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İKİNCİ BÖLÜM 

Osmanlı Toplum Yapısı 

Yaşar Baş' 

Giriş 

Osmanlı toplum yapısı, altı asırlık tarihi boyunca farklı görünümler 

arz etmiştir. Kuruluş dönemi ile devletleşme aşaması, Fatih Sultan Mehmed 

devri ile merkezi İslam dünyasının Osmanlı egemenliğine girdiği XVI. yüz­

yıl arası, toplum ve devlet düzeninde önemli değişikliklerin yaşandığı XVII. 

yüzyıl ile modernleşme çabalarının farklı derecelerde etkiler oluşturduğu 

XIX. yüzyıl arasında devamlılıkların yanımda farklılaşmalar da görülmüştür.1 

Osmanlı toplumunun oluşumunda, Orta Asya, Kafkaslar, İran, Arap 

bölgesi, Anadolu ve Rumeli'de yaşayan toplulukların kendi içinde geçişken, 

homojene yakın ama bazen de farklı kültürel inceliklerinin katkısı söz ko­

nusudur. Toplum hayatım kuşatan İslam düşüncesi, gelişimde önemli dere­

cede yönlendirici olmuştur. Toplum, özelikle Selçuklular, Anadolu Selçuklu 

Devleti, Anadolu beylikleri ve bizzat Osmanlı devrinin yönetme ve yaşama 

tecrübesi ile şekillenmiştir.2 İklimlerin, yerleşim ve yapı şekillerinin, Rumeli, 

Anadolu ve Arap-Fars bölgesi gibi üç kültür havzasına ayrılan coğrafyanın 

da toplumu şekillendirmiş olduğundan bahsedilebilir.3 

* (Doç. Dr.); Bingöl Üniversitesi, Fen Edebiyat Fakültesi, Tarih Bölümü, yasarbas2000@hotmail.com   
1 Mehmet Öz, "Osmanlılar (Sosyal Hayat)", Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (DÎA)., 33. (2007): 532. 
2 Feridun M. Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum (İstanbul: Timaş Yayınları, 

2011), 272. 
3 Maurice M. Cerasi, Osmanlı Kenti, Osmanlı İmparatorluğu 'nda 18. ve 19. Yüzyıllarda Kent Uygarlığı ve 
Mimarisi (Çev. Aslı Ataöv, İstanbul: YKY., 1999), 23-46, 81. 
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OSMANLI TARİHİ I 

Osmanlı toplumu, farklı alt bölge, din, dil, lehçe, etnik köken, kültür, 
gelenek, görenek, yaşayış, davranış ve anlayışları barındırmıştır. Bu top­
lum, tarih boyu biriktirmiş oldukları insani değerleri, birbiri içinde yoğur­
mak suretiyle şekillenmiştir. Aynı toplum, bazı problemleri beraberinde 
getiren farklılıklarla beraber, "birlikte yaşama tecrübesini" dünyaya göste­
rebilen bir medeniyet ortaya koymuştur. İslam düşüncesi ve hâkim yöne­
tici sınıfın dini, tarihi ve kültürel anlayışı, bu tecrübenin yüzyıllar boyunca 
olgunlaşıp ortak değerlerini oluşturmasına öncülük etmiştir. Bununla bera­
ber, bu toplum her yönü ile homojen olma zorunluluğu da hissetmemiştir. 
Ayrıca bu toplum, Batılıların "Pax Ottomana" yani "Osmanlı barışı"4 dedik­
leri, Hristiyan dünyasında görülmeyen "birlikte yaşama" ve dayanağım hu­
kuki kaidelerden alan "hoşgörü" tecrübesini yaşatmış ve olgunlaştırmıştır. 
Bu çerçevede halk, padişah için Allah'ın bir emaneti olarak görülmüştür.5 

Osmanlı idaresinin, yönetim felsefesi, "âlemi yaratan Allah'ın emaneti 

olan reaya fukarasının ve Allah'ın bütün kullarının güven ve rahatım, dir­

lik ve düzenliğini koruma" görevi ve sorumluluğu ile açıklanmıştır.6 Bu fel­

sefe, Tanzimat Devri'nin ünlü sultam II. Mahmud'un "ben tebaamın Müslü­

man'ını camide, Hristiyan'ın kilisede, Musevi'sini de havrada fark ederim. 

Aralarında başka gûna bir fark yoktur. Cümlesi hakkındaki muhabbet ve 

adaletim kavidir ve hepsi hakiki evlâdımdır" cümlesiyle ifade edilmiştir.7 

Buna göre, farklı mali, idari, etnik ve dini kökenlerden olmak, ayrıştırıcı bir 

unsur olarak görülmemiştir. Bu yönetim anlayışı, askeri, idari, mali-ekono-

mik yapılanmaya binaen toplumun askeri sınıf ve reaya; reayanın ise esas 

itibariyle "millet sistemi" denilen dini durumuna göre ve mali-ekonomik bir 

bakış açısıyla vergilendirme temelli mesleki uğraşı ve yerleşime göre yapı­

landırılmasında kendini göstermiştir. Bu bakış açısından hareketle ve bü­

tüncül bir yaklaşımla Osmanlı toplumu, askerî sınıf (yönetenler-vergi ver­

meyenler) ve reaya (yönetilenler, vergi verenler) sınıfı olmak üzere iki ana 

grupta tasnif edilmiştir. Reaya ise, millet sistemi (din ve mezhep mensubi­

yeti),8 yerleşim birimleri ve muaf ve müsellem reaya oluşlarına göre üçe ay­

rılabilir. Bazı müellifler, muaf ve müsellem reayayı normal reaya sınıfından 

farklı görmemektedirler. Esas itibariyle bunların reaya sınıfından oldukları 

4 İlber Ortaylı, Osmanlı Barışı, (İstanbul: Timaş Yayınları, 2016). 
5 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 287, 288, 289. 

6 Defterdar Sarı Mehmed Paşa, Devlet Adamlarına Öğütler, (Der. ve Çev. Hüseyin Ragıp Uğural, Ankara: 
Türk Tarih Kurumu Basımevi, 1969), 8. 

7 Reşat Kaynar, Mustafa Reşit Paşa ve Tanzimat (Ankara: TTK., 1985), 100. 
8 Millet sistemi tartışmaları için bkz. Gülcan Avşin Güneş," Osmanlı Devleti'nin Gayrimüslimlere Bakışı 
ve Klasik Dönem Millet Sistemi", Sosyal ve Kültürel Araştırmalar Dergisi, 1/2, (2015): 1-30. 
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OSMANLI TOPLUM YAPISI 

da unutulmamalıdır. Dolayısıyla, bu grup normal reaya içinde de değerlen­

dirilebilir. Ayrıca reaya, mesleklerine göre de tasnif edilebilir. Fakat, geniş 

bir değerlendirme ve tekrara yol açacak bu konuda ayrıntıya girilmeyecek, 

bu dördüncü tasnif şekli, konu içerisinde kısaca izah edilecektir. 

Aşağıda ayrıntılarıyla izah edilen sınıflandırmalar, devletin ve toplu­

lukların, yönetim, inanç, yaşam ve vergilendirme şekillerine göre oluşturul­

muştur. Bu tasnif, tarih boyunca devlet ile tebaanın birbirlerine karşı hak 

ve sorumluluklarının tayininde önemli roller oynamıştır. 

Tablo: 1. Osmanlı Toplum Yapısına Göre Askeri Sınıf ve Reaya 

1. Askeri Sınıf 2 Reaya 

1.1. Padişah ve 
Ailesi 

2.1. Millet Sistemine Göre 
Reaya 

2.2. Yerleşim Birimlerine Göre 
Reaya 

1.2. Seyfiye 2.1.1. Müslümanlar 2.2.1. Şehirliler 

1.3. İlmiye 
1.4. Kalemiye 

2.1.2. Gayrimüslimler 
(Zimmiler ve Müstemenler) 

2.2.2. Köylüler 
2.2.3. Konar Göçerler 

2.1.2.1. Hristiyan 
Ortodokslar 

2.3. Muaf ve Müsellem Reaya 

2.1.2.2. Ermeniler 

2.1.2.3. Diğer Hristiyan 
Gruplar 

2.1.2.4. Yahudiler 

Askeri Sınıf 

Askeri sınıf, yöneten, vergi vermeyen sınıflara işaret eder. Kendi sını­

fında ayrıca alt bölümlemelere ayrılmıştır. Bunlar, saray, seyfiye. ilmiye ve 

kalemiye gruplarıdır. 

Saray Üst Sınıfı (Padişah ve Ailesi) 

Saray, Enderun ve haremin bulunduğu iç saray ile Birun denilen dış 

sarayın alt birimlerinden müteşekkil idi. Saraylı üst sınıf, padişah ve aile­

sini ifade etmekte idi. Padişah, yetkileri ve diğer özellikleri itibariyle yöne­

tici askeri sınıfın en üst ve tartışmasız amiri idi. Kendisinin dışında kalan 

sınıflardan bütünüyle farklı bir konuma sahipti. Valideler, padişah eşleri, 

veliahtlar, şehzadeler ve padişah kızları hanım sultanlar, siyasi gücü, zekâsı 

ve diğer şartların el verdiği ölçüde saray ve dolayısıyla devlet yönetimde 

söz sahibi olurlardı. Sarayın, padişah ailesi dışındaki üyeleri, seyfiye, ilmiye 

veya kalemiyeye mensup îdi. Pek çok değerlendirmede, padişah ve ailesinden 
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müteşekkil saray sınıfı ayrı bir sınıf olarak ele alınmamıştır. Saray teşki­

latı, padişah ve padişah ailesi, kitabın diğer konularında geniş olarak de­

ğerlendirilmiş olduğundan burada kısaca ele alınması yeterli görülmüştür. 

Seyfiye 

Seyfiye, kılıç ehli demektir. Bizzat askerlik mesleği ve idari işler ile meş­

gul olan zümreleri göstermektedir. Seyfiye, saray mektebi Enderun veya 

Acemi Oğlanları Mektebi'nde yetişirlerdi. Sipahilik, asesbaşılık, kethüdalık, 

yeniçeri ağalığı, vezirlik, sancakbeyliği, kaptan paşalık, beylerbeylikten sad­

razamlığa kadar farklı kademelerdeki yöneticiliklere yükselebilirlerdi. Bun­

lar, ehl-i seyf veya ehli örf gibi adlarla bilinen yönetici sınıfı temsil ederdi. 

Merkez ve taşrada görev yapan önemli bir kısmı, askeri-idari görevlere ata­

nırdı. Geri kalanları bizzat askerlik işiyle meşgul olurlardı. Askerlikle meş­

gul olan veya yürütme görevleri bulunan seyfiye sınıfı, tımar sistemi ve kul 

sistemi dahilindeki grupları barındırmakta idi.9 

Karmaşık bir yapıya sahip olan tımar sistemine göre, devlet reayadan 

alacağı vergiyi dirlik denilen birimlere ayırarak askeri hizmet karşılığında 

tımarlı sipahiye tahsis ederdi. Askeri sınıfın temelini oluşturan tımarlı si­

pahi, atlı ve donanımlı asker demekti. Sancaklarda çeribaşı ve alay beyinin 

komutasmda teşkilatlanarak sancak beylerinin kontrolünde ve beylerbey­

lerinin emrinde toplanarak sefere katılırlardı. Savaşta sivrilmiş, tımar beyi 

alma vasfım kazanmış olan sipahilere tımar; üstün yetenek ve kahraman­

lık gösteren tımar sahiplerine, devlet merkezindeki divan çavuşlarına, mü­

teferrikalara ve kâtipler vb. görevlilere zeamet; padişah, padişah ailesi, ve­

ziriazam, vezirler, beylerbeyi, vb. üst seviyedeki görevlilere ise, dirlik olarak 

has tahsis edilebilirdi.10 

Seyfiye sınıfının ikinci kısmı, Osmanlı Devleti'nin daimi ordusu kapı­

kulu askerinden acemi, yeniçeri, cebeci, topçu, top arabacı, humbaracı ve 

lağımcı ocaklarının maaşlı yaya askerlerinden oluşmakta idi. Atlı ocakları 

oluşturan kapıkulu süvarileri ise, sipah, silahtar, sağ ulufeciler, sol ulufeciler, 

sağ garipler, sol garipler olmak üzere altı ocak halinde teşkilatlanmışlardı. 

Eyalet askerleri arasında yer alan tımarlı veya topraklı süvariler ile ha­

fif piyade azaplar ve öncü kuvvet görevi yapan akıncılar, çoğunlukla tımar 
* 

9 Mehmet İpşirli, "Ehl-i örf", DM., 10 (1994): 519. 
10 Bahaeddin Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", Osmanlı Devleti ve Medeniyeti Tarihi, I (Editör. Ekmeleddin 
İhsanoğlu, İstanbul: IRCICA, 1994), 450. 
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sistemi dâhilinde görev alırlardı. Osmanlının ilk askeri teşkilatım oluştu­

ran yaya, yörük, müsellem vb. muaf ve müsellem reaya da bir kısmı yaya, 

bir kısmı atlı askerlerden müteşekkildi. Daha sonra bu teşkilat, geri hizmet­

lerde görevlendirilmişlerdi.11 

Osmanlı deniz kuvvetleri de seyfiyenin önemli bir kısmım oluşturu­

yordu. Osmanlı donanması ve tersane-i amire gibi iki ana yapıya sahip de­

niz kuvvetlerinin amiri, kaptan paşa veya kaptanıderya idi. Kaptan paşalar, 

önceleri sancak beyi rütbesinde idi. Barbaros Hayreddin Paşa'nm kaptanı-

deryalığıyla beraber beylerbeyi veya vezirlik rütbesiyle tayin edilmişlerdi. 

