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Osmanl Daire-yi Adliyesi ve Bu Siyaset Tarznn Taşra Düzenine 
Yansmalarna Dair Baz Değerlendirmeler 

Ercan Gümüş 

Giriş 
Osmanlı Devleti'nin toplumsal yapısı ve ahengi tek bir din ya da millet üzerin-

den tanımlanamayacak kadar girift ve renklidir. Bu sistemin kendini gösterdiği en 
belirgin ifade hanedan etrafındaki birlikteliği ve gücü de hatırlatan “hânedân- âl-i 
Osmân”, "devlet-i âl-i Osmân"1 gibi resmi yazışmalara yansıyan tamlamalardır ve 
bu şekliyle yüce/kutsal olanın hatırlandığı vurgular içerir. Bunun dışındaki tüm 
kimliklerin kaderi, bu hanedanın başındaki padişahın emr-i şerifine bağlıdır. Sis-
temin bağlı olduğu bu keyfi otoriteyi kimileyin İslam dininin Hanefi mezhebinin 
uygulama ve teorileri, kimileyin de örf de denilen seküler bir geleneğin beslediği 
tartışılagelmiştir. Ancak, bunların hepsinin de bir arada bulunduğu Osmanlı 
pragmatik yönetim anlayışı çalışmanın ana eksenini oluşturmaktadır. Nitekim 
düşünce tarihine dair çalışmalarıyla bilinen Ahmet Yaşar Ocak -aşağıda bir alıntı-
da ayrıntısıyla geçeceği üzere- Osmanlı’daki bu siyaset biçiminin “Her şey devlet 
içindir, din de devlet içindir” şeklinde formüle edildiğini belirtir.2 

Yukarıda değinilen Osmanlı siyaset felsefesinin dönemin siyasetnameleri ve 
kroniklerinden takip edilebilen meşhur ifadesi "daire-yi adliye"dir. Osmanlı Dev-
leti'nin resmi ideolojisi de denen bu anlayışın özü şöyledir; bu sistemde yukarı-
dan aşağıya sultan, asker, halk (tebaa) tabakası iktisadi refahın/düzenin getirdiği 
itaat ile birbirine bağlanmıştı. Diğer bir ifadeyle düzen, herkesin doğduğu anda 
sahip olduğu konumu kabul ederek devam ettirmesiyle sağlanmaktaydı. Bu me-
yanda sultan doğan sultan, asker doğan asker, reaya doğan ise reaya kalırdı.  

Çalışma, anılan siyaset biçiminin Diyarbekir eyaleti ve Amid şehrindeki teza-
hürüne yoğunlaşmıştır. Esas olarak İstanbul'da bulunan ve sarayda devleti yöne-
                                                 
  Dr. Öğretim Üyesi, Tarih Bölümü, Edebiyat Fakültesi, MAÜ, elektronik posta: ercangumus1977@hotmail.com  
1  Ahmet Mithat Efendi’ye göre Osmanlılık, Oğuz Kara Han neslinden (Osmanlı hanedanının Oğuzlar’ın Bozok 

kolunun Kayı kabilesine dayandığını ilk kez kaydeden İdris-i Bitlisi’dir ve bunu Heşt Behişt adlı eserine yazmıştır. 
Önceki döneme ait kroniklerde buna dair kesin bir bilgi yer almamıştır. Osmanlılar’ın kökenine dair tartışmalar 
için bkz: M. Tayyib Gökbilgin, “Osman �”, İA, C. 9, MEB, Eskişehir, 2001, s. 431-443) Gazi Ertuğrul Beyzade Osman 
Bey’e ve ondan da hanedanına geçen bir lafz olup bunlara siyaseten bağlı herkes için kullanılır. Bu mensubiyet 
için herhangi bir din, mezhep ayrımı söz konusu olamadığı gibi hangi kavim ve milletten olursa olsun mensubiyet 
için bir engel teşkil etmez. Ahmet Mithat Efendi, bu hanedanın kendi himayesine aldığı her milliyet ve kavim er-
babının Osmanlı kabul edildiğini, bunlara hükmeden devlete dahi “devlet-i aliyye-i Osmaniye” dendiğini ve bu-
nunla genel bir insan kardeşliğinin, aynı hanedan yönetimi altındaki siyasi kardeşliğin ifade edildiğini kaydetmiş-
tir (Mehmet Zeki Pakalın, Osmanlı Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü,  MEB, İstanbul, 1971, s. 739).  

2  Ahmet Yaşar Ocak, Osmanlı Toplumunda Zındıklar ve Mülhidler (15.-17. Yüzyıllar), TVYY, İstanbul, 1999, s. 73. 
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ten sultan ile taşrada camiden mahalleyi temsil ve idare eden "e'imme"nin ve dahi 
iki makam arasındaki çok geniş bir bürokrasinin aynı zemindeki ortaklığına, bun-
dan hareketle anılan ortaklığın yazıya dökülmüş meşru sureti olarak yorumlana-
bilecek bazı beratlara odaklanmıştır.   

Daire-yi adliyenin ve devletin bekasının konumların değiştirilmemesinde gizli 
olduğundan hareketle hem coğrafi, hem de sınıfsal geçişkenliğin önlenmesini 
içerdiği hatırlanmalıdır. Taşradaki geleneksel üretimin yakınındaki daha büyük 
bir yerleşimi ve en geniş halkada finansal açıdan İstanbul'u beslemesi sebebiyle 
reayadan kimsenin çiftini bozmaması ehemmiyet arz etmiştir. Bozulan veya ter-
kedilen çiftliklerden ayrılan "başboş" kimselerin sığındıkları/saklandıkları şehir-
lerde (veya çoğunlukla İstanbul'da) doyurulması gereken yeni bir boğaz olarak 
şehre tehdit oluşturması da önü alınmaya çalışılan sorunlardandı. Çalışma, anılan 
sorunlara yönelik başvurulan tedbirleri incelemeyi de amaçlamaktadır.  

Osmanl Devleti’nin Resmi İdeolojisi 
Devletlerin yönetim anlayışlarının yansıdığı, onları çağdaşları ve komşuların-

dan farklı kılan bir takım alamet-i farikalar bulunur. Kimileri buna “resmi ideoloji” 
de demektedir. Resmi ideoloji, “bir devletin kendisine, üzerinde egemen olduğu 
toprağa ve bu toprak üzerinde yaşayan tebaasna, ilişkide bulunduğu diğer ülkelere 
bakş ve onlar anlayş tarz, dünya görüşü, zihniyet yaps, o devletin yükselttiği 
değerler sisteminin bütünü” olarak ifade edilmiştir.3 Osmanlı resmi ideolojisini ise, 
Osmanlı Devleti’nin dünya görüşü, inandığı değerler, tebaasına ve başka devlet-
lerle ilişkisine bakış ve devleti yöneten seçkinlerin devletin tüm yönetim alanında 
hâkim kılmaya çalıştığı dünya görüşü olarak ifade etmek mümkündür.4  

Yukarıdaki bilgilerin nakledildiği düşünürün ısrarla üzerinde durduğu bir hu-
sus ise Osmanlı resmi ideolojisinin tepeden aşağı doğru bir dayatma mı, yoksa 
hitap ettiği halk tarafından bilinen ve kabul edilen değerler mi olduğuna dair 
tartışmadır. Bu noktada cevabı şöyledir:  

Osmanlı resmi ideolojisinin esasını “inanç” oluşturur. Osmanlı 
İmparatorluğu altı yüzyıllık uzun tarihinin hemen hemen her 
alan ve safhasının sergilediği gibi, bir “inanç devleti”dir. Bu yüz-
den Osmanlı İmparatorluğu’nda devlet de en az din (İslam) ka-
dar inanç konusudur, dolayısıyla kutsaldır. Bu, kanaatimizce, 
Osmanlı İmparatorluğu’nda devletle dinin (Abbasiler dâhil, ta-
rihte hiçbir İslam devletinde olmadığı kadar) birbiri içine geç-
mesinden, başka bir ifadeyle “devletle dinin özdeşleşmesi”nden 
ileri gelmektedir… Osmanlı Devleti’nin ideolojisi de temelini bu 

                                                 
3  Ahmet Yaşar Ocak, age, s. 72. 
4  Ahmet Yaşar Ocak, age, s. 72. 

 

özdeşlikte bulur. O halde bu özdeşliği, Osmanlı Devleti’nde “her 
şey devlet içindir; din de devlet içindir” şeklinde formüle etmek 
mümkündür.5 

Osmanlı resmi ideolojisinin tarihi köklerini eski klasik siyasal gelenek, klasik 
İslami siyasal gelenek ve Bizans siyasal geleneğine6 bağlayan Ocak, bu üç gelenek 
kadar önemli olanın dini kökler dediği ağırlığını tasavvuf düşüncesinin ve Türk 
tasavvuf geleneğinin şekillendirdiği Tük Müslümanlığına bağlamaktadır.7 Ancak 
bu noktada ilgili hususu daha erken tarihlerde inceleyen Halil İnalcık’ın yaklaşı-
mına da müracaat etmek gerekir.   

Nitekim İnalcık, Türk siyaset anlayışına yansıyan Hind-İran geleneğine dikkat 
çekmektedir. Bu tesiri bazı eserler üzerinden tahlil eden İnalcık, Kutadgu Bilig 
yazarı Yusuf’un Firdevsi’nin eseri olan Şehname’yi gördüğünü ve bundan etkilen-
diğini iddia etmiştir. İki metindeki birçok ortak bilgiden başka bu eserlerin vezin 
ölçülerinin bile benzerliğine dikkat çekmesi önemlidir.8 Bu geleneğin sirayet etti-
ği bir yol olarak İslam devrinde İbn Mukaffa adlı Zerdüştlük’ten İslam’a geçmiş 
bir yazarın çevirdiği risaleler ile yine Pehlevî’den Arapça’ya kazandırdığı “Kelile 
ve Dimne” adlı eseri işaret eden İnalcık, bu eserde hayvan masalları içinde idare 
ve siyasete dair kuralların, ahlak derslerinin verildiğini belirtir. Buna göre fikirler 
çoğu kez masallar içinde kısa anlamlı hikmetler ve kurallar şeklinde verilmiştir. 
Eserin Anuşirvan’ın veziri hakim Burzôe’ye atıf olunan Pehlevî tercümesi kayıp-
tır, eser daha sonra Gazneli Sultan Behrâmşâh (1118-1152) adına Münşi Ebu’l-
ma’âlî Nasrullah tarafından ilavelerle Arapça’dan Farsça’ya çevrilmiştir. Eser, 
Sâsâni İran’ında büyük rağbet görmüş, özetle İslam öncesi İran toplumunda yük-
sek sınıfların yaşama anlayışı, dini-ahlaki ve siyasi fikirlerini ifade etmiştir.9 İnal-
cık, eski Hint-İran nasihatname ve siyasetnamelerinde devletin, hükümdarın 
kuvvet ve kudretinden, otoritesinden başka bir şey olmadığını kaydeder. Siyase-
tin ise hükümdarın bu otoritesini koruma ve kuvvetlendirme ve bunun araçları 
olan askeri ve parayı halkın hoşnutsuzluğuna sebep olmadan temin etme yolu 
olarak ifade eder. Buna göre halkın hoşnutsuzluğu otoriteyi tehlikeye düşürmek-
tedir ve bu da fakirliğe yol açar. Öyleyse hükümdar bundan olabildiğince kaçma-
lıdır. Bu da hükümdarın adil olmasıyla sağlanabilir. İnalcık, Kelile ve Dimne’de 

                                                 
5  Ahmet Yaşar Ocak, age,s. 73. 
6  Doğu kültürüne ait bir anlayış olduğuna aşağıdaki tartışmalardan ayrıntılarıyla değinilen adalet dairesinin ve 

siyasette adalet kavramının batı uygarlığında da takip edilebildiğini belirtmek gerekir. Öyle ki Ortaçağ dünyası-
nın tanınmış dini figürlerinden olan Aziz Augustine'e ait bir sözle de adaletin 4-5 yüzyıllarda batı âleminde de 
siyaset için vazgeçilemez bir kavram olduğu hatırlanmalıdır. Hobsbawm, Aziz Augustine'in "adalet olmazsa kral-
lıkların hepsinin maskesi düşer ve düpedüz büyük soyguncular oldukları ortaya çıkar" dediğini ve bu yolla adil 
hükümdar-adil devlet kavramlarına dair anlayışı eşkıyalık düzeniyle mukayese etmiştir (Eric J. Hobsbawm, Eşkı-
yalar, (çeviren: Osman Akınhay), Agora Kitaplığı, İstanbul, 2011, s. 81). 

7  Ahmet Yaşar Ocak, age, s. 74-82. 
8  Halil İnalcık, Osmanlı’da Devlet, Hukuk, Adalet, Eren Yayınları, İstanbul, 2005, s. 13-15.  
9  İnalcık, age, s. 14. 
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yalar, (çeviren: Osman Akınhay), Agora Kitaplığı, İstanbul, 2011, s. 81). 

7  Ahmet Yaşar Ocak, age, s. 74-82. 
8  Halil İnalcık, Osmanlı’da Devlet, Hukuk, Adalet, Eren Yayınları, İstanbul, 2005, s. 13-15.  
9  İnalcık, age, s. 14. 
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adaletin esas itibariyle halkın üzerindeki zulmü gidermek, güçlünün zayıfı ezme-
sine izin vermemek, tebaanın can ve malının güvence altında tutulmasını, özetle 
egemenliğin adalete sıkı sıkıya bağlı olduğunun bir kavram olarak ortaya kondu-
ğunu belirtir. Bundandır ki siyaset ahlaktan ayrılmaz, siyasetnameler aynı za-
manda bir ahlak kitabı niteliğindedir. İnalcık, Kelile ve Dimne’deki bu adalet dai-
resi kavramının Taberi’nin eserine girdiğini, sonrasında Kabusname’de (1082 
yazılışı) ve Kutadgu Bilig’de görüldüğünü kaydeder.10 

Nasihatname türü eserlerin İslam memleketlerindeki alimlerce sıklıkla kaleme 
alındığına yukarıda değinildi. Bunlar arasındaki tanınmış bir yazar da 
Mâverdî'dir. Mâverdî sultanlara öğüt verdiği Kitab'ül-Nasihatü'l-Mülûk adlı 10 
bölümden oluşan eserinde, adalet dairesini müstakil bir bölüm olarak kaleme 
almıştır. Adil bir yönetimin rahmet ve adaletle olacağını kaydeden Mâverdî, sul-
tanın mümkün olduğunca Allah'a boyun eğen ve onun emirlerine sarılan dindar 
bir karaktere sahip olması gerektiğini vurgular. Allah'ın da adil olduğunu ve bu 
sıfatını temsilcilerinin de taşıması gerektiğini kaydeder. Yaşadığı dünyanın değer-
lerini temsil ettiğini düşünürsek görmek istediği hükümdarı ruhbanlaştır-
mak/sofulaştırmak istediği gibi bir sonuca ulaşılabilir. Eserinde adalet mefhumu-
nu önce ayetlerle, sonra sırasıyla hadislerle, ashaptan nakiller ve peygamber kıs-
salarından örnekler sunarak izah etmiştir. Bunun yanında Eski Hind ve Fars kral-
larının sözleri ve hikayelerine de yer verir. Bunun yanında bu öğretinin kökeninin 
Hind kültürüne dayandığını da bizzat Hind tarihlerini kaynak göstermek suretiyle 
izhar eder. Onun adalet anlayışını Hind ve Acem kaynaklarına dayandırarak ese-
rinde anlatmasını, kavramın İslamileştirilmiş yeni bir yorumu olarak değerlen-
dirmek mümkündür.11   

Osmanlı siyasi düşüncesinin 15 ve 16. yüzyıllarda içinde bulunduğu durumu, 
yani İslami geleneği yeniden yorumlayarak uygulamasını bir kazanım olarak de-
ğerlendirenler de vardır. Bunu yaparken esasında buna dair bir tenkide cevap 
bulma gayreti gözden kaçmamaktadır. Bu tenkit ise Osmanlıların temsil ettiği ya 
da onlara tevarüs eden İslam kültür ve düşüncesine orijinal katkıda bulunmadık-
ları, sadece şerh ve haşiye niteliğinde eserler verdikleri şeklindedir. Bu tenkide 
verilen cevap ise çok uzun süreden beri gelen bilgi birikiminin uygulayıcılığının 
ya da yeni halde sentezinin bile bir başarı olarak Osmanlı hanesine yazılması 

                                                 
10  İnalcık, age, s. 15. 
11  Ebu'l-Hasan El-Mâverdî, Siyaset Sanatı (Kitabü'l Nasihatü'l-Mülûk), (Türkçeye Çeviren: Mustafa Sarıbıyık), Özgü 

Yayınları, İstanbul, 2004, s. 319-353. El-Mâverdî, 974 yılında Basra'da doğmuştur. Ailesinin gül suyu imalatı ve 
satıcılığı işiyle uğraşmasından dolayı Mâverdî nisbetini aldığı kaydedilmiştir. Tam adı Ebu'l-Hasan Ali bin Mu-
hammed bin Habib'dir. Basra ve Bağdat'ta ilim tahsil etmiş sonra Nişabur'a başkadı olmuştur. Yaşadığı dönemde 
Şafii fıkhının ünlü simaları arasında kabul edilmiştir. Birçok yerde kadılık yaptıktan sonra Bağdat'a dönmüş ve 
Halife Kaim Biemrillah zamanında "Akdü'l-Kudat" ünvanını almıştır. Yaşadığı dönemde Abbasi sarayında üst dü-
zeyde bürokratlık yapmış Abbasi halifelerinin Şii-Büveyhoğulları ve Selçuklu sultanlarıyla yaşadığı siyasi krizleri 
çözmek gibi başarılarla anılmıştır. 1058 yılında Bağdat'ta vefat etmiştir (El-Mâverdî, age, s. 21-23). 

