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+31 sayfa levha ve resim.

Diger Orta ve Yakindogu Tiirk ve {slam devletierinde oldugu gibi, Osmanh fmparatorlu-
gu’'nda da, devletin temel gorevinin, egemenligi alunda bulunan topraklarda giivenligi ve ada-
leti saglamaktan ibaret oldugu bilinmektedir. Buna mukabil, bugiin, genelde devlet tarafindan
yuritilen din, kiltir, egitim, saghk ve diger sosyal hizmetler toplumdaki varhkl kimselerin
kurmus olduklan vakiflarca saglanmus ve béylece dengeli bir toplum tesis edilmeye ¢ahsilmstr.
Bu nedenle, eski Tiirk toplum hayatna iliskin yapilan her arastirmada vakif miiessesesiyle kargi-
lasgilmaktadar.

iste burada, Cumhuriyet Universitesi Tarih Bolimi 6gretim Gyelerinden Dr. Omer Demi-
rel’in, Osmanl devri Tiirk toplumunun sehir hayatinda vakiflarin roliini irdeleyen ve bu ko-
nuda bize yeni bilgiler sunan bir ¢aligmasi Gzerinde durulacakur.

Arasirmasini {i¢ béliim halinde kaleme alan yazar, Giris'te konu ve kaynaklan tamituktan
sonra birinci bolimde, “Sivas $ehrinin Fizik Yapisi ve Vakiflar"im ele almaktadir (9-88).

Merakiim Yaylasi eteginde yer alan ehrin, dogal sinirlan tamuhirken kentin dogusunda
schrin ¢or¢opiinden uzakea akan dereye Mismul Irmak (temiz su); kuzey giiney istikametinde
schri ikiye ayiran, kanalizasyon sulan ile diger aruklarin kansug irmaga Murdar Irmak denil-
mesi Anadolu’daki tarihi ve cografi yer isimleri Gizerinde keyfi tasarrufta bulunanlann dikkatini
¢ckmesi gerekir.

Diger Ortacag schirlerinde goriildiigii tzere, iki i¢ kale etrafinda yer alan ve Evliya Celebi-
'nin betimlemelerine gére etrafi surlarla ¢evrili bulunan Sivas gehrinin bugiin ne ig kalelerin-
den ve ne de dis surlarindan eser kalmusur. Bununla beraber, Ulu Cami, Meydan Camii, Sifaiye,
Buruciye, Gok Medrese; Cifte Minare, Gidiik Minare, Behram Paga Hani, Subasji Ham, Taghan,
Ahi Emir Ahmed Kiinbeti, $eyh Erzurumi Tiirbesi gibi donemin vikiflarinca yaptinlan ve yasat-
lan tarihi eserlerle sehrin bugiin de eski tarihsel dokusunu nisbeten muhafaza ettigi sdylenebi-
lir,

Selguklular’dan itibaren Sivas'ta kurulan vakiflani kent niifusu ve mahalle duzeyinde irde-
leyen yazar, sehrin mahalle sayisi ile niifus yapisina iliskin de yeni bilgiler sunmaktadir. S5z ge-
limi, Selguklular déneminde bilinen 13 mahalleden olusan Sivas Sehri’nin, Osmanh dénemi
tahrir kayitlarina gére, 1454-1455'te 16 (10’u miislim, 6’s1 gayn miislim), 1519-1520-1528'de 20
(yinel0'u miislim, 6’s1 gayn mislim), 1553-1554"te 32 (26 miislim, 6’51 gayri miislim), 1574te 41
(35'i mislim, 6’s1 gayri miislim); Evliya Celebi'ye gore, 1649'da 40 ve 1827, 1832, 1839 tarihli
niifus defterlerine gore de 59 mahalleden olustugu belirtilmektedir (s.17).