Donanmanın kaptan paşadan sonraki amirleri, kapudane, patrona ve riyale 

idi. Tersane-i amirenin amirleri ise, tersane emini, kethüdası, ağası ve reisi 

idi. Pek tabu, donanmada, piyade azaplar ve leventler; tersane-i amirede, pek 

çok meslek ehli ve uzmanların yarımda yardımcı sınıflar da mevcut idi.12 

Seyfiye sınıfının fiili görevlileri, emeklileri ile bunların aile efradı da as­

keri sınıfından sayılmakta idi. Bunların kökenleri çoğunlukla esirliğe veya 

devşirmeye dayanıyordu. Suçları sabit görülmesi halinde azl, rütbe tenzih, 

hapis, sürgün, katl veya aile efradının geçimine yetecek kadarı ayrılmak 

suretiyle malları müsadere edilebilirdi.13 Bu gruplar, kitabın askeri yapı ve 

donanma ile ilgili bölümünde geniş olarak ele alınmıştır. 

ilmiye 

Arapça âlim sözcüğünün çoğulu "ulema" veya "ehl-i şer'" deyimleri, il­

miye sınıfına işaret etmektedir. Geniş anlamda Osmanlı ilmiye sınıfı, kla­

sik ve yerleşmiş İslâmî eğitim kurumu medresede usulüne uygun tahsil­

den sonra icazetle mezun olup eğitim, hukuk, fetva, başlıca dinî hizmetler 

ve nihayet merkezî bürokrasinin kendi alanlarıyla ilgili önemli bazı ma­

kamlarını dolduran Müslüman ve çoğunlukla Türkler'den oluşan bir mes­

lek grubuydu. Osmanlı Devleti'nde çeşitli imtiyazlara sahip olan yönetici 

zümre arasında yer alan ilmiye erbabı, en geniş imtiyazlarla taltif edilmişti. 

Bu imtiyazları, hizmetleri karşılığında bazı vergilerden muafiyet ve ceza hu­

kuku ile ilgili ayrıcalıkları ile çocuklarına tanınan imtiyazlar şeklinde birkaç 

noktada toplamak mümkündür. Bilinen ve inanılanın aksine, birçok yeni­

leşme hareketi ilmiye sınıfının öncülüğü, desteği veya en azından tasvibiyle 

11 İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti Teşkilatından Kapıkulu Ocakları, I-II, (Ankara: 3. Baskı, Türk 
Tarih Kurum Yayınları, 1988). 

12 Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 457. 
13 Mehmet İpşirli, "Ehl-i örf", 520. 
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OSMANLI TARİHÎ I 

gerçekleştirilmişti. XVII. yüzyıldan itibaren, ilmiye sınıfının tayinleri şey­

hülislâmın arzına, sadrazamın telhisine ve padişahın onayına bırakılmıştı.14 

İlmiye sınıfının geniş bir kadrosu vardı. Şeyhülislâm, nakibüleşraf, ka­

zasker, kadı, müderris, naip, müftü, imam, hatip, müezzin, tarikat şeyhi ile 

hekim, müneccim, astronom, astrolog gibi görevliler ve bunların emeklileri 

ilmiyeye dâhildi. Bunlar, eğitimleri süresince vakıf külliyelerin medresele­

rinde ücretsiz olarak eğitim alır, konaklar ve gıda ihtiyaçlarını karşılardı. 

Ayrıca günlük harcırah alırlardı. Medreseyi tamamlayan danişmentler, mat-

lab defterlerine kaydım yapar, mülazemet denilen tayin sırasını beklerdi. 

Sırası gelen aday padişah beratı ile kadılık, müderrislik, imamlık vb. gö­

revlere atanırdı. Bir mahalde bir iki yıl kadar görev yapan kimse, görevin­

den ayrılır ve yeniden atama sırasına girerdi. Bu arada geçimlerinin temini 

için kendilerine arpalık tahsis edilirdi. Adaylar, bir üst kademeye geçebil­

mek için bekleme süresi içerisinde tanınmış müderrislerin derslerini takip 

ederlerdi.15 Bunlar, kılıç ehline göre, devlet katında daha şefkatle karşıla­

nırlardı. Ancak şiddetle muamele gören ilmiye mensupları da görülmüştü. 

Kalemiye (Memurlar) 

Kalemiye, bir teşkilat terimi olması yanında, bir sosyal statü ve kül­

tür terimiydi.16 Eli kalem tutan, evrak ve yazı işlerini takip eden bürokrat­

lar, memurlar veya kâtipler bu sınıfın temsilcileri idi. Merkez teşkilatının 

başta beylikci, nişan, tahvil ve ruus kalemleri olmak üzere divanı hümayun 

kalemleri, defterdarlığa bağlı defter eminliği ve merkez teşkilatındaki diğer 

bürolar, bu sınıfın kalabalık olduğu idari birimlerdi. Şeyhülİslam lık, kazas­

kerlik ve kaptan paşalık gibi makamların idari büro, yazışma ve evrak ta­

kibi ile ilgilenen memurları bunlara dâhil idi. Nişancı ve defterdar, divanı 

hümayunda kalemiyeyi temsil ediyordu. Reisülküttap, nişancıya bağlı idi. 

Ayrıca bütün divan kalemlerinin şefiydi.17 

Kanuni Sultan Süleyman döneminde, maliye ve divan kalemleri ayrıl­

mıştı. Bu ayırım, bürokratik kurumlarda oluşan uzmanlaşmanın bir işareti idi. 

Divan-ı hümayun, hazine ve defterhane görevlilerinin bir bütün olarak "ka­

lemiye erbabı" şeklinde tanımlanması, XVI. yüzyıldan sonra gerçekleşmişti. 
14 Mehmet İpşirli, "İlmiye", DİA., 22 (2000): 141-145. 
15 Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 457-462. 
16 Mehmet İpşirli, "Kalemiye", DİA., 24 (2001): 248. 

Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 463-464. 
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Takip eden süreçte, kalenderdeki uzmanlaşma daha gelişmiş, kalemiye men­

supları, devlet kademelerinde ön plana çıkmışlardı. XVIII. yüzyılda kale­

miye, yönetici sınıfın önemli bir kısmım oluşturuyordu. Divan-ı hümayun, 

maliye (defterdarlık) ve defterhane bürolarının düzenli bir sisteme kavuş­

ması, bu konuda önemli rol oynamıştı. Bu sınıf, ilmiye ve seyfiye kadar 

açık olmasa da belli başlı daire ve kalemlerin amirlikleri başta olmak üzere 

Osmanlı bürokrasisinin hemen bütün alanlarında varlığını hissettirmişti. 

XLX. yüzyılda seyfiye terimi artık unutulmuş, askeriye ve mülkiye şeklinde 

ikiye bölünmüştü. Mülkiye ve kalemiye arasında bir irtibat oluşmuştu. Ka­

lemiye, Osmanlı bürokratik geleneklerinin oluşması, resmi yazışma usulle­

rinin değişmesi, yeni kalem, defter ve evrak serilerinin ihdas edilmesinde 

rol oynamıştı. Mensuplarının, dil, edebiyat, tarih, coğrafya, sanat ve musi­

kiye önemli katkıları olmuştu. Devlet idaresi ve ıslahatına dair eser yazan­

ların, vakanüvislerin veya tarihçilerin birçoğu kalemiye erbabından idi.18 

Kalemiye erbabı, medreseden mezun olmuş veya başka yollarla okuma, 

yazı çeşitleri ya da kitabet ilmini öğrenmiş kimselerdi. Klasik dönemde, ka­

lemiye çırakları genellikle Müslüman kökenli kimselerin arasından ve bü­

yük bir itina ile seçilirlerdi. Babası bu mesleklerde görev almış olanlar daha 

şanslı idi. Zamanla gayrimüslimler arasından seçilenler de oldu. Özellikle 

devlet sırrı niteliğinde işlemlerin yapıldığı kısımlarda olanların sır saklayan 

ve güvenilir olmalarına dikkat edilirdi. Bunun yanında, yazı türlerini, ya­

zışma usullerini, güzel yazı yazmayı bilmelerine, kişilikli ve dürüst olma­

larına dikkat edilirdi. Bunlar, uygulamayı ve mesleki eğitimlerini birlikte 

yürütürlerdi. Usta çırak ilişkisi içerisinde yetişirlerdi. Zamanla bulunduk­

ları bürolarda uzmanlaşırlardı. İşlerini, dini ve kültürel bilgilerini iyileştir­

mek için medreselerden veya cami görevlilerinden takviye dersler alırlardı. 

Böylece, kalfalık ve üstatlığa, ayrıca kültürel birikime ulaşırlardı. Bunların 

bugünkü ifade ile daire başkanlarına veya müdürlerine Osmanlı bürokra­

sisinde hâcegân denilmekte idi. Hâcegân sınıfı, divanı hümayunda veya 

başka bürolarda önemli ve saygın bir grup idi. Bunlar terfi edince, nişancı, 

defter emini, reisülküttap veya defterdar olabilirlerdi.19 

Kalemiye sınıfına, tımar ve zeamet tarzında dirlik tahsis edilirdi. Ayrıca 

harç, tayinat, aidat, caize gibi yan gelirleri vardı. XLX. yüzyılda, dirlik ye­

rine maaş almaya başlamışlardı. Gelirleri itibariyle iyi bir refah seviyesine 

18 İpşirli, "Kalemiye", 248-249. 
19 Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 463-465. 
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sahip zümreler arasında sayılır olmuşlardı.20 Tanzimat dönemiyle birlikte 
bürokratik sistemde köklü değişimler yaşanmış, nezaretlerin kurulması bü­
rokratik sınıfı güçlendirmişti. Nitelikli insan kaynağı kısmen merkezden 
bunlar arasından, çoğunlukla taşradan temin ediliyordu. Yeni düzenleme­
ler, bu sınıfın taşrada daha kalabalık bir yekûn oluşturmasına yol açmıştı. 
Ayrıca bu dönemden itibaren gayrimüslim memurlar da devlet kademele­
rinde daha fazla görülmeye başlamışlardı. 

Reaya 

Reaya terimi, "vergi ödemekle yükümlü, yönetilen tabaka" anlamında 
kullanılmıştı. Osmanlılar, askeri ve reaya ayırımını İslam i siyaset anlayışın­
dan devralmışlardı. Bu kavramlar, dört unsur (anasır-ı erbaa) denilen çift-
çi-köylü, konar göçerler, kasaba ve şehirlerdeki esnaf ve zanaat erbabı, tüc­
car ve hizmet sektörü mensuplarım içine alıyordu. Yerleşim birimlerine göre 
reaya, askeri sınıfın dışında kalan köylü, şehirli ve konar göçer sivil vergi 
mükelleflerini ifade etmekte idi. Bunlar mesleklerine göre çiftçi, esnaf-za-
naatkâr, tüccar ve hizmet sınıfı olmak üzere dört ana gruba ayrılıyorlardı. 
Bunların bir kısmı da bazı hizmetler karşılığında avarız ve raiyyet rüsu­
mundan muaf tutulmuşlardı. Tanzimat öncesinde reaya terimi, "gayrimüs­
lim "Osmanlı tebaası" için kullanılır olmuştu. Reaya (gayrimüslim tebaa) ile 
ehl-i İslam 'ın ayırımı açık bir şekilde resmi dile de yansımıştı.21 

Osmanlı Devleti'nde Müslüman reaya, çift, bennak ve mücerred resim­
lerini; gayrimüslimler, cizye ve ispenç vergilerini ödemekte idi. Bu vergiler, 
arasında oran farkları vardı. Önceleri olağanüstü hallerde toplanan, daha 
sonra sürekli alınmaya başlanan avarızı divaniye veya tekâlif-i örfiye vergi­
lerini ise her iki grup paylaşırdı. Gayrimüslimler, cizye vergisine binaen as­
kerlik hizmetlerinden muaftı. Ancak Tanzimat devrinde bu uygulama değişti. 

Millet Sistemi'ne Göre Reaya 

Osmanlı Devleti'nde "millet", dini topluluğu ifade etmekte idi. Millet 
sistemi ise, devletin hâkimiyeti altında bulunan toplulukları mezhep veya 
dini esaslarına göre örgütlemesi ve yönetmesi şekli idi.22 Bu sistem, Osmanlı 
idarecilerinin din ve kavmiyet meselesine bakışını yansıtıyordu. Buna göre 

20 İpşirli, "Kalemiye", 248. 
21 Mehmet Öz, "Reaya", DÎA., 34 (2007): 490. 

22 Bilal Eryılmaz, Osmanlı Devleti'nde Gayrimüslim Tebaanın Yönetimi (İstanbul: 2. Baskı, Risale Yayınlan, 
1996), 17. 
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Osmanlı toplumu, Müslimler ve gayrimüslimler olmak üzere din ve mez­

hep ayrımına göre idari sınıflandırmaya tabi tutulmuştu. Bu bakış açısında 

birbirine bağlı dört unsur hâkim idi. Bunlar, dini kimlik meselesi, güvenlik 

endişesi, tebaanın huzuru ve devletin mali kaynaklarının zedelenmemesi 

anlayışıydı. İslam hukuku çerçevesinde olgunlaştrrılmış bu esaslara göre, 

Osmanlı devletinde hâkim unsur olan Müslümanların yanında, gayrimüslim 

hukukunun korunması da esastı. Dini ve mezhebi kimlik, Osmanlı Devle-

ti'nde, kişilerin, grupların veya devletin birbirlerine karşı haklarım, görevle­

rini ve sınırlarım belirleyici, merkezi hiyerarşiyi güçlendirici bir fonksiyona 

sahipti. Ahalinin huzuru, devletin güvenliği ve mali düzenin korunması da 

buna göre düzenlenmişti.23 

Osmanlı yönetim anlayışına göre, a) İnsan farklı kabiliyetlerde yara­

tılmıştır. b) İnsan yaratılanların en şereflisidir ve yaratılıştan medenidir. c) 

İnsan, yaratılışı gereği diğer insanlara muhtaçtır. ç) Bu ihtiyaç, dayanışma­

nın, yardımlaşmanın, toplumların ve milletlerin oluşmasının yollarını açar. 