 

şeklindedir. Osmanlı siyasi düşüncesini bu merkezde ele alan Öz, bunun felsefi 
derinliğinden öte, pratik ve pragmatik önemine vurgu yapar.12 Çalışmasında Os-
manlı siyasi düşüncesinin kökenlerini, yukarıda İnalcık ve Ocak’ın işaret ettiği 
şekilde, Hint-İran geleneği, Türk-İslam geleneği, Arap-İslam geleneği ve Anadolu 
coğrafyasının mirasının sentezine bağlar. 

Adalet dairesinin sınıfsal geçişkenliği sıkı bir şekilde kontrol etmesi düşünce-
sinin klasik Osmanlı geleneğinde “erkan- erbaa” (dört direk) olarak tesmiye 
olunduğunu nakletmek gerekir. Öz’e göre, Devvani13, bedenî mizacın 4 unsura 
ayrılması gibi devletin de 4 sınıftan oluştuğunu, yani 4 direğe yaslandığını ileri 
sürmüştür. Bunlar ilim ehli, savaşçılar, esnaf-tüccar ve çiftçidir ki, bunların birbi-
rine yaslanması yani denge içinde olması yönetimin de denge içinde olmasını 
sağlar. Bu anlayışta her sınıf kendi mevkiinde kalmalı, herkes kendi işiyle uğraş-
malı ve kimse kimsenin işine karışmamalıdır. Erkan-ı erbaa nazariyesinin doğa-
daki dört ana element ile de ilişkilendirildiğini, Devvani ve diğerlerinden etkile-
nen Kınalızade’nin bunu eserine taşıdığını belirten Öz, ulema, kadı, katip, tabip, 
muhasebeci, şair ve müneccim gibi ehl-i kalemin suya denk geldiğini vurgulaya-
rak bunun insan bedeni için taşıdığı öneme benzer şekilde ilmin de insan ruhu 
için gerekliliğine işaret eder. Devamında düşmanlara karşı ülkeyi koruyan asker-
lerin ateşe, halkın ihtiyaçlarını karşılayan tüccar ve zanaatkârın havaya, insanla-
rın yiyeceklerini sağlayan çiftçinin de toprağa denk düştüğünü nakleder. Dolayı-
sıyla, cümlenin menfaati bunlara baktığından insan sağlığının ve toplum sağlığı-
nın korunması adına bunların ahenk içinde kalması gerekir, aksi takdirde hastalık 
zuhur eder. Benzer bir analojinin Katip Çelebi’nin eserinde bulunduğunu ve bu-
nun İbn Haldun’dan kimi tesirlere geçtiğini de kaydeden Öz, İnsan ömrü ile devlet 
ömrünün benzeşmesini bu meyanda hatırlatır. Yine buna göre dört sınıfı insan 
bedenindeki dört unsura benzeten Katip Çelebi, ulemayı kana, askeri balgama, 
tüccarı safraya, reayayı ise sevdaya karşılık getirmiştir. Bedendeki bu dört hıltın 
bir arada olması sağlık için elzemdir ve tersi hastalıklı haldir.14  

                                                 
12  Mehmet Öz, “Klasik Dönem Osmanl Siyasi Düşüncesi: Temeller ve Ana ilkeler”, İslami Araştırmalar Dergisi, Cilt: 12, 

Sayı 1, 1999, s. 33. (http://isamveri.org/pdfdrg/D00064/1999_1/1999_1_OZM.pdf, 03.03.2018 tarihinde ulaşıl-
dı) 

13  Hicri 828-908 yıllarında Fars’ta Kâzârun  şehrinin Devvan nahiyesinde doğmuş ve buraya gömülmüş, kelam, 
matematik ve felsefe alanlarında Arapça ve Farsça eserler yazmış İranlı bir bilgindir. Tam künyesi Muhammed 
bin Sadeddin Es’ad es-Sıddıki’dir. Karakoyunlu hükümdarı Cihan Şah zamanında Tebriz’de müderrislik yapmış-
tır. Uzun Hasan’ın hizmetinde bulunmuş ve Şiraz’da müderrislik yapmıştır. Uzun Hasan’ın oğulları Yakub ve Mu-
rad dönemlerinde Fars eyaleti kadılığı yapmıştır. Hindistan’a seyahat etmiş ve Hint sultanları namına bazı risale-
ler kaleme almıştır. Devvani’nin İstanbul kütüphanelerinde tespit edilmiş 28’i Arapça ve 7’si Farsça 32 eseri bu-
lunmaktadır. Bunlardan Arapça olanların çoğu medreselerde verilen derslerle ilgili şerh ve haşiye türünden eser-
lerdir. Ayrıntılar için bkz: Muammer Eroğlu, “Devvânî”, İA, C. 3, MEB, Eskişehir, 2001, s. 565-566.    

14  Mehmet Öz, agm, s. 31. Katip Çelebi’den başka konu etrafında müracaat edilen bir başka kronik yazarı Mustafa 
Naima Efendi’dir. Onun da eserinde devletin bozulması 4 rüknün işlevini yitirmesinden kaynaklanır. Buna göre 
Mülk ve devlet asker ve rical ile sağlanır. Rical ise mal ile varlık bulur. Mal reayadan gelir. Reaya ise adalet ile ko-
runur. Bu görüşlerinde Naima’nın İbn Haldun’un tesirinde kaldığına dair bir değerlendirme için bkz; Ejder Oku-
muş, “Osmanllar’da Siyasal Bir Kurum Olarak Adalet Dairesi”, SBARD, Mart 2005, s. 45-51.  
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adaletin esas itibariyle halkın üzerindeki zulmü gidermek, güçlünün zayıfı ezme-
sine izin vermemek, tebaanın can ve malının güvence altında tutulmasını, özetle 
egemenliğin adalete sıkı sıkıya bağlı olduğunun bir kavram olarak ortaya kondu-
ğunu belirtir. Bundandır ki siyaset ahlaktan ayrılmaz, siyasetnameler aynı za-
manda bir ahlak kitabı niteliğindedir. İnalcık, Kelile ve Dimne’deki bu adalet dai-
resi kavramının Taberi’nin eserine girdiğini, sonrasında Kabusname’de (1082 
yazılışı) ve Kutadgu Bilig’de görüldüğünü kaydeder.10 

Nasihatname türü eserlerin İslam memleketlerindeki alimlerce sıklıkla kaleme 
alındığına yukarıda değinildi. Bunlar arasındaki tanınmış bir yazar da 
Mâverdî'dir. Mâverdî sultanlara öğüt verdiği Kitab'ül-Nasihatü'l-Mülûk adlı 10 
bölümden oluşan eserinde, adalet dairesini müstakil bir bölüm olarak kaleme 
almıştır. Adil bir yönetimin rahmet ve adaletle olacağını kaydeden Mâverdî, sul-
tanın mümkün olduğunca Allah'a boyun eğen ve onun emirlerine sarılan dindar 
bir karaktere sahip olması gerektiğini vurgular. Allah'ın da adil olduğunu ve bu 
sıfatını temsilcilerinin de taşıması gerektiğini kaydeder. Yaşadığı dünyanın değer-
lerini temsil ettiğini düşünürsek görmek istediği hükümdarı ruhbanlaştır-
mak/sofulaştırmak istediği gibi bir sonuca ulaşılabilir. Eserinde adalet mefhumu-
nu önce ayetlerle, sonra sırasıyla hadislerle, ashaptan nakiller ve peygamber kıs-
salarından örnekler sunarak izah etmiştir. Bunun yanında Eski Hind ve Fars kral-
larının sözleri ve hikayelerine de yer verir. Bunun yanında bu öğretinin kökeninin 
Hind kültürüne dayandığını da bizzat Hind tarihlerini kaynak göstermek suretiyle 
izhar eder. Onun adalet anlayışını Hind ve Acem kaynaklarına dayandırarak ese-
rinde anlatmasını, kavramın İslamileştirilmiş yeni bir yorumu olarak değerlen-
dirmek mümkündür.11   

Osmanlı siyasi düşüncesinin 15 ve 16. yüzyıllarda içinde bulunduğu durumu, 
yani İslami geleneği yeniden yorumlayarak uygulamasını bir kazanım olarak de-
ğerlendirenler de vardır. Bunu yaparken esasında buna dair bir tenkide cevap 
bulma gayreti gözden kaçmamaktadır. Bu tenkit ise Osmanlıların temsil ettiği ya 
da onlara tevarüs eden İslam kültür ve düşüncesine orijinal katkıda bulunmadık-
ları, sadece şerh ve haşiye niteliğinde eserler verdikleri şeklindedir. Bu tenkide 
verilen cevap ise çok uzun süreden beri gelen bilgi birikiminin uygulayıcılığının 
ya da yeni halde sentezinin bile bir başarı olarak Osmanlı hanesine yazılması 

                                                 
10  İnalcık, age, s. 15. 
11  Ebu'l-Hasan El-Mâverdî, Siyaset Sanatı (Kitabü'l Nasihatü'l-Mülûk), (Türkçeye Çeviren: Mustafa Sarıbıyık), Özgü 

Yayınları, İstanbul, 2004, s. 319-353. El-Mâverdî, 974 yılında Basra'da doğmuştur. Ailesinin gül suyu imalatı ve 
satıcılığı işiyle uğraşmasından dolayı Mâverdî nisbetini aldığı kaydedilmiştir. Tam adı Ebu'l-Hasan Ali bin Mu-
hammed bin Habib'dir. Basra ve Bağdat'ta ilim tahsil etmiş sonra Nişabur'a başkadı olmuştur. Yaşadığı dönemde 
Şafii fıkhının ünlü simaları arasında kabul edilmiştir. Birçok yerde kadılık yaptıktan sonra Bağdat'a dönmüş ve 
Halife Kaim Biemrillah zamanında "Akdü'l-Kudat" ünvanını almıştır. Yaşadığı dönemde Abbasi sarayında üst dü-
zeyde bürokratlık yapmış Abbasi halifelerinin Şii-Büveyhoğulları ve Selçuklu sultanlarıyla yaşadığı siyasi krizleri 
çözmek gibi başarılarla anılmıştır. 1058 yılında Bağdat'ta vefat etmiştir (El-Mâverdî, age, s. 21-23). 

 

şeklindedir. Osmanlı siyasi düşüncesini bu merkezde ele alan Öz, bunun felsefi 
derinliğinden öte, pratik ve pragmatik önemine vurgu yapar.12 Çalışmasında Os-
manlı siyasi düşüncesinin kökenlerini, yukarıda İnalcık ve Ocak’ın işaret ettiği 
şekilde, Hint-İran geleneği, Türk-İslam geleneği, Arap-İslam geleneği ve Anadolu 
coğrafyasının mirasının sentezine bağlar. 

Adalet dairesinin sınıfsal geçişkenliği sıkı bir şekilde kontrol etmesi düşünce-
sinin klasik Osmanlı geleneğinde “erkan- erbaa” (dört direk) olarak tesmiye 
olunduğunu nakletmek gerekir. Öz’e göre, Devvani13, bedenî mizacın 4 unsura 
ayrılması gibi devletin de 4 sınıftan oluştuğunu, yani 4 direğe yaslandığını ileri 
sürmüştür. Bunlar ilim ehli, savaşçılar, esnaf-tüccar ve çiftçidir ki, bunların birbi-
rine yaslanması yani denge içinde olması yönetimin de denge içinde olmasını 
sağlar. Bu anlayışta her sınıf kendi mevkiinde kalmalı, herkes kendi işiyle uğraş-
malı ve kimse kimsenin işine karışmamalıdır. Erkan-ı erbaa nazariyesinin doğa-
daki dört ana element ile de ilişkilendirildiğini, Devvani ve diğerlerinden etkile-
nen Kınalızade’nin bunu eserine taşıdığını belirten Öz, ulema, kadı, katip, tabip, 
muhasebeci, şair ve müneccim gibi ehl-i kalemin suya denk geldiğini vurgulaya-
rak bunun insan bedeni için taşıdığı öneme benzer şekilde ilmin de insan ruhu 
için gerekliliğine işaret eder. Devamında düşmanlara karşı ülkeyi koruyan asker-
lerin ateşe, halkın ihtiyaçlarını karşılayan tüccar ve zanaatkârın havaya, insanla-
rın yiyeceklerini sağlayan çiftçinin de toprağa denk düştüğünü nakleder. Dolayı-
sıyla, cümlenin menfaati bunlara baktığından insan sağlığının ve toplum sağlığı-
nın korunması adına bunların ahenk içinde kalması gerekir, aksi takdirde hastalık 
zuhur eder. Benzer bir analojinin Katip Çelebi’nin eserinde bulunduğunu ve bu-
nun İbn Haldun’dan kimi tesirlere geçtiğini de kaydeden Öz, İnsan ömrü ile devlet 
ömrünün benzeşmesini bu meyanda hatırlatır. Yine buna göre dört sınıfı insan 
bedenindeki dört unsura benzeten Katip Çelebi, ulemayı kana, askeri balgama, 
tüccarı safraya, reayayı ise sevdaya karşılık getirmiştir. Bedendeki bu dört hıltın 
bir arada olması sağlık için elzemdir ve tersi hastalıklı haldir.14  

                                                 
12  Mehmet Öz, “Klasik Dönem Osmanl Siyasi Düşüncesi: Temeller ve Ana ilkeler”, İslami Araştırmalar Dergisi, Cilt: 12, 

Sayı 1, 1999, s. 33. (http://isamveri.org/pdfdrg/D00064/1999_1/1999_1_OZM.pdf, 03.03.2018 tarihinde ulaşıl-
dı) 

13  Hicri 828-908 yıllarında Fars’ta Kâzârun  şehrinin Devvan nahiyesinde doğmuş ve buraya gömülmüş, kelam, 
matematik ve felsefe alanlarında Arapça ve Farsça eserler yazmış İranlı bir bilgindir. Tam künyesi Muhammed 
bin Sadeddin Es’ad es-Sıddıki’dir. Karakoyunlu hükümdarı Cihan Şah zamanında Tebriz’de müderrislik yapmış-
tır. Uzun Hasan’ın hizmetinde bulunmuş ve Şiraz’da müderrislik yapmıştır. Uzun Hasan’ın oğulları Yakub ve Mu-
rad dönemlerinde Fars eyaleti kadılığı yapmıştır. Hindistan’a seyahat etmiş ve Hint sultanları namına bazı risale-
ler kaleme almıştır. Devvani’nin İstanbul kütüphanelerinde tespit edilmiş 28’i Arapça ve 7’si Farsça 32 eseri bu-
lunmaktadır. Bunlardan Arapça olanların çoğu medreselerde verilen derslerle ilgili şerh ve haşiye türünden eser-
lerdir. Ayrıntılar için bkz: Muammer Eroğlu, “Devvânî”, İA, C. 3, MEB, Eskişehir, 2001, s. 565-566.    

