
ÖNSÖZ 
             Kıymetli oğlum Mehmet Fatih Özpan’ın aziz hatırasına ithafen hazırlanmıştır. 

Ruhu şâd, mekânı cennet olsun. 

​
               Hayat, insana kim olduğunu hatırlatan uzun bir yürüyüştür.Bazen bir dua, bazen bir söz, 
bazen de bir hatıra bu yürüyüşte insana yön verir.İşte “Sen Kimsin?” bu yönü bulma arayışının, 
geçmişten bugüne taşınan bir çağrının adıdır.Bir milleti ayakta tutan değerlerin, bir insanı 
olgunlaştıran ahlakın ve bir medeniyeti güzelleştiren estetiğin yeniden hatırlatılması için yola 
çıktık.​
​
                Bu kitap, sadece geçmişi anlatmak için değil; o geçmişin ışığında bugünü anlamak, 
yarını inşa etmek içindir.Gençlere kim olduklarını, nereden geldiklerini, hangi değerlere 
yaslandıklarını anlatırken; büyüklerimize de emaneti teslim etmenin, tecrübeyi aktarmanın 
huzurunu hissettirmek istedik.​
Çünkü “Sen Kimsin?” sorusu sadece bir kimlik arayışı değil, bir medeniyet muhasebesidir.​
​
Bir milletin yüceliği, onun insanının zarafetinde, merhametinde, doğruluğunda gizlidir.​
Biz bu çalışmada, Osmanlı medeniyetinin ruhunu oluşturan 12 temel değeri günümüz insanına 
yeniden anlatmayı gaye edindik:​
​
1-Aile ve Değerler – Ahlakın ve terbiyenin ilk mektebi.​
2-Adalet ve Merhamet – Toplumun vicdanı.​
3-İnanç ve Ahlak – Kalbin ışığı, insanın özü.​
4-Gündelik Hayat ve Adab-ı Muaşeret – Zarafetin ve saygının dili.​
5-Maarif ve Eğitim – İrfanla yoğrulmuş bilgi anlayışı.​
6-Mimari ve Estetik – Taşa, eşyaya ve hayata ruh veren incelik.​
7-Ticaret ve Ahilik – Dürüst kazancın, helal rızkın temeli.​
8-Sağlık ve Temizlik – Huzurun ve asaletin aynası.​
9-Vakıf ve Hayır – Paylaşmanın ve iyiliğin en güzel tezahürü.​
10-Bilim ve Sanat – Akıl, kalp ve el emeğinin birleştiği ufuk.​
11- Seyahat ve Medeniyet – Keşfetmenin, öğrenmenin ve tanımanın güzelliği. ​
12-Devlet ve Vatandaşlık Bilinci – Sorumluluk, sadakat ve vatan sevgisinin özü.​
​
          Bu eser, yalnızca bir tarih anlatısı değil; aynı zamanda bir değerler atlası, bir medeniyet 
aynasıdır.​
          Her bölümde, geçmişle bugünü buluşturan örnekler, hikâyeler, tarihi şahsiyetler ve hayat 
dersleri yer almaktadır.​
         Gençlerimizin kalbine dokunacak, büyüklerimizin hatıralarını tazeleyecek; ailede, okulda ve 
toplumda birlikte yaşama kültürünü güçlendirecek bir başvuru kitabı olarak tasarlandı.​
​
        Bugünün gürültüsü içinde unutulmaya yüz tutmuş kelimeleri, kavramları ve güzellikleri 
yeniden hatırlamak istedik:​
        Edep, haya, ihsan, sabır, vefa, adalet, merhamet…​
        Çünkü biliyoruz ki, bir toplumun yeniden dirilişi, önce kelimelerinde, sonra kalbinde başlar.​



​
       Bu kitabın her satırında, bir dua, bir niyet, bir teşekkür vardır.​
       Aziz evladım Mehmet Fatih Özpan’ın hatırası, bu eserin ilham kaynağı oldu.​
       Onun çocuk yüreğindeki saf güzellik, bu kitabın her cümlesine sirayet etti.​
       O artık cennette bir ışık; biz ise onun ışığıyla yol bulanlar olacağız.​
​
       Bu çalışma, geçmişten aldığı ilhamla geleceğe seslenen bir çağrıdır:​
      “Kendini bil, kim olduğunu unutma!”​
 
​
       Bekir Özpan​
       Sen Kimsin? ​
       Malatya – 2025 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



        OSMANLI’DA AİLE 

                Osmanlıda Çocuk, Aile ve Mahalle Kontrolü 
          Osmanlı toplumunda çocuk, ailenin devamlılığını sağlayan temel unsur olarak 
görülürdü. Hayat, büyük ölçüde çocuğun etrafında şekillenir; hem aile hem de toplum 
çocuğun terbiyesiyle yakından ilgilenirdi. Çocuk yalnızca anne babasının değil, aynı 
zamanda akrabaların, mahallenin ve hatta toplumun ortak sorumluluğuydu. 

          Doğan her çocuk büyük bir sevinç kaynağı olurdu. Yeni doğan bebek için yapılan 
mevlitler ve kutlamalar yalnızca aileyi değil, tüm mahalleyi kapsardı. Çocuk, toplumun bir 
emaneti kabul edilir, onun sağlıklı ve ahlaklı bir birey olarak yetişmesi için herkes çaba 
gösterirdi. 

           Çocukların eğitimi ve terbiyesi yalnızca aile içinde değil, mahalle kültüründe de 
sürerdi. Mahallede edepsizlik eden, büyüklerine saygısızlık yapan veya yanlış davranışlar 
sergileyen çocuk, sadece ailesi tarafından değil, komşular ve mahalle büyükleri tarafından 
da uyarılırdı. Bu durum, toplumun çocuğun üzerinde doğrudan bir kontrol mekanizması 
oluşturduğunu gösterir. 

           Mahalle yaşlıları, gençler için örnek kabul edilirdi. Tecrübeleriyle yol gösterir, 
yanlışlara meyledenleri nazikçe uyarırlardı. Bu sayede çocuklar yalnızca aileden değil, 
toplumun her kesiminden sorumluluk bilinci alırdı. Böylece toplumsal değerler ve ahlaki 
normlar kuşaktan kuşağa aktarılırdı. 

           Osmanlıda çocuk terbiyesinde oyun, eğitim ve dini pratikler de önemli bir yer tutardı. 
Çocuklar küçük yaşta camiye götürülür, mahalle mekteplerinde elifba öğrenir ve toplumsal 
hayata katılırdı. Bu yönüyle Osmanlı’da çocukluk dönemi, hem bireysel hem de toplumsal 
eğitim süreciyle iç içe geçmişti. 

            Sonuç olarak Osmanlı toplumunda çocuk, sadece bir birey değil, toplumun ortak 
geleceği olarak görülmüştür. Aile, akraba ve mahalle iş birliğiyle çocuk hem maddi hem de 
manevi açıdan korunmuş ve yetiştirilmiştir. Bu yapı, Osmanlı toplumunun ahlaki 
bütünlüğünün korunmasında önemli bir rol oynamıştır. 

Dipnotlar 
1. Osmanlıda çocuk, yalnızca ailenin değil, tüm toplumun ortak sorumluluğu kabul edilirdi. 

2. Mahallede edepsizlik eden çocuk toplumun ortak kontrolüne tabi olurdu. 

3. Mahalle yaşlıları, gençlere örnek olur ve yol gösterirdi. 

4. Çocuk terbiyesi, aile, mahalle ve eğitim kurumlarının iş birliğiyle sağlanırdı. 

 



 

Osmanlı Ailesinde Muhabbet, İtimat ve Terbiye Anlayışı 
           Osmanlı ailesinde karşılıklı muhabbet ve güven, yani ‘muhabbet ve itimat’, aile 
yapısının temel direkleri olarak kabul edilirdi. Aile fertleri arasındaki ilişkiler, sevgi ve 
saygıya dayalı bir anlayış çerçevesinde şekillenir; kusurlar affedilir, hoşgörü ön planda 
tutulurdu. Aile bireylerinden biri kabahat işlediğinde bu çoğunlukla bireysel bir hata olarak 
değil, ailenin reisi tarafından kendi eksikliği olarak değerlendirilirdi. 

          Aile reisi, çocuklarından biri hata yaptığında ‘Demek ki ben böyle bir kabahate göz 
yummuşum veya çocuğumu terbiye edememişim’ diye düşünür, öncelikle kendisini sorumlu 
tutardı. Bu yaklaşım, aile içi sorumluluğun paylaşılması ve ebeveynin rehberlik rolünün 
önemini gösterir. Ancak bazı kabahatler ise cezasız bırakılmazdı. 

            Osmanlı aile terbiyesinde dayak cezası pek tercih edilmezdi. Onun yerine daha çok 
‘mahrumiyet cezaları’ uygulanırdı. Çocuğun sevdiği bir şeyden uzak tutulması, yemeğe 
oturtulmaması veya odasında yalnız bırakılması gibi yöntemler, hem caydırıcı olur hem de 
çocuk üzerinde derin bir etki bırakırdı. Bu cezalar, şiddetten uzak, eğitici bir yön taşırdı. 

            Küçük hatalarda ise aileler genellikle hoşgörülü davranırdı. ‘Sen nasıl böyle bir şey 
yaparsın? Sana yakıştı mı?’ şeklinde yapılan uyarılar, çocuğun yanlış davranışının farkına 
varmasını sağlardı. Böylece birey, hem saygıyı hem de sorumluluk duygusunu öğrenirdi. 

            Osmanlı’da aile terbiyesinin temel amacı, bireyi toplum içinde sorumluluk sahibi, 
ahlaklı ve saygın bir fert olarak yetiştirmekti. Bu nedenle cezaların da eğitici yönü ön planda 
tutulmuştur. Çocuğu küçük düşürmek veya şiddet uygulamak yerine, hatasından ders 
almasını sağlamak tercih edilmiştir. 

             Benzer uygulamalar, Osmanlı’nın komşuluk ve mahalle kültüründe de görülmekteydi. 
Mahalle büyükleri, gençlerin yanlışlarını nazikçe uyarır, yol gösterirdi. Böylece aile terbiyesi, 
toplumun ortak denetimiyle de desteklenmiş olurdu. 

Dipnotlar 
 1. Osmanlı ailesinde sevgi ve güven, aile bağlarının temel direklerindendi. 

2. Kabahat işleyen çocuk, öncelikle aile reisinin eksikliği olarak görülürdü. 

3. Cezalar genellikle mahrumiyet yoluyla uygulanır, dayak pek tercih edilmezdi. 

4. Mahalle kültürü, aile terbiyesini destekleyen bir sosyal denetim mekanizması işlevi 
görürdü. 

 

 



Osmanlı’da Ailenin Korunması ve Sorunların Çözüm Merkezi Olarak Aile 
           Osmanlı toplumunda aile, sadece bireylerin barındığı bir yapı değil, aynı zamanda 
sorunların çözüldüğü ve destek mekanizmasının işlediği en önemli kurumdu. Her türlü 
problem önce aile içinde ele alınır, çözüm bulunamazsa mahalle ya da devlet otoritesine 
başvurulurdu. Bu durum, Osmanlı’da ailenin ne kadar güçlü ve işlevsel olduğunu 
göstermektedir. 

          Aile, Osmanlı’da hem ekonomik hem de sosyal bir güvence mekanizmasıydı. Maddi 
sıkıntıya düşen bireylere ilk desteği aile sağlardı. Dul kalan kadınlar, yetim çocuklar veya 
işsiz kalan gençler aile fertlerinin dayanışmasıyla korunurdu. Bu sistem sayesinde birey, 
toplum karşısında yalnız kalmazdı. 

          Aile aynı zamanda manevi rehberlik kaynağıydı. Büyükler, gençlerin sorunlarını dinler, 
onlara yol gösterirdi. Aile içinde çözülemeyen konular mahalle büyüklerine veya imamına 
götürülürdü. Ancak asıl amaç, ailenin dağılmadan bütünlüğünü korumaktı. Osmanlı’da 
boşanma oranlarının düşük olması da bu anlayışın bir sonucudur. 

          Osmanlı’da aile yapısının korunmasında mahalle kültürünün de katkısı vardı. Mahalle 
halkı, komşuluk ilişkileri aracılığıyla birbirine destek olur, sorun yaşayan ailelerin 
parçalanmaması için elinden geleni yapardı. İmece usulü yardımlar, borç defteri kapatma 
uygulamaları ve mahalle dayanışması, aile kurumunun sağlam kalmasına katkı sağlardı. 

           Ailenin korunmasına yönelik devletin de teşvik edici politikaları vardı. Evliliklerin 
kolaylaştırılması, nafaka ve mehir düzenlemeleri, yetimlerin ve dulların korunmasına 
yönelik vakıflar, devletin aile kurumunu ayakta tutma çabasının göstergelerindendi. 

         Sonuç olarak Osmanlı’da aile, sorunların çözüm merkezi ve en güçlü dayanışma 
yapısıydı. Bu sistem, toplumsal düzenin korunmasında ve ahlaki değerlerin aktarılmasında 
temel rol oynamıştır. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da aile, sorunların çözüm merkezi ve destek mekanizmasıydı. 

2. Maddi ve manevi sorunlarda aile bireyleri birbirine destek olurdu. 

3. Mahalle kültürü, ailelerin dağılmaması için tamamlayıcı bir rol oynardı. 

4. Devlet, vakıflar ve düzenlemelerle aile kurumunu korumayı amaçlamıştır. 

 

 

 



Osmanlı’da Çocuklara Yönelik Devlet Desteği ve Sosyal Politikalar 
           Osmanlı Devleti, aile kurumunu güçlendirmek ve çocukların sağlıklı bir şekilde 
yetişmesini sağlamak amacıyla çeşitli sosyal politikalar uygulamıştır. Devlet, çocukları 
yalnızca ailelerin değil, aynı zamanda toplumun ve kendi himayesi altında görmüştür. Bu 
anlayış doğrultusunda çocuklar için özel destekler sağlanmıştır. 

          Özellikle ikiz veya üçüz çocuk doğuran ailelere devlet tarafından maaş bağlanırdı. Bu 
uygulama, hem ailelerin maddi yükünü hafifletmeyi hem de çok çocuklu aileleri teşvik 
etmeyi amaçlıyordu. Bu tür destekler, Osmanlı’nın nüfus politikalarıyla da doğrudan 
bağlantılıydı. 

         Kimsesiz çocuklar da devletin koruması altındaydı. Yetim kalan çocuklar, güvenilir 
ailelerin yanına verilerek koruma altına alınır, onlara da belirli bir maaş bağlanırdı. Böylece 
hem çocuk sahipsiz kalmaz hem de bakımını üstlenen aileler desteklenmiş olurdu. Bu 
sistem, bugünkü sosyal devlet anlayışının Osmanlı’daki bir yansıması olarak görülebilir. 

          Osmanlı’da çocukların eğitimine de büyük önem verilmiştir. Mahalle mektepleri ve 
medreseler aracılığıyla çocukların hem dini hem de temel eğitim almaları sağlanmıştır. 
Kimsesiz çocukların bu okullarda eğitim görmeleri için devlet ve vakıflar gerekli masrafları 
üstlenmiştir. 

          Çocukların korunmasına yönelik bu tür sosyal politikalar, Osmanlı toplumunda 
dayanışma ruhunu güçlendirmiştir. Aileler, devletin desteği sayesinde daha güçlü bir sosyal 
güvenceye sahip olmuş, çocuklar da toplumun ortak emaneti olarak görülmüştür. 

          Sonuç olarak Osmanlı’da çocuklar, yalnızca ailelerin değil, devletin de doğrudan 
ilgilendiği bir alan olmuştur. İkiz ve üçüz doğumlara maaş bağlanması, kimsesiz çocukların 
himaye altına alınması ve eğitime verilen önem, Osmanlı’nın sosyal devlet anlayışını ortaya 
koyan en önemli örneklerdir. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da ikiz ve üçüz çocuk doğuran ailelere maaş bağlanarak destek sağlanırdı. 

2. Kimsesiz çocuklar güvenilir ailelerin yanına verilerek maaş desteğiyle korunurdu. 

3. Çocukların eğitim masrafları devlet ve vakıflar tarafından karşılanırdı. 

4. Osmanlı’nın bu uygulamaları, sosyal devlet anlayışının tarihsel örneklerindendir. 

 

 

 

 



Osmanlı’da Evlenmeyi Kolaylaştıran Uygulamalar ve Nüfus Politikaları 
            Osmanlı Devleti’nde aile kurumu, toplumun en temel yapı taşı olarak görülmüş ve 
evlenmenin kolaylaştırılması için çeşitli düzenlemeler yapılmıştır. Devletin temel 
hedeflerinden biri, sağlıklı ve güçlü bir nüfus yapısının korunmasıydı. Bu nedenle 
Osmanlı’da evlenmeyi teşvik eden, masrafları azaltan ve toplumsal dayanışmayı artıran 
birçok uygulama hayata geçirilmiştir. 

           Öncelikle, Osmanlı’da evlilik masraflarının makul seviyede tutulması için çeşitli 
tedbirler alınırdı. Mehir (evlilikte erkeğin kadına verdiği mal) konusunda ölçülü davranılır, 
kız tarafının aşırı taleplerde bulunması hoş karşılanmazdı. Kadı sicillerinde mehir 
miktarlarının genellikle toplumun ekonomik seviyesine uygun şekilde belirlendiği 
görülmektedir. 

           Evlilik yaşının geciktirilmemesi de teşvik edilirdi. Aileler, çocuklarını ergenlik çağına 
geldiklerinde evlendirmeye gayret ederdi. Bu anlayış, toplumda zinanın ve gayrimeşru 
ilişkilerin önlenmesi açısından da önemli görülmüştür. 

           Osmanlı toplumunda evliliğin kolaylaştırılmasında mahalle ve vakıf kültürünün de 
etkisi büyüktü. Mahalle halkı, düğün masraflarını karşılamakta zorlanan çiftlere destek 
olurdu. Ayrıca, hayırseverler tarafından kurulan vakıflar aracılığıyla fakir kızların çeyizleri 
hazırlanır, evlenecek çiftlere maddi yardımlar yapılırdı. Bu uygulamalar, evliliğin toplumsal 
dayanışma ile desteklendiğini göstermektedir. 

          Devlet politikası olarak da evlilik teşvik edilmiştir. Bazı dönemlerde evlenmeyen bekâr 
erkeklere ek vergiler getirilmiş, böylece evliliğin özendirilmesi sağlanmıştır. Ayrıca nüfusun 
artırılması amacıyla özellikle savaş sonrası dönemlerde evlilik ve çocuk sahibi olma teşvik 
edilmiştir. 

           Tüm bu uygulamalar, Osmanlı’nın güçlü bir toplum yapısını koruma çabasının bir 
parçasıdır. Evlenmenin kolaylaştırılması ve nüfusun artırılmasına yönelik politikalar, hem 
ahlaki düzeni hem de devletin geleceğini güvence altına almayı amaçlamıştır. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da mehir miktarlarının makul tutulması, evliliği kolaylaştıran bir uygulamaydı. 

2. Mahalle dayanışması ve vakıflar, fakir çiftlere maddi destek sağlamıştır. 

3. Devlet, bekârlara ek vergiler getirerek evliliği teşvik etmiştir. 

4. Nüfusun artırılması amacıyla savaş sonrası evlilik politikaları güçlendirilmiştir. 

 

 



Osmanlı’da Evlilik: Doğal İhtiyaçların Karşılandığı Kutsal Bir Kurum 
            Evlilik, Osmanlı toplumunda yalnızca doğal ailevi ihtiyaçların karşılandığı bir sistem 
değil, aynı zamanda kutsal bir kurum olarak algılanmıştır. İslam dininin evliliğe yüklediği 
manevi değer, Osmanlı toplumsal yapısında da kendini göstermiştir. Aile, hem bireyin huzur 
bulduğu hem de toplumun düzeninin teminatı kabul edilmiştir. 

            İslam inancına göre evlilik, Peygamber Efendimiz’in sünneti olarak görülmüş ve 
toplumda teşvik edilmiştir. “Nikâh benim sünnetimdir, sünnetimden yüz çeviren benden 
değildir” hadisi, Osmanlı toplumunda evliliğin manevi yönünü pekiştiren en önemli 
dayanaklardan biri olmuştur. Bu anlayış, evliliği sadece bireysel değil, toplumsal bir görev 
haline getirmiştir. 

           Evlilik, aynı zamanda neslin devamlılığını ve aile kurumunun güçlenmesini sağlamıştır. 
Osmanlı’da aile, eğitimin ilk başladığı yer olarak kabul edilmiş, çocuklar anne-baba 
gözetiminde hem dini hem de ahlaki değerlerle yetiştirilmiştir. Bu nedenle evlilik, geleceğin 
nesillerini şekillendiren bir mektep olarak görülmüştür. 

          Toplum düzeni açısından da evlilik büyük önem taşımaktaydı. Bekârlık hoş 
karşılanmaz, evlenmeyi geciktirenlere sosyal baskı uygulanırdı. Hatta bazı dönemlerde 
evlenmeyen bekârlara ek vergiler getirilmiş, evlilik teşvik edilmiştir. Böylece evlilik, hem 
bireysel ihtiyaçların karşılandığı hem de devletin nüfus politikalarıyla desteklenen bir 
kurum haline gelmiştir. 

           Osmanlı toplumunda evlilik, dini bir merasimle başlardı. Nikâh akdi, kadı huzurunda 
veya yetkili din görevlileri tarafından kıyılır; mehir, şahitler ve karşılıklı rızayla 
tamamlanırdı. Bu yönüyle evlilik, hukuki, dini ve sosyal boyutları olan kapsamlı bir 
kurumdu. 

           Sonuç olarak Osmanlı’da evlilik, yalnızca ailevi ihtiyaçların karşılandığı değil, aynı 
zamanda kutsanmış ve toplumun bütünlüğünü sağlayan temel bir kurum olarak 
görülmüştür. Bu yönüyle Osmanlı medeniyetinde aileye verilen önemin ve değerlerin en 
somut göstergelerinden biri olmuştur. 

Dipnotlar 
1. Evlilik, İslam’da Peygamberimizin sünneti olarak kutsal kabul edilmiştir. 

2. Osmanlı’da aile, hem dini hem de ahlaki eğitimin ilk basamağıydı. 

3. Bekârlık hoş karşılanmaz, evlilik teşvik edilirdi. 

4. Nikâh, hem hukuki hem dini hem de sosyal yönleri olan bir merasimdi. 

 

 

 



Osmanlı Mahalle Kültüründe Eşitlik ve Sosyal Dayanışma 
          Osmanlı mahalle kültürü, sosyal sınıf ve statü farklarının keskin bir ayrım 
oluşturmadığı bir yapıya sahipti. Bir paşanın konağı ile seyyar satıcının evi aynı mahallede 
yan yana bulunabiliyor, farklı gelir gruplarından insanlar aynı sokakta huzur içinde 
yaşayabiliyordu. Bu durum, Osmanlı’nın toplumsal adalet anlayışının ve mahalle kültürünün 
en belirgin özelliklerinden biriydi. 

         Mahalle, Osmanlı toplumunda yalnızca bir yerleşim yeri değil, aynı zamanda sosyal 
dayanışmanın ve kardeşliğin yaşandığı bir mekândı. Komşuluk ilişkileri sınıf farklarını 
ortadan kaldırır, herkes aynı mahalle camiinde yan yana saf tutarak ibadet ederdi. Zengin ile 
fakir, paşa ile seyyar satıcı aynı sosyal çevreyi paylaşırdı. 

         Bu eşitlikçi yapının en önemli sebeplerinden biri İslam’ın adalet ve kardeşlik 
anlayışıydı. Osmanlı’da insanlar toplumsal statülerine göre değil, insan olmaları bakımından 
değer görürlerdi. Bu yüzden zengin-fakir ayrımı mahalle hayatına yansımamış, dayanışma ve 
yardımlaşma ön planda tutulmuştur. 

         Mahallede yaşayanların birbirlerine karşı sorumlulukları vardı. Zenginler, fakir 
komşularının ihtiyaçlarını gizlice karşılar, düğün, cenaze ve bayram gibi günlerde herkes 
birbirine destek olurdu. Sadaka taşları, askıda ekmek uygulamaları ve mahalle imeceleri bu 
kültürün somut örneklerindendir. 

        Batılı seyyahlar da Osmanlı mahallelerindeki bu eşitlikçi düzeni hayranlıkla 
gözlemlemişlerdir. Özellikle İstanbul’da farklı etnik ve dini grupların bir arada yaşadığı 
mahallelerde, sosyal sınıf farklarının hissedilmediği bir düzenin varlığı dikkat çekmiştir. 

         Sonuç olarak Osmanlı mahalleleri, sosyal eşitliğin, dayanışmanın ve kardeşliğin en canlı 
yaşandığı yerlerdi. Bu yapısı sayesinde Osmanlı toplumu, farklı sınıf ve statüden bireyleri bir 
arada barındırarak güçlü bir birliktelik örneği sergilemiştir. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı mahallelerinde sınıf ve statü farkları belirgin değildi; farklı sosyal gruplar yan 
yana yaşardı. 

2. İslam’ın adalet anlayışı, mahalle kültürünün eşitlikçi yapısının temelini oluşturuyordu. 

3. Mahalle halkı arasında yardımlaşma ve dayanışma, sosyal farklılıkların etkisini 
azaltıyordu. 

4. Batılı seyyahlar, Osmanlı mahallelerindeki bu eşitlikçi yapıyı övgüyle dile getirmiştir. 



 

Kültürel Mirasın Aktarımı 
          Osmanlı toplumunda aile yapısı geniş aile modeli üzerine kuruluydu. Genellikle üç 
kuşak aynı hanede yaşar; dede, baba ve torun bir arada bulunurdu. Bu durum, sadece aile 
bağlarının kuvvetli olmasını sağlamakla kalmaz, aynı zamanda kültürel mirasın kuşaktan 
kuşağa aktarılmasında önemli bir rol oynardı. 

          Üç kuşak aynı evde yaşamanın en önemli sonuçlarından biri, kuşak farkının ortadan 
kalkmasıydı. Dede ve nineler, sahip oldukları hayat tecrübesi ve kültürel değerleri 
torunlarına aktarır; böylece sözlü kültür, gelenekler, dini ve ahlaki öğretiler canlı bir şekilde 
nesilden nesile taşınırdı. Bu aktarım, kitaplardan ziyade gündelik hayatın içinde doğal olarak 
gerçekleşirdi. 

          Bu yapı, çocukların yetişmesinde de büyük rol oynamıştır. Anne ve babanın dışında 
büyükanne ve büyükbabaların rehberliği, çocuklara hem ahlaki hem de sosyal değerlerin 
kazandırılmasını kolaylaştırmıştır. Özellikle dedelerin anlattığı tarihî hatıralar ve ninneler, 
masallar yoluyla aktarılan kültür öğeleri, çocukların kişilik gelişiminde önemli bir yere 
sahipti. 

         Üç kuşaklı aile yapısı, ekonomik dayanışmayı da güçlendirirdi. Çalışma çağındaki 
bireyler aile bütçesine katkı sağlarken, yaşlılar çocukların bakımını üstlenir, böylece hem iş 
bölümü hem de dayanışma sağlanmış olurdu. Bu sistem, toplumun huzur ve istikrarına 
doğrudan katkıda bulunurdu. 

          Benzer yapılar başka medeniyetlerde de görülse de Osmanlı’daki geniş aile modeli, 
İslam kültürünün aileye verdiği önemle birlikte çok daha köklü bir şekilde yaşatılmıştır. 
Batılı seyyahlar da Osmanlı evlerindeki bu dayanışma ruhunu hayranlıkla aktarmışlardır. 

          Bugün modern toplumlarda çekirdek aile yapısı hâkim olsa da Osmanlı’daki geniş aile 
düzeni, toplumsal hafızanın ve kültürel mirasın korunmasında büyük bir avantaj sağlamıştır. 
Bu yönüyle Osmanlı aile yapısı, geçmişten günümüze ışık tutan bir örnektir. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da üç kuşak genellikle aynı hanede yaşar, kuşak farkı ortadan kalkardı. 

2. Dede ve nineler, kültürel mirasın ve dini-ahlaki öğretilerin aktarılmasında başat rol 
üstlenirdi. 

3. Geniş aile modeli, ekonomik ve sosyal dayanışmayı güçlendirirdi. 

4. Batılı seyyahlar, Osmanlı aile yapısındaki dayanışmayı övgüyle dile getirmiştir. 

 



 

Osmanlı’da Yetimlere Sahip Çıkma Geleneği ve Aile Dayanışması 
           Osmanlı toplumunda aile, en güçlü sosyal güvenlik kurumuydu. Anne ve babasını 
kaybeden çocuklar, bugünkü anlamda yetimhanelere ihtiyaç duymadan en yakın 
akrabalarının korumasına bırakılırdı. Bu anlayış, hem aile bağlarının kuvvetliliğini hem de 
Osmanlı toplumunda dayanışmanın ne kadar köklü bir değer olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunda yetimlere sahip çıkmak, sadece akrabalık ilişkilerinden doğan bir 
görev değil, aynı zamanda dini bir sorumluluk olarak da kabul edilmiştir. Kur’an-ı Kerim’de 
yetimlere iyi davranılması sıkça vurgulanmış, Peygamber Efendimiz de ‘Yetimi gözetip 
kollayan kimseyle ben cennette yan yana olacağım’ buyurmuştur. Bu nedenle Osmanlı 
toplumunda yetime sahip çıkmak, Allah’a yakınlaşmanın bir vesilesi olarak görülmüştür. 

         Akrabası olmayan çocuklar ise mahalle kültürü ve vakıflar aracılığıyla korunurdu. 
Mahalle halkı, yetim çocukların ihtiyaçlarını karşılamak için imece usulü bir dayanışma 
sergilerdi. Vakıflar, bu noktada önemli bir rol oynar; yetimlerin giyim, barınma ve eğitim 
masraflarını karşılamak için hayırseverler tarafından özel vakıf gelirleri tahsis edilirdi. 

         Osmanlı’da yetimlere yönelik bir diğer uygulama da eğitim desteğiydi. Medreselerde 
yetim çocukların eğitim görmeleri için kolaylıklar sağlanır, hatta bazı medreselerde 
yetimlere ayrılmış özel kontenjanlar bulunurdu. Böylece yetim çocuklar sadece korunmakla 
kalmaz, aynı zamanda toplum için faydalı bireyler haline getirilirdi. 

        Bugünkü anlamda yetimhanelerin bulunmaması, Osmanlı toplumunda sosyal 
dayanışmanın kurumsal bir yapıdan çok, aile ve mahalle kültürü etrafında şekillendiğini 
göstermektedir. Bu yönüyle Osmanlı, yetimleri yalnız bırakmayan, onları topluma 
kazandıran bir medeniyet anlayışına sahip olmuştur. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da yetimler, en yakın akrabaları tarafından sahiplenilirdi. 

2. Yetimlere sahip çıkmak, İslam’ın temel öğretilerinden biri olarak görülmüştür. 

3. Mahalle kültürü ve vakıflar, kimsesiz çocukların ihtiyaçlarını karşılamada önemli rol 
oynamıştır. 

4. Medreselerde yetim çocukların eğitim alabilmesi için özel imkanlar sağlanmıştır. 

 

 

 

 



Osmanlı Mahalle Kültüründe Hayatın Dönüm Noktalarında Dayanışma 
             Osmanlı toplumunda doğumlar, evlenmeler ve ölümler gibi hayatın önemli dönüm 
noktaları yalnızca bireyi ve ailesini değil, aynı zamanda tüm mahalleyi ilgilendiren olaylar 
olarak görülürdü. Bu tür hadiseler, komşular arasında dayanışmayı artırır, birlik ve 
beraberliği güçlendirirdi. 

             Bir çocuk dünyaya geldiğinde mahalle halkı, aileye çeşitli yardımlarda bulunurdu. 
Lohusa kadınların ihtiyaçları komşular tarafından karşılanır, yeni doğan bebeğin kıyafet ve 
eşyaları imece usulü hazırlanırdı. Böylece yeni bir hayatın başlaması sadece ailenin değil, 
bütün mahallenin sevinci olurdu. 

            Evliliklerde de benzer bir dayanışma görülürdü. Mahalle halkı düğün hazırlıklarına 
katılır, çeyiz eşyaları imece usulü hazırlanırdı. Fakir ailelerin çocuklarının evlenmesi için 
vakıflar ve hayır sahipleri devreye girer, gerekli maddi destek sağlanırdı. Bu durum, 
evliliklerin kolaylaştırılmasına ve toplumsal huzurun korunmasına katkıda bulunurdu. 

            Ölümler ise mahallenin dayanışma ruhunu en çok ortaya çıkaran hadiselerden biriydi. 
Cenaze masrafları çoğu zaman komşular tarafından karşılanır, yemekler hazırlanır ve taziye 
ziyaretleri günlerce sürerdi. Özellikle fakir ailelerin cenaze giderleri, mahalle halkının 
yardımlarıyla karşılanırdı. Bu uygulamalar, yas tutan aileyi yalnız hissettirmemek ve onların 
acısını paylaşmak için yapılırdı. 

             Doğum, evlilik ve ölüm gibi olayların mahalle tarafından paylaşılması, Osmanlı 
toplumunda bireylerin yalnızlaşmasını önlemiş, güçlü bir toplumsal bağın korunmasını 
sağlamıştır. Bu gelenek, hem İslam’ın yardımlaşma anlayışının hem de Osmanlı’nın köklü 
mahalle kültürünün bir yansımasıdır. 

            Sonuç olarak, Osmanlı mahallesinde bireyin yaşamındaki en önemli dönüm noktaları 
toplumsal bir mesele olarak kabul edilmiş, sevinçler de acılar da hep birlikte paylaşılmıştır. 
Bu anlayış, Osmanlı toplumunun sosyal dayanışmasını sağlayan en güçlü değerlerden biri 
olmuştur. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da doğum, evlilik ve ölüm hadiseleri mahalle halkını da ilgilendiren olaylardı. 

2. Yeni doğan çocukların ihtiyaçları komşular tarafından imece usulü karşılanırdı. 

3. Evliliklerde fakir ailelere vakıflar ve hayırseverler destek sağlardı. 

4. Cenaze masrafları mahalle dayanışmasıyla karşılanır, yas tutan aile yalnız bırakılmazdı. 

 

 

 



Tarihten Türkler Çıkarılırsa... 
            Türkler, tarih boyunca Asya’dan Avrupa’ya, Afrika’dan Ortadoğu’ya kadar geniş bir 
coğrafyada etkili olmuş, siyasi, kültürel ve askeri gelişmelere yön vermiştir. Yalnızca kendi 
bölgelerinde değil, dünya tarihinde de belirleyici bir rol üstlenmişlerdir. Bu gerçek, birçok 
Batılı yazar ve düşünür tarafından da dile getirilmiştir. İtalyan düşünür Torquato’nun şu 
sözü, bu durumu veciz bir şekilde ifade etmektedir: 

        “Türkler pek farkında değil ama Avrupalılar şu gerçeğin farkındadır: Tarihten Türkler 
çıkarılırsa ortada tarih diye bir şey kalmaz.” Bu söz, Türklerin dünya tarihindeki merkezi 
rolünü, siyasetten kültüre, medeniyetten savaşlara kadar birçok alandaki etkilerini açıkça 
ortaya koymaktadır. 

        Türkler, tarih boyunca pek çok imparatorluk ve devlet kurmuş, dünya siyasetine yön 
vermiştir. Göktürklerden Selçuklulara, Osmanlılardan günümüz Türkiye’sine kadar 
Türklerin medeniyetlere katkısı tarih sahnesinden silinemez. Orta Çağ’da Bizans’ın kaderini 
değiştiren Türkler, Yeni Çağ’da Avrupa’nın siyasi denge unsuru olmuş, modern çağda ise 
İslam dünyasının liderliğini üstlenmişlerdir. 

          Torquato’nun bu sözü, diğer Batılı düşünürlerin ifadeleriyle de paralellik 
göstermektedir. Fransız şair Lamartine, Türkleri 'yeryüzünün en şerefli insanları' olarak 
tanımlamıştır. Edmondo de Amicis, Osmanlı halkını Avrupa’nın en nazik ve güvenilir 
toplumu olarak övmüştür. İngiliz sefiri Sir James Porter, Osmanlı şehirlerindeki asayişin 
Avrupa’ya örnek olabileceğini belirtmiştir. Bu ifadeler, Türklerin dünya tarihindeki rolünün 
yalnızca savaşlarla değil, medeniyet ve ahlak anlayışıyla da önemli olduğunu ortaya 
koymaktadır. 

          Türklerin tarihteki yeri yalnızca siyasi başarılarla sınırlı değildir. Mimarlık, edebiyat, 
bilim ve kültürel alanda verdikleri eserler, dünya mirasının önemli bir parçasıdır. Mimar 
Sinan’ın eserleri, Yunus Emre’nin ve Mevlana’nın öğretileri, Osmanlı’nın hukuk ve adalet 
anlayışı, dünya kültür ve düşünce tarihine silinmez katkılar yapmıştır. 

           Sonuç olarak, Torquato’nun 'Türkler tarihten çıkarılırsa tarih kalmaz' sözü, bir abartı 
değil, tarihin gerçeklerini yansıtan güçlü bir tespittir. Türkler, yalnızca kendi bölgelerinde 
değil, dünya tarihinin şekillenmesinde oynadıkları merkezi rolle, medeniyetler tarihinin 
vazgeçilmez aktörleri olmuşlardır. 

Dipnot 
1. Torquato’nun sözü, Türklerin dünya tarihindeki merkezi rolünü ifade etmektedir.​
2. Benzer şekilde Lamartine, Amicis ve Porter gibi isimler de Türklerin medeniyet ve ahlak 
anlayışını övgüyle dile getirmiştir.​
3. Türklerin tarih sahnesinden çıkarılması, dünya tarihinin en önemli gelişmelerinin 
anlaşılamamasına yol açardı. 



OSMANLI’DA YAŞAM 
Osmanlı’da Uyandırma Adabı 
            Osmanlı toplumunda günlük hayatın her alanında nezaket, incelik ve edep ön 
plandaydı. İnsanlar arası ilişkilerde kırıcı, kaba veya sert davranışlardan uzak durulur, 
bunun yerine zarif ifadeler ve ince hareketler tercih edilirdi. Bu anlayışın dikkat çekici 
örneklerinden biri de uyuyan birini uyandırma adabında görülmektedir. 

            Osmanlı’da uyuyan birisi uyandırılmak istendiğinde asla sarsılmaz veya adıyla yüksek 
sesle çağrılmazdı. Bunun yerine, 'Agah ol erenler' denilirdi. 'Agah ol' ifadesi 'uyanık ol, 
farkında ol' anlamına gelir, nazik bir uyarı niteliği taşırdı. 'Erenler' hitabı ise muhataba 
verilen değeri ve saygıyı gösterirdi. Böylece kişi kaba bir şekilde uyandırılmak yerine, 
incelikli bir davetle uyanmış olurdu. 

           Osmanlı’da nezaket ve edebin gündelik hayata yansıdığı başka örnekler de vardı. 
Kapıya gelen misafire sert bir 'kapıyı kapat' denilmez, bunun yerine 'kapıyı ört' ya da 'sırla' 
denirdi. Lambayı söndürmek için 'lambayı söndür' değil, 'lambayı dinlendir' ifadesi 
kullanılırdı. Büyüklerin yanında yüksek sesle konuşmamak, sofrada önce onların 
başlamasını beklemek ve yolda küçüklerin büyüklerinin önünde yürümemesi de aynı 
nezaket anlayışının örneklerindendir. 

         'Agah ol erenler' ifadesi, Osmanlı toplumunda insanlara verilen değerin bir 
göstergesidir. İnsan onurunu kırmadan, nezaketle iletişim kurmak toplumun her kesiminde 
önemliydi. Bu tür ifadeler, yalnızca günlük yaşamı kolaylaştırmakla kalmaz, aynı zamanda 
insanların birbirlerine karşı saygı ve merhametle yaklaşmalarını da teşvik ederdi. 

           Tasavvufi bir bakış açısıyla da 'agah olmak', yalnızca uykudan uyanmak değil, aynı 
zamanda kalben ve ruhen uyanık olmak, farkındalık kazanmak anlamına gelirdi. Bu nedenle 
'Agah ol erenler' ifadesi, hem dünyevi hem de manevi bir uyanış çağrısı olarak 
yorumlanabilirdi. Bu yönüyle söz, günlük yaşamın ötesinde derin bir manevi mesaj da 
taşırdı. 

           Sonuç olarak Osmanlı’da uyuyan birini 'Agah ol erenler' diyerek uyandırmak, yalnızca 
bir nezaket kuralı değil, aynı zamanda bir kültürün ve manevi anlayışın yansımasıydı. Bu 
gelenek, Osmanlı toplumunun incelikli düşünce tarzını, saygı ve edep temelli yaşam 
anlayışını günümüze taşıyan kıymetli örneklerden biridir. 

Dipnot 
1. 'Agah ol' ifadesi Osmanlı’da 'uyanık ol, farkında ol' anlamında kullanılmıştır.​
2. 'Erenler' hitabı muhataba verilen değeri ve saygıyı ifade eder.​
3. Kapı ve lamba adabında olduğu gibi, dilin nezaketle kullanımı Osmanlı kültürünün temel 
özelliklerindendir. 



Osmanlı’da Ayakkabıların Diziliş Adabı 
            Osmanlı toplumunda günlük yaşamın her ayrıntısında nezaket, incelik ve sembolik 
anlamlar gizliydi. Evlerin kapı eşikleri, misafirperverliğin ve toplumsal ilişkilerin en güzel 
örneklerinin sergilendiği yerlerden biriydi. Bu bağlamda ayakkabıların kapı önüne nasıl 
dizildiği bile bir edep ve kültür göstergesiydi. 

            Osmanlı’da kapı eşiğindeki ayakkabılar, dışarıya değil, içeriye dönük şekilde dizilirdi. 
Bu uygulamanın anlamı son derece zarifti: 'Git bir daha gelme' demek yerine, 'Gitsen de 
ayağının yönü buraya dönük olsun, yani tekrar gel' mesajı verilirdi. Bu incelik, misafire 
verilen değeri ve ev sahibinin kalbindeki muhabbeti yansıtırdı. 

            Osmanlı toplumunda misafirperverlik dini ve kültürel bir sorumluluk olarak 
görülürdü. Hadislerde geçen 'Misafir rızkıyla gelir' anlayışı, Osmanlı insanının misafire bakış 
açısını şekillendirmişti. Ayakkabıların içeriye dönük dizilmesi, misafirin tekrar gelmesi için 
bir davet niteliği taşır, ev sahibinin gönül kapılarının daima açık olduğunu ifade ederdi. 

           Osmanlı evlerinde misafire verilen değeri gösteren pek çok benzer uygulama vardı. 
Örneğin, eve gelen misafire kahve ile birlikte su ikram edilirdi; bu, misafirin tok mu aç mı 
olduğunu anlamanın zarif bir yoluydu. Pencere önüne konan sarı çiçek evde hasta olduğunu, 
kırmızı çiçek ise evlenme çağında bir kız bulunduğunu haber verirdi. Kapı tokmaklarının 
ince ve kalın sesli olması da misafirin kadın mı erkek mi olduğunu bildirirdi. Bütün bu 
uygulamalar, Osmanlı toplumunda misafire gösterilen inceliğin ve toplumsal iletişimin bir 
parçasıydı. 

             Kapı eşiğindeki ayakkabıların yönü, aslında Osmanlı toplumunun muhabbet ve 
kardeşlik anlayışını sembolize ediyordu. İnsanı incitmemek, misafire değer vermek ve 
sürekli bir bağ kurmak, Osmanlı kültürünün temel özelliklerindendi. Ayakkabıların içeriye 
dönük dizilmesi, yalnızca fiziksel bir düzenleme değil, gönül zenginliğinin de bir 
göstergesiydi. 

             Sonuç olarak, Osmanlı’da kapı önündeki ayakkabıların içeriye dönük dizilmesi, 
misafirperverlik ve nezaket anlayışının en zarif örneklerinden biridir. Bu uygulama, Osmanlı 
insanının misafirle kurduğu gönül bağını, inceliğini ve toplumsal değerlerini yansıtan 
önemli bir kültürel mirastır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da ayakkabıların içeriye dönük dizilmesi, misafire 'tekrar gel' mesajı veren bir 
nezaket kuralıydı.​
2. Misafirperverlik Osmanlı toplumunda dini ve kültürel bir sorumluluk olarak görülürdü.​
3. Kahve-su ikramı, pencere çiçekleri ve kapı tokmakları gibi diğer sembolik uygulamalar da 
aynı kültürel anlayışın parçalarıdır. 



