaşķına 
Yazmasın noķśān Resūl-i bā-śafānıñ Ǿaşķına

İşbu Dürrü’l-fuǿād ve şeyħü’l-irşād nām kitāb-ı şerįf meşāyıħ-ı Ǿižāmdan Şeyħ-i 
Ekber ve Eşref-zāde ķuddise sırruhumā ĥażerātınıñ bendegānından ve menfūrluķla 
şöhret-pezįr olan es-Seyyid eş-Şeyħ ǾAlį Baba el-mulaķķab bi’l-ümmį er-Rūmį el-
Anŧakį ŝümme el-ǾArapgirį el-Ĥanbelį ibn es-Seyyid İbrāhįm bin es-Seyyid Muĥammed 
eş-Şehįr bi-Ķara Bayraķdar-zāde’niñ teǿlįf-kerdesidir. ǾAfā Ǿanhum.

 اِنّٖي كُنْتُ مِنَ الظَّالِمٖينَ.   ما شــاأ اللُ كانَ و ما 
۠
ٓ اَنْتَ سُــبْحَانَكَ حِيمِ لَآ اِلٰهَ اِلاَّ حْمَنِ الرَّ ِ الرَّ بِسْــمِ اللَّ

ةَ اِلاّ بِالِل الْعَلِيّ الْعَظيِمْ. لَمْ يَشاءَ لَمْ يَكُنْ لا حَوْلَ وَلا قُوَّ
“Rahman ve Rahîm olan Allah’ın adıyla… Senden başka hiçbir tanrı yoktur. 

Seni tenzih ederim. Gerçekten ben kötü işler yapmışım! 1 (el-Enbiyâ 21/87) Allah’ın 
dilediği olur, dilemediği olmaz. Güç ve kuvvet, sadece yüce ve büyük olan Allah’ın 
yardımıyladır. 2

1 Ayetlerin meali verilirken Diyanet Kur’an Yolu Meali esas alınmıştır: https://kuran.diyanet.gov.tr/
Tefsir/

2 Ebû Dâvûd, “Edeb”, 101, (No. 5075).
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7.  Daħi ezvācile evlādına hem 
Ola 1 eşyā Ǿadedince be-her dem

8.  Ķamu aśhābına olsun taĥiyyāt 
Veripdir Ĥaķ olara çoķ kemālāt

9.  Erenler rūĥuna SebǾu’l-meŝān 2 yār 
Oķu her gün hemān eyle revān yār

10.  Bulardan çün gelip aķŧāb u evtād 
Ricālü’l-ġayb ile her ķuŧbü’l-irşād

11.  Ulü’l-emre muŧįǾ ol etme Ǿiśyān 
Olarıñ her sözü ĥaķ üzre fermān

12.  Selāmet kūşesin bunlarla cānā 
Bulupsun çün iŧāǾat eyle aǾlā

13.  Ferāmūş etmeyip eyle duǾā cān 
Çün Ǿaśrıñ şāhıdır ǾAbdü’l-ĥamįd Ħan

14.  Ede Ǿömrüyle iķbālin mezįd Ĥaķ
Ķıla her rūz ile şāmın saǾįd Ĥaķ

15.  Ere dostdan aña vāfir Ǿaŧālar 
Cinān içre süre zevķ ü śafālar

16.  Recāmız bu ķabūl ķıl her duǾāmız 
Kerem eyle Ǿazįz erĥam Ħudā’mız

17.  Bu bunda ħatm olup luŧf u Ǿināyet 
Ola Ĥaķ’dan bula her söz nihāyet

18.  Ħudā ismiyle çün girdiñ kelāma 
Erersiñ Ǿavn-ı Ĥaķ’la her merāma

19.  Münācāt et Ĥaķ’a Rūmį Ǿayān ķıl 
Sükūt etme ĥadįŝ var çün beyān ķıl

1 ola: o M1
2 “Tekrarlanan, iki kattan ibaret olan yedi” anlamındaki “es-SebǾu’l-Meŝānį” ifadesi, Hz. Peygamber’in 

bir hadisindeki nitelemesinden ve namazların her rekatında tekrar edilmesinden dolayı Fâtiha sûresinin 
isimleri arasında yer almıştır. Bk. Abdulhamit Birışık, “es-Seb‘u’l-Mesânî”, Türkiye Diyanet Vakfı 
İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2009).
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M3

Müfred-i İsm-i Kitāb

[FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilün]
Sırr-ı ķalbe āşinā her bir sözü Dürrü’l-fuǿād
Şeyħü’l-irşād bu kitābıñ ismi eyle inķıyād

M4

Dįger

[FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilātün / FāǾilün]
Ħānķāh-ı Ǿaşķa girdim dervįşāna yoķ Ǿaded 
Çaġrışırlar yā ŞefįǾü’l-müźnibįn senden meded

سُولَ وَاوُ۬لِي الْامَْرِ مِنْكُمْ  .صدق الل العظيم   َ وَاَطٖيعُوا الرَّ قوله تعالى: يَآ اَيُّهَا الَّذٖينَ اٰمَنوُٓا اَطٖيعُوا اللّٰ
و قال عليه السلام: من أطاع السلطان فقد أطاع الل ورسوله. صدق حبيب الل.

Yüce Allah’ın sözüdür: “Ey iman edenler, Allah’a itaat edin, peygambere itaat 
edin, sizden olan ulü’l-emre de.” (en-Nisâ 4/59) Yüce Allah doğru söyledi. Hz. Pey-
gamber (a.s.) dedi ki, “Kim sultana itaat ederse Allah’a ve onun Resul’üne itaat et-
miş olur.” 1 Habibullâh doğru söyledi. [M1 s. 2 ]

[Meŝnevį]

[MefāǾįlün / MefāǾįlün / FeǾūlün]
1.  Ħudā ismin oķu andan maķāl et 

Yorulma ķāl ile cehd eyle ĥāl et

2.  De bi’smi’llāh anıñla dür-feşān ol 
Ki er-Raĥmān deyip bir Ǿālį-şān ol [M2 s. 2]

3.  Çün erĥam Kibriyā’mız er-Raĥįm dost 
Ġażab etmez ǾAzįz Mevlā Ĥalįm dost

4.  Ǿİbādet et hemān ŧurma Ħudā’ya 
Uyup eyle iŧāǾat Muśŧafā’ya

5.  Ĥaķ’ıñ emrin ŧutup iste rıżāyı 
ŞerįǾatle Ǿamel ķıl bul şifāyı

6.  Śalātile selām olsun Resūl’e 
O yār kim nācįdir aśl u uśūle

1 Müslim, “Yöneticiye İtaat Esasları”, 1835.
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Aleyhisselam dedi ki: “İlim nurdur, cehalet ise karanlıktır.” 1 Bunun gibi aleyhisselâtu 
vesselâm şöyle de demiştir: “Amelsiz ilim meyvesiz ağaç gibidir.” 2

[Meŝnevį]
24.  Eger varsa Ǿilim sende Ǿamel et 

Ve ger yoķsa çalış Ǿilme Ǿazįz git

25.  Ǿİlim nūrdur cehil žulmet ibā ķıl 
ǾAmel birle vere Mevlā duǾā ķıl

26.  ǾAmelsizden śaķın umma devāyı 
Şecerdir bį-ŝemer ķılmaz vefāyı

27.  ǾAmel varsa Ǿilim şemǾa żiyādır 
Rikābıñda gider dostuñ Ħudā’dır

28.  ǾAmel yoķsa Ǿilim nārıñ nümāyān 
Ŧamu ĥāżır yürü dārıñ nümāyān

29.  ǾAmelsiz hįç Ǿilimden fāǿide yoķ 
Ǿİlimsiz hem Ǿamelde var żarar çoķ

30.  Gerek kesbį gerek keşfį Ǿilim cān 
Lāzımdır ķıl ŧaleb ŧurma be-her ān

31.  Çün olmaz mechūlü taśdįķ bu ižhār 
Olup mebnį Ǿilim üzre įmān yār

32.  Īmān üçdür ĥaķįķatde biri bu 
Olan aħbārla ol Ǿāmil yüri bu

33.  Olupdur bu ümem üç fırķa cānā 
Suǿāl et kāmile fehm eyle aǾlā

34.  Buña Ǿilme’l-yaķįn derler ki tibyān 
Budur bāb-ibtidā ey ehl-i iźǾān

35.  Gider bundan sebįl Ǿayne’l-yaķįne 
Varır andan Ǿayān ĥaķķa’l-yaķįne [M2 s. 4]

1 Hadis olarak kaynağı tespit edilemedi. Tarikat-nâme’de ilim ile amel etmenin öneminden bahsedilir-
ken hadis olduğu belirtilmeksizin iktibas edilmiştir. Bk. Keskinkılıç, Eşrefoğlu Rûmî Tarikatnâme, 19.

2 Hadis olarak kaynağı tespit edilemedi. Bu ifadeler, Ebû İshak el-Husrî’nin (ö. 413/1022) Arap edebi-
yatı antolojisi mahiyetindeki Zehrü’l-âdâb adlı eserinde özlü  söz olarak geçmektedir. Bk. Ebû İshâk 
İbrâhîm b. Alî b. (İbrâhîm b.) Temîm el-Ensârî el-Fihrî Husrî, Zehrü’l-âdâb ve semerü’l-elbâb (Bey-
rut: Dârü’l-Cil, 1421/2000), 2/429.
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G1

Münācāt li’l-Müǿellifi’l-Faķįr

[MefāǾįlün / MefāǾįlün / MefāǾįlün / MefāǾįlün]
1.  Derūnum derdile memlū nažar ķıl ey kerem-fermā 

Ŧabįbim ol Ǿilāç eyle kesilsin āh u vāveylā

2.  ŞuǾā-ı nūr-ı Aĥmed’le yolum fetĥ eyle Yezdān’ım 
Rehā ķıl işbu berzaħdan bįnāsıñ ey Ħudā bįnā

3.  Nümāyişdir ķamu kārım hevāya ittibāǾ etdim 
Ħalāś var mı āyā bilmem meded yā mihr-bān Mevlā

4.  Cįfe vādįsine düşdüm enįsim ĥubb-ı dünyādır 
Delālet eyleyip ceźb et rezįl etme beni ferdā [M2 s. 3]

5.  ǾAlį Rūmį faķįr her dem seni senden diler ey dost [M1 s. 3]
Anı dūr eyleme senden ki sensiñ ferd-i bį-hemtā

قوله عليه الصلاة والسلام: الساكت من الحق شيطان أخرس. صدق رسول الثقلين.
Hz. Peygamber (a.s.)’ın sözüdür: “Kim hakkı söylemeyip susarsa dilsiz şeytandır.” 1 

İnsanların ve cinlerin resulü doğru söyledi.

[Meŝnevį]
20.  Sükūt bil kim eden ĥaķdan vefākār 

Şeyŧān-aħres femiñ aç eyle güftār 2

21.  Ķopar yaǾnį bį-dil şeyŧān o kimse 
Bilip de ĥaķ sözü ger söylemezse

22.  Sözüñ ŧoġru ise sırr etme aślā 
Zevāl yoķ ŧoġruya nuŧķ eyle cānā

23.  Görüpsüñ çün ĥadįŝ-i Muśŧafā’yı 
Vefā eyle bulasıñ tā śafāyı

قــال عليــه الســلام: العلــم نــور والجهــل ظلمــة. كمــا قال عليــه الصلاة والســلام. العلــم بلا عمل 
كالشجر بلا ثمر.

1 Hadis olarak kaynağı tespit edilemedi. Dürrü’l-fu’âd’ın başlıca kaynaklarından biri olan Eşrefoğlu 
Rûmî’nin Tarikat-nâme’sinde bu sözler hadis olarak zikredilmiştir. Bk. Keskinkılıç, Eşrefoğlu Rûmî 
Tarikatnâme, 19.  Ayrıca bk. Kuşeyrî, er-Risaletü’l-Kuşeyriyye, 1/245.

2 Bu mısra vezne uymamaktadır.



306

| Arapgirli Ali Baba Rûmî |

36.  Bularıñ aślı hep cānā Ǿilim bil 
Ǿİlim bisyār esās üç ey selįm dil

37.  Rıżā-yı Ĥaķ içün yaz hem oķu var 
Zįrā bāb-ibtidā žāhir olup yār

38.  Ŧaleb ķıl ġāyetin edip duǾālar 
Verirse Ĥaķ hemān eyle śafālar

39.  ǾUlūmuñ ġāyeti keşf-i Ħudā bil 
Ber-ā-ber ceźbe ki Ĥaķ’dan Ǿaŧā bil [M1 s. 4]

40.  Dilerseñ ermege bu devlete yār 
Varıp bir mürşide ver ŧurma iķrār

41.  Ŧaķıp şu boynuña nūrdan zimāmın 
Ķıla rūşen saña ħāślar maķāmın

42.  O ħāśdan ħāś maķāma naķl edip cān 
Olasıñ ol zamān bir kāmil insān

43.  Olup Ǿilme’l-yaķįn Ǿayne’l-yaķįn ħoş 
Bilirseñ  ĥażreti ĥaķķa’l-yaķįn ħoş

44.  Ķamu taķlįdleriñ taĥķįķ olur hem 
Ŧolarsıñ Ǿilm-i bi’llāhla be-her dem

45.  Ebū Bekr’e śorup bir ehl-i Mevlā
Ĥaķ’ı neyle bilipsiñ söyle aǾlā

46.  Buyurdu Ĥaķķ’ı Ĥaķ’la bilmişim cān 
Ĥaķįķat böyledir fehm eyle Ǿirfān

47.  Budur ĥaķķa’l-yaķįn Ǿalį-maķām yār 
Cihāna gelmeden maķśūd bu ižhār

48.  Bu nuŧķu fehm eder kāmil olanlar 
Bilip žāhir bāŧın Ǿāmil olanlar

49.  Erer işbu maķāma ehl-i tefrįd 
Çü ĥavl u ķuvvetinden oldu tecrįd

50.  Lāyıķdır ehl-i tevĥįde maķāmāt 
Ġazel yaz bunda bitsin bu maķālāt
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Ve sāǿir meşāyıħ-ı İslām’ıñ fetvāları vardır. Velākin el-Ǿārifü yekfįhi’l-işāret 1 
muķteżāsınca bunlar ile iktifā olundu. Ehl-i inśāf olup mücerrid-i ŧālib-i Ĥaķ olana 
bunlar vāfį ve kāfįdir. Velākin işi ve gücü maĥżā Ǿinād u taǾaśśub olan ehl-i inkāra 
dört kitābı okuyuverseñ fāǿide verip iķrāra gelmez ve daha aǾlā tafśįlile beyān murād 
eyleyenler şol üç kitābı bulup nažar ķılsın. Faķįr daħi bunlardan teberrüken iħrāc edip 
işbu kitābıma taĥrįr eyledim. Kitāblar bulardır: Tuĥfetü’ś-śāliĥįn ve Subĥatü’ź-źākiriñ 
ve Risāle-i Müftiyyü’l-Enām ǾAlį Çelebi ve Ādābü’ŧ-ŧāriķ. Ve’l-ĥāmdu li’llāhi Rabb’il-
Ǿālemįn ve’ś-śalavātu ve’s-selāmu Ǿalā-eşrefi’l-mürselįn Muĥammedü ħātemi’n-nebiyyįn 
ve Ǿalā ālihį veśaĥbihį ecmaǾįn. 2

Meŝnevį
3962.  Ķulaķ ver nuŧkuma aç cān gözüñü 

Bilesiñ bu kelāmlarla özüñü

3963.  Şu dört bābda lāzım Ǿārif ola ķul 
Çıķıp şübhe įmān-kāmil bula ķul

3964.  Bularda Ǿabd eger vāķıf olursa 
Edip aħź Ǿilmini az çoķ bilirse

3965.  ŞerįǾatla ŧarįķ hem maǾrifet şol 
Ĥaķįķat zübde-i maǾnā refįķ ol

3966.  Bu çār derde derim Ǿālim olanlar 
Ķalįl bisyār ŧadıp leźźet bulanlar

3967.  Olur her şübheden ħālį kelām bu 
ǾĀlimlikden murād maķśūd merām bu

3968.  Bu ise ol meşāyıħ içre ancaķ 
Bulunur böylece bil olma aĥmaķ

3969.  Budur yol Ehl-i Sünnet ve’l-cemāǾat 
Olup Ĥaķ emrine etmek icābet [M2 s. 252]

3970.  Murād yoldan hemān dįn-i mübįndir 
Resūl’üñ meslegi ĥablü’l-metįn 3dir

1	 Ârife	(derin	bilgi	sahibine)	bir	işaret	yeterlidir.
2	 Âlemlerin	rabbi	olan	Allah’a	hamd	olsun,	salât	ve	selam	elçilerin	en	şereflisi,	nebilerin	sonuncusu	

Hz.	Muhammed’in,	ailesinin	ve	onun	bütün	sahabelerinin	üzerine	olsun.
3 Çok kuvvetli ip, İslâm, Kur’ân. Bk. Kubbealtı Lugati, “hablülmetîn” http://lugatim.com/s/

Habl%C3%BClmetin (08.02.2024).	Ayrıca	bk.	Ece,	“Metin	Tamiri”,	91.
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3985.  Uyanıp şübhelerden ictināb et 
Bulup bir kāmil insān intisāb et

3986.  Eden tefsįr murādınca Ķurǿān’ı 
Olur kāfir bulur mu ol įmānı

3987.  Bu ne ħaślet bu ne ġaflet şeķāvet 
Edipler çoķları şu fiǾli Ǿādet

3988.  Kelām bu ger ķabūl eylerseñ ey cān 
Varıp bir kāmile bul derde dermān

3989.  İşidip şu ķaśįdemden uyan yār 
Ĥaķ’ı źikreyleyip Ǿaşķa boyan yār

3990.  Gümāndan pāk eder ķalbi be-her-dem 
Ķıraǿat ķıl Ǿazįz işbu ķaśįdem

3991.  Niçe Ǿilme olup cāmiǾ bu ebyāt 
Ĥıfž et münkirleri etmek içün māt 1

كُــمْ … 2  [M2 s. 253]قــال الله تعالــی عــزّ وجــلّ: وَابْتَغُـٓـوا اِلَيْــهِ الْوَسٖــيلَةَ… وَاَنٖيبُـٓـوا اِلٰــى رَبِّ

صدق الله العظیم. و قال علیه الصّلواة و السّلام: نَوْمُ الْعَالِمِ خَیْرٌ مِنْ عِبَادَةِ الْجَاهِلِ. صدق 
رسول الله.