14  Mehmet Öz, agm, s. 31. Katip Çelebi’den başka konu etrafında müracaat edilen bir başka kronik yazarı Mustafa 
Naima Efendi’dir. Onun da eserinde devletin bozulması 4 rüknün işlevini yitirmesinden kaynaklanır. Buna göre 
Mülk ve devlet asker ve rical ile sağlanır. Rical ise mal ile varlık bulur. Mal reayadan gelir. Reaya ise adalet ile ko-
runur. Bu görüşlerinde Naima’nın İbn Haldun’un tesirinde kaldığına dair bir değerlendirme için bkz; Ejder Oku-
muş, “Osmanllar’da Siyasal Bir Kurum Olarak Adalet Dairesi”, SBARD, Mart 2005, s. 45-51.  
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Bu çalışmada daire-i adliye denen siyaset anlayışını 16. yüzyıl eserlerinden bi-
rinden alıntılayıp, anılan duruma dair bazı emareleri/örnekleri 17 ve 18. yüzyıl 
Diyarbekir sicil kaynaklarından tartışmaya çalışacağız. Osmanlı siyasetname 
eserlerinin bilinenlerinden olan Kınalızade Ali Çelebi’ye ait Ahlak-ı Alâî’de anılan 
adalet dairesi resmedilmiştir, şöyle ki; 

1. Adldir mûcib-i salâh- cihân/ Dünya düzenini ve kurtuluşunu sağlayan 
adalettir 

2. Cihân bir bâğdr divâr devlet/ Dünya bir bahçedir, duvarı devlettir 
3. Devletin nâzm şeri’attir/ Devletin nizamını kuran kanundur 
4. Şeri’ate olamaz hiç hâris illâ melik/ Kanun ancak saltanat ile korunur 
5. Melik zabt eylemez illâ leşker/ Saltanat ancak ordu ile zapt edilir 
6. Leşkeri cem’ edemez illâ mal/ Ordu ancak mal ile ayakta kalır 
7. Mal kesb eyleyen ra’iyyettir/ Malı toplayan halktır 
8. Raiyyeti kul eder padişâh- âleme adl/ Halkı idare altına ancak cihan padi-

şahının adaleti alır.15  
Bu öğütteki sekiz hususu/olguyu/kavramı birbirine bağlı tutan ve döngüyü 

sağlayan şey, başta ve sonda tekrarlanan ve formülasyona esin kaynağı olan ada-
lettir ki, yukarıda nakiller ve atıflarla sistemin mahiyeti ele alınmıştı. 

Beratlardan Takip Edilebilen Bir Daire-yi Adliye Alameti: Irsî Atamalar 
Düzenin korunmasını ve devamını, mansıbların babadan oğula geçmesi olarak 

tanzim eden sisteme patrimonyalizm16 de denilmektedir. Bu soy egemenliğine 
dayanan sistemde padişah17 toplumun babası rolündedir ve her rütbe onun tara-
                                                 
15  Kınalızâde Ali Çelebi, Ahlak-ı Alâ’î, (hazırlayan: Mustafa Koç), Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı Yayınla-

rı, İstanbul, 2014, s. 1090. 
16  Patrimonyalizm, geleneksel toplumlarda görülen ve erkeğin evdeki yönetim şeklinin yani hanesindeki iktidar-

itaat ilişkisinin geniş toplumsal yapılara uyarlanması şeklinde tarif edilmiştir. Bu yönetimde tüm iktidar hüküm-
ran olanın elinde toplanmıştır. Bu yönetimlerde tebaa, şefe sadakatle itaat etmek ve şef de tebaasını ayırım gö-
zetmeksizin korumak ve kollamak zorundadır. Bu sistemde, yasama, yürütme ve yargı kuvvetleri hükümdarın 
elinde toplanmıştır. Patrimonyal sistemde meşruiyet hükümdar tarafından patrimonyal bürokrasi sınıfı aracılı-
ğıyla sürdürülür ki Osmanlı Devleti’nde bu vazifeyi “askeri” sınıf üstlenmiştir. Askeri sınıf ise kendi içinde askeri 
ve dini bürokrasi olarak ikiye ayrılmıştı. Merkezin patrimonyal karakterini kul sistemiyle yetiştirilen Yeniçeriler 
temsil ederken taşrada ise merkez tarafından gönderilen üst düzey görevliler temsil etmişti. Taşraya gönderilen-
lerin itaati ise atamalarının kontrolü ve düzenli gerçekleşmesiyle takip edilmişti (Seyfettin Arslan, “Osmanl Siya-
si Rejimini Şekillendiren Bir Olgu Olarak Patrimonyalizm”, İktisadi ve İdari Bilimler Dergisi, Cilt 17, Nisan 2003, 
Sayı: 1-2, s. 245-246). Osmanlı Devlet yönetimini feodaliteye, dini monarşiye ve daha başka bazı yönetim örgüt-
lenmelerine örnek gösterme çabaları olmasına karşın özellikle klasik dönem için patrimonyal anlayışın hakim 
olduğu ileri sürülebilir. Hükümdarın tüm toplumu ve dahi kendisinin temsil ettiği devleti kontrol altında tuttu-
ğunu gösteren atama yazılarında “buyurdum ki” ifadesi ile vazife bahşetmesi, ayrıca ataması yapılanların çoğun-
lukla önceki görevliyle ırsi bağ taşıması ayrı bir öneme haizdir. Osmanlı devlet yönetiminin despotizm ve patri-
monyalizm ifadeleriyle ilişkilendirilmesini oryantalist zihniyetin yönlendirmesi olarak değerlendiren yüzeysel ve 
kategorik bir muhalefet şekli de vardır. Örnek olması bakımından bkz: Necmettin Doğan, “Patrimonyalizm Kav-
ramna Eleştirel Bir Yaklaşm”, Liberal Düşünce, Yıl 16, Sayı 64, Güz 2011, s. 161-184. 

17  Adalet dairesinin tepesinde padişah bulunmaktaydı. İlk Osmanlı anayasası olan Kanun-ı Esasi’nin üçüncü mad-
desi “Saltanat- seniyye-i Osmanîye hilafet-i kübra-i İslamiyeyi haiz olarak, sülale-i âl-i Osman’dan usul-i kadime 
veçhile ekber-i evlada aittir” şeklindedir. İlk anayasaya bu şekilde yerleşen bu makamın neredeyse sınırsız olan 
gücünün kaynağını İnalcık, Orta-Asya Türk geleneklerine ve Yakın Doğu’daki kadim imparatorluk geleneklerine 
bağlasa da, esasında bu makamın gerçekte Osmanlı tarihinin bir mahsulü olduğunu belirtmekten de kendini ala-

 

fından daha aşağıdakilere bahşedilir. Bu anlayışa göre meslek ve ünvanlar da 
tıpkı taşınır-taşınmaz mülk gibi evlada intikal ettirilebilir. Nitekim kamu görevleri 
de evlada intikal eden miras arasında görülmüştü. Böylece en üstten en alt taba-
kaya kadar mansıblar paylaşılmış olur. Anlaşılacağı üzere sistemde liyakat kadar 
önem taşıyan diğer husus ırsî verasetle hak sahibi olmaktır. Kan yoluyla tevarüs 
eden bu ayrıcalık tüm berat ve atamalarda dikkat çekmektedir. İncelememizde 
Diyarbekir kadı defterine kaydedilmiş bir takım atamaları örnek olarak burada 
ele alacağız.  

Osmanlı siyasi anlayışının, sıkı merkezi ve mutlakiyetçi özelliğinin, atama ka-
yıtlarından takip edilebileceğini belirtmek gerekir. Bu durumun ne kadar ciddi-
yetle korunduğunu padişah ile imam-hatip arasındaki bağdan anlayabiliriz. Dev-
letin merkezini ve zirvesini temsil eden padişah, taşradaki cami-mescit etrafında 
şekillenmiş en küçük idari birimdeki atamayı kontrolde tutmuştu. Bu birimin 
temsilcisi olarak imam18-hatibi19 görmekteydi. Mahkeme kayıtlarındaki birçok 
                                                                                                                      

maz. Öyle ki aralarında Tursun Bey’in de bulunduğu bazı Osmanlı müelliflerinin Gazali, İbn Sina, Nasreddin Tusi 
gibi İslam düşünürlerini takip ederek Osmanlı padişahının örfi hükümranlık haklarına nazariyeler geliştirdikle-
rini, bu meyanda Tursun Bey’in eserinin mukaddimesinde içtimai düzeni korumak için, her insanı kendi kabiliye-
tine göre, mevkiinde hakkına razı tutmak ve başkasının hakkına saldırmaktan men etmek gerektiğini ve bunun 
da bir padişahın varlığını zorunlu kıldığını kaydettiğini belirtir. Tursun Bey’e göre Padişah olmaz ise nizam ol-
maz, insanlar birbirini yok eder. Bundan ötürü padişaha mutlak itaat gerekir. Kur’an da bunu emreder. Padişah 
istediğini yükseltir, istediğini alçaltır. Allah’a ait mutlakıyet sıfatı padişahta belirir ancak bu mutlak idare sadece 
adalet dairesinde kullanılmalıdır. Aksi halde ülke dağılır. Tursun Bey’e göre bu gücü dengeleyecek şey ise Allah 
korkusu ve adalet anlayışıdır. İnalcık, bu şekilde kavramsallaştırılmış mutlak bir padişah figürünün fiilen ve hu-
kuken hayata geçtiğini, Yeniçağ başlarında Machiavelli ve J. Bodin gibi düşünürlerin mutlak hükümdar örnekleri 
arasında sık sık Osmanlı padişahlarını gösterdiklerini kaydeder. Ona göre Osmanlı padişahları İslam tarihinde en 
merkeziyetçi ve mutlakiyetçi hükümdarlardır; “Onlar yalnz idari sahada, bu mutlakiyetin bir vastas olarak, dev-
letin icra salahiyetlerini münhasran kendi kullarna vermek, toprak üzerinde devlet rakabesini kurmakla kalma-
mşlar, ayn zamanda ilmiye snfn teşkilatlandrmak ve devlet hizmetine sokmak, her türlü vakf devlet kontrolü 
altna almak sureti ile de, merkeziyetçi sultanlarn o zamana kadar hiçbir İslam devletinde görmediğimiz şekilde 
kuvvetlendirmişlerdir.” (Halil İnalcık, “Padişah”, İA, C. 9, MEB Yayınları, Eskişehir, 2001, s. 494-495). 

18  Kur’an’da yedi defa müfret, beş defa cemi’ olarak geçer; orada numune, işaret, misal ve rehber anlamlarındadır. 
Uygulamada cemaat ile namaz kıldıran kişi anlamındadır. Ancak her Müslüman namazın adab ve erkanının bildi-
ğinden bu vazifeyi ifa edebilir. Bir grup kişi içinde namaz vaktinde bu işi en bilgili olanı yaparsa da bir camideki 
cemaat bir ücret karşılığı din ilmine vakıf birini tayin ettirebilir. İmamlık ne bir sanat, ne de bir rütbedir ( W. İva-
nov, “İmam”, İA, C. 5/2, MEB Yayınları, Eskişehir, 2001, s. 980-981). Buraya kadar özetle alınan şu sözlük tanımı-
nın aksine, uygulamada, günümüzde ve Osmanlı döneminde bunun bir vazife, hatta bir rütbe olduğu çalışmada 
ulaşılan sonuçlardandır.  

19  Eski Araplar arasında kabile sözcüsüne verilen ad idi. Çoğu zaman “şair ve hatib” sözleri birbiri ile kullanılırdı. 
İkisi arasındaki fark belki de şairin nazım, hatibin ise nesir tarzıyla söz söylemesiydi. Hz. Peygamber, Dört halife 
ve Emeviler devrinde hutbe Müslümanlar’a nutuk şeklini alan bir konuşmaya dönüşünce bu işi hatibler yapmaya 
başlamışlardı. Anılan idarecilerin vilayetlere gönderdikleri valiler de hatib gibi davranırdı ve yine halifelerin şe-
hirlere tayin ettiği amirler hutbe ve imamet işine de görevliydi. Abbasi halifesi Harun Reşid zamanında ise hutbe 
okuma işi halifeden alınıp kadılara bırakılmış ve halife sadece dinlemekle yetinmiştir. Ancak bu dönemde büyük 
camilerde imam ve hatiplik edenler halifenin temsilcileri olarak kabul edilmiştir. Hatib, imam sıfatı ile Cuma na-
mazı kıldırır ve vaaz ederdi. Memlükler devrinde her caminin bir hatibi bulunmaktaydı. Büyük camilerde ise bu 
vazifeye yüksek ilmi payeye sahip kimseler bakardı. Örneğin Kahire kalesindeki Büyük caminin hatibliğini Şafii 
baş-kadısı yapardı. Selahaddin-i Eyyubi’nin Kudus’ü işgalden kurtarmasından sonra buradaki Mescid-i Aksa baş 
hatibliğine Kadı Muhyiddin Ebu el-Ma’ali ataması, bu makamın ve atamanın ilim ehlince gıpta edilen bir şerefe 
dönüşmesine yol açmıştı. Osmanlı İmparatorluğu’nda ise Cuma hatiplerinin cami imamından yüksek ve özel bir 
mevkii bulunurdu. Bu hatiblerin okudukları Arapça hutbelerden halkın büyük kısmı bir şey anlamaz ve “hutbeler 
de çoğunlukla ezberlenmiş, basmakalp sözlerden” ibaret olup her hafta hutbenin ortasında söylenen hadis değiş-
tirilirdi. Büyük camilerin hatibleri padişah tarafından fermanla tayin olunurken bu kimseler yeşil cübbe giyer ve 
sarıklarına sırma tel takarlardı. Ellerinde kınlı bir kılıç olduğu halde minbere çıkmaları adettendi. Minbere çıkar-
ken kılıcı basamağın başına bırakır, hutbesi bittikten sonra inerken kılıcı geri alırdı. Cuma namazları daima hatib 
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Bu çalışmada daire-i adliye denen siyaset anlayışını 16. yüzyıl eserlerinden bi-
rinden alıntılayıp, anılan duruma dair bazı emareleri/örnekleri 17 ve 18. yüzyıl 
Diyarbekir sicil kaynaklarından tartışmaya çalışacağız. Osmanlı siyasetname 
eserlerinin bilinenlerinden olan Kınalızade Ali Çelebi’ye ait Ahlak-ı Alâî’de anılan 
adalet dairesi resmedilmiştir, şöyle ki; 

1. Adldir mûcib-i salâh- cihân/ Dünya düzenini ve kurtuluşunu sağlayan 
adalettir 

2. Cihân bir bâğdr divâr devlet/ Dünya bir bahçedir, duvarı devlettir 
3. Devletin nâzm şeri’attir/ Devletin nizamını kuran kanundur 
4. Şeri’ate olamaz hiç hâris illâ melik/ Kanun ancak saltanat ile korunur 
5. Melik zabt eylemez illâ leşker/ Saltanat ancak ordu ile zapt edilir 
6. Leşkeri cem’ edemez illâ mal/ Ordu ancak mal ile ayakta kalır 
7. Mal kesb eyleyen ra’iyyettir/ Malı toplayan halktır 
8. Raiyyeti kul eder padişâh- âleme adl/ Halkı idare altına ancak cihan padi-

şahının adaleti alır.15  
Bu öğütteki sekiz hususu/olguyu/kavramı birbirine bağlı tutan ve döngüyü 

sağlayan şey, başta ve sonda tekrarlanan ve formülasyona esin kaynağı olan ada-
lettir ki, yukarıda nakiller ve atıflarla sistemin mahiyeti ele alınmıştı. 