 
Osmanlı’da Ayna Hediyesi ve Sembolizm 
            Osmanlı toplumunda hediyeler yalnızca maddi bir armağan değil, aynı zamanda derin 
anlamlar ve incelikli mesajlar taşıyan unsurlar olarak görülürdü. Hediyeleşme kültürü, aile 
içi sevgi ve bağlılığı pekiştirirken, toplumsal ilişkilerde de saygı ve zarafeti ifade eden önemli 
bir gelenekti. Bu bağlamda Osmanlı erkeklerinin hanımlarına ayna hediye etmesi, hem 
sembolik hem de romantik bir anlam taşımaktaydı. 

           Osmanlı erkekleri hanımlarına hediye olarak çoğu zaman ayna alırlardı. Bu hediyenin 
anlamı ise derin ve zarifti: 'Sana senden daha güzel verebilecek bir hediye yok.' Ayna, kişinin 
kendi güzelliğini ve içsel değerini görmesini sağlarken, aynı zamanda sevginin en saf ifadesi 
olarak evliliklerde sembolik bir armağan niteliği taşırdı. 

           Osmanlı toplumunda hediyelerin çoğu sembolik anlamlarla yüklüydü. Örneğin, bir 
hanıma karanfilli şerbet ikram edilmesi, zarafet ve sevgi göstergesiydi. Yeni evlenen çiftlere 
gül hediye edilmesi, sevginin ve saflığın simgesi olarak kabul edilirdi. Ayrıca, el emeğiyle 
yapılmış mendil, sadakat ve bağlılığın nişanesi olarak verilebilirdi. 

           Hediyeleşme, Osmanlı toplumunda aile bağlarını güçlendiren ve sevgi dilini pekiştiren 
önemli bir araçtı. Özellikle ayna gibi sembolik hediyeler, evliliklerde eşlerin birbirlerine 
duyduğu sevgi ve vefayı gösterirdi. Bu tür hediyeler, yalnızca maddi değil, aynı zamanda 
manevi değerlerin de yaşatılmasını sağlardı. 

          Ayna, tasavvufi düşüncede de önemli bir semboldür. İnsan kalbinin Allah’ın isim ve 
sıfatlarını yansıtan bir ayna olduğu kabul edilirdi. Dolayısıyla Osmanlı kültüründe ayna, hem 
dünyevi bir armağan hem de manevi bir anlamın taşıyıcısıydı. Bu yönüyle eşe verilen ayna 
hediyesi, yalnızca fiziksel güzelliği değil, içsel güzelliği de yansıtan  incelik barındırırdı. 

              Sonuç olarak, Osmanlı’da ayna hediyesi, sevginin, bağlılığın ve zarafetin bir simgesi 
olarak kültürel hayatın önemli bir parçasıydı. Bu tür sembolik hediyeler, Osmanlı 
toplumunun incelikli düşünce yapısını ve aile içi sevgiye verdiği önemi günümüze taşıyan 
kıymetli gelenekler arasında yer almaktadır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da hediyeleşme kültürü yalnızca maddi değil, sembolik anlamlarla da 
zenginleştirilmiştir.​
2. Ayna hediyesi, sevginin en saf ifadesi olarak evliliklerde özel bir yere sahipti.​
3. Karanfilli şerbet, gül ve el emeği mendil gibi hediyeler de benzer sembolik anlamlar 
taşımaktaydı. 



Az Yeme Erdemi 

          Osmanlı toplumunda yemek kültürü yalnızca bedensel ihtiyaçları karşılamaya yönelik 
bir alışkanlık değil, aynı zamanda ahlaki, dini ve kültürel bir disiplindi. Sofra adabı, ölçülülük 
ve kanaat gibi değerlerle şekillenir, insanın hem beden hem de ruh sağlığını gözeten kurallar 
üzerine kurulurdu. Bu anlayış, evlerin duvarlarında asılı duran sözlerde ve hat sanatıyla 
yazılmış öğütlerde kendisini gösterirdi. 

           Osmanlı’da 'Az yiyen melek olur, çok yiyen helak olur. Az yiyen her gün yer, çok yiyen 
bir gün yer.' sözleri, ölçülülüğün ve kanaatin önemini anlatan öğütler arasındaydı. Bu sözler 
hat sanatçıları tarafından özenle yazılır ve hemen hemen her Osmanlı evinin duvarına 
asılırdı. Böylece aile bireylerine ve misafirlere daima az yemenin erdemi hatırlatılırdı. 

         Az yemenin önemi, İslam’ın öğretilerine dayandırılıyordu. Peygamber Efendimiz (s.a.v.) 
bir hadisinde, 'İnsanoğlu midesinden daha kötü bir kap doldurmamıştır. Âdemoğluna belini 
doğrultacak birkaç lokma yeter. Mutlaka yiyecekse, midesinin üçte birini yemeğe, üçte birini 
suya, üçte birini nefese ayırsın' buyurmuştur. Osmanlı toplumu bu öğüdü günlük hayatına 
tatbik ederek sofra düzenini bu ölçü üzerine kurmuştur. 

          Osmanlı evlerinde duvar yazıları yalnızca yeme içme ile sınırlı değildi. Örneğin 'Edep ya 
hu' sözü, insanların her işte edebi gözetmesi gerektiğini hatırlatırdı. Hamam kitabelerinde 
'Önce kalbini temizle, sonra bedenini' yazıları bulunurdu. Bu yazılar, Osmanlı toplumunun 
gündelik hayatında ahlaki değerleri sürekli canlı tutan öğütlerdi. 

          Az yeme alışkanlığı, Osmanlı toplumunda yalnızca sağlık için değil, toplumsal huzur 
için de önemliydi. İsraftan kaçınmak, kanaatkâr olmak ve paylaşmayı bilmek, Osmanlı 
ahlakının temel unsurlarındandı. Bu anlayış ile sofralar , bereketli ve ölçülü düzenlenirdi. 

           Osmanlı’da yeme içme adabı, insanın ruhunu da besleyen bir ibadet anlayışıyla iç 
içeydi. Az yemek, nefsi terbiye etmenin yollarından biri olarak görülür, aşırılıktan kaçınmak 
manevi olgunluğun işareti sayılırdı. Dolayısıyla evlerin duvarlarına asılan bu tür sözler, 
yalnızca dünyevi sağlık için değil, uhrevi saadet için de önemliydi. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da 'Az yiyen melek olur, çok yiyen helak olur' sözü, hem sağlık 
hem de manevi bir ilke olarak toplumun yaşamına yön vermiştir. Hat sanatıyla evlerin 
duvarlarına işlenen bu öğütler, Osmanlı kültürünün inceliklerini ve değerlerini günümüze 
kadar taşıyan kıymetli miraslardan biridir. 

Dipnot 
1. 'Az yiyen melek olur, çok yiyen helak olur' sözü Osmanlı evlerinde yaygın bir öğüttü.​
2. Peygamber imiz’in (s.a.v.) mideyi üçe bölme tavsiyesi, sofra adabının temelini oluşturuyordu.​
3. Duvar yazıları ve hat sanatı, Osmanlı toplumunda ahlaki değerleri gündelik yaşamın parçası 
haline getirmişti. 



Bursa Geleneği: Şimşir Kaşık Adeti 
             Osmanlı toplumunda Ramazan ayı, yalnızca oruç ve ibadetle değil, aynı zamanda 
toplumsal dayanışma, paylaşma ve gönül birlikteliğiyle yaşatılan müstesna bir dönemdi. 
Ramazan sofraları, zengin ile fakirin, paşa ile halkın aynı sofrada buluştuğu, eşitlik ve 
kardeşlik duygularının en yoğun şekilde hissedildiği yerlerdi. Bursa’da uygulanan şimşir 
kaşık geleneği, bu ruhu yansıtan zarif ve derin anlamlı adetlerden biriydi. 

               Bursa’da Ramazan sofralarına gelen misafirlere, nedime tarafından kapıda şimşir 
kaşıklar takdim edilirdi. Bu kaşıkların üzerinde Kur’an-ı Kerim’den sure isimleri yazılı 
olurdu. Misafir, hangi kaşığı almışsa o kaşıktaki sure ismine ayrılmış sofraya otururdu. 
Böylece zengin-fakir, paşa-halk yan yana oturur, sofralarda toplumsal eşitlik sağlanırdı. Bu 
gelenek, Osmanlı’nın adalet ve kardeşlik anlayışını günlük hayata taşıyan önemli bir 
uygulamaydı. 

              Yemek bittikten sonra, üzerinde sure isimleri yazılı olan şimşir kaşıklar yakılırdı. Bu 
davranışın amacı, kutsal isimlerin günlük hayatta tekrar kullanılmasını önlemek ve onlara 
duyulan hürmeti korumaktı. Yakılan kaşıkların külleri ise gül bahçelerine serpilirdi. Gül, 
Osmanlı’da Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) sembolü kabul edildiğinden, bu uygulama aynı 
zamanda manevi bir saygının ifadesiydi. 

               Bursa’daki şimşir kaşık geleneği, Osmanlı toplumunda eşitlik, kardeşlik ve adalet 
anlayışının ne kadar önemli olduğunu gösterir. Toplumsal statülerin Ramazan sofrasında 
ortadan kalkması, Osmanlı kültürünün 'insan-ı kâmil' anlayışına dayanan manevi boyutunu 
gözler önüne sermektedir. 

              Kaşıkların yakılıp küllerinin gül bahçelerine serpilmesi, Osmanlı toplumunda dini 
hassasiyetlerin günlük hayatta nasıl incelikle korunduğunu göstermektedir. Bu gelenek, hem 
Kur’an’a duyulan hürmeti hem de Peygamber sevgisini yansıtan derin anlamlı bir 
uygulamaydı. Böylece Ramazan sofraları, yalnızca yemek yenilen değil, aynı zamanda 
gönüllerin birleştiği, manevi değerlerin tazelendiği mekânlara dönüşmüştür. 

              Sonuç olarak, Bursa’da Ramazan sofralarında uygulanan şimşir kaşık geleneği, 
Osmanlı kültüründe paylaşma, eşitlik, hürmet ve manevi duyarlılığın bir arada yaşatıldığı 
zarif bir örnektir. Bu gelenek, günümüz için de toplumsal birlik ve manevi hassasiyetler 
konusunda ilham verici bir miras olarak değerlendirilebilir. 

Dipnot 
1.​ Şimşir kaşık geleneği, Ramazan sofralarında toplumsal eşitliği sağlamak amacıyla 

uygulanırdı.​
2. Kaşıkların yakılması, kutsal isimlere duyulan hürmeti korumak içindi.​
3. Küllerin gül bahçelerine serpilmesi, Osmanlı toplumunda Peygamber sevgisini 
simgeleyen bir uygulamaydı. 



Osmanlı’da Ahlak ve Medeni Hayat 

          Osmanlı toplumu, gerek doğulu gerekse batılı birçok seyyah, elçi ve yazarın 
gözlemlerinde, ahlak ve nezaket bakımından dikkat çekici özellikleriyle anılmıştır. Osmanlı 
insanının günlük hayatta sergilediği edepli davranışlar, toplumsal ilişkilerdeki uyum ve 
yüksek ahlak anlayışı, dışarıdan bakanların hayranlığını kazanmıştır. Bunlardan biri de ünlü 
yazar Du Loir’in aktardıklarıdır. 

         Du Loir, Osmanlı halkının yüksek ahlakını şu sözlerle dile getirir: “Hristiyan 
memleketlerinde pek yaygın olan küfürbazlık, öfke ve intikam hissi, Türklerde yoktur. 
Türkler ve Osmanlı toplumu bazı kötülükleri değil işlemek, o kötülüklerden haberdar bile 
değillerdir. Hiç şüphesiz ki ahlâk bakımından Türk siyasetiyle medeni hayatı, bütün cihana 
örnek olabilecek vaziyettedir.” Bu sözler, Osmanlı toplumunun incelikli ve ahlaki yaşam 
tarzının dış gözlemciler tarafından dahi fark edildiğini göstermektedir. 

       Du Loir’in gözlemleri, Osmanlı hakkında yazılmış pek çok seyahatname ve hatıratla 
örtüşmektedir. Örneğin, Fransız seyyah Tavernier, Osmanlı halkının misafirperverliğini ve 
nezaketini överken; Lady Montagu, Osmanlı toplumunun özellikle kadınlarının zarafetini ve 
inceliklerini vurgulamıştır. Edmondo de Amicis ise Türk halkını Avrupa’nın en nazik ve en 
güvenilir topluluğu olarak nitelendirmiştir.  

         Osmanlı’da öfke, intikam ve kaba sözlerin hoş karşılanmaması, toplumsal barışı 
koruyan önemli unsurlardandı. Mahalle kültüründe komşular arasında yardımlaşma, ihtiyacı 
olana destek olma ve gönül kırmaktan kaçınma, günlük hayatın ayrılmaz parçalarıydı. Bu 
anlayış sayesinde Osmanlı şehirleri, farklı din ve milletlerden insanların huzur içinde 
yaşadığı mekânlara dönüşmüştür. 

       Osmanlı toplumunun ahlak anlayışı, İslam’ın edep, sabır, affedicilik ve merhamet 
ilkeleriyle yoğrulmuştu. Küfürbazlık ve intikam arzusunun kötü görülmesi, bu dini 
öğretilerin gündelik yaşama yansımasıydı. Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) 'Mümin, kötü söz 
söylemez, lanet etmez, edepsizlik ve hayâsızlık yapmaz' hadisi, Osmanlı toplumunda ahlaki 
bir ölçü olarak kabul edilmiştir. 

       Sonuç olarak Du Loir’in gözlemleri, Osmanlı toplumunun yüksek ahlak anlayışını ve 
medeni yapısını ortaya koymaktadır. Osmanlı halkı, yalnızca kendi iç düzeninde değil, 
dışarıdan bakan gözlemcilerin tasvirlerinde de nezaket, sabır ve merhamet gibi değerlerle 
öne çıkmıştır. Bu özellikler, Osmanlı medeniyetini evrensel ölçekte örnek alınacak bir 
seviyeye taşımıştır. 

Dipnot 
1. Du Loir, Osmanlı halkının öfke, küfür ve intikam gibi kötü duygulardan uzak durduğunu 
aktarmıştır.​
2. Osmanlı toplumunun ahlaki yapısı, pek çok Batılı seyyah ve yazar tarafından övgüyle dile 
getirilmiştir.​
3. İslam’ın edep ve merhamet anlayışı, Osmanlı kültürünün temel taşlarını oluşturmuştur. 



Osmanlı’da Nezaket ve Zarafet 
         Osmanlı toplumu, yalnızca kendi kaynaklarında değil, Batılı seyyahların ve müelliflerin 
gözlemlerinde de nezaket, zarafet ve insana saygı ile ön plana çıkmıştır. 19. yüzyılda 
İstanbul’u ziyaret eden İtalyan yazar Edmondo de Amicis, Osmanlı toplumunun bu yönünü 
dikkat çekici ifadelerle anlatmıştır. 

           Edmondo de Amicis, Osmanlı’yı ülkesine şu sözlerle tanıtır: “Tetkîk ve tespitlerime 
göre İstanbul'un Türk halkı, Avrupa'nın en nazik ve en kibar topluluğudur. Koca şehrin en 
ıssız sokaklarında dahi bir yabancı için hiçbir hakaret ve zarara uğrama tehlikesi yoktur...” 
Bu sözler, Osmanlı toplumunun yabancılara karşı dahi gösterdiği hoşgörü ve inceliğin Batılı 
bir gözlemci tarafından takdir edildiğini göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunun nezaketine dair benzer gözlemler pek çok seyyahın eserinde yer 
alır. Fransız seyyah Jean-Baptiste Tavernier, Osmanlı halkının misafirperverliğini ve 
yardımseverliğini överken; Lady Mary Wortley Montagu, Osmanlı kadınlarının zarafetinden 
ve toplumsal ilişkilerdeki inceliklerinden bahseder. Ayrıca Evliya Çelebi de kendi 
seyahatnamesinde Osmanlı toplumunun farklı coğrafyalarda dahi edep ve nezaketle öne 
çıktığını aktarır. 

          Osmanlı toplumunda nezaket ve edep, yalnızca bireysel ilişkilerde değil, toplumsal 
düzenin tamamında hissedilirdi. Yolda yürürken küçüklerin büyüklerin önüne geçmemesi, 
misafire ikramda bulunulması, komşuluk hakkının gözetilmesi ve günlük konuşmalarda 
kaba sözlerden kaçınılması bu anlayışın örneklerindendi. Yabancıların İstanbul sokaklarında 
kendilerini güvende hissetmesi, bu ahlaki düzenin sonucu olarak görülmelidir. 

          Osmanlı’daki bu nezaket anlayışı, İslam’ın öğretileriyle de doğrudan bağlantılıydı. 
‘Komşusu açken tok yatan bizden değildir’ hadisi, Osmanlı toplumunda sosyal hayatın 
mihenk taşı olmuş, yardımlaşma ve zarafeti artırmıştır. Bu anlayış, yabancılar için bile güven 
ortamı sağlayan bir toplumsal atmosfer oluşturmuştur. 

           Sonuç olarak, Edmondo de Amicis’in gözlemleri Osmanlı toplumunun nazik, kibar ve 
hoşgörülü yapısını gözler önüne sermektedir. Batılı seyyahların benzer ifadeleriyle 
desteklenen bu tablo, Osmanlı kültürünün yalnızca kendi halkı için değil, yabancılar için de 
güven ve huzur kaynağı olduğunu göstermektedir. 

Dipnot 
1. Edmondo de Amicis, 19. yüzyılda İstanbul’u ziyaret ederek Osmanlı toplumuna dair 
gözlemlerini aktarmıştır.​
2. Osmanlı’daki nezaket ve zarafet anlayışı, Batılı seyyahlar tarafından da sıkça dile 
getirilmiştir.​
3. Bu gözlemler, Osmanlı toplumunun hem yerli halk hem de yabancılar için güvenli ve 
huzurlu bir ortam sunduğunu göstermektedir. 

 



Osmanlı’da Evlilik Teklifleri  
            Osmanlı toplumunda evlilik süreci yalnızca iki bireyin değil, ailelerin ve hatta 
mahallelerin bütünleşmesini sağlayan önemli bir müessese olarak görülürdü. Bu nedenle 
evlilik teklifleri ve kız isteme süreçleri zarafet, incelik ve sembolik mesajlarla süslenirdi. 
Osmanlı’da kullanılan semboller, sözsüz iletişimin en güzel örneklerindendi. 

           Osmanlı döneminde genç bir kıza nar göndermek, evlilik teklifinde bulunmak 
anlamına gelirdi. Nar, çok sayıda tanesiyle bereketi, aile bütünlüğünü ve çoğalmayı 
simgeliyordu. Dolayısıyla nar, evliliğin hem maddi hem de manevi yönlerini yansıtan güçlü 
bir sembol olarak tercih edilirdi. 

          Kız görmeye gidildiğinde zambak kokusu götürülmesi ise 'kızınıza talibiz' mesajı 
taşırdı. Zambak, saflık ve nezaketin simgesi olarak kabul edilir, aynı zamanda evlilik 
niyetinin temiz ve samimi olduğunu anlatırdı. Bu tür sembolik hediyeler, Osmanlı 
toplumunda sözden çok işaretlerin ön planda tutulduğunu göstermektedir. 

         Osmanlı’da ev sahibi tarafından ikram edilen şerbetler de önemli bir mesaj taşırdı. Eğer 
şerbetler karanfilli ise, bu 'buyurun gelin kızımızı isteyin' anlamına gelirdi. Şayet şerbetler 
sade olarak ikram edilirse, bu durum 'sana verecek kızım yok' mesajı taşırdı. Böylece ev 
sahibinin kararı, doğrudan sözle ifade edilmeyip incelikli bir şekilde iletilmiş olurdu. 

         Osmanlı’da evlilik sürecinde kullanılan sembolik mesajlar yalnızca bunlarla sınırlı 
değildi. Örneğin, mendil göndermek bağlılık ve sadakatin ifadesi olurken, gül sunmak sevgi 
ve saflığın sembolüydü. Karanfilli şerbetin kabul anlamı taşıması gibi, bazen hediyelerin 
rengi veya kokusu da mesaj niteliği taşırdı. Bu incelikli iletişim dili, Osmanlı toplumunda 
evlilik sürecini hem zarif hem de saygılı bir çerçevede yürütmeyi sağlamıştır. 

          Bu gelenekler, Osmanlı toplumunun sözsüz iletişime verdiği önemi ve incelikli düşünce 
tarzını ortaya koymaktadır. Evlilik teklifleri yalnızca bireyler arası bir mesele değil, ailelerin 
ve toplumun huzurunu da ilgilendiren bir süreçti. Dolayısıyla bu süreçte kullanılan 
semboller, hem duyguları ifade eden hem de toplumsal düzeni koruyan bir araç işlevi 
görmüştür. 

          Sonuç olarak Osmanlı’da nar, zambak ve şerbet gibi semboller aracılığıyla yapılan 
evlilik teklifleri, toplumun incelikli, zarif ve saygılı iletişim kültürünü yansıtmaktadır. Bu 
gelenekler, günümüz toplumuna da iletişimde nezaketin, sembollerin ve sözsüz mesajların 
ne kadar güçlü olduğunu hatırlatmaktadır. 

Dipnot 
1. Nar, Osmanlı’da evlilik teklifinde kullanılan bereket ve bütünlük sembolüdür.​
2. Zambak kokusu, evlilik niyetinin temizliğini ve samimiyetini ifade ederdi.​
3. Şerbetlerin karanfilli veya sade oluşu, kız isteme sürecindeki kararı sembolik olarak 
iletirdi. 



'Haddi Aştık' Sözü ve 63 Yaş Anlayışı 
          Osmanlı toplumunda günlük yaşam, dini hassasiyetler ve Peygamber Efendimiz’in 
(s.a.v.) hayatından alınan örneklerle şekillendirilmişti. İnsanların sözlü ifadeleri, davranışları 
ve sosyal hayatı bu hassasiyetlerin izlerini taşırdı. Bu anlayışın dikkat çekici örneklerinden 
biri de 63 yaşını geçen kişilerin kullandığı 'Haddi aştık' ifadesidir. 

          Peygamber Efendimiz (s.a.v.) 63 yaşında vefat ettiği için, Osmanlı toplumunda bu yaş 
bir dönüm noktası olarak görülürdü. 63 yaşını geçen dedelerimiz, kendilerine yaşları 
sorulduğunda 'Haddi aştık' derlerdi. Bu ifade, kişinin artık Peygamber’in vefat yaşını 
geçtiğini, her an Allah’a kavuşmaya hazır olması gerektiğini ve bu yaştan sonrasının bir lütuf 
olarak görüldüğünü anlatırdı. 

         Osmanlı toplumunda Peygamber Efendimiz’in hayatına atıfta bulunan birçok benzer 
gelenek vardı. Örneğin, evlerin duvarlarına 'Edep ya hu' yazıları asılır, insanlara edebin 
Peygamber ahlakının bir yansıması olduğu hatırlatılırdı. Yine misafire ikram edilen 
kahvenin yanında su bulundurmak, sünnete uygun bir incelik olarak yaşatılırdı. Ayrıca, 
Osmanlı mezar taşlarında kullanılan beyitler ve ayetler de kişilerin hayatı boyunca 
Peygamber’in örnekliğini esas aldıklarını gösterirdi. 

         'Haddi aştık' ifadesi, Osmanlı toplumunda yaşlıların hem tevazu hem de dini bir bilinçle 
hareket ettiklerini ortaya koyar. Bu söz, yaşlıların dünya hayatını bir emanet olarak 
gördüklerini, kalan ömürlerini ise manevi hazırlık ve ibadetle geçirmek istediklerini 
gösterirdi. Toplumda yaşlılara duyulan saygı da bu anlayışla birleşerek güçlü bir ahlaki 
düzen oluştururdu. 

        Bu gelenek, Osmanlı toplumunda Peygamber sevgisinin günlük yaşamla nasıl 
bütünleştiğini göstermektedir. 63 yaşından sonra söylenen 'Haddi aştık' ifadesi, aslında 
Allah’a karşı bir şükür ve aynı zamanda bir muhasebe anlamı taşırdı. Bu bilinç, Osmanlı 
kültüründe hem bireysel hem de toplumsal hayatı derinden etkilemiştir. 

        Sonuç olarak, 'Haddi aştık' ifadesi Osmanlı kültüründe Peygamber sevgisinin, tevazunun 
ve ölüm bilincinin bir tezahürüydü. Bu söz, yaşlıların ömürlerini şükür, sabır ve manevi 
hazırlıkla geçirmelerini teşvik eden bir hatırlatma olarak toplum hafızasında yer etmiştir. 
Günümüzde de bu anlayış, insana hayatın faniliğini ve manevi değerlere sarılmanın önemini 
hatırlatmaktadır. 

Dipnot 
1. Peygamber Efendimiz (s.a.v.) 63 yaşında vefat etmiştir.​
2. Osmanlı toplumunda bu yaşın aşılması, bir lütuf ve aynı zamanda manevi hazırlık süreci olarak 
görülürdü.​
3. 'Haddi aştık' sözü, tevazu ve şükür bilincini yansıtır. 



Osmanlı’da Kahve ve Su İkramı 
           Osmanlı toplumunda misafirperverlik, kültürün en önemli unsurlarından biriydi. 
Misafire gösterilen ilgi, yalnızca bireysel bir nezaket değil, aynı zamanda dini ve ahlaki bir 
sorumluluk olarak görülürdü. Bu anlayışın en güzel örneklerinden biri de kahve ve su ikramı 
geleneğiydi. 

          Eve gelen misafire her zaman kahvenin yanında bir bardak su da ikram edilirdi. Bu 
inceliğin özel bir anlamı vardı: Eğer misafir tok ise önce kahveyi içer, aç ise önce suyu içerek 
ev sahibine işaret verirdi. Böylece ev sahibi, misafirin durumunu anlayarak ya yemek sofrası 
hazırlatır ya da meyve ve tatlı ikram ederdi. Bu gelenek, Osmanlı misafirperverliğinin zarif 
ve pratik bir göstergesiydi. 

          Osmanlı’da misafir ağırlama yalnızca kahve ve su ile sınırlı değildi. Örneğin, misafir eve 
geldiğinde kapıda ayakta karşılanır, hal hatır sorulmadan doğrudan içeri buyur edilmezdi. 
Kahvenin yanına lokum, şerbet veya küçük tatlılar konması da yaygın bir adetti. Ayrıca 
misafirin ayakkabıları özenle yerleştirilir, rahat etmesi için evin en temiz ve ferah odasına 
alınırdı. 

         Kahve ve su ikramı, Osmanlı’da misafirle ev sahibi arasındaki iletişimi kolaylaştıran bir 
işaret dili işlevi görmüştür. Bu gelenek, aynı zamanda toplumda incelikli düşünmenin ve 
empati kurmanın ne kadar değerli olduğunu ortaya koyar. Misafirin ihtiyaçlarını sözsüz 
anlamaya dayalı bu uygulama, Osmanlı kültürünün derinlikli nezaket anlayışının bir 
yansımasıdır. 

          Misafirperverlik Osmanlı’da dini bir boyuta da sahipti. Hadislerde geçen 'Misafir 
rızkıyla gelir' anlayışı, insanların misafiri bir bereket kaynağı olarak görmesine neden 
olmuştur. Bu nedenle misafire kahve, su ve yemek ikramı yalnızca dünyevi bir görev değil, 
aynı zamanda manevi bir kazanç olarak görülmüştür. 

          Sonuç olarak, kahve ve su ikramı geleneği Osmanlı toplumunda hem pratik bir iletişim 
aracı hem de ince bir misafirperverlik örneğiydi. Bu uygulama, Osmanlı kültüründe empati, 
zarafet ve dini hassasiyetin günlük yaşamda nasıl bütünleştiğini gösteren güzel bir örnek 
olarak günümüze kadar ulaşmıştır. 

Dipnot 
1. Kahve ve su ikramı, misafirin ihtiyaçlarını anlamaya yönelik ince bir gelenekti.​
2. Misafirperverlik Osmanlı kültüründe dini bir sorumluluk olarak görülmekteydi.​
3. Kahve yanına tatlı ve şerbet ikramı, misafirin ağırlanmasında yaygın uygulamalardandı. 

 



İncelik ve Dua Dili 
          Osmanlı toplumunda gündelik hayat, yalnızca pratik kurallarla değil, aynı zamanda 
incelikli bir dil ve dua anlayışıyla şekillendirilmişti. Kullanılan kelimeler, söylenen sözler ve 
hatta gündelik emirler bile incelikle seçilir, kırıcı ve olumsuz ifadelerden kaçınılırdı. Bu 
anlayış, toplumun hem edep hem de manevi hassasiyetler üzerine inşa edildiğini gösterir. 

          Osmanlı’da 'Kapıyı kapat!' denilmezdi. Çünkü 'kapatmak' kelimesi, Allah’ın (c.c.) 
kimsenin kapısını kapatmaması temennisiyle olumsuz bulunurdu. Bunun yerine 'Kapıyı ört' 
ya da 'Kapıyı sırla' denilirdi. Ayrıca kapının sertçe kapatılması hoş karşılanmaz, yavaşça ve 
sessizce örtülmesi edep gereği sayılırdı. Bu incelik, Osmanlı toplumunda kullanılan 
kelimelerin bile dua ve temenni niteliği taşıdığını göstermektedir. 

            Benzer bir hassasiyet lambalar için de geçerliydi. Osmanlı’da 'Lambayı söndür' 
denmezdi. Çünkü 'söndürmek' kelimesi, Allah’ın (c.c.) kimsenin ışığını söndürmemesi 
dileğiyle hoş karşılanmazdı. Bunun yerine 'Lambayı dinlendir' denilirdi. Lamba da 
'yakılmaz', 'uyandırılırdı'. Bu ifadeler, Osmanlı insanının cansız nesnelere bile şefkat ve 
nezaketle yaklaşımını ortaya koymaktadır. 

           Osmanlı toplumunda dildeki inceliklere dair başka örnekler de vardır. Mesela, 'Ölmek' 
kelimesi yerine 'Hakk’a yürümek' ya da 'Dünyadan göçmek' denirdi. Yine 'Kör' yerine 'âmâ', 
'topal' yerine 'aksak' gibi daha nazik ifadeler tercih edilirdi. Bu yaklaşım, hem insanlara hem 
de hayata karşı daha yumuşak bir dil kullanılmasının önemsendiğini göstermektedir. 

           Dil kullanımı, Osmanlı toplumunda yalnızca iletişim aracı değil, aynı zamanda ahlaki ve 
manevi bir tavırdı. Toplumun her kademesinde kullanılan bu nezaket dili, insanlar arasında 
sevgi ve saygının korunmasına katkı sağlıyordu. Olumsuz çağrışımlardan kaçınmak ve her 
kelimeyi dua niteliğinde seçmek, Osmanlı kültürünün derin inceliklerinden biriydi. 

          Sonuç olarak Osmanlı’da kapı ve lamba ile ilgili kullanılan ifadeler, toplumun dil 
hassasiyetini, dua anlayışını ve manevi inceliğini gözler önüne sermektedir. Kapının 
'örtülmesi', lambanın 'dinlendirilmesi' veya 'uyandırılması' gibi ifadeler, Osmanlı kültürünün 
zarif bir yansımasıdır. Bu anlayış, günümüzde de nezaketli dilin ve olumlu temennilerin 
önemini hatırlatmaktadır. 

Dipnot 
1. 'Kapıyı kapat' yerine 'Kapıyı ört' denmesi, olumsuz çağrışımlardan kaçınmak için tercih 
edilirdi.​
2. 'Lambayı söndür' yerine 'Lambayı dinlendir' denmesi, dua ve nezaket dilinin bir 
göstergesiydi.​
3. Osmanlı dil kültüründe olumsuz ifadeler yerine daha zarif ve dua niteliği taşıyan kelimeler 
tercih edilmiştir. 



Osmanlı’da Kapıdan Çıkış Adabı 
          Osmanlı toplumunda günlük yaşam, yalnızca dini kurallarla değil, aynı zamanda ince 
görgü ve edep kurallarıyla şekillendirilmişti. Bu kuralların amacı, hem toplumsal düzeni 
korumak hem de karşılıklı saygıyı pekiştirmekti. Bu bağlamda Osmanlı’da kapıdan çıkarken 
arkasını dönmemek, geri geri çıkmak önemli bir edep kuralı olarak kabul edilirdi. 

         Osmanlı kültüründe bir evden, dergâhtan veya önemli bir mekândan çıkarken arkasını 
dönmek saygısızlık olarak görülürdü. Bu nedenle kişi kapıdan çıkarken geri geri çıkar, 
yüzünü içerideki büyüklere veya mekâna dönük tutardı. Bu davranış, içeride bulunanlara 
saygının yanı sıra, mekânın kutsiyetine duyulan hürmeti de ifade ederdi. 

         Osmanlı toplumunda bu tür incelikli edep kurallarına sıkça rastlanırdı. Örneğin, 
büyüklerin yanında yüksek sesle konuşmamak, onların sözünü kesmemek, yemek 
sofrasında önce büyüğün başlamasını beklemek bu kurallar arasında yer alırdı. Yine 
misafirlikten ayrılırken ev sahibine dua etmek ve teşekkür etmek de Osmanlı 
misafirperverliğinin ayrılmaz bir parçasıydı. 

        Kapıdan geri geri çıkmak, Osmanlı toplumunda yalnızca bir görgü kuralı değil, aynı 
zamanda bir saygı göstergesiydi. Bu davranış, bireyin hem mekâna hem de orada bulunan 
kişilere karşı duyduğu hürmeti somutlaştırıyordu. Bu tür kurallar sayesinde toplumda saygı, 
nezaket ve karşılıklı güven pekişmiş oluyordu. 

       Dergâhlarda ve tekkelerde de benzer uygulamalar vardı. Tasavvufi gelenekte dervişler 
şeyhlerinin huzurundan ayrılırken yüzlerini onlara dönük tutar, arkasını dönmeden geri geri 
çıkarak saygılarını ifade ederlerdi. Bu davranış, yalnızca bir edep kuralı değil, aynı zamanda 
manevi bağlılığın bir göstergesi olarak kabul edilirdi. 

         Sonuç olarak Osmanlı’da kapıdan çıkarken arkasını dönmemek, toplumsal görgünün ve 
manevi hassasiyetin önemli bir göstergesiydi. Bu kural, hem insana hem de mekâna duyulan 
saygıyı ifade eden incelikli bir davranış olarak Osmanlı kültüründe özel bir yere sahiptir. 

Dipnot 
1. Kapıdan arkasını dönmeden çıkmak, Osmanlı’da saygı ve edep kuralıydı.​
2. Dergâhlarda ve tekkelerde dervişlerin şeyhlerine karşı bu adabı uyguladığı bilinmektedir.​
3. Benzer şekilde, büyüklerin yanında yüksek sesle konuşmamak ve sofrada önce büyüğün 
başlamasını beklemek de Osmanlı görgü kuralları arasındaydı. 

 
 
 
 
 



Kırmızı Çiçek Geleneği ve Mahremiyet  
         Osmanlı toplumunda günlük yaşam, sözlü olmayan iletişim araçlarıyla da düzenlenirdi. 
Evlerin önünde veya pencerelerinde kullanılan semboller, mahalle kültüründe önemli bir 
yere sahipti. Bu sembollerden biri de kırmızı çiçekti. 

         Pencerenin önünde kırmızı çiçek varsa, bu evde evlenme çağına gelmiş bekar bir kız 
bulunduğu anlamına gelirdi. Bu işaret, mahalleden geçenlere edepli davranmaları 
gerektiğini hatırlatırdı. Özellikle argo konuşmaktan ve yüksek sesle gürültü yapmaktan 
kaçınılırdı. Böylece hem evin kızına saygı gösterilmiş hem de mahallenin edep anlayışı 
korunmuş olurdu. 

         Osmanlı evlerinde çiçek ve sembollerle verilen mesajlar yalnızca kırmızı çiçekle sınırlı 
değildi. Pencere önüne konan sarı çiçek, evde hasta bulunduğunu bildirir, gürültü 
yapılmaması gerektiğini ifade ederdi. Kapı üzerine asılan ay yıldız, o evden birinin hacca 
gittiğini gösterirdi. Kapı tokmaklarında kullanılan ince ve kalın sesli tokmaklar da misafirin 
kadın mı erkek mi olduğunu haber verirdi. 

         Kırmızı çiçek uygulaması, Osmanlı toplumunun mahremiyet, saygı ve incelik anlayışının 
bir yansımasıydı. Evlenme çağına gelmiş bir genç kızın bulunduğu evin korunması, 
toplumun ortak sorumluluğu olarak görülürdü. Mahalle kültürü, yalnızca komşuluk 
ilişkileriyle değil, aynı zamanda bu tür yazılı olmayan kurallarla da güçlenirdi. 

          Bu uygulama, Osmanlı toplumunda kadınlara duyulan saygının da bir göstergesiydi. 
Bekar kızların onurunun korunması, ailelerin olduğu kadar tüm mahallenin vazifesi olarak 
kabul edilirdi. Dolayısıyla kırmızı çiçek yalnızca bir süs değil, aynı zamanda bir ahlak ve 
edep sembolüydü. 

          Sonuç olarak, kırmızı çiçek geleneği Osmanlı toplumunun incelikli sosyal yapısını ve 
kadınlara verilen değeri ortaya koymaktadır. Bu tür semboller, mahalle kültürünü 
düzenleyen, nezaketi teşvik eden ve toplumsal ahengi koruyan önemli unsurlar arasında yer 
almaktadır. 

Dipnot 
1. Kırmızı çiçek, Osmanlı evlerinde bekar kız bulunduğunu ifade eden sembolik bir işaretti.​
2. Sarı çiçek, evde hasta olduğunu bildirirdi.​
3. Kapı tokmakları ve ay yıldız işaretleri de benzer toplumsal mesajlar için kullanılırdı. 

 

 

 



Osmanlı’da Kız İsteme Geleneği  
         Osmanlı toplumunda evlilik, yalnızca iki bireyin bir araya gelmesi değil, aynı zamanda 
iki ailenin, hatta iki mahalle ve topluluğun bütünleşmesi olarak görülürdü. Bu nedenle evlilik 
sürecinde damat adayının kişiliği, ahlaki duruşu ve dini hassasiyetleri dikkatle incelenirdi. 
Bu incelemenin en önemli göstergelerinden biri de namaza bağlılığıydı. 

         Osmanlı’da kız istemeye gidildiğinde damat adayının namaz kılıp kılmadığını anlamak 
için pratik bir yöntem uygulanırdı. Damat adayının pantolonunun diz kısmında namaz 
kılarken oluşan iz olup olmadığına bakılırdı. Dizlerdeki bu iz, kişinin düzenli olarak namaz 
kıldığını ve ibadetine bağlılığını gösteren somut bir işaret sayılırdı. Bu durum, evlilikte dinin 
ve ibadetin ne kadar önemli bir ölçüt olduğunun da göstergesiydi. 

          Osmanlı toplumunda evliliklerde dini hassasiyetin ölçü alındığı başka örnekler de 
vardı. Örneğin damat adayının içki içip içmediği, kumar gibi kötü alışkanlıklardan uzak 
durup durmadığı araştırılırdı. Adayın ailesine, komşularına ve çevresine karşı tutumu, 
insanlarla olan muamelesi de dikkatle gözlemlenirdi. Kız tarafı için en önemli hususlardan 
biri, damadın güzel ahlak ve dini vecibelere bağlılığıydı. 

          Evlilik, Osmanlı’da yalnızca bireysel bir tercih değil, toplumsal bir sorumluluktu. Bu 
nedenle damat adayının karakteri, ibadetlere bağlılığı ve ahlaki duruşu, kız isteme sürecinde 
en çok dikkat edilen konular arasındaydı. Pantolon dizindeki iz, bu bağlılığın sembolik ama 
etkili bir göstergesi olarak değerlendirilirdi. 

          Namaz, İslam’da imanın en önemli göstergelerinden biri kabul edildiği için, damat 
adayının namaza bağlılığı evliliğin manevi temellerini de güçlendirirdi. Bu nedenle kız 
isteme geleneğinde namaz izi, yalnızca bireysel bir alışkanlığı değil, aynı zamanda ailenin 
manevi istikametini de simgeleyen bir unsur olarak görülmüştür. 

          Sonuç olarak Osmanlı’da kız isteme geleneğinde damat adayının pantolon dizindeki 
izine bakılması, toplumun evlilikte dini değerlere verdiği önemi ortaya koymaktadır. Bu 
uygulama, Osmanlı kültürünün evlilikte ahlak, ibadet ve dini hassasiyetleri temel ölçütler 
olarak kabul ettiğini gösteren anlamlı bir örnektir. 

Dipnot 
1. Damat adayının pantolon dizindeki iz, onun namaza bağlılığının bir göstergesi sayılırdı.​
2. Osmanlı’da evlilik yalnızca bireylerin değil, ailelerin ve toplumun ortak sorumluluğu olarak 

görülürdü.​
3. Dini hassasiyetler, Osmanlı evlilik kültüründe en önemli ölçütlerden biriydi. 

 



Lamartine’in Gözünden Türkler  
         Osmanlı toplumunu ve Türk milletini ziyaret eden birçok yabancı seyyah, yazar ve 
devlet adamı, gözlemlerinde Türklerin karakterinden, ahlakından ve devlet anlayışından 
övgüyle bahsetmiştir. Fransız şair, yazar ve siyasetçi Alphonse de Lamartine de bu 
isimlerden biridir. Onun sözleri, Türk milletine duyulan hayranlığı ve saygıyı ifade 
etmektedir. 

          Lamartine, Türkler hakkında şu ifadeleri dile getirmiştir: “Türkler ırk ve millet olarak 
yeryüzünün en şerefli insanlarıdır.” Bu söz, Türklerin sahip olduğu yüksek ahlak, mertlik, 
cesaret ve devlet kurma kabiliyetine bir atıftır. Lamartine’in gözünde Türkler, yalnızca askerî 
gücüyle değil, aynı zamanda karakter asaletleriyle de öne çıkmıştır. 

          Lamartine’in bu gözlemleri, Osmanlı’yı ziyaret eden diğer Avrupalı seyyah ve 
yazarların ifadeleriyle örtüşmektedir. Edmondo de Amicis, Osmanlı halkını Avrupa’nın en 
nazik ve güvenilir topluluğu olarak nitelendirmiştir. Du Loir, Türklerin öfke, intikam ve 
küfürden uzak bir toplum olduğunu vurgulamıştır. İngiliz sefiri Sir James Porter ise Osmanlı 
şehirlerindeki emniyet ve düzeni, medeniyetin en büyük göstergelerinden biri olarak 
tanımlamıştır. 

          Türklerin tarih boyunca farklı coğrafyalarda birçok devlet kurması, onların yalnızca 
askerî  güçleriyle değil, adalet ve merhamet anlayışlarıyla da ön plana çıkmalarını 
sağlamıştır. Osmanlı’da farklı dinlerden ve milletlerden insanlar barış içinde yaşamış, adalet 
sistemiyle herkesin hakkı korunmuştur. Bu özellikler, Türk milletinin 'şerefli' olarak 
tanımlanmasının temel sebeplerindendir. 

           Türklerin şerefli millet olarak anılmasının ardında, İslam’ın edep, adalet ve merhamet 
ilkelerinin günlük hayata yansıması da vardır. Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) 'İnsanların en 
hayırlısı, insanlara faydalı olandır' hadisi, Türk-İslam kültüründe toplumun her 
kademesinde yaşatılmıştır. Bu anlayış, Türk milletine hem kendi halkı hem de yabancılar 
nezdinde derin bir itibar kazandırmıştır. 

            Sonuç olarak, Lamartine’in 'Türkler yeryüzünün en şerefli insanlarıdır' sözü, tarih 
boyunca Türklerin sergilediği adalet, cesaret, mertlik ve yüksek ahlakın bir ifadesidir. 
Osmanlı’dan günümüze taşınan bu miras, Türk milletinin medeniyetler tarihindeki seçkin 
yerini ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Lamartine, Türkleri 'yeryüzünün en şerefli insanları' olarak nitelendirmiştir.​
2. Benzer övgüler, Edmondo de Amicis, Du Loir ve Sir James Porter gibi Batılı seyyahlar tarafından 

da dile getirilmiştir.​
3. Türklerin şerefli olarak tanımlanması, onların tarih boyunca adalet, ahlak ve medeniyet 

anlayışıyla ilişkilidir. 



Osmanlı’da Nezaket ve Zarafet Adabı 
           Osmanlı toplumu, günlük yaşamın her alanında nezaket, zarafet ve edep kurallarına 
büyük önem verirdi. İnsan ilişkilerinde kırıcı, kaba ve hoyrat davranışlar hoş karşılanmaz; 
incelik, saygı ve ölçülülük esas alınırdı. Bu kurallar yalnızca bireysel ilişkilerde değil, 
toplumun bütününde huzur ve düzenin korunmasında da önemli rol oynamıştır. 