Azîz	ve	Celîl	olan	yüce	Allah	şöyle	buyurdu:	“O’na	yaklaşmaya	vesile	arayın.”	
(el-Mâide	5/35)	“…Rabb’inize	yönelip	O’na	teslim	olun.”	(ez-Zümer	39/54)	Allah’ın	
Resulü	(s.a.v.)	şöyle	buyurdu:	“Âlimin	uykusu	cahilin	ibadetinden	hayırlıdır.” 3

MR4

Ebyāt-ı Fį-Münāsibi’l-Maķālāt

[MefāǾįlün / MefāǾįlün / FeǾūlün]
1.  Olupdur bu inābede çoķ esrār 

İnābe et Ĥaķ’a ŧurmā inābe [M1 s. 227]
Źemāǿimden geçip ol ehl-i Ġaffār
İnābe et Ĥaķ’a ŧurmā inābe

1 Bu mısra vezne uymamaktadır.
2 Nüshalarda yer alan “وَانَٖيبُوٓا اِلٰى الله” ifadesi ayette geçtiği biçimde değiştirildi.
3 Hadis olarak kaynağı tespit edilemedi. Müzekki’n-nüfûs’ta hadis olarak zikredilir. Bk. Eşrefoğlu 

Rûmî, Müzekki’n-Nüfûs, 359.
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3971.  Bu yoldan özgeye kim Ǿazm edip yār 
Gümān yoķdur helāke ol gidip yār [M1 s. 226]

3972.  Olupdur bu ümem üç fırķa žāhir 
ǾAvāmla ħaś bu ħaśdan ħaśś ekābir

3973.  Bularıñ her üçü ehl-i įmān ħūb 
Merātib var miyānda bil Ǿayān ħūb

3974.  Bular müştāķ ķamu faħr-i cihāna 
Kimi ŧālib Ĥaķ’a kimi cināna

3975.  ǾAvām Ĥaķ’ı bilir Ǿilme’l-yaķįn ħoş 
Bilipdir ħaśś olan Ǿayne’l-yaķįn ħoş

3976.  Ħavaśdan ħaśś bilip ĥaķķa’l-yaķįn cān 
Velįlerdir bulup bunlar aǾlā şān

3977.  Īmān da oldu üç ķısma münāsib 
Olup çünki miyānda yār merātib

3978.  Olmaķlıķ Ehl-i Sünnet hem ey iħvān 1

Hemān böyle durur fehm et dıraħşān

3979.  Ulaş kāmil velįye şol maķāma 
Erip geç şübheden yār ol Selām’a

3980.  Bilip ĥaķķa’l-yaķįn Ĥaķ’ı śalāĥ bul 
Śalāĥ içre śalāĥ reybden felāĥ bul

3981.  Olur kim böylece ehl-i saǾādet 
Geçip her şübheden buldu selāmet

3982.  Eder çün ehl-i şübhe ilĥāda meyl 
Amān eyle Ǿazįz şekden ĥaźer ķıl

3983.  İşāret eyleyip Şeyħ Ĥaķķį cānā 
Kitābında bunu cüzǿį o dānā

3984.  Bulup baķ ol Kitābü’l-Ħiŧāb’a 2

Ŧurup etme maķāl ĥaķlı cevāba

1 Bu mısra vezne uymamaktadır.
2 Bu mısra vezne uymamaktadır.
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2.  İşitdiñ āyeti eyle ŧaleb var 
Ĥaķ’a vāśıl edici bir himemkār 
Seni dostdan yaña 1 çeksin be-her bār 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurmā inābe

3.  Saña perde olan benlikle varlıķ 
Gidip Ĥaķ’la edesiñ bāķį yārlıķ 
Kelāmım ĥaķ ķabūl ķıl etme ŧarlıķ 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurmā inābe

4.  Be-her-ĥāl bir pįre muĥtāçsıñ ey cān 
Dilerseñ ger olasıñ kāmil insān 
Ķulaķ ver ne diyor işbu dür-efşān 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurmā inābe

5.  Alıp senden seni tevĥįdle cānā 
Çeke yoķluķla ol Cebbār’a dānā 
Maķāmın Ǿālį ķıl eyleme ednā 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurma inābe

6.  Delįlle bul Ǿazįz mevt-i irādį 
O śavtıla bulasıñ tā murādı 
Cevād’ı bil Cevād’ı bil Cevād’ı 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurma inābe

7.  Bilir kim nefsini bildi Ħudā’yı 
O buldu ol fenā-ender-fenāyı 
Sivāyı ķo sivāyı ķo sivāyı 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurma inābe

8.  Ulaş bir kāmile kāndan ħaber al 
N’edersiñ şol teni cāndan ħaber al 
Aradan çıķ yürü andan ħaber al 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurma inābe

9.  Vücūduñ bir günāh özge günāha 
Anı etme ķıyās er bir penāha 
Edip lā ceźb ede ol pādişāha 
İnābe et Ĥaķ’a ŧurma inābe

1 seni dostdan yaña: seni senden yaña M1
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Aķfehsį  1329
ǾAķįde  1044
ǾĀkif  1033
ǾAķįl  382, 475, 731, 754, 755
ǾAķra  821, 923
Aķşemse’d-dįn  349
ǾAlāe’d-dįn ǾAlį  362, 829
ǾAlāe’d-dįn ǾAŧŧār  393
ǾAlāǿe’d-dįn ǾAlį  1332
ǾAleviyye  1341, 1343, 1348
ǾAlį  126, 307, 330, 335, 338, 339, 340, 341, 342, 

345, 348, 355, 356, 357, 359, 360, 371, 373, 
376, 380, 388, 390, 396, 399, 411, 412, 413, 
414, 415, 418, 426, 429, 433, 436, 438, 439, 
460, 463, 472, 473, 475, 476, 482, 483, 485, 
486, 487, 489, 490, 491, 492, 517, 537, 538, 
539, 540, 541, 547, 557, 558, 562, 564, 584, 
590, 613, 615, 616, 653, 671, 672, 712, 719, 
721, 726, 733, 740, 744, 745, 746, 747, 752, 
753, 754, 755, 756, 762, 763, 766, 767, 775, 
776, 780, 795, 799, 803, 804, 805, 817, 828, 
829, 837, 844, 872, 876, 900, 901, 903, 905, 
907, 917, 925, 940, 941, 950, 964, 1001, 1022, 
1044, 1045, 1050, 1056, 1063, 1065, 1079, 
1083, 1091, 1099, 1100, 1101, 1102, 1106, 
1107, 1108, 1109, 1113, 1114, 1115, 1118, 
1120, 1123, 1126, 1127, 1133, 1135, 1137, 
1138, 1140, 1154, 1172, 1177, 1182, 1190, 
1200, 1220, 1222, 1264, 1265, 1278, 1280, 
1288, 1293, 1294, 1309, 1310, 1314, 1322, 
1323, 1326, 1350

ǾAlį Baba  251, 378, 1225, 1319
ǾAlį Dede  1000
ǾAlį ed-Dımaşķį  1007
ǾAlį Efŧar bin Bāķır Muĥammed  418
ǾAlį el-Ķirmānį  865
ǾAlį el-Maġribį  1342
ǾAlį el-Rāmįtenį (Rāmitįnį)  394
ǾAlį Eşref-i Ŝānį  930
ǾAlį Ġāzį  1184
ǾAlį Ĥaydar  746, 816, 1083
ǾAlį Herevį  831
ǾAlį ibn-i Ebį Ŧālib  798, 799
ǾAlį İbn-i Ebū Rāşid  1064, 1073, 1078, 1079, 1084
ǾAlį ibn-i Ebū Ŧālib  815
ǾAlį ibn-i Ebü’r-Reşįd  1341
ǾAlį ibn-i Seyyid Aĥmed  815
ǾAlį ibn-i Taķį  412
ǾAlį ibn-i Vehib  731
ǾAlį ibn Meymūn  1341
ǾAlį ibnü’l-Ħaŧįb  366
ǾAlį Ķārį  866
ǾĀlim  510

ǾAlį Rūmį  304, 312, 315, 334, 337, 419, 440, 
442, 456, 465, 572, 597, 616, 630, 635, 674, 
687, 698, 718, 768, 794, 800, 815, 816, 819, 
837, 844, 852, 855, 988, 1016, 1032, 1035, 
1065, 1130, 1153, 1198, 1199, 1200, 1203, 
1221, 1223, 1251, 1259, 1265, 1279, 1313, 
1318, 1321

ǾAlį Rūmį Baba  1206, 1255, 1309
ǾAlį Śābir  387
ǾAlį Śıddįķ  1269, 1272
ǾAlį Şeyħ Rāmetį  398
ǾAlį Şįrazį  366
ǾAliyyü’l-Aśġar  1314
ǾAliyyü’l-Ĥalāvį  1006
ǾAliyyü’l-Ħalvetį  642
ǾAliyyü’l-Meǿmūnį  1003
ǾAliyyü’l-Murtażā  391, 439, 819, 1107, 1119, 

1125, 1333
ǾAliyyü’ś-Śabbāġ  732
ǾAlį Zeyne’l-Ǿabā  416, 798, 816
ǾAlį Zeyne’l-velį  799
Allāh  313, 320, 321, 357, 478, 520, 619, 646, 654, 

673, 688, 705, 712, 842, 858, 979, 1122, 1195, 
1203, 1232, 1254, 1255, 1290, 1292, 1308, 
1310, 1314, 1315, 1318, 1321, 1327

ǾAmmār  343, 385
ǾAnķā-yı Muġrib  431, 1327
ǾAntāb  523, 1118, 1183, 1184, 1200
Anŧakį  957, 1158
Anŧakį ǾAlį  713, 1141
Anŧakiye  308, 562, 1203
AǾžamiyye  1078
ǾArab  433, 629, 726, 792, 1340, 1341
ǾArafat  654
ǾArapgir  308, 440, 460, 546, 555, 562, 596, 1153, 

1158, 1185, 1203, 1204, 1205, 1213, 1255
ǾArapgirli  713, 1318
ǾArapgirli Baba Rūmį  604, 1173
ǾArapgirli Ķoca Rūmį  604
ǾArapgirli ǾAlį  602, 957
ǾArapgirli ǾAlį Rūmį  357, 415, 712, 1281
ǾArapgirli ǾAlį Rūmį Baba  845, 1121
ǾArįce  490
ǾĀrif Baba  1118
ǾĀrif Gedāy  382
Āśaf  1198
Aśġar Aĥmed  346
ǾĀsį  1203
Āsiye  1207
ǾAskerį  412, 416, 418, 449, 473, 479, 816, 964, 

1179, 1314, 1320
ǾĀşıķ Yūnus  1032
ǾAŧīf el-Yemenį  1004
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834, 838, 840, 841, 843, 847, 848, 856, 857, 
858, 861, 863, 866, 867, 869, 870, 872, 875, 
876, 878, 884, 886, 888, 889, 890, 891, 893, 
896, 900, 903, 905, 907, 908, 909, 914, 916, 
917, 919, 920, 923, 924, 925, 926, 930, 932, 
934, 936, 937, 940, 941, 942, 943, 944, 946, 
947, 950, 951, 954, 955, 957, 962, 999, 1000, 
1001, 1002, 1003, 1004, 1005, 1006, 1007, 
1008, 1009, 1012, 1013, 1014, 1015, 1016, 
1017, 1018, 1021, 1022, 1024, 1026, 1027, 
1028, 1030, 1031, 1032, 1033, 1034, 1035, 
1043, 1044, 1045, 1046, 1052, 1053, 1058, 
1059, 1063, 1065, 1066, 1067, 1070, 1073, 
1081, 1087, 1089, 1090, 1091, 1113, 1114, 
1134, 1137, 1138, 1145, 1149, 1150, 1152, 
1155, 1157, 1165, 1175, 1176, 1177, 1179, 
1180, 1186, 1187, 1197, 1200, 1217, 1218, 
1222, 1226, 1228, 1237, 1266, 1273, 1277, 
1278, 1280, 1283, 1284, 1287, 1289, 1294, 
1295, 1296, 1297, 1299, 1300, 1301, 1302, 
1311, 1314, 1328, 1333, 1334, 1335, 1339, 1340

ǾAbdü’l-ķādir benį Fāŧıma  800
ǾAbdü’l-ķādir eś-Śafedį  362, 1331, 1341, 1342
ǾAbdü’l-ķādir Geylānį  645
ǾAbdü’l-ķādir Muĥyi’d-dįn  1011
ǾAbdü’l-ķādir ǾAlį  828
ǾAbdü’l-ķādir ǾIrāķį  732
ǾAbdü’l-ķādir Seyyid ibn-i Mūsā Ceng  799
ǾAbdü’l-ķādir Zeyne’d-dįn  365
ǾAbdü’l-ķāhir  349, 352, 353
ǾAbdü’l-kerįm  832
ǾAbdü’l-kerįm el-Mıśrį  1005
ǾAbdü’l-kerįm Fārisį  1006
ǾAbdü’l-ķuddūs  383, 384, 386, 387
ǾAbdü’l-laŧįf el-Baġdādį  1330
ǾAbdü’l-laŧįf Ĥarrānį  1004
ǾAbdü’l-melik ibn-i Deyyāl  1004
ǾAbdü’l-melik Mārānį  1005
ǾAbdü’l-münǾim Ĥarrānį  1003
ǾAbdü’l-Ǿazįz  802
ǾAbdü’l-Ǿazįz ibn-i Delf  1005
ǾAbdü’l-vāĥid  391, 1137
ǾAbdü’l-vāĥid Zeydoġlu  1079
ǾAbdü’l-vehhāb  383, 757, 802, 1000, 1002
ǾAbdü’r-rezzāķ  383, 1067
ǾAbdü’s-selām  870, 871
ǾĀbid Aĥmed  1324
ǾĀbidįn  340, 397, 1065, 1322
ǾAcem  481, 765, 778, 792, 865, 1033, 1034, 1118
ǾAcemistān  933
ǾAczį Edįb  1033

Ādem  313, 330, 480, 495, 497, 498, 500, 509, 
513, 534, 547, 630, 1095, 1103, 1122, 1237, 
1313, 1342

Ādem en-Naķşibendį  824, 1330
ǾAdį  573, 574, 731
ǾAdn  536, 909, 1198
ǾAdnānį  446
ǾAfįf  1044, 1238
ǾAfįfe’d-dįn  457
ǾAfįfe’d-dįn Şeyħ Ĥüseyn  367
ǾAfįf ibn-i Mübārek  366
ǾAfįf Loķmān  1324
Aħbāru’l-evliyā  1293
Aĥmed  126, 304, 323, 324, 330, 332, 339, 356, 