Mabhalle say1s1 bakimindan Miisliman nifusun gayri mislimlerden daha fazla olmas: ge-
rektigi akla gelse de, hane dizeyinde verilen rakamlardan kimi zaman gayri miislim nitfusun ha-
un sayilir bir nisbette artog gorilmektedir. Ornegin, 1454-1455 tarihinde kent merkezinde yer
alan 567 hanenin 216’sinin miislim ve 351 hanenin ise gayri miislim oldugu gérilirken (s.27);
1574 tarihli tahrir kayitlaninda 3376 haneye ulastifn ( ki Osmanl genelinde de niifusun en fazla
artug dénemdir) ve bunun da 1291'inin mislim ve 2085'inin de gayri miislimlerden olustugu
gozlenmektedir (s.38-41). Hane diizeyinde 1574’te 3376 hane olan kent nifusunun, 1827'de
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yapilan ilk niifus sappminda 3833 haneye ulasug; daha dogrusu yaklasik 250 sene sonra fazla bir
degisiklige ugramadif ve toplam kent niifusunun 20 bin civarinda kaldifn belirtilmektedir
(s.47). Bilindigi tizere Ortacag'da genelde milslim ve gayri mislim-nifus ayn mahallelerde
oturmaktaydi; bununla beraber, yazann da belirttigi gibi, Osmanli topraklarinda bu uygulama-
nin pek kau olmadif anlagilmakeadir: “1574'te baglayan mislim-gayri mislim nifusun kangik
olarak yasama durumunun, son dénemde daha da belirgin hile geldigini soyleyebiliriz. 1827'de
Sivas'ta bulunan toplam 59 mahalleden 39'unda mislim ve gayri miislim ahali beraberce yasi-
yordu. Geri kalan 20 mahallede ise, sadece miislim halk meskun bulunuyordu” (s.47).

Dr. Demirel’in Sivas nifus yapisina iliskin verdigi verilerden gériildiigi kadanyla ve kendi-
sinin de belirttigi gibi, kent nifusundaki en fazla arusin 16. ylizyilda vukubuldugu ve bu nifus
artigt, bu dénemde Amasya, Tokat ve Sivas havalisinde Safevi tahrikleri sonucunda Tirkmen asi-
retlerinin gikarmis olduklan Celali isyanlan sebebiyle (s.49) bélgedeki kirsal alanlardan emniye-
tin kalkmasiyla, kirlarda yer alan nifusun kent merkezine akigina baglanmakta(s.67); Osmanh
déneminde Sivas'ta kiltirel, ekonomik ve sosyal agidan halkin gereksinimlerini karsilayacak
vakif eserlerinin de en fazla bu donemde yapildigim belirtmektedir. Sézgelimi, arasirmasinin
ekler kisminda goriildiga kadanyla, bu donemde Sivas'ta bey hamam (s5.193), bes mektep (s.
202-203), on gesme (s. 206-209) insa edildigi ve ayrica kentte yer alan 39 cami veya mescidin de
(s. 188-189) keza bu dénemde ya insa edildigi veya onanldifn gorilmektedir.

Gergekten de bolgenin Kizilbag Tirkmen nifusunun Safevi propagandasinin etkisine bu-
yik oranda maruz kalmasi izerine Osmanh ydnetiminin, 1520'de Eyalet-i Rum merkezini
Amasya'dan Sivas'a naklettifi ve temel &gretileri ehli beyt sevgisine dayanan bu Kizilbag Tirk-
men kitlelerini kiltiirel olarak da kontrol aluna almak igin sinni bir tarikat olmasina ragmen
diger siinni tarikatlara gore, ehli beyte karsi duyduklan muhabbeti ayin ve erkanlarinda daha
¢ok one cikaran Halveti Tarikat mensubu bir seyhi, Seyh Semseddin-i Sivasi'yi de bu dénemde
Zile'den alip Sivas'a vaiz olarak getirdigi gorilmektedir.

Yazar, vakiflar yoluyla bu dénemde Sivas’ta gerceklestirilen imar ve gelisimin daha sonra
da devam ettigini ifade etmektedir. Ornegin, 1637 tarihinde Iran Gzerine yapilan sefer esna-
sinda Amasya, Tokat ve Sivas tizerinde Bagdad'a giden Sadrazam Bayram Pasa’'nin, Sivas'a gel-
diginde, 40 seneden beri harap vaziyyette bulunan Merakiim Yaylasi'ndan getirilen su yollarim
ve ¢esmeleri onardiimi belirtmektedir (s.38-39).