           Osmanlı’da insanların sözü asla kesilmezdi. Bir kişi konuşurken diğerleri sabırla dinler, 
laf arasında işaret veya işmarla müdahale edilmezdi. Fısıldaşmalar, gizli konuşmalar veya 
başkalarını dışlayan davranışlar hoş karşılanmazdı. Bu anlayış, toplumsal ilişkilerde saygının 
korunmasını ve herkesin kendisini değerli hissetmesini sağlardı. 

          Osmanlı toplumunda gezerken yere yumuşak basılır, ayak sesinin duyulmamasına özen 
gösterilirdi. Bu davranış, çevreye ve başkalarının huzuruna gösterilen saygının bir 
yansımasıydı. Gürültüyle yürümek kaba bir davranış sayılır, özellikle hasta, yaşlı veya 
istirahatte olanların rahatsız edilmemesi için sessiz adımlarla yürünürdü. 

           Kaba saba, kalp kırıcı şakalar Osmanlı toplumunda hoş görülmezdi. Bunun yerine ince, 
duygulu ve düşündürücü latifeler yapılırdı. Bu latifeler, karşıdakini kırmadan, gönül alıcı ve 
muhabbeti artırıcı nitelikteydi. Osmanlı meclislerinde yapılan nükteler, hem zekânın hem de 
nezaketin göstergesi kabul edilirdi. 

        Osmanlı’da nezaket ve edep anlayışına dair başka örnekler de vardır. Büyüklerin 
yanında yüksek sesle konuşmak hoş karşılanmaz, sofrada önce büyüğün başlaması 
beklenirdi. Kapıya gelen misafire sertçe 'kapıyı kapat' denmez, bunun yerine 'kapıyı ört' 
denirdi. Uyuyan birisi uyandırılacağı zaman sarsılmaz, 'Agah ol erenler' denilerek nazikçe 
seslenilirdi. Bu örnekler, Osmanlı toplumunda söz, davranış ve hal diliyle zarafetin ne kadar 
önemsendiğini göstermektedir. 

          Bu incelikli kurallar, Osmanlı toplumunda yalnızca bireysel nezaket değil, aynı 
zamanda toplumsal ahengin de temelini oluşturmuştur. İnsanların birbirini kırmaması, 
huzuru bozmaması ve ilişkilerde saygıyı esas alması, Osmanlı kültürünün en önemli 
değerlerindendi. Nezaket, yalnızca bireysel bir erdem değil, toplumsal bir gereklilik olarak 
kabul edilmiştir. 

         Sonuç olarak Osmanlı’da sözün kesilmemesi, yere yumuşak basılması ve latifelerin 
incelikle yapılması, toplumun zarafet ve edep anlayışının yansımasıdır. Bu kurallar, hem 
bireysel ilişkilerde saygıyı hem de toplumsal barışı koruyan önemli kültürel miraslardır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da sözün kesilmemesi, toplumsal saygının korunmasına yönelik bir kuraldı.​
2. Yumuşak adımlarla yürümek, çevreye ve insanlara saygının bir göstergesiydi.​
3. İnce latifeler ve zarif şakalar, Osmanlı meclislerinde nezaketin ve zekânın bir nişanesi 
kabul edilirdi. 



İngiliz Sefiri Sir James Porter’ın Gözüyle  
Osmanlı İmparatorluğu, yüzyıllar boyunca yalnızca sınırlarının genişliği ve askeri kudretiyle 
değil, aynı zamanda toplumsal düzeni, emniyet anlayışı ve medeniyet seviyesinin 
yüksekliğiyle de dikkat çekmiştir. Bunu yalnızca Osmanlı kaynakları değil, dönemin Avrupalı 
seyyahları ve elçileri de teyit etmiştir. 18. yüzyılda İstanbul’da görev yapan İngiliz sefiri Sir 
James Porter, gözlemlerini şu ifadelerle dile getirmiştir. 

Sir James Porter, 1740’ların İstanbul’unu şu şekilde anlatır: “Gerek İstanbul'da gerekse 
İmparatorluğun diğer şehirlerinde hüküm süren emniyet ve asayiş, hiçbir tereddüde imkân 
bırakmayacak şekilde ispat etmektedir ki Türkler çok medeni insanlardır.” Bu gözlem, 
Osmanlı şehirlerinde asayişin ve huzurun ne denli güçlü olduğuna işaret etmektedir. 

Porter’ın gözlemleri, başka Avrupalı seyyah ve elçilerin ifadeleriyle de örtüşmektedir. 
Edmondo de Amicis, 19. yüzyılda Osmanlı toplumunu Avrupa’nın en nazik ve güvenilir halkı 
olarak tanımlamıştır. Fransız seyyah Tavernier, Osmanlı şehirlerinde geceleri dahi güven 
içinde dolaşmanın mümkün olduğunu belirtmiştir. Lady Montagu ise İstanbul’da kadınların 
toplumsal huzur ve güven ortamında yaşadığını aktarmıştır. Bütün bu ifadeler, Osmanlı şehir 
düzeninin Avrupalı gözlemciler tarafından bile takdir edildiğini göstermektedir. 

Osmanlı şehirlerinde güvenlik anlayışı, yalnızca kolluk kuvvetlerinin varlığına değil, aynı 
zamanda toplumsal ahlakın ve komşuluk kültürünün güçlü olmasına dayanıyordu. Mahalle 
teşkilatları, kadı denetimleri ve esnaf örgütleri sayesinde şehirlerde düzen korunur, hırsızlık, 
gasp ve şiddet olayları son derece düşük seviyelerde seyrederdi. Bu durum, Osmanlı’nın 
şehir hayatında medeniyet ve huzurun temelini oluşturuyordu. 

Osmanlı’daki asayişin bu denli güçlü olmasının ardında, İslam ahlakının ve adalet anlayışının 
da etkisi vardı. Adalet mülkün temeli olarak kabul edilmiş, halka güven telkin eden bir düzen 
kurulmuştur. Kur’an ve hadislerde emredilen doğruluk, emanete riayet ve kul hakkına 
hassasiyet gibi ilkeler, Osmanlı şehirlerinin emniyetine doğrudan yansımıştır. 

Sonuç olarak, İngiliz sefiri Sir James Porter’ın gözlemleri, Osmanlı İmparatorluğu’nun 
yalnızca siyasi gücüyle değil, aynı zamanda şehirlerindeki emniyet ve toplumsal düzeniyle de 
medeni bir devlet olduğunu ortaya koymaktadır. Avrupalı gözlemcilerin aktardığı bu 
yorumlar, Osmanlı’nın tarih sahnesinde yalnızca doğuya değil, batıya da örnek teşkil eden 
bir medeniyet olduğunu göstermektedir. 

Dipnot 
1. Sir James Porter, 1740’larda Osmanlı şehirlerindeki emniyet ve asayişi medeni hayatın 
göstergesi olarak aktarmıştır.​
2. Benzer gözlemler, Edmondo de Amicis, Tavernier ve Lady Montagu gibi Avrupalı seyyahlar 
tarafından da dile getirilmiştir.​
3. Osmanlı’daki emniyet ve huzurun kaynağı, hem adalet sistemi hem de toplumsal ahlak 
anlayışıydı. 



Osmanlı Evlerinde Çiçeklerle Mesaj  
         Osmanlı toplumunda insanlar arası iletişim yalnızca sözle değil, semboller ve işaretler 
yoluyla da gerçekleşirdi. Evlerin pencerelerine veya önlerine konulan çiçekler, hem estetik 
bir güzellik hem de topluma mesaj verme işlevi taşırdı. Bu uygulamalardan en dikkat çekici 
olanı, pencere önüne yerleştirilen sarı çiçekti. 

          Pencerenin önünde sarı çiçek varsa, bu evde hasta bulunduğu anlamına gelirdi. Bu 
işaret, mahalle sakinlerine ve yoldan geçenlere sessiz olmaları gerektiğini hatırlatırdı. 
Sadece evin önünden değil, o sokaktan geçerken bile gürültü yapılmaması beklenirdi. Bu 
uygulama, Osmanlı toplumunun hasta ve yaşlılara duyduğu hassasiyetin somut bir 
göstergesiydi. 

          Osmanlı evlerinde çiçeklerle verilen mesajlar yalnızca sarı çiçekle sınırlı değildi. 
Örneğin, pencere önünde kırmızı çiçek varsa, evde evlenme çağında bekar bir kız bulunduğu 
anlaşılırdı. Bu, mahalleli gençlere edepli davranmaları gerektiğini hatırlatan bir işaretti. Kapı 
önünde bulunan farklı işaretler de mesaj niteliği taşırdı; mesela evin kapısında ay yıldız 
varsa, o evden birinin hacca gittiği anlaşılır ve ziyaret edilirdi. 

          Bu tür sembolik uygulamalar, Osmanlı toplumunda dayanışma, nezaket ve toplumsal 
düzenin korunmasına hizmet etmiştir. İnsanlar, komşularının durumunu bu tür işaretlerle 
bilir, ona göre davranır ve dikkat ederlerdi. Bu incelikli iletişim dili, yazılı olmayan ama 
herkesin bildiği bir toplumsal kural niteliği taşımıştır. 

          Sarı çiçek örneği, Osmanlı toplumunda hasta haklarına duyulan saygının da 
göstergesidir. Gürültü yapmamak, sessizliği korumak ve hastanın huzurunu düşünmek, hem 
dini hem de insani bir görev kabul edilirdi. Bu hassasiyet, Osmanlı kültüründe aile ve toplum 
bütünlüğünü pekiştiren bir unsur olmuştur. 

         Sonuç olarak, Osmanlı evlerinde pencerelere konulan sarı çiçek, yalnızca estetik bir 
unsur değil, aynı zamanda bir toplumsal iletişim aracıydı. Bu gelenek, Osmanlı toplumunun 
hasta, yaşlı ve ihtiyaç sahiplerine gösterdiği merhameti ve inceliği yansıtmaktadır. 
Günümüzde bile bu tür uygulamalar, toplumsal dayanışma için ilham verici örneklerdir. 

Dipnot 
1.Sarı çiçek, Osmanlı evlerinde hasta bulunduğunu ifade eden bir işaretti.​
2. Kırmızı çiçek, evlenme çağına gelmiş bir kızın bulunduğunu gösterirdi.​
3. Ay yıldız işareti, hacca gidilmiş evlerin ziyaret edilmesi gerektiğini hatırlatırdı. 

 
 
 
 



Osmanlı’da Yeme İçme Kültürü 
          Osmanlı toplumunda yemek yemek, yalnızca fizyolojik bir ihtiyaç değil, aynı zamanda 
dini, ahlaki ve kültürel bir disiplinin parçasıydı. Sofralar, aile bağlarının güçlendiği, nezaket 
kurallarının öğrenildiği ve manevi değerlerin yaşatıldığı önemli mekânlardı. Bu nedenle 
Osmanlı’da sofra adabı son derece önemsenmiş ve titizlikle uygulanmıştır. 

          Osmanlı’da evde veya sokakta kimse ayakta yemek yemezdi. Ayakta yemek yemek, hem 
görgü kurallarına aykırı hem de edebe uygun görülmezdi. Yemek mutlaka oturarak, sakin bir 
şekilde ve toplulukla birlikte yenirdi. Bu kural, yemeğin bir ihtiyaçtan öte bir paylaşım ve 
terbiye aracı olduğunun göstergesiydi. 

          Evlerde sofraya herkes birlikte oturur, evin büyüğü başlamadan kimse yemeğe 
başlamazdı. Bu kural, büyüklere duyulan saygının yanı sıra aile içi hiyerarşiyi ve düzeni de 
temsil ederdi. Sofranın bir diğer önemli kuralı ise, yemeğe 'besmele' ile başlamak ve 
bitirince 'hamd' etmektir. Bu uygulama, yemeğin yalnızca bedeni beslemek değil, aynı 
zamanda şükür ve maneviyatla yoğrulmuş bir ibadet anlayışıyla yapıldığını ortaya koyar. 

          Osmanlı’da sofra adabıyla ilgili pek çok incelikli kural daha bulunmaktaydı. Yemek 
yerken sağ elle yemek yenir, ekmek sofranın bereketi sayıldığı için yere düşen ekmek öpülüp 
kaldırılırdı. Sofrada israf hoş karşılanmaz, herkes önündekinden yer, tabağa fazla yemek 
alınmazdı. Misafire öncelik verilmesi, sofranın başköşesine oturtulması da Osmanlı 
misafirperverliğinin önemli bir göstergesiydi. 

          Sofralar, Osmanlı toplumunda sadece yemek yeme yeri değil, aynı zamanda terbiye ve 
eğitim alanıydı. Çocuklar sofrada büyüklere bakarak adabı öğrenir, sabır, kanaat, şükür ve 
paylaşmanın önemini kavrarlardı. Bu nedenle sofra, aile bağlarının kuvvetlendiği, toplumsal 
birlik ve beraberliğin pekiştiği bir mekân olarak görülmüştür. 

          Sofra adabının manevi bir boyutu da vardı. Yemeğe besmeleyle başlanması Allah’ın 
verdiği rızka şükür anlamı taşırken, hamd ile bitirmek ise bu nimetin değerini bilmenin bir 
göstergesiydi. Bu anlayış, Osmanlı toplumunda yeme içmenin aynı zamanda bir şükür 
ibadeti olduğunu ortaya koymaktadır. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da sofra adabı; büyüklere saygıyı, toplumsal düzeni, dini 
hassasiyetleri ve aile bağlarını güçlendiren incelikli kurallardan oluşuyordu. Ayakta yemek 
yememek, birlikte sofraya oturmak, besmele ve hamd ile yemeği süslemek, Osmanlı 
kültürünün zarafet ve maneviyatla bütünleşmiş örneklerindendir. 

Dipnot 

1. Osmanlı’da ayakta yemek yemek hoş karşılanmaz, sofra mutlaka birlikte oturularak 
kurulurdu.​
2. Sofrada büyüklere saygı gereği yemeğe önce evin büyüğü başlardı.​
3. Besmele ve hamd, Osmanlı sofra kültürünün dini boyutunu yansıtan temel unsurlardı. 



Besmele Adabı ve Bereket İnancı 
Osmanlı toplumunda yemek yalnızca bedensel bir ihtiyaç değil, aynı zamanda manevi bir 
disiplin ve ibadet anlayışıyla şekillendirilmişti. Sofra adabı, dini hassasiyetler ve kültürel 
inceliklerle bütünleşmiş, bireyler ve aileler için hem bir terbiye alanı hem de şükrün ifade 
edildiği bir mekân olmuştur. 

Osmanlı’da yemeğe başlanırken aile reisi yüksek sesle besmele çekerdi. Aile reisinin bunu 
sesli yapmasının amacı, sofradaki diğer kişilerin de besmele çekmesini hatırlatmaktı. 
Besmelesiz yemek yemenin bereketsizlik getireceğine inanılırdı. Bu uygulama, hem dini bir 
hassasiyet hem de toplumsal düzenin korunmasına yönelik bir gelenekti. 

Besmeleyle başlanmayan yemeğin bereketsiz olacağına dair inanç, Osmanlı toplumunda 
oldukça güçlüydü. Besmele, yalnızca Allah’ın adını anmak değil, aynı zamanda yemeğin bir 
nimet olduğunu hatırlamak ve şükretmek anlamı taşırdı. Bu anlayış, sofraların manevi bir 
boyut kazanmasına katkıda bulunuyordu. 

Osmanlı sofra kültüründe besmeleyle başlamak kadar hamd ile bitirmek de önemliydi. 
Yemek bittikten sonra hep birlikte 'Elhamdülillah' denir, Allah’a şükredilirdi. Ayrıca yemek 
sırasında sağ elle yemek yemek, sofrada israf etmemek, ekmeğe özel hürmet göstermek de 
sofra adabının önemli kuralları arasındaydı. Yere düşen ekmek öpülüp alınır, asla çöpe 
atılmazdı. 

Sofrada aile reisinin besmele çekmesi, aynı zamanda aile içindeki otoritenin ve düzenin bir 
göstergesiydi. Çocuklar bu vesileyle hem dini hassasiyetleri öğrenir hem de büyüklere saygı 
göstermeyi öğrenirdi. Böylece sofra, sadece yemek yeme alanı değil, aynı zamanda eğitim ve 
terbiye mekânı olarak işlev görürdü. 

Tasavvufi bir perspektiften bakıldığında, besmele çekmek yalnızca bir gelenek değil, aynı 
zamanda kalbi Allah’a bağlamanın bir yoluydu. Sufiler, besmeleyle başlayan işlerin bereketli 
olacağına inanır, günlük hayatın her alanında bu uygulamayı sürdürürlerdi. Osmanlı 
sofralarında da bu manevi anlayış canlı tutulmuştur. 

Sonuç olarak, Osmanlı’da aile reisinin yüksek sesle besmele çekerek yemeğe başlaması, hem 
dini hem de kültürel bir uygulamaydı. Bu gelenek, sofraların bereketini artırdığına inanılan, 
aile bağlarını güçlendiren ve dini hassasiyetleri nesilden nesile aktaran önemli bir kültürel 
mirastır. 

Dipnot 
1. Aile reisinin yüksek sesle besmele çekmesi, diğer aile fertlerine hatırlatma niteliği taşırdı.​
2. Besmelesiz yemek yemek, bereketsiz kabul edilirdi.​
3. Hamd ile yemeği bitirmek, Osmanlı sofra adabının ayrılmaz bir parçasıydı. 



     Mahalleye Yeni Komşu Gelince  
          Osmanlı toplumunda mahalleler yalnızca insanların yaşadığı mekânlar değil, aynı 
zamanda güçlü komşuluk bağlarının, dayanışmanın ve yardımlaşmanın yaşandığı sosyal 
birimlerdi. Mahalle kültürü, bireyleri kaynaştıran, acı ve sevinçleri paylaştıran önemli bir 
yapıya sahipti. Yeni bir komşu mahalleye taşındığında, onun yabancılık çekmemesi için 
incelikli ve anlamlı gelenekler uygulanırdı. 

          Mahalleye yeni bir komşu geldiğinde, evin hanımına çocuklar aracılığıyla haber 
yollanırdı. Müsait bir gün belirlendiğinde mahalledeki hanımlar topluca yeni gelen hanımı 
ziyaret eder, hoş geldin derlerdi. Bu ziyaret, komşunun mahalleye uyum sağlaması için atılan 
önemli bir adımdı. 

          Ziyaret sırasında yeni komşuya mahcup etmeyecek ölçüde hafif hediyeler getirilirdi. Bu 
hediyeler genellikle ev yapımı yiyecekler, tatlılar veya küçük ev eşyaları olurdu. Amaç 
gösteriş yapmak değil, muhabbeti ve paylaşmayı artırmaktı. Böylece yeni gelen komşu hem 
sevgiyle karşılanır hem de yalnız hissetmezdi. 

          Osmanlı toplumunda komşuluk ilişkileri bu tür inceliklerle pekiştirilirdi. Örneğin, 
mahallede hasta biri olduğunda komşular onun evine yemek götürür, çocuklara bakar veya 
ev işlerine yardım ederdi. Bir evde düğün olduğunda mahalle halkı imece usulüyle destek 
olur, sevinç paylaşılırdı. Cenaze olduğunda ise komşular, cenaze evine günlerce yemek 
götürerek acıyı paylaşırdı. Tüm bu uygulamalar, Osmanlı’da komşuluğun sadece yan yana 
oturmak değil, hayatı birlikte yaşamak anlamına geldiğini göstermektedir. 

          Komşuluk, Osmanlı toplumunda dini ve ahlaki bir sorumluluk olarak da görülürdü. 
Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) komşulukla ilgili hadisleri, Osmanlı kültüründe güçlü bir 
şekilde yaşatılırdı. Yeni gelen komşuya gösterilen bu incelik, hem dini bir vecibenin yerine 
getirilmesi hem de toplumsal uyumun sağlanması açısından son derece önemliydi. 

          Yeni komşuya hoş geldin ziyareti, yalnızca bir görgü kuralı değil, aynı zamanda kalpleri 
ısındıran manevi bir gelenekti. Bu ziyaretler sayesinde insanlar arasında dostluklar 
kuruluyor, mahalle kültürü kardeşlik duygusuyla güçleniyordu. Osmanlı toplumunda 
komşuluk, Allah’ın hoşnutluğunu kazanmanın yollarından biri olarak da görülmüştür. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da mahalleye yeni gelen komşuya yapılan hoş geldin ziyaretleri, 
hediyeleşme ve yardımlaşma geleneği, toplumun dayanışmacı ve incelikli kültürünü yansıtan 
önemli bir örnektir. Bu gelenekler, günümüzde de toplumsal ilişkilerde dostluğun ve 
samimiyetin artırılması için ilham verici bir miras olarak görülmelidir. 

Dipnot 
1. Yeni komşuya hoş geldin ziyareti Osmanlı’da toplumsal uyumun sağlanmasında önemliydi.​
2. Hediyeleşme gösterişten uzak, muhabbeti artırıcı bir gelenek olarak uygulanırdı.​
3. Komşuluk, Osmanlı toplumunda dini ve ahlaki bir sorumluluk kabul edilirdi. 



Yolda Yürümek ve Toplumsal Nezaket 
          Osmanlı toplumunda günlük yaşam, yalnızca kanunlarla değil, aynı zamanda ahlaki 
kurallar ve toplumsal nezaketle düzenlenirdi. Bu yazılı olmayan kurallar, toplumsal barışı ve 
karşılıklı saygıyı sağlamak açısından büyük önem taşırdı. Küçüklerin büyüklere saygısı ve 
toplum içinde edebe uygun davranışlar bu anlayışın temelini oluşturuyordu. 

          Osmanlı’da yolda yürürken küçükler büyüklerinin önünden asla yürümezdi. Bu kural, 
yalnızca bir görgü meselesi değil, aynı zamanda büyüklere duyulan saygının ifadesiydi. 
Gençlerin büyüklerinin arkasında veya yanlarında edeple yürümeleri, Osmanlı toplumunun 
adab-ı muaşeret anlayışının en belirgin göstergelerinden biriydi. 

          Osmanlı toplumunda edebe aykırı davranışlardan biri de yere tükürmekti. Yere tüküren 
kişi hem toplumu kirletmiş hem de edebe aykırı davranmış kabul edilirdi. Bu tür 
davranışların kişilikle bağlantısı kurulmuş, hatta yere tükürerek çevreyi kirleten bir 
Müslüman’ın şahitliği dahi kabul edilmezdi. Bu yaklaşım, toplumda temizliğin ve edebin ne 
denli önemli olduğunu gösterir. 

          Osmanlı toplumunda benzer birçok edep kuralı vardı. Örneğin, büyüklerin yanında 
yüksek sesle konuşmak hoş karşılanmazdı. Misafir geldiğinde çocuklar büyüklerin yanında 
edeple oturur, söz kesmezlerdi. Mahallede hasta birinin olduğu bilindiğinde, gürültü 
yapmamak herkesin görevi sayılırdı. Bu kurallar, yazılı olmasa da herkesin uymakla yükümlü 
olduğu toplumsal nezaket ölçüleriydi. 

          Bu kuralların uygulanması, Osmanlı toplumunda toplumsal düzeni ve huzuru 
sağlamanın en etkili yollarından biriydi. Adab-ı muaşeret kuralları sayesinde hem aile içinde 
hem de toplumda saygı, sevgi ve düzen korunurdu. Küçüklerin büyüklere saygı göstermesi, 
temizliğe dikkat edilmesi ve edebe uygun yaşamak, toplumun birlik ve beraberliğini 
güçlendiren unsurlar olarak kabul edilirdi. 

          Sonuç olarak Osmanlı’da yolda yürürken küçüğün büyüğe saygısı ve yere tükürmenin 
hoş karşılanmaması, toplumun adab-ı muaşeret anlayışını gösteren önemli örneklerdir. Bu 
tür kurallar, Osmanlı toplumunun yalnızca dış görünüşe değil, aynı zamanda ahlaki 
değerlere de önem verdiğini ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Küçüklerin büyüklere saygı göstermesi Osmanlı toplumunda temel bir edep kuralıydı.​
2. Yere tükürmek hem çevreyi kirletmek hem de edebe aykırı davranmak olarak 
değerlendirilirdi.​
3. Benzer edep kuralları aile ve mahalle hayatında da sıkı şekilde uygulanmaktaydı. 

 



OSMANLI’DA ADALET Adaletli Yönetimin Esasları 
             Osmanlı Devleti’nin kurucusu Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye yaptığı vasiyetler, 
yalnızca bir babanın öğüdü değil, aynı zamanda Osmanlı’nın yönetim anlayışına yön veren 
temel ilkelerden biri olmuştur. Bu vasiyetlerde Allah’ın emirlerine uygun hareket etmek, 
adaletli davranmak ve keyfi yönetimden uzak durmak ön plana çıkar. 

            Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye söylediği 'Bak oğul, Allah’ın emirlerine aykırı işler 
işlemeyesin' sözü, Osmanlı’da yönetimin temel felsefesini ortaya koymaktadır. Bu anlayış, 
keyfi yönetimi, yani diktatörlüğü reddederken, adalet ve şura esaslı bir yönetim biçimini öne 
çıkarmaktadır. Böylece Osmanlı padişahları, Allah’ın emirlerine ve İslam’ın adalet anlayışına 
uygun bir şekilde yönetmekle yükümlü olduklarını her daim hatırlamışlardır. 

              Osman Gazi’nin bu vasiyeti, Osmanlı’da 'adalet mülkün temelidir' anlayışının 
başlangıç noktalarından biridir. Toplum düzeninin sağlanması, halkın huzur içinde yaşaması 
ve devletin uzun ömürlü olması için adaletin gözetilmesi zaruri görülmüştür. Keyfi kararlar 
yerine, kanun ve şeriat temelli kararlar alınması, Osmanlı’yı diğer devletlerden ayıran 
önemli özelliklerden biri olmuştur. 

           Bu anlayış, yalnızca Osman Gazi’ye ait olmayıp, sonraki padişahların da yönetim 
ilkelerine yön vermiştir. Fatih Sultan Mehmet’in Kanunnameleri, Kanuni Sultan Süleyman’ın 
'Kanuni' unvanını almasına yol açan adaletli düzenlemeleri, bu vasiyetin yüzyıllar boyu 
sürdüğünü göstermektedir. Ayrıca Şeyh Edebali’nin Osman Gazi’ye söylediği 'İnsanı yaşat ki 
devlet yaşasın' sözü, bu adalet anlayışının manevi boyutunu destekleyen bir başka örnektir. 

          Osman Gazi’nin vasiyetinde görülen bu yaklaşımın temelinde İslam’ın yönetim anlayışı 
bulunmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de 'Şüphesiz Allah, size emanetleri ehline vermenizi ve 
insanlar arasında hükmettiğiniz zaman adaletle hükmetmenizi emreder' (Nisa, 58) ayeti, 
yöneticilerin keyfi değil, adaletli ve ehil bir şekilde hareket etmelerini emretmektedir. Bu 
nedenle Osman Gazi’nin öğüdü, yalnızca dünyevi değil, aynı zamanda dini bir sorumluluğun 
ifadesidir. 

          Bugün demokratik yönetim anlayışlarında da keyfi idarelerin reddedilmesi ve hukukun 
üstünlüğünün esas alınması, Osman Gazi’nin bu vasiyetinin çağdaş dünyaya yansıyan bir 
örneği olarak görülebilir. Osmanlı’nın temelini oluşturan bu ilkeler, adaletin her dönemde 
devletlerin varlığını sürdürebilmesinde olmazsa olmaz bir unsur olduğunu göstermektedir. 

          Sonuç olarak, Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye yaptığı vasiyet, Osmanlı Devleti’nin 
yönetim anlayışına yön veren temel ilkelerden biri olmuştur. Bu öğüt, keyfi yönetimi 
reddetmiş, adalet ve Allah’ın emirlerine bağlılığı esas almıştır. Osmanlı’nın asırlar boyunca 
ayakta kalmasının en önemli sebeplerinden biri de bu ilkelere sadık kalınmasıdır. 

 



Hoşgörü ve İtaat Anlayışı 
          Osmanlı Devleti’nin kurucusu Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye yaptığı vasiyetler, 
yalnızca siyasi bir öğüt değil, aynı zamanda devletin temel karakterini oluşturan hoşgörü, 
adalet ve itaat anlayışının da ifadesidir. Osman Gazi’nin 'Sana itaat üzere olanları hoş tutasın' 
vasiyeti, farklı din, mezhep ve milletlerden oluşan Osmanlı toplumunda birlik ve beraberliği 
sağlayan temel ilkelerden biri haline gelmiştir. 

          Bu vasiyet, Osmanlı’da yönetim ile halk arasındaki ilişkinin karşılıklı sorumluluk 
çerçevesinde şekillendiğini göstermektedir. Halka zulmetmemek, onlara adaletli davranmak 
ve farklı dinlere mensup tebaanın haklarını gözetmek, Osmanlı yöneticilerinin temel 
sorumlulukları arasında yer almıştır. Osman Gazi’nin bu sözü, yalnızca Müslüman tebaanın 
değil, gayrimüslimlerin de adalet ve hoşgörü içerisinde yaşamasına zemin hazırlamıştır. 

          Osmanlı tarihi, farklı milletlerin ve dinlerin bir arada barış içinde yaşadığı örneklerle 
doludur. Gayrimüslim tebaanın can ve mal güvenliği korunmuş, kendi ibadethanelerinde 
serbestçe ibadet etmelerine izin verilmiştir. Millet sistemi çerçevesinde Rum, Ermeni ve 
Yahudiler kendi dini liderleri tarafından idare edilmiş ve iç işlerinde geniş bir serbestiye 
sahip olmuştur. Bu hoşgörülü yaklaşım, Osmanlı’yı çağının en istikrarlı ve çok kültürlü 
imparatorluklarından biri haline getirmiştir. 

          İslam’ın adalet ve hoşgörü ilkeleri, Osmanlı yönetim anlayışının temelini oluşturmuştur. 
Kur’an-ı Kerim’de 'Allah, adaleti, iyiliği ve akrabaya yardım etmeyi emreder; hayâsızlığı, 
fenalığı ve azgınlığı yasaklar' (Nahl, 90) ayeti, yöneticilerin halka karşı sorumluluklarını 
hatırlatan en önemli ilkelerdendir. Bu dini dayanak, Osmanlı padişahlarının tebaanın 
haklarını koruma konusundaki hassasiyetlerini güçlendirmiştir. 

          Osman Gazi’nin hoşgörüye dayalı bu vasiyeti, günümüzün çok kültürlü ve çok inançlı 
toplumları için de önemli bir örnektir. Din ve ırk farklılıklarına rağmen barış içinde bir arada 
yaşama kültürünün kökleri Osmanlı’ya kadar uzanmakta, bu anlayış modern dünyaya da ışık 
tutmaktadır. 

          Sonuç olarak, Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye yaptığı 'Sana itaat üzere olanları hoş 
tutasın' vasiyeti, Osmanlı Devleti’nin hoşgörüye dayalı yönetim anlayışını şekillendiren temel 
öğütlerden biridir. Bu öğüt, Osmanlı’nın farklı milletleri ve dinleri barış içerisinde bir arada 
yaşatabilmesinin en önemli sebeplerinden biri olmuştur. 

Dipnot 
1. Osman Gazi’nin vasiyeti, Osmanlı yönetiminde adalet ve hoşgörünün önemini ortaya 
koymaktadır.​
2. Millet sistemi, Osmanlı’daki hoşgörünün kurumsal bir yapıya bürünmesini sağlamıştır.​
3. İslam’ın adalet ve merhamet öğretileri, Osmanlı hoşgörüsünün dini dayanağı olmuştur. 



İ’lâ-yı Kelimetullah Davası  
          Osmanlı Devleti’nin temellerini atan Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye vasiyetleri, 
yalnızca bir babanın öğütleri değil, aynı zamanda imparatorluğun siyasi, kültürel ve manevi 
karakterini şekillendiren ilkeler olmuştur. Osman Gazi’nin 'Bizim mesleğimiz Allah yoludur, 
maksadımız i’lâ-yı kelimetullah’tır. Davamız kuru kavga ve cihangirlik davası değildir' 
sözleri, Osmanlı’yı diğer imparatorluklardan ayıran en temel farkı ortaya koymaktadır. 

          Osman Gazi’nin bu sözleri, Osmanlı’nın fetih politikasının arkasındaki temel 
motivasyonu açıkça ortaya koyar. Fetihlerin amacı yalnızca toprak kazanmak ya da güç 
gösterisi yapmak değil, Allah’ın adaletini ve kelamını yüceltmekti. Bu anlayış, Osmanlı 
padişahlarını bir Cengiz Han, Hülagü Han veya Timur Han gibi dünyayı kana boğan 
hükümdarlardan ayırmış; imarı, düzeni ve toplumsal huzuru sağlamıştır. 

          Osmanlı’nın fethettiği topraklarda öncelikli hedef, halkın güvenliğini sağlamak, üretimi 
teşvik etmek ve imarı gerçekleştirmekti. Bu nedenle fethedilen bölgelerde camiler, 
medreseler, hanlar, kervansaraylar ve imarethaneler inşa edilmiş; yollar ve köprüler 
yapılmıştır. Osman Gazi’nin 'Memleket işlerini noksansız gör, herkese ihsanda bulun' sözü, 
Osmanlı idaresinin adalet ve hizmet anlayışını yansıtır. 

          Osman Gazi’nin bu yaklaşımı, sonraki padişahların yönetim anlayışına da yön vermiştir. 
Orhan Gazi’nin İznik’i başkent yaparak burada medrese açması, I. Murad’ın Kosova’da şehit 
olurken bile 'Devletim için dua edin' demesi, Fatih Sultan Mehmet’in İstanbul’u fethederken 
şehri yakıp yıkmak yerine imar faaliyetlerine başlaması, bu anlayışın devamıdır. Kanuni 
Sultan Süleyman’ın 'Halk içinde muteber bir nesne yok devlet gibi / Olmaya devlet cihanda 
bir nefes sıhhat gibi' dizeleri, devletin asli görevini halkın huzuru ve refahı olarak 
gördüğünü ifade eder. 

          İslam düşüncesinde i’lâ-yı kelimetullah, yani Allah’ın adını yüceltmek, en yüce 
gayelerden biri kabul edilmiştir. Kur’an-ı Kerim’de 'Allah’ın mescitlerini ancak Allah’a iman 
eden, namazı dosdoğru kılan, zekâtı veren ve Allah’tan başka kimseden korkmayanlar imar 
eder' (Tevbe, 18) ayeti, bu anlayışın manevi temelini oluşturur. Osmanlı padişahlarının inşa 
ve imar faaliyetlerine verdiği önem, bu ayetin bir yansıması olarak değerlendirilebilir. 

          Bugün Osman Gazi’nin bu vasiyeti, adalet, hizmet ve toplumsal faydayı önceleyen bir 
yönetim anlayışının modern dünyadaki önemini hatırlatmaktadır. İmar ve ihya faaliyetleri, 
devletlerin kalıcılığını sağlayan en temel unsurlar arasında yer almaktadır. 

          Sonuç olarak, Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye vasiyeti, Osmanlı Devleti’nin fetih 
anlayışını ve yönetim felsefesini özetleyen temel bir belgedir. Bu vasiyet, Osmanlı’yı yıkıcı bir 
güç olmaktan alıkoymuş, aksine adaleti, imarı ve halkın refahını ön plana çıkaran bir devlet 
anlayışının doğmasına vesile olmuştur. 

 



Osmanlı’nın Kardeşlik ve Birlik Destanı 
          Türk-İslam tarihinin en önemli zaferlerinde yalnızca kılıçların gücü değil, farklı 
milletlerin omuz omuza verdiği bir kardeşlik ruhu da vardı. Malazgirt’te, Kosova’da, 
Niğbolu’da, Varna’da ve Preveze’de sadece Türkler değil; Kürtler, Lazlar, Çerkesler, Abazalar, 
Arnavutlar ve daha nice millet aynı hedef için aynı ideal uğruna savaşmışlardır. Bu kardeşlik 
ruhu, bin yıllık tarihi yolculuğun en önemli dayanaklarından biri olmuştur. 

          Bu büyük zaferlerde farklı etnik unsurların birlikte hareket etmesi, Osmanlı’nın temel 
gücünün çeşitlilik içindeki birlik olduğunu göstermektedir. Her millet, kendi kimliğini 
korurken Osmanlı sancağı altında birleşmiş, ortak düşmana karşı omuz omuza mücadele 
etmiştir. Kardeşlik sadece savaş meydanında değil, günlük yaşamda da kendini göstermiş; 
camiler, hanlar, pazar yerleri ve mahalleler bu birlikteliğin yaşandığı mekânlar olmuştur. 

         Tarih boyunca karşıya çıkan düşmanlar ise farklı suretlerde gelmiştir: Bizans orduları, 
Haçlı seferleri sırasında Avrupa devletleri, İngilizler, Fransızlar… Ancak hangi surette 
gelirse gelsin düşman daima belliydi. Bu netlik, Osmanlı toplumunun birlik ve dayanışmasını 
daha da güçlendirmiştir. 

          Kosova Savaşı’nda (1389) Osmanlı ordusunda Türklerin yanı sıra Arnavut, Boşnak ve 
diğer Balkan topluluklarından askerler bulunmaktaydı. Niğbolu Zaferi’nde (1396) Osmanlı 
ordusu, Haçlı ordusuna karşı yalnızca askeri cesaretle değil, farklı milletlerin dayanışmasıyla 
da galip gelmiştir. Preveze Deniz Zaferi’nde (1538) ise Akdeniz’in kaderi, Osmanlı 
donanmasında görev alan farklı kökenlerden leventlerin kahramanlığıyla belirlenmiştir. 

          Bu kardeşlik ruhunun arkasında İslam’ın birlik ve dayanışma öğretileri vardır. Kur’an-ı 
Kerim’de 'Hepiniz Allah’ın ipine sımsıkı sarılın, parçalanmayın' (Âl-i İmran, 103) ayeti, 
Osmanlı’nın farklı unsurları bir arada tutan en önemli ilke olmuştur. Kardeşlik, yalnızca 
siyasi değil, dini ve manevi bir bağ ile güçlendirilmiştir. 

          Bugün bu kardeşlik anlayışı, Anadolu’dan Balkanlara, Ortadoğu’dan Kafkasya’ya 
uzanan geniş coğrafyada hala hissedilmektedir. Osmanlı’nın farklı milletleri aynı çatı altında 
birleştiren hoşgörü ve dayanışma modeli, günümüz toplumlarına da birlik ve beraberliğin 
önemini hatırlatmaktadır. 

         Sonuç olarak, Malazgirt’ten Preveze’ye uzanan süreç, yalnızca Osmanlı’nın değil, aynı 
zamanda bir arada yaşayan milletlerin ortak destanı olmuştur. Kardeşlik ve dayanışma ruhu, 
Osmanlı’yı asırlar boyunca ayakta tutan en önemli unsurlardan biri olmuş, düşmanların 
saldırıları karşısında bu birlik her defasında zaferle taçlanmıştır. 

 
 



Osmanlı’da Ulû’l-Emre İtaat Anlayışı 
          Osmanlı Devleti’nin uzun ömürlü olmasında en önemli unsurlardan biri, toplumda 
hâkim olan itaat anlayışıydı. Müslüman tebaa için hem dinî hem de dünyevî açıdan en 
yüksek otoriteyi temsil eden Halife-Sultan’a bağlılık, bir inanç ve görev bilinciyle 
içselleştirilmişti. Bu bağlılık, sadece siyasal düzeni değil, toplumsal barışı ve birlikteliği de 
sağlayan temel değerlerden biri olmuştur. 

          Osmanlı toplumunda Halife, dinî otoritenin en yüksek mercii kabul edilirken, Sultan 
(Padişah) dünyevî düzenin başı olarak algılanmaktaydı. Müslümanlar için bu iki kimlik 
Osmanlı’da aynı kişide birleşmiş ve böylece itaat anlayışı daha da güçlenmiştir. 
Halife-Sultan’a itaat etmek, Allah’a ve O’nun emrine bağlılığın bir tezahürü olarak görülmüş, 
bu da itaati dini bir vecibe haline getirmiştir. 

          “İtaat ediyorum, öyleyse varım” anlayışı, Osmanlı tebaasının varlık sebebini devlete ve 
onun temsilcisine bağlılıkta bulmasına yol açmıştır. Bu zihniyet, toplumda birlik ve 
beraberliği güçlendirerek siyasi düzenin korunmasına katkı sağlamıştır. “Ya devlet başa ya 
kuzgun leşe” sözünde olduğu gibi, devletin varlığıyla toplumun varlığı eşdeğer görülmüş, 
itaatsizlik ise toplumsal düzenin ve devletin çöküşüne sebep olacak en büyük tehlike olarak 
algılanmıştır. 

          Osmanlı düşüncesinde ulû’l-emre itaat, yalnızca padişaha değil, onun atadığı askerî ve 
sivil memurlara da itaat etmek anlamına gelmekteydi. En alt kademedeki memurun emrine 
riayet bile devlet otoritesine bağlılık olarak görülürdü. Bu anlayış, devletin merkezden 
taşraya kadar bütün kademelerinde disiplinin ve düzenin sağlanmasında belirleyici rol 
oynamıştır. 

          Osmanlı’da itaati sağlayan bu anlayışın yanında memurlardan da yüksek bir 
sorumluluk beklenirdi. Memurlar kendilerine verilen değerin farkında olmalı, halka karşı 
adaletli ve ölçülü davranmalıydı. Bu karşılıklı sorumluluk, Osmanlı idari sisteminde bir 
denge unsuru oluşturmuş, otoriteyi keyfilikten uzaklaştırmıştır. 

          Osmanlı’daki bu itaat anlayışının başka örnekleri de vardır. Yeniçeriler ve saray 
görevlileri padişaha mutlak bağlılıkla hizmet eder, ulema ise dini otoriteyi temsil ederek 
halkın devlete bağlılığını güçlendirirdi. Ayrıca Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye 
vasiyetinde 'Ulemaya riayet eyle, ilim ehlini el üstünde tut' sözleri, otoriteye itaatin yalnızca 
askeri ve siyasi değil, ilmi otorite için de geçerli olduğunu göstermektedir. 

          İslam düşüncesinde ulû’l-emre itaati emreden ayet ve hadisler, Osmanlı toplumunda bu 
anlayışın güçlenmesini sağlamıştır. Kur’an-ı Kerim’de 'Ey iman edenler! Allah’a itaat edin, 
Peygamber’e itaat edin ve sizden olan ulû’l-emre (idarecilere) de itaat edin' (Nisa, 59) ayeti, 
bu ilkenin temel dayanağı olmuştur. Bu dini referans, Osmanlı’da padişaha ve devletin 
emirlerine itaatin hem dini hem de dünyevi bir görev olarak algılanmasına yol açmıştır. 



          Osmanlı’daki ulû’l-emre itaat anlayışı, günümüzde devlet otoritesine bağlılığın ve 
toplumsal düzenin önemini hatırlatmaktadır. Modern devletlerde hukuka bağlılık ve kamu 
düzenine riayet, Osmanlı’daki bu anlayışın çağdaş bir tezahürü olarak değerlendirilebilir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da ulû’l-emre itaat anlayışı, devletin bekasını ve toplumun 
düzenini sağlayan temel bir ilke olmuştur. Halife-Sultan’a ve onun temsilcilerine duyulan 
bağlılık, Osmanlı’yı asırlar boyunca ayakta tutan unsurlardan biri olarak tarih sahnesinde 
yerini almıştır. 
Osmanlı’da İşi Ehline Vermek Anlayışı 

          Osmanlı Devleti, 600 yılı aşkın süre boyunca güçlü bir devlet ve medeniyet olmayı 
başarmışsa, bunun en temel nedenlerinden biri işlerin liyakat sahibi kişilere verilmesidir. 
Osmanlı yönetim anlayışında 'ehil olanı göreve getirmek' adaletin bir parçası olarak 
görülmüştür. Devlet kademelerinde görev alacak kişilerin bilgi, ahlak ve yetenek bakımından 
yeterliliği titizlikle incelenir; görevler çoğunlukla ehil kimselere tevdi edilirdi. 