d) Toplumun üyeleri, kendi kabiliyetlerine ve birkimine göre iş yapar, buna 

göre de karşılığını alır. e) Bu durum farklı meslek, düşünce ve birikime sa­

hip toplulukların tabakalaşmasını, ama toplum hayatmda uyum zorunlu­

luğunu ortaya çıkarır. f) Farklı düşünce ve birikime sahip olanların hâki­

miyetine ve uyum sorunlarına karşı, devlet kendi hâkimiyetini göstermek 

suretiyle dengeyi temin eder. g) Bu şartlar gerçekleştirilirken, suç-ceza iliş­

kisinde zulme karşı adaletin sağlanması zorunludur. h) Devlet bu ilkelere 

uyarak ve seyrini takip ederek sosyal barışı ve toplum hayatının farklı açı­

lardan sağlıklı işleyişini temin eder ve yardımcı olur.24 

Millet sisteminin temelinde, "emân anlayışı" vardı. Eman, bir yerin fet­

hedilmesi veya bir yerin ahalisi ile belli şartlar altında anlaşma yapılması, 

barış akdi sağlanması anlamına gelmekteydi. Genel kurallara göre, fethe­

dilen yerin gayrimüslim halkına tanınan zimmi statüsü karşılığında, şehir 

halkının cizye (baş vergisi) ve haraç vergisi vermesi ve diğer sorumluluk-

larını yerine getirmesi gerekirdi. Bu sistem içerisinde, salt dinî kimlikleri 

dolayısıyla gayrimüslimlere olumlu ya da olumsuz bir tavır takınılması söz 

konusu değildi.25 

23 Ayhan Pala, "Gebran-ı Etrak: Osmanlı Anlayışında Din ve Kavmiyet", Archivum Ottomanicum, Edited 
by Barbara Kellner-Heinkele-Pal Fodor, 34 (2017): 123-127. 
24 Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 443; Öz, "Osmanlılar (Sosyal Hayat)", 533. 
25 Gülcan Avşin Güneş, "Osmanlı Devleti'nin Gayrimüslimlere Bakışı ve Klasik Dönem Millet Sistemi", 21, 

22. 
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Millet sistemi, Osmanlı'nın kuruluş devrinden itibaren temel esasları 

ile uygulanmakta idi. İstanbul'un fethi ile kendim "Rum kayzeri" addeden 

"Fatih", Roma İmparatorluğu'nun devamı saydığı devletini dünya hâkimiyeti 

yolunda yüceltirken, bu sistemi de teşkilatlandırmaya başlamıştı. II. Meh-

med'in İstanbul'un fethini takip eden büyük dönüşüm politikasının ardın­

dan millet sisteminin teşkilat yapısı olgunlaşma aşamasına gelmişti.26 Toplu­

mun bu şekilde tasnifi, yönetme anlayışının temelini teşkil etmişti. Böylece 

belli bir nüfus yoğunluğuna sahip cemaat veya dinin mensupları, Osmanlı 

idari sistemine bağlanmışlar, aile, miras, borçlar, şahıs, ticaret, ceza, vergi 

hukuku ile birlikte örf ve adetlerine göre düzen kurmak ve dini ve vicdani 

hürriyetlerini yaşamakta serbest bırakılmışlardı.27 

Osmanlı devletinin millet anlayışı, karma kültür oluşumuna da yol aç­

mıştı. Bu anlayışa göre, farklı mezhepler ve dinlere mensup olanlar arasında 

iyi geçinmenin ötesinde bir ilişki vardı. Hatta buradaki halkların hayatları, 

belli konular dışında birbirinden hiç de farklı değildi. Yüzyıllardır devam 

eden tanışıklık ve yakınlık sebebiyle, birlikte hareket etme noktasma gelin­

mişti. Müslüman Türklere yardım eden, onların yanında savaşan Rum ve 

Ermem unsurların tutumu böylece yadırganmıyordu.28 Pek tabii, hiç prob­

lem olmadığı da söylenemezdi. 

Millet sisteminin getirdiği sosyal-dini oluşumun sonucu, yerleşim birim­

leri de halkın Müslüman veya gayrimüslim oluşlarına ya da mezhep fark­

lılıklarına göre ayrılıyordu. Bunun yanında Müslim veya gayrimüslimlerin 

karışık olarak ikamet ettikleri mahalleler veya köyler mevcut idi. Uygulama, 

mahalle, köy ve şehir yerleşimlerinde genel düzeni sağlamanın esasım oluş­

turuyordu. 1829 yılında muhtarlık teşkilatının kuruluşuna ve ihtiyar heyet­

lerinin teşkiline kadar mahallelerin en üst otoritesi din adamları idi. Çünkü 

mahalle idaresi dini temele dayanmakta idi. Bu noktada imamlar ve koca­

başlar önemli roller oynamakta idi. Bunların yarımda dünyevi konularla 

ilgili kethüdalar veya kâhyalar sorumluluk üstlenmişlerdi. İmamlar veya 

kocabaşlar denetim, temizlik, ahlak, güvenlik, kefalet, dini temel eğitim, ev­

lenme, boşanma, intikal, nüfus kütüğü takibi ve basit anlaşmazlıkların hal­

linde hakemlik gibi mahalle idaresi ile ilgili faaliyetleri yürütmekte idiler.29 

26 Halil İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300-1600) (Çev. Ruşen Sezer, İstanbul: Yapı Kredi Ya­
yınları, 2003), 30-39. 
İbrahim Özcoşar, "Osmanlı Devletinde Gayrimüslimlerin Hukuki Durumu ve Millet Sistemi", Dicle Üni­
versitesi Hukuk Fakültesi Dergisi, 7 (2007): 124-139. 

28 Fuat Köprülü, Osmanlı Devleti'nin Kuruluşu, (Ankara: TTK Basımevi, 1959), 79, 83. 
29 Cerasi, Osmanlı Kenti, 72, 73; Yücel Özkaya, 18. Yüzyılda Osmanlı Toplumu (İstanbul: YKY., 2010), 158. 
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İmamlar ve daha sonra muhtarlar, mahalle veya köy güvenliğiyle sorumlu 

olmuş, ahali de kefalet sistemiyle birbirlerine karşı mesul tutulmuşlardı. Uy­

gulama, vergilendirme, kültür birliği, sosyal düzen, asayiş, güvenlik, ahla-

ki-dini yapılanma ve benzeri konularda mahalleliyi bir arada tutmakta idi.30 

Millet sisteminde her dini zümre kendi mahallinde yaşar; mensupları­

nın refahı, yükselmesi, cezalandırılması da bu içtimai sistem içinde yürütü­

lürdü. Millet sistemi, giyim kuşam, aile hukuku, vergi, evler, sokaklar, ika­

metgâhlar, cenaze, binek, ibadetler, ibadethaneler, taşınma, izinsiz yerini terk 

etme, silah taşıma, Müslümanlara ait kutsal yerlerde bulunmama, ticaret, 

toplumdaki görünüm, usul hukuku, idare hukuku vb. özel hukuk ve kamu 

düzeni ile ilgili konularda gayrimüslimlere bazı kısıtlamalar getirmekte idi. 

Ancak bu uygulama ötekileştirme ve aşağılama amaçlı değildi. Aksine, her 

milletin statülerinin belirlenmesini, sosyal düzeni korumayı, her topluluğun 

toplum, idare ve hukuk karşısında kendi inanç ve kültür esaslarına göre ya­

şamasını, diğerinden fark edilmesini, farklılıkların korunmasını, güvenlikle­

rinin sağlanmasını, birbirlerinin aleyhine hareketlerini önlemeyi hedefle­

mekte idi. Bu uygulamada gayrimüslimler azınlık sayılmazdı. Bir tecrit de 

söz konusu değildi. Bu bakımdan Tanzimat ile birlikte görülen hak hukuk 

sistemi, yeni bir keşif değil, önceki millet sisteminin yeniden formüle edil­

mesi ve ilanı olarak ortaya çıkmıştı.31 

Osmanlı millet "nizamı, belli bir coğrafyada yaşayanlar kadar dağınık 

yerleşme biçimi gösteren, bazen aralarında dil birliği bile olmayan (Muse­

viler gibi) grupların imparatorluğun hayatı boyunca kültürel değilse de dini 

kimliklerini korumasını sağlamıştı. Hatta bu sistem sayesinde, dini grupla­

rın içinde geçişme ve kimlik özümsemeleri görülmüştü. Bununla beraber, 

bu sistem, teşkilat itibariyle altı asrı aynı yapı içinde geçilmemişti. 1856 Is­

lahat Fermanı'ndan sonra cemaatlerin her biri, laik unsurların da cemaat 

idaresine katılımıyla yavaş yavaş birer nizamname çıkarttırmıştı. Patrik ve 

ruhani kurulların yanında her milletin millet mecÜsleri teşekkül etmişti. 

Bu gibi kurumlaşmalar, ulusçuluk ve ayrılıkçılığı doğuran ve arttıran giri­

şimlerdi. Fakat bu meclisler, etnik eğilim ve hareketlere karşı da Babıali'nin 

kontrol ve yönlendirme mekanizmalarında rol oynamışlardı.32 

30 Ömer Düzbakar, "Osmanlı Döneminde Mahalle ve İşlevleri" U. 0. Sosyal Bilimler Dergisi, 4/5-2 (2002): 
97-108. 

31 Özkaya, 18. Yüzyılda Osmanlı Toplumu, 158,159,161; Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet 
ve Toplum, 299, 300; Gamze Nur Şahin, Osmanlı Devletinde Gayrimüslim Tebaanın Durumu (Yüksek 
Lisans Tezi, Karadeniz Teknik Üniversitesi, 2015), 60-123. 

32 İlber Ortaylı, "Millet (Osmanlılarda Millet Sistemi)", DİA., 30 (2005): 70. 
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Müslümanlar 

Osmanlı Devleti'nde İslam i topluluklar, millet sistemi bağlanımda bir 

ayırıma tabi tutulmamışta. İslâmiyet, devletle toplumu kaynaştıran temel 

unsurlardan biri olmuştur. Müslümanlar için millet sistemi, daha çok hal­

kın mezhebi aidiyetini dikkate alan, dini yaşamını kolaylaştıran bir serbest­

liğin usulünce uygulanmasını sağlamaktan ibaret kalmıştır. Devletin takip 

ettiği denge siyaseti sayesinde din ve mezhep farklılıkları toplumsal bir ça­

tışma sebebi olmaktan çıkarılmış ve birlikte yaşamanın ortak zemini oluş­

turulmaya çalışılmıştır. Bununla beraber, Osmanlı toplumunda Sünnî anla­

yış hâkim olmuş ve devletin kurumsal yapısı da buna göre şekillenmiştir.33 

"Mezheb" kelimesi, Arapça mekân ismi olarak "gidilecek yer ve yol" 

manasında kullanılmıştır. Terim olarak "dinin aslî veya fer'î hükümlerinin 

dayandığı delilleri bulmakta ve bunlardan hüküm çıkarıp yorumlamakta 

otorite sayılan âlimlerin ortaya koyduğu görüşlerin tamamı veya belirle­

dikleri sistem" diye tanımlanabilir. Burada adı geçen aslî hükümler, dinin 

inanç (itikat) esaslarım; fer'î (fıkhi-ameli) hükümler, ibadetler ile insanlar 

arası münasebetleri hedef almaktadır. Genel bir tasniflemeye göre mezhep­

ler, itikadî, fıkhi-amelî ve siyasî olmak üzere üç grupta mütalaa edilebilir. 

Üçüncü grubu oluşturan siyasi mezhepler, yönetimle ilgili ihtilafların ar­

dından oluşan gruplarca şekillenmiştir.34 

Sünnî âlimlerin yaygın tanıtımı ile ehl-i sünnete bağlı olanlara "sağ­

lam ve doğru inancı benimseyenler" anlamında "Sünnî" adı verilir.35 Sünnî 

kelâm akımı, Eş'ariyye ve Mâtürîdiyye ekollerinin kuruluşuyla güçlenerek 

IV-V. (X-XI.) yüzyıllardan itibaren İslâm dünyasının birçok bölgesinde ana 

mezhep haline gelmiştir. Sünnî kelâm ekolü, Müslüman çoğunluğun tasvi­

bini kazanmışta. Bir bakıma resmî mezhep halini aldıktan sonra, fikrî ha­

yatın çeşitli cepheleriyle kendini takviye etmeye başlamıştır. Ehl-i sünnetin 

kurumlaşmasına paralel olarak çeşitli sebeplerle ana bünyeden ayrılan Şia 

da bazı farklı tezleri ile azınlığı temsil eden İslam i muhalif grup olarak te­

şekkül etmiştir. Bu mezheplerin ortak yönleri olduğu gibi birbirlerine karşı 

eleştirileri de vardır. Günümüzde ehl-i sünnet, % 90'ın üstündeki Müslüman 

çoğunluğunun mezhebi durumundadır.36 

33 Tahsin Özcan, "Osmanlılar (Dini Hayat)", DİA., 33, (2007): 538. 
34 İyas Üzüm, "Mezhep", DM., 26, (2004): 526, 527. 
35 Yusuf Şevki Yavuz, "Ehl- Sünnet", DİA., 10 (1994): 525-530; Üzüm, "Mezhep", 527. 
36 Yavuz, "Ehl- Sünnet", 525-530. 
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Osmanlı Devleti, özellikle dini ve hukuki yaşamın uygulanışında Sünni 

itikadi ve fıkhi mezheplerin temel esaslarım dikkate almıştır. Mahkemelerde 

hukukî birlik ve istikrarı sağlayabilmek için ağırlıklı olarak Hanefî mez­

hebine mensup kadılar tayin etmiş ve Hanefî fıkhım uygulamıştır.37 Med­

rese müfredatı ve dinî kurumlar da ağırlıkh olarak Sünnî-Hanefî anlayı­

şına göre düzenlenmiştir. Toplumun dinî hayatma yön veren mescit, cami, 

tekke ve zaviyeler, bu çerçevede vakıfların mütevellileri tarafından yöne­

tilmiştir. Devlet organizasyonunun bir parçası olarak görülmeyen eğitim, 

sağlık, imar ve dinî hizmetler, vakıf kurumlar tarafından yönetilmiş ve yön­

lendirilmiştir.38 Yönetimde ve halkın yaşamında diğer mezheplerin uygula­

masına da destek olunmuştur. Mekke, Medine, Halep, Kudüs, Kahire gibi 

ahalisinin önemli bir kısmı Hanefî mezhebi dışındaki mezheplere mensup 

olan yerlerde, bir Hanefî baş kadısının başkanlığında diğer mezheplerden 

de kadılar ve müftüler tayin edilmiştir. Resmî mezhep uygulaması, müm­

kün olduğu kadar hukukî birlik ve istikrarı sağlayabilmek için bir yön­

tem olarak seçilmiş, bir bakıma kanunlaştırma görevi ifa etmiştir. Hanefî 

mezhebinin uygulanışı, onun yayılışına yol açmıştır, ama bunun ile Hane­

fîliği ülke genelinde yayma ve hâkim kılma amacı güdülmemiştir.39 Buna 

göre herkesin, hukuk karşısında kendi mezhebine veya dinine göre mua­

mele edilmesi esası benimsenmiştir. Pek tabii, bu mezhepler arasında iba­

det, borç, evlenme, boşanma, miras, suç, ceza vb. bazı konularda bir kısmı 

inanç esaslarım da ilgilendiren değerlendirme ve anlayış farkları görülmüş­

tür. Bu mezhepler, oluşumlarında fıkhi görüşü temel alman âlimlerin adla­

rını taşımıştır. Zamanla bunların bir kısmı varlığını korumuş, yayılmış; di­

ğer bir kısmının mensupları kalmamış unutulmuşlardır. 