Dr. Demirel, Selguklular'dan itibaren ehirde tesis edilen mescid, cami, zaviye, medrese ve
mektepleri *Killtiirel Cografya ve Mahalleler” bash alunda degerlendirmekte; bu dini-kiluirel
yapilari mahalle diizeyinde irdelerken de, hangi yapinin kentin hangi mahallesinde yer aldigim
ve bu yapilar ile mahalleler arasinda ne tiir bir baglanu bulundugunu belirlemeye ¢aliymakta-
dir. Ornegin,1400-1700 yillan arasinda sehirde 67 mescid ve caminin bulundugunu ve kentin 59
mahallesinden 30'unun isminin bu mescid ve camilerden alindifini yazmaktadir(s.48). Keza,
Sivas’ta bulunan zaviyeleri de Osmanli 6ncesi ve Osmanh dénemi zaviyeleri olarak tasnife tabi
tutan yazar, kentin 8 mahallesinin isimlerini bu zaviyelerden aldiklanim belirtmekte; $eyh Co-
ban, San Seyh, Ali Baba ve Akbas mahallelerini 6rnek olarak gostermektedir (s.57).

Genis bir arsiv vesikasi ve literatiire dayah olarak arasurmasimi hazirlayan yazar, saha ca-
higmasina da bagvurmus ve her yapimn kentin hangi mahallesinde veya semtinde yer aldifim be-
lirlemeye ¢aliymistir. Buna ragmen kimi yapilann yerlerinin saptanamadig gozlenmektedir.
Pulur Mahallesi’'nde bulunan ve halk arasinda Sarihik Tekkesi olarak bilinen ve biiyiik bir ihti-
mal Selguklu dénemi zaviyelerinden olan Emir Arif Ttrbesi 6rnek olarak gosterilebilir.

Selcuklular doneminden kalan dort medrese diginda, Osmanhlar doneminde Sivas’ta sa-
dece bir medrese yaptirildigim (ihsaniyye Medresesi, 18. yiizyil) belirten yazar (s.69); 1514-1850
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tarihleri arasinda sehirde 34 mektep ve muallimhaneye rastlandifini; Evliya Celebi’nin sehirde
140 mektep bulunuyor ifadesinin belgelerce dogrulanmadifim ve bu 34 mektebin biiyik bir
kisminin da 18, yiizyilda yapildigini; 1850’den sonra bu mekteplerin fonksiyonlarim yitirmeleri
sonucu 11’e diistiiklerini yazmaktadir (5.72).

Yazar, “Kiiltirel Cografya ve Mahalleler” baghg alunda, “Mescid, zaviye, medrese, mektep
mahalle iliskisini irdeledigi bolimde (s. 18-73), “Kilise-Mahalle™ alt baghg alinda Sivas’ta yer
alan kiliseleri de mahalle bazinda ele almas: gerekirdi. Gergi, bugiin Sivas sehir merkezinde hig
bir kilise kalinusina dahi rastlanmasa da, 1059'da Sivas ontine gelen Tiirkler'in, beyaz kilise
kubbelerini askeri ¢adir olarak algiladiklarindan, bir siire gehre girmekten ¢ekindiklerini Urfah
Meteos'tan ogrenmekteyiz. Yine Evliya Celebi'de ve daha sonraki hurufat kayitlarinda Kilise
Camii olarak yer alan caminin, Sivas’ta zamanla olugan Islamlagma sonucu, herhangi bir kilise-
nin camiye déniigmesi neticesinde mi olugtugu sorgulanabilirdi (s. 45).

“Ekonomik Cografya ve Mahalleler” (5.73-81) baghf alunda, Selguklular’dan itibaren ge-
hirde yer alan imalathine, diikkkan, han, bedesten, ve ¢arsilann jehrin fiziki yapisi agisindan da-
gilislan ve bu yapilann miilkiyet durumlan aragunlmistir. Ornegin, 1827 tarihli bir sicil kaydina
gore gsehirde toplam 932 dikkan bulundugunu ve 1835 tarihli bir Vakif Muhasebe Defteri'ne
gore de sehirde vakiflara ait 494 diikkkan oldugunu tespit eden yazar, bu dénemde Sivas esnafi-
nin yariya yakininin ise gayri mislim ve miilk ditkkan sahiplerinin de en fazla yine bu gruba
mensup olduklarim belirtmektedir (s. 79).