          Osmanlı’da en dikkat çekici örneklerden biri, **Mimar Sinan’ın** mimarbaşılığa 
getirilmesidir. Aslen yeniçeri ocağında bir asker olan Sinan, inşa işlerinde gösterdiği büyük 
yetenek nedeniyle dikkat çekmiş, önce su yolları tamiratı ile görevlendirilmiş, ardından 
Mimarbaşı olmuştur. Bugün hâlâ ayakta duran Süleymaniye, Selimiye gibi eserler bu liyakat 
anlayışının sonucudur.​
​
         Benzer şekilde **Kaptan-ı Derya Barbaros Hayreddin Paşa**, denizcilikteki yetkinliği ve 
başarıları sayesinde Osmanlı donanmasının başına getirilmiş ve Osmanlı’yı denizlerde bir 
dünya gücü haline getirmiştir.​
​
          Osmanlı’da **kazaskerlik, kadılık ve şeyhülislamlık** gibi önemli makamlara, medrese 
eğitiminde üstün başarı göstermiş âlimler getirilirdi. Bu kişiler yalnızca ilim sahibi değil, 
aynı zamanda adalet ve ahlak sahibi olmalarıyla da seçilirdi. 
 
          Devlette liyakat sisteminin sağlanması için çeşitli mekanizmalar bulunuyordu. Enderun 
Mektebi bu mekanizmalardan en önemlisiydi. Devşirme usulüyle alınan yetenekli çocuklar 
burada sıkı bir eğitimden geçirilir, kabiliyetlerine göre devletin çeşitli kademelerinde 
görevlendirilirdi. Böylece devlet yönetiminde ehliyet ve liyakat esas alınır, rüşvet ve iltimas 
en aza indirilmeye çalışılırdı. 

          Osmanlı tarihinin pek çok döneminde işi ehline verme anlayışının örneklerine rastlanır. 
Fatih Sultan Mehmet döneminde matematik ve astronomideki üstün bilgisi nedeniyle **Ali 
Kuşçu** İstanbul’a davet edilmiş ve medresede ders vermesi sağlanmıştır. Kanuni Sultan 
Süleyman devrinde **Ebussuud Efendi**, hem derin ilmi hem de adalet anlayışıyla 
Şeyhülislamlığa getirilmiş, Osmanlı hukuk sistemine önemli katkılar sağlamıştır. 

          İşi ehline vermek anlayışı, Osmanlı Devleti’nin asırlarca ayakta kalmasının en önemli 
nedenlerinden biridir. Bu anlayış, sadece devlet kademelerinde değil, lonca teşkilatlarında, 
esnaf ve zanaatkârlar arasında da geçerliydi. Her usta, çırağını eğitir ve yeterli bilgiye sahip 
olduğunda ona icazet verirdi. Böylece toplumun her alanında ehliyet ve liyakat esası 
korunmuş olurdu. 



OSMANLI’DA DİNİ HAYAT KÂBE’DE ALTINOLUK  
          Osmanlı Devleti, İslam dünyasının hizmetkârı olma bilinciyle kutsal topraklarda pek 
çok hayırlı hizmete imza atmıştır. Bunlardan biri de Kâbe’de bulunan ve ‘Altınoluk’ adıyla 
bilinen eserdir. Kâbe’nin çatısında biriken yağmur sularının akıtılması amacıyla Osmanlılar 
tarafından yaptırılan bu oluk, altından yapılmış olup bugün dahi Müslümanlar için büyük bir 
sembolik anlam taşımaktadır. 

          Altınoluk, yalnızca mimari bir unsur değil, aynı zamanda manevi bir niyetin de 
ifadesidir. Osmanlılar, bu oluğun yönünü özellikle Türkiye’yi gösterecek şekilde 
yerleştirmişlerdir. Bunun anlamı, rahmetin ve bereketin vatanımıza da ulaşması dileğidir. Bu 
sembolizm, Osmanlı’nın kutsal topraklara olan bağlılığını ve İslam dünyasına hizmet 
anlayışını göstermektedir. 

          Kâbe’deki Altınoluk’un yanı sıra Osmanlı padişahları, Haremeyn’in bakım ve onarımına 
büyük önem vermişlerdir. Her yıl Mekke ve Medine’ye ‘Surre Alayı’ ile hediyeler, kıymetli 
eşyalar ve Kâbe örtüsü gönderilirdi. Kutsal topraklarda yapılan bu hizmetler, Osmanlı’nın 
İslam dünyasındaki liderlik ve sorumluluk bilincinin bir tezahürüdür. 

          Altınoluk, aynı zamanda Osmanlı’nın sanat anlayışını da yansıtır. Estetik ile işlevselliğin 
birleştiği bu eser, hem zarif bir görünüm sunar hem de Kâbe’nin korunmasına hizmet eder. 
Bugün hâlâ Müslümanların dua ederken Altınoluk’un altına yönelmeleri, bu eserin manevi 
değerini ortaya koymaktadır. 

          Osmanlı’nın Kâbe’de ve diğer kutsal topraklarda bıraktığı izler, yalnızca taş ve yapıdan 
ibaret değildir. Onların her hizmetinde derin bir iman, sorumluluk ve merhamet anlayışı 
vardır. Altınoluk da bu mirasın en kıymetli sembollerinden biridir. 

Dipnotlar 
1. Altınoluk, Kâbe’nin çatısında biriken yağmur sularını akıtmak için Osmanlı tarafından 
yaptırılmıştır. 

2. Oluğun yönü özellikle Türkiye’yi göstermekte, bereketin vatanımıza ulaşması niyetini 
yansıtmaktadır. 

3. Osmanlı padişahları, Surre Alayları ile Mekke ve Medine’ye hediyeler göndermiştir. 

4. Müslümanların Altınoluk altında dua etmeleri, bu yapının manevi değerini ortaya 
koymaktadır. 

           

 



 Türklerin Ahlaki Vasfı 
          Bir Arap âliminin aktardığı şu sözler, Osmanlı döneminde Türklerin karakterini 
özetleyen önemli bir gözlem niteliğindedir: “Türkler yaltaklanma, yaldızlı sözler, münafıklık, 
kovuculuk, yapmacık yerme, riya, dostlarına karşı kibir, arkadaşlarına karşı fenalık, bid‘at 
nedir bilmezler. Çeşitli fikirler onları bozmamıştır. Türkler pek namuslu insanlardır.” Bu 
ifadeler, Türklerin sadelik, samimiyet ve doğruluk üzerine kurulu bir ahlaki yapıya sahip 
olduklarını göstermektedir. 

          Türk toplumunda samimiyet, riya ve gösterişten uzak durmak, İslam ahlakının da 
etkisiyle en önemli erdemlerden biri olmuştur. Osmanlı kültüründe insanlar arasındaki 
ilişkilerde yapmacıklıktan ziyade dürüstlük ve içtenlik öne çıkmıştır. Bu yüzden Osmanlı 
mahalle kültüründe insanlar birbirlerine güven duyar, dostluklarını sahte davranışlarla 
değil, gerçek bir muhabbetle sürdürürlerdi. 

          Türklerin ‘namus’ anlayışı ise yalnızca bireysel ahlakı değil, aynı zamanda toplumsal 
düzeni de kapsardı. Namuslu olmak, başkasının malına, canına, ailesine ve şerefine hürmet 
etmeyi içerirdi. Bu özellik, Osmanlı toplumunun huzurlu ve güvenli bir yapıya sahip 
olmasının en önemli sebeplerindendi. 

          Benzer gözlemler farklı dönemlerde Avrupalı seyyahlar tarafından da dile getirilmiştir. 
Motray, Osmanlı çarşılarında unutulan malların sahiplerine iade edilmesinden bahsederken; 
Comte de Bonneval, Türklerin doğruluk ve dürüstlüklerine hayran kaldığını ifade etmiştir. 
Bu tanıklıklar, Arap âliminin sözlerini destekleyen niteliktedir. 

          Sonuç olarak, Türklerin gösterişten uzak, namuslu, dürüst ve samimi bir hayat tarzını 
benimsemeleri, hem komşu milletler hem de farklı kültürlerden gözlemciler tarafından fark 
edilmiş ve övgüyle dile getirilmiştir. 

Dipnotlar 
1. Arap âliminin sözleri, Türklerin samimiyet, dürüstlük ve namus anlayışını 
vurgulamaktadır. 
2. Osmanlı kültüründe riya ve gösterişten uzak, içtenlikli ilişkiler esas alınmıştır. 
3. Namus anlayışı, bireysel ahlaktan öte toplumsal düzenin korunmasını da kapsamıştır. 
4. Avrupalı seyyahların gözlemleri, Türklerin doğruluk ve dürüstlüğüne dair benzer 
değerlendirmeler sunmuştur. 
 

 

 

 



Türklerin Dürüstlük Anlayışı 
         Osmanlı’yı yakından tanıyan Fransız general Comte de Bonneval, Türklerin ahlaki 
değerlerine dair yaptığı gözlemlerinde onların dürüstlüğünü özellikle vurgulamıştır. Onun 
şu sözleri dikkat çekicidir: “Haksızlık, mürabahacılık, inhisarcılık ve hırsızlık gibi suçlar 
Türkler arasında meçhuldür. Öyle bir dürüstlük gösterirler ki insan çok defa Türklerin 
doğruluklarına hayran kalır.” Bu ifadeler, Osmanlı toplumunun sosyal hayatında adalet, 
dürüstlük ve güvenin temel değerler olarak benimsendiğini ortaya koymaktadır. 

          Osmanlı toplumunda doğruluk ve dürüstlük, sadece bireysel bir erdem değil, aynı 
zamanda toplumsal düzenin sağlanmasında en önemli unsurlardan biriydi. Esnaflıkta ‘ahi 
teşkilatı’ doğruluk ve güven üzerine kurulmuş, müşteriyi aldatmak en büyük günah 
sayılmıştır. Ölçü ve tartıda hile yapanların toplum içinde itibarı kalmaz, hatta ağır cezalara 
çarptırılırlardı. 

          Osmanlı mahalle kültüründe de güven ve dürüstlük öne çıkan değerlerdendi. 
İnsanların evlerinin kapılarını kilitlemeden komşularına emanet edebildiği, çarşı ve 
pazarlarda malların başında kimse olmadan satış yapılabildiği bir ortam, dürüstlüğün 
toplumsal hayatın ayrılmaz bir parçası olduğunu gösterir. 

          Bu anlayış yalnızca içtimaî hayatta değil, devlet yönetiminde de kendini gösterirdi. 
Osmanlı padişahları ve kadıları, adaleti sağlamak için doğruluğu temel alır; zulüm ve 
haksızlığa asla göz yumulmazdı. Osmanlı’nın uzun ömürlü olmasında, adalet ve dürüstlüğün 
bu merkezi konumu önemli bir rol oynamıştır. 

          Comte de Bonneval’in sözleri, Batılı bir gözlemcinin Osmanlı toplumu hakkında dile 
getirdiği hayranlığın ifadesidir. Osmanlı, yalnızca askeri ve siyasi gücüyle değil; aynı 
zamanda yüksek ahlaki değerleriyle de dünya tarihine damga vurmuştur. 

Dipnotlar 
1. Comte de Bonneval, Osmanlı toplumunun dürüstlüğünü ve doğruluk anlayışını övgüyle 
dile getirmiştir. 

2. Ahilik teşkilatı, esnaf ve ticarette dürüstlüğü esas alan bir kurumdu. 

3. Osmanlı mahalle kültüründe güven ve doğruluk, günlük hayatın temel değerleri 
arasındaydı. 

4. Osmanlı’nın adalet anlayışı, dürüstlük ve güven üzerine bina edilmiştir. 

 

 

 

 



Türklerin Direnci ve Tarihî Üstünlüğü 
          1877-1878 Osmanlı-Rus Harbi sırasında, Rus generali Çirnayev’in Çar’a gönderdiği 
gizli rapor, Osmanlı’nın askerî ve manevi gücünü gözler önüne seren önemli bir belgedir. 
General Çirnayev, raporunda şu ifadeleri kullanmıştır: “Türklerle başa çıkamıyoruz. 
Türklerin yaşayan hatıralarından çekiniyoruz. Ölümden korkmayanlar bu hatıralardan 
korkuyorlar. Yalnız Türkleri değil, onların tarihlerini de yenmek lazım. Onlarda herhalde 
sihirbaz zekası var. Bir değil, birkaç istila bile, onların iliklerine işleyen gizli üstünlüklerini 
yıkmaya kâfi gelmeyecektir.” 

          Bu ifadeler, Osmanlı askerlerinin yalnızca silah gücüyle değil, aynı zamanda tarihî 
miras ve manevi değerlerden gelen bir güçle savaştıklarını göstermektedir. Osmanlı’nın 
geçmiş zaferleri, ordunun cesaretini artırmış ve Türklerin savaş meydanındaki direncini 
pekiştirmiştir. Bu yüzden, Rus generali yalnızca mevcut orduyla değil, Türklerin tarih 
boyunca biriktirdiği hatıralar ve özgüvenle de mücadele ettiklerini itiraf etmiştir. 

          Türklerin bu direncine dair benzer gözlemler farklı dönemlerde de dile getirilmiştir. 
Haçlı seferleri sırasında Avrupalı komutanlar, Türklerin azim ve cesaretine hayran 
kalmışlardır. Yine Napolyon Bonapart’ın Mısır Seferi sırasında Türk askerleri için söylediği, 
“Onları yeneceğinizi düşünüyorsanız yanılıyorsunuz; çünkü onlar cesur oldukları kadar 
inançlarına da bağlıdırlar” sözleri aynı gerçeğe işaret etmektedir. 

          Çirnayev’in raporunda bahsettiği 'yaşayan hatıralar', Türklerin yalnızca geçmiş 
zaferlerini değil, aynı zamanda millet olarak sahip oldukları manevi değerleri de 
kapsamaktadır. Bu değerler, Osmanlı ordusunu ölümden korkmayan, daima mücadeleye 
hazır bir güç haline getirmiştir. 

         Sonuç olarak, Osmanlı’nın gücünü sadece kılıçla değil, tarih, inanç ve manevi mirasla 
desteklemesi, Avrupalı komutan ve generallerin dikkatini çekmiş, onları hayranlık ve endişe 
içinde bırakmıştır. Çirnayev’in sözleri de bu hakikatin en çarpıcı belgelerinden biridir. 

Dipnotlar 
1. General Çirnayev, 1877-1878 Osmanlı-Rus Harbi sırasında Osmanlı ordusunun direncini 
rapor etmiştir. 

2. Türklerin cesareti, yalnızca silah gücünden değil, tarihî miras ve manevi değerlerden 
kaynaklanmıştır. 

3. Napolyon Bonapart da Türklerin cesaret ve inançlarına dikkat çekmiştir. 

4. Osmanlı’nın geçmiş zaferleri, savaş meydanında askerlerine moral kaynağı olmuştur. 



 

Hürmet ve Dürüstlük 
          Alman tarihçi ve seyyah Jakob Philipp Fallmerayer (1790-1861), Osmanlı toplumu 
üzerine yaptığı gözlemlerinde Türklerin dürüstlüğünü, başkalarının malına ve canına 
gösterdikleri hürmeti övgüyle dile getirmiştir. Onun şu sözleri dikkat çekicidir: “Türkiye’de 
hırsız ve katillerin çoğunu acaba neden Hıristiyanlar, bilhassa Rumlar teşkil ediyor? Türkler 
fakirliğin en zirvesinde bile başkalarının malına canına acaba neden hürmet gösteriyor?” 

          Fallmerayer’in bu ifadeleri, Osmanlı toplumunun ahlaki temellerini yansıtan önemli bir 
gözlemdir. Osmanlı’da İslam ahlakı, başkasının malına ve canına zarar vermemeyi en temel 
erdemlerden biri kabul etmiştir. Kur’an-ı Kerim’de ‘Bir cana kıymak bütün insanlığı 
öldürmek gibidir’ buyurulması, Osmanlı toplumunda derin bir vicdan ve sorumluluk bilinci 
doğurmuştur. Bu sebeple, yoksulluk içinde bile Türkler hırsızlık ve cinayet gibi suçlardan 
uzak durmayı bir onur meselesi saymışlardır. 

          Osmanlı şehirlerinde güvenliğin yüksek oluşu, dönemin Avrupalı seyyahlarının da sıkça 
dikkatini çekmiştir. Çarşılarda mallar dükkan önlerinde sahipsiz bırakılabilir, pazar 
yerlerinde kaybolan eşyalar sahiplerine iade edilirdi. Motray, Tavernier ve diğer Batılı 
seyyahlar eserlerinde bu dürüstlükten hayranlıkla bahsederler. 

          Ahi teşkilatının da Osmanlı esnaf kültüründe büyük rolü vardır. Ahiler, ticaretin 
yalnızca bir kazanç kapısı değil, aynı zamanda ahlaki bir görev olduğunu savunmuşlardır. Bu 
anlayış, Osmanlı toplumunda hile ve sahtekarlığın önüne geçmiştir. 

          Fallmerayer’in tespit ettiği bu özellik, Osmanlı toplumunun yalnızca siyasi ve askeri 
alanda değil, ahlaki alanda da Batı’dan ayrıldığını göstermektedir. Türklerin dürüstlüğü ve 
başkasının hakkına gösterdiği saygı, Osmanlı medeniyetinin temel direklerinden biri 
olmuştur. 

Dipnotlar 
1. Fallmerayer, Osmanlı toplumunda Türklerin dürüstlüğünü ve başkasının hakkına 
gösterdikleri hürmeti vurgulamıştır. 

2. Osmanlı’da İslam ahlakı, mal ve can güvenliğini kutsal kabul etmiştir. 

3. Batılı seyyahlar, Osmanlı şehirlerindeki güven ortamını eserlerinde övgüyle dile 
getirmiştir. 

4. Ahi teşkilatı, Osmanlı esnafının ahlaki değerlerle ticaret yapmasını sağlamıştır. 

 

 



Türk Askerinin Cesareti ve Fedakârlığı 
          Çanakkale Savaşı sırasında İtilaf Devletleri’nin komutanlarından General Ian Hamilton, 
Türk askerinin direncine ve fedakârlığına dair hayranlığını gizlememiştir. Onun şu sözleri 
tarihe geçmiştir: “Dünyada, Türklerden başka hiçbir ordu bu kadar süre ayakta duramaz. 
Türklerden başka dini ve vatanı uğruna canını vermeye hazır asker yoktur.” Bu ifadeler, Türk 
askerinin savaş meydanındaki benzersiz direncini ve manevi gücünü ortaya koymaktadır. 

          Türk askerinin cesareti, yalnızca Çanakkale’de değil, Osmanlı tarihinin hemen her 
döneminde Batılı komutanların dikkatini çekmiştir. Osmanlı ordusunun temelinde, inançla 
birleşen vatan sevgisi vardı. Bu iki unsur, Türk askerini dünyanın en disiplinli ve fedakâr 
ordularından biri haline getirmiştir. 

          Çanakkale Savaşı’nda Mehmetçik, yokluk ve imkânsızlık içinde bile üstün bir direnç 
göstermiştir. Siperlerde açlık, susuzluk ve ağır hava şartlarına rağmen Türk askeri moralini 
kaybetmemiş, vatanını ve kutsal değerlerini savunmak için son nefesine kadar mücadele 
etmiştir. General Hamilton’un hayranlığı, işte bu sarsılmaz iradeye yöneliktir. 

          Benzer ifadeler başka komutanlar tarafından da dile getirilmiştir. İngiliz tarihçi Basil 
Liddell   Hart, Çanakkale’de Türklerin gösterdiği direnişi “askerî tarihte eşine az rastlanır” 
olarak nitelemiştir. Anzak askerleri de hatıralarında Türklerin mertliğini ve insancıllığını 
övgüyle anmıştır. Hatta savaş sırasında Türk askerinin yaralı düşman askerlerine su ve 
yiyecek ikram ettiği olaylar, düşman saflarında bile hayranlık uyandırmıştır. 

          Türklerin bu fedakârlık anlayışı, yalnızca savaş meydanında değil, tarih boyunca her 
dönemde görülmüştür. Haçlı Seferleri’nden Kurtuluş Savaşı’na kadar uzanan süreçte Türk 
askerinin cesaret ve inançla yoğrulmuş ruhu, Türk milletinin bağımsızlığını korumasında 
belirleyici olmuştur. 

Dipnotlar 
1. General Hamilton, Çanakkale Savaşı sırasında Türk askerinin direncine hayranlığını dile 
getirmiştir. 

2. Türk askerinin manevi gücü, vatan sevgisi ve dini inançla birleşerek onu eşsiz kılmıştır. 

3. Basil Liddell Hart ve Anzak askerleri de Türklerin mertlik ve cesaretini övmüştür. 

4. Tarih boyunca Türk askeri, cesaret ve fedakârlığın timsali olmuştur. 

 

 



Türklerin Cesareti ve Dirayeti 
          Ünlü İslam düşünürü İbn Haldun (1332-1406), meşhur eseri *Mukaddime*’de Türkler 
hakkında çarpıcı değerlendirmelerde bulunmuştur. Ona göre Türkler, cesaret, kahramanlık 
ve dirayet bakımından dünya milletleri arasında öne çıkan bir millettir. İbn Haldun, Türkler 
için şu ifadeleri kullanır: “Bütün kavimler arasında kahramanlık ve cesaret bakımından 
Türklerden üstün, büyük hedeflere ulaşmak için onlardan daha dirayetli hiçbir millet yoktur. 
Cenab-ı Hak onları aslan sıfatından yarattı. Onlar bozkırlara, otsuz ocaksız çöllere de 
alışıktırlar. Zaruret halinde pek aza kanaat getirerek gün geçirecek derecede dayanıklıdırlar. 
Göbeği kesildiği andan itibaren Türk, askerin başbuğu, bölgenin amiri olmaktan ve kendini 
zahmetli duruma sokmaktan başka bir şey düşünmez.” 

             İbn Haldun’un bu sözleri, Türklerin tarih boyunca sergiledikleri mücadeleci ruhun ve 
devlet kurucu karakterin bir özeti niteliğindedir. Türkler, zor şartlara alışık olmaları ve 
kanaatkâr yapıları sayesinde uzun seferlere dayanabilmiş, savaş meydanlarında olağanüstü 
bir direnç göstermişlerdir. Bu özellikleri, göçebe bozkır kültüründen ve İslam’ın getirdiği 
adalet ve cihad anlayışından beslenmiştir. 

          Osmanlı Devleti’nin kuruluş ve yükseliş süreci, İbn Haldun’un bu değerlendirmesini 
doğrular niteliktedir. Küçük bir beylikten kısa sürede üç kıtaya yayılan bir imparatorluk 
haline gelen Osmanlı, askeri disiplin, adaletli yönetim ve inançla birleşen cesaret sayesinde 
tarih sahnesinde güçlü bir yer edinmiştir. 

          Türklerin kahramanlık ve dirayetleri, yalnızca İbn Haldun tarafından değil, pek çok 
Batılı düşünür ve devlet adamı tarafından da dile getirilmiştir. General Hamilton, Çanakkale 
Savaşı’nda Türk askerinin direncini hayranlıkla anlatırken; Fransız şair Lamartine, Türklerin 
hem savaşta cesur hem de barışta merhametli olduklarını vurgulamıştır. Bu tanıklıklar, 
Türklerin tarih boyunca sahip oldukları kahramanlık mirasının evrensel düzeyde kabul 
gördüğünü göstermektedir. 

          İbn Haldun’un asabiyet teorisi de Türklerin başarılarını açıklayan önemli bir çerçeve 
sunar. Ona göre toplumların gücü, dayanışma ruhu (asabiyet) ile doğrudan ilişkilidir. Türkler, 
güçlü aile ve kabile bağlarına dayalı toplumsal yapıları sayesinde birlik ve beraberlik içinde 
hareket etmiş, bu da onların devlet kurma ve uzun süre ayakta kalma kabiliyetlerini 
artırmıştır. 

          Sonuç olarak, İbn Haldun’un değerlendirmesi kendi döneminin gözlemleriyle sınırlı 
değildir; Türklerin tarih boyunca sergiledikleri kahramanlık, sabır, kanaatkârlık ve dirayet, 
Osmanlı’dan günümüze kadar pek çok örnekle doğrulanmış ve tarihe damgasını vurmuştur. 

 

 



Osmanlı’da Ticaret Ahlakı ve Doğruluk 
         1717-1718 yılları arasında İstanbul’da bulunan İngiliz elçisi Edward Wortley 
Montagu’nun eşi Lady Mary Wortley Montagu, Osmanlı toplumuna dair gözlemlerini 
hatıratlarında aktarmıştır. Osmanlı toplumundaki ticaret ahlakı ve doğruluk anlayışını 
hayranlıkla dile getiren Montagu, şu dikkat çekici ifadeleri kullanmıştır: “İngiltere’de 
yalancılar yaptıklarıyla öğünürler. Burada ise (Osmanlı’da) yalan söylediğinden emin 
olunduğu zaman yalancının alnına kızgın demir basılıyor. Bu kanun eğer bizde uygulanırsa 
ne kadar güzel yüzün bozulduğu, ne kadar kibar sınıfına mensup kişilerin kaşlarına kadar 
inen peruklarla dolaşmaya mecbur kaldıkları görülür.” 

          Lady Montagu’nun bu sözleri, Osmanlı toplumunda doğruluğun ne kadar yüksek bir 
değer olarak görüldüğünü göstermektedir. Yalan söylemek yalnızca bireysel bir ahlaki kusur 
değil, aynı zamanda toplum düzenine zarar veren bir suç kabul edilmiştir. Bu nedenle 
Osmanlı’da ticaret, güven ve dürüstlük üzerine bina edilmiş, esnaf ve tüccarlar arasında 
doğruluk en büyük erdem sayılmıştır. 

          Osmanlı’da Ahilik teşkilatı, ticaret hayatının ahlaki temellerini atan en önemli 
kurumlardan biriydi. Ahiler, hem mesleki hem de ahlaki denetim yaparak esnafların 
müşteriye karşı dürüst davranmasını sağlardı. Ölçü ve tartıda hile yapan, müşteriyi aldatan 
esnafa ağır cezalar verilirdi. 

          Montagu’nun gözlemleri yalnızca ticari hayatla sınırlı değildir. O, Osmanlı toplumunun 
misafirperverliğini, kadınların sosyal hayattaki yerini ve halkın genel ahlak anlayışını da sık 
sık övgüyle dile getirmiştir. Batı’da Osmanlı çoğu zaman önyargılarla tanınırken, 
Montagu’nun yazıları Osmanlı’ya dair daha gerçekçi ve olumlu bir bakış açısı sunmuştur. 

          Benzer şekilde, diğer Batılı seyyahlar ve gözlemciler de Osmanlı toplumundaki 
dürüstlük anlayışına dikkat çekmiştir. Fransız seyyah Jean-Baptiste Tavernier, Osmanlı 
pazarlarında güven ortamının çok güçlü olduğunu belirtirken; Comte de Bonneval, Türklerin 
doğruluklarına hayran kaldığını ifade etmiştir. Tüm bu tanıklıklar, Osmanlı’nın toplumsal 
düzeninde dürüstlüğün temel bir ilke olduğunu göstermektedir. 

Dipnotlar 
1. Lady Mary Wortley Montagu, 1717-1718 yıllarında Osmanlı’yı gözlemlemiş ve eserlerinde 
dürüstlük anlayışını aktarmıştır. 

2. Osmanlı’da yalan söylemek, toplumsal düzeni bozan ciddi bir suç olarak kabul edilirdi. 

3. Ahilik teşkilatı, ticaret hayatında dürüstlük ve güveni esas almıştır. 

4. Tavernier ve Bonneval gibi Avrupalı seyyahlar da Osmanlı’nın doğruluk anlayışını 
eserlerinde övmüştür. 



Osmanlı’nın Adalet Anlayışı 
           Protestanlığın kurucusu olan Martin Luther, 16. yüzyılda Avrupa’nın dini, siyasi ve 
sosyal çalkantılarla dolup taştığı bir dönemde yaşamıştır. Avrupa’daki feodal beylerin, 
prenslerin ve burjuvaların halkı acımasızca sömürmesine şahit olan Luther, Osmanlıların 
Avrupa içlerine ilerleyişi sırasında sergiledikleri adil yönetim anlayışını övgüyle dile 
getirmiştir. O, yöneticilerine hitaben şu sözleri sarf etmiştir: “Sizin gibi gözü doymaz 
prenslerin, toprak ağalarının ve burjuvaların idaresi altında yaşamaktansa, Türklerin idaresi 
fakirlere daha hayırlı gelebilir.” 

          Luther’in bu sözleri, Osmanlı’nın fethettiği topraklarda uyguladığı adaletli ve hoşgörülü 
idareye bir işaret niteliğindedir. Osmanlı yönetimi altında yaşayan farklı din ve milletlerden 
halklar, kendi inançlarını özgürce yaşayabiliyor, kendi cemaat mahkemelerinde 
yargılanabiliyor ve ağır feodal vergilerden korunuyorlardı. Bu durum, özellikle Avrupa’daki 
köylüler ve alt sınıflar için Osmanlı idaresini cazip hale getiriyordu. 

          Osmanlı’nın ‘millet sistemi’, farklı dini ve etnik grupların bir arada huzur içinde 
yaşamasını sağlayan en önemli kurumlardan biriydi. Bu sistem sayesinde Hristiyan ve 
Yahudiler kendi dini liderleri tarafından idare ediliyor, Osmanlı yönetimi ise onları dış 
tehditlerden koruyordu. Böylece Osmanlı, halkın gözünde adaletin temsilcisi olarak yer 
buluyordu. 

           Batılı pek çok düşünür ve seyyah da Osmanlı’nın adalet anlayışını övmüştür. 
Montesquieu, Osmanlı’nın hukuk sistemine hayranlık duyduğunu belirtirken; Voltaire, 
Osmanlı’nın farklı dinlere gösterdiği hoşgörüyü eserlerinde dile getirmiştir. Benzer şekilde 
Fransız şair Alphonse de Lamartine de Türklerin savaşta cesur, barışta ise merhametli 
karakterini vurgulamıştır. 

          Martin Luther’in sözleri, Osmanlı’nın yalnızca askeri bir güç değil, aynı zamanda bir 
adalet ve hoşgörü medeniyeti olduğunu göstermektedir. Osmanlı’nın Avrupa’da yarattığı bu 
etki, Batı toplumlarının kendi yöneticilerine duyduğu güvensizlikle birleşerek Osmanlı’ya 
yönelik hayranlığı artırmıştır. 

Dipnotlar 
1. Martin Luther, Avrupa’daki feodal baskıya karşı Osmanlı’nın adaletli idaresini övgüyle dile 
getirmiştir. 

2. Osmanlı’nın millet sistemi, farklı dinlerin ve etnik grupların huzur içinde yaşamasını 
sağlamıştır. 

3. Montesquieu ve Voltaire gibi Batılı düşünürler de Osmanlı’nın adalet ve hoşgörüsünü 
eserlerinde övmüştür. 

4. Osmanlı, yalnızca askeri bir güç değil, aynı zamanda bir adalet ve hoşgörü medeniyetidir. 



Osmanlı’da Sahur Sonrası Manevî Hayat 
          Osmanlı toplumunda Ramazan ayı yalnızca oruç tutmakla sınırlı kalmaz, aynı zamanda 
sosyal hayatı ve manevi hayatı zenginleştiren pek çok gelenekle yaşatılırdı. Bu geleneklerden 
biri de sahurdan sonra uyumamak, vakitleri ibadetle değerlendirmekti. Erkekler mahalle 
mescidine giderek sabah namazını cemaatle kılar, kadınlar ise evlerinde Kur’an tilaveti ve 
zikirle meşgul olurlardı. 

          Sahurdan sonra uyumamak, Ramazan’ın manevi bereketini daha yoğun bir şekilde 
yaşamayı amaçlardı. Bu vakitlerde yapılan ibadetlerin daha faziletli olduğuna inanılır, 
özellikle sabah namazı cemaatle kılındığında büyük bir sevap kazanılacağı düşünülürdü. 
Mahalle mescitleri bu nedenle sahur sonrası dolup taşar, toplumsal birliktelik güçlenirdi. 

          Kadınlar ise evlerinde Kur’an okumaya, tesbihat ve dualarla meşgul olmaya 
yönelirlerdi. Ramazan ayı boyunca kadınların birbirlerine misafirliğe giderek Kur’an 
hatimleri yaptıkları, zikrullah meclisleri düzenledikleri de kaynaklarda yer almaktadır. Bu 
uygulamalar, aile içinde manevi atmosferi canlı tutar ve çocuklara da örnek olurdu. 

          Osmanlı’da Ramazan, aynı zamanda yardımlaşma ve dayanışma ayıydı. Sahurdan sonra 
mahalle halkı arasında ihtiyaç sahiplerine gizlice yiyecek bırakmak, fitre ve zekâtı fakirlerle 
paylaşmak yaygın bir uygulamaydı. Bu yönüyle Ramazan yalnızca bireysel ibadetlerin değil, 
aynı zamanda toplumsal dayanışmanın da zirveye çıktığı bir zaman dilimiydi. 

          Bugün dahi Anadolu’nun birçok yerinde sahurdan sonra uyumamak ve ibadetle meşgul 
olmak geleneği devam etmektedir. Bu gelenek, Osmanlı’dan günümüze miras kalan manevi 
hayatın zenginliğini göstermektedir. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı’da sahur sonrası uyumamak, ibadetle vakit geçirmek manevi bir gelenekti. 

2. Erkekler sabah namazı için mahalle mescidine giderken, kadınlar Kur’an ve zikirle meşgul 
olurdu. 

3. Ramazan boyunca Kur’an hatimleri ve zikir meclisleri düzenlenirdi. 

4. Ramazan, yardımlaşma ve dayanışmanın en yoğun yaşandığı zaman dilimiydi. 

 

 

 



Türklerin Hak ve Hakikat Sevgisi 
          İngiltere başbakanlarından Genç William Pitt (1759-1806), Osmanlı Devleti ve Türkler 
hakkında dikkat çekici bir değerlendirmede bulunmuştur. Pitt, “Türklerin biricik sevdikleri 
şey hak ve hakikattir. Ve hiçbir haksızlık yapmadıkları halde haksızlığa uğramışlardır.” 
diyerek Osmanlı’nın adalet ve doğruluk üzerine kurulu karakterini vurgulamıştır. Bu ifade, 
Batı dünyasında dahi Osmanlı’nın adalet anlayışının takdir edildiğini göstermektedir. 

          Osmanlı Devleti, kuruluşundan itibaren adaleti devletin temel taşı kabul etmiştir. 
Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye vasiyetinde, zulümden uzak durulması ve adaletle 
hükmedilmesi gerektiği öğütlenmiştir. Bu anlayış, devletin en küçük kademesinden en 
yüksek makamına kadar hâkim olmuş, Osmanlı padişahları kendilerini ‘adaletin teminatı’ 
olarak görmüşlerdir. 

          Fatih Sultan Mehmed’in bir gayrimüslim tacirin hakkını ihlal ettiği için kadı huzurunda 
yargılanması, Osmanlı’da padişahın bile hukuk karşısında eşit olduğunun en çarpıcı 
örneklerinden biridir. Kanuni Sultan Süleyman’ın “Kanuni” unvanı, onun adaleti önceleyen 
kanunlarıyla doğrudan ilişkilidir. 

          Osmanlı toplumunda adalet yalnızca Müslümanlara değil, gayrimüslimlere de eşit 
şekilde uygulanmıştır. Millet sistemi sayesinde farklı din ve milletlerden insanlar kendi 
inançlarını özgürce yaşamış, adaletli bir idarenin güvenliğinde bulunmuşlardır. Bu durum, 
Batılı devlet adamlarının Osmanlı’ya duyduğu hayranlığı artırmıştır. 

          William Pitt’in ifadeleri, Osmanlı’nın uluslararası ilişkilerde zaman zaman haksız 
muameleye maruz kaldığını da göstermektedir. Avrupa devletleri Osmanlı’yı çoğu zaman 
siyasi rekabet nedeniyle dışlamış olsa da, onların adalet anlayışı Batı’daki dürüst gözlemciler 
tarafından teslim edilmiştir. 

Dipnotlar 
1. William Pitt, Türklerin hak ve hakikat sevgisini Batı kamuoyuna aktarmıştır. 

2. Osmanlı’da padişah bile hukuk önünde eşit kabul edilmiştir. 

3. Millet sistemi, Osmanlı’nın farklı dinlere uyguladığı adalet anlayışının bir göstergesidir. 

4. Osmanlı, uluslararası siyasette haksızlığa uğramış olsa da, adalet anlayışı Batılı 
gözlemcilerce övülmüştür. 

 

 



OSMANLI’DA EĞİTİM   

Âlime ve Hocalara Saygı 
          Osmanlı Beyliği’nin temellerini atan Ertuğrul Gazi’nin oğlu Osman Gazi’ye verdiği öğütler, 
yalnızca bir baba nasihati değil; aynı zamanda bir medeniyetin değerlerini şekillendiren ilkeler 
olarak görülmelidir. Ertuğrul Gazi’nin şu sözleri bu açıdan dikkat çekicidir:​
​
          “Oğulcuğum, hocan bizim boyun ışığı ve yüreğidir, terazisi ince tartar, dirhem şaşmaz. Bu 
yüzden beni kır, hocanı kırma. Bana karşı gel, hocana karşı gelme. Bana karşı gelirsen üzülürüm 
ama hocana karşı gelirsen gözlerim sana bir daha bakmaz olur, bir daha da görmez olur. Sözüm 
hocanı korumak için değil, seni korumak içindir. Oğulcuğum! Bu dediklerim vasiyetim, ona uy.”​
​
          Bu sözler, Osmanlı’nın kuruluş felsefesini anlamak açısından büyük önem taşır. Ertuğrul 
Gazi, hocaları yani ilim adamlarını toplumun ışığı olarak görmüş; onların adaletli, ölçülü ve 
hakikate dayalı tutumlarını oğluna rehber edinmesini istemiştir. Hocalara gösterilen bu derin 
saygı, Osmanlı medeniyetinde ilmin ve âlimlerin daima baş tacı edilmesinin temelini 
oluşturmuştur.​
​
          Nitekim Osmanlı’nın kuruluşundan itibaren ulema, hem devlet yönetiminde hem de 
toplumun manevi rehberliğinde önemli roller üstlenmiştir. Osman Gazi’nin, Şeyh Edebali’nin 
öğütlerini hayatının rehberi edinmesi ve devlet işlerinde ona danışması, bu anlayışın ilk 
örneklerindendir. Fatih Sultan Mehmed’in hocası Akşemseddin’e olan bağlılığı, Yavuz Sultan 
Selim’in Şeyhülislam Zenbilli Ali Efendi’ye gösterdiği hürmet ve Kanuni Sultan Süleyman’ın 
Ebussuud Efendi’ye verdiği değer de aynı geleneğin devamıdır.​
​
          Ertuğrul Gazi’nin bu öğüdü, sadece bir şahsi nasihat değil, Osmanlı’nın asırlar boyu 
sürecek “ilme ve âlime hürmet” anlayışının temeli olmuştur. Bu anlayış sayesinde Osmanlı, ilmi 
merkeze alan bir medeniyet inşa etmiş ve hem siyasi hem kültürel hem de manevi anlamda 
güçlü bir yapı ortayakoymuştur.​
​
          Sonuç olarak Ertuğrul Gazi’nin sözleri, nesillere yalnızca hocalara saygıyı değil; ilme 
bağlılığın, adalet ve doğruluk çizgisinde kalmanın önemini de miras bırakmıştır. 

Dipnot 

1. Ertuğrul Gazi’nin öğüdü, Osmanlı’nın kuruluş felsefesinde ilim ve âlimlere verilen önemi 

gösterir.​
2. Osmanlı padişahlarının hocalarına gösterdikleri hürmet, bu anlayışın sürekliliğini sağlamıştır.​
3. Bu öğütler, bireyin korunması ve toplumun adalet içinde yaşaması için bir rehber 

niteliğindedir. 

 

 



 

Dünyanın İlk Dahiler Okulu 
          Osmanlı Devleti, asırlara hükmeden kudretini yalnızca güçlü ordulara ve geniş topraklara 
borçlu değildi. Asıl güç, o kudreti yönetecek üstün yetenekli insanlar yetiştirmesinden 
kaynaklanıyordu. Bu ihtiyacın bir sonucu olarak ortaya çıkan Enderun Mektebi, adeta dünyanın ilk 
'dahiler okulu' olarak nitelendirilebilir.​
​
          Fatih Sultan Mehmed tarafından kurumsallaştırılan Enderun, Osmanlı’nın idari, askeri ve 
kültürel sistemini ayakta tutacak seçkin kadroları yetiştirmiştir. Öğrenciler çok sıkı bir eleme 
sürecinden geçmiş, yeteneklerine göre eğitilmiş ve devletin en kritik görevlerine 
hazırlanmışlardır. Enderun’da verilen eğitim, yalnızca bilgi aktarımı değil; ahlaki, sanatsal, 
bedensel ve zihinsel gelişimi de kapsamıştır.​
​
          Enderun’u diğer eğitim kurumlarından ayıran en önemli özellik, her öğrencinin kişisel 
kabiliyetlerine özel bir programla yetiştirilmesidir. Bir öğrenci matematikte yetenekliyse bu 
yönde, musikiye ilgisi olan bir öğrenci ise bu yönde geliştirilmiştir. Bu yaklaşım, modern 
eğitimde 'farklılaştırılmış eğitim' olarak adlandırılan anlayışın Osmanlı’daki en erken örneğini 
oluşturur.​
​
          Enderun’un yetiştirdiği isimler arasında Sokullu Mehmet Paşa, Osmanlı’ya üç padişah 
döneminde sadrazam olarak hizmet etmiş ve imparatorluğun en parlak dönemlerinden birine 
damga vurmuştur. Mimar Sinan ise ilim ve fenni maneviyatla bütünleştiren eserleriyle 
Osmanlı’nın ihtişamını yansıtmıştır.​
​
          Benzer bir eğitim modeli, Batı’da yüzyıllar sonra hayata geçirilmiş, fakat çoğu zaman teorik 
bilgiyle sınırlı kalmıştır. Enderun ise hem teoriyi hem de uygulamayı birleştirmiş, öğrencilerini 
hayatın ve devletin gerçek şartlarına hazırlamıştır.​
​
          Enderun’un bu yönüyle, günümüz için de ilham verici bir model olduğunu söylemek 
mümkündür. Zira Türkiye Yüzyılı Maarif Modeli gibi çağdaş yaklaşımlarda da bireyin 
yeteneklerine göre eğitim verme, ilim ve ahlakı birlikte geliştirme anlayışı ön plandadır.​
​
          Sonuç olarak, Osmanlı Devleti’nin yüzyıllarca süren gücünün ardında yalnızca kılıç değil, 
aynı zamanda Enderun gibi kurumlarla yetiştirilen 'dahiler ordusu' bulunmaktadır. 

 
Dipnot 
1. Enderun, Fatih Sultan Mehmed döneminde kurumsallaşmıştır.​
2. Eğitim farklılaştırılmış olup öğrencilerin kişisel kabiliyetleri esas alınmıştır.​
3. Yetişen şahsiyetler Osmanlı’nın en kritik görevlerinde yer almışlardır. 
 
 

 

 



 

Eğitim ve Gerçek Dünya ile Bağlantısı 
          Enderun Mektebi, yalnızca teorik bilgi aktaran bir kurum değil, aynı zamanda kitap ile 
gerçek dünya arasında güçlü bir bağ kuran bir eğitim merkezidir. Osmanlı Devleti’nin en 
önemli kurumlarından biri olan Enderun, öğrencilerini hayata ve devlet idaresine 
hazırlarken onlara hem teorik hem de pratik eğitim vermeyi ilke edinmiştir.​
​
          Enderun’da eğitim dört temel alan üzerinde yoğunlaşmıştır:​
          1. Beden Eğitimi: Öğrencilerin güçlü, sağlıklı ve disiplinli bireyler olarak yetişmeleri için 
cimnastik, okçuluk, güreş, kılıç kullanma ve binicilik gibi sporlarla uğraşmaları sağlanmıştır. Bu 
eğitim, hem fiziksel dayanıklılığı artırmış hem de savaşçı ruhu beslemiştir.​
​
          2. Uygulamalı Saray İşleri Eğitimi: Saray hayatının her yönü öğrencilere öğretilmiş; protokol 
kuralları, yemek düzeni, misafir ağırlama, diplomasi ve günlük idari işlerde uygulamalı eğitimler 
verilmiştir. Böylece öğrenciler, devlet yönetiminde görev aldıklarında saray kültürüne yabancı 
kalmamışlardır.​
​
          3. Akli ve Fenni Eğitim: Matematik, astronomi, tarih, coğrafya gibi derslerle 
öğrencilerin akıl ve bilimle donatılması hedeflenmiştir. Bu eğitim, yalnızca teknik bilgi 
kazandırmakla kalmamış, aynı zamanda öğrencilerin düşünce ufkunu genişletmiştir.​
​
          4. Ahlaki ve Manevi Eğitim: Kur’an-ı Kerim, hadis, fıkıh ve ahlaki değerler üzerine yapılan 
dersler, öğrencilerin kalbini beslemiş ve onların adaletli, erdemli yöneticiler olmalarına katkı 
sağlamıştır.​
​
          Bu dört unsurun birleşimi, Enderun’u eşsiz bir eğitim kurumu haline getirmiştir. Öğrenciler 
yalnızca kitaplardan öğrenmekle kalmamış; öğrendiklerini sarayda, idarede ve günlük yaşamda 
birebir uygulama imkânı bulmuşlardır.​
​
          Örneğin, Enderun’da yetişen Sokullu Mehmet Paşa, aldığı bu bütüncül eğitimin etkisiyle 
Osmanlı’nın en parlak sadrazamlarından biri olmuştur. Hem diplomasi hem askeri hem de idari 
alanlarda üstün başarılar göstermiştir.​
​
          Benzer şekilde, Mimar Sinan da Enderun’un sağladığı disiplinli eğitim ortamında 
yetişmiş ve hem fen ilimleri hem de sanat alanında kendini geliştirerek eserleriyle 
Osmanlı’nın büyüklüğünü ortaya koymuştur.​
​
          Sonuç olarak, Enderun Mektebi, kitap bilgisini hayatla birleştiren, bireyin hem aklını, 
hem bedenini hem de ruhunu geliştiren bir eğitim modeli ortaya koymuştur. Bu yönüyle 
Osmanlı’nın asırlar boyu süren kudretinde çok önemli bir rol oynamıştır. 