Osmanlı halkının bir kısmı, Şü düşüncesini benimsemiştir. Şia kelimesi, 

"taraftar, yardımcı, destekleyici; bir işi gerçekleştirmek için bir kimse etra­

fında toplanan grup" manasındadır. Tekili "Şü" biçiminde kullanılır. Terim 

olarak Resul-i Ekrem'in vefatının ardından devlet başkanlığının Hz. Ali'ye 

ve onun evlâdından belli kimselere intikal etmesi gerektiğini savunan siya-

si-dini grupları ifade eder. Genel kabule göre, Hz. Peygamber'in vefatından 

sonra, yönetimi kimin üstleneceği konusunda belirleyici bir nas (Kuran veya 

hadis kaynağı) bulunmadığından ensar ile muhacirler arasında görüş ayrı­

lığı çıkmıştı. Bu noktadan hareketle Hz. Ali'nin imametine (yöneticiliğine) 

37 Ali Bardakoğlu, "Hanefi Mezhebi", DİA., 16 (1997): 6. 
3 8 özcan, "Osmanlılar (Dini Hayat)", 539. 
39 Ali Bardakoğlu, "Hanefi Mezhebi", 6, 7. 
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çağrı yapma düşüncesi, normal bir siyasî tercih şeklinde başlamıştı. Daha 

sonra gelişen bir takım siyasi ve dini gelişmeler, Şiiliğin bir mezhep olarak 

şekillenmesinde ve yayılmasında rol oynamıştı.40 

Osmanlı Şü ilişkileri, daha çok siyasi olarak İran Safevi hanedanı do­

layısıyla gündeme gelmiştir. Bilindiği üzere Safevi Devleti, Erdebil Dergâ­

hının dinî/kültürel mirası üzerine inşa edilmiştir. Şeyh Safiyüddin İshak'ın 

eliyle Sünnî/Şafii bir dergâh olarak tesis edilen Erdebil'deki Safevî Dergâhı, 

yaklaşık 150 yıllık Sünnî ve mutedil bir dergâh olarak hizmetlerini sürdür­

müştür. Şah İsmail'in dedesi Şeyh Cüneyd'in dergâha postnişin olmasıyla 

beraber dergâhın çizgisi Şü-Rafızî bir çizgiye kaymıştır. Safevî Devleti'nin 

dinî programı, kendilerini dönemin en kudretli Sünnî otoritesi olan Osmanlı 

ile zorunlu bir çatışma düzlemine taşımıştır. Osmanlı-Safevî çatışmasmı ka­

çınılmaz kılan temel sebeplerden birisi, Şah İsmail'in bölgedeki insan un­

surunu kendi siyasi-dini emelleri doğrultusunda etkilemesiydi. İkinci ve 

önemli bir sebep ise Şahın, savaş yeteneği oldukça yüksek olan ordusuyla 

Safevî Devleti'ni Batı yönünde, özellikle Anadolu'da ve Kafkasya'da geniş­

letme niyetiydi. Bu açıdan bakılırsa esas çatışma siyasiydi.41 

İran'daki Safevî hanedanının uygulamaları, bölgede Safevî Şiiliği de­

nilen bir dini anlayışın oluşumuyla neticelenmişti. İran coğrafyasını ve Şii 

kültürünü derinden etkileyen bu uygulamalar bölgenin mukadderatım da 

köklü bir şekilde değiştirmişti. Bu dönemde umumiyetle gerginlik ölçeğinde 

gerçekleşen Sünni/Şii ilişkileri mezhepler arası ilişkiler açısından son derece 

ilginç ve dikkat çekicidir. Asırlar boyu Sünni İslam 'ın en üretken zemini 

olan İran, bu sırada büyük oranda şiileştirilmiş ve bu coğrafyada yerleştiri­

len din anlayışı İran'ı Şii kimlikle modern zamanlara taşımıştır. Safevî dö­

nemi kültür mirası, kalıcı etkileri sebebiyle bugün de büyük oranda Sünni/ 

Şü ilişkilerini etkilemekte ve her düzeyde diyalog çabasını belirlemektedir. 

Binaenaleyh Safevî mirası cardı bir şekilde Sünni ve Şii dünyanın düşünce 

ufku üzerinde etkili olmaya devam etmektedir.42 

Osmanlı idaresi, Şü düşünce gruplarım diğerlerinden ayırmamıştır. Ne 

var ki, İran'da hüküm süren Safevi hanedanının, özellikle Anadolu'nun ege­

menliği konusunda Osmanlılarla siyasi mücadeleye girişmesi ve Şiiliği si­

yasi, dini bir destek olarak kullanması durumu değiştirmiştir. Bu tarihlerden 

40 Mustafa Öz, "Şia", DİA., 3 (2010): 111-114. 
41 Mehmet Çelenk, "Safeviler Döneminin Şii-Sünni İlişkileri Üzerindeki Etkisi", e-makâlât Mezhep Araştır­
maları, VI/2 (Güz 2013): 65 vd. 
42 Çelenk, "Safeviler Döneminin Şii-Sünni İlişkileri Üzerindeki Etkisi", 82, 83. 
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itibaren Osmanlılar, özellikle Safevi propagandası yapan Şii gruplara şüphe 

ile yaklaşmıştır. Bu bakımdan tehlikeli gördüğü hareketleri önlemek için çe­

şitli yollara başvurmuşlardır. Bununla beraber, siyasi olaylara karışmayan 

ahaliye, diğer topluluklar gibi olumsuz bir yaklaşıma girişmemişlerdir. An­

cak bölgede siyasi ve dini faaliyet gösteren Şü fedailerine karşı, Osmanlılar 

da Sünnilik düşüncesini işlemeye çalışmışlardır. Böylece iki devletin esasen 

siyasi olan mücadelesi, bir mezhep mücadelesi görünümünü kazanmıştır. 

Bu mücadelede bazen Avrupa devletleri de rol oynamıştır. Netice itibariyle 

bu mücadele, iki Müslüman devletin büyük ekonomik, askeri ve siyasi ka­

yıplarına yol açmıştır. 

Osmanlı Devleti ile İran'ın olumlu bir zeminde siyasi ilişkiler kurduğu 

hatta ittifak yaptıkları devirler de söz konusudur. Başka bir ifade ile Os­

manlı ile han ilişkileri sürekli olumsuz bir seyir izlememiştir. Mesela ku­

ruluşunu takip eden yıllardan Çaldıran savaşı öncesine kadar Safevi hane­

danı arasında olumlu ilişkiler kurulmuştur.43 Osmanlı Devleti'nin yıkılışı 

öncesinde İslam dünyasının parçalanıp bölüşülmesine karşı Sultan II. Ab-

dülhamid'in İslam Birliği siyasetini izlediği dönemde onun girişimi ile ehl-i 

sünnet ve Şia ihtilafı sorunu da azami derecede çözüme kavuşturulmuştur. 

Fakat bu girişim sürekli olmamış, sonuçsuz kalmıştır. Müslümanlar arasın­

daki mezhep ayrılığının ihtilafların büyümesine neden olmaması çabası, 

pek tabii önemli bir girişim olmuştur, bugün de benzeri girişimlere ihtiyaç 

olmadığı söylenemez.44 

Gayrimüslimler (Zimmiler ve Müstemenler) 

Osmanlı tebaası Hıristiyanlar, Yahudiler ve diğer din mensupları cemaat 

yapısı içinde kendi dinî liderlerine tâbi idiler. İslâmiyet dışındaki din ve mez­

heplerin mensupları, dinî teşkilât ve hizmetlerini özerk bir yapılanmayla 

kendi cemaatleri içinde organize etmekteydi.45 Ehl-i akd deyimi ile tanım­

lanan gayrimüslim zimmiler, nüfusun önemli bir kısmını oluşturuyordu.46 

Devlet ile vatandaşlık anlaşması (zimmet akdi) yapmış zimmiler, Os­

manlı millet sistemi içinde nüfus olarak ikinci ana unsuru oluşturmakta idi. 

43 Bilal Dedeyev, "Çaldıran Savaşına Kadar Osmanlı-Safevi İlişkilerine Kısa Bir Bakış", Uluslararası Sosyal 
Araştırmalar Dergisi, 2/6 (2009): 126-135. 
44 İsa Yüceer, "İslam Birliği Fikri ve II. Abdülhamit", Bitlis Eren Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, 
5/2 (Aralık 2016):148. 
45 Özcan, "Osmanlılar (Dini Hayat)", 540. 

46 Muharrem Gürkaynak, "Osmanlı Devleti'nde Millet Sistemi ve Yahudi Milleti", Süleyman Demirel Üni­
versitesi İktisadi ve İdari Bilimler Fakültesi Dergisi, 9/2 (2003): 278-279. 
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Zimmet akdi anlaşması, devletin ve zimmilerin belli esaslar dairesinde hak 
ve sorumluluklarını belirlemekteydi. Sistem, Osmanlı öncesi İslam ve Türk 
devletlerinde de uygulanmıştı. Osmanklar bunu geliştirdiler. Buna göre Os­
manlı tebaası gayrimüsLimlerin etnik kimlikleri veya dini farklılıkları önem­
senmiyordu. Zimmiler, cemaat esaslı vatandaşlık sistemine binaen, Müslü­
manlar gibi devlete belli vergiler vermekte, buna karşılık can, mal ve namus 
emniyetlerini teminat altına almakta idiler. Hukuki ve kazai muhtariyet ile 
din ve vicdan hürriyetine sahip insanlar olarak kendi din veya mezheple­
rine göre ibadet, evlenme, boşanma, miras, eğitim ve vakıf gibi haklarını 
serbestçe kullanabilmekte idiler.47 

Gayrimüslimlerin bazı davaları ve işleri de cemaat mahkemelerinde 

kararlaştırılırdı. Ancak bu kararlar, devletçe onaylanır ve yerine getirilirdi. 

Arzu ederlerse bu konularda başta şeriye mahkemeleri olmak üzere Müslü­

manlara ait kurumlara başvuru yapabilmekte ve bu kurumların yaptıkları 

uygulamaları ve verdikleri kararları tercih etmekte idiler. Kendi mahkeme­

lerinin verdikleri kararları kabul etmemeleri halinde, şeriye mahkemele­

rine başvurabilir, bu mahkemelerin kararlarım kabul edebilirlerdi. Ancak 

söz konusu kararlardan birine uymak veya uymamak konusunda serbest­

lerdi. Bu konuda kendi cemaatleri, kadılar veya Müslümanlar tarafından 

herhangi bir zorlama yapılamazdı. Tabii bu durumda kendi çevrelerinden 

bazı tepkiler almaları da muhtemeldi.48 

Cerasi'ye göre Osmanlı gayrimüslimleri, Rumlar, yani Rum Ortodoks­

lar ve Slav Ortodokslar, Ermeniler, Katolik Ermeniler, Yahudiler, Katolik La­

tinler olmak üzere etnik-dini beş millete ayrılmıştı.49 Başka bir tasnife göre 

Osmanlı Hristiyanları, Ortodoks diyofızitler ile monofizitler olmak üzere 

iki büyük gruba mensup idiler.50 Gregoryen Ermeniler, ikinci büyük grubu 

oluşturuyordu. Bunların dışında, Katolikler ve Protestanlar vardı. Küçük 

topluluklar halinde görülen Süryani, Melkiti, Şemsi, Dürzi, Marunî, Yakubi, 

Kıpti, Habeşi gibi küçük Hıristiyan topluluklar, klasik dönemde hukuken Er­

meni lansesinin yetki alanına bırakılmışlardı. Devlet, bunların birbirlerine 

karşı hareketlerinde dengeleyici ve düzeni sağlayıcı rol oynuyordu. Devlet 

adamları, bu statüleri vergi sistemi ile ilgili idari ve mali düzeni ifade eden 

bir tasarruf hakkı olarak değerlendirmekte idi. Ancak patrikler, bunu dini 
47 M. Akif Aydın, Türk Hukuk Tarihi (İstanbul: Beta Basım Yayım Dağıtım Aş, 2009), 145-154. 
48 Aydın, Türk Hukuk Tarihi, 154. 
49 Cerasi, Osmanlı Kenti, 73. 