Aragurmasimin “Sivas Vakiflaninin Ekonomik Yapisi™ baghgin tasiyan ikinci bolimiinde,
1218-1850 tarihleri arasinda Sivas’ta tesis edilen vakiflardan tespit etmis oldugu 337 vakfin eko-
nomik yapisimi irdeleyen yazar, bu 337 vakfin %83'iniin 1700’den sonra tesis edildigini ve bu
tarihten once tesis edilen vakiflarin say itibanyla az olmasina karsin, sehrin sosyo-ckonomik ve
kiltarel yapisinda daha gok etkili olduklarimi belirtmektedir (s.83). Bu arada, Osmanh 6nce-
sinde sehirde tesis edilen vakiflanin kapasite bakimindan en biyiik vakiflar oldugunu da vurgu-
lamaktadur (89).

Sivas'ta kurulan vakiflari amaglanina (yazar zuhul eseri olarak hukuki agidan demektedir)
gore tasnif eden Dr. Omer Demirel, %36’sinin hayri; %60"1min yan hayri ve %4'inin ehli
(ziarri/ailevi) vakiflar oldugunu tespit etmistir (5.90).

Bu arastirmada degerlendirilmeye tabi tutulan 337 vakfin gelir kaynaklan (akarlan) sehir
dahili ve sehir harici diye tasnife tabi tutulmus; sehir dahilinde yer alan vakif akarlan meskenler,
iktisadi kuruluglar, nakit para, sular, tahil, hayvanlar ve digerleri alt baghklar icinde degerlendi-
rilmistir. Toplam 578 kalem tutan bu kent dahili vakif akarlan arasinda sirasiyla 499 diikkan, 27
degirmen, 14 boyahane, nicelik agisindan dikkati cekmektedir (5.91-96).

Bu tasnife gore koyler, mezraalar, ciftikler, bag, bahge, bostan ve tuzlalardan olusan
“Sehir Harici” vakuf akarlarindan, bag, bahge, bostan vs. gibi ferdi milke konu olabilen gayri
menkullerin genelde, [slam literatiirinde, tetimme-i siikkna denilen kent cevresinde yer aldiklan
(5.97-102); koy ve mezraa gibi vakif gelir kaynaklarinin da biyik oranda Sivas Sancag dahilin-
deki kaza, nahiye ve diger yerlesim birimlerinde; daha dogrusu bugiinki ulasim 6l¢iitlerine
gore kent merkezine yaklagik 30-40 km. mesafede bulunan tarimsal alanlar oldugu gérilmekte-
dir. Ornegin, Hafik Kazasi’'nda 91 karye, Yildiz Kazasi'nda 65 karye, Sivas merkeze bagh yerle-
sim birimlerinden 39 karyenin bu vakif akarlan arasinda yer aldif1 anlasilmaktadir (s.97).

Vakif akarlan icerisinde bulunan kéylerin isimlerine bakildiginda sonu viran tabiriyle bi-
ten ve eski birer yerlesim alanlan olduklan anlagilan koylerin isimleri dikkat ¢cekmektedir. S6z-
gelimi, Sadeviran, Damviran, Kozviran, Dereviran, Yassiviran, Yagviran, Danigmendviran gibi (s.
101)...
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Temelde miriye ait olan ve fakat temlik suretiyle sahislarin eline gegtikten sonra vakfedilen
tuzlalardan Sivas vakif akarlan arasinda 16. ylizyilda 7, 17. ytizyilda 20 ve 19. ylizylda 13 tuzlanin
bulundugu gorilmektedir (s.103).

Yazar, “Vakif Gelir Kaynaklaninin Isletme Usilleri ve Karsilagilan Problemler” bashg al-
unda Sivas vakif akarlarinin igletme bigimlerini tahlil ederken, her ne kadar vakif kurucularimin
%98’inin vakif akarlanmn normal kiralama yéntemiyle (icir, icire-i vahide) isletilmesini tercih
etmisler ve bu tercihlerini vakfiyelerinde belirtmiglerse de pratikte bu kogullara uyulmadifim
ornckleriyle gostermektedir (s.104-108).