357, 364, 376, 377, 386, 405, 412, 414, 418, 
424, 435, 465, 466, 468, 471, 472, 473, 475, 
478, 491, 502, 520, 530, 538, 541, 547, 557, 
572, 584, 629, 666, 671, 711, 713, 797, 816, 
872, 873, 874, 925, 944, 1013, 1056, 1057, 
1064, 1083, 1084, 1091, 1095, 1107, 1111, 
1122, 1124, 1125, 1126, 1127, 1135, 1140, 
1188, 1192, 1194, 1200, 1206, 1207, 1209, 
1253, 1313, 1317, 1320, 1321, 1322, 1324, 1340

Aĥmed Bekrį  343, 385
Aĥmed Çiştį  391
Aĥmed Dāvūdį  383
Aĥmed el-Bedevį  1340
Aĥmed el-Buħārį  1009
Aĥmed el-Ehdel  1330
Aĥmed el-Genc-gįr el-Kühtevį  1330
Aĥmed el-MurfaǾānį  1008
Aĥmed er-RifāǾį  1334, 1340
Aĥmed Ezcį  1003
Aĥmed Fālūcį  369
Aĥmed Ġazzālį  1012, 1020, 1021
Aĥmed Gencbaħş  824
Aĥmed Ĥarįmį  886
Aĥmedį  1191, 1319, 1324
Aĥmed ibn-i Esved  1006
Aĥmed ibn-i Ĥanbel  1191
Aĥmed ibn-i Manśūr  1006
Aĥmed ibn-i MesǾūd  1007
Aĥmed ibn-i Muĥammed  815
Aĥmed ibnü’l-Herevį  1006
Aĥmed Ķudduśį  1033
Aĥmed Kühtevį  824
Aĥmed Lahorį  362
Aĥmed RifāǾį  1334
Aĥmed Śarśarį  731
Aĥmed Şernūbį  830
Aĥmed Yesevį  395
Aĥrārį Naśre’d-dįn  393
ǾĀişe  532, 1115, 1206
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CaǾfer  340, 356, 357, 371, 373, 396, 397, 398, 
412, 418, 584, 671, 672, 754, 799, 1065, 1118, 
1136, 1190, 1294, 1311, 1314, 1322

CaǾfer bin Naķį  418
CaǾferį  1175, 1206, 1319
CaǾfer Pāşā  1203
CaǾfer Śādıķ  1083
Cāvidān  524, 528, 548, 549, 1126
Cebāvį  342
Cebbār  312, 329, 572, 657, 702, 1185, 1199, 1309
Cebrāǿil  667
Cebrį  1270
Cebūrį  711
Celāl  343, 344, 350, 384
Celāle’d-dįn  442
Celāle’d-dįn el-Buħārį  823, 1330
Celālįyye  384
Celāl Pānįpetį  387
Celįl  426, 496, 501, 655, 673, 751, 755, 803, 

816, 878, 906, 1146, 1286, 1319, 1323, 1349
Celvetį  349, 350, 442, 861, 934, 1340
Cemāle’d-dįn  900
Cemāle’d-dįn Ĥāfıž  1035
Cemāle’d-dįn ǾAlį  636, 639, 670, 690
Cemāle’d-dįn Tādifį  363
Cemāle’d-dįn Yūsuf  899
Cemįl Şeybānį  731
Cenāb-ı Ĥaķ  1334
Cenūrsį  385
Cerrāde  916
Cerrāĥį  349
Cesūķį  731
Cevād ibn-i İmām ǾAlį Rıżā  799
Cevāhir  1044
Cevvād  536, 642, 702, 709, 712, 715, 716, 746, 

801, 992, 1001, 1028, 1159, 1160, 1186, 1274, 
1308, 1312, 1317, 1318

Cevvādį  1007
Ceyūrį Pįr ǾAlį  1324
Cezrį  832
Cezūlį  477
Cibāl  821
Cibālį  923
Cibāviyye  1340
Cibrįl  307, 336, 356, 433, 489, 873, 926, 1056, 

1057, 1063, 1064, 1083, 1084, 1099, 1172, 
1248, 1312

Cįlānį  338, 350, 353, 360, 366, 380, 387, 399, 
400, 403, 423, 428, 432, 441, 477, 515, 536, 
603, 756, 771, 782, 804, 836, 838, 844, 848, 
856, 861, 862, 889, 905, 907, 908, 942, 945, 
1002, 1087, 1111, 1136, 1139, 1176, 1179, 
1183, 1196, 1216, 1220, 1263, 1266, 1273, 

1278, 1281, 1289, 1292, 1295, 1323, 1328, 
1333, 1335, 1340, 1342, 1343, 1351

Cįlāniyye  1268, 1340
Cilāǿü’l-ħāŧır  1043, 1295
Cįlį  325, 328, 331, 347, 350, 359, 361, 371, 398, 

430, 433, 437, 438, 440, 445, 446, 457, 459, 
460, 473, 475, 476, 477, 495, 571, 604, 725, 
732, 738, 776, 789, 792, 793, 795, 798, 827, 
833, 846, 848, 851, 852, 860, 861, 866, 870, 
884, 887, 890, 899, 900, 903, 908, 913, 944, 
947, 1130, 1238, 1267, 1279, 1290, 1314, 
1320, 1323, 1325, 1340, 1341, 1342

Cįnį’l-dānį  823
Cūdį  390
Cüneyd  340, 341, 342, 345, 347, 348, 353, 355, 

372, 373, 381, 382, 392, 395, 410, 449, 451, 
482, 488, 490, 584, 612, 613, 640, 686, 825, 
889, 1057, 1072, 1081, 1132, 1133, 1137, 1139, 
1140, 1171, 1322, 1341, 1343

Cüneydį  1072

ç
Çerħį  393
Çerkeşiyye  350
Çiştį  345, 346, 379, 381, 382, 386, 387, 388, 390, 

392, 1079, 1080, 1081, 1294
Çiştiyye  1341

D
Dārü’l-emān  336, 469, 631, 1258, 1349
Dārü’s-selām  460, 592, 682, 821, 858, 885, 1226
Dāvūd  356
Dāvud ibn-i Mūsā  799
Dāvud ibn-i ǾAlį  815
Dāvud ibn-i Süleymān  363
Debbās  351
Deccāl  495
Dede Raĥmį  1034
Deķāǿiku’l-aħbār  1293
Delāǿil  445, 766, 1044
Delāǿil-i Kādiriyye  1335
Delāǿil-i Şerįf  962, 1335
Delāǿil şerĥi  456
Delf  1005
Der-saǾādet  924, 930, 1316
Dervįş Muĥammed Sāmį  368
Dervįş Muśŧafā  368
Dervįş Süleymān  1184
Desūķį  341, 346, 359, 1341
Deyyān  567
Dımaşķ  589, 792, 1148, 1290, 1327
Dımaşķį Şeyħ Nūre’d-dįn  367
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ǾAvārif  353, 615, 658, 659, 664, 825, 1330
ǾAzāz  821, 923
ǾAzāzįl  314, 420, 504, 505, 506, 507, 524, 529, 

530, 572, 621, 722, 749, 761, 769, 774, 781, 
782, 816, 819, 844, 1099, 1135, 1308

ǾAzįz  302, 603
ǾAzįz Aĥmed  367, 837
ǾAzįz Aĥmed Debįķį  365
ǾAzįz Maĥmūd  477
ǾAzįz Septį  363

B
Baba Ĥaķķį  437, 441, 564, 934, 935
Baba Kemāl  385
Baba Rūmį  383, 460, 464, 843, 994, 1066, 1200, 

1276
Baba Seyyid ǾÖmer  407
Baba Yaĥyā  1001
Baba Yūsuf  444, 837, 1026
Bābį  481, 482, 486, 607, 608, 609, 1094, 1154, 1155
Bācūrį  476
Baġdād  285, 355, 390, 407, 409, 433, 438, 447, 

722, 768, 782, 788, 789, 821, 835, 838, 847, 
891, 923, 936, 992, 1021, 1030, 1034, 1137, 
1138, 1139, 1155, 1158, 1179, 1236, 1237, 
1238, 1262, 1333

Baġdādį  886, 1273, 1302
Baġdādį Muĥammed  832
Baġdādį Śāliĥ  1324
Baġdādį Şeyħ Dāvud  1009
Baġdādį Şeyħ Ĥüseyn  1301
Baġdādį Şeyħ Muĥammed  1006
Bahā  482
Bahāe’d-dįn  116, 383, 384, 397, 405
Bahāe’d-dįn Buħārį  400
Bahāe’d-dįn Muĥammed  405, 1340
Bahāe’d-dįn Naķşibendį  1340
Bahāį  350
Baĥrü’l-meǾānį  823, 1330
Baħtiyār  365
Bāķır  340, 356, 357, 371, 396, 397, 412, 416, 

462, 463, 472, 489, 798, 799, 816, 1001, 1065, 
1311, 1314, 1319, 1322

Bāķį  393, 1168
Balŧa-zāde Muĥammed  1184
Bārį  331, 341, 348, 395, 400, 410, 411, 419, 449, 

468, 503, 609, 610, 743, 829, 951, 1005, 1110, 
1139, 1147, 1254

Bārį Ġaffār  856, 920
Bārį Ħudā  466, 567, 569, 587, 646, 706, 724, 795, 

817, 863, 1174, 1214, 1318
Baśra  901, 1116
Baśra’dan Ħālid  1116

Baśrį  345, 356, 357, 373, 381, 449, 487, 488, 489, 
490, 792, 1190

Baŧāyıĥ  449, 730, 907, 908
Baŧāyıĥ şeyħi Manśūr  731
Bayraķdaroġlu İbrāhįm  1202
Bayramį  341, 349, 932, 934
Bāzrānį  1008
Bāzü’l-eşheb  908
Bedevį  346, 1341
Bedeviyye  1340
BedįǾe’d-dįn el Mıśrį  1004
Bedir  1084
Behce  345, 768, 822, 823, 841, 851, 852, 858, 

859, 938, 939, 1014, 1284, 1293, 1295, 1332, 
1333, 1334

Beķā  427
Bekir-zāde  1184
Bekrį  351, 353, 376, 658, 792
Bekrį Şeyħ ǾÖmer  353
Bektāş  344, 1029, 1082, 1188
Bektāşį  372, 373, 394, 1016, 1024, 1028, 1029
Bektāşiyye  395, 1341
Belħį  343, 824
Benānį  735, 830, 1329
Berekāt  368
Berzencį  1333
Besŧāmį  326, 371, 396, 526, 573, 839, 1303, 1334
Betūl  539, 789
Beytullāh  655
Beytü’l-maǾmūr  190, 552, 593
Bezzāz  731
BiǾat-ı Rıđvān  330, 669
Birecik  1184
Bostānü’l-Ǿārifįn  763, 825, 1329
Bölükbaşı Uşaġı  1213
Buħāra  398
Buħārį  393
Būmiyye  1078
Burhān  73, 855, 856, 857, 858, 859, 860, 861, 

863, 864, 865, 877, 883, 884, 888, 907, 908, 
914, 915, 920, 938, 940, 943, 944, 949, 1166

Burhānü’l-Ǿārifįn  543, 1166, 1302, 1331
Bursa  1341
Buyruķ  1294

C
Cābir  167, 1247
Cāmį  345, 351, 352, 386, 455, 489, 519, 545, 735, 

778, 779, 830, 894, 905, 906, 908, 1014, 1029, 
1032, 1033, 1290, 1291, 1296

CāmįǾ  1176
CāmiǾu’l-Ǿulūm  825, 1331
Cānibü’l-ġarbį  431, 438, 1327
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Edhemį  345, 1079, 1081
Edhemiyye  381
Edirne  639, 1068
Efrenc  363
Egin  1035
Ehl-i Beyt  472, 477, 485, 541, 795, 798, 902, 

1100, 1103, 1114, 1194, 1342
Ehl-i Sünnet  414, 473, 483, 502, 514, 699, 700, 

741, 901, 1079, 1088, 1096, 1097, 1175, 1183, 
1194, 1215, 1250, 1292, 1304

Ekberį  361, 362, 363, 364, 365, 366, 367, 368, 
369, 370, 428, 573, 669, 1017, 1064, 1085, 
1180, 1184, 1268, 1325, 1338

Ekber Velį  770, 1206, 1287, 1320, 1326
Ekber Yūnus  368
Elħāś-zāde  1185, 1186
Emeviyye  767
Emįn  405, 489
Emįn RifǾat Efendi  1034
Emįr Muĥammed el-Ĥüseynį  823, 1330
Emįr SaǾdį  1033
Emįr Şāh  363
Emįr Yaĥyā  367
Emkengį Muĥammed  393
Emrullāh Şeyħ Emįr  1034
Endülüs  1327
Enes ibn-i Mālik  665
Enśārį  899, 1290, 1291
Enśārį Muĥammed  386
Enśārį ǾAbdu’llāh ǾAlį  737
Enśārį ǾAlį Şāmį  368
Enśārį Şeyħ Muĥammed  735
Enśārį Şeyħ ǾAbdu’llāh  778
Envār  935
Envārü’n-nāžir  822, 1332
Erbilį  823
Erżurum  1034
Esne’l-mefāħir  793, 822, 1328, 1332
Esrārü’s-sālikįn  823, 1331
EşǾārü’l-laŧįfe  1327
Eşrefį  361, 362, 363, 364, 365, 366, 367, 368, 

369, 370, 428, 573, 669, 937, 1017, 1085, 
1180, 1194, 1225, 1230, 1325, 1338

Eşrefįyye  1341
Eşrefoġlu  307, 412, 473, 525, 529, 533, 536, 539, 

541, 603, 608, 637, 646, 647, 668, 925, 926, 
935, 937, 938, 951, 1015, 1027, 1032, 1064, 
1070, 1071, 1073, 1161, 1165, 1172, 1275, 1325

Eşrefoġlu İzniķį  347, 680
Eşrefoġlu Rūmį  504, 533, 926, 930, 936, 1183
Eşref-zāde  338, 362, 417, 532, 557, 562, 711, 829, 

844, 926, 927, 932, 1068, 1071, 1072, 1077, 
1172, 1175, 1187, 1248

Evānį  1009, 1302
Evrād  431, 766
Evrād-ı Fetĥiyye  956
Evrād-ı Şerįf  1327

F
Faħrü’l-enām  1083
Faħrü’l-Ķādiriyye  823
Fārisį  481, 589, 726, 737, 1034, 1290
Fārmedį (Fārmįdį)  372, 395, 396, 1171
Fārūķ  435, 590, 600, 832, 902, 1114, 1117, 1212
Fārūķį Aĥmed  403
Fātiĥa  399, 799, 818, 931, 1071, 1206, 1219
Fāŧıma  473, 712, 803, 1090, 1099, 1100, 1135, 1206
Fāŧıma bint-i Resūlu’llāh  477
Fāŧıma Ħayrü’n-nisā  630
Fāżıl  475
Fāżıl Farmedį  395
Fażıl ibn-i Muĥammed  396
Fażıl Refǿet  1033
Fażıl Şāh  382
Fażl  525, 528, 548, 549, 1099, 1199
Fażlu’llāh Ĥurūfį  548
Fenārį  885
Ferįdü’d-dįn  387
Fetĥ-i Bāb  1337
Fetĥ-i Rabbānį  765, 1044, 1293, 1295
Fıŧnat Ħanım  679
Fuđayl ibnü’l-Ǿİyāż  391, 1079
Fukūk  444, 1328
Furķān  308, 309, 329, 331, 413, 422, 444, 461, 

468, 583, 594, 689, 714, 794, 795, 860, 873, 
1088, 1112, 1132, 1161, 1165, 1229, 1248

Fuśūś  431, 448, 539, 917, 955, 1217, 1326, 1327
Fütūĥāt  423, 431, 437, 439, 446, 447, 448, 456, 

500, 511, 537, 564, 571, 575, 603, 682, 770, 
824, 885, 886, 906, 917, 918, 940, 941, 955, 
1010, 1045, 1046, 1141, 1145, 1146, 1149, 
1176, 1226, 1260, 1261, 1278, 1284, 1287, 
1289, 1290, 1293, 1302, 1322, 1326, 1327, 1329