Bu iki grubun karşılaştırması için bkz. Bekir Zakir Çoban, "Doğu Kiliseleri ve Monofizitizm", Milel ve 
Nihal, 10/2, (Mayıs-Ağustos 2013): 13-27. 
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alana taşımaya meyilli idiler. Nitekim dış müdahalelerin başladığı dönem­
lerde bu durum daha bir hissedilir ve gözükür olmuştu.51 Tanzimat öncesi 
dönemde bazı küçük değişiklikler ile devam eden millet sistemi politikası, 
özellikle Tanzimat sonrası dönemde, laik unsurların da idareye katılması so­
nucu, milletlerin her birinin kendi nizamnamelerini çıkartarak millet mec­
lislerini oluşturmalarıyla sonuçlanmıştı.52 Ancak bu meclisler, ulusçuluk ve 
ayrılıkçılığı doğuran ve arttıran girişimler olsa dahi, etnik eğilim ve hare­
ketlere karşı Babıali'nin kontrol ve yönlendirmesinde rol oynamışlardı.53 

İstanbul'a giren Fatih, İstanbul'u Rum, Ermeni ve Yahudi toplulukları­
nın dini ve siyasi başkenti yapmaya çalışmış, gayrimüslim tebaasının hu­
kukuna belli bir istikrar kazandırmıştı. Ancak bu minvalde oluşan Osmanlı 
millet teşkilatı, altı asır boyunca değişim göstermeyen bir çizgi izlemiş de­
ğildi. 54 Bununla beraber, XVI. yüzyıl Anadolu'sunda % 81 Müslüman, % 12 
Ortodoks, % 6 Ermeni ve geri kalanı Yahudiler vd. zimmi toplulukları ya­
şamakta idi. Bu oranlar XIX. yüzyılda da hemen hemen aynı kalmıştı.55 

Yabancı devletlerin vatandaşı olup geçici oturma izni alan müstemen-
ler, gayrimüslimlerin ikinci ana grubunu oluşturmakta idiler.56 Bunlar, zim-
milerden farklı olarak ticaret, gezi, elçilik gibi işleri dolayısıyla belli şartlar 
dâhilinde ve geçici olarak Osmanlı ülkesinde yaşayan gayrimüslim yaban­
cılardı. Bu grup, statü itibariyle zimmilere benzemekte idi. Bazı istisnalarla 
beraber, şahıs ve ceza hukuku ile ilgili konularda bunlara İslam hukuku hü­
kümleri uygulanırdı. Bir zimmiyle Müslümanın ihtilahnda yetkili kaza mer-
cii, seriye mahkemesi idi.57 

Osmanlı ticari mallarının birçoğunun kontrolü zamanla gayrimüslim­
lerin ve müstemenlerin eline geçmişti. Böylece zimmi veya müstemen Er­
meniler, Yahudiler ya da Rumlar, bazen devletin zararına faaliyetlere de gi­
rişerek iç ve dış ticaret yoluyla oldukça varlıklı hale gelmişlerdi.58 

51 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 289, 290, 291. 
52 Gamze Nur Şahin, "Osmanlı Devletinde Gayrimüslim Tebaanın Durumu", 18; Ekrem Buğra Ekinci, Os-

manlı Hukuku Adalet ve Mülk, 322. 
53 Ortaylı, "Millet (Osmanlılarda Millet Sistemi)", 70. 

54 Gamze Nur Şahin, "Osmanlı Devletinde Gayrimüslim Tebaanın Durumu", 18; Ekrem Buğra Ekinci, Os­
manlı Hukuku Adalet ve Mülk (İstanbul: 2. Baskı, Arı Sanat Yayınları, 2012), 322. 
55 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 296. 
56 Muharrem Gürkaynak, "Osmanlı Devleti'nde Millet Sistemi ve Yahudi Milleti", Süleyman Demirel Üni­
versitesi İktisadi ve İdari Bilimler Fakültesi Dergisi, 9/2 (2003): 278-279. 

57 Aydın, Türk Hukuk Tarihi, 151,154-156. 
58 Özkaya, 18. Yüzyılda Osmanlı Toplumu, 160-168. 
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Hristiyan Ortodokslar 

Ortodoksluk, kadim Hristiyan mezheplerinden biriydi. Osmanlı coğ­

rafyasında Müslümanlardan sonra en kalabalık zimmi dini gruplar, Orto­

doks Hristiyanlar olmuştu. II. Mehmed, İstanbul'un fethinden sonra, Bi­

zans Rumlarının mensup olduğu Ortodoks mezhebinin patriği Gennadios'u 

resmen Ortodoks patriği tayin etmişti. Böylece Rum Ortodoks Kilisesi'nin 

devamım sağlamış ve Fener Patrikhanesi, Ortodoks Hristiyanların dini ve 

idari merkezi olarak kabul edilmişti.59 Yunan, Sırp, Bulgar Rumen, Ukray­

nalı, Rus, bazı Arap ve Arnavut Ortodoks Hristiyanlar, Rum Ortodoks mil­

letine dâhil idi.60 

Osmanlılar'ın Balkanlar'daki Ortodokslar'ı kendi bayrakları altında top­

lamalarından sonra, Bulgaristan, Sırbistan, Karadağ ve Eflak-Boğdan kilise­

leri yeniden patrikhaneye bağlanmışlardı. Böylece patrik, bu ülkelerin millî 

devletlerini ve kiliselerini kurdukları XLX. yüzyıla kadar geniş bir bölgede 

en üst dinî otorite sıfatım haiz olmuştu. Mısır, Suriye, Filistin, Kıbrıs ve Rus-

ya'dakiler gibi pek çok patriklik de İstanbul'a bağlanmıştı. Ancak Moskova 

patrikliği 1593'te bağımsızlığını kazanmıştı. Patrikhanenin enirinde bulu­

nan Fenerli Rum beylerinin Divân-ı Hümâyun'da tercümanlık görevini üst­

lenmeleri ve XVII. yüzyıldan itibaren Eflak-Boğdan beyliklerine tayin edil­

meleri bu kurumun nüfuzunu arttırmıştı.61 

Patrikhane, kuruluşundan başlamak üzere Osmanlı Devleti aleyhine 

sinsice iki yönlü bir politika takip etmişti. Birinci olarak, Lozan Konferan­

sına kadar Müslümanların eline düşmüş mazlum bir kuruluş propaganda­

sını başarıyla yürütmüştü. Patrikhane'nin ikinci politikası, Sırp, Arnavut, 

Ulah, Bulgar gibi Rum olmayan Ortodoks tebaayı Rumlaştırmak ve Bizans 

İmparatorluğu'nun ihyasına çalışmak idi. 

II. Mahmud ve Tanzimat döneminin diğer yöneticileri, dış müdahale­

lere rağmen patrikhaneyi kontrol altında tutmaya çalışmışlardı. I. Dünya 

Savaşı'nda Osmanlı Devleti'nin mağlûp olması üzerine patrikhane açıktan 

açığa Türkiye aleyhine çalışmaya başlamıştı. Pek çok yerli Rum, Patrikha­

nenin teşvikleriyle Yunan ordusuna katılmıştı. Patrikhane, daha başka pek 

çok aleyhte faaliyetlerin de öncüsü idi. Türk delegasyonu, Lozan Konfe­

ransı sırasında patrikhanenin kaldırılması veya sınır dışı edilmesi hususunda 

59 Aydın, Türk Hukuk Tarihi, 151. 
60 Ekrem Buğra Ekinci, Osmanlı Hukuku Adalet ve Mülk, 319. 

61 M. Süreyya Şahin, "Fener Rum Ortodoks Patrikhânesi", DİA., 12 (1995): 342-348. 
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direnmişti. Ancak Yunanistan'ın baskıları ve İngiliz heyetinin direnişi kar­

şısında bir ilerleme sağlanamamıştı. 

Mora isyanından sonra bağımsızlığım kazanan Yunan Ortodoks kilisesi, 

1833'te millî kiliselerinin otosefal (bağımsız) olduğunu ilân etmişti. Bu ila­

nın ardından Fener Rum Ortodoks Patrikhanesi'yle uzlaşmazlığa düşmüştü. 

Osmanlı'dan aldığı yetkiyle egemenlik alanım kaybetmek istemeyen Fener 

Rum Ortodoks Patrikhanesi ve Yunan otosefal kilisesi bugün de ciddi bir 

mücadele içerisindedir. Osmanlı Devleti'ne bağlı Balkan Ortodoksları, XLX. 

yüzyılın sonlarından itibaren bağımsızlığım elde ederek büyük oranda oto­

sefal kilise hüviyetini kazanmıştır. Bulgaristan, Romanya ve Sırp kiliseleri 

bunun klasik örnekleridir. Özellikle Sovyetler Birliği'nin çöküşünden sonra 

İstanbul Fener Rum Ortodoks Patrikhanesi, Yunanistan Ortodoks kilisesi ve 

Moskova patrikliği arasında ekümeniklik iddiaları dolayısıyla ciddi prob­

lemler yaşanmaktadır62 Osmanlı döneminde Rum Ortodoks kilisesi derken, 

tabir Roma anlamında kullanılmıştır. Kilisenin kendisi için kullandığı "ekü-

men" unvanı, aslında Roma ile bağdaşmaktadır. Doğrudan Roma tabiri, Os­

manlılığın siyasi hakimiyet alanı hedefiyle de bağdaşmışta. 

Milli devletlerin doğuşu ve Tanzimat reformları, Rum Ortodoks kilisesi­

nin birliğini bozmuş, kilisenin nüfuz alanı azalmıştı. XLX. yüzyılda gerçekle­

şen ayaklanmaların ardından önce Sırplar, Yunan isyanından sonra 1833'te 

Atina merkezli Yunan patrikhanesi, ardından Romanya kilisesi ve 1870'te 

Bulgar Eksarkhğı'mn ayrılması, Fener Rum Ortodoks Patrikhanesi'ne ağır 

darbeler indirmişti. Tanzimat'tan sonra Rum patriği, protokolde diğer ru­

hani reislerle eşitlenmişti. Bu arada Fener Rum Ortodoks Patrikhanesi'nin 

ruhani, mali, idari, hukuki ve sansürcü denetim ve yönetimine tabi olan Or­

todoks Arnavut ve Rum Ortodoks Araplar da Babıali'den çok patrikhane ve 

Helen unsurlarla mücadeleye girişmişlerdi. Makedonya ve Bulgaristan'da 

Katolik kilisesinin kurulması, ulusçu duygular sayesinde gerçekleşmişti.63 

Ermeniler 

Ermeniler, Hz. İsa'mn dünyevi kimhğinin tanrısal kimliğinde erimiş 

olduğunu savunan monofizit öğretiyi benimsemişlerdir. Bu nedenle diğer 

Hristiyan mezheplerden ayrılmışlardır. Osmanlı Ermenileri, Eçmiyadzin 

ve Sis Katogikosluğu'na (baş patrik) bağlıydı. İstanbul'un fethi sırasında 

62 Kürşat Demirci, "Ortodoksluk", DİA., 33 (2007), 411. 
63 Ortaylı, "Millet (Osmanlılarda Millet Sistemi) ", 67, 68. 
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Ermeniler'in en önemli ruhani merkezi Erivan Ermenileri'nin bağlı olduğu 

Eçmiyadzin idi.64 

II. Mehmed, Papaz Gregory'nin kurucusu olduğu Ermeniler'in Bursa 

Piskoposu Hovakim'i İstanbul'a çağırarak 1461 yılında bütün Ermeni mil­

letinin ruhani ve kazai lideri olarak seçmişti. Samatya Sulu Manastır Ki-

lisesi'ni de Ermeni Milleti'nin ruhani ve idari merkezi olarak belirlemişti. 

Patrik, XVII. yüzyıldan itibaren Ermeni cemaatini bütünüyle bünyesinde 

toplamaya başlamıştı. Süreç içerisinde, Süryani, Yakubi ve diğer bazı küçük 

Hristiyan grupları resmi olarak Ermeni kilisesine bağlanmıştı.65 

İmparatorluktaki Helen nüfusa karşı, onların tarihi nefret içinde olduk­

ları, aynı zamanda da iktisadi ve sanayi kabiliyetleri ve üretkenlikleri dola­

yısıyla Ermeni unsurunu ele almak ihtiyacı, İstanbul'da bir Ermeni patrik­

liğinin inşasında rol oynamıştı. Bu patriklik, dini balamdan Eçmiyazin'deki, 

Akdamar'daki ve Kozan'daki katogikosların gerisindeydi. Fakat ona Ermeni 

milletini mahalli, idari, hukuki, kültürel idaresini ve amirliğini üstlenen İs­

tanbul Ermeni Patrikliği, idari ve sosyal bakımdan diğerlerinin üzerinde bir 

statüye kavuşmuştu.66 

Ermenilerin XVI, XVII ve XVIII. yüzyıllarda imparatorluğun mimarisi 

ve para basımı dolayısı ile yükselen bir "amira" sınıfı vardı. XIX. yüzyılda 

çıkan Yunan ayaklanmasından sonra Osmanlı hariciyesinde Helen nüfusa 

karşı bir itimatsızlık doğmuş; Ermeniler bu sahada Rumlar'ın yerini almış­

lardı. Ermeniler'in, Avrupa'nın belirli merkezlerinde kolonileri vardı. Bu du­

rum onların uluslararası ticarette atılımlarını kolaylaştırdı.67 

Ermeni toplumu ile Müslümanlar dostluk içinde yaşamışlardı. Resmi ve 

özel işlerde oldukça önemli roller oynamışlardı. Memuriyetlerin dağıtımında 

Ermeniler açısından bir fark gözetilmemişti. Ermenilerin Osmanlı toplumu 

ile ilişkileri kadar, Osmanlı sarayı ile de ilişkileri yüksek düzeyde idi. Bun­

lar arasından mühtedi vezirler, saray hekimleri, nazırlar, vergi memurları, 

mültezimler, danışmanlar, kâhyalar, kale muhafızları vd. bazı diğer önemli 

görevleri üstlenenler olmuştu. Ermeniler, kuyumculuk, marangozluk, tica­

ret gibi para getirici işlerle de uğraşmakta idiler. XVIII. yüzyılda Ermeniler 

Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 466. 
Aydın, Türk Hukuk Tarihi, 152; Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 290. 

6 6 http://dunvasavasi.ttk.gov.tr/upload/files/Ermeni Kulliyat/3-Cilt/ll-IlberORTAYLI.pdf. (E-kitap, Eri­
şim. 28. 07. 2019): 193. 

6 7 http://dunvasavasi.ttk.gov.tr/upload/files/Ermeni Kulliyat/3-Cilt/ll-IlberORTAYLI.pdf.. 194. 
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arasında Katoliklik yayılmaya başlamıştı. Daha sonra Protestanlık da et­

kili olmuştu. Bu durum, Ermeniler arasında huzursuzluk oluşturmuştu.68 

Yunan ayaklanmanın başarıya ulaşması, imparatorlukta yaşayan Hı­

ristiyan milletler gibi Ermeniler üzerinde de kamçüayıcı bir etki yapmıştı. 

Batılı devletlerin desteği ile Ermeni milliyetçiliğinin kışkırtılması, onların 

ve Osmanlı Devleti'nin huzursuzluğuna yol açmıştı. Bundan sonraki geliş­

meler ve savaş ortamı, Müslüman ve Ermeni anlaşmazlığını körüklemişti. 

Bu arada Ruslar'm ve Batılı devletlerin kontrolüne giren Ermeniler, muh­

telif isyanlara ve taşkınlıklara yol açmışlardı. Ermeniler ile Müslümanla­

rın bazı bölgelerde çatışmaya girdikleri görülmüştü. Osmanlı idaresinin I. 