Genelde icar denilen kiralama yontemiyle igletilen vakif akarlannin gelirlerinin ayni ve
nakdi olarak toplandiginmi belirten yazar, birden fazla karye ve mezraas: bulunan vakf matevelli-
lerinin hasad zamam geldiginde ya cébi gibi vakif gorevlileri eliyle ya da iltizam usdliyle bu isi
yapurdiklarim agiklamaktadir( s. 108-109).

Vakif gelirlerinin toplanmasi agamasinda karsilagilan problemlerin baginda vakuf gorevli-
leri veya evlad4 vakif tarafinda, Griiniin toplanmasi veya taksimi konusunda ¢ikan anlasmazhiklar
yeralmusur. {kincisi, vakif karyelerinde divani hisseye tasarruf eden sipahilerin vakif gelirlerine
de miidahale ettikleri anlagilmaktadir. Ugiinciisi, vakif koylerindeki topragn isleyen, ogiir ve di-
ger rusiimlanm vakfa vermekle miikellef bulunan karye ahalilerinin, bu miikellefiyetlerini ye-
rine getirmemek hususundaki direnigleridir. Dérdiinci bir husus ise, vakif karye ve mezraalan-
nin bagkalan tarafindan tasarruf edilmeleri sebebiyle, gelirlerinin vakif tarafindan toplanmas:
konusunda vukubulan engellemeler oldugu saptanmugtir (s.108-112).

1218-1850 tarihleri arasinda Sivas'ta kurulan ve bu arasirmada degerlendirilmeye alinan
337 vakfin gelir kaynaklarinin yillik gelirleri 1576 tarihli Defter-i Evkif41 Rum'a gore, 350.667;
1693 tarihli Muhasebe Defteri’ne gore ise, alu ayhifi 104.000 akge ve Sivas vakif gelirleriyle ilgili
daha detayh bilgiler iceren 1835 tarihli Muhasebe Defteri'nde de 503.560 kurus olarak tespit
edilmigtir. Belirtilen bu gelirlerin %89.5’unun sehir digi alanlardan ve %10.5'unun ise kent da-
hilinde bulunan vakif akarlanndan saglandifi belirtilmektedir. Bu gelirleri de akar tirine gore
tahlil eden yazar, toplam vakif gelirlerinin %52.7'sinin vakif tuzlalanindan, %35.5."inin karye ve
mezraalardan, %10.5'unun ise dikkan, hamam, degirmen, mesken ve nukud vakiflanndan elde
edilen faiz paralanindan olustufunu tespit etmigtir (s.112-116).

Eserin Gg¢tincd bolimini olusturan, “Gorevliler, fdari Organizasyon ve Vakiflann Fonksi-
yonlan" basgh# alunda Sivas vakuflanimin gérevlileri, yonetimi ve iglevleri ¢esitli agilardan ince-
lenmigtir. Yazar, Selguklular'dan itibaren Sivas’ta kurulan ve tespit edebildigi kadanyla, Osmanh
oncesine ait 15, 1400-1700 tarihleri arasinda 41 ve 1700-1850 doneminde 281; toplam 337 vakfin
kuruculannin kimliklerini aragurirken, Osmanh donemi Sivas vakif kuruculanmn %50.7'sinin
askeri siniftan, bugiinkd anlamda devlet hizmetinde bulunan kamu gérevlilerinden,
%26.3’linlin mislim ve gayri mislimlerden olusan reaya denilen siradan insanlardan ve
%23'Gnin ise meslegi veya kurucusu tespit edilemeyen kimselerden olugtufunu belirtmekte-
dir(118-124).

“Gorevlilerin Sosyo-Ekonomik ve Demografik Ozellikleri” altbashginda, Sivas vakif miirte -
zikalari, Osmanh toplumsal tabakalasma ve nifus yapisina gore tahlil edilmektedir (s. 124-127).
Ardindan gérevlilerin atanma, azil, kasr4 yed ve feraglan konusunda vikiflanin ve devletin koy-
mug oldugu sartlar ve bu sartlanin pratikte ne kadar uygulanabildigi uzerinde durulmugtur. Bu
arada, vakfiyesi ¢esitli sebeplerle zayi olan vakiflarda goreviilerin “eban an ced” diger bir deyigle
“dedem babam meslegi” veya “dedem babam ekmegi” seklindeki iddialarla, yani soya bagh ola-
rak atandiklan belirtilmektedir(s.129).
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Gorev siireleri hususunda ise vakif miitevellileri basta olmak {izere vakfiye sartlarinda ve
diger kayitlarda 6miir boyu (kayd hayat) sartimin yaygin oldugu, érnegin, 1700-1850 tarihleri
arasinda Sivas vakuf gorevlileriyle ilgili 1902 gorev degisim kaydindan %74’tiniin(1411'i) 6liim
sonucunda ve %26'sinin (491'i) hayatta iken ya kendi istegiyle veya herhangi bir sekilde gorev-
den el cektirilmek (kasr- yed) suretiyle gerceklestigi belirtilmektedir (s.130).