Fütūĥātü’l-Medįne  431, 1327
Fütūĥu’l-ġayb  429, 556, 741, 745, 763, 765, 867, 

917, 1015, 1043, 1053, 1293, 1295
Füŧūĥu’l-Ǿaşķ  1336

G
Ġaffār  327, 331, 357, 379, 496, 498, 505, 673, 

701, 803, 829, 843, 947, 955, 1112, 1148, 1160, 
1184, 1189, 1195, 1215, 1309

Ġanį  328, 712, 954, 1303
Ġanį Rab  1313
Ġarbį  416, 482, 1066, 1267
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Dicle  846, 847, 849, 850, 852, 857, 865, 870, 871, 
876, 878, 885, 888, 902, 908, 938, 939, 940, 
942, 943, 946, 1300, 1334

Dihlevį  407
Dįvān  935, 1328, 1331
Dįvāne Şeyħ Selįm  543, 1033, 1331
Dįvān-ı Ķāǿimį  826
Dįvān-ı Seyfį  529
Dįvān-ı Şeyħ Yūnus  1024, 1027
Divrik  563, 1304
Düldül  1350
Dürerü’l-cevāhir  822, 1293, 1332
Dürerü’l-Ǿuķūd  825, 1329
Dürrükān  826
Dürrü’l-fuǿād  302, 1337
Dürrü’n-nāžım  793

E
Ebį Ķubeys  620
Ebnāǿü’l-femr  827
Ebū Bekir  306, 330, 337, 339, 355, 373, 374, 396, 

398, 411, 413, 414, 415, 475, 681, 712, 800, 
860, 902, 1120, 1280, 1309

Ebū Bekir el-Ezcį  1005
Ebū Bekir ǾAbdu’llāh bin Naśr ibn Ĥamza  1332
Ebū Bekir Śıddįķ  1261, 1271
Ebū Bekir Ŧūsį Nessāc  1139
Ebū Cinān  1291
Ebū Derdā  1120
Ebū İsĥāķ Şāmį  391
Ebū Manśūr Baġdādį  1007
Ebū Medyen  347, 354, 386, 427, 433, 447, 955, 

963, 1066, 1136, 1268, 1343
Ebū Muĥammed  391, 1091
Ebū Muĥammed Cevnį  1008
Ebū Müslim  1102
Ebū Necįb  147, 341, 342, 343, 344, 347, 348, 349, 

350, 351, 352, 353, 354, 381, 384, 385, 658, 731
Ebū ǾAbdu’llāh Ĥüseynį  368
Ebū ǾAlį  342, 395, 647
Ebū ǾAlį Enśārį  1005
Ebū ǾAlį Fażıl  395
Ebū ǾĀmil  792
Ebū ǾĀmir  830
Ebū ǾOŝmān  348, 1139
Ebū ǾOŝmān Ħayālį  368, 1006
Ebū ǾOŝmān SaǾįd  395
Ebū ǾUbeyd  1120
Ebū Rāşid  1179, 1261, 1262
Ebū Reşįd  1343
Ebū Śāliĥ Cengį Dost  1090
Ebū Śāliĥ Naśr  876, 879
Ebū SaǾįd  347, 348, 355, 1137, 1139, 1177

Ebū SaǾįd ǾAlį  731
Ebū SuǾūd  788, 886
Ebū Şāmat  832
Ebū Şāme  1331
Ebū Türāb ŚanǾānį  364
Ebū Ŧāhir Śarśārį  367
Ebū Ŧālib  620, 753, 754
Ebū Ŧālib Māzānį  1007
Ebū YaǾķūb  395
Ebū YaǾķūb Yūsuf  395
Ebū YaǾlā  731, 1003
Ebū YaǾzį  732
Ebū Yūsuf  391, 585, 639
Ebü’l-Abbās Bendincį  1008
Ebü’l-Berekāt  348, 1139
Ebü’l-Cinān  742
Ebü’l-Ferec  1329
Ebü’l-Ferec Ĥümāmį  1008
Ebü’l-Ferec Yūsuf  355
Ebü’l-fetĥ Naśrallah  364, 1003
Ebü’l-fetĥ Rükne’d-dįn  384
Ebü’l-Ĥafś  829
Ebü’l-Ĥafś el-Keymānį  1008
Ebü’l-Ĥasan  372, 1324, 1340
Ebü’l-Ĥasan benį ǾAbdu’llāh  815
Ebü’l-Ĥasan eş-Şāźelį  1340
Ebü’l-Ĥasan ǾAlį  355, 397
Ebü’l-Ĥasan Pįr ǾAlį  365
Ebü’l-Ĥasan Rūĥānį  367
Ebü’l-Ĥasan Şeyħ ǾAlį  364, 1003
Ebü’l-Ĥüseyn  355
Ebü’l-Ķāsım  345, 488
Ebü’l-Ķāsım Cüneyd  341, 355
Ebü’l-Ķasım el-Cühenį  1008
Ebü’l-Ķāsım ǾAbdu’r-raĥmān eş-ŞāriǾį  1331
Ebü’l-Ķāsım ǾAlį  372, 397, 1139
Ebü’l-Ķāsım ǾAlį Gürgānį  395
Ebü’l-Meĥāsin Yūsuf en-Naśārį  1331
Ebü’l-MeǾānį  833
Ebü’l-ǾAbbās  433
Ebü’l-ǾAbbās Aĥmed  731, 830
Ebü’l-ǾAŧā  385, 799
Ebü’l-Vefā  427, 744, 746, 747, 847, 848, 849, 

878, 907, 1334, 1341
Ebü’l-Vefā Ĥüseynį  730
Ebü’l-Vefā Şemse’d-dįn  365
Ebü’n-Neccā  1008
Ebü’n-Necįb  344, 345, 351, 1334
Ebü’r-Rażį  1008
Ebü’ś-Śıdķ  831
Ebü’s-suǾūd  1009
Ebü’ś-suǾūd  885
Edhem  390
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1088, 1092, 1093, 1095, 1097, 1098, 1099, 
1101, 1102, 1104, 1109, 1110, 1111, 1113, 
1118, 1121, 1122, 1125, 1126, 1127, 1139, 
1140, 1141, 1147, 1153, 1154, 1155, 1158, 
1159, 1161, 1164, 1165, 1166, 1168, 1169, 
1174, 1175, 1177, 1178, 1179, 1185, 1186, 
1188, 1189, 1190, 1192, 1196, 1200, 1201, 
1202, 1203, 1206, 1209, 1211, 1212, 1213, 
1214, 1215, 1216, 1219, 1220, 1222, 1226, 
1231, 1238, 1244, 1245, 1248, 1251, 1252, 
1253, 1254, 1255, 1259, 1263, 1267, 1269, 
1272, 1274, 1276, 1277, 1278, 1285, 1286, 
1300, 1305, 1306, 1307, 1309, 1313, 1314, 
1315, 1316, 1317, 1320, 1321, 1325, 1326, 
1327, 1328, 1334, 1335, 1336, 1337, 1338, 
1342, 1348, 1349, 1350, 1351, 1352

Ĥaķįķatü’l-ĥaķāyıķ  823, 1331
Hakkārį  1323
Hakkārį Şeyħ ǾAlį  1137
Ĥaķķį  217, 350, 422, 434, 440, 441, 442, 519, 

585, 628, 700, 729, 831, 856, 874, 905, 935, 
962, 1059, 1133, 1165, 1172, 1228, 1261, 1262, 
1275, 1278, 1289, 1301

Ĥaķ Muĥammed Murtażā  1099
Ĥaķ Žāhir  865, 867, 869, 870, 876, 877, 883, 888, 

891, 892, 900, 920, 938
Ĥaleb  821, 923, 1133, 1134, 1183, 1185, 1328, 1348
Ħalef ed-Dimyāŧį  1331
Ħālıķ  475, 528, 555, 635, 1206, 1254, 1310
Ħālid  385, 405, 1117, 1186
Ħālidį  392
Ħalįfe Nehrį Naśrullāh  731
Ħalįfe Şeyħ Ħulūśį  1034
Ħalįl  515, 517, 1034
Ĥalįlį  829
Ĥalįm  302
Ħālis  345
Ħāliś Ħākį  1033
Ĥallāc  352, 1131, 1132, 1134, 1137, 1140
Ħallāķ  1174, 1185
Ħallikān  896
Ħalvetį  341, 349, 837, 861, 865, 1069, 1340
Ħalvetįler  1069
Ħalvetiyye  1341
Ĥamā  788, 789, 790, 821, 921, 922, 924
Ĥamdį  1033, 1034
Ĥamdullāh-ı Ŝānį  930
Ĥāmid  376, 875, 1000, 1085, 1123, 1279
Ĥamįde’d-dįn  385
Ĥāmidį  1175
Ĥammād  351, 352, 358, 366, 386, 427, 730, 907
Ĥamza  475, 1309
Ĥamzavįler  933

Ĥanbelį  130, 203, 473, 485, 585, 637, 671, 874, 
899, 901, 903, 951, 1191, 1192, 1194

Ħanbelį Aĥmed  1187
Ĥannān  332, 1312
Ħannās  1334
Ħaraķānį  372, 396, 397
Ĥarāmį  724, 725, 726, 729, 733, 736, 737, 738, 

740, 741, 745, 746, 747, 749, 751, 752, 753, 
762, 763, 767, 769, 770, 776, 777, 778, 779, 
780, 781, 828, 890, 934, 1011, 1012, 1013, 
1020, 1021, 1022, 1046, 1050, 1070, 1182, 
1291, 1294, 1296, 1342

Ħāricį  471, 502, 532, 540
Ĥarįmi  731
Ĥarrānį Şeyħ Ĥayāt  731
Hārūn  1089, 1090, 1115, 1117
Hārūnį ǾOŝmān  388
Ĥasan  179, 240, 339, 355, 367, 397, 412, 416, 461, 

466, 467, 468, 472, 474, 475, 476, 477, 478, 
547, 711, 782, 790, 795, 804, 815, 816, 893, 
1065, 1083, 1090, 1135, 1314, 1320

Ĥasan Baba  1324
Ĥasan Banūkį  369
Ĥasan Baśrį  391, 392, 410, 482, 486, 487, 488, 

490, 491, 1079, 1094
Ĥasan Çiştį  387, 388
Ĥasan el-Fārisį  1003
Ĥasan el-Ķuŧbį  1332
Ĥasan el-ǾAskerį  798, 1065, 1178, 1311
Ĥasan Ħulķ-ı Rıżā  475, 477, 478, 630, 712, 775, 

789, 797, 1310, 1319
Ĥasanį  1329
Ĥasan ibn-i ǾAlį  798
Ĥasan ibn-i Yesār  339, 1322
Ĥasan Müŝennā  475, 798, 815
Ĥasan Surūrį  1017
Ĥasan Şāh Melāmį  951
Ĥasan Şeyħ Ķayġulu  1034
Ĥasan Şirvānį  369
Ĥasan Zeyne’l-Ǿabā  860
Hāşim  824
Hāşimį  350, 432, 434, 785, 833, 893, 1323
Ħātem ibn-i Ķuśay  815
Ħātmü’l-eşǾār  1335
Ħavārıķu’l-aĥbāb  824, 1330
Havārį  427, 743, 907
Ħavāric  479, 1097, 1250
Ĥavvā  630
Ĥavżu’l-ĥayāt  431, 1327
Ĥayāt Ĥarrānį  946
Ĥaydar  330, 338, 340, 341, 349, 350, 356, 362, 

369, 373, 376, 381, 383, 391, 392, 396, 416, 
434, 435, 436, 439, 440, 465, 472, 477, 485, 
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Ġarbįler  1111
Ġarbį Şeyħ Ekber  1063, 1064, 1281, 1323
Ġarbį ŞuǾayb  1058
Ġavŝ  240, 241, 326, 341, 343, 347, 351, 354, 355, 

360, 379, 380, 386, 387, 388, 390, 393, 399, 
401, 402, 404, 405, 406, 407, 408, 409, 410, 
412, 432, 436, 446, 447, 448, 449, 451, 456, 
477, 478, 517, 536, 562, 575, 585, 586, 622, 
637, 641, 658, 719, 720, 721, 722, 723, 729, 
732, 737, 743, 744, 745, 746, 750, 753, 755, 
756, 779, 782, 785, 786, 790, 791, 799, 801, 
803, 817, 825, 826, 828, 833, 834, 836, 837, 
838, 843, 848, 849, 852, 855, 865, 870, 874, 
875, 878, 885, 889, 890, 896, 900, 901, 902, 
907, 908, 909, 913, 914, 919, 920, 921, 923, 
925, 935, 937, 939, 940, 941, 944, 946, 947, 
950, 951, 955, 956, 957, 962, 963, 964, 986, 
990, 999, 1002, 1007, 1009, 1010, 1011, 1021, 
1023, 1024, 1026, 1027, 1028, 1035, 1036, 
1043, 1045, 1050, 1053, 1054, 1057, 1058, 
1067, 1073, 1075, 1077, 1090, 1091, 1092, 
1113, 1137, 1138, 1150, 1152, 1155, 1157, 
1170, 1175, 1176, 1178, 1179, 1216, 1218, 
1237, 1256, 1258, 1262, 1268, 1273, 1277, 
1281, 1284, 1285, 1287, 1288, 1291, 1292, 
1293, 1294, 1297, 1298, 1299, 1300, 1301, 
1305, 1314, 1323, 1332, 1338, 1341

Ġavŝiyye  564, 765, 869, 870, 871, 876, 1044
Ġazzālį  348, 351, 352, 1012, 1139, 1293
Gedāy-ı Raĥmān  382
Genc-Baħş  1077, 1330
Genc-i Şeker  387
Geyikli Baba  1341
Geylān  931, 1158, 1198
Geylānį  350, 432, 446, 458, 581, 644, 645, 765, 

766, 859, 884, 986, 988, 1001, 1009, 1066, 
1089, 1136, 1138, 1179, 1194, 1257, 1334

Gįlān  355, 409, 820, 1092
Ġucdüvānį  394
Ġulām Server el-Lahorį  1330
Ġunye  723, 741, 745, 763, 765, 867, 917, 1014, 

1043, 1046, 1091, 1113, 1278, 1284, 1293, 1335
Gülşenį  349, 1340
Gülşenįler  1069
Gülzārü’l-meǾānį  823, 1331
Gürgānį  342, 348, 372, 397

H
Ĥabeşį  367
Ĥabįb  224, 329, 330, 350, 355, 357, 374, 377, 

381, 411, 413, 414, 433, 435, 463, 468, 474, 
479, 483, 488, 500, 506, 512, 520, 530, 535, 
537, 556, 558, 609, 655, 664, 666, 713, 744, 

749, 795, 818, 847, 872, 873, 874, 878, 904, 
926, 931, 944, 986, 988, 1056, 1063, 1109, 
1114, 1120, 1122, 1125, 1133, 1144, 1145, 
1189, 1190, 1194, 1208, 1228, 1245, 1264, 
1274, 1277, 1279, 1289, 1306, 1309, 1314, 
1317, 1319, 1321, 1322, 1336, 1351

Ĥabįb Şeyħ  1034
Ĥabįbu’llāh  356, 480, 629, 1103
Ħabįr  333, 431, 498, 798, 1306
Ħˇāce Burhān  384
Ħācegį Muĥammed  393
Ĥacer el-ǾAsķalānį  1329
Ĥācī  1340
Ĥācī Bayram  931, 933, 935
Ĥācī Bektāş  344, 394, 395, 1023, 1029, 1082, 

1187, 1340
Ĥācī ǾAlį  1184
Ĥācī Şerįf  391
Hādį  418
Ħadįce  1064, 1065
Ĥadįķa  1294
Ĥadįķatü’l-evliyā  380, 825, 1081, 1294, 1331
Ĥāfıž  712, 1034, 1207
Ĥāfıž Kibriyā  1141
Ĥafįd-i Ezherį  789
Ĥafśa  1207
Ĥaķ  125, 152, 174, 216, 217, 233, 268, 302, 303, 