Dünya savaşma girdiği yıllarda, cephe gerisindeki Ermeni ve Rum tedhiş 

hareketlerine karşı bazı önlemlerin alınması zorunlu hale gelmişti. Niha­

yet cephe hattmda ve gerisinde suça karışan Ermeniler'in daha güvenli gö­

rülen başka bölgelere sevki kararlaştırıldı. 1915 Tehciri denilen bir göç uy­

gulaması ile bu karar yerine getirildi. Konu, Osmanlı'dan bugüne taşman 

uluslararası dini-siyasi tartışmalardan biri oldu.69 

Diğer Hıristiyan Topluluklar 

XIX. yüzyılda misyonerlik faaliyetleri etkili olmaya başlamış; devlet 

ve gayrimüslim topluluklar, XVII-XVIII ve bilhassa XIX. yüzyıllarda Ka­

tolik misyonerlik faaliyetlerine ve Protestanlığa karşı direnmişti. XVII ve 

XVIII. yüzyıllarda Katolikliğe geçenler olmuştu. II. Mahmud, Ocak 1830'da 

Ermeni Katolikleri'ne millet statüsü vermişti. Daha önce Süryani Kadim ki­

­­sesinin müstakil kilise olarak kabulü, Ermeni patriğinin nüfuz ve nüfus 

alanım büsbütün daraltmıştı.70 1850 yılında Protestan cemaati de ayrı bir 

millet olarak kabul edilmişti.71 

Ayrılık rüzgârlarının iyice hissedildiği XIX yüzyılda kilise öncüleri, 

Avrupa devletlerinin destekleri ile kendileri için millet nizamnameleri çı­

karmışlardı. Uluslararası anlaşmalarla elde ettikleri himaye haklarına da­

yanarak Osmanlı idaresinin aleyhine din ve millet propagandası yapmaya 

başlamışlardı.72 Bu faaliyetler, her bir milletin milli ve dini uyanışına ve 

Osmanlı Devleti'nden ayrılışına öncülük etti. Nihayetinde, Sırplar, Yunan-

Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 297. 
6 9 http://dunyasavasi.ttk.gov.tr/upload/files/Ermeni Kulliyat/3-Cilt/ll-IlberORTAYLI.pdf. 193-202. 
70 Ortaylı, "Millet (Osmanlılarda Millet Sistemi)", 68, 69. 

Aydın, Türk Hukuk Tarihi, 152; Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 298. 
72 Aydın, Türk Hukuk Tarihi, 153. 
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Lüar, Bulgarlar ile Ermenilerin yanında Osmanlı idaresinde bulunan diğer 

gayrimüslim milletlerin her biri etnik bağımsız milletler-devletler olarak ta­

rih sahnesine yeniden çıktılar. 

Yahudiler 

Yahudiler, Hz. Musa'nın peygamberliğini kabul etmeleri dolayısıyla Mu­
sevi olarak tanınmışlardı. İstanbul, fetihten önce üç Yahudi topluluğunu ba­
rındırıyordu. Bizans'ın eski Yahudileri (Romaniyot), halen varlıklarım sür­
düren Karâî (Karaim) cemaati, Alman ve Doğu Avrupa kökenli Aşkenaziler 
ile İtalyan Aşkenazileri (Franko), fetihten sonra İstanbul'da yaşamaya de­
vam etmişti. XVI. yüzyılın başlarından itibaren, İspanya sürgününden ka­
çan Sefarad kökenli İber Yahudileri Osmanlı idaresine sığınmıştı. Bu yüz­
yılda meydana gelen gelişmeler sonucunda, Osmanlı Yahudileri dinî, ilmî 
ve kültürel açıdan dünya Yahudiliği'nin lideri konumuna yükselmişti. n 

Yahudiler'in bir kısmı, coğrafi köken olarak Karadeniz'in kuzeyinden 
gelmişlerdi. Bunların aslı Karaim Kıpçaklarına dayanıyordu II. Mehmed, 
Karaim Yahudileri için ayrı bir hahambaşılık kurdurmuştu.74 Karaim Yahu­
dileri, fakir ve ikinci sınıf durumunda idiler. Hristiyan Katoliklerin zulmü 
dolayısıyla 1492'de İspanya'dan kaçan Sefarad Yahudileri, şehirli, üretici, 
kültürlü ve varlıklı gruplardan oluşmakta idi. Şehirli üretici topluluklara ge­
reksinim duyan Osmanlı idarecileri, olumlu bir yaklaşım göstererek bunları 
çoğunlukla Selanik ve İstanbul gibi büyük şehirlere yerleştirmişlerdi. Bun­
dan istifade eden Yahudiler, devletin yakınlığım kazanmışlardı. Üretim, ti­
caret, kuyumculuk, esircilik gibi işlerdeki başarıları ile bir kısmı yüklü ser­
vetler edinmişlerdi. En parlak dönemlerini yaşadıkları 16. ve 17. yüzyıllarda, 
şehirlerin iktisadi kalkınmasına olumlu katkıları görülmüştü. Dini ve gele­
neksel liderleri dışında, siyasi ve ekonomik ilişkileri yürüten liderleri oluş­
muştu. Fakat 18. ve 19. yüzyılda eski güçlerini kaybetmişlerdi. Çünkü onla-

73 Salime Leyla Gürkan, "Yahudilik", DİA, 43 (2013): 193. 
74 Karailiğin ilk filizlendiği yerler İran, Ermenistan ve Kafkasya bölgeleridir. Güney Rusya ve Kırım'a Ka-
railiğin VIII ile X. yüzyıllar arasında girmiş olabileceği ileri sürülmektedir. Bizans Karailiği'nin aslını 
Irak. Filistin ve Suriye'den LX. yüzyılda başlayan ve X. yüzyılda yoğunlaşan göçler oluşturmuştur. Za­
manla onlara yerli Rum da katılmıştır. İstanbul Osmanlılar'm eline geçince, burası Karailik için önemli 
bir merkez haline gelmiştir. Edirne, Selanik, Kocaeli ve Kırım gibi bölgelerden İstanbul'a göçler olmuş­
tur. Özellikle XV. yüzyılın ikinci yarısından itibaren Kırım Karaileri'nden İstanbul Karai cemaatine sü­
rekli katılmalar olduğu gibi, Balkan Karailiği de daha çok Kırım'dan takviye edilmiştir. Kuman ve Kabar 
unsurların ağırlıklı olduğu Balkan Karaileri ve Kırım Karaileri, İstanbul Karaileri arasında önemli bir 
nüfusa sahip olmuştur. Karailer, İstanbul 'da Eminönü, Karaköy ve Hasköy'ün yanı sıra Fener, Balat ve 
Üsküdar'da cemaatler halinde varlıklarını sürdürmüşlerdir. Zamanla küçülerek toplu halde Hasköy'de 
yaşarken, 1918 yangınından sonra şehrin muhtelif semtlerine dağılmışlardır. Bkz. Mustafa Sinanoğlu, 
"Karâîlik", DİA., 24 (2001): 424-426. 
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rın ticari ve ekonomik faaliyetlerindeki eski yerini Avrupa tüccarı ile bağlar 

kuran Hristiyan tüccar almaya başlamıştı. 

19. yüzyılın ortalarında Osmanlı coğrafyasında 150 bin Yahudi yaşa­

makta idi. Bunların yarısı, Anadolu'nun batısmda ve Balkanlar'da yerleşik 

Sefarad Yahudileri'ydi. Bu topluluklar, İbranice-îspanyolca karışımı bir dil 

(Ladino) konuşuyorlardı. 1840-1914 yılları arasında çok sayıda Yahudi Ame­

rika'ya göç etmişti. Ancak Rusya ve Polonya'dan gelenlerle birlikte yemden 

nüfusları artmıştı. Yüzyıllarca sorun yaşamadıkları, itibar gördükleri bu coğ­

rafyaya taşınanların bir kısmı da göçler sırasında Filistin bölgesine yerleş­

mişti. 19. yüzyılın ortalarından itibaren, Avrupa'da ve Osmanlı bölgesinde 

iletişim araçlarım ve ticari güçlerini daha iyi kullanmaya başlamışlardı. 1860 

yılında Aliance Israelite Universelle'yi (Evrensel İsrail Birliği'ni) kurmak 

suretiyle uluslararası arenada yeni ve daha etkin bir evreye girmişlerdi.75 

Yahudiler, Siyonizm hareketinin ortaya çıktığı zamanlarda Filistin'in 

yurt edinilmesi amacıyla Osmanlı Devleti üzerinde yoğunlaşmaya başla­

mışlardı. Siyonist liderleri, önce II. Abdülhamid ile daha sonra İttihat ve 

Terakki ile müzakereler yaptılar. Musevi yurdu kurulması için Filistin'i sa­

tın almayı önerdiler. Karşılığında Duyun-ı Umumiye borçlarım erteletmeyi 

teklif ettiler. Theodore Herzl başkanlığındaki bir Yahudi heyeti, 1901'de sul­

tan II. Abdülhamid ile görüştü. Padişah, zulümden kaçan Yahudiler'e Os­

manlı topraklarında yerleşme müsaadesi vermişti. Ancak Filistin'de yurt 

kurmaları teklifim kabul etmedi. Siyonistler, 1908 inkılâbını müteakip İtti­

hat ve Terakki iktidarım bir ümit ışığı olarak gördüler. İttihatçılar, önceleri 

Yahudiler'in taleplerine olumlu yaklaştılar. Daha sonra yeni bir ayrılıkçı 

hareketin doğmasına izin vermediler. Ne var ki, Filistin'e Musevi göçünü 

ve Yahudi toprak kazanımmı da önleyemediler. 1901'de toprak alımı mak­

sadıyla kurulan Yahudi Millî Fonu, Filistin'e para akıtmaya ve emelleri yo­

lunda ilerlemeye başlamıştı. Emelleri doğrultusunda yürüyen Yahudiler, I. 

Dünya savaşı sırasında İngiltere'ye destek verdiler. Bu sırada İngilizler ve 

diğer Avrupa devletleri, kadim Yahudi toprağı tezi ile Filistin bölgesinde 

bir Yahudi Devleti kurulması tezini benimsediler. Farklı etnik grupları da 

bu yoldaki amaçlarına alet etmekten çekinmediler. Bu tez, ilk olarak 2 Ka­

sım 1917'de İngiliz Dışişleri Bakam Balfour tarafından, kendi adı ile bilinen 

Balfour deklarasyonu ile ilan edildi. Bu girişim, Ortadoğu'yu, İslam dünya­

sını ve Osmanlı Devleti'ni zayıflatmak, parçalamak, bölgeden çıkarmak ve 

75 Muharrem Gürkaynak, "Osmanlı Devleti'nde Millet Sistemi ve Yahudi Milleti", 275-290. 
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buraya yerleşip sömürmek için iyi çalışılmış siyasi ve askeri karakterli bir 

hareket idi. Böylece Osmanlı Devleti dağıldığında, kendi nüfuz bölgelerine 

dayanarak imparatorluğun mirasım aralarında paylaşabilecekleri bir ortam 

hazırladılar. Takip eden tarihlerde Osmanlı idaresi bölgeden çekildi ve bu­

raya bir daha huzur gelmedi.76 

Yerleşim Birimlerine Göre Reaya 

Yerleşim birimleri veya yaşayış biçimleri itibariyle reaya, şehirli, köylü 

ve aşiretlerin kaynaklık ettiği konar göçerlerden oluşmakta idi. Buna göre 

toplum, üç sınıfa ayrılıyordu. Ancak şehirlileri, köylüleri ve göçebeleri, hatta 

askeri sınıfa mensup kimseleri, şehirlilerden ve köylülerden kesin sınırlarla 

ayırmak mümkün değildi. Pek çok kasaba halkı, yakın çevresiyle ilişkili köy­

lerde ziraatla meşgul idi. Konar göçer denilen grupların küçük çaplı zirai fa­

aliyetleri vardı. Konar göçerler, ürünlerini şehir çevresinde kurulan pazar­

larda satıp, şehirliden alışveriş yapıyorlardı. Ayrıca göçerler, yaylaklar ve 

kışlaklar arasında düzenli bir hareketliliğe sahiplerdi.77 Zamanla yeni yer­

leşim birimerinin kuruluşuna öncülük eden bu gruplar, çiftçiliğe veya şe­

hir hayatına alışmakta zorlanmadılar. Cami, mescit, zaviye, han, hamam, 

medrese gibi tesislerin yanında çarşı pazar gibi ekonomik üretim ve deği­

şim sistemlerim kurarak sosyal hayata uyum sağladılar.78 

Şehirlerde veya köylerde askeri sınıfa mensup beylerbeyi, sancak beyi, 

kale dizdarı, kale erleri, subaşılar, asesler, kethüda, mimarbaşı, ases, subaşı 

gibi askeri kamu görevlileri mevcut idi. Kadı, naip, muhzır, muhzır başı, 

kâtip, hademe ve benzerleri adli-kazai görevleri yerine getiriyordu. İmam, 

şeyh, müezzin, hatip ve müftüler, dini hizmetler ile meşgul idiler. Eğitim iş­

leri müderrislerin üzerindeydi. Bunların bütünü ilmiye sınıfına mensup idi. 

Mütevelli, muhassıl, mültezim ve cabiler, vergi işlerini takip ederlerdi. Eya­

let veya şehir defterdarı kalemiyeye mensup idiler. Çırak, kalfa, usta, şeyh, 

nakip, duacı, çavuş, yiğitbaşı, kethüda gibi lonca çalışanları ve idarecileri, 

şehirlerde meskûn olanlar arasında idiler.79 Yerli ve yabacı tüccar, esirler, kö­

leler, mutasavvıflar, vakıf görevlileri, bazı yerler için çingeneler de bunlara 

76 M. Lütfullah Karaman, "Filistin", DİA., 13 (1996): 93-94. 
77 Cengiz Orhonlu, Osmanlı İmparatorluğunda Aşiretleri İskan Teşebbüsü (istanbul: İstanbul Edebiyat Fa­
kültesi, 1963), 12. 

78 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 271. 
79 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 276; Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 471-
476. 
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eklenebilir. Askeri sınıf mensupları, şehirlerde veya köylerde ticaret, esnaf­
lık veya üretim faaliyetlerine katılabiliyorlar, bu durum tabii karşılanıyordu. 