Dipnot 
1. Enderun’da eğitim yalnızca teorik değil, pratik yönüyle de güçlüdür.​
2. Beden, akıl, ruh ve uygulamalı saray eğitimi birlikte verilmiştir.​
3. Yetişen şahsiyetler Osmanlı’nın siyasi, askeri ve kültürel hayatına yön vermiştir. 



Enderun’da İlim ve Fen Birlikteliği 
          Enderun Mektebi, Osmanlı eğitim sisteminin zirvesi olarak kabul edilmekteydi ve en 
önemli özelliklerinden biri ilim ile feni birbirinden ayırmamasıdır. İlim ve fen, iki ayrı alan 
gibi görünse de, birlikte ele alındığında çok daha verimli sonuçlar doğurur. Sadece kalbe 
hitap eden bir eğitim, gençleri manevi açıdan güçlü kılsa da pratik hayatta yetersiz 
bırakabilirdi. Buna karşılık sadece akla ve fen ilimlerine dayalı bir eğitim ise, doyumsuz, 
kendine yetmeyen ve tevekkül duygusundan yoksun bireyler ortaya çıkarabilirdi. Bu 
nedenle Osmanlı eğitim geleneğinde, özellikle de Enderun’da, ilim ve fen bir bütün olarak 
öğretilmişveyaşatılmıştır.​
​
         Mimar Sinan bu anlayışın en büyük örneklerinden biridir. O, yalnızca bir mühendis veya 
mimar değil, aynı zamanda kalbini Allah’a yönelten, maneviyatı ilimle bütünleştiren bir 
şahsiyetti. Sinan’ı Sinan yapan, geometrik hesaplamalarıyla ortaya koyduğu eserlerin yanı 
sıra, bu eserleri bir ibadet şuuruyla inşa etmesidir. Süleymaniye Camii’nde kullandığı hava 
koridorları, kubbe akustiği ve is odası gibi teknikler, ilim ve fennin derinliğini; caminin 
manevi atmosferi ise ilimle yoğrulmuş kalbin ürününü yansıtır.​
​
         Benzer şekilde Ali Kuşçu, Osmanlı’nın yetiştirdiği büyük astronom ve matematikçilerden 

biridir. Onun gökyüzünü gözlemlemesi sadece teknik bir merak değil, aynı zamanda Allah’ın 

kudretini kavrama çabasıydı. Ali Kuşçu’nun eserlerinde de fen ve ilim ayrılmaz bir bütün olarak 

yeralmıştır.​
​
          Bir başka örnek, Hezarfen Ahmed Çelebi’dir. Onun Galata Kulesi’nden Üsküdar’a 
kanatlarla uçması, fen bilimlerinin deneysel tarafını ortaya koyarken; aynı zamanda insanın 
Allah’ın verdiği aklı ve imkanları en güzel şekilde kullanma iradesini gösterir. Bu çaba, fenni 
ilimlerin imani bir ufukla birleştiğinde neler başarılabileceğinin göstergesidir.​
​
           Enderun’un yetiştirdiği devlet adamları da bu ilim–fen birlikteliğini kendi hayatlarına 

taşımışlardır. Devleti yönetirken akli stratejiler kullanmışlar, fakat kalplerini daima adalet, hikmet 

ve merhamet gibi değerlerle yönlendirmişlerdir.​
​
          Sonuç olarak, ilim ve fenin ayrılması gençliğin ruhunu zayıflatır, birlikte yürütülmesi 
ise hem maddî hem manevî kalkınmayı sağlar. Osmanlı’nın asırlara meydan okuyan 
medeniyetinde bu anlayışın büyük payı vardır. 

Dipnot 

1. İlim: Dini ve manevi bilgileri ifade eder.​
2. Fen: Pozitif bilimleri, teknik ve uygulamalı bilgileri kapsar.​
3. Osmanlı eğitiminde bu iki alanın birlikteliği, bireyin hem aklını hem kalbini beslemiştir. 

 



İlim ve Ulemanın Değeri 
          Osmanlı Devleti’nin kurucusu Osman Gazi’nin, oğlu Orhan Gazi’ye vasiyetleri yalnızca siyasi 
bir nasihat değil; aynı zamanda ilim ve ilim ehline verilen değerin açık bir ifadesidir. Osman 
Gazi’nin "Bilmediklerini ulemadan sorup öğrenesin" sözleri, bilgiye ve bilginin rehberliğine 
verilen önemi göstermektedir. Bu ifade, Osmanlı toplumunda ulemanın yol gösterici konumunu 
ve bilginin hayati rolünü vurgulamaktadır.​
​
          Osman Gazi ayrıca oğluna "Ulemaya riayet eyle, ilim ehlini el üstünde tut" diyerek, devletin 
ve toplumun manevi liderleri olan âlimlere gösterilmesi gereken hürmeti hatırlatmıştır. Bu söz, 
Osmanlı’nın kuruluşundan itibaren ilmin ve ilim adamlarının, devletin işleyişinde merkezî bir rol 
oynadığını ortaya koymaktadır.​
​
         Osmanlı sultanlarının pek çoğu, bu nasihat doğrultusunda hareket etmişlerdir. Orhan Gazi 
döneminde ilk medreselerin kurulması, ilme verilen önemin somut bir göstergesidir. Yıldırım 
Bayezid’in Bursa’da açtırdığı medreseler, Fatih Sultan Mehmed’in Sahn-ı Seman medreseleri ve 
Kanuni Sultan Süleyman’ın Süleymaniye Külliyesi içindeki medreseleri, Osmanlı’da ilmin sürekli 
yüceltilmesinin örneklerindendir.​
​
          Mimar Sinan’ın Süleymaniye Camii’nde oluşturduğu 'is odası' gibi bilimsel çözümler, 
Osmanlı’nın sadece dini değil, fenni ilimlere de önem verdiğini ortaya koyar. Aynı şekilde Ali 
Kuşçu’nun astronomi çalışmaları, Takiyüddin’in gözlemevleri ve Katip Çelebi’nin ansiklopedik 
eserleri, Osmanlı’nın ilme verdiği değerin bireysel yansımalarıdır.​
​
          Osman Gazi’nin vasiyetinde işaret ettiği bir diğer husus da işlerin 'bilimsel metotlarla' 
yürütülmesi gerektiğidir. Bu yaklaşım, Osmanlı’nın devlet düzeninde aklın, adaletin ve ilmin 
rehberliğini esas aldığını göstermektedir. Bu sebeple Osmanlı Devleti, yüzyıllar boyunca hem 
askeri hem siyasi hem de kültürel alanlarda güçlü bir medeniyet kurabilmiştir.​
​
          Sonuç olarak Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye bıraktığı bu vasiyetler, Osmanlı medeniyetinde 
ilim ve ulemanın taşıdığı değerin temellerini açıkça ortaya koymaktadır. 
 
Dipnot 
1.Osman Gazi’nin vasiyetleri Osmanlı’da ilim ve ulemanın devlet düzenindeki konumunu 
göstermektedir.​
2.Osmanlı’nın ilim geleneği, Orhan Gazi’den Fatih Sultan Mehmed’e ve Kanuni’ye kadar sürekli 
gelişim göstermiştir.​
3. Osmanlı âlimleri ve mimarları, ilmin hem dini hem de fenni yönlerini toplum hayatına 
taşımışlardır. 

 
 
 
 



Aile İlişkileri ve Çocuk Anne-Baba Saygısı 
          Fransız gezgin Dr. A. Brayer, 1836 yılında Paris’te yayımlanan “Neuf annees à 
Constantinople” adlı eserinde, Osmanlı çocuklarının ailelerine karşı tutumlarını Avrupalı 
çocuklarla kıyaslayarak önemli bir tespit yapmaktadır. Brayer’in gözlemlerine göre Osmanlı 
toplumunda anneler, babalar, nineler ve büyük nineler çocuklarına en tatlı sözlerle hitap 
eder, onlara sevgi ve şefkatle muamele ederlerdi. Bu yüzden Osmanlı çocukları büyüyüp 
yetişkin olduklarında anne ve babalarını yanlarında bulundurmayı bir iftihar vesilesi sayar, 
küçükken gördükleri şefkate mukabele etmekten mutluluk duyarlardı.​
​
          Brayer’in dikkat çektiği bu durum, Osmanlı’daki güçlü aile bağlarını ve nesiller arası 
dayanışmayı gözler önüne sermektedir. Osmanlı toplumunda evlatların ebeveynlerine olan 
bağlılığı yalnızca duygusal bir bağlılık değil, aynı zamanda dini bir sorumluluk olarak 
görülmüştür. Kur’an-ı Kerim’de ve hadislerde anne-babaya saygının önemi sürekli 
vurgulanmış, bu anlayış Osmanlı kültüründe derinlemesine yerleşmiştir.​
​
          Buna karşılık, Brayer’in belirttiği üzere, Batı toplumlarında çocuklar olgunluk çağına 
erişir erişmez ebeveynlerinden ayrılmakta, hatta çoğu zaman mali çıkarlar üzerinden 
ebeveynleriyle tartışmaya girmekteydi. Bu durum, Osmanlı’daki 'aile bütünlüğü' ile Batı’daki 
'bireysel bağımsızlık' anlayışının farklılığını ortaya koymaktadır.​
​
          Osmanlı toplumunda aile bireyleri arasındaki sevgi ve hürmetin en güzel 
örneklerinden biri, yaşlı ebeveynlerin evlatları tarafından bakılmasıdır. Osmanlı şehirlerinde 
huzurevlerine ihtiyaç duyulmaması, bu geleneğin doğal bir sonucudur. Evlatlar, 
anne-babalarının yükünü omuzlarında taşımayı görev ve şeref bilmişlerdir.​
​
           Benzer gözlemler, başka seyyahların yazılarında da yer almaktadır. Lady Montagu, Osmanlı 

aile yapısını överken, çocukların annelerine ve babalarına duyduğu saygıyı Avrupa’daki durumla 

kıyaslamış ve Osmanlı toplumunu bu yönüyle örnek göstermiştir. Evliya Çelebi de 

Seyahatnâme’sinde Osmanlı ailelerinde anne-babaya hürmetin temel bir prensip olduğunu 

defalarcadilegetirmiştir.​
​
Sonuç olarak, Brayer’in gözlemleri, Osmanlı toplumunda aile bağlarının kuvvetini, 
anne-babaya olan sevgi ve saygının ne derece güçlü olduğunu ve bu yönüyle Osmanlı’nın 
Batı’dan ayrıldığını açıkça göstermektedir. 

Dipnot 
1. Dr. A. Brayer, Osmanlı aile yapısını Batı toplumlarıyla kıyaslamış ve Osmanlı’daki anne-baba 

saygısını övgüyle anlatmıştır.​
2. Osmanlı’da aile, yalnızca kan bağı değil, dini ve ahlaki bir sorumluluk çerçevesinde de 

korunmuştur.​
3. Benzer gözlemler Lady Montagu ve Evliya Çelebi gibi isimlerin eserlerinde de yer almıştır. 



Osmanlı Annelerinin Terbiye Geleneği 

 
          Osmanlı toplumunda anneler, çocuk terbiyesini sadece günlük ihtiyaçlarla sınırlı 
tutmamış, ahlaki ve manevi değerlerin de erken yaşta yerleşmesi için özen göstermişlerdir. 
Bebeklerini uyutmak için sıradan ninniler yerine, Hz. Ali’nin (r.a) rivayet ettiği, Peygamber 
Efendimiz’in (s.a.v) şemai şerifini ve hilye-i şerifini okuyarak onları uyutmuşlardır. 

​
​
          Hilye-i Şerif, Peygamber Efendimiz’in fiziki ve ahlaki vasıflarını anlatan metinlerdir. 
Şemai-i Şerif ise onun günlük yaşamını, ibadetlerini, insanlarla olan ilişkilerini ve ahlaki 
tutumlarını tasvir eden rivayetlerden oluşur. Osmanlı anneleri bu metinleri çocuklarına 
aktararak, daha buluğ çağına gelmeden onların gönüllerine 'ahlak-ı Nebevi'yi  

yerleştirmiştir.​
​
          Bu yöntem, çocukların yalnızca uyumasını sağlamakla kalmamış; aynı zamanda bilinçaltına 

ahlaki değerlerin yerleşmesini sağlamıştır. Her bir Osmanlı evladı, annesinin dizinin dibinde 

Hilye-i Şerif eşliğinde uyurken, Resûlullah’ın (s.a.v) güzelliklerini rabıta etmiş ve bu yolla terbiye-i 

Resul.ile.yetişmiştir. 

​
​
          Günümüzde de bu geleneğin örnek alınması, çocuk eğitiminde ahlak ve değerler 
merkezli bir yaklaşımı yeniden canlandırma açısından önem taşımaktadır. 

 

Dipnot 
1.​ Hilye-i Şerif: Hz. Peygamber’in fiziki ve ahlaki vasıflarını anlatan rivayetler.​

2. Şemai-i Şerif: Hz. Peygamber’in günlük yaşayışını, ibadet ve ahlaki yönlerini 
anlatan hadis kitapları. 

 

 



Çocuklarda Dürüstlük ve Ahlaki Terbiye 
         Fransız yazar, şair ve politikacı Alphonse de Lamartine, Osmanlı çocuklarının dürüstlüğünü 

şu sözlerle ifade etmiştir: “Çocuklar çok dürüsttür. Sokakta bir şey bulan çocuk derhâl sahibini 

aramaya başlar.” Bu gözlem, Osmanlı toplumunda çocuk terbiyesinin ne denli sağlam temellere 

dayandığınıgöstermektedir.​
​
          Osmanlı’da çocuk terbiyesinin merkezinde doğruluk, emanete riayet ve kul hakkına 
dikkat etme vardı. Daha küçük yaşlardan itibaren çocuklara, başkasının malına el 
uzatmamak, emaneti korumak ve dürüst olmak öğretilirdi. Çocuğun bulduğu bir eşyayı 
sahibine ulaştırması, yalnızca bir davranış değil, aynı zamanda bir ahlak ilkesiydi.​
​
          Bu anlayış, toplumsal düzenin korunmasına da katkı sağlıyordu. Osmanlı toplumunda 
güvenlik ve huzurun yüksek olmasının nedenlerinden biri, bireylerin küçük yaştan itibaren 
doğruluk ve dürüstlükle yoğrulmasıydı. Bu sebeple, kaybolan eşyaların çoğu sahibine ulaşır, 
hırsızlık ve yolsuzluk gibi fiiller toplumda çok düşük seviyelerde kalırdı.​
​
          Benzer gözlemleri Osmanlı’yı ziyaret eden birçok seyyah da dile getirmiştir. İngiliz 
yazar Lady Montagu, Osmanlı toplumundaki çocukların edep ve dürüstlük bakımından 
dikkat çekici olduğunu yazmıştır. Evliya Çelebi de eserlerinde, Osmanlı şehirlerinde 
çocukların sokakta oynarken dahi görgü kurallarına ve dürüstlüğe dikkat ettiklerini ifade 
etmiştir.​
​
          Günlük yaşamda bu ahlaki anlayışın yansımaları sıkça görülürdü. Örneğin, Osmanlı 
çarşı ve pazarlarında bir esnaf dükkânını açık bırakıp namaza gidebilir, hiçbir kaygı 
yaşamazdı. Çünkü çocuklardan yetişkinlere kadar herkes, emanete hıyanet etmemenin Allah 
katında büyük bir sorumluluk olduğunu bilirdi.​
​
          Sonuç olarak, Lamartine’in tespiti Osmanlı çocuklarının dürüstlükle yoğrulduğunu 
açıkça ortaya koymaktadır. Bu anlayış, Osmanlı toplumunun manevi temelini güçlendirmiş 
ve toplumsal güveni sağlamıştır. 

Dipnot 
1. Lamartine, Osmanlı çocuklarının dürüstlüğünü Avrupalı toplumlardan farklı olarak 
özelliklevurgulamıştır.​
2. Osmanlı terbiyesi kul hakkı ve emaneti koruma ilkelerine dayanıyordu.​
3. Seyyahların aktarımları, bu ahlaki yapının toplumda genel kabul gördüğünü ortaya 
koymaktadır. 

 



Eğitim Sistemi ve Enderun Mektebi 
          Osmanlı eğitim sisteminde en önemli kurumlardan biri, şüphesiz ki Enderun Mektebi’dir. 

Fatih Sultan Mehmed döneminde kurumsallaşan bu mektep, Osmanlı Devleti’nin kudretini 

muhafaza etmek ve devlet idaresinde görev alacak nitelikli insan yetiştirmek amacıyla faaliyet 

göstermiştir.​
​
          Enderun Mektebi, saray içinde yer alan bir eğitim kurumu olarak hem askeri hem de idari 

eğitim vermekteydi. Burada yetişen öğrenciler, yalnızca bilgiyle değil; aynı zamanda ahlak, edep, 

sanat, spor ve devlet terbiyesiyle donatılırlardı. Mektebin amacı, sadece memur veya asker 

yetiştirmek değil; aynı zamanda devletin sürekliliğini sağlayacak liderler ve yöneticiler 

yetiştirmekti.​
​
          Öğrenciler, sıkı bir seçme sürecinden geçirilirdi. Çocuk yaşta devşirilen veya özel olarak 

seçilen öğrenciler, ilk aşamada 'Acemi Oğlanlar Ocağı'nda temel eğitim alır, sonrasında başarı 

durumuna göre Enderun’a kabul edilirdi. Enderun, hiyerarşik bir yapı ile düzenlenmiş olup, 

öğrenciler basamak basamak ilerleyerek en yüksek seviyeye kadar yükselebilmekteydi.​
​
          Enderun’da verilen dersler arasında Kur’an-ı Kerim, hadis, fıkıh, tarih, coğrafya, matematik 

ve astronomi gibi ilmi derslerin yanı sıra, güzel sanatlar (hat, musiki, minyatür) ve spor eğitimleri 

de bulunmaktaydı. Bu yönüyle Enderun, hem bilimsel hem de kültürel anlamda zengin bir 

müfredat.sunmaktaydı.​
​
          Buradan yetişen birçok devlet adamı, Osmanlı yönetiminde önemli görevler üstlenmiş, 

Osmanlı’nın üç kıtaya hükmeden bir imparatorluk olmasında büyük rol oynamıştır. Dolayısıyla 

Enderun Mektebi, Osmanlı eğitim sisteminin zirvesi olarak kabul edilmektedir.​
​
          Günümüzde Enderun modeli, 'Türkiye Yüzyılı Maarif Modeli' gibi çağdaş eğitim 

yaklaşımlarına da ilham kaynağı olmaktadır. 

Dipnot 
1. Enderun Mektebi, Fatih Sultan Mehmed tarafından kurumsallaştırılmıştır.​
2. Eğitim yalnızca bilgi değil, ahlak ve terbiye boyutuyla da önem taşımaktadır.​
3. Mektebin mezunları Osmanlı’nın idari, askeri ve kültürel yapısına yön vermiştir. 

 



 

Değerlerle Zamanı Anlamlandırmak 
          Osmanlı insanı, zamanı yalnızca mekanik bir ölçüm aracı olarak görmemiş, onu 
değerler ile anlamlandırmıştır. Saatlerinin kadranına rakamlar yerine tevhid, ilim, irfan, akıl, 
hikmet, insan, amel, adalet, ahlak, ümran, İslam ve hak gibi kavramları nakşederek her anını 
bu değerlerle ilişkilendirmiştir.​
​
          Bu uygulama, zamanı yalnızca ölçmek değil, aynı zamanda hayatı şekillendiren 
değerleri sürekli hatırda tutmak amacını taşımıştır. Osmanlı insanı için saat, sadece vakit 
bildiren bir araç değil; bir nevi ahlaki pusula, manevi bir hatırlatıcıdır. Böylece her saat başı, 
bireylerin adaletli, ahlaklı ve hikmetli davranmaları gerekli olduğu bilinci tazelenirdi.​
​
          Örneğin, 'tevhid' yazılı olan bir saati gören kimse Allah’ın birliğini, hayatın merkezinde 
O’nu tutmayı hatırlardı. 'Adalet' kavramı ise devlet yönetiminde ve toplumsal ilişkilerde 
doğruluk ve hakkaniyeti hatırlatırdı. 'İlim ve irfan' ise, bilgiyle donanmanın yanında bilgeliği 
de ön plana çıkarır, kuru bilgiden ziyade hayatı aydınlatan bilgeliğe vurgu yapardı.​
​
          Osmanlı mimarisinde ve günlük yaşamında da benzer sembolik hatırlatıcılar görmek 
mümkündür. Cami kubbelerindeki hat yazıları, evlerin kapı tokmaklarında yer alan 'Ya 
Fettah' nakşedilmeleri, çeşme kitabelerinde yazılı dualar hep aynı amaçla, insanın hayatına 
değerleri nakşetmek için kullanılmıştır.​
​
          Bir başka örnek ise 'sadaka taşı' uygulamasıdır. Zenginlerin gece gizlice ihtiyaç 
sahipleri için para bıraktıkları bu taşlar, 'hak' ve 'adalet' kavramlarının somut bir tezahürü 
olarak Osmanlı şehirlerinde yaşamıştır. Aynı şekilde kahve ikram adabı, kapı eşiğinde 
gösterilen saygı ve pencerelere konan çiçeklerle verilen ince mesajlar, toplumun değer 
merkezli hayat anlayışının parçalarıdır.​
​
          Sonuç olarak Osmanlı insanı, zamanı ve hayatı yalnızca dünyevi yönleriyle değil, ilahi 
değerler ve ahlaki ilkelerle yoğurmuş; böylece her anını anlamlı ve sorumluluk bilinciyle 
yaşamaya gayret etmiştir. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da saat tasarımlarında rakam yerine değer kavramları kullanılmıştır.​
2. Günlük yaşamın birçok unsurunda (kapı tokmakları, çeşme kitabeleri, sadaka taşları) 
değerlerin hatırlatılması amaçlanmıştır.​
3. Zamanın anlamı, dünyevi işlerle sınırlı değil, manevi ve ahlaki yönleriyle de 
değerlendirilmiştir. 
 



 

Muhabbet ve Kuşaklar Arası İletişim 
          Osmanlı toplumunda aile ve toplum hayatının en önemli unsurlarından biri, muhabbet 
sofralarıydı. Bu sofralar yalnızca yemek yenilen yerler değil, aynı zamanda adabın, 
terbiyenin, bilginin ve deneyimlerin aktarıldığı birer mektepti. Çocukların muhabbet 
sofrasına dahil edilmesi, onların aile içi ve toplum içi terbiyelerinin temel bir parçasıydı.​
​
          Osmanlı geleneğinde çocuklar 9-10 yaşlarında muhabbet sofrasına alınırdı. Bu, onların 
büyüklerin sohbetlerine şahitlik etmelerini, konuşma üsluplarını öğrenmelerini ve 
toplumsal görgü kurallarına aşina olmalarını sağlardı. 14 yaşına geldiklerinde ise soru 
sorma hakkı tanınır, bu sayede gençler merak ettiklerini doğrudan büyüklerine sorarak 
bilgiye ulaşabilirlerdi. 19 yaşından sonra ise görüş bildirmelerine müsaade edilirdi. Bu 
aşamalı sistem, bireyin yavaş yavaş olgunlaşmasını ve toplumsal hiyerarşiye uyum 
sağlamasınımümkünkılardı.​
​
          Bu uygulama sayesinde büyükler, küçüklerin diline ve düşünce dünyasına aşina 
olurken; küçükler de büyüklerin kullandığı terminoloji ve değerlerle büyürlerdi. Böylece 
kuşak farkı derinleşmez, kuşaklar arasında kopukluk meydana gelmezdi. Her nesil, bir 
önceki neslin tecrübesini devralırken aynı zamanda kendi yeniliklerini de sohbete 
katabilirdi.​
​
          Benzer uygulamalar Osmanlı’daki medrese eğitiminde ve meclislerde de 
görülmektedir. Medrese talebeleri, ders halkasında hocanın sözlerini dinleyerek başlar, 
zamanla soru sorma hakkı elde eder ve sonunda tartışmalara katılarak kendi fikirlerini 
savunma imkânına kavuşurdu. Bu pedagojik yöntem, hem saygıyı hem de düşünsel gelişimi 
teşvikediyordu.​
​
          Yine mahalle kültüründe, gençlerin büyüklerin kahvehane sohbetlerinde bulunmaları, 

yaşlıların hikâyelerini dinlemeleri, masal ve menkıbelerle büyümeleri benzer bir işlev görmüştür. 

Bütün bu gelenekler, Osmanlı toplumunun kuşaklar arasında sağlam bir köprü kurmasını 

mümkünkılmıştır.​
​
Sonuç olarak, Osmanlı’da muhabbet sofraları yalnızca bir yemek kültürü değil, aynı 
zamanda toplumsal birlik ve bütünlüğü sağlayan bir eğitim ve terbiye ocağıdır. 

Dipnot 
1. Muhabbet sofraları Osmanlı’da aile içi eğitimin temel unsurlarındandı.​
2. Çocukların aşamalı olarak sohbete katılması, saygı ve terbiyeyi güçlendirmiştir.​
3. Benzer yöntemler medreselerdeki ders halkalarında da uygulanmıştır. 



Türk Gençliği ve Aile Terbiyesi 

 
          Yazar Guer, Türk gençleri hakkında yaptığı değerlendirmede şu ifadeleri 
kullanmaktadır: “Türk toplumunda, baştan çıkmış, yüz kızartıcı işler yapan çocuk nadirdir. 
Ana ve baba saygısı çok büyüktür. Aile büyüklerinin sözleri dinlenir. Türklerin pek 
mükemmel görgü kuralları vardır.” Bu gözlem, Osmanlı toplumunun aile merkezli yapısının 
bir.göstergesidir.​
​
          Osmanlı’da aile, yalnızca bir kan bağı ilişkisi değil, aynı zamanda bir terbiye ve değerler 
ocağı olarak görülmüştür. Çocuklar küçük yaştan itibaren büyüklerine saygı göstermeyi, 
onların sözlerini dinlemeyi öğrenmişlerdir. Bu nedenle toplumda itaatsizlik, edepsizlik ya da 
aileye karşı gelme oldukça nadir görülmüştür.​
​
          Aile terbiyesinin temelinde Kur’an ve sünnetten beslenen bir ahlak anlayışı vardı. 
"Cennet annelerin ayakları altındadır" hadisi, anneye olan sevginin ve saygının temelini 
oluşturmuş; babaya itaat ise toplumsal düzenin bir parçası olarak görülmüştür. Çocuklara, 
anne ve babalarının rızasını kazanmanın Allah’ın rızasını kazanmakla eşdeğer olduğu 
öğretilmiştir.​
​
          Görgü kuralları yalnızca aile içinde değil, toplum hayatında da kendini göstermiştir. 
Misafir ağırlama adabı, komşuluk ilişkileri, sofrada konuşma üslubu, yolda yürürken 
küçüklerin büyüklerin önüne geçmemesi gibi incelikler, Osmanlı toplumsal yaşamının 
ayrılmaz parçalarıdır. Bu kurallar sayesinde toplumsal saygı ve düzen korunmuştur.​
​
          Benzer bir tespit, Osmanlı’yı ziyaret eden birçok seyyahın eserlerinde de yer 
almaktadır. Evliya Çelebi, eserlerinde Türklerin ailelerine bağlılığını ve çocuk terbiyesindeki 
titizliğini sıklıkla dile getirmiştir. Aynı şekilde Fransız seyyah Jean-Baptiste Tavernier de 
Osmanlı halkının ahlaki yaşamına ve görgü kurallarına hayranlığını ifade etmiştir.​
​
          Sonuç olarak, Osmanlı gençliği aile terbiyesiyle yoğrulmuş, saygı ve edep anlayışıyla 
büyümüş, toplumun huzurunu bozan davranışlar ise istisnai olmuştur. Bu, Osmanlı 
toplumunun ahlaki yapısının en güçlü göstergelerinden biridir. 

Dipnot 

1. Guer, Osmanlı gençliğini aile terbiyesi ve görgü kuralları açısından övgüyle anlatmıştır.​
2. Aile terbiyesi, anne-babaya saygı ve toplumsal görgü kuralları üzerine inşa edilmiştir.​
3. Benzer gözlemler, Evliya Çelebi ve Avrupalı seyyahların eserlerinde de yer almaktadır. 

 



Adalet Anlayışı ve Fatih Sultan 

Mehmed 
           Osmanlı Devleti’nde adalet, devletin bekasının ve toplumsal düzenin en temel ilkesiydi. 
Bu anlayışın en çarpıcı örneklerinden biri, Fatih Sultan Mehmed döneminde yaşanmıştır. 
Rivayete göre Fatih Sultan Mehmed, bir gayrimüslim tacirin kolunu haksız yere kestirdiği 
için aynı cezaya çarptırılmış; ancak tacirin hakkından vazgeçmesi üzerine bu cezadan 
kurtulmuştur. Bu olay, Osmanlı’da adaletin padişah da dahil olmak üzere herkes için eşit 
uygulandığını göstermektedir. 

           Fatih Sultan Mehmed’in bu olayda yargı önünde hesap vermesi, hukuk devleti 
anlayışının Osmanlı’daki en güçlü örneklerinden biridir. Bu durum, adaletin yalnızca halk 
için değil, padişah için de bağlayıcı olduğunu ortaya koyar. Osmanlı’da padişahlar ‘adaletin 
teminatı’ olarak görülmüş, ancak gerektiğinde hukuk karşısında onlar da hesap vermiştir. 

         Benzer şekilde Kanuni Sultan Süleyman döneminde de adalet anlayışı ön planda 
tutulmuştur. Kanuni’nin “Halk içinde muteber bir nesne yok devlet gibi / Olmaya devlet 
cihanda bir nefes sıhhat gibi” dizeleri, halkın huzur ve adalet içinde yaşamasının devletin en 
önemli görevi olduğunu vurgular. 

         Osmanlı’da kadılar ve şer’i mahkemeler, toplumun her kesiminden gelen davaları eşit 
şekilde değerlendirmiştir. Müslim-gayrimüslim ayrımı yapılmadan adalet tesis edilmeye 
çalışılmıştır. Bu uygulama, Osmanlı’nın uzun ömürlü olmasında en etkili unsurlardan biri 
olmuştur. 

           Fatih Sultan Mehmed’in bu örnek davranışı, padişahın adalet karşısında imtiyazlı 
olmadığını, hukukun üstünlüğünün Osmanlı Devleti’nde temel prensip olduğunu 
göstermektedir. Bu yönüyle Osmanlı’nın adalet anlayışı, günümüz modern hukuk devleti 
anlayışına ilham kaynağı olmuştur. 

Dipnotlar 
1. Fatih Sultan Mehmed, bir gayrimüslim tacirin hakkını ihlal ettiği için yargılanmış ve 
cezaya çarptırılmıştır. 

2. Tacirin affı sayesinde padişah cezadan kurtulmuştur; bu, adaletin işleyişini etkilememiştir. 

3. Osmanlı’da kadılar, davaları Müslim-gayrimüslim ayrımı gözetmeden değerlendirmiştir. 

4. Kanuni Sultan Süleyman, adalet anlayışı nedeniyle ‘Kanuni’ unvanıyla anılmıştır. 

 



Türkler ve Hürriyet Anlayışı 
             İtalyan filozof ve düşünür Tomaso Campanella, 1602 yılında kaleme aldığı ünlü eseri 
*La Città del Sole* (Güneş Ülkesi) adlı eserinde, ideal bir toplum düzenini tasvir etmiştir. 
Campanella, bu eserinde Türkleri örnek göstererek onların fikir, vicdan ve lisan hürriyetine 
ilişmeyen tavırlarını övgüyle dile getirmiştir. Onun şu sözleri dikkat çekicidir: “Mademki 
düşünceyi zindana koymayan, hakikat sevgisini zincire vurmayan bir millet, o cesur ve adil 
Türkler var, üzerinde yalnız hakikatin, adaletin ve hürriyetin hüküm sürdüğü bir Güneş Ülke 
niçin vücut bulmasın?” 

             Campanella’nın bu ifadeleri, Osmanlı Devleti’nin dini ve kültürel hoşgörüsünü 
yansıtmaktadır. Osmanlı’da farklı milletler ve din mensupları kendi inançlarını özgürce 
yaşayabiliyor, kendi dillerini kullanabiliyor ve kendi cemaat mahkemelerinde 
yargılanabiliyordu. Bu durum, Batı dünyasında büyük bir ilgi ve hayranlık uyandırmıştır. 

          Nitekim Osmanlı topraklarında Yahudiler, Hristiyanlar ve farklı etnik gruplar barış 
içinde yaşamış; özellikle 1492’de İspanya’dan sürülen Yahudiler Osmanlı’ya sığınmış ve 
burada özgür bir hayat bulmuştur. Bu örnek, Osmanlı’nın fikir ve vicdan özgürlüğüne verdiği 
değerin tarihî bir göstergesidir. 

          Avrupalı pek çok düşünür de Osmanlı’nın hoşgörüsünü dile getirmiştir. Montesquieu, 
Osmanlı’nın adalet anlayışını överken; Voltaire, din ve mezhep farkı gözetmeksizin 
uygulanan özgürlük ortamını eserlerinde anlatmıştır. Bu değerlendirmeler, Campanella’nın 
gözlemlerini destekleyen örneklerdir. 

          Campanella’nın Türkler hakkındaki bu sözleri, Osmanlı’nın yalnızca bir siyasi güç değil, 
aynı zamanda adalet, hürriyet ve insan hakları açısından da örnek teşkil ettiğini 
göstermektedir. Onun tahayyül ettiği 'Güneş Ülkesi' idealinde Türklerin adalet anlayışının ve 
özgürlük ortamının ilham kaynağı olması, Osmanlı’nın evrensel değerler bakımından sahip 
olduğu önemi gözler önüne sermektedir. 

Dipnotlar 
1. Tomaso Campanella, 1602 yılında *La Città del Sole* adlı eserinde Türkleri hürriyetin 
sembolü olarak anmıştır. 

2. Osmanlı’da millet sistemi sayesinde farklı din ve kültürler özgürce yaşamıştır. 

3. 1492’de İspanya’dan sürülen Yahudilerin Osmanlı’ya kabul edilmesi, bu hoşgörünün tarihî 
bir örneğidir. 

4. Montesquieu ve Voltaire gibi düşünürler de Osmanlı’nın adalet ve hürriyet anlayışını 
övgüyle dile getirmiştir. 



 Osmanlı’da Dürüstlük ve Esnaf Ahlakı 
          1700’lü yıllarda İstanbul’da yaşayan Fransız müellif Motray, anılarında Osmanlı 
toplumunun dürüstlüğünü ve güvene dayalı esnaf ahlakını hayranlıkla dile getirmiştir. 
Motray, Türk dükkânlarında hiçbir zaman tek bir meteliğini kaybetmediğini, ne zaman bir 
şey unutsa hiç tanımadığı dükkâncıların arkasından adam koşturduklarını, hatta birkaç kez 
Beyoğlu’ndaki ikametgâhına kadar gelip eşyalarını teslim ettiklerini kendi gözlemleriyle 
anlatmıştır. Bu ifadeler, Osmanlı esnaf kültürünün güven ve doğruluk üzerine inşa edildiğini 
göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunda esnaflık yalnızca ticari bir faaliyet değil, aynı zamanda ahlaki bir 
sorumluluktu. Ahilik teşkilatı, esnafların hem işlerinde hem de toplumsal yaşamlarında 
dürüstlükten ayrılmamalarını sağlardı. Müşteriyi aldatmak büyük bir günah kabul edilir, 
ölçü ve tartıda hile yapan esnaf toplum nezdinde itibarını kaybederdi. 

          Motray’ın gözlemleri, Osmanlı’da yalnızca Müslümanların değil, farklı din ve 
milletlerden insanların da aynı güven ortamında yaşadığını göstermektedir. Gayrimüslim 
tüccarlar da aynı ahlaki çerçevede ticaret yapar, Osmanlı şehirlerinde huzur ve güven ortamı 
tesis edilirdi. 

          Benzer gözlemler, başka Batılı seyyahların eserlerinde de yer almaktadır. Fransız 
seyyah Jean-Baptiste Tavernier, Osmanlı pazarlarında hırsızlığın ve aldatmanın neredeyse 
hiç görülmediğini belirtirken; İngiliz tarihçi Richard Knolles, Osmanlı toplumunun dürüstlük 
anlayışına hayran kaldığını ifade etmiştir. 

          Motray’ın aktardığı bu örnekler, Osmanlı’nın uzun ömürlü olmasının yalnızca askeri 
veya siyasi gücünden değil, toplumsal güven ve adalet anlayışından da kaynaklandığını 
göstermektedir. Esnafın müşteriye karşı sorumluluğu, Osmanlı’da güvene dayalı bir 
ekonomik düzenin temelini oluşturmuştur. 

Dipnotlar 
1. Motray, 1700’lerde İstanbul’da Osmanlı esnafının dürüstlüğünü bizzat gözlemlemiştir. 

2. Ahilik teşkilatı, Osmanlı’da esnaf ahlakının temelini oluşturmuştur. 

3. Tavernier ve Knolles gibi seyyahlar da Osmanlı’daki güven ortamını eserlerinde övmüştür. 

4. Osmanlı toplumunda farklı din ve milletlerden insanlar aynı dürüstlük ilkeleriyle ticaret 
yapmıştır. 

 

 

 



Hukuk Devleti Anlayışı 
          Osmanlı Devleti’nin kurucusu Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye vasiyeti, yalnızca bir 
baba öğüdü değil, aynı zamanda devletin yönetim felsefesini belirleyen temel ilkelerden biri 
olarak kabul edilmiştir. Osman Gazi, oğluna şu sözlerle öğüt vermiştir: “Zalim olmayasın, 
âlemi adaletle şenlendiresin, Allah için cihadı terk etmeyesin.” Bu sözlerde hem adaletin 
önemi hem de zulmün yasaklanması vurgulanmış, böylece hukuk devleti anlayışının ilk 
nüveleri ortaya konmuştur. 

          Adalet, Osmanlı siyaset anlayışında en temel değerlerden biri olmuştur. Zulmün reddi, 
yalnızca bireysel bir ahlaki öğüt olarak değil, devlet yönetiminde adaletin esas alınması 
gerektiğinin bir ifadesi olarak değerlendirilmiştir. Osman Gazi’nin bu vasiyeti, Osmanlı’da 
padişahların en önemli görevlerinden birinin adaleti tesis etmek olduğunu ortaya 
koymaktadır. 

          Nitekim Osmanlı tarihinde bu anlayışın pek çok örneği görülmektedir. Fatih Sultan 
Mehmed’in çıkardığı kanunnameler, Kanuni Sultan Süleyman’ın 'Kanuni' unvanını almasına 
vesile olan adaletli düzenlemeleri, hep bu hukuk devleti anlayışının birer yansımasıdır. 
Adalet, Osmanlı’da yalnızca halk için değil, devletin bekası için de vazgeçilmez görülmüştür. 

          Orhan Gazi döneminde de bu anlayış devam etmiş, ilk düzenli ordu olan Yaya ve 
Müsellem teşkilatı kurulmuş, ilk medreseler açılmış ve devlet kurumları sistematik bir 
yapıya kavuşturulmuştur. Tüm bu adımlar, Osman Gazi’nin adalet ve düzen üzerine kurulu 
öğüdünün bir yansımasıdır. 

          Osmanlı’nın yükselişinde ve uzun ömürlü olmasında, adaleti merkeze alan bu yönetim 
anlayışı belirleyici olmuştur. Halkın güvenini kazanan ve zulmü reddeden bir devlet, sadece 
siyasi gücüyle değil, ahlaki temelleriyle de ayakta kalabilmiştir. 

Dipnotlar 
1. Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye vasiyeti, devlet yönetiminde adaletin temel ilke olduğunu 
ortaya koymaktadır. 

2. Fatih Sultan Mehmed’in kanunnameleri, Osmanlı’da hukuk düzeninin kurumsallaşmasına 
katkı sağlamıştır. 

3. Kanuni Sultan Süleyman’ın ‘Kanuni’ unvanı, onun adaletli kanunlarıyla ilişkilidir. 

4. Orhan Gazi döneminde ilk düzenli ordu ve medreselerin kurulması, devletin 
kurumsallaşmasını göstermektedir. 

 

 



Gücün Hukuk ve Adaletle Dengelenmesi 
          Osmanlı Devleti’nin kurucusu Osman Gazi, oğlu Orhan Gazi’ye bıraktığı vasiyetlerinde 
yalnızca siyasi bir öğüt değil, aynı zamanda evrensel bir yönetim felsefesi sunmuştur. Onun 
“Askerlerine ve dünya malına güvenip doğru yoldan uzaklaşmayasın” sözleri, gücün tek 
başına yeterli olmadığını; hukuk, merhamet ve adaletle dengelenmesi gerektiğini ifade 
etmektedir. Bu anlayış, çağları aşan modern bir devlet yönetimi anlayışının habercisidir. 

          Güç, devletlerin varlığını sürdürmesi için elzemdir; ancak adalet ve hukukla 
sınırlandırılmadığında zulme dönüşebilir. Osman Gazi’nin bu vasiyeti, Osmanlı Devleti’nin 
temelinde adaletin ve merhametin yattığını gösterir. Nitekim Osmanlı tarihindeki uzun 
ömürlülüğün en büyük sebeplerinden biri, halkın güvenini sarsmayan bu adalet anlayışıdır. 

          Orhan Gazi döneminde bu öğütler hayata geçirilmiş; ilk medreseler kurulmuş, kadıların 
görevleri sistematik hale getirilmiş ve hukuk düzeni daha kurumsal bir çerçeveye 
oturtulmuştur. Osmanlı’nın büyümesinde yalnızca askeri başarılar değil, adaletli yönetim de 
belirleyici olmuştur. 

          Benzer şekilde Fatih Sultan Mehmed’in çıkardığı kanunnameler, devletin yalnızca 
kılıçla değil, kalemle de yönetildiğini göstermiştir. Kanuni Sultan Süleyman’ın “Kanuni” 
unvanı, adalet ve hukuk düzenine verdiği önemden kaynaklanmıştır. Tüm bu örnekler, 
Osman Gazi’nin öğüdünün sonraki yüzyıllarda da rehber alındığını göstermektedir. 

          Modern devlet anlayışında da güç ile adalet arasındaki denge önemlidir. Osman 
Gazi’nin bu sözü, yalnızca Osmanlı için değil, bugün tüm devletler için geçerli olan evrensel 
bir ilkeyi yansıtmaktadır: Gücün sınırını hukuk ve merhamet çizer. 

Dipnotlar 
1. Osman Gazi’nin öğüdü, gücün tek başına yeterli olmadığını; hukuk ve adaletle 
desteklenmesi gerektiğini ifade eder. 

2. Orhan Gazi döneminde hukuk sistemi daha kurumsal bir yapıya kavuşturulmuştur. 

3. Fatih Sultan Mehmed’in kanunnameleri ve Kanuni Sultan Süleyman’ın adalet anlayışı, bu 
geleneğin devamıdır. 

4. Modern devlet anlayışında da gücün hukukla dengelenmesi esastır. 

 

 

 



Kavuk ve Ölüm Bilinci 
          Osmanlı padişahları ve kadıları, ‘kavuk’ adı verilen özel bir başlık giyerlerdi. Bu 
kavuklarda sarık niyetiyle sarılan bez aslında kefen olarak hazırlanırdı. Osmanlılar için 
‘kefeni başında gezer’ sözü buradan gelmiştir. Bu uygulama, ölümü her daim hatırlamayı ve 
dünyaya aşırı bağlanmamayı öğütleyen derin bir manevi anlayışın göstergesidir. 