Sivas vakiflarindaki gorevli sayisinin 1835 tarihli bir kayda gére 597 oldugunu belirten ya-
zar, Osmanh genelinde oldugu gibi Sivas vakiflarindaki bu gorevli sayisinin da zamanla azim-
sanmayacak miktarda sisirildigini ve 6rnek olarak da Daru'r-raha vakfinin vakfiyesinde gorevli
sayist 11 iken 1835 tarihinde 90 civarinda oldugunu; hakeza Sifaiye Medresesi’nde, 16. yiizyilda
15 gorevli mevcut iken, 1835 tarihinde gorevli sayisinin 32'ye giktigim ifade etmektedir(s.132-
133).

Vakif gorevli ticretlerinin vakif dilinde “vazife” ve gérevliler arasinda “nan paresi” veya
“dedem babam ckmegi” seklinde ifade edildigini belirten yazar, iicretlerin tespitinde de basta
vakif kuruculan olmak iizere, toplumdaki gecim rayici ile vakfin gelirleri ve bu gelirlerin siirekli-
liginin rol oynadigini sdylemektedir(s.134). Gunliik, ayhik ve yilik olarak tayin edilen vakif g6-
revli licretlerinin de; ak¢e, kurus, dirhem gibi para cinsinden nakdi olarak odendigi gibi, bug-
day, tuz ve ekmek gibi ayni olarak da verildigini tespit etmistir(s.134). Ayrica, Osmanl gene-
linde gorilen bir uygulama olarak, Sivas vakiflarinda da, bir vakif gérevlisinin birden fazla vakif-
tan benzer veya farkl gorev ve ticret aldig, bilhassa bu uygulamanin 18 ve 19. yiizyllarda yay-
ginlasugim belirtmektedir(s.137).

1835 tarihli Vakif Muhasebe Defteri'ne gore, 503.560 kurus tutarindaki bir yllik Sivas vakif
gelirleri icerisinde evlathk ve ehli vezaifin ticret tutari, toplam vakif gelirlerinin %52.6’s1 olarak
saptanmugtir (5.137).

“Idari Organizasyon” altbashj alunda Sivas vakiflarinin yonetim ve organizasyonu lize-
rinde durulurken vakif mallarini himaye etmekle yiikiimli bulunan evkaf mudiirleri ve vakif
miitevellilerinin, Osmanh genelinde oldugu gibi, Sivas vakif gelirleri iizerinde de bir takim yol-
suzluklara beraberce kauldiklar: hususunda carpic1 érnekler verilmektedir(s. 142-146).

Ugtinci bélimiin dérdiincii kismunda Sivas vakiflarinin fonksiyonlan tizerinde durulmak-
tadir. Burada, Sivas vakiflarinin fonksiyonlarini hizmet tiiriine gore ikiye ayiran yazar; cami,
mescid, medrese, mektep ve zaviyelerde verilen hizmetleri, “Ibadet ve Egitim”, baghg alunda
degerlendirmekte; “Beledi Hizmetler” bashg alunda da, auk su kanallar1, ¢esme, hamam, su-
yolu, sehirdeki yol ve kaldinmlarin yapimi, mezarhklar ve sehir disinda ve icinde yeralan képrii
vs. gibi hizmetler tzerinde durmaktadir(s.155).

“Sonug”(s.157-158), “Bibliyografya™(s.159-168), “Genel Dizin"(5.169-179), “Ekler"(s.181-

209) ile “Levhalar” kusmuyla biten eserin, Osmanh dénemi sehir hayatina iliskin yeni bilgiler ih-
tiva ettigini sdyleyebiliriz.
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