Şehirliler 

Osmanlı dünyasında şehirler, "bazar durur, cuma kıhnur" yerlerdi.80 Bir 
yerin şehir olarak kabul görmesinde o yerleşim biriminin idari bir merkez 
olması esas belirleyiciydi. Esasen köylü şehirli ilişkileri oldukça değişken­
di.81 Şehirliler ve kasabalılar, devlet nazarında çiftçi- köylülerden farklı sta­
tülerde idi. Bunlar toprak sahibi olmadıkça, köyle ilgili şahsi vergilerden ve 
sorumluluklardan muaf tutulurlardı. Ancak avarız denilen vergilerini öder­
lerdi.82 Hizmet, ticaret ve imalat sektöründe faaliyet gösteren zümreyi oluş­
turan şehirliler, çoğunlukla, askeriler, tüccar, esnaf ve diğerleri olmak üzere 
genel olarak dört sınıfa ayrılmakta idiler. 

Çarşı da faaliyet gösteren tüccar, esnaf ve zanaatkarlar kent toplumu­
nun en kalabalık ve orta sınıfını oluşturuyordu. Çarşı merkezinde, mahalli 
yeniçeri elitleri, din adamları, idari, adli, kazai sorumlular ve vakıf görev­
lileri, medrese öğrencileri, işçiler, köylüler, hamallar, çingeneler, seyyar sa­
tıcılar, işsizler ve evsizler belli bir kitleyi oluşturuyordu. Askeri veya başka 
sınıflara mensup zenginler, biraz daha lüks yaşamları, konakları veya ev­
leri ile dikkati çeken grupları temsil ediyordu.83 

Ticaret, esnaflık ve zanaatkârlık ile meşgul olan meslek ehli, lonca adı 
verilen teşkilat çerçevesinde mesleki faaliyetlerini yürütmekte idiler. Tücca­
rın toplumda ve devlet nazarında önemli bir yeri vardı. Lonca idaresi, mes­
leğinde tecrübeli Müslim veya gayrimüslimlerden oluşurdu. Bu konuda ço­
ğunlukla hangi milletten olduğuna veya ehliyetine bakılırdı. Her mesleğin 
loncası farklı idi. Bağımsız bir meslek alam oluşturamamış gruplar, en ya­
lan lonca teşkilatına tabi olurdu. Bu teşkilat ile bağlantılı "gedik" sistemi 
ile şehirlerde her mesleğe ait işyeri veya dükkân sayısı sınırlı tutulmakta 
idi. Ayrıca her ürün, ancak izin verilen sokaklarda veya çarşılarda satılabi­
lirdi. "Ehli hirfet" denilen esnaf, zanaatkar ya da sanayi ehlinin her meslek 
grubu, bir arada yerleşik olurdu. Lonca şeyhi, esnafın tecrübelileri, nakip, 
duacı, çavuş, kethüda ve yiğitbaşıları, sistemin işleyişini sağlardı. Sistem, 

80 Mehmet KaragÖz, "Osmanlı'da Şehir ve Şehirli mekân-insan-beşeri münasebetler (XV-XVHI Yüzyıl)", 
81 Osmanlı Ansiklopedisi, Ankara: Yeni Türkiye Yayınları, 4 (1999): 105. 
82 Suraiya Faroqhi, Osman/ı Şehirleri ve Kırsal Hayatı, (Çev. Emine Sonnur Özkan. Ankara: Doğu Batı 
Yayınları, 2006), 104. 
82 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 273. 
83 Cerasi, Osmanlı Kenti, 64, 65. 
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ahalinin ve lonca üyelerinin haklarının korunmasını, toplum düzeni ve ik­

tisadi hayatm devamım sağlıyordu. Lonca teşkilatının ve kaza kadılığının 

onayı alınmadan rastgele iş yeri açılamaz, işçi çalıştırılamaz, üretim veya 

satış yapılamazdı. Kaçak veya kalitesiz üretim veya satışlar, yerine göre şid­

detle karşılık bulurdu. Buna rağmen sistemin gevşediği, hile ve yanlışlıkla­

rın karşılıksız kaldığı durumlar da görülmekte idi.84 

Köylüler 

Köy yerleşim birimlerinin başlayışı ve gekşimi yüzyılları bulmuştur. Os­

manlı döneminde 150-200 haneli veya aha az haneli yerleşimler, köy yerle­

şimi olarak görülmüştü. Dört yüz haneli yerleşim birimleri ise büyük kasa­

balar olarak kabul edilmişti.85 

Köy yerleşimlerinde, tımar beyleri; reaya taifesinden çiftçi aileleri; 

muaf ve müsellem reaya; mukataa ya da kesim denilen işletme biçimiyle 

toprağı işleyenler ve mülk sahipleri yaşıyordu.86 Köylüler, mülk, miri veya 

vakıf çiftliklerdeki tarım faaliyetinde kuru hububat ekiminin yanında deği­

şik yerlerde pamuk, pirinç, sebze-meyve, keten-kendir, baklagiller vb. üre­

timi yaparlardı. İhtiyaçları halinde hayvancılık ile de ilgilenirlerdi. Sosyo­

ekonomik olarak bakıldığında, Osmanlı toplumunun hâkim karakterinde 

bir tarım toplumu veya tarımsallaşmış şehirli toplum görünümü vardı. Bu 

toplumda nüfusun ezici çoğunluğu geçimini tarımdan sağlıyor, devlet ge­

lirleri büyük ölçüde tarım ürünlerinden alman vergilere dayanıyordu.87 

Osmanlı devrinde tarım için gerekli olan toprak parçası, çift veya çift­

lik deyimi ile tanımlanmıştı. Çift veya çiftlik, bir aile reisinin bir çift öküzle 

ekip biçip ailesiyle birlikte işletebileceği arazi parçasını ifade etmekte idi. 

Kendilerine verilen toprağm işletme hakkı karşılığında bir defaya mahsus 

tapu resmi verirlerdi.88 Çiftliğin büyüklüğü, toprağın verimliliğine göre 60 

ilâ 150 dönüm arasında değişirdi. Çiftçi, işlediği çiftlik için dirlik sahibi si­

pahiye "çift resmi, çift hakkı, kulluk akçesi" adlarıyla bilinen vergiyi öde­

mekle yükümlüydü. Gayrimüslim çiftçiler ise, resmi çift yerine, biraz daha 

değişen oranda ispençe adı verilen vergiyle mükellefti.89 Bunların yanında, 

84 Yaşar Baş, istanbul Kapalıçarşısı (XV-XVII. Yüzyıl) (Doktora Tezi, Atatürk Üniversitesi, 2008), 24, 31, 80 
vd. 
Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 52, 104. 
Yediyıldız, "Osmanlı Toplumu", 477. 

87 Öz, "Osmanlılar (Sosyal Hayat)", 532 534. 

Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 278. 
89 Feridun Emecen, "Çift resmi", DİA., 8 (1993): 309. 
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ürünler veya varlıklar üzerinden Müslümanlar ve gayrimüslimler birbi­
rine benzer fakat oranları farklı vergileri ödemekle sorumlu tutuLmuşlardı. 

Çiftçi-köylünün temel toprak birimi çiftliğin, parçalara bölünmesi ya­
saktı. Çift sahibinin ölümünün ardından iki oğlu kalmış ise, çiftlik ikiye bö­
lünür her biri nim çift resmi öderlerdi. Nim çiftten daha az toprağı olanlar 
ve bekârlar, bennak resmi öderdi. Bunun yanında, birden fazla çiftliği olan 
çiftlik sahipleri de vardı. Bunlar ellerindeki çiftlik sayısıma göre çift vergisini 
verirlerdi. Reaya çiftliklerinin yanı sıra eski uygulamaların bir devamı olarak 
doğrudan doğruya askerî zümrelerin ellerinde de çiftlikler bulunuyordu. Bu 
kategoriyi, özel bir askerî teşkilât içinde yer alan yaya-müsellem, doğancı 
çiftlikleri ve tımarlı sipahilerin ellerindeki hassa çiftlikleri oluşturuyordu. 
Bunların reaya çiftliklerinden farkları raiyyet vergilerini ödememeleriydi.90 

Toprak üzerinde yapmış oldukları evler, bağlar, ağaçlar ve bahçeler, re­
ayanın özel mülkiyeti sayılırdı. Ancak reaya, bunların üzerinde bulunduğu 
arazi parçasının kirası olmak üzere resmi zemin vergisi verirdi. Çiftli sa­
hibi köylü dilediği yere taşınma konusunda serbest değildi. Toprağın işletil­
mesi ve vergilerin toplanmasından sorumlu sipahiden izin almadan köyünü 
terk eden çiftçi, çift bozan akçesi öderdi. Çiftliğini terk etmiş olan köylü, 
on, on beş yıl içinde sipahi veya tımar sahibi tarafından geri dönmeye zor­
lanabilirdi. Ancak özel mülkiyet sahipleri için uygulama daha farklı idi.91 

Toprağm üç yıl işletilmemesi, sipahi tarafından başkasına verilmesine 
yol açardı. Köylü elindeki toprak durumuna göre sınıflandırılmıştı. Kadınlar 
da bazı durumlarda toprak işleme imkânı bulmakta idi. Ancak köylü, top­
ladığı vergilerden elde ettiği kendi payı ile geçinen ve köyde ikamet eden 
sipahinin insafına bırakılmamıştı. Köylü, askeri ve idari zümrenin baskıları 
karşısında, kanunların koruyuculuğu altında kendisine bir çıkış yolu bul­
makta idi. Ayrıca, padişah, hanedan mensupları veya vezirler gibi büyük 
devlet adamlarına ait has veya vakıf araziler vardı. Bu araziler üzerinde mu­
kim olan köylüler, vakıf mütevellileri, has idarecileri, vergi toplayan mu-
hassıllar ve cabiler ile muhatap oluyorlardı. Buradaki köylüler, daha imti­
yazlı, ama üretim faaliyetleri itibariyle daha sıkı bir denetim altında idiler.92 

Osmanlı Devri'nde savaşlar, işgaller, isyanlar, çapulculuk, eşkıyalık, 
ağır vergi, ekonomik durumun kötüleşmesi, ekim yapılacak yerlerin yeter­
sizliği mahalli görevlilerin haksız talepleri ve baskıları, angaryalar, genel 

90 Halil İnalcık, "Çiftlik", DM., 8 (1993): 313-314; Emecen, "Çift resmi", 310. 
91 Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 123, 124. 
92 Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 279, 280, 282, 283. 
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emniyet problemleri, tarımın artan nüfusu beslemekteki yetersizliği, dep­

rem, sıtma, sel, çekirge saldırısı, erozyon, iklim düzensizlikleri gibi doğal 

afetler ve yaygın hastalıklar köylerin boşalmasına yol açabiliyordu.93 Ayrıca 

17. yüzyıldan itibaren tımar sistemi askeri önemini kaybetmeye başlamıştı. 

Yüzyılın ortalarından itibaren bu durum daha çok kendini gösterdi ve köy 

yaşamı değişmeye başladı. Ayan, eşraf, mültezim gibi köy yaaşamında söz 

sahibi güçlü aileler veya şehirlerdeki askeri ve idari zümreler boşalan köy­

lerdeki arazileri ele geçirmek suretiyle büyük özel çiftlikler kurdular. Elde 

ettikleri varlığı şehir yaşamına aktardılar. Gelişmeler, 19. yüzyılın sonlarına 

kadar şehir hayatının ve toplum hayatının ana görüntüsünü de etkiledi.94 

Güvenlik problemlerinin olduğu önceki devirlerde köylüler, dağlık tepelik 

bölgelere çekilmiş idi. 19. ve 20. yüzyıllarda, köyler veya kasabalar ulaşıla­

bilir düz ovalara, ana yol kenarlarına veya deniz kıyılarına yığılmaya baş­

ladı. Bazen bu yerleşimler, homojen bir grup öncülüğünde bir mescit veya 

zaviye çevresinde gerçekleşiyordu.95 

XLX. yüzyılda, toplum hayatının temel unsurlarında köklü bir değişim 

yaşanmamıştı. Fakat Tanzimat devriyle başlayan yeni uygulamalar, bazı de­

ğişimleri beraberinde getirmişti. Bu dönemde, ahalinin tarım toplumu olma 

vasfı sürüyor, nüfusun % 80'i köylerde, % 20'si şehirlerde yaşıyordu. Ancak 

XX. yüzyıl başlarına gelindiğinde, zanaat, sanayi ve iç ticaret alanlarında şe­

hirli azınlıkların ezici bir oranda (% 60-70) üstünlüğü söz konusu olmuştu.96 

Konargöçerler 

Yaylak ve kışlaklarda geçen yaşam anlayışım ifade eden konar göçer­

lik, göçebeliğe karşın, yarı göçebe hayat tarzının en belirleyici unsurudur. 

Göçebelik, mevsimlere veya ekonomik şartlara bağlı olarak sürekli yer de­

ğiştiren toplulukların hayat şekli iken, konar göçerlikte mekân belirliydi. 

Bu topluluklar, çiftçilikle uğraşabilir ve ürünlerini mevsim göçleri arasında 

toplarlardı. Fakat temel geçim kaynakları hayvancılık idi. Bunlar, yaylak­

lara, otlaklara göçmeden önce ürünlerini ekip biçerlerdi. Hayat tarzları iti­

bariyle yaylak ve kışlak alanları arasında ydda iki defa hareket ederlerdi. 

93 Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 141-151; 
94 Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 55, 56, 60, 61; Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Hanedan Devlet ve Toplum, 
277, 283. 

95 Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 106,107-109. 
96 Öz, "Osmanlılar (Sosyal Hayat)", 536, 537. 
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Yaz mevsimini yüksek serin yaylalarda, kış mevsimini ise, alçak ovalar ve 

vadilerde geçirirlerdi.97 

Batı Anadolu'daki konar göçerler, Osmanlı Devleti'nin kuruluş ve ge­

lişmesinde önemli rol oynamışlardı. Hatta Rumeli'de hem Osmanlı askeri 

gücünün önemli bir dayanağı hem de Türk iskânının temelim oluşturmuş­

lardı. XVI. yüzyıla ait vergi kayıtlarına göre, Anadolu'daki nüfusun yakla­

şık % 15'i konar göçer idi. Ağıl ve sığınakların yanma kurulan küçük yerle­

şimler, zamanla köylere dönüşerek konar göçer faaliyetlerin sona ermesine 

yol açıyordu. Bu bakımdan küçük konar göçer topluluklar, büyük teşek­

küllere nazaran yerleşik hayata daha yalan durumda idiler. Bunların aşiret 

ileri gelenlerince seçilen ve devletle muhatap olan boy beyleri bulunurdu. 