         Kavuklardaki kefen bezi, yalnızca sembolik bir unsur değil, aynı zamanda bir öğüt 
niteliği taşırdı. Padişahlar ve kadılar, hüküm verirken ya da bir kanun çıkarırken ölüm 
gerçeğini ve hesap gününü düşünür, böylece adaletten sapmamaya gayret ederlerdi. Bu 
uygulama, İslam’ın ‘ölümü hatırlama’ (tezekkür-i mevt) geleneğinin devlet yönetimine 
yansımış bir şeklidir. 

         Osmanlı kültüründe ölümü hatırlatan başka semboller de vardır. Örneğin, sadaka taşları 
yardımlaşmayı teşvik ederken aynı zamanda faniliği de hatırlatırdı. Yine türbelerde ve 
mezar taşlarında yer alan kitabeler, hem yaşayanlara öğüt hem de ölenler için dua 
vesilesiydi. Bütün bunlar, Osmanlı’nın hayat ile ölümü iç içe düşündüğünü gösterir. 

          Benzer bir anlayış, tasavvuf geleneğinde de görülür. Mevleviler sema ederken, 
dervişlerin giydiği tennure (beyaz giysi) kefeni; giydikleri siyah hırka ise kabri sembolize 
eder. Bu kıyafetler, dünya hayatının geçiciliğini ve ölümün kaçınılmazlığını sürekli hatırlatır. 

          Kavuk ve kefen uygulaması, Osmanlı’nın yalnızca bir devlet değil, aynı zamanda bir 
irfan medeniyeti olduğunun göstergesidir. Padişahların ve kadıların en yüksek makamda 
bile ölümü unutmamaları, onların adalet, tevazu ve sorumluluk bilincini her daim canlı 
tutmuştur. 

Dipnotlar 
1. Kavuklarda taşınan kefen bezi, padişahların ve kadıların ölümü unutmamaları için bir 
semboldü. 

2. İslam geleneğinde ‘ölümü hatırlama’ (tezekkür-i mevt), insanı dünyevî tutkulara 
kapılmaktan koruyan bir öğüttür. 

3. Mevlevi dervişlerinin kıyafetleri de kefeni ve kabri sembolize ederek benzer bir 
hatırlatma işlevi görür. 

4. Osmanlı’da sadaka taşları ve mezar kitabeleri de faniliği hatırlatan kültürel unsurlardır. 

 

 

 



   OSMANLI’DA KADIN  Osmanlı Kadınlarının Toplumdaki Yeri  
          19. yüzyıla kadar Avrupa’da kadınların toplumsal hakları oldukça sınırlıydı. Örneğin, 1850’ye 
kadar İngiltere’de kadınların boşanma hakkı yoktu, mirastan pay alma hakları dahi 
bulunmuyordu. Kadınlar çoğu zaman hayvandan daha değersiz sayılıyor ve toplum hayatında 
ikinci plana itilmiş durumdaydı.​
​
          Buna karşılık Osmanlı toplumunda kadınlar, sosyal hayatın ve hayır işlerinin en önemli 
unsurlarından biri olmuşlardır. Osmanlı kadınları vakıflar kurmuş, bu vakıfları bizzat 
yönetmiş ve şehirlerin eksikliklerini tamamlamak için projeler geliştirmişlerdir. Okullar, 
hastaneler, çeşmeler, imarethaneler, hanlar ve kervansaraylar gibi birçok eser, Osmanlı 
kadınlarının hayır faaliyetleri sayesinde ortaya çıkmıştır.​
​
          Örneğin, Hürrem Sultan’ın İstanbul’da inşa ettirdiği Haseki Külliyesi, yalnızca bir cami 
değil; aynı zamanda bir darüşşifa ve imarethane olarak hizmet vermiştir. Mihrimah Sultan’ın 
yaptırdığı Üsküdar ve Edirnekapı’daki külliyeler, Bezmialem Valide Sultan’ın kurduğu 
Gureba Hastanesi ve Hatice Turhan Sultan’ın hayır eserleri, Osmanlı kadınlarının toplumun 
refahına sağladığı katkıların somut örnekleridir.​
​
          İstanbul’un güzelliğinin ardında da Osmanlı kadınlarının payı büyüktür. Onların inşa 
ettirdiği çeşmeler, külliyeler, camiler ve vakıf eserleri, şehrin estetik kimliğini 
şekillendirmiştir. Bu eserler yalnızca taş ve mermerden ibaret yapılar değil, aynı zamanda 
toplumun ihtiyaçlarına cevap veren sosyal projelerdi.​
​
          Osmanlı kadınları, şer’i hukuk çerçevesinde miras hakkına sahip olmuş, mahkemelerde 
dava açabilmiş ve mülk edinebilmişlerdir. Bu yönüyle Osmanlı kadınları, çağdaşı Batılı 
kadınlara kıyasla çok daha refah içinde ve güvenli bir yaşam sürdürmüşlerdir. Asırlardır 
Osmanlı kadınları toplumda saygın bir yere sahip olmuş, aile içinde ve sosyal hayatta söz 
sahibi olarak medeniyetin şekillenmesinde önemli roller üstlenmişlerdir.​
​
          Sonuç olarak, Batı’da kadınların haklarının uzun mücadeleler sonucu elde edildiği bir 
dönemde, Osmanlı kadınları refah içinde, vakıflar ve eserler yoluyla topluma yön veren bir 
konumda yaşamışlardır. Bu durum Osmanlı medeniyetinin kadına verdiği değerin en açık 
göstergelerindendir. 

Dipnot 
1. 1850’ye kadar İngiltere’de kadınların boşanma ve mirastan pay alma hakkı yoktu.​
2. Osmanlı kadınları vakıflar aracılığıyla şehirlerin ihtiyaçlarını karşılayan projeler 
gerçekleştirmiştir.​
3. Osmanlı kadınları mülk edinme ve miras hakkına sahipti; bu yönüyle Batı’daki 
hemcinslerinden daha özgürdü. 

 

 



Osmanlı’da Kız Çocuğuna Verilen Değer 
          Osmanlı toplumunda kız çocuklarına büyük bir değer verilirdi. Onlara verilen 'Kerime' 
lakabı, Arapça kökenli olup 'ikram edilen, değerli, kıymetli' anlamına gelmektedir. Kur’an-ı 
Kerim’de geçen “Allah dilediğine kız evlat, dilediğine erkek evlat bahşeder” (Şûrâ Suresi, 49) 
ayetinde kız çocuğunun erkekten önce zikredilmesi, Osmanlı insanı için derin bir anlam 
taşımış ve kız çocukları Allah’ın bir lütfu, ikramı ve ihsanı olarak görülmüştür.​
​
          Bu bakış açısı, Osmanlı toplumunda kız evladın ikinci planda tutulmadığını, aksine aile için 
bir bereket ve sevinç kaynağı olduğunu göstermektedir. Kız çocukları, evin merhamet ve şefkat 
simgesi kabul edilir; onların yetiştirilmesi, anne-babalar için hem dünyevi bir mutluluk hem de 
uhrevi bir sorumluluk olarak görülürdü.​
​
          Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) “Kimin üç kızı olur da onlara iyi bakar, onları evlendirir ve 
güzel bir şekilde terbiye ederse, cennet ona vacip olur” hadisi Osmanlı toplumunda kız 
çocuklarına gösterilen şefkatin ve verilen önemin dini dayanağı olmuştur. Bu nedenle Osmanlı 
ailelerinde kız çocuklarının eğitimi ve terbiyesi büyük bir hassasiyetle ele alınmıştır.​
​
          Kız çocuklarına verilen değerin günlük hayattaki yansımaları da dikkat çekicidir. 
Osmanlı evlerinde kız çocuklarının isimleri genellikle 'Kerime, Lütfiye, Hediye' gibi ihsan ve 
ikram kavramlarını çağrıştıran isimlerden seçilirdi. Ayrıca kızların eğitimi için sıbyan 
mekteplerine gönderilmeleri, onların da dini bilgileri öğrenmeleri sağlanırdı.​
​
          Seyyahların gözlemlerinde de Osmanlı’da kız çocuklarının aile içindeki değerine dair olumlu 
yorumlar yer almıştır. Özellikle Batılı toplumlarda kız çocuklarına karşı olumsuz yaklaşımların 
görüldüğü dönemlerde Osmanlı’daki bu anlayış, dikkat çekici bir fark olarak öne çıkmıştır.​
​
          Sonuç olarak, Osmanlı’da kız çocukları Kerime olarak anılmış, Allah’ın bir ikramı olarak 
görülmüş ve aile hayatında müstesna bir yere sahip olmuşlardır. Bu anlayış, Osmanlı 
toplumunun aileye, merhamete ve şefkate dayalı yapısının en güzel örneklerinden biridir. 

Dipnot 
1. 'Kerime' kelimesi Arapça kökenli olup 'ikram edilen, değerli' anlamına gelir.​
2. Şûrâ Suresi 49. ayette kız evladın erkekten önce zikredilmesi, kız çocuklarına verilen değeri 

yansıtır.​
3. Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) kız çocuklarıyla ilgili hadisleri, Osmanlı toplumunun bu 
anlayışını beslemiştir. 

 

 

 



Osmanlı’da Nişan-ı Şefkat  
          Osmanlı toplumunda kadınlar yalnızca aile içinde değil, sosyal ve hayır işlerinde de önemli 
roller üstlenmişlerdir. Bunun en güzel göstergelerinden biri, hayır ve yardım işlerinde üstün 
gayret gösteren kadınlara verilen 'Nişan-ı Şefkat'tir. Bu nişan, kadınların toplumsal dayanışmaya 
ve ihtiyaç sahiplerine yönelik gayretlerinin devlet tarafından da takdir edildiğini ortaya 
koymaktadır.​
​
          Nişan-ı Şefkat, özellikle dul, yetim, fakir ve muhtaç kimselere yardım eden, vakıf 
faaliyetlerinde aktif rol alan kadınlara verilirdi. Bu ödül, kadınların Osmanlı toplumunda hayır 
işlerinin asli unsurlarından biri olduğunu kanıtlamaktadır. Osmanlı kadını yalnızca aileyi ayakta 
tutan bir birey değil, aynı zamanda sosyal hayatın da kurucularından biri olmuştur.​
​
          Nitekim Osmanlı’daki vakıfların yaklaşık %40’ının kadınlar tarafından kurulmuş olması, bu 
gerçeği pekiştirmektedir. Bu vakıflar aracılığıyla camiler, medreseler, aşevleri, çeşmeler, hanlar 
ve hastaneler inşa edilmiş; yoksulların, öğrencilerin, yolcuların ve kimsesizlerin ihtiyaçları 
karşılanmıştır. Örneğin, Hürrem Sultan’ın İstanbul’da kurduğu Haseki Külliyesi, yalnızca bir 
ibadethane değil; aynı zamanda bir darüşşifa ve imarethane olarak hizmet vermiştir.​
​
          Benzer şekilde, Mihrimah Sultan’ın yaptırdığı külliyeler, Bezmialem Valide Sultan’ın 
kurduğu hastaneler ve Hatice Turhan Sultan’ın hayır eserleri, Osmanlı kadınlarının toplumdaki 
etkin rolünü göstermektedir. Bu eserler, kadınların yalnızca evin içinde değil, sosyal hayatta da 
kalıcı izler bıraktığını ortaya koymaktadır.​
​
          Nişan-ı Şefkat yalnızca Osmanlı kadınlarının değil, genel olarak toplumun hayır işlerine 
verdiği önemin bir sembolüdür. Çünkü Osmanlı’da yardımlaşma, sadaka taşlarından vakıflara, 
komşuluk ilişkilerinden aşevlerine kadar hayatın her alanına sinmiştir.​
​
          Sonuç olarak, Osmanlı’da Nişan-ı Şefkat, kadınların hayır işlerinde oynadığı etkin rolün 
somut bir belgesi olarak tarihe geçmiştir. Kadınların kurduğu vakıflar ve yaptıkları hayır eserleri, 
Osmanlı medeniyetinin insana ve topluma verdiği değerin en güzel yansımalarındandır. 

Dipnot 
1. Nişan-ı Şefkat, yardım ve hayır işlerinde başarı gösteren kadınlara verilen nişandır.​
2. Osmanlı’daki vakıfların yaklaşık %40’ı kadınlar tarafından kurulmuştur.​
3. Haseki Külliyesi, Mihrimah Sultan’ın külliyeleri ve Bezmialem Valide Sultan’ın hayır 
eserleri bu anlayışın örnekleridir. 

 

 



Türk Kadınının Değeri ve Asaleti 
         Fransız ressam Alexandre-Gabriel Decamps, Türk kadınları hakkında şu çarpıcı ifadeleri 
kullanmıştır: “Türk kadınlarının en büyük süsü Türk oluşlarıdır. Onlar süslenmek için elmas 
veya zümrüt takınmıyorlar, belki üzerilerinde taşıdıkları o taşları süslemiş ve 
kıymetlendirmiş oluyorlar. Çünkü her Türk kadını canlı bir inci ve paha biçilmez bir 
pırlantadır.”​
​
          Bu sözler, Osmanlı kadınının yalnızca dış güzelliğiyle değil, aynı zamanda ahlaki duruşu, 
asaletli tavırları ve yüksek değerleriyle topluma ışık tutan bir şahsiyet olarak görüldüğünü ortaya 
koymaktadır. Osmanlı kadını, sadeliği, vakar ve zarafetiyle hem ailesine hem de toplumuna örnek 
olmuştur.​
​
          Osmanlı toplumunda kadın, aile hayatının temel direği olarak kabul edilmiştir. Onların 
vakar dolu duruşu, ahlaklı davranışları ve hayır işlerine öncülük etmeleri toplumda derin 
izler bırakmıştır. Nitekim Osmanlı’da vakıfların %40’ını kadınların kurmuş olması, onların 
sosyal hayatta ne denli önemli roller üstlendiğini göstermektedir. Bu yönüyle Osmanlı 
kadını, yalnızca bir anne ve eş değil, aynı zamanda bir hayırsever, bir eğitici ve bir medeniyet 
kurucusudur.​
​
          Decamps’ın 'Türk kadını paha biçilmez bir pırlantadır' ifadesi, Batılı seyyahların da 
Osmanlı kadınını farklı bir hayranlıkla gördüklerini göstermektedir. Benzer yorumlar Lady 
Montagu’nun Türkiye Mektupları’nda da görülür. Montagu, Türk kadınlarının asaletinden, 
zarafetinden ve özgüveninden övgüyle bahsetmiştir.​
​
          Osmanlı kadınlarının süslenme anlayışı da bu bakış açısını yansıtmaktadır. Onlar için 
en büyük süs, iffet, edep ve güzel ahlaktı. Kıyafetlerindeki sadelik, zarafet ve temizlik 
anlayışı, taş ve mücevherden daha değerli kabul edilirdi. Çünkü Osmanlı toplumunda 
kadının değeri dış görünüşünden değil, taşıdığı manevi ve ahlaki güzellikten 
kaynaklanıyordu.​
​
          Sonuç olarak, Decamps’ın gözlemleri Osmanlı kadınının vakar, ahlak ve asaletiyle 
topluma yön verdiğini ve gerçek değerinin ziynet eşyalarında değil, kişiliğinde ve duruşunda 
olduğunu ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Alexandre-Gabriel Decamps’ın sözleri, Osmanlı kadınının değerini Batılı gözlemcilerin bakışıyla 
ortaya koyar.​
2. Osmanlı kadınının en büyük süsü ahlakı, asaleti ve iffeti olarak kabul edilmiştir.​
3. Lady Montagu gibi seyyahların yazıları da benzer gözlemleri teyit etmektedir. 
 

 

 

 



OSMANLI’DA SAĞLIK   Ağız ve Diş Temizliği 
          Osmanlı medeniyeti, temizlik ve hijyene verdiği önemle çağının çok ötesindeydi. 
Günlük yaşamda, evlerde ve orduda temizlik kuralları titizlikle uygulanırdı. Bu hassasiyetin 
dikkat çekici örneklerinden biri, 1683 II. Viyana Kuşatması sırasında Avusturyalıların 
Osmanlı askerlerini dişlerini fırçalarken görmeleriyle yaşanmıştır. 

          Avusturyalı bir tarihçinin aktardığına göre, Osmanlı ordusu Avusturya’ya ulaştığında 
öncü birliklerden bazı askerler su kenarında dişlerini fırçalarken görülmüştür. Bu manzara, 
Avusturya birlikleri arasında yanlış anlaşılmış; 'Osmanlı askerleri dişlerini keskinleştiriyor, 
bunlar bizi yemeye hazırlanıyorlar' şeklinde söylentiler yayılmıştır. Aslında Osmanlı 
askerleri, İslami bir gelenek olan misvakla diş temizliği yapıyorlardı. 

          Osmanlı toplumunda temizlik, dini bir vecibe olarak kabul edilirdi. Peygamber 
Efendimiz’in (s.a.v.) sünnetlerinden olan misvak kullanımı, Osmanlı’da günlük hayatın 
ayrılmaz bir parçasıydı. Dişlerin temizliği, yalnızca sağlık açısından değil, aynı zamanda 
ibadetlerin kabulü için de önemli görülürdü. Orduda da askerlerin misvak kullanmaları 
teşvik edilirdi. 

          Osmanlı’nın temizlik anlayışına dair başka örnekler de vardır. Hamam kültürü Osmanlı 
şehirlerinin ayrılmaz bir parçasıydı; her mahallede bir hamam bulunur, insanlar düzenli 
olarak temizlenirdi. Ayrıca camilerin avlularında yer alan şadırvanlar, abdest almak için inşa 
edilmişti ve temizlik ibadetle iç içe geçmişti. Kervansaraylarda yolcular için banyolar ve su 
tesisatları bulunur, uzun yolculuklarda dahi temizlik ihmal edilmezdi. 

          Avusturyalıların diş fırçalamayı bilmemesi, o dönemde Avrupa’nın hijyen anlayışının 
Osmanlı’ya göre geri kalmış olduğunu göstermektedir. Osmanlı’da temizlik yalnızca bireysel 
sağlık değil, aynı zamanda toplumsal düzenin ve dini hayatın da bir parçasıydı. Bu nedenle 
Osmanlı askerlerinin dişlerini fırçalarken görülmesi, Avrupalılar için şaşkınlık verici bir 
manzara olmuştur. 

          Sonuç olarak, Osmanlı askerlerinin diş temizliği uygulaması, medeniyetin temizlik 
konusundaki yüksek standartlarını ortaya koymaktadır. Avusturyalıların bunu yanlış 
yorumlaması, iki farklı kültür arasındaki algı farkını da gözler önüne sermektedir. Bu olay, 
Osmanlı medeniyetinin temizlik ve sağlık konularında Avrupa’dan ne kadar ileride olduğunu 
göstermesi açısından önemli bir örnektir. 

Dipnot 
1. Misvak kullanımı, İslam dünyasında diş sağlığının temel araçlarından biriydi.​
2. 1683 Viyana Kuşatması sırasında Avusturyalıların Osmanlı askerlerini yanlış 
yorumlaması, kültürel farklılıkların sonucudur.​
3. Osmanlı’da temizlik, dini vecibe ile toplumsal düzenin birleşiminden doğan bir yaşam 
biçimiydi. 
 



Manevi Temizlik Mesajı 
          Osmanlı kültüründe hamamlar yalnızca beden temizliğinin yapıldığı yerler değil; aynı 
zamanda sosyal hayatın, estetiğin ve manevi öğütlerin de mekânıydı. Hamam kitabelerine 
yazılan mısralar, insanlara hem maddi hem de manevi temizliğin önemini hatırlatırdı. 

          Eski İstanbul’un hamam kitabelerinden birinde şu mısralar yer almaktadır:​
​
“Tıynetin na pak ise,​
Hayr umma sen germabeden​
Önce tathir-i kalb et,​
Sonra tathir-i beden.”​
​
          Bu mısralar, 'Eğer kötü huylu ve kirli karakterli biriysen, hamamdan bir fayda bekleme. 
Gerçek temizlik istiyorsan önce kalbini temizle, sonra bedenini' anlamına gelmektedir. Bu ifade, 
Osmanlı toplumunda içsel arınmanın, dışsal temizlikten daha önemli görüldüğünü ortaya 
koymaktadır. 
          Osmanlı toplumunda temizlik yalnızca bedensel hijyenle sınırlı kalmaz; ahlaki ve 
manevi boyutuyla da ele alınırdı. Hamam kitabelerine yazılan bu tür mısralar, insanlara kalp 
temizliği, dürüstlük, güzel ahlak ve takva gibi değerleri hatırlatırdı. Bu anlayış, İslam’ın 
'temizlik imandandır' hadisine dayanmaktaydı. 

          Osmanlı mimarisinde ve sosyal yaşamında benzer hatırlatmalara pek çok yerde 
rastlamak mümkündür. Camilerin giriş kapılarında 'Edep ya hu' yazıları, insana her şeyden 
önce edepli olmayı öğütlerdi. Sadaka taşları, yardımlaşmanın gizli yapılması gerektiğini 
hatırlatırdı. Ayrıca çeşme kitabelerinde sıkça rastlanan ayet ve beyitler, suyun yalnızca 
bedensel değil manevi arınma için de bir nimet olduğunu vurgulardı. 

          Hamam kitabelerine yazılan bu tür beyitler, Osmanlı toplumunda sanatın, edebiyatın ve 
dinin gündelik yaşamla nasıl bütünleştiğini gösterir. İnsanlar beden temizliği için hamama 
geldiklerinde, aynı zamanda manevi bir öğütle de karşılaşır, hayatlarını bu bilince göre 
düzenlemeye teşvik edilirdi. 

         Sonuç olarak, Osmanlı hamam kitabelerinde yer alan bu tür mısralar, Osmanlı 
toplumunun ahlak, temizlik ve manevi değerlere verdiği önemi gözler önüne sermektedir. 
Bu incelik, günümüzde dahi insana ahlakın beden temizliğinden önce geldiğini hatırlatan 
güçlü bir mesajdır. 

Dipnot 
1. 'Tıynet' kelimesi, kişinin karakterini ve huyunu ifade eder.​
2. Osmanlı hamam kitabeleri yalnızca süs değil, aynı zamanda ahlaki öğütler barındıran 
metinlerdir.​
3. 'Temizlik imandandır' hadisi, Osmanlı toplumunun temizlik anlayışının temelini oluşturmuştur. 



Osmanlı’da Şehâdet Şerbeti  
          Osmanlı toplumunda savaş yalnızca bir askerî mücadele değil, aynı zamanda derin 
manevi anlamlar taşıyan bir olguydu. Askerler, cephede yalnızca düşmana karşı değil, aynı 
zamanda iman ve vatan uğruna fedakârlık ruhu ile hareket ederlerdi. Bu anlayışın en 
sembolik tezahürlerinden biri 'şehâdet şerbeti içmek' deyimidir. 

          Osmanlı Dönemi’nde savaşlarda ağır yaralanan askerlere hekimler, dönemin imkânları 
ölçüsünde müdahale eder, onları yaşatmaya çalışırlardı. Ancak yapılacak bir şey 
kalmadığında, asker son nefesini verirken yanlarında sürekli taşınan ve 'tabip hekim 
matarası' adı verilen küçük fıçı içinden çıkarılan şerbet içirilirdi. Bu şerbet genellikle 
zemzem suyu ile hazırlanır, asker şehit olmadan önce bu manevi içecekten içerek son 
anlarını geçirirdi. İşte bu uygulama, 'şehâdet şerbeti içmek' deyiminin kaynağını 
oluşturmuştur. 

          Şehâdet şerbeti, bir Müslüman asker için yalnızca bir içecek değil, aynı zamanda 
imanla yoğrulmuş bir teslimiyetin sembolüydü. Zemzemle hazırlanmış bu şerbet, askerin 
şehadete hazırlanmasını kolaylaştırır ve son anlarını huzurla geçirmesine vesile olurdu. 
Osmanlı ordusunda bu gelenek, hem askerin moralini yükselten hem de ölümün bir son 
değil, yeni bir başlangıç olduğuna inancı pekiştiren bir uygulamaydı. 

          Osmanlı kültüründe savaş ve fedakârlıkla ilgili başka sembolik uygulamalar da vardı. 
Örneğin, sefere çıkan askerler 'gaza meydanında şehitlik nasip olsun' duasıyla uğurlanırdı. 
Yine savaş meydanlarında sancak dikilen alanlar, maneviyatın ve birliğin sembolüydü. Ayrıca 
cephe gerisinde kurulan imarethanelerde askerler için yapılan dualar, ordunun manevi 
gücünü artırırdı. 

          Şehâdet şerbeti geleneği, Osmanlı’nın savaş anlayışında maddi tedbirlerle manevi 
hazırlığın nasıl bir araya geldiğini göstermektedir. Bu gelenek sayesinde askerler ölümü 
korkulacak bir son olarak değil, imanla taçlandırılmış bir mertebe olarak görürlerdi. Bu 
durum, Osmanlı ordusunun cesaret ve fedakârlık ruhunu anlamak açısından büyük önem 
taşır. 

          Sonuç olarak, 'şehâdet şerbeti' Osmanlı’nın hem askeri hem de manevi hayatında 
önemli bir yere sahipti. Bir deyimden öte, bir inanç, bir teslimiyet ve bir kahramanlık 
göstergesiydi. Bugün bile bu ifade, milletimizin şehitliğe verdiği değerin ve Osmanlı’dan 
miras kalan manevi kültürün güçlü bir yansımasıdır. 

Dipnot 
1. 'Şehâdet şerbeti içmek' deyimi, Osmanlı savaş kültüründe askerin son anlarında içtiği 
zemzemli.şerbetten.gelmektedir.​
2. Tabip hekim mataraları, cephede hekimlerin daima yanında taşıdığı küçük fıçılardı.​
3. Osmanlı’da savaş, yalnızca bir askerî mücadele değil, aynı zamanda dini bir vecibe ve 
manevi bir yolculuk olarak görülürdü. 



Osmanlı’da Tarçın Kullanımı  
          Osmanlı kültüründe baharatlar yalnızca mutfaklarda değil, tıp ve günlük yaşamda da 
önemli bir yere sahipti. Özellikle tarçın, hem şifa kaynağı olarak hem de pratik faydalarıyla 
Osmanlı toplumunun vazgeçilmezleri arasında yer alıyordu. Padişahların ve askerlerin sefer 
hazırlıklarında tarçının özel bir yeri bulunmaktaydı. 

          Osmanlı padişahları sefere çıkarken vücutlarına tarçın yağı sürer, soğuktan korunmak 
için bu yöntemi kullanırlardı. Ayrıca sefer sırasında tarçınlı çay içmek de yaygın bir 
uygulamaydı. Tarçının ısıtıcı etkisi sayesinde üşüme önlenir, padişah ve askerler zorlu iklim 
koşullarında daha dirençli hale gelirdi. 

          Tarçın, Osmanlı hekimleri tarafından soğuk algınlığına, mide rahatsızlıklarına ve 
güçsüzlüğe karşı tavsiye edilirdi. Aynı zamanda kan dolaşımını hızlandırıcı ve bağışıklığı 
güçlendirici etkileriyle biliniyordu. Bu nedenle yalnızca seferlerde değil, saray mutfağında ve 
halk arasında da yaygın olarak kullanılmaktaydı. 

          Osmanlı’da tarçın dışında birçok baharat da hem mutfakta hem de tıpta kullanılırdı. 
Zencefil, üşümeyi önleyici ve sindirimi kolaylaştırıcı etkisiyle tercih edilirdi. Karanfil, ağız 
kokusunu gidermek ve diş ağrılarını hafifletmek için kullanılırdı. Misk ve amber ise hem 
güzel koku hem de bedeni kuvvetlendirici özellikleriyle öne çıkardı. Bu durum, Osmanlı’nın 
baharatlara verdiği önemi ve onları günlük yaşamın her alanında değerlendirdiğini 
göstermektedir. 

          Baharat kullanımı Osmanlı’da yalnızca sağlıkla ilgili değil, aynı zamanda bir güç ve 
ihtişam göstergesiydi. Saray mutfaklarında kullanılan baharatlar, Osmanlı’nın geniş ticaret 
ağlarını ve zenginliğini de simgeliyordu. Padişahların sefere çıkarken tarçın yağı kullanması, 
Osmanlı’nın hem pratik tedbirlerle hem de şifa anlayışıyla hareket ettiğinin bir göstergesidir. 

          Sonuç olarak tarçın, Osmanlı kültüründe yalnızca bir baharat değil, sağlık, güç ve 
dayanıklılığın sembolüydü. Padişahların seferlerde tarçın yağı sürmeleri ve tarçınlı çay 
içmeleri, Osmanlı’nın tıbbi bilgeliği günlük yaşamla nasıl bütünleştirdiğini gösteren önemli 
bir örnektir. 

Dipnot 
1. Tarçın, Osmanlı’da hem tıp hem mutfak kültüründe önemli bir yere sahipti.​
2. Padişahların seferlerde tarçın yağı kullanması, soğuktan korunmaya yönelik pratik bir 
uygulamaydı.​
3. Zencefil, karanfil, misk ve amber de Osmanlı’da benzer şekilde sağlık ve sosyal yaşamda 
kullanılmıştır. 

 



Yeme İçme Adabı ve Duvar Yazıları 
          Osmanlı toplumunda yeme içme adabı, yalnızca fizyolojik bir ihtiyaç değil, aynı 
zamanda dini, ahlaki ve kültürel bir disiplinin parçasıydı. Sofra düzeninden yenilen 
lokmanın miktarına kadar her şey, ölçülülük ve edep üzerine inşa edilmişti. Bu anlayış, hat 
sanatıyla yazılan sözler aracılığıyla evlerin duvarlarında da yaşatılmıştır. 

          Osmanlı ceddimiz midesini tıka basa doldurmaz, ölçülü beslenmeye özen gösterirdi. Bu 
anlayış şu özlü sözlerle ifade edilmiştir:​
​
“Az yiyen melek olur, çok yiyen helak olur.​
Az yiyen her gün yer, çok yiyen bir gün yer.”​
​
          Hat sanatçıları tarafından özenle yazılan bu sözler, hemen her Osmanlı evinin duvarında yer 
alırdı. Böylece hem ev halkına hem de misafirlere sürekli bir hatırlatma yapılmış olurdu. 
          Az yeme anlayışı, İslam’ın temel öğretilerine dayanıyordu. Peygamber Efendimiz (s.a.v.) 
bir hadisinde, “İnsanoğlu midesinden daha kötü bir kap doldurmamıştır. Âdemoğluna belini 
doğrultacak birkaç lokma yeter. Mutlaka yiyecekse, midesinin üçte birini yemeğe, üçte birini 
suya, üçte birini nefese ayırsın” buyurmuştur. Osmanlı insanı bu öğüdü hayatına taşımış, 
yeme içme kültürünü bu ölçü üzerine kurmuştur. 

          Osmanlı evlerinde duvar yazıları ve kitabeler yalnızca yeme içme adabı ile ilgili değildi. 
“Edep ya hu” sözü, pek çok mekânda duvarları süsler, insana edebin her şeyden önce 
geldiğini hatırlatırdı. Hamam kitabelerinde 'Önce kalbini temizle, sonra bedenini' gibi 
öğütler yer alırdı. Bu tür yazılar, Osmanlı kültüründe ahlaki değerlerin gündelik yaşamın bir 
parçası olduğunu göstermektedir. 

          Yemek sofralarında ölçülülük ve kanaat anlayışı, Osmanlı toplumunda sağlık, huzur ve 
toplumsal düzenin korunmasına katkı sağlamıştır. Az yeme alışkanlığı, sadece beden 
sağlığını değil, ruhsal dinginliği de beraberinde getirirdi. Bu nedenle Osmanlı’da yemekler 
ne israf edilir ne de gösteriş unsuru haline getirilirdi. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da yeme içme adabı yalnızca mutfak kültürünü değil, aynı 
zamanda ahlaki ve manevi bir disiplini de ifade etmekteydi. Evlerin duvarlarına asılan hat 
sanatıyla yazılmış sözler, Osmanlı insanının günlük hayatına yön veren değerlerin bir 
yansımasıydı. Bu kültür, günümüz toplumuna da israftan kaçınma, ölçülülük ve sağlıklı 
yaşam adına önemli dersler sunmaktadır. 

Dipnot 
1. 'Az yiyen melek olur, çok yiyen helak olur' sözü  evlerde sıkça kullanılan ahlaki bir öğüttür.​
2. Hadislerde mideyi üçe bölme tavsiyesi, Osmanlı’daki yeme içme kültürünün temel dayanağıdır.​
3. Osmanlı evlerindeki duvar yazıları, toplumsal ve dini değerleri günlük yaşamın ayrılmaz bir 
parçası haline getirmiştir. 



OSMANLI’DA TİCARET   
Kapalıçarşı’nın Kapısındaki Hadis 
          Osmanlı toplumunda ticaret yalnızca ekonomik bir faaliyet değil, aynı zamanda dini, 
ahlaki ve sosyal sorumlulukların da bir yansımasıydı. Bu anlayışın en güzel örneklerinden 
biri, İstanbul Kapalıçarşı’nın kapısında yazılı olan hadis-i şerifte görülmektedir. Bu hadis, 
Osmanlı toplumunda emeğin, alın terinin ve helal kazancın önemini ortaya koymaktadır. 

          Kapalıçarşı kapısının üstünde yazılı olan hadis-i şerif şu şekildedir: “Başkasına yük 
olmamak için çalışıp çabalayan, kendi kazandığını yiyen kişi Allah’ın muhabbetine 
mazhardır.” Bu hadis, Osmanlı esnafının ve tüccarının temel prensibini özetler niteliktedir. 
Çalışmak yalnızca ekonomik bir gereklilik değil, aynı zamanda dini bir sorumluluk ve 
manevi bir değer olarak görülmüştür. 

          Osmanlı’da ticaret ahlakı, İslam’ın helal kazanç ve kul hakkı gözetme anlayışı üzerine 
kuruluydu. Kapalıçarşı gibi büyük ticaret merkezlerinde esnafın ahilik teşkilatı çerçevesinde 
çalışması, dürüstlük, güven ve kalite anlayışını ön planda tutuyordu. Müşteriyi kandırmak, 
hile yapmak veya fazla kazanç uğruna adaletsizlik etmek büyük günah kabul edilirdi. 

          Osmanlı şehirlerinde farklı mekânlarda da benzer öğütler halka hatırlatılırdı. 
Hamamların girişlerinde 'Önce kalbini temizle, sonra bedenini' yazıları bulunur, ahlak ile 
beden temizliği arasındaki ilişkiye dikkat çekilirdi. Kahvehanelerde, sohbet meclislerinde 
edep ve nezaketle ilgili öğütler sergilenirdi. Bu yazılar, Osmanlı toplumunda ahlaki 
değerlerin günlük hayatın merkezinde olduğunu gösteren sembolik uygulamalardı. 

          Kapalıçarşı’daki bu hadis, Osmanlı toplumunda üretim ve emeğe verilen değerin altını 
çizmektedir. Toplumda başkasına yük olmadan yaşamak, bireyin onurunu ve şerefini 
korumak anlamına gelirdi. Aynı zamanda bu anlayış, toplumsal dayanışmayı güçlendiriyor, 
herkesin kendi emeğiyle geçinmesi teşvik ediliyordu. 

          Helal kazancın Allah katında değerli görülmesi, Osmanlı toplumunda ticaretin manevi 
bir ibadet gibi algılanmasını sağlamıştır. Esnaf ve tüccarlar, kazançlarını dünya için değil, 
ahiret için de bir hazırlık olarak görürlerdi. Ticaret, Osmanlı toplumunda sadece mal ve para 
kazanmak değil, aynı zamanda Allah’ın rızasını kazanma yolu olarak da yaşanmıştır. 

          Sonuç olarak Kapalıçarşı’nın kapısındaki hadis-i şerif, Osmanlı ticaret anlayışının özünü 
yansıtmaktadır. Çalışmak, helal kazanç elde etmek ve başkasına yük olmamak, hem bireysel 
hem de toplumsal bir fazilet olarak kabul edilmiştir. Bu anlayış, Osmanlı medeniyetinin 
ekonomik, sosyal ve manevi yönlerinin iç içe geçtiğini gösteren kıymetli bir mirastır. 

 
 

Geçmişten Günümüze Ticaret Ahlakı 



            

          Ahilik, Anadolu’da XIII. yüzyıldan itibaren ortaya çıkan, yalnızca bir esnaf teşkilatı değil 
aynı zamanda ahlaki, sosyal ve ekonomik bir düzeni temsil eden köklü bir kurumdur. Ahilik 
ilkeleri, bireyin kişisel erdemlerini toplumsal sorumlulukla birleştirmiş ve Osmanlı 
toplumunda ticaret ile ahlakın ayrılmaz bir bütün haline gelmesini sağlamıştır. Bu ilkeler, 
yalnızca geçmişin değil, günümüzün de evrensel değerleri arasında yer almaktadır. 

                                                                 1.Dürüstlük 
​
           Ahilik teşkilatının en temel ilkelerinden biri dürüstlüktür. Ahiler ticaret hayatında 
aldatıcı uygulamalardan kaçınır, mal ve hizmetlerinde kaliteye önem verirlerdi. Ahi esnafı 
müşterisine eksik ya da hatalı mal satmaz, ölçü ve tartıyı doğru kullanırdı. Bu ilke güvenilir 
bir ticari ortamın oluşmasını sağlamış ve tüketicinin korunmasına katkıda bulunmuştur.   
   
          “Ahinin sözü senettir.” 
​
          Örneğin, narh sistemi sayesinde fiyatların devlet tarafından kontrol edilmesi, hem 
esnafın dürüst kalmasını hem de halkın korunmasını sağlamıştır. 
 

                                                          2.Dayanışma ve Kardeşlik 
​
          Ahilik, bireylerin yalnızca kendi çıkarlarını gözetmesi yerine toplumsal dayanışmayı 
esas almasını öğütlerdi. Ahiler meslektaşlarını rakip olarak değil kardeş olarak görür ve 
birbirlerine destek olurlardı. Yeni yetişen çıraklar ustalar tarafından eğitilir, bilgi aktarımı 
yapılırdı. Meslek erbapları arasında güçlü bir yardımlaşma ağı bulunurdu. 
    
         “Ahi, yalnız kendini düşünmez; çevresindekilerle birlikte kalkınır.” 
​
         Örneğin, ahi zaviyelerinde gençlere mesleki bilgi verilirken aynı zamanda ahlaki eğitim 
de verilirdi. 

                                                       3. Yardımlaşma ve Cömertlik 
​
         Ahiler, topluma karşı sorumluluklarını yerine getirmeyi bir görev bilirdi. Fakirlere 
yardım etmek, ihtiyaç sahiplerine destek olmak Ahiliğin temel değerlerinden biriydi. Ahiler 
kazançlarını sadece kendileri için değil toplum için de harcar; hayır işleri yapar, aşevleri ve 
vakıflar kurardı.  
 
       “Eli açık, kapısı açık, sofrası açık.” 
​
          Sadaka taşları ve imarethaneler, Ahiliğin bu yönünün Osmanlı şehirlerindeki somut 
örneklerindendir. 
                                                     
 

                                         4. Adalet ve Hakkaniyet​
         Ahilikte esnafın ve zanaatkârların haksız kazanç sağlaması kesinlikle yasaktı. Her Ahi, 
mesleğini hakkaniyet ölçülerine göre icra etmekle yükümlüydü. Müşterinin hakkını 



gözetmek, çalışanına adil davranmak ve meslek kurallarına uymak en önemli değerler 
arasındaydı. 
        
        “Eksik ölçme, fazla alma; helal kazan, dürüst sat.”​
        
   Örneğin, ölçü ve tartıda hile yapan esnaf teşkilattan dışlanır, toplumda itibarı kaybolurdu. 
                   

                                    5. Çalışkanlık ve Üretkenlik 
​
          Ahilik sisteminde bireylerin meslek sahibi olması, çalışkan ve üretken olmaları teşvik 
edilirdi. Ahiler, el emeğiyle kazanç sağlamanın en onurlu iş olduğuna inanırdı. Tembellik, 
başkasının emeğiyle geçinme ve haksız kazanç elde etme kesinlikle hoş karşılanmazdı.    
         
          “Alın teri ile kazanılan lokma, en helal kazançtır.”​
            
         Örneğin, Ahiler haftalık toplantılarda işini hakkıyla yapmayan esnafı uyarır, 
gerektiğinde disipline ederlerdi. 
                                               

                               6. Hoşgörü ve Saygı​
          
         Ahiler sadece meslektaşlarına değil toplumun tüm bireylerine karşı hoşgörülü ve saygılı 
olmalıydı. Din, dil ve ırk ayrımı yapılmadan insanlar kucaklanır, sevgi ve saygıya dayalı 
ilişkiler tesis edilirdi. Özellikle çok milletli Osmanlı şehirlerinde bu hoşgörü, toplum 
düzeninin korunmasında önemli rol oynamıştır.  
 
             ‘’ Akıl ve ahlâk ile çalışıp, bizi geçen bizdendir.”   
           

                                    7. Ahde Vefa ve Sadakat 
 ​
           Ahilik teşkilatına kabul edilen bireyler, verdikleri sözleri tutmak ve emanete sahip 
çıkmakla yükümlüydü. Usta-çırak ilişkilerinde sadakat korunur, emanete hıyanet eden 
kişiler teşkilat içinde barındırılmazdı. 
              
             “Söz senettir, emanete hıyanet edilmez.” 
 
            Ahilik ilkeleri yalnızca tarihî bir miras değil, günümüz iş dünyasında da rehber 
alınması gereken değerlerdir. Dürüstlük, adalet, yardımlaşma, hoşgörü ve çalışkanlık gibi 
kavramlar, modern iş ahlakının da temel taşlarıdır. Bugün Ahilik kültürünü yaşatmak, 
toplumsal sorumluluk bilinciyle hareket etmek ve iş dünyasında etik değerlere bağlı kalmak, 
bu köklü mirasa en büyük saygıyı göstermek anlamına gelir. 

 
Namaz Vakti Adabı Ve Güven Kültürü 



          Osmanlı toplumunda din, günlük hayatın her alanına nüfuz etmiş ve ticaret ahlakından 
sosyal ilişkilerdeki güven anlayışına kadar birçok alanda kendini göstermiştir. Namaz 
vakitleri, esnaf için yalnızca bireysel bir ibadet zamanı değil, aynı zamanda toplumun güven 
kültürünü pekiştiren önemli bir dönemdi. 

          Osmanlı’da namaz vakti geldiğinde esnaf, dükkanlarını kapatmaz, kapılarını açık 
bırakırdı. Kapı girişine bir tabure konur, gelen müşteri dükkan sahibini beklerdi. Bu 
uygulama, hem Allah’a güveni hem de toplumda kökleşmiş dürüstlük anlayışını 
yansıtmaktaydı. Kuyumcular gibi değerli mallarla uğraşan esnaf bile aynı şekilde davranır, 
dükkânlarını kilitlemeden camiye giderdi. 

          Bu gelenek, Osmanlı toplumunda güvenin ve ahlakın ne kadar güçlü olduğunu 
göstermektedir. Hırsızlık, emanete ihanet veya fırsatçılık toplumda büyük ayıp sayılır, hem 
dini hem de toplumsal yaptırımlarla karşılanırdı. Dolayısıyla insanlar, kapısı açık dükkâna 
zarar vermeyi değil, bekçilik yapmayı kendilerine görev bilirlerdi. 

          Osmanlı toplumunda benzer güven ve ahlak örneklerine sıkça rastlanırdı. Örneğin, 
pazarlarda ölçü ve tartıda hile yapmak büyük günah kabul edilirdi. Sadaka taşları, ihtiyaç 
sahiplerinin kimseye minnet etmeden yardım alabildiği güven merkezleriydi. Ayrıca 
kaybolan eşyalar bulunduğu yere bırakılır, sahibi gelene kadar korunurdu. Bu tür 
uygulamalar, Osmanlı toplumunda güvenin toplumsal düzenin temelini oluşturduğunu 
ortaya koymaktadır. 

          Namaz vakitlerinde dükkânların açık bırakılması, aynı zamanda Osmanlı toplumunda 
din ile ticaretin nasıl bir ahenk içinde yaşandığını da göstermektedir. Esnaf için helal kazanç 
yalnızca ticari dürüstlükle değil, aynı zamanda dini vecibeleri yerine getirmekle de ilgiliydi. 
Böylece ticaret, ibadet anlayışıyla bütünleşmiş bir yaşam tarzına dönüşmüştü. 