Beratlardan Takip Edilebilen Bir Daire-yi Adliye Alameti: Irsî Atamalar 
Düzenin korunmasını ve devamını, mansıbların babadan oğula geçmesi olarak 

tanzim eden sisteme patrimonyalizm16 de denilmektedir. Bu soy egemenliğine 
dayanan sistemde padişah17 toplumun babası rolündedir ve her rütbe onun tara-
                                                 
15  Kınalızâde Ali Çelebi, Ahlak-ı Alâ’î, (hazırlayan: Mustafa Koç), Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı Yayınla-

rı, İstanbul, 2014, s. 1090. 
16  Patrimonyalizm, geleneksel toplumlarda görülen ve erkeğin evdeki yönetim şeklinin yani hanesindeki iktidar-

itaat ilişkisinin geniş toplumsal yapılara uyarlanması şeklinde tarif edilmiştir. Bu yönetimde tüm iktidar hüküm-
ran olanın elinde toplanmıştır. Bu yönetimlerde tebaa, şefe sadakatle itaat etmek ve şef de tebaasını ayırım gö-
zetmeksizin korumak ve kollamak zorundadır. Bu sistemde, yasama, yürütme ve yargı kuvvetleri hükümdarın 
elinde toplanmıştır. Patrimonyal sistemde meşruiyet hükümdar tarafından patrimonyal bürokrasi sınıfı aracılı-
ğıyla sürdürülür ki Osmanlı Devleti’nde bu vazifeyi “askeri” sınıf üstlenmiştir. Askeri sınıf ise kendi içinde askeri 
ve dini bürokrasi olarak ikiye ayrılmıştı. Merkezin patrimonyal karakterini kul sistemiyle yetiştirilen Yeniçeriler 
temsil ederken taşrada ise merkez tarafından gönderilen üst düzey görevliler temsil etmişti. Taşraya gönderilen-
lerin itaati ise atamalarının kontrolü ve düzenli gerçekleşmesiyle takip edilmişti (Seyfettin Arslan, “Osmanl Siya-
si Rejimini Şekillendiren Bir Olgu Olarak Patrimonyalizm”, İktisadi ve İdari Bilimler Dergisi, Cilt 17, Nisan 2003, 
Sayı: 1-2, s. 245-246). Osmanlı Devlet yönetimini feodaliteye, dini monarşiye ve daha başka bazı yönetim örgüt-
lenmelerine örnek gösterme çabaları olmasına karşın özellikle klasik dönem için patrimonyal anlayışın hakim 
olduğu ileri sürülebilir. Hükümdarın tüm toplumu ve dahi kendisinin temsil ettiği devleti kontrol altında tuttu-
ğunu gösteren atama yazılarında “buyurdum ki” ifadesi ile vazife bahşetmesi, ayrıca ataması yapılanların çoğun-
lukla önceki görevliyle ırsi bağ taşıması ayrı bir öneme haizdir. Osmanlı devlet yönetiminin despotizm ve patri-
monyalizm ifadeleriyle ilişkilendirilmesini oryantalist zihniyetin yönlendirmesi olarak değerlendiren yüzeysel ve 
kategorik bir muhalefet şekli de vardır. Örnek olması bakımından bkz: Necmettin Doğan, “Patrimonyalizm Kav-
ramna Eleştirel Bir Yaklaşm”, Liberal Düşünce, Yıl 16, Sayı 64, Güz 2011, s. 161-184. 

17  Adalet dairesinin tepesinde padişah bulunmaktaydı. İlk Osmanlı anayasası olan Kanun-ı Esasi’nin üçüncü mad-
desi “Saltanat- seniyye-i Osmanîye hilafet-i kübra-i İslamiyeyi haiz olarak, sülale-i âl-i Osman’dan usul-i kadime 
veçhile ekber-i evlada aittir” şeklindedir. İlk anayasaya bu şekilde yerleşen bu makamın neredeyse sınırsız olan 
gücünün kaynağını İnalcık, Orta-Asya Türk geleneklerine ve Yakın Doğu’daki kadim imparatorluk geleneklerine 
bağlasa da, esasında bu makamın gerçekte Osmanlı tarihinin bir mahsulü olduğunu belirtmekten de kendini ala-

 

fından daha aşağıdakilere bahşedilir. Bu anlayışa göre meslek ve ünvanlar da 
tıpkı taşınır-taşınmaz mülk gibi evlada intikal ettirilebilir. Nitekim kamu görevleri 
de evlada intikal eden miras arasında görülmüştü. Böylece en üstten en alt taba-
kaya kadar mansıblar paylaşılmış olur. Anlaşılacağı üzere sistemde liyakat kadar 
önem taşıyan diğer husus ırsî verasetle hak sahibi olmaktır. Kan yoluyla tevarüs 
eden bu ayrıcalık tüm berat ve atamalarda dikkat çekmektedir. İncelememizde 
Diyarbekir kadı defterine kaydedilmiş bir takım atamaları örnek olarak burada 
ele alacağız.  

Osmanlı siyasi anlayışının, sıkı merkezi ve mutlakiyetçi özelliğinin, atama ka-
yıtlarından takip edilebileceğini belirtmek gerekir. Bu durumun ne kadar ciddi-
yetle korunduğunu padişah ile imam-hatip arasındaki bağdan anlayabiliriz. Dev-
letin merkezini ve zirvesini temsil eden padişah, taşradaki cami-mescit etrafında 
şekillenmiş en küçük idari birimdeki atamayı kontrolde tutmuştu. Bu birimin 
temsilcisi olarak imam18-hatibi19 görmekteydi. Mahkeme kayıtlarındaki birçok 
                                                                                                                      

maz. Öyle ki aralarında Tursun Bey’in de bulunduğu bazı Osmanlı müelliflerinin Gazali, İbn Sina, Nasreddin Tusi 
gibi İslam düşünürlerini takip ederek Osmanlı padişahının örfi hükümranlık haklarına nazariyeler geliştirdikle-
rini, bu meyanda Tursun Bey’in eserinin mukaddimesinde içtimai düzeni korumak için, her insanı kendi kabiliye-
tine göre, mevkiinde hakkına razı tutmak ve başkasının hakkına saldırmaktan men etmek gerektiğini ve bunun 
da bir padişahın varlığını zorunlu kıldığını kaydettiğini belirtir. Tursun Bey’e göre Padişah olmaz ise nizam ol-
maz, insanlar birbirini yok eder. Bundan ötürü padişaha mutlak itaat gerekir. Kur’an da bunu emreder. Padişah 
istediğini yükseltir, istediğini alçaltır. Allah’a ait mutlakıyet sıfatı padişahta belirir ancak bu mutlak idare sadece 
adalet dairesinde kullanılmalıdır. Aksi halde ülke dağılır. Tursun Bey’e göre bu gücü dengeleyecek şey ise Allah 
korkusu ve adalet anlayışıdır. İnalcık, bu şekilde kavramsallaştırılmış mutlak bir padişah figürünün fiilen ve hu-
kuken hayata geçtiğini, Yeniçağ başlarında Machiavelli ve J. Bodin gibi düşünürlerin mutlak hükümdar örnekleri 
arasında sık sık Osmanlı padişahlarını gösterdiklerini kaydeder. Ona göre Osmanlı padişahları İslam tarihinde en 
merkeziyetçi ve mutlakiyetçi hükümdarlardır; “Onlar yalnz idari sahada, bu mutlakiyetin bir vastas olarak, dev-
letin icra salahiyetlerini münhasran kendi kullarna vermek, toprak üzerinde devlet rakabesini kurmakla kalma-
mşlar, ayn zamanda ilmiye snfn teşkilatlandrmak ve devlet hizmetine sokmak, her türlü vakf devlet kontrolü 
altna almak sureti ile de, merkeziyetçi sultanlarn o zamana kadar hiçbir İslam devletinde görmediğimiz şekilde 
kuvvetlendirmişlerdir.” (Halil İnalcık, “Padişah”, İA, C. 9, MEB Yayınları, Eskişehir, 2001, s. 494-495). 

18  Kur’an’da yedi defa müfret, beş defa cemi’ olarak geçer; orada numune, işaret, misal ve rehber anlamlarındadır. 
Uygulamada cemaat ile namaz kıldıran kişi anlamındadır. Ancak her Müslüman namazın adab ve erkanının bildi-
ğinden bu vazifeyi ifa edebilir. Bir grup kişi içinde namaz vaktinde bu işi en bilgili olanı yaparsa da bir camideki 
cemaat bir ücret karşılığı din ilmine vakıf birini tayin ettirebilir. İmamlık ne bir sanat, ne de bir rütbedir ( W. İva-
nov, “İmam”, İA, C. 5/2, MEB Yayınları, Eskişehir, 2001, s. 980-981). Buraya kadar özetle alınan şu sözlük tanımı-
nın aksine, uygulamada, günümüzde ve Osmanlı döneminde bunun bir vazife, hatta bir rütbe olduğu çalışmada 
ulaşılan sonuçlardandır.  

19  Eski Araplar arasında kabile sözcüsüne verilen ad idi. Çoğu zaman “şair ve hatib” sözleri birbiri ile kullanılırdı. 
İkisi arasındaki fark belki de şairin nazım, hatibin ise nesir tarzıyla söz söylemesiydi. Hz. Peygamber, Dört halife 
ve Emeviler devrinde hutbe Müslümanlar’a nutuk şeklini alan bir konuşmaya dönüşünce bu işi hatibler yapmaya 
başlamışlardı. Anılan idarecilerin vilayetlere gönderdikleri valiler de hatib gibi davranırdı ve yine halifelerin şe-
hirlere tayin ettiği amirler hutbe ve imamet işine de görevliydi. Abbasi halifesi Harun Reşid zamanında ise hutbe 
okuma işi halifeden alınıp kadılara bırakılmış ve halife sadece dinlemekle yetinmiştir. Ancak bu dönemde büyük 
camilerde imam ve hatiplik edenler halifenin temsilcileri olarak kabul edilmiştir. Hatib, imam sıfatı ile Cuma na-
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örnekten de anlaşılacağı üzere imam-hatipler kendi çevrelerindeki insanların 
temsilcileri ve önderleriydi.   

Günümüzde idari bir statüyü tanımlayan mahalle ifadesinin Osmanlı yönetim 
anlayışıyla yakın bir ilgisi vardır. Devletin tepesindeki padişah, yereldeki en kü-
çük temsilcisi olan ve dini bir ibadet görevini yürüten imam ile birbirini tamam-
lamaktaydı. Bu bağı adalet dairesinin Osmanlı mahallesine yansıması olarak gör-
mek gerekir. Nitekim kimi araştırmacılar mahalledeki idari yapının cami ve mes-
cit olduğunu, dolayısıyla imamın da buranın lideri olduğunu ifade etmişlerdir.20 
Anılan bağı sağlayan atama yetkisi padişahın elindeydi ve bunu da iktisadi olarak 
vakıfların desteklemesiyle mümkün kılmaktaydı. Taşranın en küçük birimindeki 
işleyişten bir yerde imam da sorumlu tutulmaktaydı. Nitekim gerek danışma ge-
rek ise şikâyet usulüyle imamın ve merkezin birbiriyle temasına dair birçok ör-
neğe rastlanmaktadır. Bu tür yazışmalardan birinde padişah, Amid’deki üst düzey 
idarecilere ilgili imamın işini yapmasında ona yardımcı olmalarını, vazifesini 
yürütebilmesi için uygun ortamı sağlamalarını emretmekteydi.21 İmam ile padi-
şahı birbirine bağlayan Osmanlı daire-yi adliye düşüncesinin siyasetteki uygula-
masından başka bir şey değildi.  

Burada, Amid’de askeri sınıf mensubu da sayılabilecek çeşitli dini ve sosyal 
alanlarda hizmet veren kimselere dair atama belgelerine müracaat edilecektir. 
Ancak bunlar arasında vakıf görevlileri de yer alır ki bunu da vakıf hizmetlerinin 
amme hizmeti olması ve atamayı padişahın yapması gibi nedenlerden dolayı as-
kerilerle birlikte zikrettik. Vakıfların gelirleriyle kamu hizmetini finanse etmele-
rini, devletin onlara tanıdığı bir imtiyaz olarak görmek gerekir. Şöyle ki; vakıflar 
devlete karşı olan yükümlülüklerini bir yerde halka hizmet olarak ödeyerek yeri-
ne getirmişlerdir. Vergiden muaf olan vakıf, devlete vergi vermek yerine yerelde-
ki birçok vazifenin özellikle dini vazifenin finansını sağlamış ve devletin yerine 
bir yerde mali vekil rolü üstlenmiştir.   

İmam ile birlikte anılan ve çoğu zaman birbiri yerine kullanılan hatiplere dair 
de çok sayıda berat bulunmaktadır. 1153/1740 tarihli bir belgede Müteveffa 
Hüsrev Paşa camii vakfının 6 akçe yevmiye ile katibi olan kişi es-seyyid Ahmed’di 
ve ona bu vazife sadattan olan babasından intikal etmişti.22 1153/1740 tarihli bir 
                                                                                                                      

tarafından kıldırılırdı. Cumhuriyet döneminde bu kıyafetler değiştiği gibi Arapça olan vaaz ve nasihat içeren hut-
be de herkesin anlaması için Türkçe’ye çevrilmiştir (Johs. Pedersen, “Hatîb”, İA, C. 5/1, MEB Yayınları, Eskişehir, 
2001, s. 363-365). Osmanlı döneminde, bu makalede de konu edildiği üzere, vazifeye atananlar çoğu kez ırsi im-
tiyazla göreve gelirlerdi. Arap dünyasında da durumun farklı olmadığı kaydedilmiştir. Bu meyanda biraz önceki 
kaynakta ilgili sayfalarda 1909 yılında Medine’de Mescid-i Nebevi’de naibleri hesaba katılmadan 46, Medine’de 
122 hatibin bulunduğu, bunların bazı vakıflardan istifa ettikleri ve çoğunlukla vazifelerini ırsi suretle devraldık-
ları belirtilmiştir.  

20  Hüseyin Özdeğer, Onaltıncı Asırda Ayntab Livası, İstanbul Üniversitesi Yayınları, İstanbul, 1988, s. 120. 
21  İlgili örnek ve benzeri bilgiler için bkz. Ercan Gümüş, 18. Yüzyılın İlk Yarısında Amid Kazası, Gazi Üniversitesi 

SBE, Basılmamış doktora tezi, Ankara, 2014, s. 106-107. 
22  DŞS, 360, 142-3, Rebiülevvel 1153. 