306, 307, 309, 310, 311, 313, 314, 320, 322, 
326, 329, 330, 332, 334, 335, 336, 337, 345, 
355, 366, 373, 374, 377, 385, 392, 398, 409, 
410, 415, 416, 419, 420, 422, 424, 425, 426, 
428, 433, 434, 435, 437, 444, 445, 449, 455, 
460, 462, 465, 468, 470, 471, 493, 494, 495, 
496, 497, 498, 501, 503, 505, 506, 507, 509, 
510, 513, 515, 516, 517, 519, 520, 522, 523, 
524, 526, 527, 531, 534, 535, 536, 538, 539, 
543, 546, 549, 550, 553, 554, 555, 559, 560, 
563, 564, 566, 568, 569, 570, 572, 573, 576, 
577, 578, 579, 586, 587, 592, 593, 594, 598, 
599, 601, 602, 606, 609, 610, 611, 619, 621, 
623, 628, 629, 630, 635, 636, 637, 651, 652, 
654, 656, 657, 659, 664, 667, 669, 671, 672, 
673, 678, 682, 685, 686, 688, 689, 699, 700, 
701, 702, 703, 704, 705, 706, 707, 708, 709, 
710, 711, 712, 713, 714, 715, 716, 718, 722, 
723, 724, 725, 730, 739, 740, 743, 744, 751, 
755, 762, 770, 771, 781, 782, 791, 793, 797, 
798, 803, 817, 818, 821, 836, 837, 839, 840, 
841, 842, 844, 845, 847, 850, 851, 855, 857, 
865, 869, 872, 874, 876, 886, 888, 899, 905, 
919, 920, 924, 927, 928, 932, 945, 948, 949, 
950, 965, 986, 997, 1025, 1029, 1030, 1031, 
1036, 1046, 1050, 1059, 1080, 1084, 1087, 
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Ĥüseyn Müftį  1034
Ĥüseyn Şeyħ-zāde  1001
Ĥüsniyye  595, 1115, 1116, 1294
Hüvārā  352, 410, 449, 730, 743, 745, 746, 747, 749

I
ǾIrāķ  363, 440, 733, 762, 765, 820, 821, 908, 909, 

933, 976, 1138, 1139, 1328

i
Īrān  491, 493, 502, 525, 548, 589
Īrānį  549, 1123, 1168
İbādį  441, 727, 1146, 1227
İbādį Şeyħ Ebū İsĥāķ  829
İblįs  183, 319, 388, 421, 426, 429, 455, 495, 497, 

498, 504, 508, 523, 526, 559, 564, 572, 604, 
619, 631, 646, 647, 705, 722, 724, 749, 751, 
770, 876, 877, 1091, 1092, 1106, 1123, 1125, 
1136, 1158, 1190, 1223, 1224, 1236, 1281, 1305

İbn-i Aĥsen  364, 1302
İbn-i Berzālį  831
İbn-i Beşįş  477
İbn-i CāmiǾ  1176
İbn-i Cerįr  386, 584, 727, 735
İbn-i Delf  365
İbn-i Ebū Rāşid  1268
İbn-i Edhem  391, 1079
İbn-i Eşref  530, 558, 644, 645, 873, 1072
İbn-i Eşref Ķādirį  931, 932
İbn-i Eşref Rūmį  1158
İbn-i Fażlullāh  830, 1329
İbn-i Ĥācib  366
İbn-i Ĥanbel  1193
İbn-i İdrįs  731, 744
İbn-i İmrān  600
İbn-i İsĥāķ  443
İbn-i Ķāǿid Evānį  731, 906
İbn-i Ķāsım  383, 385
İbn-i Mālik  664, 665
İbn-i Mervān  950
İbn-i Meryem  495
İbn-i Merzūķ  731
İbn-i MesǾūd  687, 688, 689
İbn-i MesǾūd el-Bezzāz  1004
İbn-i Meymūn  341, 342, 347
İbn-i Nāśıre’d-dįn  792
İbn-i Nāśıre’d-dįn Şāmį  896
İbn-i Neccār  832, 1010
İbni’n-Nāśıre’d-dįn el-Dımaşķį  1331
İbn-i Nuķŧa  364, 1302
İbn-i ǾAbdü’l-vāĥid  380
İbn-i ǾAffān  1114

İbn-i ǾAlį  344, 362, 430, 432, 436, 438, 448, 473, 
770, 955, 1141, 1145, 1149, 1150, 1206, 1287, 
1296, 1297, 1324

İbn-i ǾAvvām  1085
İbn-i Ǿİmrān  499, 600, 602, 681
İbn-i ǾÖmer  307
İbn-i RāfiǾ  786, 834, 878, 894, 921
İbn-i Receb  830
İbn-i Selām  348
İbn-i Sufyān  666, 767
İbn-i Şehāb  931
İbn-i Şeyħ Ebū Rāşid  1151
İbn-i Şibl  886
İbn-i ŞücāǾ  832
İbn-i Yaĥyā  432, 438, 954, 1136, 1137, 1140, 

1146, 1179, 1320, 1323, 1325, 1343
İbn-i Yaĥyā Hāşimį  1005
İbn-i Yaĥyā Yūnus  955, 1058, 1323
İbn-i Yesār  340
İbn-i Yūnus  900
İbn-i Yūsuf  792
İbn-i Zeyd  391, 467
İbnü’d-Dehhān  792, 1331
İbnü’d-Dübeyŝį  832, 1331
İbnü’l-Bācūr  476, 792, 830
İbnü’l-CaǾfer İmām Kāžım  804
İbnü’l-Cevzį  830, 1293, 1332
İbnü’l-Ebū Rāşid  827
İbnü’l-Eŝįr  832, 878, 1331
İbnü’l-Fārıż  1341
İbnü’l-Ĥacer  1329
İbnü’l-Ĥacib  1331
İbnü’l-Hįtį  1193
İbnü’l-Hüvārā  907
İbnü’l-Ķāsım  385
İbnü’l-Keŝįr  832, 1331
İbnü’l-Leyŝ Şeyħ Muĥammed  1004
İbnü’l-MuŧįǾ Şeyħ Aĥmed  1006
İbnü’l-Mübārek  913
İbnü’l-ǾAbbās  1083
İbnü’l-ǾAsākir  1251
İbnü’l-Ǿİmād  831
İbnü’l-Ǿİyāż  391, 1079
İbnü’l-Verdį  1331
İbnü’l-Yesār  355, 1080
İbnü’r-Receb  877
İbnü’ş-Şibl  886, 906, 1009, 1302
İbrāhim  461
İbrāhįm AǾźeb  731
İbrāhįm bin Edhem  391, 1341
İbrāhim Buneynį  368
İbrāhįm Cüvenį  731
İbrāhįm Deberį  829
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539, 549, 600, 619, 672, 726, 745, 753, 754, 
763, 765, 767, 799, 803, 828, 893, 927, 928, 
1011, 1025, 1046, 1056, 1065, 1077, 1099, 
1102, 1107, 1111, 1123, 1155, 1189, 1190, 
1202, 1212, 1292, 1293, 1295, 1308, 1314, 
1320, 1338

Ĥaydarį  376, 613, 669, 1175, 1319
Ĥaydar ǾAlį  645, 762, 1010, 1021, 1085, 1099, 

1102, 1109, 1119, 1154, 1266
Ĥayrānį  1034
Ĥayy  706, 1312
Ħazįnetü’l-aśfiyā  824, 1330
Ĥażret-i Śādıķ  1082
Hemedānį Yūsuf  394, 732, 1171
Herevį  365, 478, 780
Hevāric  193, 1249
Ĥırzü’l-Ǿāşıķįn  823, 1330
Ħıżır  307, 309, 399, 499, 542, 586, 622, 637, 681, 

768, 802, 946, 1112, 1130, 1151, 1174, 1175, 
1176, 1177, 1212, 1237, 1280, 1320

Ħıżır Ebū ǾAbdu’llāh  1007
Ĥicāz  167, 336, 381, 532, 579, 821, 947, 1127, 

1138, 1146, 1247
Ĥicāzį Şeyĥ Muĥammed ŞaǾrāvį  1084
Hilāl el-ǾAdenį  1006
Ĥilmį  1023
Ĥilmį Ŝāķıb  1033
Ĥilye  431, 1327
Hind  387, 388, 615, 836, 862, 1222
Hindistān  862
Hindį Şeyħ Aĥmed  927
Hįtį  427, 730, 744, 887, 1193
Ħiŧāb  1059, 1275
Ĥorān  1213
Ħorasaniyye  1340
Hū  321, 322, 706
Hubeyretü’l-Baśrį  391, 1341
Hūd  1328
Ħudā  126, 166, 174, 190, 239, 302, 303, 305, 

306, 314, 315, 316, 317, 318, 327, 328, 333, 
336, 337, 340, 356, 357, 372, 374, 375, 377, 
378, 381, 385, 397, 411, 413, 415, 419, 420, 
422, 423, 425, 434, 435, 436, 448, 456, 458, 
468, 469, 471, 474, 478, 485, 492, 494, 499, 
502, 503, 504, 505, 510, 511, 516, 517, 518, 
519, 521, 522, 525, 526, 535, 537, 551, 552, 
554, 555, 557, 559, 560, 565, 568, 569, 573, 
576, 578, 587, 589, 593, 594, 596, 597, 601, 
603, 606, 608, 611, 616, 617, 618, 619, 622, 
629, 630, 631, 632, 633, 636, 647, 656, 657, 
658, 665, 666, 667, 673, 675, 679, 680, 685, 
687, 689, 702, 703, 710, 712, 713, 715, 716, 
721, 735, 739, 744, 745, 749, 750, 751, 752, 

755, 761, 782, 790, 794, 797, 802, 816, 817, 
818, 819, 838, 839, 844, 858, 860, 869, 872, 
873, 874, 885, 886, 895, 902, 926, 927, 933, 
935, 936, 937, 949, 951, 954, 956, 957, 981, 
1000, 1015, 1025, 1031, 1046, 1055, 1057, 
1064, 1065, 1070, 1084, 1087, 1092, 1093, 
1095, 1096, 1099, 1102, 1106, 1108, 1109, 
1110, 1119, 1120, 1121, 1122, 1127, 1132, 
1134, 1138, 1141, 1144, 1146, 1148, 1150, 
1154, 1159, 1162, 1163, 1164, 1166, 1168, 
1171, 1174, 1176, 1177, 1178, 1184, 1185, 
1186, 1189, 1194, 1196, 1201, 1203, 1205, 
1209, 1212, 1215, 1216, 1218, 1219, 1220, 
1226, 1227, 1231, 1233, 1244, 1245, 1247, 
1251, 1253, 1260, 1266, 1270, 1275, 1276, 
1277, 1279, 1305, 1307, 1308, 1310, 1311, 
1312, 1313, 1317, 1318, 1320, 1323, 1325, 
1326, 1338, 1349, 1351

Ħudā’nıñ Aĥmed’i  1055
Ħulāśatü’l-mefāħir  822, 1293, 1295, 1328, 1332
Ĥulūlį  410, 415, 416, 471, 492, 496, 504, 511, 

523, 527, 528, 529, 565, 576, 577, 579, 589, 
590, 618, 639, 718, 741, 1065, 1088, 1101, 
1103, 1105, 1133, 1134, 1164, 1175, 1200, 
1270, 1277, 1281, 1348, 1350

Ĥulūlįler  538, 577, 578, 580, 843, 1114, 1255, 1304
Ĥurūfį  160, 410, 415, 491, 492, 496, 503, 504, 

510, 511, 524, 527, 529, 547, 548, 576, 579, 
581, 594, 595, 609, 718, 741, 788, 1081, 
1093, 1094, 1098, 1099, 1104, 1105, 1123, 
1124, 1125, 1126, 1134, 1164, 1172, 1187, 
1194, 1199, 1200

Ĥurūfįler  523, 529, 536, 538, 539, 541, 545, 579, 
595, 608, 618, 1094, 1126, 1134

Ħuzeyfe ehl-i MarǾaş  391
Ĥüccetü’l-İslām  1293
Hüdhüd  1126
Hürmüz ibn-i Seyyid Ħātem  815
Ĥüsām  1294
Ĥüseyn  179, 240, 268, 339, 340, 355, 367, 397, 416, 

461, 462, 466, 467, 468, 472, 475, 477, 478, 
489, 547, 647, 712, 782, 789, 790, 795, 797, 
804, 860, 893, 926, 927, 928, 929, 930, 932, 
933, 936, 1001, 1065, 1135, 1311, 1314, 1322

Ĥüseyn Efendi  369
Ĥüseyn Ĥamdį  1302
Ĥüseynį  349, 1090, 1324, 1329
Ĥüseyn ibn-i ǾAlį  799, 1218
Ĥüseyn ibn-i ǾAlį Evsaŧ  417
Ĥüseyn ibn-i Şehāb  925
Ĥüseyn-i Kerbelā  356, 412, 417, 473, 630, 775, 

816, 1310, 1319, 1322
Ĥüseyn Kātib  1139
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Ķazvįnį Muĥammed  731
Kebįr Aĥmed  346
Kelįm  765
Kemāl  350
Kemāle’d-dįn benį Cevād Muĥammed  799
Kerħį  340, 346, 352, 355, 356, 371, 488, 489, 

744, 907, 1132, 1133, 1322
Kerkük  1034
Kerkükį Şeyħ Rıżā  1033
Kerküklü Şeyħ Ħāliś  1284
Kevkebü’l-mebānį  445, 826, 962, 1335
Kevŝer  819, 828, 1106
Kibriyā  301, 422, 468, 517, 518, 559, 569, 646, 

652, 665, 688, 714, 802, 818, 873, 949, 1164, 
1277, 1318

Kirdigār  126, 152, 336, 425, 551, 599, 642, 657, 669, 
873, 908, 1192, 1237, 1251, 1307, 1310, 1326

Kirmānį  366
Kitāb-ı Dürerü’n-nažįm  1328
Kitāb-ı Ġunye  858, 1053, 1250
Kitāb-ı Nefeĥāt  1328
Kitābu Nūr Aĥmedį  1331
Kitābü’d-Đeryā  1327
Kitābü Faħri’l-Ķādiriyye  1333
Kitābü İnbāǿil-ġumr bi-ebnāǿi’l-Ǿumr  1329
Kitābü’l-Aķŧāb  431
Kitābü’l-Cüveynį et-Tāį  1333
Kitābü’l-Ġunye  641, 856
Kitābü’l-Ħiŧāb  437, 442, 519, 564, 571, 679, 700, 

729, 826, 856, 860, 875, 935, 962, 1010, 1122, 
1261, 1266, 1278, 1289, 1330

Kitābü’l-Kāmil  1331
Kitābü’l-Ķasŧallānį  824
Kitābü’l Mehdį  478
Kitābü’l-Mekāşifāt  825
Kitābü’l-Meşyeħati’l-Baġdādiyye  1330
Kitābü’l-MiǾrāc  824, 1330
Kitābü’l-Mukāşefāti’l-Cüneydiyye  1330
Kitābü’l-ǾUķūd  1330
Kitābü Nažmi’d-dürer fį hicreti ħayri’l-beşer  1329
Kitābü’n-Necāt  935
Kitābü’s-Sefįne  1330
Ķonevį  1324
Ķonya  439, 440, 1073
Ķuddsį ǾAbdu’llāh Ħalef  1005
Ķudsį  735
Ķudsį (Ķuddusį) Aĥmed Necme’d-dįn  364
Ķudüs  832, 942
Ķudüslü ǾAbdu’r-raĥmān  367
Ķur’ān  156
Ķureyşį  731
Ķurǿān  308, 309, 311, 312, 316, 338, 374, 387, 

416, 461, 468, 501, 502, 524, 525, 529, 530, 

538, 549, 583, 593, 595, 606, 621, 628, 629, 
646, 657, 688, 689, 701, 713, 714, 793, 795, 
817, 1101, 1122, 1127, 1132, 1165, 1167, 1190, 
1230, 1312, 1315, 1324

Ķuśay ibn-i Yūsuf  815
Ķuŧbe’d-dįn-i Ebher  344
Ķuŧbü’l-aķŧāb  931, 1052
Ķuŧbü’l-irşād  929, 936
Kübrevį  341, 342, 343, 345, 349, 350, 379, 381, 

383, 384, 385
Kübreviyye  1341
Küfr-i Ekber  566
Külāl  394
Kümeyl  340

l
Lahor  824
Lahorį  1017
LāmiǾį  575, 831, 1331
Lebįb  1033
Leŧāǿifü’l-ġarāǿib  823, 1330
Leŧāǿifü’l-Ķādiriyye  822, 1332
Leŧāǿifü’l-laŧįfe  824, 988, 1330
Levāķıĥ  792, 826, 1228, 1263, 1268
LevāmiǾü’l-envār  1332
Loķmān  644, 683, 766, 1179
Luŧfį  930, 1304

M
Maġrib  477, 573, 1139, 1155, 1184
Maġribį  430, 432, 437, 440, 443, 473, 581, 683, 