Temel vergileri yaylak ve kışlak resmiyle adet-i ağnamdı.98 

Konar göçerler veya yarı yerleşikler, değişik adlarla ayni veya nakdi 

vergiler de ödemekteydiler. Ancak bunların idari ve mali sorumlulukları, 

vergi türleri ve miktarları, şehirli veya köylülerinkinden farklı idi. Bu top­

luluklar, daha kolay kontrol edilmeleri amacıyla iskâna teşvik edilmekte idi­

ler. Anadolu'dakiler, kısmen boy teşkilatım sürdürür iken, Rumelidekiler'de 

askeri örgütlenme hâkim idi.99 Bunların yerleştirilmesi siyasetinde harap 

yerlerin şenlendirilmesi, yerleşik nüfusa zarar vermelerinin önüne geçil­

mesi ve eşkıyalığın önlenmesi amaçlanıyordu.100 Ancak ziraatçılığa geçiş 

sürecinde kademeli olarak sürülerinin bir kısmını kaybediyorlardı. Bu aşi­

retler ile köylüler arasında, ziraat veya sürülerin otlatılması dolayısıyla ça­

tışmalar oluyordu. Alışveriş veya diğer sosyal ilişkiler dolayısıyla iç içe ol­

dukları durumlar da görülebiliyordu.101 

XVII. yüzyılda Osmanlı merkez ve taşra yönetiminde ortaya çıkan 

aksaklıklar, konar göçerlerin hayatını derinden etkiledi. Pek çoğu yerle­

rini bırakarak başka bölgelere dağıldı. XVIII. yüzyılın başlarından itibaren, 

kendiliğinden, merkezi idarenin teşviki veya zorlaması ile yerleşik hayata 

geçmeye başladılar. Buna direnç gösteren topluluklar da görüldü. Fırka-i 

islahiye adlı heyet, XLX. yüzyılın ikinci yarısında Güney Anadolu'da ge­

niş çaplı bir iskân faaliyeti ile bunları iskân etmeyi başarmıştı. Daha sonra 

97 Osman Gümüşçü, "Yaylak ve Kışlak", DİA., EK-2 (2016): 677. 
98 Tufan Gündüz, "Konar Göçer", DİA., 262(2002): 161-163. 

Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 113. 
1 0 0 Öz, "Osmanlılar (Sosyal Hayat)", 535. 
1 0 1 Faroqhi , Osmanlı Şehirleri, 116, 117-119. 
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yeni tarım alanlarının açılması ve iktisadi faaliyet sahalarının genişleme­
siyle konar göçerlik tamamen önemini yitirmiş oldu.102 

Muaf ve Müsellem Reaya 

Osmanlı toplumunda, reayadan bazı kişiler (kör, sakat, felçli, yaşlı vb.) 
mazeretleri dolayısıyla veya bazı gruplar, devlet veya kamu adına yaptıkları 
hizmetleri karşılığında kısmen ya da tamamen avarız-ı divaniye ve tekâlif-i 
örfıyeden muaf tutulabilirlerdi. Bu sınıf, bazı değerlendirmelere göre reaya 
ile askeriler arasındaki üçüncü bir kategoride yer almakta idi.103 Bu sınıfın 
içinde mazeretleri dolayısıyla vergilerden muaf tutulanlar, zaten reayadan 
hiç bir farkları yoktu. İkinci grup ise, yüklendikleri ağır yükümlülükler kar­
şılığında görevleri süresince reayanın ödediği bazı vergilerden muaf tutulu­
yorlar ve askeri sınıftan sayılıyorlardı.104 Ancak bunlar asıl itibariyle vergi 
mükellefi, idare edilen şehirli, köylü, konar göçer, Müslim veya gayrimüs­
lim reayadan idiler. Reayanın muafiyetleri, onları asıl statülerinden bağım­
sız kılmıyordu. Hizmetleri sona erince, vergi vermeye devam ediyorlardı. 
Bununla beraber özellikleri ve ayrıcalıkları itibariyle normal askeri sınıfın 
da bunlardan farklı yanları vardı.105 Muaf ve müsellem reaya, devletin ihti­
yacı olan hammadde, malzeme, mühimmat vb. maddeleri temin etmek veya 
bazı hizmetleri belli şartlarla yerine getirmekle askeri sınıfa dâhil olmuş­
lardı. Bu arada pek çok reayanın atalarından kalma bir yükümlülükle yü­
rüttükleri oldukları irsi ve zorunlu hizmetler, hürriyeti sınırlandırıcı özel­
likler taşıyordu. 

Muaf ve müsellem reaya, geniş bir meslek zümresine sahip idi. Padişa­
hın atlarından sorumlu voynuklar, taycılar, at çekenler, deve yetiştiren bu-
ğurcular, seyyar amele taburları, ordu levazımı için top dökenler, kale ve 
sultan camilerinin inşaatım veya tamiratım gerçekleştirmek için her yıl be­
lirli sayıda olmak üzere devletin emrine amade olanlar; atmaca, çalar, şahin 
gibi avcı kuşlarım tutan ve yetiştiren bazdarlar bu zümreler arasında sayılı­
yordu.106 Yine bu sınıf arasında, tımar sahipleri, sipahi, zaim, çeribaşı, alay 
beyi, yüzbaşı, yiğitbaşı, il erleri gibi bizzat askeri kimliğe sahip kimseler 
vardı. Köylerde, köy kethüdası, aşiret kethüdası, bekçi, muhtar, ihtiyar mec­
lisi, gayrimüslim kocabaşları ve çorbacıları mukim idi. Muhtelif mahallerde 

1 0 2 Tufan Gündüz, "Konar Göçer", 26,163. 
1 0 3 Öz, "Reaya", 491. 
1 0 4 Öz, "Osmanlılar (Sosyal Hayat)", 533. 
1 0 5 Faroqhi, Osmanlı Şehirleri, 132. 
1 0 6 Öz, "Reaya", 491, 492. 
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kervansaray ve zaviye görevlileri, taş ocağı ustaları, bina ve yol yapımcıları, 
su yolcu, küreci, çeltikçi, yarıcı, ortakçı, şapçı, güherçileci, doğancı, katırcı 
gibi muaf ve müsellem görevliler bulunuyordu. Yörükler, yayalar, müsel­
lemler, cambazlar, cerahorlar, derbentçiler, menzilciler, lağımcılar, beldarlar, 
tatarlar, martoloslar, pandorlar, kayıkçılar, kaldırımcılar, köprücüler, keres­
teciler, madenciler vb. işleri yapanlar da bu sınıftan idi. Bilindiği üzere, ya­
yalar, yörükler ve müsellemler, Osmanlı ilk düzenli askeri grupları idi. Ye­
niçeri teşkilatının oluşumunu müteakip, bu gruplar kademeli olarak geri 
hizmete çekilmişlerdi.107 

Yörük sözcüğü Anadolu'da etnik bir mana taşımakta iken, Rumeli'de 

ordu hizmetinde kullanılan askeri bir teşkilatı ifade etmekte idi. Rumeli yö-

rükleri, asıl itibariyle Anadolu'dan gelen konar-göçer aşiretlerinden oluş­

makta idi. Zamanla bulundukları yerleşim birimlerinin adları ile tanınmaya 

başladılar. Bunlar askeri bir teşkilat halinde yapılandırılmış ve bölgenin fet­

hinde önemli rol oynamışlardı. Yörüklerin sefere gidenlerine elli akçe harç­

lık verildiğinden bunlara ellici; yörüklerine elliciyan yörükleri denirdi. Fetih-

lerdeki hizmetleri dolayısıyla 1691 yılında "evlad-ı fatihan" adıyla yeniden 

teşkilatlandırılmışlardı. 1845'de askerlik ve vergi muafiyetleri, 1846'da bü­

tün imtiyazları kaldırılmak suretiyle "evlad-ı fatihan" teşkilatı lağvedilmiş 

ve Tanzimat hükümleri gereğince mensupları reayadan kabul edilmişlerdi. 

Rumeli yörükleri ve Anadolu Eyaleti'nde mukim yayalar, savaş veya 

barış durumuna göre kendi bölgesinde benzeri işleri yerine getirmekle so­

rumlu idiler. Sancaklarda meskûn olan grupların her bir bölüğünün bir yaya 

beyi veya yörük beyi vardı. Bölük mensupları, avarız vergisinden muaf tu­

tulmuşlardı. Buna rağmen bazen ağır vergilerle mükellef tutulmaları veya 

diğer sebeplerle bulundukları mahalleri terk etmekte idiler. Bunlar, savaş 

zamanlarında yol açmak, siper kazmak, top çekmek, mühimmat ve zahire 

taşımak gibi işleri yaparlardı. Barış zamanlarında ise, kale tamiri, tersane 

ve maden işçiliği, kerestecilik, yol tamiri vb. pek çok işleri takip ederlerdi.108 

Sonuç ve Genel Değerlendirme 

Osmanlı yönetim düşüncesinde, devletin ve toplumun siyasi, sos­

yal ve ekonomik güvenliği ve istikrarı, en öncelikli mesele idi. Toplumun 
1 0 7 Halil İnalcık, Fatih Devri Üzerinde Tetkikler ve Vesikalar (Ankara: TTK., 1987), 177-181; Yusuf Halaçoğlu, 

XIV-XVII. Yüzyıllarda Osmanlılarda Devlet Teşkilatı ve Sosyal Yapı, 1. Baskı, Türk Tarih Kurumu, Ankara 
2014, s. 117 vd. 

1 0 8 Halaçoğlu, XIV-XVII. Yüzzyıllarda Osmanlılarda Devlet Teşkilatı ve Sosyal Yapı, 114,115,117-121. 
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güvenliğini ve istikrarını sağlamak için öncelikle devletin güvenliğini ve 

istikrarını temin etmek gerekiyordu. Pek tabu, toplumda güven ve istikrar 

olmadan devletin güveni ve istikrarını korumak da zor idi. Bu anlayış, top­

lum yararım, inancını ve yaşayışını öteleyen, dikkate almayan bir iradeye 

sahip değildi. Tam aksine devlet maslahatı öne alınır iken, idarede Sünni 

İslam geleneği hâkim ve yönlendirici bir rol oynuyordu. Bununla beraber 

dini yapılanmada kilise benzeri bir dini hükümranlık söz konusu değildi. 

Her topluluğun, kanunlar çerçevesinde dini ve kültürel yaşamı, garanti al­

tına alınmıştı. Devlet ve dini gruplar, millet sistemi denilen esaslar çerçe­

vesinde birbirlerinin hak ve sorumluluklarını tanımışlardı. Günümüz dün­

yasında insan hakları, din ve vicdan hürriyeti terimleriyle karşılanan bu 

durum, o zamanlarda millet sisteminin uygulanışıyla kendini göstermiş ve 

Osmanlı barışıyla açıklanabilmişti. Pek tabii, o zaman Avrupa'da böyle bir 

barıştan bahsetme durumu yoktu. 

Niyazi Berkes'e göre Osmanlı ekonomik sistemi de devlet maslaha­

tına göre düzenlenmişti. Osmanlılar, savaş ve fetihlerle edinilmiş güçle hâ­

kim oldukları iktisadi üretim sınıflarının üretim değerlerinden bir pay ala­

rak hazine edinmişler ve devlet kurmuşlardı. Bununla beraber, zapt ettikleri 

topraklarda feodalizmi yıkıp, tımar sistemini yerleştirmişlerdi.109 Osmanlı 

idarecileri, devletin devamlılığı ve toplumun istikrarı için hizmetler ve ver­

giler arasında bir denge kurmuşlardı. Devlet adına belli hizmetleri yürüten­

ler, vergiden muaf tutulmuşlardı. Üretici sınıf, vergilerini ödemek suretiyle 

buna karşılık veriyordu. Zorunlu hallerde bedeni bazı hizmetleri de yerine 

getirmek durumunda idiler. Buna göre, iki taraf arasında, bir iş bölümü söz 

konusu idi. Esnaf-zanâatkâr, köylü-çiftçi, tüccar ve hizmet sektörüne men­

sup olanlar mali ve ekonomik olarak mesleğine, üretim türüne, varlığına, 

yerleşim birimine, hatta sahip oldukları inançlarına göre vergilerini öder­

lerdi. Bu denge ile devletin ve toplumun siyasi, sosyal, ekonomik istikrarı 

ve güvenliği hedefleniyordu. 

Osmanlı yönetim anlayışı ve toplumu, klasik dönemin sonlarına doğru, 

batı düşüncesinden etkilenmeye başlamıştı. Bu hareket, 19. yüzyılın ortala­

rından itibaren Tanzimat'ın yeni esaslarına göre batı düşüncesinin ve yöne­

tim anlayışının ciddi şekilde takibine yönelmişti. Bazı padişahlar, batı düşün­

cesi ile İslam kültürünün esas alındığı, anlayışı telif etmeye niyetlenmişlerdi. 

109 Gökhan V. Köktürk, "Baykan Sezer ve Niyazi Berkes'in Osmanlı Toplum Yapısı ve Batılılaşma İle İlgili 
Görüşlerinin Karşılaştırmalı Bir Değerlendirmesi", Hacettepe Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları (HÛ-
TAD), I (2004) 58. 
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Ancak, bu konuda kısmen başarılı olunsa dahi, hem yönetim hem toplum 
yapısında köklü değişimlerin yaşanmasına engel olamadılar. Pek tabii, me­
deniyetlerin doğal seyrinde ve pozitif alışverişleri önemli ve olumlu geliş­
meleri getirir. Osmanlı idaresi de bundan istifade etmek istemiştir. Ne var 
ki, içinde bulunulan şartlar, pek çok girişimin olumlu sonuçlanmasını en­
gellemiştir. Devlet ve toplum yeniden yapılandırılır iken, büyük kırılmalar 
ve sarsılmalar yaşanmıştır. 
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