 

belgede Nakşibendiyye Camii vakfının hatibinin sadattan olduğu anlaşılmaktadır. 
Nitekim bu kişi vazifesini oğlu Mevlana es-seyyid Şaban’a devretmiş ve anılana 
padişah onaylı berat verilmiştir.23  

1153 tarihli bir belgede, geliri günlük 25 akçe olup Nasuh Paşa çarşısında bir 
vakıf dükkanından sağlanmak üzere bir müderrisin yevmiyesi karşılanmakta-
dır.24 Anılan görevi yapan kişi, divana müracaat ederek vazifenin yarısının 12,5 
guruş yevmiye ile oğlu ulemadan es-seyyid Beşir’e devrini istemiştir. Bir süre 
sonra devre ortak olan oğul, babasının ölümüyle boş kalan diğer hissenin de ken-
disine intikalini şeyhülislam aracılığıyla padişahtan isteyince kendisine berat 
gönderilmiştir.25  

1153 tarihli bir diğer belgede geliri Cami-i Kebir evkafından olmak üzere 
yevmi 12 akçe vazife ile vaiz olan babanın ölümü ile yerine oğlunun geçmesi şey-
hülislam işaretiyle padişaha sunulmuş ve tarafına berat verilmiştir.26  

1153 tarihli bir belgede geliri İbrahim Bey tekkesi evkafından olmak üzere 
tekkenin nezareti ölen baba yerine şeyhülislam işaretiyle oğluna devredilmiştir.27 

1153 tarihli bir diğer belgede sadat-ı kiramdan es-seyyid Ahmed, divana ar-
zuhal edip yevmi 10 akçe ile nısfını yürüttüğü katip vazifesinin diğer yarısının 
babasının ölümüyle boş kaldığını belirtmiş, kalan hissenin kendisine verilmesi 
için şeyhülislam işaretiyle padişahtan izin istenmiş ve kendisine berat vermiş-
tir.28 

1153 tarihli bir diğer belgede geliri Safa Cami vakfından olmak üzere yevmi 2 
akçe ile vazifeyi yürüten kişi vazifesinin oğluna devrini arzuhal edince oğul es-
seyyid Mehmed’e berat verilmiştir.29 

Babadan oğula intikal etmiş vazifelerden biri de devr-hândır. 1151/1738 yı-
lında Debbağhane Camiine yevmi 1 akçe ile atanmış İshak ölünce vazifesi oğluna 
layık görülerek devredilmiştir.30  

Vakıf nazırlığı görevine dair beratlar da dikkat çekmektedir. 1153/1740 tarih-
li bir belgede, Hasan Padişah ya da diğer adıyla Balıklı Tekkesi vakfının nazırı 
vefat edince vazifesi oğluna intikal etmişti. Buna dair padişah onayı alındıktan 
sonra berat gönderilmiştir.31 

                                                 
23  DŞS, 360, 143-2, Safer 1153; ercan Gümüş, a.g.t., s. 148. 
24  DŞS, 360-143-3, Safer 1153. 
25  DŞS, 360-141-3, 1153. 
26  DŞS, 360-141-1, Safer 1153. 
27  DŞS, 360-141-2, Safer 1153. 
28  DŞS, 360-141-4. 
29  DŞS, 360-143-1. 
30  DŞS, 360-30-2, evasıt-ı Zilhicce 1151; Ercan Gümüş, agt, s. 152. 
31  DŞS, 360-154-2, evahir-i Ramazan 1153; Ercan Gümüş, agt, 133. 
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23  DŞS, 360, 143-2, Safer 1153; ercan Gümüş, a.g.t., s. 148. 
24  DŞS, 360-143-3, Safer 1153. 
25  DŞS, 360-141-3, 1153. 
26  DŞS, 360-141-1, Safer 1153. 
27  DŞS, 360-141-2, Safer 1153. 
28  DŞS, 360-141-4. 
29  DŞS, 360-143-1. 
30  DŞS, 360-30-2, evasıt-ı Zilhicce 1151; Ercan Gümüş, agt, s. 152. 
31  DŞS, 360-154-2, evahir-i Ramazan 1153; Ercan Gümüş, agt, 133. 
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1153/1740 tarihli bir belgede yevmiyesi Özdemiroğlu Osman Paşa vakfından 
olmak üzere 6 akçe ile dua-gû olan es-seyyid Mehmed bin Şeyh Halil vazifeyi ba-
basından devralmıştı.32  

1159/1746 yılında Melik Ahmed Paşa camiinin hatibi ölmüş, vazifesi oğluna 
12 akçe yevmiye ile intikal etmiştir.33  

1160/1747 yılında İshak Halife adlı kişi, uhdesinde olan ve geliri Gazi Ali Paşa 
vakfından olan 4 akçelik mektep hocalığı, 1 akçelik mer-hân, 2 akçelik ser-mahvil 
vazifelerinin oğlu Mustafa Halife’ye devredilmesini isteyince padişah oluruyla bu 
atamaya izin verilmiştir.34 

Yukarıda da yer alan bazı örneklerden anlaşılacağı üzere, baba ve oğul birlikte 
aynı vazifeyi paylaşabilmekteydi. Baba ile oğlun birlikte aynı görevi yürütüyor 
olması makamdaki halef ve selef ilişkisinin geleceği hakkında fikir vermektedir. 
Nitekim ikisinin birlikte vazifeyi yürütüyor olması genç olanın bir yerde vazifenin 
ayrıntılarını öğrenmesi ve gelecekte de aynı yöntemle varislerine aktaracağı an-
lamına geliyordu. Bu tür görevlerde çoğu zaman baba ölünce vazifenin kalan kıs-
mı ve geliri hali hazırda görevi yürüten oğula bırakılırdı. İlgili bir belge 
1151/1738 tarihlidir. Burada Cami-i Kebir vakfının nezaretine 10 akçe yevmiye 
ile seyyid ünvanlı baba ve oğul bakmaktadır. Divana yapılan arzuhalle mevcut 
gelirin artırılması talep edilmiş ve gelir iki katına çıkarılarak aralarında paylaştı-
rılmasına izin verilmiştir.35  

1153/1740 tarihinde sadat-ı kiramdan olan Cami-i Kebir vakfının nazırı vefat 
edince –muhtemelen yukarıdaki belgede geçen kişiydi- vazifesinin yarısına baba-
sıyla ortak olan oğul, şu an boşta kalan nısf-ı nezaret vazifesinin kendisine veril-
mesini istemiştir. Bu nakil işlemi padişah tarafından uygun görülerek kendisine 
berat verilmiştir.36  

Baba oğulun birlikte nezaret ettiği bir makam da müderrisliktir. 1154/1741 
yılında Merhum Servisehiy Hatun vakfından olmak üzere yevmi 25 akçe ile mü-
derris olan kişi Nasuh Paşa Medresesindeki vazifesinin yarısının oğluna devrini 
istemiş ve buna dair berat kendisine gönderilmiştir.37  

1155/1742 tarihli bir belgede Mesudiye Medresesi vakfından yevmiyesi 8 ak-
çe ile dua-gû olan kişi kendi isteğiyle vazifesini oğluna intikal ettirmiş ve berat 
almıştır.38  

                                                 
32  DŞS, 360-140-2, 18 Receb 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 270. 
33  DŞS, 313-165-2, 9 Zilkade 1159; Ercan Gümüş, agt, s. 143. 
34  DŞS, 313-197-2, 25 Rebiülahir 1160; Ercan Gümüş, agt, s. 53. 
35  DŞS, 360-144-3, 17 Receb 1151; Ercan Gümüş, agt, s. 128. 
36  DŞS, 360-142-2, 20 Cemaziyelahir 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 128. 
37  DŞS, 360-143-3, 2 Cemaziyelevvel 1154. 
38  DŞS, 360-145-3, 18 Şevval 1155; Ercan Gümüş, agt, s. 158. 

 

Vakıf görevlerinde, babadan oğula ırsi intikalin kanunlaştığı ve şer’en yani hu-
kuken de buna dair çok sayıda belgenin bulunduğunu belirterek, bunu destekle-
yecek Amid’deki bir vakıf örneğini ele alacağız. Erkek egemenliğinin güçlü olduğu 
bu dönem ve coğrafyada bu belge ilginç bir özellik taşır. Çünkü bu sefer babadan 
oğula intikal yerine kıza devir söz konusudur. İlgili belge tüccar taifesinden Ha-
sankeyflizade el-Hac Mustafa Ağa bin el-Hac Mehmed’in kurduğu vakfa aittir ki, 
anılan tüccar bazı mülklerini bu vakfa akar olarak kaydettirmişti. 5’i dükkan 5’i 
de konut olan bu gelir kaynaklarıyla beslenecek vakfa “emr-i tevliyyet ve tasarruf-
u evlad” şartını koydurmuştu ve vakfın başında mütevelli olarak Hacı Hamide 
binti el-Hac İshak bulunuyordu.39    

1153/1740 tarihli bir belge, Malik Ahmed Paşa camii vakfının mütevellisinin 
ölümü ve vazifenin oğluna devri hakkındadır. Molla Süleyman babasının ölümüy-
le kendisi ve kardeşi Molla Abdurrahman’a geçen tevliyetin, şimdi kardeşinin de 
ölümüyle kendisine intikaline dair berat almıştır.40  

Irsî suretle tevarüs eden bir görev de ders-i âm41 idi. 1151/1738 yılında Amid 
haricindeki İbrahim Bey tekkesi evkafının karşıladığı aynı yerdeki ders-i âm vazi-
fesini 5 akçe yevmiye ile yürüten Şeyh Halil idi ve vazifesini kendisi hayattayken 
oğlu es-seyyid Ahmed’le birlikte devam ettirmek istemişti ve buna dair bir berat 
almıştı.42 

Belgeler arasında yakın akrabalara devredilmiş vazifeler de dikkat çekmekte-
dir. Bu tip durumlarda vazifedeki kişinin erkek varisi olmadığından görevinin 
diğer yakın akrabalara intikal ettiği kuvvetle muhtemeldir. İlgili örnek şöyledir: 
Hasankeyf’teki Baba Mahmud Medresesi ki, diğer adı da Kalenderhane vakfıydı, 
buranın dua-gû vazifesini yürüten el-hac Yusuf vefat edince yerine amcaoğlu es-
seyyid Mustafa atanmıştı.43 Yine aynı vakfın nazırı 5 akçe yevmiye ile es-seyyid 
Ali idi ve ölünce yerine amcaoğlu es-seyyid Salih Halife atanmıştı.44 Yine aynı 
zaviyenin bünyesinde cabî45 olan Mahmud ölünce yerine amcaoğlu es-seyyid 
Mustafa atanmıştı.46 

 
 

                                                 
39  DŞS, 313-79-1, 15 Rebiülevvel 1165; Ercan Gümüş, agt, s. 273. 
40  DŞS, 360-100-2, 19 Safer 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 143. 
41  Medreselerde öğrencilere, camilerde halka açık ders verme yetkisine sahip müderris için kullanılan bir ünvandı. 

Ayrıntılar için bkz: Mehmet İpşirli, "Dersiâm", TDVİA, C. 9, Ankara, 1994, s. 185-186.   
42  DŞS, 360-144-2, evahir-i Zilhicce 1151; Ercan Gümüş, agt, s. 275. 
43  DŞS, 360-139-3, 27 Zilkade 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 282. 
44  DŞS, 360-86-3, evahir-i Muharrem 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 282. 
45  Evkaf gelirlerini toplayan vergi tahsildarlığı yapan vakıf görevlisiydi (Ferit Devellioğlu, Osmanlıca-Türkçe Ansik-

lopedik Lûgat, Aydın Kitabevi, Ankara, 1999, s. 121). Zekat topladığı da kaydedilmiştir (Şemseddin Sami, Kamus-ı 
Türki, Çağrı Yayınları, İstanbul, 2007, s. 463). 

46  DŞS, 360-86-4, evahir-i Muharrem; Ercan Gümüş, agt, s. 282. 
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1153/1740 tarihli bir belgede yevmiyesi Özdemiroğlu Osman Paşa vakfından 
olmak üzere 6 akçe ile dua-gû olan es-seyyid Mehmed bin Şeyh Halil vazifeyi ba-
basından devralmıştı.32  

1159/1746 yılında Melik Ahmed Paşa camiinin hatibi ölmüş, vazifesi oğluna 
12 akçe yevmiye ile intikal etmiştir.33  

1160/1747 yılında İshak Halife adlı kişi, uhdesinde olan ve geliri Gazi Ali Paşa 
vakfından olan 4 akçelik mektep hocalığı, 1 akçelik mer-hân, 2 akçelik ser-mahvil 
vazifelerinin oğlu Mustafa Halife’ye devredilmesini isteyince padişah oluruyla bu 
atamaya izin verilmiştir.34 

Yukarıda da yer alan bazı örneklerden anlaşılacağı üzere, baba ve oğul birlikte 
aynı vazifeyi paylaşabilmekteydi. Baba ile oğlun birlikte aynı görevi yürütüyor 
olması makamdaki halef ve selef ilişkisinin geleceği hakkında fikir vermektedir. 
Nitekim ikisinin birlikte vazifeyi yürütüyor olması genç olanın bir yerde vazifenin 
ayrıntılarını öğrenmesi ve gelecekte de aynı yöntemle varislerine aktaracağı an-
lamına geliyordu. Bu tür görevlerde çoğu zaman baba ölünce vazifenin kalan kıs-
mı ve geliri hali hazırda görevi yürüten oğula bırakılırdı. İlgili bir belge 
1151/1738 tarihlidir. Burada Cami-i Kebir vakfının nezaretine 10 akçe yevmiye 
ile seyyid ünvanlı baba ve oğul bakmaktadır. Divana yapılan arzuhalle mevcut 
gelirin artırılması talep edilmiş ve gelir iki katına çıkarılarak aralarında paylaştı-
rılmasına izin verilmiştir.35  

1153/1740 tarihinde sadat-ı kiramdan olan Cami-i Kebir vakfının nazırı vefat 
edince –muhtemelen yukarıdaki belgede geçen kişiydi- vazifesinin yarısına baba-
sıyla ortak olan oğul, şu an boşta kalan nısf-ı nezaret vazifesinin kendisine veril-
mesini istemiştir. Bu nakil işlemi padişah tarafından uygun görülerek kendisine 
berat verilmiştir.36  

Baba oğulun birlikte nezaret ettiği bir makam da müderrisliktir. 1154/1741 
yılında Merhum Servisehiy Hatun vakfından olmak üzere yevmi 25 akçe ile mü-
derris olan kişi Nasuh Paşa Medresesindeki vazifesinin yarısının oğluna devrini 
istemiş ve buna dair berat kendisine gönderilmiştir.37  

1155/1742 tarihli bir belgede Mesudiye Medresesi vakfından yevmiyesi 8 ak-
çe ile dua-gû olan kişi kendi isteğiyle vazifesini oğluna intikal ettirmiş ve berat 
almıştır.38  

                                                 
32  DŞS, 360-140-2, 18 Receb 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 270. 
33  DŞS, 313-165-2, 9 Zilkade 1159; Ercan Gümüş, agt, s. 143. 
34  DŞS, 313-197-2, 25 Rebiülahir 1160; Ercan Gümüş, agt, s. 53. 
35  DŞS, 360-144-3, 17 Receb 1151; Ercan Gümüş, agt, s. 128. 
36  DŞS, 360-142-2, 20 Cemaziyelahir 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 128. 
37  DŞS, 360-143-3, 2 Cemaziyelevvel 1154. 
38  DŞS, 360-145-3, 18 Şevval 1155; Ercan Gümüş, agt, s. 158. 

 

Vakıf görevlerinde, babadan oğula ırsi intikalin kanunlaştığı ve şer’en yani hu-
kuken de buna dair çok sayıda belgenin bulunduğunu belirterek, bunu destekle-
yecek Amid’deki bir vakıf örneğini ele alacağız. Erkek egemenliğinin güçlü olduğu 
bu dönem ve coğrafyada bu belge ilginç bir özellik taşır. Çünkü bu sefer babadan 
oğula intikal yerine kıza devir söz konusudur. İlgili belge tüccar taifesinden Ha-
sankeyflizade el-Hac Mustafa Ağa bin el-Hac Mehmed’in kurduğu vakfa aittir ki, 
anılan tüccar bazı mülklerini bu vakfa akar olarak kaydettirmişti. 5’i dükkan 5’i 
de konut olan bu gelir kaynaklarıyla beslenecek vakfa “emr-i tevliyyet ve tasarruf-
u evlad” şartını koydurmuştu ve vakfın başında mütevelli olarak Hacı Hamide 
binti el-Hac İshak bulunuyordu.39    

1153/1740 tarihli bir belge, Malik Ahmed Paşa camii vakfının mütevellisinin 
ölümü ve vazifenin oğluna devri hakkındadır. Molla Süleyman babasının ölümüy-
le kendisi ve kardeşi Molla Abdurrahman’a geçen tevliyetin, şimdi kardeşinin de 
ölümüyle kendisine intikaline dair berat almıştır.40  

Irsî suretle tevarüs eden bir görev de ders-i âm41 idi. 1151/1738 yılında Amid 
haricindeki İbrahim Bey tekkesi evkafının karşıladığı aynı yerdeki ders-i âm vazi-
fesini 5 akçe yevmiye ile yürüten Şeyh Halil idi ve vazifesini kendisi hayattayken 
oğlu es-seyyid Ahmed’le birlikte devam ettirmek istemişti ve buna dair bir berat 
almıştı.42 

Belgeler arasında yakın akrabalara devredilmiş vazifeler de dikkat çekmekte-
dir. Bu tip durumlarda vazifedeki kişinin erkek varisi olmadığından görevinin 
diğer yakın akrabalara intikal ettiği kuvvetle muhtemeldir. İlgili örnek şöyledir: 
Hasankeyf’teki Baba Mahmud Medresesi ki, diğer adı da Kalenderhane vakfıydı, 
buranın dua-gû vazifesini yürüten el-hac Yusuf vefat edince yerine amcaoğlu es-
seyyid Mustafa atanmıştı.43 Yine aynı vakfın nazırı 5 akçe yevmiye ile es-seyyid 
Ali idi ve ölünce yerine amcaoğlu es-seyyid Salih Halife atanmıştı.44 Yine aynı 
zaviyenin bünyesinde cabî45 olan Mahmud ölünce yerine amcaoğlu es-seyyid 
Mustafa atanmıştı.46 

 
 

                                                 
39  DŞS, 313-79-1, 15 Rebiülevvel 1165; Ercan Gümüş, agt, s. 273. 
40  DŞS, 360-100-2, 19 Safer 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 143. 
41  Medreselerde öğrencilere, camilerde halka açık ders verme yetkisine sahip müderris için kullanılan bir ünvandı. 