1137, 1238, 1320
Maġribli  1268
Maĥmūd  307, 501, 505, 534, 818, 828, 1095, 

1122, 1177, 1277, 1288, 1320
Maĥmūd Faġnevį  394
Maĥmūd Hüdāyį el-Üsküdāriyye  1340
Maĥmūd ǾAlį  456, 681, 1154
Maĥmūdü’n-NeǾāl  1004
Māhü’l-leyl  497, 1170, 1337
Māhü’l-meǾārif  826
Maķāmāt  1044
Maķdisį  1331
Maķrįzį  830, 1329
Malaŧya  546, 837, 1205
Mālik  585
Mālikį  585, 1187, 1191
Manśūr  352, 368, 428, 771, 774, 776, 819, 866, 

888, 889, 890, 891, 907, 908, 914, 919, 1131, 
1132, 1137, 1140, 1293

Manśūr Baġdādį  368
Manśūr Ĥallāc  772, 907
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İbrāhįm ed-Dārį  1005
İbrāhįm ed-Desūķį  1340
İbrāhįm ed-Deyrį  1329
İbrāhįm el-Cezerį  1331
İbrāhįm el-Enśārį  1330
İbrāhįm el-Gülşeniyye  1340
İbrāhįm el-ǾAdenį  1004
İbrāhįm Ħālid  1116, 1119
İbrāhįm ibn-i Maĥmūd  1007
İbrāhįm ibn-i Mürsel  1007
İbrāhįm Nūrį  362, 859, 927, 1070, 1331
İbrāhįm ǾIrāķį  348
İbrāhįm RifǾat  1033
İbrām  475
Ǿİbret-nümā  826, 1331
İbretü’l-yaķżān  1328
İcāzet-nāme  438, 827, 1328, 1333
İcāzet-nāme-i Śadr  432
İdrįs  1328
İdrįs benį ǾAbdu’llāh  815
İdrįsį  933
İdrįs ibn-i ǾÖmer  815
İdrįsįler  933
Ǿİmāde’d-dįn el-Ķudsį  1003
Ǿİmāde’d-dįn Naśır  877
İmām Aĥmed  167, 829, 901, 1132, 1247, 1297
İmām AǾžam  532, 1078, 1187
İmām CaǾfer  1115
İmāme’d-dįn  832
İmām Ĥanbelį  1132
İmām Kāžım  816
İmām ǾAlį  1342
İmām Rabbānį  379, 380, 382, 388, 392, 393, 399, 

939, 1081, 1330, 1334, 1348
İmāmü’l-ĥarem CaǾfer  830
İmāmü’l-vaķt  929
Ǿİmrān  309
Ǿİnānį  1034
İncįl  524, 525
İǾtiyād  431, 828, 1332
İrşādü’l-mübtedįn  877
Ǿİsā  1044, 1328
İśfahānį  446, 778, 1021
İsĥāķ Efendi  1099
İslām  426, 527, 557, 562, 708, 769, 805, 831, 851, 

891, 901, 902, 903, 1011, 1012, 1067, 1088, 
1113, 1158, 1159, 1190, 1290, 1291, 1318

İslāmiyye  1329
İslāmlıķ  664, 668, 1164
İsmāǾįl  350, 456, 475, 486, 1034
İsmāǾįl Ĥaķķį  493, 860, 875, 934, 1330
İsmāǾįl Rūmį  859, 924
ǾİsmāǾįl Rūmį  363

İsm-i AǾžam  1312
İsm-i Celāl  357, 535
İsrāǿįl  1246
İsrāǿilį  583
İstanbul  370, 402, 676, 855, 859, 1035, 1068, 

1072, 1278
Ǿİsyānį ehl-i Baġdād  1034
Ǿİzāz  367, 730, 907, 908, 909
İžhāru’l-kiźb  1015, 1337
İzniķ  358, 458, 926, 929, 1073
İzniķį  581, 929, 931, 1017, 1072, 1161, 1238
İzniķli  924, 925, 1180, 1351
Ǿİzze’d-dįn  367, 444, 1016, 1325
Ǿİzze’d-dįn Aĥmed  930
Ǿİzzet  1033

K
Ķabūlį  916
Ķađįb  573, 575, 579, 731
Ķāđī Ĥasan Zemġān  1005
Ķādir  1034
Ķādirį  72, 341, 346, 361, 362, 363, 364, 365, 366, 

367, 368, 369, 381, 392, 399, 403, 405, 407, 
573, 859, 861, 899, 924, 931, 932, 934, 940, 
1016, 1023, 1025, 1026, 1027, 1029, 1035, 
1068, 1069, 1081, 1085, 1166, 1180, 1265, 
1315, 1316, 1325, 1338, 1341, 1348

Ķādirįler  126, 1035, 1036
Ķādiriyye  1341, 1342, 1343
Ķađī  Vaĥyed’d-dįn  639
Ķahhār  706
Ķahire  1333
Kākis  1341
Ķalāǿid  84, 338, 614, 768, 822, 856, 858, 1293, 

1295, 1332
Ķāmus  727, 732, 828, 829, 852, 1227, 1332
KaǾbe  190, 216, 520, 574, 593, 1224, 1350
Ķāǿimį  1023, 1033, 1331
Ķāǿimįyye  363
Ķaramanlı ǾAlį  865
Ķārūn  1349
Ķaśab-zāde Muĥammed  1068
Ķāsım  357, 371, 396, 418, 475, 1104, 1322
Ķāsım ibn-i ǾAbdü’l-baśrį  731
Ķāsım ibnü’l-Ĥüseyn  417
Ķaśįde-i Tāǿiyye  1341
Ķasŧallānį  1332
Ķayserį  1238
Ķayyūm  706
Kāžım  340, 356, 371, 396, 412, 416, 418, 473, 

489, 798, 1065, 1089, 1311, 1319, 1322
Kāžım benį CaǾfer  799
Kāžımį  1314
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1114, 1122, 1170, 1200, 1209, 1320, 1321, 
1324, 1328, 1335

Muĥammed Bahāe’d-dįn  398
Muĥammed Bāķį  382
Muĥammed Bekrį  353
Muĥammed Belūnį  368
Muĥammed bin el-Ezherį  1005
Muĥammed bin en-Naśr  1006
Muĥammed bin Keyzānį  1003
Muĥammed CaǾfer  472
Muĥammed Cemāle’d-dįn  823
Muĥammed Dımaşķį  365
Muĥammed Ekber  1001
Muĥammed el-Bācūr  1333
Muĥammed el-Baħşį  1333
Muĥammed el-Berzālį el-İşbįlį  1330
Muĥammed el-Enśārį  1342
Muĥammed el-Herevį  1333
Muĥammed el-Ķudsį  1006
Muĥammed el-Mekkį  1330
Muĥammed Emįn  1001
Muĥammed Enśārį  366
Muĥammed er-Rūmiyye  1340
Muĥammed Evānį  1009
Muĥammed Ĥaķ ǾAlį  541
Muĥammed Ħaś Śarįfįnį  731
Muĥammed ibn-i İbrāhįm  832
Muĥammed ibn-i Ķāsım  383
Muĥammed ibn-i Maĥmūd  799
Muĥammed ibn-i Neccār  735
Muĥammed ibn-i Ǿİsā  815
Muĥammed ibn-i RāfiǾ  833, 877, 1331
Muĥammed ibn-i Reslān  1003
Muĥammed ibn-i Yaĥyā Tādifį  829
Muĥammed ibn-i YaǾķūb  363
Muĥammed ibn-i YaǾķūb el-Ĥalebį  1333
Muĥammediyye  1342
Muĥammedįyye Ĥulvānįyye  1341
Muĥammed Mažhar  381
Muĥammed Mehdį  479, 549, 1314
Muĥammed Mekkį  823
Muĥammed Mıśrį  1006
Muĥammed Muśŧafā  473, 1079, 1126, 1189, 1190
Muĥammed Naķşį  1093
Muĥammed ǾĀbid  1001
Muĥammed ǾĀrif  387
Muĥammed Sellāmį  367
Muĥammed Sırrį Muĥyi’d-dįn  457
Muĥammed Sürmeli  1184
Muĥammed Şenbekį  730
Muĥammed Şeyħ Velį  789
Muĥammed Ŧoķatį  405
Muĥammed Yaħşį  792

Muĥammed YaǾķūbį  1008
Muĥammed Yūnįnį  1006
Muĥarrem Mehdį  416
Muĥāżaratu’l-ebrār  1327
Muĥsin  417
Muĥsin Muĥammed ibn-i Ĥaydar  417
Muħtār  179, 334, 335, 338, 396, 467, 496, 534, 

572, 614, 615, 666, 713, 1001
Muĥyi’d-dįn  344, 355, 367, 438, 828, 893, 1000, 

1001, 1066, 1090, 1131, 1340
Muĥyi’d-dįn el-Erbilį  1333
Muĥyi’d-dįn el-ǾArabį  1327, 1332, 1342
Muĥyi’d-dįn ibn-i Ĥāmid  1033
Muĥyi’d-dįn Nevevį  831
Muĥyį Muĥammed  829
MuǾammer  344
MuǾāviye  767, 768
MuǾāź  1120
MuǾįne’d-dįn  388
MuǾįne’d-dįn Ĥasan  387, 390
MuǾtemįd-Billāh  478
Murād Ħan  440
Mūr ǾAlį  1033, 1034, 1331
Murtażā  356, 373, 381, 416, 489, 532, 539, 547, 

609, 616, 630, 761, 896, 925, 1113, 1246, 
1279, 1319, 1322

Mūsā  965, 1237
Mūsā Ceng ibn-i Cįlį  799
Mūsā Cevn ibn-i ǾAbdu’llāh  798
Mūsā el-Ezherį  1001
Mūsā et-Tahtavį  830, 1330
Mūsā Śānį ibn-i ǾAbdu’llāh Ŝānį  799
Muśĥaf  941
Muśliĥi’d-dįn  1071
Muśliĥi’d-dįn Źekį Mıśrį  930
Mustaķim-zāde  755
Muśŧafā  302, 304, 314, 315, 322, 328, 330, 332, 

335, 336, 338, 356, 376, 377, 378, 415, 424, 
439, 461, 488, 499, 502, 503, 525, 526, 535, 
537, 539, 547, 552, 557, 594, 609, 616, 630, 
652, 761, 797, 845, 873, 925, 957, 1055, 
1064, 1082, 1085, 1096, 1099, 1106, 1113, 
1114, 1119, 1122, 1125, 1126, 1143, 1158, 
1184, 1188, 1190, 1209, 1211, 1212, 1228, 
1232, 1237, 1250, 1253, 1260, 1262, 1307, 
1313, 1322, 1324

Muśŧafā Ĥaķķį  350
Muśul  457, 573, 1176, 1238
Muş  1034
Mübārek  1323
Mücelliyetü’l-ķulūb  1331
Mücįre’d-dįn  832
Mücįre’d-dįn ǾAbdu’r-raĥmān el-ǾUleymį  1342
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Manśūr VāǾiž  914
Mansūr Źekį ed-Dārį  1009
Manŧıķu’t-tayr  1294
MaǾbūd  1305
MaǾden  679, 1204, 1205
MaǾdenü’l-envār  584, 822, 1010, 1295, 1332
MaǾmūriye  546
MaǾrūf  744
MaǾrūf  Kerħį  1322
Marįsiyye  1327
MarǾaşlı Nādirį  679
Maskat  1100
Mażiyyetü’l-Ǿuyūn  1331
Mecālis  1044, 1295
Mecįd  333, 345, 689, 1105, 1107, 1123, 1251, 1296
Mecįdiyye  350
Mecnūn  605
Mecūsį  193, 1246, 1249, 1250
Meĥāsin  826
Mehdį  412, 473, 478, 479, 480, 481, 482, 483, 

484, 485, 491, 492, 493, 495, 497, 502, 547, 
798, 816, 1065, 1311, 1320

Mehdį Muĥammed  478
Mekātib  402, 1295
Mekke  477, 794, 1083, 1223, 1276, 1298
Mekkį  1323
Mektūbāt  380, 404, 826, 1043, 1081, 1330
Melāmį  458, 459, 460, 524, 581, 705, 844, 982, 

1195, 1197, 1261, 1262, 1263, 1264, 1265, 
1267, 1268, 1269, 1270, 1271, 1272, 1274, 
1275, 1276, 1277, 1278, 1279, 1280, 1281, 
1325, 1351

Melāmįler  459, 460, 1263, 1266, 1267, 1270, 
1271, 1277, 1278, 1279, 1280, 1281

Melāmįlik  458, 1264, 1265, 1266, 1269, 1270, 
1278, 1279, 1280

Melāmį Şeyħ Ĥasan  358
Melāmiyyūn  458, 562, 604, 842, 843, 983, 1260, 

1262, 1264, 1265, 1266, 1271, 1281
Melfūžü’l-ġıyāŝiyye  1331
Menāķıb  1293
Menāķıb-ı Fārisį  822, 990
Menāķıb-ı RifāǾiyye  826, 838, 1333, 1334
Menāķıbü’l-Fārisiyye  1332
Menāzilü’l-evliyā  448, 825, 1331
Mennān  329, 766
Meǿmūn  1089
Mervān  462, 733, 752, 861, 900, 917, 1199, 

1222, 1350
Meryem  1207
Mesālikü’l-ebśār  825, 1329, 1343
Mesįĥ  483, 495, 497, 547, 600
Mevādid MustaǾiź bihį  1084

Mevdūd  391
Mevlā  184, 219, 230, 302, 304, 305, 306, 311, 

317, 323, 327, 329, 331, 334, 335, 337, 357, 
377, 381, 386, 392, 421, 465, 474, 501, 505, 
516, 522, 528, 533, 535, 556, 565, 578, 598, 
609, 620, 629, 631, 638, 644, 674, 689, 704, 
709, 713, 714, 716, 717, 735, 737, 785, 790, 
803, 804, 832, 844, 851, 877, 909, 920, 941, 
942, 950, 1024, 1025, 1079, 1085, 1089, 
1093, 1095, 1105, 1110, 1115, 1140, 1157, 
1160, 1168, 1180, 1184, 1189, 1191, 1200, 
1206, 1209, 1214, 1216, 1226, 1230, 1232, 
1237, 1239, 1269, 1281, 1305, 1309, 1318, 
1321, 1350, 1351

Mevlānā  344, 442, 1340
Mevlānā Cāmį  372, 779
Mevlānā Naķşibendį  1187
Mevlānā ǾAbdu’llāh el-Belħį  1330
Mevlevį  341, 342, 343, 349, 1093, 1203
Mevleviyye  1341
Mevlūd  1204, 1336
Mezbeletü’l-aĥzān  1331
Mıśır  656, 792, 821, 836, 867, 923, 936, 1139, 1328
Mısırlı İbn-i Aĥmed  395
Mıśırlı Şeyħ ǾAlį  575, 727
Mıśırlı Şeyħ ǾAlį ibn-i Cerįr  829
Mıśrį  349, 738, 792, 830, 1068
Mıśrį ǾAlį  735
Mıśrį ǾOŝmān  427
Mıśrį Zeyne’l-Ǿābidįn  365
Mıśrü’l-Ķahire  1327
Mızraķlı Ǿİlmiĥāl  1293
Miftāĥ  370, 444, 476
Miftāĥu’l-ġayb  444, 1328
Miftāĥu’l-ķulūb  370
Miftāĥu’l-mefāħir  826
MiǾrāc  1056, 1064
MiǾrāciye  872
Mįr Beķā  1325
Mirķāt  823, 856, 858, 1295
Mirķātü’l-merātib  1333
Mįr Muĥammed Cįlānį  1004
Mįr ǾAlį  341, 349, 1324
Mįr ǾAlį Ħānı  1183
Mirǿat  828
Mirǿatü’l-cinān  793
Mirǿatü’z-zamān  825, 1329
Mucįri’d-dįn ǾAbdu’r-raĥmān  el-ǾUleymį  1330
MudāfiǾ ibn-i Aĥmed  1004
Muĥammed  332, 337, 356, 385, 416, 458, 530, 

535, 540, 550, 557, 597, 615, 629, 669, 797, 
799, 816, 838, 847, 872, 873, 874, 1010, 
1030, 1056, 1064, 1065, 1084, 1095, 1107, 
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ǾÖmer Bekrį  351, 381, 386, 1341
ǾÖmer bin el-Medayinį  1008
ǾÖmer Ġazzālį  732, 1006
ǾÖmer ibn-i MübāyįǾ  815
ǾÖmer Merātibį  1008
ǾÖmer Şāh  475
ǾÖmer Tebrįzį  1069
Özbekiyye  1341