          Esnafın bu tavrı, tevekkül anlayışının da bir yansımasıydı. Malın ve rızkın sahibinin 
Allah olduğuna inanılır, kul yalnızca çalışmakla ve helal kazançla sorumlu tutulurdu. Bu 
anlayış, Osmanlı toplumunda hem bireysel hem de toplumsal huzurun kaynağıydı. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da esnafın namaz vakti dükkânlarını açık bırakıp camiye 
gitmesi, toplumun güven, ahlak ve dini hassasiyetlerini bir arada yansıtan eşsiz bir 
gelenektir. Bu uygulama, günümüz toplumuna da güvenin ve ahlaki değerlere bağlılığın ne 
kadar önemli olduğunu hatırlatan güçlü bir mirastır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da esnaf namaz vakti dükkanlarını kilitlemez, kapıya tabure koyarak müşteri 
bekletirdi.​
2. Hırsızlık ve emanete ihanet toplumsal ayıp kabul edildiği için güven kültürü güçlüydü.​
3. Sadaka taşları ve ölçüde dürüstlük gibi örnekler Osmanlı’daki güven merkezli yaşamın 
göstergesidir. 

Tokgözlülük ve Paylaşma Ahlakı 



          Osmanlı toplumunda esnaflık, yalnızca ticari bir faaliyet değil, aynı zamanda ahlaki ve 
dini prensiplerle yoğrulmuş bir meslek anlayışıydı. Ahilik geleneğinin devamı niteliğinde 
olan Osmanlı esnaf teşkilatı, dürüstlük, paylaşma, kanaatkârlık ve tok gözlülük ilkeleri 
üzerine kuruluydu. Bu ahlak anlayışının en güzel örneklerinden biri, esnafın müşterisine 
'kalan alışverişinizi komşu dükkândan yapın, o da nasiplensin' demesiydi. 

          Osmanlı esnafı, kazancın yalnızca kendisine ait olmadığını, rızkın Allah’tan geldiğini 
bilir ve bu nedenle hırs ve açgözlülükten uzak dururdu. Komşu dükkânın da nasiplenmesi 
için kendi satışından feragat etmek, esnaf arasında yaygın bir erdem olarak kabul edilirdi. Bu 
tavır, hem toplumsal dayanışmayı güçlendirir hem de esnaf arasında güven ve dostluğu 
pekiştirirdi. 

          Osmanlı toplumunda benzer paylaşma ve tok gözlülük örnekleri başka alanlarda da 
görülmekteydi. Sadaka taşları, insanların gizlice yardım bırakıp ihtiyaç sahiplerinin ihtiyacı 
kadar almasını sağlardı. Mahalle kültüründe zengin komşular, fakirlerin evine gizlice erzak 
bırakır, kimseyi mahcup etmezdi. Ayrıca pazar yerlerinde ihtiyacı olandan fazla mal alınmaz, 
alışverişte israf yapılmazdı. 

          Esnafın tok gözlü davranışı, Osmanlı toplumunda ekonomik faaliyetlerin aynı zamanda 
ahlaki ve manevi bir yön taşıdığını göstermektedir. Bireyler arasındaki rekabeti düşmanlığa 
dönüştürmek yerine dayanışma ve paylaşma temelinde yürütmek, Osmanlı şehirlerinde 
barış ve huzurun yerleşmesini sağlamıştır. Bu anlayış, günümüzün ticaret anlayışına da 
önemli dersler sunmaktadır. 

          Tokgözlülük, İslam ahlakında önemli bir erdem olarak kabul edilmiştir. Peygamber 
Efendimiz (s.a.v.)'in 'Kanaat, bitmeyen bir hazinedir' hadisi, Osmanlı esnafının hayatında 
rehber olmuş, hırs yerine kanaat, açgözlülük yerine tok gözlülük tercih edilmiştir. Bu anlayış, 
yalnızca ekonomik bir tavır değil, aynı zamanda Allah’a tevekkülün de bir göstergesi olarak 
yaşanmıştır. 

         Sonuç olarak, Osmanlı esnafının 'kalan alışverişinizi komşu dükkândan yapın' anlayışı, 
ticaretin yalnızca kazanç odaklı değil, ahlaki ve manevi değerlerle şekillendiğini 
göstermektedir. Bu tavır, Osmanlı kültüründe yardımlaşma ve paylaşma ruhunun günlük 
hayata nasıl yansıdığının en güzel örneklerinden biridir. 

Dipnot 
1. Osmanlı esnafı, kazancı yalnızca kendisine değil, bütün topluma ait bir bereket olarak 
görürdü.​
2. Tokgözlülük ve kanaatkârlık, esnaf teşkilatının temel ahlaki ilkelerindendi.​
3. Sadaka taşları, mahalle yardımlaşması ve pazar adabı, Osmanlı’da paylaşma kültürünün 
diğer örnekleriydi. 

Merhameti Koruma Geleneği 



          Osmanlı toplumunda meslekler yalnızca ekonomik faaliyetler olarak değil, aynı 
zamanda ahlaki ve ruhsal dengeyi korumaya hizmet eden alanlar olarak görülmüştür. Bu 
anlayış, kasaplık mesleğinde de kendini göstermektedir. Kasapların sürekli kan görmek ve 
can almak gibi işlerle uğraşmaları, onların iç dünyasında merhamet duygusunun 
körelmesine sebep olabileceği için belirli bir tedbir geliştirilmiştir. 

          Osmanlı döneminde kasaplardan, altı ay kasaplık yaptıktan sonra bir ay boyunca 
bahçıvanlık yapmaları istenirdi. Bu uygulamanın amacı, sürekli hayvan keserek öldürme 
eylemine alışan kişilerin ruhsal dengelerinin korunmasıydı. Bahçıvanlık yaparak canlı 
yetiştirmeleri, toprağa ve bitkiye emek vermeleri, onların kalplerindeki merhameti ve 
güzellik duygusunu yeniden pekiştirmelerini sağlardı. 

          Bu uygulama, Osmanlı toplumunda mesleklerin bile ahlaki bir çerçeveye 
oturtulduğunu göstermektedir. Sürekli kan görmekten dolayı kasapların ruhsal dünyalarının 
olumsuz etkilenmemesi için geliştirilen bu yöntem, aynı zamanda toplum sağlığını ve sosyal 
barışı da koruma amacı taşıyordu. Zira merhamet duygusunu kaybeden bireylerin, toplumda 
sert ve hoyrat davranışlar sergilemeleri ihtimali yüksekti. 

          Osmanlı toplumunda mesleklerin ahlaki yönüyle ilgili başka uygulamalar da mevcuttu. 
Örneğin, esnaf teşkilatı olan Ahilik, yalnızca ticari kuralları değil, aynı zamanda ahlaki 
kuralları da düzenlemişti. Ahi zaviyelerinde esnafa dürüstlük, kanaat, sabır ve tok gözlülük 
öğretilirdi. Ayrıca Osmanlı’da hekimlerin 'önce zarar verme' ilkesiyle çalışması, sadece 
mesleki değil, ahlaki bir sorumluluk olarak görülmüştü. 

          Kasapların bahçıvanlık yapması, İslam’ın merhamet ve şefkat anlayışıyla da 
örtüşmektedir. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), hayvanlara iyi davranmayı öğütlemiş, onlara 
eziyet edenleri uyarmıştır. Bu anlayış Osmanlı toplumunda meslek ahlakına da yansımış, 
kasapların merhamet duygusunu kaybetmemesi için bu tür tedbirler alınmıştır. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da kasapların belirli dönemlerde bahçıvanlık yapmaları, meslek 
ahlakını ve merhamet duygusunu korumaya yönelik ince düşünülmüş bir uygulamadır. Bu 
gelenek, Osmanlı toplumunun insana, hayvana ve tabiata bakışındaki dengeyi ve inceliği 
ortaya koymaktadır. Aynı zamanda günümüz için de mesleklerde ruhsal dengeyi koruma 
konusunda önemli dersler sunmaktadır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da kasaplardan altı ayda bir bahçıvanlık yapmaları istenirdi.​
2. Bu uygulama, merhamet duygusunun korunması ve öldürme alışkanlığının köreltilmesi 

amacıyla.yapılırdı.​
3. Ahilik teşkilatı, esnafın mesleki ve ahlaki eğitimini bir arada yürütürdü. 

 



Adaletli Fiyat ve Halkın Refahı 
          Osmanlı İmparatorluğu'nda ekonomi, yalnızca arz-talep dengesi üzerine kurulmamış; 
aynı zamanda sosyal adalet, halkın refahı ve ahlaki değerler üzerine bina edilmiştir. Bu 
anlayışın en önemli göstergelerinden biri 'narh sistemi'dir. Narh, piyasada satılan malların 
kalitesini ve fiyatlarını belirleyerek toplumsal dengeyi korumayı amaçlayan bir uygulamaydı. 

          Narh sistemi, satılan malların kalitesinin tayin edilmesi ve fiyatlarının belirlenmesi 
üzerine kuruluydu. Amaç, halkın alım gücünü korumak, ihtiyaçlarını adil fiyatlarla 
karşılamasını sağlamaktı. Narhlar yalnızca padişahın değil, sadrazamların da 
sorumluluğunda olup sıkı bir şekilde denetlenirdi. Bu sayede fırsatçılık, stokçuluk ve haksız 
kazancın önüne geçilirdi. 

          18. yüzyılın başlarında kasapları hükümet tayin ederdi ve bu kişiler genellikle zengin 
kimselerden seçilirdi. Kasaplar, et fiyatlarını narha göre satarlar, zarar ederlerse zararları 
devlet tarafından karşılanırdı. Böylece hem tüketicinin mağduriyeti önlenir hem de esnafın 
zarar etmesinin önüne geçilirdi. Benzer şekilde fırınlarda ekmek fiyatı da narh ile belirlenir, 
gramaj ve kalite denetimleri titizlikle yapılırdı. 

          Narh sistemi yalnızca kasap ve fırınlarla sınırlı değildi. Manav, bakkal, kumaşçı ve diğer 
esnaf gruplarının fiyatları da narh defterlerinde kayıtlı olurdu. Esnaf, belirlenen fiyatların 
dışına çıkamazdı. Halkın mağdur olmaması için İstanbul kadıları ve muhtesipler (pazar 
denetçileri) düzenli kontrol yaparlardı. Narha aykırı hareket eden esnaf cezalandırılır, 
gerekirse dükkânı kapatılırdı. 

          Narh sistemi, Osmanlı’da devletin halkın günlük yaşamına doğrudan müdahalesinin bir 
örneğiydi. Bu uygulama, piyasanın serbest bırakıldığı bir düzenden çok, adalet ve refahın 
öne çıkarıldığı bir anlayışı yansıtmaktaydı. Devletin görevi yalnızca güvenliği sağlamak değil, 
aynı zamanda halkın ekonomik huzurunu da korumaktı. 

          Narh sisteminin manevi boyutu da vardı. Osmanlı yönetimi, adalet anlayışını yalnızca 
hukuki alanda değil, ekonomik hayatta da uygulamaya çalışıyordu. İslam’ın 'mizan' yani 
denge ve ölçü prensibi, fiyat kontrolü uygulamalarının dayanağıydı. Bu anlayış, ticaretin 
yalnızca kazanç değil, aynı zamanda toplumsal bir sorumluluk olduğunu ortaya koyuyordu. 

          Sonuç olarak narh sistemi, Osmanlı toplumunda hem halkın refahını koruyan hem de 
esnafın zarar etmesini engelleyen adil bir düzenleme olarak öne çıkmıştır. Bu sistem, 
Osmanlı’nın ekonomik ve sosyal düzenini ayakta tutan en önemli unsurlardan biri olmuş, 
adalet ve merhamet ilkelerinin günlük hayata nasıl yansıdığını göstermiştir. 

 
 



Osmanlı’da Ticaret Ahlakı ve Güven 
          Osmanlı İmparatorluğu, farklı milletlerin ve dinlerin bir arada yaşadığı çok kültürlü bir 
yapıya sahipti. Bu çeşitlilik, ticaret hayatına da doğrudan yansımıştı. 19. yüzyılda İstanbul’da 
uzun süre kalan Batılı tarihçi M.A. Ubicini, şehrin ticari hayatına dair dikkat çekici 
gözlemlerini hatıralarında aktarmıştır. Onun ifadeleri, Osmanlı toplumunda Müslümanların 
ticaret ahlakı ve güvenilirliği hakkında önemli bir tanıklık niteliğindedir. 

          Ubicini, farklı milletlerle ticaret deneyimlerinden şu kuralı çıkardığını belirtmiştir: “Bir 
kaide olarak Ermeni’ye istediği paranın yarısını, Rum’a üçte birini, Yahudi’ye dörtte birini 
veriniz. Fakat bir Müslümanla alışveriş ettiğiniz zaman istediği fiyattan emin olunuz ve 
istediğini veriniz.” Bu ifadeler, Osmanlı toplumunda Müslüman esnafın güvenilirliği ve 
dürüstlüğünün Avrupalı bir gözlemci tarafından dahi takdir edildiğini göstermektedir. 

          Osmanlı’da Müslüman esnafın ticari hayatında güven ve dürüstlük temel ilkelerdi. Helal 
kazanç anlayışı, kul hakkı hassasiyeti ve ahilik geleneği, esnafın müşteriye karşı 
sorumluluğunu şekillendiriyordu. Bu nedenle Müslüman esnaftan alışveriş eden kişiler, 
pazarlık yapmadan verilen fiyatın adil olduğuna güvenebiliyordu. Bu güven ortamı, Osmanlı 
ticaretinin sürekliliğini ve toplumsal huzuru destekleyen unsurlardan biriydi. 

          Osmanlı esnafının güvenilirliği, başka kaynaklarda da dile getirilmiştir. Kapalıçarşı’nın 
kapısında yazılı olan 'Başkasına yük olmamak için çalışıp çabalayan, kendi kazandığını yiyen 
kişi Allah’ın muhabbetine mazhardır' hadisi, esnafın temel düsturunu ortaya koyar. Ayrıca 
narh sistemi sayesinde malların fiyatları devlet tarafından belirlenir, fırsatçılık ve haksız 
kazancın önüne geçilirdi. Sadaka taşları ve vakıf kültürü de Osmanlı toplumunda dürüstlük 
ve paylaşma anlayışının günlük yaşama yansıyan örneklerindendi. 

          Ubicini’nin gözlemleri, Osmanlı toplumunda farklı milletler arasındaki ticari ilişkilerin 
aynı zamanda bir karakter yansıması olduğunu da gösterir. Müslüman esnafın güvenilir 
bulunması, yalnızca ekonomik değil, aynı zamanda kültürel ve dini değerlerin ticarete 
yansımasının sonucuydu. Bu durum, Osmanlı toplumunun sosyal adalet ve güvene dayalı 
yapısını pekiştiren bir özellikti. 

          Müslüman esnafın güvenilirliği, İslam’ın ticarete dair ilkeleriyle doğrudan bağlantılıdır. 
Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Doğru ve güvenilir tüccar, peygamberler, sıddıklar ve 
şehitlerle beraberdir' hadisiyle ticarette dürüstlüğün önemini vurgulamıştır. Osmanlı’da bu 
anlayış, Müslüman esnafın günlük hayatına yön vermiştir. 

          Sonuç olarak, M.A. Ubicini’nin gözlemleri, Osmanlı’daki Müslüman esnafın güvenilirliği 
ve ticaret ahlakının Avrupalı bir tarihçi tarafından dahi hayranlıkla dile getirildiğini 
göstermektedir. Bu durum, Osmanlı toplumunun ticaret hayatında dürüstlüğün ve adaletin 
nasıl köklü bir değer haline geldiğini ortaya koymaktadır. 

 



Vakar, Asalet ve Nezaket 
          Osmanlı toplumu, yalnızca siyasi ve askeri kudretiyle değil, gündelik hayatta sergilenen 
vakar, ağırbaşlılık ve nezaket anlayışıyla da Batılı seyyahların dikkatini çekmiştir. Toplumun 
her kesiminde görülen bu incelik, hem bireysel davranışlarda hem de toplumsal ilişkilerde 
kendini göstermiştir. Paşasından sokak satıcısına kadar herkesin benzer terbiyeyle yetişmiş 
olması, Osmanlı toplumunun eşitlikçi ve ahlak merkezli yapısını ortaya koymaktadır. 

          Bir Batılı seyyahın aktardığı üzere: “Paşasından sokak satıcısına kadar istisnasız her 
Türk’te vakar, ağırbaşlılık ve asillik ihtişamı vardır. Hepsi, derece farkları olmasına rağmen 
aynı terbiyeyle yetişmişlerdir. Kıyafetleri farklı olmasa, İstanbul'da bir başka tabakanın 
olduğu belli değildir. En ıssız sokaklarda bile bir yabancı için küçük bir hakarete uğrama 
tehlikesi yoktur. Namaz kılınırken bile bir Hristiyan camiye girip Müslüman ibadetini 
seyredebilir. Size bakmazlar bile; küstahça bir bakış değil, sizinle ilgilenen mütecessis bir 
nazar dahi göremezsiniz. Sokaklarda bir yerde birikmek, yolu tıkamak, yüksek sesle 
konuşmak, çarşıda bir dükkânı lüzumundan fazla işgal etmek, ayıp sayılır...” Bu ifadeler, 
Osmanlı toplumunun günlük hayatında kökleşmiş olan nezaket, vakar ve asaletin Batılı bir 
gözlemci tarafından da onaylandığını göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunda vakar ve nezaket yalnızca bireysel bir davranış biçimi değil, aynı 
zamanda toplumsal düzenin korunmasına hizmet eden bir ilkeler bütünüdür. Sokaklarda 
yüksek sesle konuşmamak, yolları kapatmamak, dükkânı gereğinden fazla meşgul etmemek 
gibi davranışlar, gündelik hayatın saygı çerçevesinde şekillendiğini göstermektedir. Bu 
kurallar, Osmanlı toplumunda huzur ve asayişin sağlanmasında önemli bir rol oynamıştır. 

          Benzer gözlemler, başka Avrupalı seyyahların eserlerinde de yer almaktadır. Edmondo 
de Amicis, İstanbul halkını Avrupa’nın en nazik ve güvenilir toplumu olarak tanımlamıştır. 
Du Loir, Türklerin öfke ve küfürden uzak bir toplum olduğunu dile getirmiştir. Lady Montagu 
ise Osmanlı kadınlarının zarafetine ve toplumsal ilişkilerdeki inceliklerine dikkat çekmiştir. 
Bu gözlemler, Osmanlı toplumunun Batı’da da hayranlık uyandıracak derecede ahlak ve 
nezaket sahibi bir kültüre sahip olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunda nezaket ve vakar, İslam’ın edep, sabır, tevazu ve merhamet 
ilkeleriyle doğrudan bağlantılıdır. Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) 'Mümin, elinden ve 
dilinden insanların emin olduğu kimsedir' hadisi, Osmanlı toplumunda gündelik hayatın 
temel davranış kurallarına yön vermiştir. Bu anlayış, yabancılar için bile güvenli ve huzurlu 
bir ortam oluşturmuştur. 

          Sonuç olarak, Osmanlı toplumunun vakar, ağırbaşlılık ve nezaket anlayışı, yalnızca 
kendi halkı için değil, yabancıların gözünde de hayranlık uyandıran bir özelliği olmuştur. 
Batılı seyyahların gözlemleri, Osmanlı toplumunun hem bireysel davranışlarda hem de 
toplumsal düzende asalet ve inceliği merkeze alan bir medeniyet inşa ettiğini 
göstermektedir. 



Osmanlı’da Çevre ve Doğa Sevgisi 
          Osmanlı toplumu, yalnızca insanlara değil, tabiata ve hayvanlara karşı da derin bir 
merhamet anlayışına sahipti. Şehirlerin düzenlenmesinde, hayır işlerinde ve vakıf 
faaliyetlerinde doğa sevgisi ve çevre bilinci önemli bir yer tutardı. Kurak günlerde ağaçların 
sulanması ve göçmen kuşlar için yapılan kuş sarayları, Osmanlı’nın çevreye verdiği önemin 
somut örneklerindendir. 

          Kurak günlerde Osmanlı şehirlerinde ücretli adamlar tutularak sokaktaki ağaçların 
düzenli şekilde sulanması sağlanırdı. Bu uygulama, yalnızca estetik bir düzen için değil, aynı 
zamanda toplum sağlığı ve çevre bilinci için de önemliydi. Ağaçların gölgesi yaz aylarında 
insanlara serinlik verir, şehir havasının temizlenmesine katkı sağlardı. Dolayısıyla ağaçların 
korunması Osmanlı şehircilik anlayışının bir parçasıydı. 

         Osmanlı mimarisinde öne çıkan zarif unsurlardan biri de kuş saraylarıydı. Cami, 
medrese, han ve kervansarayların saçak altlarına yapılan bu küçük yapılar, göçmen kuşların 
konaklaması ve dinlenmesi için özel olarak inşa edilirdi. Sadece mimari bir süs değil, aynı 
zamanda merhametin somut bir göstergesi olan kuş sarayları, Osmanlı’nın doğaya bakış 
açısını yansıtmaktadır. 

          Osmanlı toplumunda doğaya karşı bu inceliğin başka örnekleri de vardı. Sokak 
hayvanları için vakıflar kurulur, yaralı leylekler ve kediler için özel bakım yerleri yapılırdı. 
Bazı vakıf şartnamelerinde, kış aylarında kuşlara yiyecek bırakılması ve hasta hayvanların 
tedavi edilmesi bile yer almaktaydı. Ayrıca çeşmeler ve sebiller, sadece insanlar için değil, 
hayvanların da su ihtiyacını karşılamaya yönelik tasarlanmıştı. 

          Osmanlı’nın doğaya olan bu hassasiyetinin temelinde İslam’ın merhamet ve çevreye 
saygı ilkeleri vardır. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Bir Müslüman bir ağaç diker de ondan 
insan, hayvan veya kuş yerse, bu onun için sadaka olur' buyurarak doğaya hizmetin ibadet 
değerinde olduğunu ifade etmiştir. Bu anlayış, Osmanlı toplumunda çevre korumanın 
yalnızca maddi değil, aynı zamanda manevi bir sorumluluk olarak görülmesine yol açmıştır. 

          Bugün şehirlerdeki ağaçlandırma faaliyetleri, kuş evleri ve hayvan barınakları, 
Osmanlı’dan günümüze uzanan bu güzel geleneğin modern yansımalarıdır. Osmanlı’nın 
doğaya karşı geliştirdiği bu duyarlılık, günümüz çevre bilincine ışık tutacak niteliktedir. 

Sonuç olarak, Osmanlı toplumunun ağaçları sulatması ve kuş sarayları inşa etmesi, yalnızca 
bir çevre düzenlemesi değil, aynı zamanda doğaya ve canlılara karşı duyulan sevginin bir 
yansımasıdır. Bu gelenekler, Osmanlı medeniyetinin insan merkezli olduğu kadar tabiat 
dostu bir anlayışa da sahip olduğunu ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da kurak günlerde ücretli adamlar sokak ağaçlarını sulamakla görevlendirilirdi.​
2. Kuş sarayları, Osmanlı mimarisinde hayvanlara yönelik merhametin bir yansımasıdır.​
3. Çeşmeler, sebiller ve hayvan vakıfları Osmanlı’nın doğaya duyduğu saygının diğer 
örneklerindendir. 



Kuşların Beslenmesi İçin Kurulan Vakıf 
          Osmanlı toplumunda vakıf anlayışı yalnızca insanların değil, hayvanların da 
ihtiyaçlarını karşılamaya yönelik düzenlemeler içermekteydi. Camilerin, külliyelerin ve 
medreselerin yalnızca ibadet veya eğitim mekânı değil, aynı zamanda canlıların korunduğu 
ve beslendiği alanlar olması bu anlayışın en güzel örneklerindendir. Beyazıt Camii inşası 
sırasında kurulan bir vakıf da bu bağlamda dikkat çekicidir. 

          Beyazıt Camii inşaatı sırasında kurulan bir vakıf, caminin sakini olan kuşların 
beslenmesi için gelir tahsis etmiştir. Vakıf şartnamesine göre, her yıl otuz akçe ayrılacak ve 
bu gelir kuşların düzenli şekilde beslenmesi için kullanılacaktır. Bu durum, Osmanlı vakıf 
anlayışının yalnızca insan merkezli değil, doğadaki tüm canlılara yönelik olduğunu 
kanıtlamaktadır. 

          Osmanlı’da hayvanlara yönelik bu tür vakıflara başka örnekler de mevcuttur. Fatih 
Sultan Mehmet döneminde kurulan bir vakıfta her gün ciğer satın alınarak kedilerin 
beslenmesi şart koşulmuştu. I. Ahmet döneminde ise yaban hayvanlarının beslenmesi için 
vakıf kurulmuş, kış aylarında kuşlara yem bırakılması vakıf şartnamelerine dahil edilmiştir. 
Edirne’de kurulan 'Gureba Leylek Hastanesi' yaralı leyleklerin tedavi edilmesini sağlamış, 
böylece hayvan sevgisi kurumsal bir hale getirilmiştir. 

          Kuşlar, Osmanlı toplumunda daima özel bir yere sahipti. Cami avlularında, şadırvan 
köşelerinde kuşların su içebilmesi için yalaklar yapılır, cami ve medrese duvarlarına kuş 
sarayları inşa edilirdi. Bu tür düzenlemeler, Osmanlı toplumunun kuşları yalnızca bir canlı 
olarak değil, bereketin ve huzurun simgesi olarak gördüğünü ortaya koymaktadır. 

          Osmanlı’daki bu anlayışın kökeninde İslam’ın merhamet ve yardımlaşma ilkeleri vardır. 
Kur’an-ı Kerim’de tüm canlıların Allah’ın emaneti olduğu belirtilmiş, Peygamber Efendimiz 
(s.a.v.) ise hayvanlara merhamet göstermenin önemini sıkça vurgulamıştır. Bu sebeple 
Osmanlı’daki vakıf sisteminde hayvanların korunması ve beslenmesi dini bir sorumluluk 
olarak görülmüştür. 

          Bugün modern şehirlerde hayvan barınakları, kuş evleri ve suluklar yapılması, 
Osmanlı’dan miras kalan bu merhamet anlayışının günümüze yansımalarıdır. Beyazıt Camii 
örneği, geçmişte hayvan haklarının nasıl kurumsal bir yapıya kavuşturulduğunu 
göstermektedir. 

          Sonuç olarak, Beyazıt Camii inşası sırasında kurulan ve kuşların beslenmesi için gelir 
tahsis eden vakıf, Osmanlı toplumunun hayvanlara verdiği değerin en güzel örneklerinden 
biridir. Bu uygulama, Osmanlı’nın merhamet kültürünü yalnızca insanlar arasında değil, tüm 
canlılar arasında yaygınlaştırdığını gözler önüne sermektedir. 

 



Osmanlı’da Merhamet ve Mimari 
          Osmanlı mimarisi yalnızca estetik ve işlevselliğiyle değil, aynı zamanda merhamet ve 
şefkat anlayışını da yansıtan incelikleriyle dikkat çeker. Camilerin şadırvanlarında yalnızca 
insanlar değil, hayvanlar da düşünülmüş; özellikle güvercinlerin su içebilmeleri için şadırvan 
köşelerine yalaklar yapılmıştır. 

          Camilerin avlularında yer alan şadırvanların köşelerine küçük yalaklar eklenirdi. Bu 
yalaklar sayesinde güvercinler ve diğer kuşlar rahatça su içebilir, yaz aylarında 
serinleyebilirdi. Osmanlı toplumunun hayvanlara gösterdiği merhamet, mimari eserlerin en 
küçük detaylarında bile kendini göstermiştir. 

          Osmanlı toplumunda kuşlara ve hayvanlara yönelik bu incelik, yalnızca camilerle sınırlı 
değildi. Birçok cami, han ve medrese duvarlarında kuş sarayları inşa edilmiştir. Çeşmeler ve 
sebillerin yanlarına hayvanların da faydalanabilmesi için yalaklar konmuştur. Bu 
uygulamalar, Osmanlı’nın mimariyi yalnızca insanlar için değil, bütün canlıların ihtiyaçlarını 
gözeterek şekillendirdiğini göstermektedir. 

          Şadırvan köşelerindeki yalakların yanı sıra Osmanlı’da başka hayvan dostu 
uygulamalara da rastlanır. Edirne’de leylekler için kurulan 'gureba leylek hastanesi', yaralı 
kuşların tedavi edilmesi için hizmet verirdi. Sadaka taşları ve askıda ekmek gibi sosyal 
yardımlaşma örnekleri, yalnızca insanlar için değil, hayvanların da gözetildiği geniş bir 
merhamet kültürünün parçasıydı. 

          Bu uygulamaların temelinde İslam’ın merhamet anlayışı vardır. Peygamber Efendimiz 
(s.a.v.), 'Susuzluktan kıvranan bir köpeğe su veren bir adam, bu davranışıyla cenneti 
kazanmıştır' buyurarak hayvanlara şefkat göstermenin dini bir sorumluluk olduğunu ifade 
etmiştir. Bu nedenle Osmanlı mimarisinde güvercinlerin su içebilmesi için yapılan yalaklar, 
yalnızca mimari bir detay değil, aynı zamanda dini bir hassasiyetin tezahürüdür. 

          Bugün birçok Osmanlı camisinde hâlâ bu yalaklar görülebilir ve kullanılmaktadır. 
Modern şehirlerde de hayvan sulukları ve beslenme noktaları yapılması, Osmanlı’dan 
günümüze taşınan bu anlayışın devam ettiğini göstermektedir. 

           Sonuç olarak, camilerin şadırvan köşelerine yapılan güvercin yalakları, Osmanlı 
medeniyetinin merhamet anlayışını yansıtan zarif bir detaydır. Bu gelenek, Osmanlı 
toplumunun hayvan sevgisini ve tüm canlıları gözeten yaklaşımını gözler önüne 
sermektedir. 

Dipnot 
1. Osmanlı camilerinin şadırvan köşelerine güvercinler için yalaklar yapılmıştır.​
2. Osmanlı mimarisinde kuş sarayları ve hayvan yalakları sıkça kullanılmıştır.​
3. İslam’ın merhamet anlayışı, Osmanlı’daki hayvan dostu uygulamaların temelini 
oluşturmuştur. 



 

Osmanlı’da Hayvan Hakları Anlayışı 
          Osmanlı İmparatorluğu’nda yalnızca insanlar değil, hayvanlar da devletin koruması 
altına alınmıştı. Toplumsal düzenin önemli bir parçası olarak kabul edilen hayvanlar için 
çeşitli düzenlemeler yapılmış, hakları fermanlarla güvence altına alınmıştır. Özellikle III. 
Murat döneminde hayvanların yük taşımada sömürülmesini önlemek amacıyla önemli 
sınırlamalar getirilmiştir. 

          III. Murat döneminde yayımlanan fermanlarda, yük hayvanlarının taşıyabileceği 
ağırlıklara sınır getirilmiştir. Bir beygirin taşıyabileceği yük en fazla 120 kilo, bir merkebin 
(eşeğin) taşıyabileceği yük ise en fazla 80 kilo olarak belirlenmiştir. Bu düzenleme, 
hayvanların güçlerinin üzerinde zorlanmalarını engellemeyi ve onların yaşam haklarını 
korumayı amaçlamıştır. 

          Osmanlı’da hayvan hakları yalnızca yük sınırlamasıyla sınırlı değildi. Pazar yerlerinde 
hayvanların eziyet görmesini önlemek için denetçiler görevlendirilirdi. Hayvanların 
yaralanmaması için nalbantlık kuralları düzenlenmiş, yaralı veya hasta hayvanların 
çalıştırılması yasaklanmıştır. Bu tür uygulamalar, Osmanlı’nın hayvan haklarını bir vicdani 
sorumluluk olarak ele aldığını göstermektedir. 

          Osmanlı’da hayvanlara yönelik merhameti gösteren başka örnekler de vardır. Edirne’de 
kurulan 'Gureba Leylek Hastanesi' yaralı leyleklerin tedavi edilmesini sağlamış, cami ve 
medrese duvarlarına yapılan kuş sarayları göçmen kuşlara barınak olmuştur. 
Kervansaraylarda yolcuların hayvanları için özel ahırlar yapılmış, çeşme ve sebillerde 
hayvanların su içebileceği yalaklar bulunmuştur. 

          Osmanlı’nın hayvan haklarına verdiği önemin temelinde İslam’ın öğretileri yer 
almaktadır. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), hayvanlara iyi muamele edilmesini tavsiye etmiş; 
susuzluktan kıvranan bir köpeğe su veren kişinin cennete girdiğini, bir kediyi aç bırakan 
kişinin ise azaba uğradığını bildirmiştir. Bu dini anlayış, Osmanlı toplumunda hayvanların 
korunmasına yönelik hassasiyetin en önemli dayanağı olmuştur. 

          Bugün modern hayvan hakları yasaları, Osmanlı’dan miras kalan bu anlayışın devamı 
niteliğindedir. Hayvanların yük taşımada, barınmada ve beslenmede korunması için getirilen 
düzenlemeler, Osmanlı’nın asırlar öncesinden geliştirdiği vicdani hassasiyetin modern 
hukuk sistemlerine ışık tuttuğunu göstermektedir. 

          Sonuç olarak, III. Murat döneminde çıkarılan hayvan hakları fermanları, Osmanlı’nın 
yalnızca insanları değil, hayvanları da gözeten bir medeniyet anlayışına sahip olduğunu 
ortaya koymaktadır. Bu tür düzenlemeler, Osmanlı’nın merhamet ve adalet temelli yönetim 
anlayışının somut tezahürlerindendir. 

 



Merhametin Kurumsallaşmış Hali 
          Osmanlı medeniyetinde vakıf anlayışı yalnızca insanlara yönelik hizmetlerle sınırlı 
kalmamış, hayvanların ihtiyaçlarını da kapsayacak şekilde genişlemiştir. Toplumsal hayatın 
hemen her alanında varlık gösteren vakıflar, kimi zaman kuşların, kimi zaman da yaban 
hayvanlarının beslenmesi için kurulmuştur. Bu durum, Osmanlı toplumunun merhamet 
anlayışının ne kadar kapsamlı olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı padişahlarından I. Ahmet tarafından kurulan bir vakıf, özellikle yaban 
hayvanlarını beslemek amacıyla hizmet vermekteydi. Bu vakıf sayesinde, ormanlarda ve 
kırsal bölgelerde yaşayan hayvanların aç kalmaması için düzenli olarak yiyecek bırakılırdı. 
Bu uygulama, Osmanlı’nın yalnızca evcil hayvanlara değil, doğadaki yaban hayvanlarına 
karşı da sorumluluk duyduğunu ortaya koymaktadır. 

          I. Ahmet’in kurduğu bu vakıf, Osmanlı’daki tek örnek değildir. Edirne’de kurulan 
'gureba leylek hastanesi' yaralı ve hasta leyleklerin tedavi edilmesini sağlamış, İstanbul’daki 
bazı vakıflar ise kış aylarında kuşlara yiyecek bırakmayı şart koşmuştur. Bazı vakıflar, 
kedilerin ve köpeklerin beslenmesi için gelirler tahsis etmiş, hatta sokak hayvanları için özel 
bakım evleri kurulmuştur. 

          Osmanlı’da vakıf kültürü, toplumsal yardımlaşmanın en güçlü kurumlarından biriydi. 
Cami, medrese, han, hamam gibi eserlerin yanı sıra, hayvanların beslenmesi ve korunması 
için de vakıflar kurulması, Osmanlı’nın merhamet anlayışını kurumsal bir yapıya 
dönüştürdüğünü göstermektedir. Bu vakıflar sayesinde hem insanlar hem de hayvanlar 
korunmuş, toplumda yardımlaşma kültürü güçlenmiştir. 

          Osmanlı’daki bu anlayışın kökeninde İslam’ın merhamet ilkeleri bulunmaktadır. 
Peygamber Efendimiz (s.a.v.), hayvanlara iyi muamele edilmesini tavsiye etmiş, susuz bir 
köpeğe su veren kişinin cennete girdiğini haber vermiştir. Kur’an-ı Kerim’de ise tüm 
canlıların Allah’ın bir emaneti olduğu ifade edilmiştir. Bu dini anlayış, Osmanlı toplumunda 
hayvanlara yönelik duyarlılığın temelini oluşturmuştur. 

          Bugün modern hayvan barınakları, kuş evleri ve hayvan besleme noktaları, 
Osmanlı’dan miras kalan bu vakıf anlayışının çağdaş yansımalarıdır. Osmanlı’nın kurduğu 
hayvan vakıfları, günümüzde hayvan hakları konusundaki tartışmalara ışık tutacak önemli 
bir tarihi örnektir. 

          Sonuç olarak, I. Ahmet tarafından kurulan yaban hayvanlarını besleme vakfı, 
Osmanlı’nın merhamet anlayışının kurumsallaşmış bir tezahürüdür. Bu tür vakıflar, Osmanlı 
toplumunun yalnızca insan merkezli değil, tüm canlıları gözeten bir medeniyet anlayışına 
sahip olduğunu kanıtlamaktadır. 

 



Mimaride Hayvanlara Ayrılan Mekânlar 
          Osmanlı medeniyeti, yalnızca insanı değil, hayvanları da gözeten bir anlayış üzerine 
inşa edilmiştir. Şehircilik, mimari ve günlük yaşam düzenlemelerinde hayvanların ihtiyaçları 
da dikkate alınmıştır. Yapılan eserlerde özellikle yük hayvanlarının korunmasına yönelik 
düzenlemeler, Osmanlı toplumunun merhamet ve adalet anlayışının somut göstergelerinden 
biridir. 

          Osmanlı’da yapılan eserlerde, günün en sıcak saatlerinde güneşin yakıcı etkisinden 
korunmaları için yük hayvanlarına özel serin ve ferah alanlar ayrılmıştır. Han, kervansaray 
ve büyük cami külliyelerinde, hayvanların dinlenmesi ve barınması için gölgelik alanlar inşa 
edilmiştir. Bu uygulama, Osmanlı toplumunda hayvanların yalnızca ekonomik değerleri için 
değil, aynı zamanda canlı varlıklar olarak merhamet çerçevesinde değerlendirildiğini 
göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunda hayvanlara yönelik bu hassasiyetin başka örnekleri de mevcuttur. 
Kervansaraylarda yolcuların hayvanları için özel ahırlar bulunur, su içebilmeleri için 
yalaklar yapılırdı. Şehirlerde vakıflar aracılığıyla yaralı leylekler, kediler ve köpekler için 
bakım yerleri oluşturulmuştu. Hatta bazı vakıf şartnamelerinde, kış aylarında kuşlara 
yiyecek bırakılması ve hasta hayvanların tedavi edilmesi şart koşulmuştur. Bunlar, Osmanlı 
toplumunun yalnızca insan merkezli değil, aynı zamanda doğa ve hayvan dostu bir 
medeniyet olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı’nın hayvanlara yönelik bu merhametli yaklaşımı, İslam’ın öğretilerinden 
beslenmiştir. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Hayvanlara iyi muamele ediniz' buyurarak 
hayvan haklarının korunmasına dikkat çekmiştir. Bir hadiste, susuzluktan ölmek üzere olan 
bir köpeğe su veren bir kadının bağışlandığı, başka bir rivayette ise bir kediyi aç bırakan bir 
kadının cezalandırıldığı bildirilmiştir. Bu hadisler, Osmanlı toplumunun hayvanlara 
merhamet anlayışının dini dayanaklarını oluşturmuştur. 

          Bugün modern şehirlerde hayvan barınakları, suluklar ve gölgelik alanlar yapılması, 
Osmanlı’dan günümüze uzanan bu duyarlılığın bir devamı niteliğindedir. Osmanlı’nın 
hayvan haklarını gözeten anlayışı, günümüz çevre ve hayvan hakları tartışmalarına da ışık 
tutacak niteliktedir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı eserlerinde yük hayvanları için ayrılan serin alanlar, 
medeniyetin merhamet ve adalet anlayışının bir yansımasıdır. Bu incelikli düzenlemeler, 
Osmanlı toplumunun sadece insanlara değil, tüm canlılara karşı sorumluluk duygusuyla 
hareket ettiğini göstermektedir. 

Dipnot 
1. Mimari yapılarda yük hayvanlarının barınması için gölgelik ve serin alanlar ayrılmıştır.​
2. Kervansaraylarda hayvanların beslenmesi ve dinlenmesi için  düzenlemeler yapılmıştır.​
3. İslam’ın merhameti,  hayvanlara yönelik hassasiyetinin temelini oluşturmuştur. 



Merhametin ve Estetiğin Mimarisi 
          Osmanlı mimarisi, yalnızca insanlara hizmet eden yapılarla sınırlı kalmamış; doğadaki 
canlıların ihtiyaçlarını da dikkate alarak şekillenmiştir. Bu anlayışın en zarif örneklerinden 
biri, tarihi eserlerde yer alan kuş sarayları ya da kuş evleridir. Osmanlılar, cami, medrese, han 
ve türbe gibi yapıların duvarlarına küçük kuş evleri inşa ederek, canlılara karşı duydukları 
merhameti mimariyle bütünleştirmişlerdir. 

          Kuş saraylarının en güzel örneklerinden biri Seyit Hasan Paşa Medresesi’nde 
bulunmaktadır. Medrese duvarlarına zarif bir şekilde işlenen bu kuş evleri, hem estetik bir 
süsleme unsuru hem de kuşların barınma ihtiyacına bir çözüm olarak tasarlanmıştır. Bu 
uygulama, Osmanlı’nın sadece insan merkezli değil, tüm canlıları kapsayan bir medeniyet 
anlayışına sahip olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı kuş sarayları, mimari estetiğin en ince detaylarını taşırdı. Minyatür sarayları 
andıran bu yapılar, kemerli pencereleri, balkonları ve çatılı odacıklarıyla adeta küçük birer 
sanat eseriydi. Kuşların yağmurdan korunması, yazın serin gölgelerde barınması için özenle 
inşa edilirdi. Ayrıca bu kuş evleri, Osmanlı şehirlerinin siluetine zarafet katardı. 

          Seyit Hasan Paşa Medresesi dışında da pek çok eserde kuş saraylarına rastlamak 
mümkündür. Üsküdar’daki Ayazma Camii, Edirne’deki Selimiye Camii ve İstanbul’daki Yeni 
Valide Camii’nde zarif kuş evleri bulunmaktadır. Bunlar yalnızca Osmanlı’nın hayvan 
sevgisini değil, aynı zamanda sanat ve estetiğe verdiği önemi de yansıtır. 

          Osmanlı’nın bu merhametli yaklaşımının temelinde İslam’ın öğretileri vardır. Kur’an-ı 
Kerim’de 'Yeryüzünde yürüyen hiçbir canlı yoktur ki, rızkı Allah’a ait olmasın' (Hud, 6) ayeti, 
insanların da diğer canlıların yaşama hakkına saygı göstermesi gerektiğini ifade eder. 
Peygamber Efendimiz (s.a.v.) de kuşların korunmasına yönelik hassasiyetin önemini 
vurgulamış, hayvanlara iyi muameleyi ibadet derecesinde değerli kılmıştır. 

          Bugün Osmanlı eserlerinde görülen kuş sarayları, hem tarihimizin merhamet 
kültürünü hem de estetik anlayışını yansıtmaktadır. Modern şehirlerde yapılan kuş evleri ve 
barınaklar, Osmanlı’dan miras kalan bu geleneğin çağdaş dünyadaki izleridir. Bu örnekler, 
geçmişten günümüze uzanan bir merhamet zincirinin devam ettiğini göstermektedir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı mimarisinde kuş sarayları, yalnızca hayvanların barınma 
ihtiyacına çözüm getiren yapılar değil, aynı zamanda merhametin, inceliğin ve estetiğin bir 
sembolü olmuştur.Pek çok eserde görülen bu zarif yapılar, Osmanlı medeniyetinin hem 
insana hem de doğaya verdiği değeri gözler önüne sermektedir. 

Dipnot 
1. Osmanlı eserlerinde kuş sarayları, kuşların barınma ihtiyacını karşılamak için yapılmıştır.​
2. Seyit Hasan Paşa Medresesi, bu geleneğin en güzel örneklerinden biridir.​
3. Üsküdar’daki Ayazma ve Edirne’deki Selimiye Camii’nde de benzer yapılar görülmektedir. 



Merhametin Kurumsallaşması 
          Osmanlı toplumunda merhamet yalnızca insanlar arasında değil, hayvanlara yönelik 
davranışlarda da kendini göstermiştir. Sokak hayvanlarının korunması ve beslenmesi için 
halkın katkılarıyla kurulan düzenekler, Osmanlı medeniyetinin inceliklerinden biridir. Bu 
bağlamda 'mancacılar' ve hayvan vakıfları, Osmanlı’daki hayvan sevgisinin en dikkat çekici 
örneklerindendir. 