Ayrıntılar için bkz: Mehmet İpşirli, "Dersiâm", TDVİA, C. 9, Ankara, 1994, s. 185-186.   
42  DŞS, 360-144-2, evahir-i Zilhicce 1151; Ercan Gümüş, agt, s. 275. 
43  DŞS, 360-139-3, 27 Zilkade 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 282. 
44  DŞS, 360-86-3, evahir-i Muharrem 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 282. 
45  Evkaf gelirlerini toplayan vergi tahsildarlığı yapan vakıf görevlisiydi (Ferit Devellioğlu, Osmanlıca-Türkçe Ansik-

lopedik Lûgat, Aydın Kitabevi, Ankara, 1999, s. 121). Zekat topladığı da kaydedilmiştir (Şemseddin Sami, Kamus-ı 
Türki, Çağrı Yayınları, İstanbul, 2007, s. 463). 

46  DŞS, 360-86-4, evahir-i Muharrem; Ercan Gümüş, agt, s. 282. 
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Göçü Önleme Çabas; Çiftbozan vb. Yaptrmlar   
Osmanlı daire-yi adliyesinde, sosyal sınıflar arasındaki geçişkenliğin olabildi-

ğince sınırlandırılmasındaki çabanın belki de daha yoğununun mekân değişikliği-
ni engellemeye dönük olarak uygulandığı düşünülmektedir. 

Adalet dairesinde sistemin taşıyıcı unsuru olan halk, bundan da öte toprağı iş-
leyen köylü, devlet için sadece vergi alınan yani devletin hakkı olan geliri atadığı 
yetkiliye ödeyen bir kaynak değil, aynı zamanda ürettiği değer fazlasıyla yakında-
ki kentin de besin kaynaklığını yapan hayati bir ögeydi. Devlete ait hakkın asker 
beslenmekte kullanıldığı tımar sisteminde sipahi, taşradaki görevi karşılığında 
adalet dairesinin diğer önemli bir unsuru olan askeri beslerdi. Ayrıca buradaki 
halk ile sipahinin ve de hepsinin bir biriyle ilişkisini ise buraya atanan kadı ve 
temsilcileri sağlarlardı ki bu da dairenin esasını oluşturan adaletin sağlanmasıyla 
gerçekleşiyordu. Huricihan İslamoğlu, anılan bu birlikte çalışmayı “mutabakat” 
olarak ifade etmiştir. Ona göre, Osmanlı idarecileri ve de özellikle sultanları yap-
tıkları işlerde meşruiyete önem verirlerdi ve bu durum Osmanlı siyasal mantığına 
sirayet etmiş önemli bir ilkeydi.47 Devlet açısından vergi önemli bir husus olmak-
la birlikte besin zincirinde kentler için vazgeçilmez olan köylülerdi ve sistemin 
devamının sağlanması, varlık ve yokluk derecesinde hayatiydi.  

Geleneksel dünyada özellikle Osmanlı Devleti’nin çekirdek idaresinin bulun-
duğu Anadolu ve diğer karasal alanlarda tarım genellikle susuz yapılmaktaydı. Bu 
sebeple mahsul çoğu zaman doğal şartlara ve bir yerde ise “yazg”ya kalmıştı. 
Yağmurun az yağdığı ya da güneyden gelen zararlıların salgını olduğu yıllarda 
kıtlık kaçınılmaz bir sonuçtu.48 Osmanlı idarecilerinin geçmiş idarelerden miras 
aldığı bir ayrıntı olarak kırsal bölgelerin çevrelerindeki şehirleri beslemek üzere 
örgütlendiğini hatırda tutmamız gerekir. Anadolu’daki ırmakların çok azı, -Dicle 
hariç- hemen hiçbiri ulaşıma uygun değildi ve bu imkansızlık bir yerde tedbirler 
almayı gerektiriyordu.49 Dışarıdan gıda nakli ve takviyesi yapılamayacak yerel 
                                                 
47  Huricihan İslamoğlu-İnan, Osmanlı İmparatorluğu’nda Devlet ve Köylü, İletişim Yayınları, İstanbul, 1991,  s. 33-

34. Yazara göre ataerkil dünya görüşü, siyasal iktidara meşruiyet ilkesini kazandırmıştır. Bu arada meşruiyet il-
kesi zamanla değişmiş ve 18-19. yüzyıllarda Osmanlı İmparatorluğu’nun Avrupa ekonomisine bağımlı olma süre-
cine girmesiyle aşınmaya başlamıştır (Huricihan İslamoğlu-İnan, age, s. 37). 

48  Güneyden gelen çekirge istilası, neredeyse 2-3 yılda bir karşılaşılan felaket türlerindendi. Osmanlı İmparatorlu-
ğu'nun güney sınırları, Mezopotamya, Anadolu’dan başka bazen bu istilanın Avrupa’daki topraklara kadar yayıl-
dığı kaydedilmiştir (ayrıntılar için bkz: Wolf-Dieter Hütteroth, “Osmanlı Topraklarının Ekolojisi”, Türkiye Tarihi: 
Geç Osmanlı İmparatorluğu, 1603-1839, Cilt 3, Editör: Soraiya N. Faroqhi,  Kitap Yayınevi, İstanbul, 2011, s. 53). 

49  Bahsettiğimiz imkan içerisinde Amid şehrini ele alırsak şunlar söylenebilir ki, Kuzey Mezopotamya ve Diyarbekir 
havzası Anadolu’ya göre su ve toprak verimliliği açısından ayrıcalıklıydı. Buradaki en büyük şehir olan Amid, ne-
hir türü su yoluyla Bağdat ve Basra körfezine bağlanmaktaydı. Nehir yolu ulaşımı bir avantaj idi. Ayrıca bu sakin 
nehirden çevresindeki topraklar da nasiplenmekte ve kuzeyden güneye nehrin geçtiği yerler tarımsal açıdan be-
rekete kavuşmaktaydı. Suyun dingin aktığı uzun yol boyunca uçsuz bucaksız tarım arazileri bulunur ve bunlar-
daki mahsul hem yereli hem de çevreyi beslemek için zengin bir kaynaktı. Çoğu zaman buradan Musul, Bağdat ve 
Basra kalelerine hububat nakledildiği bilinmektedir. Hatta kuzey doğudaki Tatvan-Van-Nahçıvan ve Tebriz kale-
lerinin ihtiyacı olan hububat yine buradan sevk edilirdi. Askeri hareketlilik zamanında ise bu eyaletteki 40’a ya-
kın kaza ve sancaktan ordunun ihtiyacı olan zahire tevzii emirleriyle yerel idarecilere bildirilir ve her idari birim 
sorumlu olduğu zahireyi Amid’e gönderir ve oradan da ihtiyaç olan birimlere gönderilirdi. Bu organizasyonun 

 

şehirleri buraya yakın kırsal art bölgeler beslerdi. Bunun yanında eğer anılan 
yerler yol üzerindeyse sefer zamanları buraya uğrayacak orduların zahiresini de 
tedarik etmek idarecilerin çözmesi gereken sorunlardandı. Tersi bir durum ola-
rak bolluk ve bereketin kıyı bölgeleri ve liman kentlerinde bulunduğunu belirt-
mek gerekir. İşte üretimin yazgıya bağlı olarak düştüğü ya da yerden bitenin bo-
ğazlara yetmediği yerlerde bu zengin ve müreffeh kentlere bir yönelim olurdu. 
Bunu dengede tutmak da adil hükümdarın görevlerindendi. Kıtlıktan kaçanların 
hem üretimi bırakmalarıyla uzun vadede tetikleyici kıtlıklara, ayrıca gittikleri 
yerde yeni kıtlığa ve sorunlara sebep olacakları kaygısıyla Osmanlı idarecilerinin 
kentlere göçü sıkı şekilde kontrol ettiklerini belirtmek gerekir.  

Ana hatlarıyla yukarıda çerçevelenen tablonun korunması adına göçe dair ak-
la gelen ilk sınırlama köylüye yönelikti. Köylülerin topraklarını terk etmemeleri 
için çıkarılan çiftbozan vergisinin amacı üretim dengesini korumaktı.50 Bu vergi 
toprağını terk eden çiftçi tarafından toprağın sipahisine ödenirdi ve Fatih kanun-
namesine göre her yıl için 50 akçe, 16. yüzyılın sonunda bazı yerlerde ise 300 
akçeye kadar çıkabilmişti.51 Ayrıca köylü toprağını terk etmişse sipahisi tarafın-
dan zorla geri getirilebilirdi ancak bu türdeki vakaların 10 yıllık zaman aşımına 
uğramaması gerekirdi. Eğer zamanaşımı olmuşsa sipahi geri döndüremez, sadece 
çiftbozan vergisi talep edebilirdi. Ayrıca sipahi isterse bu çiftliği başkasına tapuy-
la devredebilirdi.52 Üretimin devamlılığı herkesi birbirine bağlıyordu. Devletin 
çıkardığı bu kanunların ne kadar uygulandığı ve takip edildiği ise başka bir çalış-
manın konusudur. Şu kadar ki sonunda kıtlık olabilecek kadar ürkütücü bir uya-
ranın bulunduğu bu yer değiştirmeme hususu, layıkıyla uygulanmadığından kimi 
araştırmacılar tarafından haklı olarak eleştirilmiştir. Eleştiriler, kanunun uygu-
lanmaması sebebiyle köylülerin toprağa bağlılık ilkesine rağmen kolaylıkla yer 

                                                                                                                      
masrafları ise imdad-ı hazeriyye ve seferiyye adlı vergi emirleriyle şehirdeki meslek gruplarına, köylere ve kaza-
lara tevzii olunurdu (Ayrıntılar için bkz: Ercan Gümüş, agt).    

50  http://www.e-tarih.org/sozluk.php?sd=sozlukdetay&id=113, (18.06.2018 tarihinde ulaşıldı). 
51  16. yüzyılın ikinci yarısında Osmanlı ülkesinde karşılaşılan en büyük sorunlardan biri geçim sıkıntısına bağlı 

olarak gerçekleşen göç olarak tanımlanmıştır. Bunun sebebini ise araştırmacılar öncelikle toprak ile nüfus ara-
sındaki dengenin bozulmasına bağlarlar. Buna dayanak olarak ise 16. yüzyılın ikinci yarısından sonra nüfusun % 
60 oranında artışını gösterirler. Diğer sebepler ise artan nüfusa göre ekilebilir arazinin artmayarak tersine küçük 
parçalara pay edilerek azalması, tarım topraklarının fiyatının artması ve bunun yanında tapu bedeli ve öküz fi-
yatlarının artmasıdır (Yunus Koç, “16. Yüzylda Tarmda Yatrm Maliyeti Sorunu Ya Da “Resm-i Tapu” ve Öküz Fi-
yatlarna Dair Baz Gözlemler”, Hacettepe Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Dergisi, Sayı 17, Ankara, 2012, s. 
139-148).  

52  Alaattin Aköz, “XV�. Yüzyl Sonlarnda Bozkr Nahiyesinde Geçimlik Faaliyetlere Bağl Nüfus Hareketliliği”, Ulusla-
rarası Sempozyum: Geçmişten Günümüze Bozkır Bildiriler Kitabı, Selçuk Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Ens-
titüsü Yayınları, Konya, 2016, s. 1471, 
(http://www.selcuk.edu.tr/dosyalar/files/303/93%20Alaattin%20Ak%C3%B6z%20XVI_%20Y%C3%9CZYIL%
20SONLARINDA%20BOZKIR%20NAH%C4%B0YES%C4%B0NDE%2C%20GE%C3%87%C4%B0ML%C4%B0K
%20FAAL%C4%B0YETLERE%20BA%C4%9ELI%20N%C3%9CFUS%20HAREKETL%C4%B0L%C4%B0%C4%9
E%C4%B0.pdf), (18.09.2018 tarihinde ulaşıldı). 
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Göçü Önleme Çabas; Çiftbozan vb. Yaptrmlar   
Osmanlı daire-yi adliyesinde, sosyal sınıflar arasındaki geçişkenliğin olabildi-

ğince sınırlandırılmasındaki çabanın belki de daha yoğununun mekân değişikliği-
ni engellemeye dönük olarak uygulandığı düşünülmektedir. 

Adalet dairesinde sistemin taşıyıcı unsuru olan halk, bundan da öte toprağı iş-
leyen köylü, devlet için sadece vergi alınan yani devletin hakkı olan geliri atadığı 
yetkiliye ödeyen bir kaynak değil, aynı zamanda ürettiği değer fazlasıyla yakında-
ki kentin de besin kaynaklığını yapan hayati bir ögeydi. Devlete ait hakkın asker 
beslenmekte kullanıldığı tımar sisteminde sipahi, taşradaki görevi karşılığında 
adalet dairesinin diğer önemli bir unsuru olan askeri beslerdi. Ayrıca buradaki 
halk ile sipahinin ve de hepsinin bir biriyle ilişkisini ise buraya atanan kadı ve 
temsilcileri sağlarlardı ki bu da dairenin esasını oluşturan adaletin sağlanmasıyla 
gerçekleşiyordu. Huricihan İslamoğlu, anılan bu birlikte çalışmayı “mutabakat” 
olarak ifade etmiştir. Ona göre, Osmanlı idarecileri ve de özellikle sultanları yap-
tıkları işlerde meşruiyete önem verirlerdi ve bu durum Osmanlı siyasal mantığına 
sirayet etmiş önemli bir ilkeydi.47 Devlet açısından vergi önemli bir husus olmak-
la birlikte besin zincirinde kentler için vazgeçilmez olan köylülerdi ve sistemin 
devamının sağlanması, varlık ve yokluk derecesinde hayatiydi.  

Geleneksel dünyada özellikle Osmanlı Devleti’nin çekirdek idaresinin bulun-
duğu Anadolu ve diğer karasal alanlarda tarım genellikle susuz yapılmaktaydı. Bu 
sebeple mahsul çoğu zaman doğal şartlara ve bir yerde ise “yazg”ya kalmıştı. 
Yağmurun az yağdığı ya da güneyden gelen zararlıların salgını olduğu yıllarda 
kıtlık kaçınılmaz bir sonuçtu.48 Osmanlı idarecilerinin geçmiş idarelerden miras 
aldığı bir ayrıntı olarak kırsal bölgelerin çevrelerindeki şehirleri beslemek üzere 
örgütlendiğini hatırda tutmamız gerekir. Anadolu’daki ırmakların çok azı, -Dicle 
hariç- hemen hiçbiri ulaşıma uygun değildi ve bu imkansızlık bir yerde tedbirler 
almayı gerektiriyordu.49 Dışarıdan gıda nakli ve takviyesi yapılamayacak yerel 
                                                 
47  Huricihan İslamoğlu-İnan, Osmanlı İmparatorluğu’nda Devlet ve Köylü, İletişim Yayınları, İstanbul, 1991,  s. 33-

34. Yazara göre ataerkil dünya görüşü, siyasal iktidara meşruiyet ilkesini kazandırmıştır. Bu arada meşruiyet il-
kesi zamanla değişmiş ve 18-19. yüzyıllarda Osmanlı İmparatorluğu’nun Avrupa ekonomisine bağımlı olma süre-
cine girmesiyle aşınmaya başlamıştır (Huricihan İslamoğlu-İnan, age, s. 37). 

48  Güneyden gelen çekirge istilası, neredeyse 2-3 yılda bir karşılaşılan felaket türlerindendi. Osmanlı İmparatorlu-
ğu'nun güney sınırları, Mezopotamya, Anadolu’dan başka bazen bu istilanın Avrupa’daki topraklara kadar yayıl-
dığı kaydedilmiştir (ayrıntılar için bkz: Wolf-Dieter Hütteroth, “Osmanlı Topraklarının Ekolojisi”, Türkiye Tarihi: 
Geç Osmanlı İmparatorluğu, 1603-1839, Cilt 3, Editör: Soraiya N. Faroqhi,  Kitap Yayınevi, İstanbul, 2011, s. 53). 