P
Pend  1298
Perverdigār  152, 642, 669, 1310, 1318
Pįr Aĥmed  82, 385, 838, 839, 856, 858, 894, 895, 

899, 904, 917, 938, 943, 946, 950, 951
Pįr Bahāe’d-dįn  393
Pįr Beķā  1000
Pįr Eşrefoġlu  457, 932
Pįr Ġarįb  367
Pįr Ħalįl  363
Pįr Ĥasan  362
Pįr Ĥüseyn  562
Pįr İsmāǾįl Berzencį  363
Pįr Muĥammed  1324
Pįr Ǿİsmāǿįl  1068
Pįr RifāǾį  945, 1135
Pįr Şeyħ Süleymān  358

r
Rab  313, 412, 522, 587, 606, 620, 655, 734, 752, 

798, 886, 1215
Rabbānį  404, 405, 830
Rabbü’l-enām  1114
RābiǾa  1207
RāfiǾü’ž-žulmet  1337
Rāfiżį  413, 471, 472, 473, 1191, 1348, 1350
Rāfiżįler  790, 902
Raĥįm  302, 713, 1168
Raĥmān  429, 766, 1215, 1230
Raĥmeten li’l-Ǿālemįn  489
Rāsim  544
Ravżatü’l-ebrār  826, 1329
Ravżatü’n-nāžir  822, 828, 1332
Ravżatü’n-nevāžır  822, 1332
Ravżü’r-reyāĥįn  793, 822, 1329
Ravżü’r-reyāĥįn li-hikāyeti’ś-śāliĥįn  1328
Ravżü’ž-žāhir  822, 1329, 1332
Receb  946
Refref  1225
Reǿfet  402
Reǿfet Süleymān Pāşā  402
Resūl  84, 191, 192, 213, 225, 231, 239, 241, 356, 

357, 374, 376, 377, 378, 396, 397, 410, 411, 

412, 413, 415, 419, 423, 434, 435, 436, 443, 
460, 463, 465, 468, 470, 471, 472, 476, 480, 
482, 483, 485, 487, 489, 493, 496, 499, 500, 
503, 507, 524, 534, 536, 539, 540, 541, 547, 
548, 549, 551, 552, 553, 558, 560, 584, 590, 
613, 614, 619, 620, 622, 628, 629, 630, 631, 
633, 635, 640, 641, 653, 655, 656, 664, 665, 
666, 667, 668, 671, 683, 687, 699, 712, 719, 
743, 756, 782, 789, 790, 791, 795, 798, 800, 
818, 829, 833, 837, 847, 851, 872, 873, 874, 
884, 885, 889, 890, 902, 907, 925, 926, 941, 
957, 986, 988, 990, 1064, 1066, 1083, 1087, 
1089, 1090, 1096, 1097, 1098, 1100, 1101, 
1107, 1113, 1117, 1119, 1120, 1122, 1125, 
1126, 1143, 1144, 1151, 1152, 1158, 1167, 
1175, 1189, 1190, 1192, 1209, 1211, 1217, 
1232, 1233, 1246, 1247, 1249, 1250, 1251, 
1264, 1275, 1276, 1288, 1310, 1312, 1313, 
1317, 1318, 1321, 1322, 1325, 1327, 1336, 
1341, 1342, 1349, 1351

Resūlu’llāh  324, 338, 375, 538, 630, 687, 1056, 
1063, 1102, 1170, 1189, 1248

Reşįd bin Muĥammed el-Cüneydį  1330
Reşįd Cüneydį  823
Revāfıż  415, 1250
Rıđvān  331
Rıżā  340, 356, 371, 412, 416, 473, 489, 584, 798, 

1065, 1089, 1133, 1185, 1311, 1314, 1319, 1322
Rıżā benį Kāzım  799
Rıżā ibn-i İmām Kāžım  816
Rıżā Nūĥ Efendi-zāde  930
RifāǾį  341, 352, 359, 427, 782, 837, 846, 848, 

851, 857, 859, 863, 876, 883, 884, 888, 891, 
895, 903, 904, 915, 938, 939, 946, 1016, 1092, 
1134, 1188, 1341

RifāǾį Aĥmed  847, 888, 896
RifāǾiyye  1340
Risāle  1330, 1331
Risāle-i taǾrįf-nāme  1327
Risāletü Ĥabįb Hindį  1331
Risāletü’l-mürįd ve’l-murād  1293
Rivgerį  394
Rūĥü’l-beyān  519, 1330
Rūĥü’l-ķuds  431, 1327
Rūm  358, 365, 615, 836, 908, 936, 1070, 1071, 

1073, 1077, 1133, 1158, 1175, 1183, 1222, 
1278, 1314, 1352

Rūmį  84, 130, 303, 319, 322, 323, 328, 334, 338, 
358, 370, 378, 388, 397, 406, 411, 412, 413, 
417, 423, 424, 429, 439, 443, 457, 458, 469, 
473, 478, 495, 497, 509, 511, 513, 522, 529, 
533, 536, 538, 549, 552, 553, 554, 555, 556, 
561, 562, 569, 570, 573, 575, 581, 591, 594, 
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Müferric eş-Şeybānį  1008
Müftį Ħānı  1183
Mükerrem  789
Mülhime  431, 1327
Mümşād  341, 342, 343, 353, 391, 1057
Münįr  383, 505, 535, 599, 602, 672, 683, 1169, 

1276, 1280, 1322
Münźirį  1331
Müǿeyyed  444, 1301, 1311, 1326
Müsāmere  431
Müslim  166, 231, 395, 410, 411, 421, 470, 471, 

474, 501, 525, 539, 546, 580, 589, 595, 598, 
614, 619, 657, 725, 741, 920, 1026, 1043, 1088, 
1094, 1154, 1238, 1243, 1278, 1306, 1318

Müslim Ħorāsānį  395
Müslimler  118, 529, 542, 543, 610, 751, 905, 1313
Müsned  671
Müstaķįmoġlu  490
Müstencid  1090
MüsteǾān  225, 569, 655, 707, 869, 928, 1143, 1255
Müştāķ  1033
Müzekkį  60, 338, 824, 857, 926, 1072, 1328, 1330

n
Nābį  1033
Nāblįsį  445, 446, 447, 448, 456, 457, 827, 831, 

941, 942, 951, 954, 957, 1016, 1044, 1149, 
1151, 1238, 1270, 1301, 1302, 1320, 1324, 
1326, 1328, 1330, 1335

Nāblus  1290
Nāfį  1034
Naķį  412, 416, 418, 473, 798, 816, 1065, 1311, 

1314, 1319
Naķįbü’n-Necef  773
Naķşį  372, 373, 381, 382, 392, 393, 405, 477, 490, 

612, 638, 1024, 1080, 1081, 1082, 1341, 1348
Naķşibendį  379, 381, 393, 397, 398, 399
Naķşibendiyye  1340, 1341
Naķşį Efendi  1104
Naķşį Süleymān  1179
Nāmus-ı Ekber  665, 667
Naśārį  1011, 1012, 1274
Naśr  877, 878, 879, 883, 921, 1044
Naśre’d-dįn  1131, 1132, 1140
Naśr es-Śadįkį  1004
Naśr-ı śayyād  769
Naśr ǾAbdü’s-selām  951
Nažmü’d-dürer  825
Necāşį  344
Neccār  1331
Neccārį  829
Necme’d-dįn  343, 344, 385
Necme’d-dįn Ġayŧį  824, 1330

Necme’d-dįn-i Kübrā  1293, 1341
Nefeĥāt  345, 351, 386, 444, 448, 519, 545, 575, 

778, 826, 875, 886, 894, 1010, 1029, 1290, 
1295, 1296, 1330

Nehrevānį  731
Nemrūd  475, 749, 819
Nesįmį  544, 1131, 1132, 1133, 1134, 1137, 1140
Nesįmįlik  1134
Neslü’d-dehān  832
Nessāc  342, 348, 1013, 1139, 1150
Neşǿetü’l-vāķıfįn  1336
Nevevį  735, 1329
Neyl Ķāđī Cįlānį  1008
Nįl  561, 622
NiǾāl Keymānį  731
NiǾmet  410, 794
NiǾmetu’llāh  823, 1330
Nişāncı Pāşā  832
Niyāzį  656, 1026, 1029, 1068, 1069
Nižāme’d-dįn Evliyā  407
Nižāmoġlu  160, 527, 528, 529, 1069
Nūĥ  315, 390
NuǾmān  515, 517, 550, 557, 584, 1083, 1118, 

1187, 1191
NuǾmānį  1194
Nūr Aĥmedį  825
Nūrbaħşį  345
Nūrį Aġa  1184
Nūr ǾAlį Baħşį  345, 363, 829, 852, 1033, 1333
Nūru’llāh  822
Nuśayrį  1099
Nuśūś  444, 1328
Nükātü’l-esrār  824, 1330
Nüzhetü’l-ħāŧır  780, 822, 866, 1333
Nüzhetü’l-ħavāŧır  1332
Nüzhetü’l-mecālis  825, 1329

o
ǾOŝmān  355, 367, 411, 413, 414, 415, 435, 472, 

681, 712, 800, 902, 1083, 1120, 1212, 1309
ǾOŝmān Aġā  1185
ǾOŝmān Baśrį  1006
ǾOŝmān el-Māzānį  1008
ǾOŝmān eź-Źehebį  1330
ǾOŝmān ibn-i İsmāǾįl  1007
ǾOŝmān Luŧfį  1035
ǾOŝmān Mıśrį  1138
ǾOŝmān ǾIrāķį  731

Ö
ǾÖmer  355, 411, 413, 414, 415, 472, 681, 712, 

800, 1120, 1309
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Sincār  923
Sinceristān  387
Sirāce’d-dįn  802
Sirāce’d-dįn Pįr Enśārį ǾÖmer  829
Sirācü’l-ümem  517, 639
Sivasį  349, 468, 678
Siyerü’l-aķtāb  1293
Siyerü’l-evliyā  826, 850, 1331
Siyerü’l-müteķaddimįn  1293
Siyerü’l-Ǿārifįn  823, 1081, 1330
Sulŧān Bāyezīd  1327
Sulŧān Ĥamįd  823, 858
Sulŧān Ǿİsā  362, 802
Sulŧān Selįm  1327
Suyūŧį  727, 852
Sübĥān  309, 686, 1188
Sübĥānį  988
Sühreverdį  341, 349, 350, 354, 379, 381, 383, 1341
Sülemį  1342
Süleymān  411, 515, 517, 711, 1026, 1067, 1071, 

1110, 1158, 1185, 1198, 1308, 1351
Süleymān-ı Zamān  1017, 1312, 1322, 1324, 1338
Süleymān ibn-i Cāmi  866
Süleymān Naķşibendį  1078, 1080
Süleymān Pāşā-zāde Baba Kāmį  678
Süleymān śāĥib-Mevlūd  1025
Sünbül Sinān  349

Ş
ŞāfiǾį  550, 557, 584, 636, 638, 1115, 1188, 1191, 

1194
ŞāfiǾįler  638
Şahābį  1332
Şahābį Şeyħ Śādıķ  822
Şāh Hāşim  1330
Şāh-ı Ekrem  1312
Şāh-ı Gįlān  1092
Şāh-ı Velāyet  537
Şāh İskender  362, 370, 380, 382, 1017
Şāh İsmāǾįl  463, 933, 1078, 1119
Şāh Kemāl  382
Şāh Selįm  1148
Şaķāyıķ  670, 690
Şām  439, 656, 767, 768, 789, 821, 835, 836, 923, 

936, 942, 955, 1033, 1099, 1140, 1147, 1148, 
1185, 1206, 1290, 1324, 1327, 1328

Şāmį  581, 735, 1068
Şāmį Şemse’d-dįn  368
Şāmį Şeyħ ǾAbdü’s-selām  366
Şāmlı  589
ŞaǾbān  349
ŞaǾbān Kāmį  1033
ŞaǾbān Śāvį  369

ŞaǾrānį  480, 490, 735, 792, 830, 915, 1228, 1268, 
1329, 1340, 1343

ŞārǾį ǾAbdu’r-raĥmān  364
Şaŧŧanūfį  792, 852, 1332
Şāźelį  341, 342, 347, 477, 815, 946, 1013, 1302, 

1341
Şāźeliyye  1340
Şeceretü’l-kevn  431, 1327
Şeddād  769, 1085, 1089, 1125
Şed-nāme  926, 1172, 1328
ŞefįǾü’l-müźnibįn  1114
Şehāb  347, 350, 354, 946, 1324
Şehābe’d-dįn  351, 384, 457, 664
Şehābe’d-dįn Ebū Necįb  386
Şehābe’d-dįn Ebü’l-Ferec  1331
Şehābe’d-dįn es-Sühreverdį  1340
Şehābe’d-dįn İmām Aĥmed  831
Şehābe’d-dįn ǾÖmer  349, 353, 658, 831
Şehāb el-Bekrį  732
Şehāb İbnü’l-Ĥacer Aĥmed  830
Şems  344, 1067, 1093, 1324
Şemse’d-dįn  382, 384, 385, 457, 832, 925
Şemse’d-dįn Dımaşķį  832
Şemse’d-dįn el-Maķdisį  1006
Şemse’d-dįn ibn-i Maĥmūd  384
Şemse’d-dįn-i Ĥüseyn  1033
Şemse’d-dįn Ķayserį  444
Şemse’d-dįn Sıbŧ İbnü’l-Cevzį  831
Şemse’d-dįn Şeyħ Muĥammed  364, 803
Şemsį  344
Şemsü’l-mefāħir  1295, 1333
Şenbekį  352, 427, 744, 746, 747, 907
Şerefe’d-dįn  444, 457, 1324, 1326
Şerefe’d-dįn Dimyāŧį  366
Şerefe’d-dįn Ķıtāl  383
Şerefe’d-dįn ǾAbdu’llāh  364
Şerefe’d-dįn Şerįf  802
Şerħ-i Bahāristān  1331
Şerħ-i ĥadįŝ  444, 1328
Şerħ-i Neccār  824
Şerħ-i Şįrāzį  444, 1328, 1331
Şerįf  761, 1033
Şerįf Muĥammed Şāmį  1008
Şerįf ǾAbdü’s-selām  870, 871, 876
Şerįf Ǿİzze’d-dįn  368, 1331
Şernūbį  346, 826, 1329
Şeybānį  832, 1187
Şeyħ Aĥmed  348, 349, 351, 380, 387, 391, 788, 

830, 837, 841, 847, 849, 850, 855, 856, 859, 
861, 878, 885, 886, 891, 904, 906, 907, 908, 
914, 915, 920, 930, 939, 943, 946, 949, 950, 
1013, 1077, 1135, 1188, 1218, 1324

Şeyħ Aĥmed Dede  1001
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602, 604, 608, 614, 619, 622, 645, 651, 665, 
669, 673, 679, 683, 684, 687, 688, 690, 712, 
722, 725, 743, 772, 775, 828, 831, 835, 837, 
844, 846, 887, 895, 909, 925, 928, 931, 932, 
935, 951, 957, 983, 985, 994, 999, 1018, 1025, 
1028, 1030, 1033, 1036, 1049, 1054, 1055, 
1058, 1070, 1072, 1073, 1085, 1086, 1103, 
1108, 1111, 1127, 1136, 1152, 1172, 1173, 
1174, 1175, 1180, 1183, 1185, 1192, 1194, 
1198, 1200, 1201, 1207, 1217, 1218, 1219, 
1224, 1228, 1229, 1234, 1238, 1239, 1250, 
1252, 1253, 1260, 1277, 1300, 1304, 1305, 
1306, 1311, 1313, 1314, 1320, 1322, 1325, 
1326, 1336, 1338, 1340, 1349, 1350, 1351

Rūmį Baba  416, 1082, 1127, 1315
Rūmį ǾAbdu’llāh  458
Rūmį ǾAlį  392, 517, 680, 798, 1175
Rūmlu Eşref-zāde  1314
Rumūzü’l-künūz  1057
Rūźbārį  341, 342, 348, 395, 1057, 1139
Rükne’d-dįn  383, 384

S
Śādıķ  416, 489, 1034, 1114
Śādıķ CaǾfer  396, 816, 1116, 1135, 1190
Śādıķį  398
Śadr  432, 438, 439, 440, 441, 442, 443, 444, 445, 

446, 457, 515, 518, 562, 827, 904, 905, 954, 
1073, 1142, 1152, 1180, 1238, 1301, 1320, 
1324, 1326