49  Bahsettiğimiz imkan içerisinde Amid şehrini ele alırsak şunlar söylenebilir ki, Kuzey Mezopotamya ve Diyarbekir 
havzası Anadolu’ya göre su ve toprak verimliliği açısından ayrıcalıklıydı. Buradaki en büyük şehir olan Amid, ne-
hir türü su yoluyla Bağdat ve Basra körfezine bağlanmaktaydı. Nehir yolu ulaşımı bir avantaj idi. Ayrıca bu sakin 
nehirden çevresindeki topraklar da nasiplenmekte ve kuzeyden güneye nehrin geçtiği yerler tarımsal açıdan be-
rekete kavuşmaktaydı. Suyun dingin aktığı uzun yol boyunca uçsuz bucaksız tarım arazileri bulunur ve bunlar-
daki mahsul hem yereli hem de çevreyi beslemek için zengin bir kaynaktı. Çoğu zaman buradan Musul, Bağdat ve 
Basra kalelerine hububat nakledildiği bilinmektedir. Hatta kuzey doğudaki Tatvan-Van-Nahçıvan ve Tebriz kale-
lerinin ihtiyacı olan hububat yine buradan sevk edilirdi. Askeri hareketlilik zamanında ise bu eyaletteki 40’a ya-
kın kaza ve sancaktan ordunun ihtiyacı olan zahire tevzii emirleriyle yerel idarecilere bildirilir ve her idari birim 
sorumlu olduğu zahireyi Amid’e gönderir ve oradan da ihtiyaç olan birimlere gönderilirdi. Bu organizasyonun 

 

şehirleri buraya yakın kırsal art bölgeler beslerdi. Bunun yanında eğer anılan 
yerler yol üzerindeyse sefer zamanları buraya uğrayacak orduların zahiresini de 
tedarik etmek idarecilerin çözmesi gereken sorunlardandı. Tersi bir durum ola-
rak bolluk ve bereketin kıyı bölgeleri ve liman kentlerinde bulunduğunu belirt-
mek gerekir. İşte üretimin yazgıya bağlı olarak düştüğü ya da yerden bitenin bo-
ğazlara yetmediği yerlerde bu zengin ve müreffeh kentlere bir yönelim olurdu. 
Bunu dengede tutmak da adil hükümdarın görevlerindendi. Kıtlıktan kaçanların 
hem üretimi bırakmalarıyla uzun vadede tetikleyici kıtlıklara, ayrıca gittikleri 
yerde yeni kıtlığa ve sorunlara sebep olacakları kaygısıyla Osmanlı idarecilerinin 
kentlere göçü sıkı şekilde kontrol ettiklerini belirtmek gerekir.  

Ana hatlarıyla yukarıda çerçevelenen tablonun korunması adına göçe dair ak-
la gelen ilk sınırlama köylüye yönelikti. Köylülerin topraklarını terk etmemeleri 
için çıkarılan çiftbozan vergisinin amacı üretim dengesini korumaktı.50 Bu vergi 
toprağını terk eden çiftçi tarafından toprağın sipahisine ödenirdi ve Fatih kanun-
namesine göre her yıl için 50 akçe, 16. yüzyılın sonunda bazı yerlerde ise 300 
akçeye kadar çıkabilmişti.51 Ayrıca köylü toprağını terk etmişse sipahisi tarafın-
dan zorla geri getirilebilirdi ancak bu türdeki vakaların 10 yıllık zaman aşımına 
uğramaması gerekirdi. Eğer zamanaşımı olmuşsa sipahi geri döndüremez, sadece 
çiftbozan vergisi talep edebilirdi. Ayrıca sipahi isterse bu çiftliği başkasına tapuy-
la devredebilirdi.52 Üretimin devamlılığı herkesi birbirine bağlıyordu. Devletin 
çıkardığı bu kanunların ne kadar uygulandığı ve takip edildiği ise başka bir çalış-
manın konusudur. Şu kadar ki sonunda kıtlık olabilecek kadar ürkütücü bir uya-
ranın bulunduğu bu yer değiştirmeme hususu, layıkıyla uygulanmadığından kimi 
araştırmacılar tarafından haklı olarak eleştirilmiştir. Eleştiriler, kanunun uygu-
lanmaması sebebiyle köylülerin toprağa bağlılık ilkesine rağmen kolaylıkla yer 

                                                                                                                      
masrafları ise imdad-ı hazeriyye ve seferiyye adlı vergi emirleriyle şehirdeki meslek gruplarına, köylere ve kaza-
lara tevzii olunurdu (Ayrıntılar için bkz: Ercan Gümüş, agt).    

50  http://www.e-tarih.org/sozluk.php?sd=sozlukdetay&id=113, (18.06.2018 tarihinde ulaşıldı). 
51  16. yüzyılın ikinci yarısında Osmanlı ülkesinde karşılaşılan en büyük sorunlardan biri geçim sıkıntısına bağlı 

olarak gerçekleşen göç olarak tanımlanmıştır. Bunun sebebini ise araştırmacılar öncelikle toprak ile nüfus ara-
sındaki dengenin bozulmasına bağlarlar. Buna dayanak olarak ise 16. yüzyılın ikinci yarısından sonra nüfusun % 
60 oranında artışını gösterirler. Diğer sebepler ise artan nüfusa göre ekilebilir arazinin artmayarak tersine küçük 
parçalara pay edilerek azalması, tarım topraklarının fiyatının artması ve bunun yanında tapu bedeli ve öküz fi-
yatlarının artmasıdır (Yunus Koç, “16. Yüzylda Tarmda Yatrm Maliyeti Sorunu Ya Da “Resm-i Tapu” ve Öküz Fi-
yatlarna Dair Baz Gözlemler”, Hacettepe Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Dergisi, Sayı 17, Ankara, 2012, s. 
139-148).  

52  Alaattin Aköz, “XV�. Yüzyl Sonlarnda Bozkr Nahiyesinde Geçimlik Faaliyetlere Bağl Nüfus Hareketliliği”, Ulusla-
rarası Sempozyum: Geçmişten Günümüze Bozkır Bildiriler Kitabı, Selçuk Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Ens-
titüsü Yayınları, Konya, 2016, s. 1471, 
(http://www.selcuk.edu.tr/dosyalar/files/303/93%20Alaattin%20Ak%C3%B6z%20XVI_%20Y%C3%9CZYIL%
20SONLARINDA%20BOZKIR%20NAH%C4%B0YES%C4%B0NDE%2C%20GE%C3%87%C4%B0ML%C4%B0K
%20FAAL%C4%B0YETLERE%20BA%C4%9ELI%20N%C3%9CFUS%20HAREKETL%C4%B0L%C4%B0%C4%9
E%C4%B0.pdf), (18.09.2018 tarihinde ulaşıldı). 
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değiştirebildiği, toprağını terk ederek çiftbozan olabildiği, eğer gittiği yerde aley-
hinde şikâyet yoksa sakin bile olabildiği şeklindedir.53  

Daire-yi adliye bağlamında mekân geçişkenliğinin kontrol altında tutulduğunu 
ifade etmek, Osmanlı idarecilerinin genel olarak göçlere karşı olduğu şeklinde 
anlaşılmamalıdır. Nitekim bazı zamanlar, Osmanlı sultanlarının bazı büyük şehir-
lere göçü teşvik ettiklerine dair malumatlar da bulunmaktadır. Bu da yine adalet 
dairesi çerçevesinde yorumlanmalıdır ki, şehirlerin de yaşaması için belli sayıda 
nüfusa ihtiyaçları vardır. Bu nüfus, ihtiyaç duyulan alanlardaki iş yükünü ve insan 
kaynağını beslemekteydi. Bundan mülhem, Fatih Sultan Mehmed, Sultan II. Baye-
zid ve Kanuni Sultan Süleyman dönemlerinde kurulan büyük vakıflarla istihdam, 
ticaret ve zanaatlar için yer sağlanmış ve anılan selatin, İstanbul’a göçü teşvik 
etmişlerdi. Ancak, 16. yüzyılın sonlarında Anadolu’da görülen yaygın askeri isyan-
lar, büyük surlarla çevrili güvenli şehirlere sığınmayı isteyen insanları buralara 
sığınmaya iteklemiş ve idareciler aşırı bir nüfus birikmesinden korkar olmuşlardı, 
ta ki Sultan IV. Murad (hd. 1623-1640) Anadolu kırsalının eskisi gibi güvenli ol-
duğunu belirterek gelen göçmenleri memleketlerine gönderen kadar.54 Bu tarih-
ten sonrasını nüfus birikmesini denetlemek konusunda daha ciddiyetle davranı-
lan bir dönem olarak ele alabiliriz.  

Osmanlı köylüsünü göçe iten sebepler neler olabilirdi? Buna verilecek ilk ce-
vap köylülerdeki hayatta kalma güdüsünün onları tetiklediğidir. Faroqhi, 15 ve 
16. yüzyıllarda dağlık bölgelerde ve adalarda yaşayanlar için beslenme koşulları-
nın kötülüğü ve yetersizliğinden söz eder. Buralardaki yiyecek üretiminin nüfusu 
beslemeye yetmediğinin altını çizer. Böylece gençlerin iş bulmak amacıyla mev-
simlik göçe çıktığını ve sonbaharda döndüklerini, bazılarının birkaç yıl döneme-
diğini, hatta belki de tüm çalışma hayatları boyunca dışarıda kaldıklarını, bunlar-
dan bazılarının ailelerini yanlarına alarak artık dönmediğini, bazılarının ise gittik-
leri yerde yerli kadınlarla evlenerek buraya yerleştiğini ve dolayısıyla toprakları-
nı terk ettiklerini belirtir. Bu tür iktisadi sebeplerden başka hayatta kalma güdü-
süne sebep olan bir sosyo-politik durumu da dikkate sunan Faroqhi, bunun ise 
kan davaları olduğunu kaydeder. Buna örnek olarak 15. yüzyıldan sonra Arnavut-
luk’ta ortaya çıkan bazı politik değişimleri ve buna mukabil gerçekleşen göçleri 
zikreder.55 Bu meyanda kan davalarının inceleme alanımızda anılan dönemlerde 
güçlü bir olgu olduğunu destek mahiyetinde zikretmek durumundayız. Ova köyle-
rinde nüfusun azalmasına bir sebep olarak yerli yersiz haraç ve vergi talebi oldu-
ğu kaydedilmiştir. Bu bilgiden hareketle haracı eşkıyaların, vergiyi de devleti 

                                                 
53  Alaattin Aköz, agm, s. 1476. 
54  Soraiya N. Faroqhi, “Osmanl Nüfusu”, Türkiye Tarihi: Bir Dünya Gücü Olarak Osmanlı İmparatorluğu, 1453-1603, 

Cilt 2, Editörler: Suraiya N. Faroqhi-Kate Fleet, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2016, s. 462. 
55  Soraiya N. Faroqhi, age, s. 479. 

 

temsil eden yerel idarecilerin istediği sonucuna ulaşabiliriz. Hütteroth, at sırtın-
daki vergi tahsildarı ve askerlerin kolayca ovaları kontrolde tuttuklarını, keyfi 
vergi toplamalarının köylere ayakta kalma şansı tanımadığını ileri sürer. Anılan 
iddianın desteklenmesi bağlamında 16. yüzyıldaki birçok celali isyanının da zalim 
idareciler ve keyfi vergi talebiyle çıktığını hatırlatmak gerekir. Aynı yazar, köylü-
nün köyünden kaçmasına bir başka neden olarak da sınıra yakın sahalardaki 
savaşları gösterir. Nitekim Osmanlı’nın batı ve doğu sınırlarındaki savaş hali bu 
olgunun sebebidir. Hütterhold’un Anadolu ve Bereketli Hilal’e özgü gösterdiği bir 
başka tehdit ise neredeyse devletle boy ölçüşebilen ve kafa tutan güçlü göçebe 
aşiretlerdir. Çatışmalar arasında köy yaşamının devam edebilmesi mümkün de-
ğildi ve bu 19. yüzyılda Osmanlı Devleti’nin bu türdeki aşiretleri kesin olarak 
kontrole alarak iskân etmesiyle son bulmuş bir durumdu.56 

Nüfusu dengede tutmanın da daire-i adliyenin temel ilkelerinden olmasını göz 
önüne aldığımızda Osmanlı idarecilerinin sürgün edilenler dışında nüfusun yerli 
yerinde kalmasını talep ettiğini anlamaktayız. Nitekim Faroqhi, tımar, zeamet ve 
haslar ile vakıf yöneticilerinin kaçanları takip ederek kadı mahkemelerinden bu 
göçmenlerin geri getirilmesi için emir çıkartabildiklerini, ancak idarecilerin ama-
cıyla gerçek yaşam arasında büyük farklar olabildiğini, bu meyanda kaçanları 
bulmanın zorluğuna değinir. Kaçaklar eğer orduya girdilerse ulaşmanın imkânsız 
olduğunu, dağlık alanlara kaçanların ise takip edilemeyecek olduğundan yerleş-
tikleri yeni yerin köylüleri olarak hayatlarına devam ettiklerini belirtir. Osmanlı 
yönetiminin çıkardığı tüm kanunlara ve kurallara rağmen yerel nüfus üstünde 
yeterince kontrolü sağlayamadığını ileri sürer.57   

Yukarıda anlatılanlardan mutlak olarak köylünün köyünü terk edemeyeceği 
gibi bir sonuç çıkarmamak gerekir. İdarecilerden izin alınırsa pekâlâ mekân de-
ğiştirilebilirdi. Köylüler yerel yöneticiden izin almadan köylerinin dışında bir yere 
yerleşemiyorlardı. 18. yüzyılda İstanbul’a göçü önlemek isteyen idarecilerin, bu 
kuralı sıkı bir şekilde uyguladığını ifade eden Faroqhi, muhafızların yollarda 
kontrol noktalarında seyahat edenleri denetlediklerini hatta şikâyet dilekçesi 
vermek üzere geldiğini beyan edenleri dahi şehre almadığını kaydeder. Ancak bu 
önlemlerin de aşılabildiğini, birçok işkolunun, köylü/kasabalı göçmenler tarafın-
dan “kolonileştirilmiş” olduğunu ve buralarda evvelden gelenlerin akrabalarını 
şehre çağırdığını, böylece anılan önlemi delmeyi başardıklarını bir örnek olarak 
gösterir.58    

                                                 
56  Wolf-Dieter Hütteroth, “Osmanl Topraklarnn Ekolojisi”, Türkiye Tarihi: Geç Osmanlı İmparatorluğu, 1603-1839, 

Cilt 3, Editör: Soraiya N. Faroqhi,  Kitap Yayınevi, İstanbul, 2011, s. 51. 
57  Soraiya N. Faroqhi, “Osmanl Nüfusu”, age, s. 488. 
58  Soraiya N. Faroqhi, “Krsal Yaşam”, Türkiye Tarihi: Geç Osmanlı İmparatorluğu, 1603-1839, Cilt 3, Editör: Soraiya 

N. Faroqhi,  Kitap Yayınevi, İstanbul, 2011, s. 443. 
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değiştirebildiği, toprağını terk ederek çiftbozan olabildiği, eğer gittiği yerde aley-
hinde şikâyet yoksa sakin bile olabildiği şeklindedir.53  

Daire-yi adliye bağlamında mekân geçişkenliğinin kontrol altında tutulduğunu 
ifade etmek, Osmanlı idarecilerinin genel olarak göçlere karşı olduğu şeklinde 
anlaşılmamalıdır. Nitekim bazı zamanlar, Osmanlı sultanlarının bazı büyük şehir-
lere göçü teşvik ettiklerine dair malumatlar da bulunmaktadır. Bu da yine adalet 
dairesi çerçevesinde yorumlanmalıdır ki, şehirlerin de yaşaması için belli sayıda 
nüfusa ihtiyaçları vardır. Bu nüfus, ihtiyaç duyulan alanlardaki iş yükünü ve insan 
kaynağını beslemekteydi. Bundan mülhem, Fatih Sultan Mehmed, Sultan II. Baye-
zid ve Kanuni Sultan Süleyman dönemlerinde kurulan büyük vakıflarla istihdam, 
ticaret ve zanaatlar için yer sağlanmış ve anılan selatin, İstanbul’a göçü teşvik 
etmişlerdi. Ancak, 16. yüzyılın sonlarında Anadolu’da görülen yaygın askeri isyan-
lar, büyük surlarla çevrili güvenli şehirlere sığınmayı isteyen insanları buralara 
sığınmaya iteklemiş ve idareciler aşırı bir nüfus birikmesinden korkar olmuşlardı, 
ta ki Sultan IV. Murad (hd. 1623-1640) Anadolu kırsalının eskisi gibi güvenli ol-
duğunu belirterek gelen göçmenleri memleketlerine gönderen kadar.54 Bu tarih-
ten sonrasını nüfus birikmesini denetlemek konusunda daha ciddiyetle davranı-
lan bir dönem olarak ele alabiliriz.  