Śadre’d-dįn  344, 441, 442, 457, 517, 518, 831, 
951, 1311, 1328, 1333

Śadre’d-dįn Ķonevį  432
Śadriyye  1269
Śafāt  1034
Śafevįler  464
Śāfį  933
Śafūrį  362
Śāħir ibnü’l-Śaħr  731
Śaĥrāį  382
Ŝaķātį  938
Śāliĥ  711, 803
Śāliĥ ibn-i Mekkį  1007
Śāliĥiyye  1149, 1327
Śāliĥ Ŧayyib  418
Samarra  479
Sāmiretü’l-aħyār  1327
ŚanǾān  446, 742, 776, 777, 778, 782, 1021, 

1291, 1296
ŚanǾānį  426, 726, 1293, 1299
SaǾd  1120
SaǾde’d-dįn  1340
SaǾdį  341, 342, 347, 1013, 1341

SaǾdį ǾOŝmān  1006
SaǾįd  348, 1120
SaǾįd Ebū ǾOŝmān  372
SaǾįd ibn-i Selām  1139
SaǾįd ibnü’l-Muĥarrem  366
SaǾįd ibnü’l-Muĥarrem Bedir  1302
Śarıfįnį Şeyħ ǾOŝmān  1005
Śarśārį Ħalįl  906, 1003
Saŧrancu’l-Ǿārifįn  431, 1327
Śavcılı  1184
Ŝebātu’llāh Ĥāfıž  711
SebǾu’l-meŝān  127, 303, 444, 527, 529, 815, 1067, 

1071, 1126, 1219, 1325
Sefįne  823
Sehl  449
Selām  319, 352, 368, 471, 552, 568, 578, 628, 

700, 706, 1110, 1121, 1195, 1274
Selįm  1148, 1302, 1327
Selįm Ĥaydar  363, 1034
Selįm Sulŧān  1148
Sellāmį  350, 834
Sellāmį ibn-i RāfiǾ  833, 834
Selmān  357, 371, 396, 1120, 1322
Semmāsį Şeyħ Muĥammed  394
SemǾānį  832, 1331
Sennābį  792, 826, 830, 1329
Serrūcį  449, 731
Settār  329
Sevįd  731
Seyfe’d-dįn  788, 802, 1002
Seyfį  1104
Seyyid Baŧŧāl  1102
Seyyid Mūriŝ Muĥammed ibn-i Dāvud  799
Seyyid Ǿİsā benį İdrįs  815
Seyyid Śāliĥ  1001
Seyyid Yaĥyā  349
Sıbŧ-ı Cevzį  894, 895
Sıbŧ İbnü’l-Cevzį  1329
Śıddįķ  335, 338, 339, 352, 357, 371, 373, 376, 

395, 396, 435, 472, 485, 628, 671, 744, 829, 
907, 1209, 1212, 1260, 1264, 1265, 1266, 
1279, 1280, 1322

Śıddįķį  398
Śıddįķiyye  1343, 1348
Śıddįķ Sulŧān Dede  368
Sırr-ı devrān  1325
Sırrį  340, 488, 584, 612, 930, 1132, 1133, 1137, 

1140, 1322
Sırrį Efendi  1185
Sırrü’l-esrār  1044
Sırrü’l-münįbįn  827, 1066
Silsile-nāme  1338
Sinānį  349
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t
TābiǾįn  639, 1133, 1134
Tāce’d-dįn  802
Tāce’d-dįn ehl-i Baġdād  1004
Tācü’l-ǾĀrifįn  1334, 1341
Tādifį  899, 1332
Taħtasız  607, 608
Taķį  412, 416, 473, 798, 816, 1065, 1311, 1314, 1319
Taķiyye’d-dįn  831, 1330
Taķiyye’d-dįn Selāmį  833
TaǾbįr-nāme  1327
TaǾrįf-nāme  431
TaǾrįf-nāme-i Saŧranç  431
Tārįħ  1331
Tārįħü’d-dürrükān  1329
Tārįħü’l-aǾlām  825, 1330
Tārįħü’l-Baġdād  825
Tārįħü’l-eşǿār er-refįǾa fį maǿşer benį rebįǾa  1330
Tārįħü’l-İslām  825, 1330
Tārįħü’l-mirǿātü’l-cenān  1328
Tārįħü’l-muǾteber fį enbāǿi men ġaber  1330
Tārįħü’n-Nişancı Meĥmed Pāşā  1331
Taśavvuf  1078
Tatar  893
Tatarħāniyye  696
Tāzį  445, 461, 481, 489, 589, 737, 738, 768, 858, 

914, 1022, 1054, 1138, 1206, 1283, 1284, 1285
Tebrįz  444
Tebrįzį  343, 344
Tedbįrāt  431, 1327
Tefrįĥü’l-ħāŧır  823, 945, 988, 990, 1333
Tefsįr-i Ķurǿān  431, 1327
Tefsįrü Fātiĥa eş-şerįf  1328
Temįmį  355, 1323
Temįm ibn-i Seyyid Hürmüz  815
Tenāsüħ  529
Tenbįhü’l-ġāfilįn  1294
Tenbįhü’s-sālikįn  1331
Terceme-i Babaŧaġį  1293
Teskįnü’l-vaķār  421, 874, 1337
Tetimme  793, 822
Tevrāt  461, 524
Teźkire  1014, 1046, 1050, 1295
Teźkiretü’l-evliyā  1293, 1294
Teźkiretü’l-Ǿāşıķįn  1293
Tezkiyyetü’l-Ehl-i Beyt  1294
Tilek  1205
Timūr  544, 548, 1140
Tirmįźį  343
Tuĥfe  431, 822, 1300
Tuĥfetü’l-ebrār  1295, 1332

Tuĥfetü’s-sefere ilā ĥażreti’l-berere  1327
Tuĥfetü’s-seyr  823, 1330
Tunūsį  954
Türbeştį  466, 467
Türk  737, 1223, 1340
Türkçe  73, 489, 841, 858, 1025, 1166, 1167, 1206, 

1283, 1284, 1285, 1286, 1290
Türkį  726
Türkistān  1340
Türkiyye  1340
Türk Şemse’d-dįn  387
Ŧabaķāt  883, 1329
Ŧabaķāt-ı Kübrā  1340
Ŧabaķāt-ı Şernūbį  1340
Ŧabaķātü’l-Ĥanābile  826, 903, 1329
Ŧabaķātü’l-kübrā  1329
Ŧabaķātü’s-sādāt  1293
Ŧah Īrānį  362
Ŧāhir Maĥmūd benį Ebü’l-ǾAŧā  799
Ŧalĥa  475, 1120
Ŧalĥa ibnü’l-Mužaffer  1006
Ŧālib  754, 755
Ŧāǿį  340, 355, 488, 1133, 1322
Ŧapduķ Yūnus  1032
Ŧarįķat-nāme  338, 504, 526, 529, 536, 539, 541, 556, 

668, 926, 1053, 1071, 1072, 1077, 1161, 1328
Ŧarsūs  1033
Ŧarsūsį  1137, 1323
Ŧayfūr  336, 371, 372, 396, 397, 573, 748, 821, 

828, 852, 930
Ŧayyār  671, 755
Ŧįbį  468
Ŧoķātį  761
Ŧūsį Ebū Bekir  342

u
ǾUbeyd  1246
ǾUķāl  573
ǾUķūd  445, 824
ǾUmrān  754
Urfa  1185
Uśūl-ı Ǿaşere  1293
ǾUşşāķį  349

Ü
Ümmü’l-ħayr Fāŧıma Ħayrü’n-nisā  800
Ümmü ǾAbįde  1334
Üsām  467
Üveys  448, 825, 1142, 1143
Üveysį  398, 1142, 1143, 1144
Üveysįler  1142, 1144
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Şeyħ Aĥmed ehl-i Cįlān  1003
Şeyħ Bedir  1143
Şeyħ Beķā  729
Şeyħ Cemālį  732
Şeyħ Ebū Aĥmed  391
Şeyħ Ebū Necįb  940
Şeyħ Ekber  64, 346, 358, 360, 362, 378, 412, 

423, 426, 427, 429, 430, 431, 432, 433, 434, 
436, 437, 438, 439, 440, 441, 442, 443, 446, 
447, 448, 456, 457, 458, 459, 460, 478, 480, 
482, 483, 490, 493, 495, 518, 533, 537, 539, 
562, 575, 585, 586, 604, 608, 637, 644, 645, 
668, 674, 680, 710, 714, 733, 735, 738, 750, 
770, 771, 782, 789, 827, 828, 834, 835, 836, 
837, 839, 843, 844, 846, 875, 886, 890, 904, 
905, 917, 931, 934, 935, 937, 940, 941, 942, 
946, 951, 954, 955, 957, 962, 999, 1015, 1017, 
1045, 1057, 1063, 1065, 1066, 1094, 1114, 
1130, 1131, 1132, 1133, 1134, 1136, 1137, 
1140, 1141, 1142, 1143, 1144, 1145, 1146, 
1148, 1149, 1150, 1152, 1155, 1163, 1165, 
1170, 1173, 1175, 1176, 1179, 1180, 1183, 
1184, 1186, 1187, 1196, 1197, 1198, 1200, 
1220, 1225, 1228, 1238, 1260, 1261, 1262, 
1263, 1264, 1265, 1266, 1267, 1268, 1271, 
1272, 1273, 1278, 1280, 1284, 1287, 1288, 
1289, 1293, 1296, 1300, 1301, 1303, 1305, 
1311, 1314, 1327, 1328, 1329, 1333, 1334, 
1339, 1342, 1343, 1351

Şeyħ el-Burusį  1330
Şeyħ Fārisį Ebü’l-Mükerrem  731
Şeyħ Fażıl  893
Şeyħ Ĥabįb  340
Şeyħ Ĥaķķį  890
Şeyħ Ħalef  365
Şeyħ Ħalįl  906
Şeyħ Ħāliś  1034
Şeyħ Ĥamdį  369
Şeyħ Ĥamdullāh  930
Şeyħ Ĥāmid  679
Şeyħ Ĥasan  844, 1000
Şeyħ Ħüsām  925
Şeyħ Ĥüseyn  307, 847, 925, 926, 928, 929, 931, 

932, 1071, 1072, 1073, 1213, 1219, 1325
Şeyħ İbrāhįm  803, 859, 1000, 1139
Şeyħ-i Ekber  439
Şeyħ İsmāǾįl  441, 859
Şeyħ Ķāsım Seyfį  1069
Şeyħ Kebįr  447, 483, 683, 906, 1147, 1149, 1150, 

1206, 1263, 1288, 1297, 1326
Şeyħ Kemāl  824
Şeyħ Maĥmūd  369
Şeyħ Manśūr  907, 908, 914

Şeyħ Maŧar  731
Şeyħ Mıśrį  490
Şeyħ Muĥammed  829, 832, 925
Şeyħ Muĥammed Tuĥyedį  366
Şeyħ Muĥammed Ŧūmį  363
Şeyħ Mūsā  444, 802
Şeyħ Muvaffaķ  1004
Şeyħ Mužaffer  731
Şeyħ Naķį  830
Şeyħ ǾAbdu’llāh  393
Şeyħ ǾAbdü’l-ĥaķ  731
Şeyħ ǾAfįf  1007
Şeyħ ǾAlį  321, 347, 348, 365, 372, 397, 429, 473, 

553, 567, 727, 730, 744, 865, 931, 1193, 1239, 
1267, 1302, 1325

Şeyħ ǾAli ibn-i Ĥüsām  365
Şeyħ ǾAlį ibnü’l-Ĥaddād  1004
Şeyħ ǾAlį Rūmį  714, 903, 1281
Şeyħ ǾAliyyü’z-Zemġānį  1004
Şeyħ ǾOŝmān  390, 442, 731, 947
Şeyħ ǾÖmer  359, 366
Şeyħ Pįr Aĥmed  364
Şeyħ Ramażān  367
Şeyħ Rūmį  1051, 1175
Şeyħ Śadr  430, 1015, 1269, 1351
Şeyħ SaǾįd  1143
Şeyħ Selįm  72, 1166
Şeyħ Süleymān  942
Şeyħ Şāvur  1008
Şeyħ Şehāb  359, 384
Şeyħ Şehāb Aĥmed  925
Şeyħ ŞuǾayb  307
Şeyħ Ŧāhir  1001
Şeyħ Ŧalhā  368
Şeyħü’l-Ekber  429, 434, 539, 829, 872, 1045, 1158
Şeyħü’l-enām  722
Şeyħ Vāǿiž  914
Şeyħ Yaĥyā  788, 803
Şeyħ Yūnus  307, 1026, 1314, 1320
Şeyħ Yūsuf  372, 395, 956
Şeyħ Zāhid  1000
Şeyħ Źekį  1324
Şeyŧān  304, 327, 377, 429, 504, 560, 579, 657, 

733, 752, 1092, 1101, 1126
Şiblį  341, 342, 343, 355, 368, 573, 889, 1057, 

1132, 1133, 1137, 1139, 1140, 1323
Şimr  473, 541, 733, 752, 769, 1012
ŞiǾį  761, 1114
ŞuǾayb  347, 351, 433, 447, 482, 490, 946, 947, 

954, 955, 1066, 1136, 1137, 1138, 1140, 1145, 
1150, 1155, 1311, 1314, 1320, 1323, 1325, 1339

ŞuǾaybiyye  1268
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V
Vahye’d-dįn  353
Vaĥyį  647
Vāǿiž Manśūr  916
VāǾiž Muĥammed  830
Vāsıŧį Manśūr  1003
Vāsıŧį ǾAbdu’r-raĥmān  1003
Vaśį  345
Vaśiyyet-nāme  642
Vechį Pāşā  1202
Vefāį  350
Vehhāb  326, 667, 746
Vehhābį  861
Velāyet-nāme  1046, 1293
Veliye’d-dįn  366
Veys  1143
Veysį  1142, 1152
Veys Şāmį  907

y
Yāfelį  1034
YāfiǾį  441, 575, 735, 738, 792, 793, 794, 829, 

831, 1293, 1329, 1331, 1332
Yahūdį  556, 1011, 1012, 1085, 1274
Yahūdįler  1026, 1085
Yaĥyā  418, 768, 789, 1328
Yaĥyā eş-Şirvānį  1340
Yaĥyā eş-Şirvāniyye  1340
Yaĥyā ibnü’d-Debįkį  1004
YāǾav  821, 923
YaǾķūb  393
YaǾķubį  744
YaǾķūbį Şeyħ ǾAlį  1003
YaǾmer  1331
Yāsir  385
Yemen  738, 792, 794
Yeñiçeri  1179
Yezdān  168, 187, 191, 304, 308, 329, 331, 335, 

347, 433, 496, 500, 550, 553, 567, 631, 712, 
714, 765, 775, 802, 888, 932, 939, 1027, 1067, 
1088, 1148, 1164, 1168, 1174, 1191, 1199, 
1203, 1214, 1219, 1265, 1301, 1315, 1352

Yezįd  472, 473, 541, 546, 637, 714, 722, 736, 
749, 752, 755, 771, 791, 816, 900, 902, 917, 
1011, 1092, 1098, 1100, 1101, 1191

Yezįdler  468, 471, 719, 790, 805, 893, 901, 902, 
1089, 1099, 1114

Yūnūnį  1331
Yūnus  432, 433, 1023, 1025, 1029, 1030, 1031, 1136
Yūnus ibn-i Yaĥyā  432, 433, 438
Yūnus Ķaśśār  1136
Yūnuslar  1023, 1025, 1026, 1027, 1028, 1029
Yūsuf  1188, 1206
Yūsuf Baba  1026
Yūsuf ed-Dımaşķį  1004
Yūsuf el-ǾĀķūlį  1003
Yūsuf ibn-i YūşaǾ  815
Yūsuf Ķayśerį  367
Yūsuf Müstencid  1090
Yūsuf Nesįb Dede Efendi  1341
Yūsuf Żiyā  679
YūşaǾ ibn-i Dāvud  815

z
Zāhid Muĥammed  393
Zāhid Yaĥyā benį Mūriŝ  799
Žahįre’d-dįn  788
Żāmįru’l-mutaǾaśśıbįn  1338
Zebūr  524
Zehebį  830
Zehrā  338, 397, 1064, 1065
Źekeriyyā  384
Zencānį  822, 1332
Zerrūķ  365, 831
Zeyd  475, 671, 672
Zeydį  740, 1093, 1094
Zeyne’d-dįn el-Merśafį  1331
Zeyne’l-Ǿabā  371, 461, 462, 804
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