Osmanlı köylüsünü göçe iten sebepler neler olabilirdi? Buna verilecek ilk ce-
vap köylülerdeki hayatta kalma güdüsünün onları tetiklediğidir. Faroqhi, 15 ve 
16. yüzyıllarda dağlık bölgelerde ve adalarda yaşayanlar için beslenme koşulları-
nın kötülüğü ve yetersizliğinden söz eder. Buralardaki yiyecek üretiminin nüfusu 
beslemeye yetmediğinin altını çizer. Böylece gençlerin iş bulmak amacıyla mev-
simlik göçe çıktığını ve sonbaharda döndüklerini, bazılarının birkaç yıl döneme-
diğini, hatta belki de tüm çalışma hayatları boyunca dışarıda kaldıklarını, bunlar-
dan bazılarının ailelerini yanlarına alarak artık dönmediğini, bazılarının ise gittik-
leri yerde yerli kadınlarla evlenerek buraya yerleştiğini ve dolayısıyla toprakları-
nı terk ettiklerini belirtir. Bu tür iktisadi sebeplerden başka hayatta kalma güdü-
süne sebep olan bir sosyo-politik durumu da dikkate sunan Faroqhi, bunun ise 
kan davaları olduğunu kaydeder. Buna örnek olarak 15. yüzyıldan sonra Arnavut-
luk’ta ortaya çıkan bazı politik değişimleri ve buna mukabil gerçekleşen göçleri 
zikreder.55 Bu meyanda kan davalarının inceleme alanımızda anılan dönemlerde 
güçlü bir olgu olduğunu destek mahiyetinde zikretmek durumundayız. Ova köyle-
rinde nüfusun azalmasına bir sebep olarak yerli yersiz haraç ve vergi talebi oldu-
ğu kaydedilmiştir. Bu bilgiden hareketle haracı eşkıyaların, vergiyi de devleti 

                                                 
53  Alaattin Aköz, agm, s. 1476. 
54  Soraiya N. Faroqhi, “Osmanl Nüfusu”, Türkiye Tarihi: Bir Dünya Gücü Olarak Osmanlı İmparatorluğu, 1453-1603, 

Cilt 2, Editörler: Suraiya N. Faroqhi-Kate Fleet, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2016, s. 462. 
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temsil eden yerel idarecilerin istediği sonucuna ulaşabiliriz. Hütteroth, at sırtın-
daki vergi tahsildarı ve askerlerin kolayca ovaları kontrolde tuttuklarını, keyfi 
vergi toplamalarının köylere ayakta kalma şansı tanımadığını ileri sürer. Anılan 
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başka tehdit ise neredeyse devletle boy ölçüşebilen ve kafa tutan güçlü göçebe 
aşiretlerdir. Çatışmalar arasında köy yaşamının devam edebilmesi mümkün de-
ğildi ve bu 19. yüzyılda Osmanlı Devleti’nin bu türdeki aşiretleri kesin olarak 
kontrole alarak iskân etmesiyle son bulmuş bir durumdu.56 
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Yukarıda tartışılan hususlara destek olması bağlamında yerelden bazı ayrıntı-
lara değinmek gerekir. Özetle üretimde sürekliliğin sağlanması ve devamı için 
gönderildiği anlaşılan emirler başkaca bir hususu da sıklıkla ifade etmekteydi; 18. 
yüzyılda köyünü terk eden göçmenlerin İstanbul’a yük olmasından başka geldik-
leri yerin de viran olmasına yol açtıkları sıklıkla yazışmalara konu edilmiştir. 
Bunu önlemek amacıyla merkezden taşraya çok sayıda ferman gönderildiğini 
bilmekteyiz. Çalışma alanında buna dair görülen bir ferman, 1153/1740 tarihli-
dir. Fermanda Diyarbekir voyvodası Mustafa Ağa’ya vilayet ayanına, dizdar ve 
sayir zabitlere hitaben Diyarbekir eyaletindeki bazı kurâ ahalisinin eskiden beri 
ikamet ettikleri köylerini terk ederek, başka diyarlara ve özellikle İstanbul’a göç 
ettikleri belirtilmiştir. Bu noktada köylülerin göçlerine engel olunması, tımarlı 
sipahi ve zeamet sahiplerince kaçan köylülerin tespit edilmeleri ve tekrar eski 
yerlerine yerleştirilmelerinin sağlanması, dönenlerin yerlerinde bağ, bahçe ve 
bostanlarını tekrar inşa etmelerine yardımcı olmaları tembihlenmiştir.59 18. yüz-
yılda İstanbul’a artan bu göç merkezi o kadar boğmuş olmalı ki bazı fermanlarda 
tasını tarağını toplamış köylülerin mülklerini terk edip çıktıkları bu göçe engel 
olunması adına daha yola çıkıldığında yani İstanbul’a varmadan müdahale edil-
mesi emredilmişti.60   

İstanbul’a göç eden halkın neden göç ettiğine dair cevabı bizzat padişah tuğra-
sını taşıyan fermanlarda görebiliriz. Bu fermanlardan birinde sultan Diyarbekir 
beylerbeyinden başlayarak aşağıya doğru Amid kadısı, kaza mollaları, mütesel-
limlere, voyvodalara, mukataa ve evkaf nazırlarına, kethüdalarına, yeniçeri ser-
darlarına, vilayet ayanları ve iş erlerine seslenmiştir. Onlara, önceki yıllarda çıka-
rılan tekalif emirlerinin ve buna sebep olan seferlerin hem askeri hem de reayayı 
mağdur etmesini sebep olarak göstermekteydi. Ferman, anılan sebeple mağdur 
olmuş reayaya bir de askerilerin yüklenmesinin köylüleri daha da bezdirdiğini 
belirtiyordu. Seferden dönemeyenlerin yerlerinin boş kalmasının eklenmesiyle 
İstanbul tarafına gelen göçten dert yanılmaktaydı. Buna çözümü ise boşalan yer-
lerin doldurulması, herkesin yerli yerinde kalması ve gelenlerin geri gönderilme-
sini çözüm olarak salık vermişti. Bu işe nezaret edecek kişi Amid voyvodası Mus-
tafa Ağa olacaktı ve dönenlerin ellerinde bulunan ruhsata göre yerleştirilmesi, 
bunlara adil davranılması emredilmişti.61   

Son olarak belirtmek gerekir ki, yukarıda önlemlerin hepsi adalet düzenine 
kavuşmaya matuftu. Üretimdeki süreklilik 16. yüzyıldaki kaynaklara refahın ve 
gönencin sebebi olarak geçmiştir. Yeterli beslenme şartlarını taşıyan mahallerin 
zamanla gelişip büyümesi ve şehirde gözle görülür derecedeki artan abidevi ema-
                                                 
59  DŞS, 360-80-2, 23 Safer 1153; Ercan Gümüş, agt, s. 388-389. 
60  Ercan Gümüş, agt, s. 210. 
61  DŞS, 360-97-1, evahir-i Rebiülahir 1153; Ercan Gümüş, agt, 211. 

 

reler tarihçiler tarafından zikredilmiştir. Örneğin İdris-i Bidlisi buna dair bazı 
değerlendirmelerde bulunur. Osmanlı kentleri ile Safevi yönetimindeki şehirleri 
gelişmişlik ve yaşam koşulları bakımından kıyaslar.  

Bidlisî, Şah tarafından Amid’i kuşatmaya gönderilen Karahan’ın ve yanındaki 
Kızılbaş ordusunun Bıyıklı Mehmet Paşa ve Kürt beylerince mağlup edilmesini 
anlattıktan sonra enteresan bir karşılaştırma yapar. Osmanlı Devleti'ne bağlan-
mış Mardin, Hısn Keyfa, Ergani, Ruha ve Siverek şehirlerinin zenginliği ile İran 
şahının elinde kalmış Sincar, Çermük ve Birecük’ün sefaletini mukayese eder. 
Burada Safeviler, ekonomik refah sağlayamamakla yerilmektedir.62 Bu mukayese 
biçimi 16. yüzyılda tebaanın refahının sağlanmasının itaati için bir gerekçe olarak 
kabul gördüğüne de yorumlanmaktadır.   

Sonuç 
Sosyal konumların korunması adına babadan oğula intikal usulünün yani ırsî 

veraset yolunun mansıbların paylaşılmasında özenle takip edildiği anlaşılmakta-
dır. Diyarbekir'de atamasına berat verilen birçok görevlinin bu vazifeye babala-
rından devralmak suretiyle nezaret ettikleri anlaşılmaktadır. Bu atamalarda ço-
ğunlukla baba henüz hayattayken yerini namzet gösterdiği oğluna devretmiş ve 
vazife ikiye bölünerek yürütülmüştür. Bu devir usulünde doğal olarak babanın 
ölümüyle boşalan hissesi mevcut ortağa yani oğluna intikal ettirilmiştir. 

Genellikle vazifelerin babadan oğula devredildiği bu sistemde ender olarak 
kadınlara da rastlanmıştır. İlgili bir belgede kadın mütevelli babasının yerine 
evlad-ı vakıf şartıyla vazifeye atanmıştır. Bu anlamıyla erkek evlat yoksa görevin 
niteliğine göre kız evlada da geçebildiği sonucuna varılmaktadır. Ancak kadınla-
rın vazifede bulunamadığı dini-örfi makamların en yakın erkek akrabalara intikal 
ettiği de sık rastlanan örneklerdendir. Bu meyanda erkek kardeş ve oğullarının 
verasette hak sahibi olduklarını belirtmek gerekir ve ilgili dönemde buna dair çok 
sayıda atama yapıldığı anlaşılmıştır.    

Mekan değişikliğinin de beslenme ve üretim dengesi açısından sıkı şekilde 
kontrol edildiği, ancak tekrarlanan fermanlardan da amacın hasıl olmadığı sonu-
cuna varılmaktadır. Özetle üretimde sürekliliğin sağlanması ve devamı için gön-
derildiği anlaşılan emirler başkaca bir hususu da sıklıkla ifade etmekteydi; 18. 
yüzyılda köyünü terk eden göçmenlerin İstanbul’a yük olmasından başka geldik-
leri yerin de viran olmasına yol açtıkları tekrar tekrar yazışmalara konu edilmiş-
tir. Bunu önlemek amacıyla merkezden taşraya çok sayıda ferman gönderildiğini 
bilmekteyiz. Köyünü terk edenlerin neden terk ettiklerine dair dramatik bir olgu 
da fermanlarda zikredilmiştir; idarecilerin kötü ve keyfi muamelesi. 

                                                 
62  İdris-i Bidlisî, Selim Şah-name, (Hazırlayan: Hicabi Kırlangıç), Ankara, 2001, age, s. 299. 
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Daire-yi adliye şeklinde tesmiye olunmuş Osmanlı resmi ideolojisinin gele-
neksel dünyada muhafazakar bir anlayışa karşılık geldiği, yeni ve riskli olanla 
meşgul olmaktan ziyade kadim ve köklü olanın korunmasını amaçladığı düşü-
nülmektedir. Bu meyanda devletin bekasının sosyal konumların değiştirilmeme-
sinde gizlendiği, buna ilaveten coğrafi hareketliliğin de sınırlandırıldığı anlaşıl-
maktadır. Göçlerin kontrol altına alınmaya çalışılmasında kıt kaynakların anarşi-
ye yol açmadan paylaştırılması zorunluluğunun rol oynadığı ve bu olgunun çoğu 
zaman idarecilerce çözüm aranan sorunların başında geldiği anlaşılmaktadır. 
Şehirlerin nefes alması köylerdeki üretime bağlı görülmüş ve sadece ruhsat dahi-
linde mekân değişikliğine izin verilmiştir. 
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Daire-yi adliye şeklinde tesmiye olunmuş Osmanlı resmi ideolojisinin gele-
neksel dünyada muhafazakar bir anlayışa karşılık geldiği, yeni ve riskli olanla 
meşgul olmaktan ziyade kadim ve köklü olanın korunmasını amaçladığı düşü-
nülmektedir. Bu meyanda devletin bekasının sosyal konumların değiştirilmeme-
sinde gizlendiği, buna ilaveten coğrafi hareketliliğin de sınırlandırıldığı anlaşıl-
maktadır. Göçlerin kontrol altına alınmaya çalışılmasında kıt kaynakların anarşi-
ye yol açmadan paylaştırılması zorunluluğunun rol oynadığı ve bu olgunun çoğu 
zaman idarecilerce çözüm aranan sorunların başında geldiği anlaşılmaktadır. 
Şehirlerin nefes alması köylerdeki üretime bağlı görülmüş ve sadece ruhsat dahi-
linde mekân değişikliğine izin verilmiştir. 
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Küreselleşme ve Kültürsüzleşme İkileminde Radikalleşen 
Bireylerde Biyografi Krlmas ve Radikal Din Yorumu 

Bayram Sevinç 

Giriş 
Modern dönemin analizleri, savaş ve sosyolojisini ihmal etmekle suçlana gel-

miştir. Siniša Malešević, bu ihmalin başat kuramcıların “moderniteyi evrensel 
rasyonalite, ekonomik büyüme, bilimsel ilerleme ve barış anlamlarında kavram-
sallaştıran Aydınlanma’nın kurucu mirası” olduğunu belirtir.1 Sosyolojik mirasın 
kanonlarında gözlenen tutumların şekillenmesi ise iki cihan harbinin gölgesinde 
olmuştur; özellikle “pasifist” temaları ele alan ve savaş yanlısı olmayan entelektü-
ellerin öne çıktığı gözlemlenmiştir.2 Bu durum, modern dünyanın ilkeler ve ger-
çeklik üzerinden yaşadığı çelişkiyi de ima eder ki modern çağ, bir yandan en kanlı 
öte yandan insanlara şiddet uygulanmasına ilkesel düzeyde en çok karşı çıkan 
yüzyıl olarak betimlenmiştir.3 Pasifist tema savunuları şiddet ve savaşı birer sap-
ma, modern öncesinin bir kalntsı gibi görürken aynı zamanda, Emile Durkheim 
gibi, Birinci Cihan Harbi’nin ortaya çıkışını da izah etmek durumunda kalmıştır. 
Kamusal alan ve savaş için oluşturulduğunu belirttiği Alman mantalitesini tartı-
şan Durkheim,4 bu savaşı sosyal patoloji, iradenin sağlıksız aktivitesi (will-mania) 
üzerinden okur.5 Onun analizi, kolektif bilinç kavramına dayanır ki burada devleti 
en üstün varlık olarak tanımlayan ve “Deutschland über alles” [Her şeyden önce 
Almanya] ilkesine göre hareket eden şahsın hayata spesifik bir açıdan baktığını 
belirtir ve birlikte yapılan eylemi bu mantaliteyi analiz ederek anlamaya çalışır.6 

Kendisini “ölümcül işkence ve kamu önünde mutilasyon gösterilerinden” 
uzaklaşan tercih ve uygulamalarıyla barbar olarak tanımladığı önceki dönemler-
den ayırsa da savaş ve şiddetin modern dönemde çoğaldığı ve teknolojik imkan-
larla çeşitlendiği gözlemcilerin tespitlerindendir.7 Karşılaştırmalı bir yaklaşıma 
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