          Osmanlı’da halk, sokak hayvanlarını beslemek için mancacı adı verilen kişilere para 
verirdi. Mancacılar, düzenli olarak kedileri ve köpekleri besler, özellikle cami avlularında ve 
mahallelerde bu görevlerini yerine getirirdi. Bu uygulama, Osmanlı toplumunda hayvanların 
aç bırakılmamasına yönelik bir toplumsal sorumluluk bilincinin göstergesidir. 

          Fatih Sultan Mehmet döneminde kurulan bir vakfın şartnamesinde, her gün ciğer satın 
alınarak kedilerin beslenmesi şart koşulmuştur. Bu vakıf, yalnızca insanlara değil, hayvanlara 
da hizmet eden Osmanlı vakıf sisteminin önemli örneklerinden biridir. Kediler, Osmanlı 
şehirlerinde özellikle cami avlularında sıkça bulunur, toplumun ayrılmaz bir parçası kabul 
edilirdi. 

          Osmanlı’da hayvanlara yönelik bu tür vakıflar yalnızca kedilerle sınırlı değildi. Kış 
aylarında kuşlara yem bırakılması, yaralı leyleklerin tedavi edilmesi için Edirne’de kurulan 
'Gureba Leylek Hastanesi', veya sokak köpekleri için ayrılan vakıf gelirleri, Osmanlı’daki 
hayvan sevgisinin kurumsallaştığını göstermektedir. Ayrıca cami, medrese ve han 
duvarlarına yapılan kuş sarayları da bu anlayışın mimariye yansımış örnekleridir. 

          Bu uygulamaların temelinde İslam’ın merhamet anlayışı vardır. Peygamber Efendimiz 
(s.a.v.), 'Yeryüzündekilere merhamet edin ki gökyüzündekiler de size merhamet etsin' 
buyurmuş; susuz bir köpeğe su veren kişinin bağışlandığını, bir kediyi aç bırakan kişinin ise 
cezalandırıldığını bildirmiştir. Bu dini ve ahlaki öğretiler, Osmanlı toplumunun hayvanlara 
yaklaşımını belirlemiştir. 

          Bugün Türkiye’de cami avlularında hâlâ kedilerin beslendiği, gönüllülerin sokak 
hayvanlarına mama ve su bıraktığı görülmektedir. Osmanlı’dan miras kalan bu gelenek, 
hayvan hakları ve hayvan sevgisinin modern dünyada da yaşatıldığını göstermektedir. 

          Sonuç olarak, mancacılar ve hayvan vakıfları Osmanlı toplumunda merhametin 
yalnızca insanlar arasında değil, hayvanlara da yöneldiğini göstermektedir. Fatih Sultan 
Mehmet’in vakfiyesindeki şartname, Osmanlı’nın hayvanlara verdiği önemin kurumsal bir 
boyuta taşındığını kanıtlamaktadır. 

Dipnot 
1. Mancacılar, Osmanlı’da sokak hayvanlarını beslemekle görevli kişilerdi.​
2. Fatih Sultan Mehmet döneminde kurulan vakıflardan birinde, her gün kedilerin 
beslenmesi şart koşulmuştur.​
3. Edirne’deki leylek hastanesi ve kuş sarayları, Osmanlı’nın hayvan dostu anlayışına 
örnektir. 



Osmanlı’da Hayvan Sevgisi 
          Osmanlı medeniyetinde yalnızca insanlar değil, hayvanlar da büyük bir şefkat ve 
merhamet anlayışıyla korunmuştur. Toplumun günlük hayatında hayvanların yeri o kadar 
önemliydi ki, cami ve külliye gibi kutsal mekânların bile hayvanlar için özel alanlar 
barındırdığı bilinmektedir. Bunun en güzel örneklerinden biri de Şehzade Mehmet Camii’dir. 

          Şehzade Mehmet Camii’nin avlu duvarının köşesinde, kedileri beslemek için 'ciğerci' ya 
da 'mancacı' adı verilen görevliler bulunurdu. Bu kişiler, kediler için ciğer pişirir ve onları 
düzenli olarak beslerdi. Bu uygulama, Osmanlı toplumunun hayvan sevgisinin ve merhamet 
anlayışının ne denli kurumsal bir boyuta ulaştığını gösterir. Kediler, cami avlularının doğal 
sakinleri olarak kabul edilir, onlara zarar vermek büyük bir günah sayılırdı. 

          Osmanlı toplumunda kedilere ve köpeklere gösterilen bu merhamet, hayvanlara karşı 
genel bir duyarlılığın parçasıdır. Kuşlar için yapılan kuş sarayları, kervansaraylardaki hayvan 
ahırları, çeşme ve sebillerdeki yalaklar, Osmanlı’nın hayvanları da toplumsal hayatın bir 
parçası olarak gördüğünün kanıtıdır. Bazı vakıflar, sadece hayvanların beslenmesi ve tedavi 
edilmesi amacıyla kurulmuştur. 

          Şehzade Camii’ndeki mancacı uygulaması, Osmanlı’daki hayvan dostu uygulamalardan 
yalnızca biridir. Bursa’daki bazı camilerde de benzer şekilde kediler için özel beslenme 
alanları oluşturulmuştu. Ayrıca Edirne’de leylekler için kurulan 'gureba leylek hastanesi', 
hayvanlara gösterilen merhametin bir başka çarpıcı örneğidir. Bu uygulamalar, Osmanlı’nın 
yalnızca insanlara değil, hayvanlara da medeniyet anlayışıyla yaklaşan bir toplum olduğunu 
ortaya koyar. 

          Hayvanlara gösterilen bu hassasiyetin kökeninde İslam’ın merhamet öğretileri vardır. 
Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Bir kadın, susuzluktan ölmek üzere olan bir köpeğe su verdiği 
için cennete girdi' buyurmuş, hayvanlara karşı şefkatin ne kadar değerli olduğunu 
vurgulamıştır. Osmanlı’da kedilere gösterilen özel ilgi, bu dini ve vicdani anlayışın bir 
yansımasıdır. 

          Bugün Türkiye’de cami avlularında hâlâ kedilerin yaşadığı görülmekte ve cemaat 
tarafından beslenmektedir. Şehzade Mehmet Camii’nde yüzyıllar önce başlayan mancacı 
geleneği, modern şehirlerde gönüllüler tarafından devam ettirilen hayvan besleme 
uygulamalarına ilham kaynağı olmuştur. 

          Sonuç olarak, Şehzade Mehmet Camii avlusunda kedileri beslemek için görev yapan 
mancacılar, Osmanlı’nın hayvanlara yaklaşımını gösteren nadide örneklerden biridir. Bu 
uygulama, Osmanlı medeniyetinde merhametin yalnızca insanlar arasında değil, tüm 
canlılara yönelik olduğunu ortaya koymaktadır. 

 



Osmanlı’da Vakıf Medeniyeti 
          Osmanlı insanının hayat felsefesi, insanlara faydalı olmayı en büyük erdem olarak 
görmek üzerine kurulmuştur. “İnsanların en hayırlısı insanlara faydalı olandır” düsturu, 
Osmanlı toplumunun her alanına yansımış ve özellikle vakıf müesseseleri aracılığıyla 
kurumsal bir yapıya bürünmüştür. Osmanlı’da vakıflar yalnızca dini değil, aynı zamanda 
sosyal, ekonomik ve kültürel hayatı şekillendiren en önemli kurumlar arasındaydı. 

          Osmanlı’da vakıf müesseseleri, bireylerin mal ve mülklerini Allah yolunda harcayarak 
topluma hizmet etmeleri anlayışına dayanıyordu. Malın en hayırlısı, Allah yolunda harcanan; 
bu harcamanın en hayırlısı ise toplumun en fazla ihtiyaç duyduğu alanda yapılan hizmetti. 
Bu anlayış, vakıfların çeşitliliğinde de kendini gösteriyordu. 

          Vakıflar, toplumun ihtiyaçlarını karşılamak üzere çok geniş bir alana yayılmıştı. Camiler, 
medreseler, imarethaneler, kervansaraylar, hastaneler, köprüler ve çeşmeler vakıflar 
sayesinde inşa edilmiş ve işletilmiştir. Hatta hasta kuşlar için bile vakıf kurulmuş, sokak 
hayvanlarının beslenmesi ve korunması için özel vakıflar tesis edilmiştir. Böylece vakıf 
müesseseleri, yalnızca insanlara değil, tüm canlılara yönelik bir şefkat anlayışının ürünü 
olmuştur. 

          Osmanlı’da vakıf anlayışının günlük hayata yansımasına dair pek çok örnek vardır. 
Sadaka taşları sayesinde ihtiyaç sahipleri kimseye minnet etmeden yardım alabiliyordu. 
İmarethanelerde her gün binlerce kişiye yemek dağıtılır, misafirhanelerde yolcular ücretsiz 
olarak ağırlanırdı. Eğitim için kurulan vakıflar sayesinde öğrenciler ücretsiz ders görebiliyor, 
kitaplara erişebiliyordu. Bu yönüyle Osmanlı vakıf sistemi, toplumsal refahın adeta 
sigortasıydı. 

          Vakıf anlayışının kökeninde İslam’ın infak, yardımlaşma ve merhamet ilkeleri 
yatmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de 'Sevdiğiniz şeylerden Allah yolunda harcamadıkça iyiliğe 
erişemezsiniz' (Âl-i İmrân, 92) ayeti, Osmanlı toplumunun vakıf kurma motivasyonunun 
temelini oluşturmuştur. Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) 'Sadaka-i câriye' kavramıyla ifade 
ettiği, vefattan sonra da sevabı devam eden hayırlar, vakıf kültürünün manevi boyutunu 
ortaya koymuştur. 

          Bugün de vakıf anlayışı, modern toplumlarda sivil toplum kuruluşları, dernekler ve 
yardım vakıfları aracılığıyla yaşamaya devam etmektedir. Ancak Osmanlı’da vakıf sistemi, 
toplumsal hayatın merkezinde yer almış ve devletin yükünü hafifleten bir sosyal güvenlik 
kurumu işlevi görmüştür. Dolayısıyla Osmanlı vakıfları, insana duyulan sevgi ve saygının 
kurumsallaşmış en somut örneklerinden biri olarak tarihe geçmiştir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da vakıf müesseseleri yalnızca hayırseverliğin değil, aynı 
zamanda medeniyet anlayışının da bir yansımasıdır. İnsana, hayvana ve tabiata hizmet eden 
bu kurumlar, Osmanlı toplumunun yüksek ahlaki değerlerini günümüze taşıyan bir miras 
niteliğindedir. 



İmarethanelerde Gizli Yardım Geleneği 
          Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyelerinde yer alan hükümler, yalnızca bir hükümdarın 
idari emirleri değil, aynı zamanda Osmanlı toplumunda yardımlaşma ve merhamet 
anlayışının en güçlü yansımalarıdır. Fatih’in inşa ettirdiği külliyelerdeki imarethaneler, 
yalnızca fakirlerin değil, şehit ailelerinin ve muhtaçların da onurlarını zedelemeden 
ihtiyaçlarını karşılayan kurumlar olarak işlev görmüştür. 

          Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesinde şu hüküm yer alır: “Külliyemde bina ve inşa 
ettiğim imarethanede şehit ve şühedanın aileleri ve İstanbul fukarası yemek yiyeler. Ancak 
yemek yemeye bizatihi kendileri gelemeyecek vaziyette olanların yemekleri, günün loş 
karanlığında kimse görmeden, kapalı kaplar içerisinde evlerine götürüle.” Bu hüküm, 
muhtaç insanları incitmemeye yönelik derin bir vicdani hassasiyetin göstergesidir. 

          İmarethaneler, Osmanlı şehirlerinin en önemli sosyal kurumlarından biriydi. Her gün 
binlerce kişiye ücretsiz yemek dağıtılır, yolcular, fakirler, öğrenciler ve şehit aileleri bu 
hizmetten faydalanırdı. Ancak Fatih’in vakfiyesinde yer alan gizli yardım hükmü, 
Osmanlı’nın yalnızca karın doyurmayı değil, aynı zamanda ihtiyaç sahibinin onurunu 
korumayı da amaçladığını göstermektedir. 

          Osmanlı toplumunda muhtaçların incitilmeden desteklenmesine yönelik birçok örnek 
vardır. Sadaka taşları sayesinde zenginler gizlice yardım bırakır, fakirler de ihtiyaçları 
kadarını alırdı. Askıda ekmek geleneğiyle ihtiyaç sahipleri fırınlardan ücretsiz ekmek 
alabilir, zimem defteri kapatma geleneğiyle borçlar sessizce ödenirdi. Tüm bu uygulamalar, 
Osmanlı’nın yardım anlayışında gösterişten uzak, mahremiyete saygılı bir yaklaşım 
sergilediğini ortaya koyar. 

          Fatih’in bu vakfiye hükmü, İslam’ın yardımlaşma anlayışına da uygundur. Kur’an-ı 
Kerim’de 'Sadakaları açıktan verirseniz ne güzel; gizleyerek verirseniz bu sizin için daha 
hayırlıdır' (Bakara, 271) ayeti, yardımın gizli yapılmasının üstünlüğünü ifade etmektedir. 
Peygamber Efendimiz (s.a.v.) de 'Sağ elin verdiğini sol el bilmesin' hadisiyle gizli yardımın 
faziletine işaret etmiştir. Bu bağlamda Fatih’in vakfiyesi, Osmanlı’daki yardım kültürünün 
dini ve vicdani temellerini yansıtmaktadır. 

          Bugün de birçok yardım kuruluşu, ihtiyaç sahiplerinin onurunu zedelemeden destek 
olmayı ilke edinmektedir. Osmanlı’dan miras kalan bu anlayış, modern sosyal yardımlaşma 
kurumlarında da yaşatılmaktadır. İmarethanelerde başlayan bu gelenek, günümüzde aşevleri 
ve sosyal yardım vakıflarıyla devam etmektedir. 

          Sonuç olarak, Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesinde yer alan gizli yardım hükmü, 
Osmanlı toplumunun insan merkezli yardımlaşma anlayışının en çarpıcı örneklerinden 
biridir. Bu anlayış, ihtiyaç sahiplerinin karnını doyururken aynı zamanda onurlarını da 
korumayı hedeflemiş ve Osmanlı medeniyetinin vicdani boyutunu gözler önüne sermiştir. 



Kıtlık Zamanlarında Halkın İaşesi 
          Osmanlı Devleti’nin kurucu sultanlarından olan Fatih Sultan Mehmet, yalnızca 
fetihleriyle değil, toplumun huzur ve refahını korumaya yönelik sosyal politikalarıyla da 
tarihe geçmiştir. Vakfiyelerinde yer alan hükümler, Osmanlı’da sosyal devlet anlayışının 
köklü bir şekilde işlediğini gösterir. Fatih’in vakfiyelerinden birinde, kıtlık ve felaket 
zamanlarında halkın aç kalmaması için alınan önlemler dikkat çekmektedir. 

          Vakfiyeye göre, kıtlık veya bir felaket meydana geldiğinde 100 adet tüfek ehil avcılara 
verilerek Balkanlar’a gönderilirdi. Bu avcılar, av hayvanlarını üreme dönemleri dışında avlar, 
böylece hem doğaya zarar verilmez hem de halkın gıda ihtiyacı karşılanmış olurdu. Bu 
hüküm, Osmanlı’da gıda güvenliği ve ekolojik denge gözetilerek atılmış önemli bir adımdır. 

          Bu uygulama, Osmanlı’nın sosyal devlet anlayışının bir yansımasıdır. Halkın aç 
kalmaması, hastaların gıdasız bırakılmaması için devlet bizzat önlem alır ve bu amaçla 
vakfiyeler yoluyla hukuki düzenlemeler yapılırdı. Böylece halk, zor zamanlarda bile devletin 
desteğini arkasında hissederdi. 

          Osmanlı’da kıtlık ve felaketlere karşı alınan başka önlemler de vardı. İmarethaneler, 
özellikle zor dönemlerde halka ücretsiz yemek dağıtır, vakıflar aracılığıyla bu hizmetler 
desteklenirdi. Sadaka taşları, ihtiyaç sahiplerine yardım ulaştırmanın bir diğer aracıydı. 
Ayrıca zahire depoları kurularak buğday ve temel gıda maddelerinin stoklanması sağlanır, 
böylece fiyat dalgalanmaları önlenirdi. 

          Fatih’in bu hükmü, yalnızca ekonomik bir tedbir değil, aynı zamanda dini bir 
sorumluluğun yerine getirilmesidir. İslam’da ihtiyaç sahiplerinin korunması, toplumun en 
temel görevlerinden biri kabul edilmiştir. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Komşusu açken tok 
yatan bizden değildir' buyurarak bu sorumluluğun önemini vurgulamıştır. Dolayısıyla 
Fatih’in vakfiyesi, hem dini hem de insani bir hassasiyetin yansımasıdır. 

          Bugün modern dünyada sosyal devlet anlayışı çerçevesinde yapılan gıda yardımları, 
halkın ihtiyaçlarını gidermeyi amaçlasa da, Osmanlı’nın vakıf sistemi aracılığıyla geliştirdiği 
bu anlayış yüzyıllar öncesinden uygulanmaktaydı. Fatih’in vakfiyesi, kıtlık zamanlarında bile 
toplumsal dayanışmayı ve adaleti koruyan güçlü bir yönetim anlayışını göstermektedir. 

          Sonuç olarak, Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesinde yer alan bu hüküm, Osmanlı 
toplumunun kriz dönemlerinde bile düşünülerek alınan tedbirlerle ayakta tutulduğunu 
göstermektedir. Hem gıda güvenliği hem de halkın refahı için yapılan bu düzenleme, 
Osmanlı’nın sosyal devlet anlayışının ne kadar ileri bir seviyede olduğunu kanıtlamaktadır. 

Dipnot 
1. Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesi, kıtlık zamanlarında 100 avcının Balkanlara 
gönderilmesini öngörmektedir.​
2. Avlanma, doğanın dengesini korumak için üreme dönemleri dışında yapılırdı.​
3. Osmanlı’da imarethaneler, sadaka taşları ve zahire depoları da benzer amaçla halkın 
ihtiyaçlarını karşılamıştır. 



Osmanlı’da Gezici Sağlık Hizmetleri 
          Fatih Sultan Mehmet, yalnızca bir fatih ve devlet adamı değil, aynı zamanda halkın 
refahını ve sağlığını önceleyen ileri görüşlü bir liderdi. Vakfiyelerinde yer alan düzenlemeler, 
Osmanlı’da sağlık hizmetlerinin ne denli önemsendiğini ortaya koymaktadır. Özellikle 
İstanbul halkının sağlık ihtiyaçlarını karşılamaya yönelik alınan tedbirler, modern anlamda 
sosyal devlet anlayışının Osmanlı’daki yansımaları olarak değerlendirilebilir. 

          Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesinde, on cerrah, on tabip ve üç yara sarıcı hemşirenin 
görevlendirilmesi emredilmiştir. Bu sağlık görevlileri, İstanbul sokaklarını gezip her kapıyı 
çalarak hanelerde hasta olup olmadığını sorarlardı. Eğer hastalık tedavi edilebilir 
nitelikteyse, evde ücretsiz tedavi yapılırdı. Şifası mümkün olmayan hastalar ise hiçbir ücret 
talep edilmeden Darülaceze ve bakım evlerine götürülerek tedavi edilirdi. Bu uygulama, 
Osmanlı’da sağlık hizmetlerinin halka ulaşmasında oldukça yenilikçi bir adım olmuştur. 

          Osmanlı’da sağlık hizmetleri, yalnızca şehir merkezlerinde değil, mahalle ölçeğinde de 
yaygınlaştırılmıştı. Darüşşifalar (hastaneler), imarethanelerle birlikte çalışarak hastaların 
beslenme ve tedavi ihtiyaçlarını karşılıyordu. Gezici tabipler ve cerrahlar sayesinde sağlık 
hizmeti, halkın kapısına kadar ulaştırılıyordu. Bu durum, Osmanlı’nın sağlık alanında 
yalnızca tedavi edici değil, aynı zamanda koruyucu bir yaklaşım benimsediğini 
göstermektedir. 

          Benzer uygulamalara Osmanlı’nın farklı dönemlerinde de rastlanmaktadır. II. Bayezid 
döneminde Edirne’de kurulan darüşşifa, yalnızca hastalara değil, akıl hastalarına da hizmet 
vermiştir. Kanuni Sultan Süleyman döneminde Süleymaniye Darüşşifası, dönemin en 
gelişmiş sağlık kurumlarından biri olarak eczacılık, tıp ve psikoloji alanında hizmet 
vermiştir. Bu örnekler, Osmanlı’nın sağlık alanında çağının çok ötesinde bir anlayışa sahip 
olduğunu ortaya koymaktadır. 

          Osmanlı sağlık anlayışının temelinde İslam’ın merhamet, şefkat ve yardımlaşma ilkeleri 
yer almaktadır. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Hastaları ziyaret ediniz' buyurmuş ve hasta 
bakımına verilen önemi vurgulamıştır. Fatih’in vakfiyesinde yer alan bu hüküm, yalnızca 
tıbbi değil, aynı zamanda dini ve insani bir sorumluluğun kurumsal düzeye taşındığının 
göstergesidir. 

          Bugün modern sağlık sistemlerinde yer alan evde bakım hizmetleri, aslında 
Osmanlı’dan miras kalan bir uygulamanın çağdaş yansımasıdır. Gezici sağlık ekipleri, bugün 
olduğu gibi geçmişte de toplum sağlığının korunmasında önemli bir rol üstlenmiştir. Fatih’in 
vakfiyesi, Osmanlı’da sosyal devlet anlayışının ne kadar ileri düzeyde olduğunu ortaya 
koymaktadır. 

          Sonuç olarak, Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesi, Osmanlı’da halkın sağlığına verilen 
önemin somut bir belgesidir. Hastaların evlerinde tedavi edilmesi, çaresizlerin 
Darülaceze’ye ücretsiz yerleştirilmesi ve sağlık hizmetlerinin yaygınlaştırılması, Osmanlı’nın 
insan merkezli yönetim anlayışını gözler önüne sermektedir. 



Osmanlı’da Temizlik ve Sağlık Anlayışı 

         Osmanlı Devleti’nin şehircilik anlayışında temizlik ve sağlık, büyük önem taşımaktaydı. 
Fatih Sultan Mehmet’in bir vakfiyesinde yer alan düzenlemeler, Osmanlı toplumunda 
hijyenin ne kadar ciddiye alındığını göstermektedir. Fatih, İstanbul’un her sokağına temizlik 
görevlileri tayin ederek sokakların düzenli olarak kontrol edilmesini sağlamış, özellikle 
toplum sağlığını tehdit edebilecek durumlara karşı tedbir almıştır. 

          Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesinde şu hüküm yer almaktadır: “İstanbul’un her 
sokağına ikişer kişi tayini eyleyip, ellerine bir kap içinde kireç tozu ve kömür külü karışımı 
olduğu halde günün muayyen saatlerinde sokakları gezeler ve tükürüklerin üzerine bu tozu 
dökeler.” Bu uygulama, hem estetik hem de sağlık açısından önem taşımaktadır. Kireç ve 
kömür külü, dezenfektan özelliğiyle mikrop ve kötü kokuların yayılmasını engellemeyi 
amaçlamıştır. 

          Osmanlı şehirlerinde temizlik sadece sokaklarla sınırlı değildi. Evlerin önleri süpürülür, 
çeşme ve sebiller düzenli olarak temizlenirdi. Çöpler belirli alanlarda toplanır ve şehrin 
dışına taşınırdı. Ayrıca cami, medrese ve imarethanelerde temizlik için özel görevliler 
bulunurdu. Bu durum, Osmanlı’da temizlik anlayışının toplumsal bir görev olarak 
görüldüğünü göstermektedir. 

          Benzer temizlik uygulamalarına Osmanlı şehirlerinin birçok alanında rastlanırdı. 
Örneğin, hamam kültürü hem bireysel hem de toplumsal temizlik için önemliydi. Ayrıca su 
yolları ve çeşmelerin sürekli kontrol altında tutulması, halkın temiz suya erişimini garanti 
altına alıyordu. Ramazan aylarında camilerin ve külliyelerin büyük temizliklerden 
geçirilmesi de Osmanlı’nın temizlik hassasiyetinin bir parçasıydı. 

          Osmanlı’da temizlik yalnızca maddi bir unsur olarak değil, aynı zamanda dini bir vecibe 
olarak görülüyordu. İslam’da 'Temizlik imandandır' hadisi, Osmanlı toplumunun günlük 
hayatına yön vermiştir. Bu nedenle sokakların temiz tutulması, yalnızca sağlık değil, aynı 
zamanda dini bir sorumluluk olarak kabul edilmiştir. 

          Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesindeki bu uygulamalar, modern belediyecilik 
anlayışının da öncüsü sayılabilir. Bugün şehirlerde temizlik görevlilerinin düzenli 
çalışmaları, Osmanlı’dan miras kalan bu anlayışın bir devamıdır. Dolayısıyla Osmanlı’nın 
şehircilik ve sağlık anlayışı, günümüz toplumlarına örnek teşkil edecek niteliktedir. 

          Sonuç olarak, Fatih Sultan Mehmet’in vakfiyesi Osmanlı’da temizlik ve halk sağlığının 
ne denli önemsendiğini göstermektedir. Bu uygulamalar, Osmanlı’nın şehir hayatında düzen, 
estetik ve sağlık dengesini korumak için attığı adımların tarihî birer belgesi niteliğindedir. 

 



Fitre ve Zekât 
          Osmanlı toplumunda yardımlaşma ve dayanışma kültürü, özellikle Ramazan ayı 
öncesinde daha da belirginleşirdi. Fakirlerin ve muhtaçların Ramazan’a hazırlıksız 
girmemesi için zekât ve fitreler, Ramazan ayını beklemeden Şaban ayında dağıtılırdı. 
Böylece ihtiyaç sahipleri, Ramazan boyunca erzaklarını ve temel ihtiyaçlarını karşılayacak 
imkânlara sahip olurdu. 

          Fitre ve zekât, İslam’ın sosyal adaleti sağlamaya yönelik en önemli ibadetlerinden 
biridir. Osmanlı toplumunda bu ibadetler yalnızca bireysel bir yükümlülük olarak değil, aynı 
zamanda toplumsal barışı ve huzuru sağlayan bir unsur olarak görülürdü. Ramazan ayının 
manevi iklimine hazırlık için fitre ve zekâtların önceden verilmesi, fakirlerin gönlünü hoş 
tutar, onları bayrama hazırlıklı kılardı. 

          Şaban ayında verilen fitre ve zekâtlar sayesinde, Ramazan ayında hiçbir muhtaç 
insanın aç kalmaması amaçlanırdı. Bu yardımlar, sadece gıda değil; giysi, yakacak ve nakdi 
destek şeklinde de yapılırdı. Ayrıca hayırseverler tarafından Ramazan öncesinde aşevleri 
desteklenir, imarethaneler zengin yiyeceklerle donatılırdı. 

          Osmanlı toplumunda yardımlaşmanın başka örnekleri de mevcuttu. Sadaka taşları, 
insanların ihtiyaçlarını kimseye minnet etmeden karşılayabilmelerine olanak tanıyordu. 
Ramazan aylarında kurulan iftar sofraları, zengin-fakir ayrımı gözetmeksizin herkese açıktı. 
Ayrıca 'diş kirası' adı verilen uygulama ile iftara katılan fakirlere küçük hediyeler verilerek 
gönüller alınırdı. 

          Bu gelenek, İslam’ın paylaşma ve yardımlaşma anlayışının Osmanlı kültürüne yansımış 
bir örneğidir. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Komşusu açken tok yatan bizden değildir' 
buyurarak yardımlaşmanın önemini vurgulamıştır. Ramazan öncesinde yapılan bu 
yardımlar, Osmanlı toplumunda kardeşlik ve dayanışma duygularını pekiştiren manevi bir 
atmosfer oluşturmuştur. 

          Bugün de Ramazan ayı öncesinde gıda kolileri dağıtmak, ihtiyaç sahiplerine erzak 
ulaştırmak ve zekâtı erken vermek, Osmanlı’dan günümüze uzanan bu güzel geleneğin 
devam ettiğini göstermektedir. Osmanlı’dan miras kalan bu yardımlaşma kültürü, modern 
toplumlarda sosyal sorumluluk anlayışıyla birleşerek yaşatılmaktadır. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da fitre ve zekâtın Ramazan’dan önce verilmesi, sadece dini bir 
görev değil; aynı zamanda toplumsal dayanışma ve kardeşlik bilincinin bir yansımasıydı. Bu 
anlayış, Osmanlı toplumunun yardımlaşma ruhunu günümüze taşıyan en güçlü 
geleneklerden biri olmuştur. 

Dipnot 
1. Fitre ve zekât, İslam’ın sosyal adalet anlayışının temel ibadetlerindendir.​
2. Osmanlı’da bu yardımlar Ramazan ayından önce, Şaban ayında yapılırdı.​
3. Sadaka taşları, diş kirası ve iftar sofraları Osmanlı yardımlaşma kültürünün diğer 
örnekleridir. 



Futbol Kulüplerine Yansıyan Yardımlar 
          Osmanlı Devleti, yalnızca siyasi ve askeri kudretiyle değil, aynı zamanda insanlık tarihi 
boyunca sergilediği yardımseverlik ve merhamet anlayışıyla da hatırlanmaktadır. Bunun en 
çarpıcı örneklerinden biri, 1845-1852 yılları arasında İrlanda’da meydana gelen Büyük 
Kıtlık döneminde yaşanmıştır. Kendi de zor durumda olmasına rağmen Osmanlı Devleti, 
düşkünlere yardım etme anlayışını sürdürmüş ve İrlanda halkına el uzatmıştır. 

          İrlanda’da patates mahsulünün çürümesi sonucu başlayan kıtlık, milyonlarca insanın 
açlıkla karşı karşıya kalmasına yol açmıştır. Bu dönemde Osmanlı Devleti, Sultan 
Abdülmecid’in emriyle gemiler dolusu yardım göndermeye karar vermiştir. Ancak dönemin 
süper gücü olan İngiltere, bu yardımın İrlanda’ya ulaşmasına izin vermemiştir. Buna rağmen 
Osmanlı gemileri, gizlice İrlanda’nın Drogheda limanına girerek yardımları halka 
ulaştırmıştır. Bu yardım, İrlanda halkının hafızasında derin bir iz bırakmıştır. 

          Osmanlı’nın bu yardımı, günümüzde de unutulmamış ve İrlanda’nın Drogheda United 
Futbol Kulübü’nün amblemine ay-yıldız işlenmiştir. Bu sembol, Osmanlı’nın 
yardımseverliğinin ve Türk-İrlanda dostluğunun sembolik bir hatırası olarak yaşamaya 
devam etmektedir. 

         Osmanlı’nın yardımseverliği yalnızca İrlanda ile sınırlı kalmamıştır. Tarih boyunca zor 
durumda kalan milletlere yardım eli uzatılmıştır. İngiltere’nin Portsmouth FC ve İspanya’nın 
Deportivo La Coruña takımlarına da, tarihsel bağları nedeniyle 'Türklerin takımı' 
denilmektedir. Ayrıca İngiltere’nin Fordingbridge Turks futbol kulübü de adını Türklerden 
almış, bu kültürel bağ futbol dünyasında da iz bırakmıştır. 

          Osmanlı’nın bu tür yardım hareketlerinin arkasında, İslam’ın yardımlaşma ve 
merhamet ilkeleri yatmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de 'İyilik ve takvada yardımlaşın, günah ve 
düşmanlıkta yardımlaşmayın' (Maide, 2) ayeti, Osmanlı yöneticileri ve halkı için bir düstur 
olmuştur. Yardımseverlik, Osmanlı medeniyetinde bir devlet politikası olmanın ötesinde, 
insani bir sorumluluk olarak görülmüştür. 

          Bugün dahi İrlanda’da Osmanlı’nın yaptığı yardım anılmakta, Türk milleti bu 
davranışından dolayı minnetle yad edilmektedir. Bu olay, devletlerarası ilişkilerde olduğu 
kadar halklar arasındaki dostluk bağlarının da güçlenmesine vesile olmuştur. Aynı zamanda 
insani değerlerin ve yardımlaşma anlayışının milletler üstü bir bağ kurduğunu 
göstermektedir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı Devleti’nin İrlanda’ya yaptığı yardım, insanlık tarihine altın 
harflerle yazılmış örnek bir olaydır. Bu yardım, yalnızca Osmanlı’nın merhamet anlayışını 
değil, aynı zamanda insani değerlerin evrenselliğini göstermektedir. Bugün Drogheda 
United’ın ambleminde yer alan ay-yıldız, bu kadim dostluğun unutulmaz bir simgesi olarak 
yaşamaktadır.  



Medeniyetin İncelikleri 

          Osmanlı İmparatorluğu’nu ziyaret eden birçok Avrupalı seyyah, gördükleri karşısında 
hayranlıklarını gizleyememiştir. Bu seyyahlardan biri olan İspanyol Pedro, İstanbul’a dair 
gözlemlerinde Osmanlı toplumunun medeniyet, adalet, cömertlik ve temizlik anlayışını 
kendi ülkesindeki uygulamalarla kıyaslamış, Türklerin aslında barbar değil, tam tersine 
medeni bir toplum olduğunu vurgulamıştır. 

          Pedro, İstanbul’un canlılığını şu ifadelerle tasvir eder: “İstanbul öyle işlek bir şehir ki 
buraya günde İspanya’nın Valladolid şehrinin nüfusu kadar yabancı girip çıkar.” Bu gözlem, 
Osmanlı başkentinin bir dünya metropolü haline geldiğini ve farklı milletlerden insanları 
kendine çektiğini ortaya koymaktadır. 

          Pedro, Türklerin cömertliğine ve hayır işlerine olan bağlılıklarına da dikkat çekmiştir: 
“Türklerin bıraktığı hayır eserleri, bizde bırakılandan çoktur. Türk zenginleri, bizimkilerden 
daha cömert davranırlar.” Gerçekten de Osmanlı’da vakıf müesseseleri aracılığıyla 
camilerden çeşmelere, imarethanelerden medreselere kadar sayısız hayır kurumu inşa 
edilmiştir. Bu kurumlar yalnızca Müslümanlara değil, farklı dinlerden insanlara da hizmet 
vermiştir. 

          Pedro’nun dikkat çektiği bir diğer husus da Osmanlı toplumunun hayvanlara karşı 
gösterdiği merhamettir: “Türkler sadece insanlara değil, hayvanlara bile iyilik yapmayı 
sevap sayarlar. Bir iki düzine ciğer satın alıp kedi ve köpekleri doyuranlara çok rastlanır.” 
Osmanlı şehirlerinde vakıflar aracılığıyla kuşlara yemlikler yapılmış, hasta ve sakat 
hayvanlar için bakımhaneler kurulmuştur. Bu uygulamalar, Osmanlı toplumunun canlılara 
karşı duyduğu merhametin somut göstergeleridir. 

          Pedro, Osmanlı’nın adalet anlayışını da övgüyle dile getirir: “Türkler adaleti Hristiyan, 
Yahudi, Müslüman herkese eşit olarak tatbik ederler.” Osmanlı hukuk sisteminde 
gayrimüslim tebaanın hakları korunmuş, mahkemelerde eşitlik ilkesi gözetilmiştir. Ayrıca 
Pedro, Osmanlı toplumunun temizlik anlayışını da vurgulamıştır: “Herkes kapısının önünü 
temiz tutmaya mecburdur.” Bu durum, Osmanlı şehirlerinde düzenin ve hijyenin 
sağlanmasına büyük katkı sağlamıştır. 

          Pedro, Avrupalıların Türkler için kullandıkları 'barbar' ifadesine de karşı çıkarak şu 
sözleri dile getirmiştir: “Biz bu kimselere barbar diyoruz. Onlara barbar demekle asıl biz 
barbarlığımızı ortaya çıkarmış oluyoruz.” Bu ifade, Osmanlı toplumunun sahip olduğu insani 
değerlerin, dönemin Avrupa’sında bile bir örnek olarak görüldüğünü göstermektedir. 

          Pedro’nun gözlemlerini destekleyen başka Avrupalı seyyahların ifadeleri de vardır. 
Fransız yazar Lamartine, Türklerin şerefli bir millet olduğunu dile getirmiş; Edmondo de 
Amicis ise Osmanlı halkını Avrupa’nın en nazik ve en kibar topluluğu olarak tanımlamıştır. 
Bu tür gözlemler, Osmanlı toplumunun sahip olduğu medeniyetin evrensel bir yankı 
uyandırdığını göstermektedir. 



          Osmanlı toplumundaki bu inceliklerin kaynağı, İslam’ın merhamet, adalet ve 
yardımlaşma ilkeleridir. Kur’an-ı Kerim’de 'Şüphesiz Allah adaleti, iyiliği ve akrabaya 
yardımı emreder' (Nahl, 90) ayeti, Osmanlı’nın toplumsal düzenine yön vermiştir. 
Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) 'Yeryüzündekilere merhamet edin ki gökyüzündekiler de 
size merhamet etsin' hadisi, Osmanlı toplumunda hem insanlara hem de hayvanlara karşı 
şefkat anlayışının temelini oluşturmuştur. 

          Sonuç olarak, İspanyol Pedro’nun gözlemleri Osmanlı toplumunun adalet, cömertlik, 
misafirperverlik ve temizlik anlayışının Avrupa’da dahi hayranlık uyandırdığını ortaya 
koymaktadır. Osmanlı medeniyetinin insana ve çevreye duyduğu saygı, günümüzde bile 
örnek alınması gereken değerler arasında yer almaktadır. 

Dipnot 
1. İspanyol Pedro’nun gözlemleri Osmanlı’nın toplumsal düzenine dair önemli bilgiler 
sunmaktadır.​
2. Osmanlı toplumunda vakıf müesseseleri, hem insanlara hem de hayvanlara yönelik 
hizmetlersunmuştur.​
3. Osmanlı’nın adalet anlayışı, farklı dinlerden insanların eşitliğini gözetmiştir. 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



Toplumsal İncelikler 
          Osmanlı toplumu, tarih boyunca yalnızca askeri ve siyasi başarılarıyla değil, aynı 
zamanda sahip olduğu ahlaki ve insani değerleriyle de dikkat çekmiştir. Misafirperverlik, 
Osmanlı kültürünün en köklü özelliklerinden biri olup, farklı dinlerden ve milletlerden gelen 
gözlemciler tarafından da sıkça övülmüştür. Osmanlı askeri teşkilatını Avrupa’ya tanıtan 
Luigi Ferdinando Marsigli de bu hususa özel bir vurgu yapmıştır. 

          Marsigli, Osmanlı toplumunun misafirperverliğini şu sözlerle ifade eder: “Türkler 
hiçbir din farkı gözetmeksizin bütün yabancılara karşı son derece misafirperverdirler. Ana 
yollar civarındaki köylerde oturanlardan hali vakti yerinde olanlar öğleden evvel ve 
akşamüstü gezintiye çıkıp yolcu bulmaya çalışırlar. Eğer bulacak olurlarsa evlerine davet 
ederler ve hatta çok defa misafirin hangi evde ağırlanacağını tayin etmek için yarışırlardı.” 
Bu ifadeler, Osmanlı toplumunda misafirperverliğin yalnızca bir gelenek değil, aynı zamanda 
toplumsal bir şeref meselesi olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı’da misafirperverlik, yalnızca yolcuları ağırlamakla sınırlı kalmazdı. 
İmarethaneler, medreseler ve dergâhlar, ihtiyaç sahipleri ve misafirler için her zaman açıktı. 
Osmanlı şehirlerinde yolcuların konaklayabileceği hanlar ve kervansaraylar inşa edilmişti. 
Buralarda yolcular üç gün ücretsiz kalabilir, yiyecek ve içecek ihtiyaçları karşılanırdı. 
Osmanlı toplumunda misafirin 'Tanrı misafiri' olarak görülmesinden kaynaklanmaktaydı. 

          Osmanlı’da misafire verilen değer, günlük yaşamın birçok yönünde kendini gösterirdi. 
Evlere gelen misafirlere kahve ve lokum ikram etmek bir gelenek haline gelmişti. Yolcular 
için çeşmeler ve sebiller yapılır, kervan yolları üzerinde vakıf gelirleriyle işleyen aşevleri 
kurulurdu. Hatta bazı bölgelerde misafir odaları (misafirhane) evlerin ayrılmaz bir 
parçasıydı. Bu uygulamalar, Osmanlı toplumunun misafiri yalnızca ağırlamakla kalmadığını, 
aynı zamanda ona hürmet gösterdiğini kanıtlamaktadır. 

          Misafirperverliğin Osmanlı’daki güçlü konumu, İslam’ın öğretileriyle doğrudan 
bağlantılıdır. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Allah’a ve ahiret gününe iman eden kimse 
misafirine ikram etsin' buyurmuştur. Bu hadis, Osmanlı toplumunda misafirperverliğin dini 
bir vecibe olarak görülmesinin temelini oluşturmuştur. Dolayısıyla Osmanlı 
misafirperverliği, dini, kültürel ve toplumsal değerlerin birleşimiyle oluşmuş bir erdemdir. 

          Bugün de Türk toplumunda misafirperverlik, Osmanlı’dan miras kalan en güçlü 
değerlerden biri olarak yaşamaktadır. Köylerde ve şehirlerde misafire ikramda bulunmak, 
kapıyı çalanı boş çevirmemek ve 'Tanrı misafiri' anlayışı, modern hayatın içinde bile 
canlılığını koruyan gelenekler arasında yer almaktadır. 

          Sonuç olarak, Osmanlı toplumunun misafirperverliği yalnızca dönemin Avrupalı 
gözlemcilerinin hayranlığını kazanmakla kalmamış, aynı zamanda Osmanlı medeniyetinin 
insan merkezli yapısını ortaya koymuştur. Marsigli’nin sözleri, Osmanlı misafirperverliğinin 
evrensel boyutunu ve farklı kültürlerden gelen insanlara bile tesir eden inceliğini gözler 
önüne sermektedir. 



Açık Kapı Geleneği ve Diş Kirası 
          Osmanlı toplumunda Ramazan ayı, yalnızca ibadetle değil, aynı zamanda paylaşma, 
misafirperverlik ve dayanışma ruhuyla yaşanırdı. Halk, eşine dostuna iftar vermek için adeta 
yarışır, iftar sofralarını bereketin ve kardeşliğin bir göstergesi haline getirirdi. Osmanlı 
kültüründe Ramazan ayı, toplumsal bağların güçlendiği, fakir ve zengin arasındaki 
mesafenin kaybolduğu bir dönemdi. 

         Osmanlı halkı, Ramazan boyunca iftar vakitlerinde kapılarını açık tutardı. Yolda kalan 
ya da ihtiyacı olan herkes, istediği eve girerek iftar sofrasına oturabilirdi. Bu uygulama, 
toplumda kimsenin aç kalmamasını ve herkesin aynı bereketten pay almasını sağlardı. 
Böylece Ramazan, sadece bir ibadet ayı değil, aynı zamanda toplumsal bir kaynaşma zamanı 
olurdu. 

          Ramazan ayında devlet önderlerinin konakları da halka açıktı. Sadrazamdan paşalara 
kadar birçok devlet büyüğünün konağı, sabahın ilk ışıklarına kadar misafirlere açık olurdu. 
Bu konaklarda sadece yemek değil, aynı zamanda sohbetler, ilmi ve dini muhabbetler de 
yapılırdı. İftar için gelenler, sahura kadar ağırlanır, ayrılırken de 'diş kirası' adı verilen küçük 
hediyelerle uğurlanırlardı. Bu hediyeler, kimi zaman para, kimi zaman da küçük eşyalar 
olurdu. 

          Osmanlı toplumunda misafirperverlik ve yardımlaşmanın başka örnekleri de vardı. 
İmarethanelerde her gün binlerce kişiye ücretsiz yemek dağıtılır, sadaka taşları aracılığıyla 
ihtiyaç sahipleri kimseye minnet etmeden yardım alabilirdi. Ayrıca 'askıda ekmek' 
uygulamasıyla ihtiyaç sahipleri için fırınlarda ekmek bırakılır, zimem defteri kapatma 
geleneğiyle borçlu aileler rahatlatılırdı. Tüm bu uygulamalar, Osmanlı toplumunun Ramazan 
ruhunu yılın her gününe yayma çabasının göstergesiydi. 

          Osmanlı’daki bu geleneklerin kökeninde İslam’ın misafirperverlik, paylaşma ve 
yardımlaşma ilkeleri yatıyordu. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Mümin, kardeşinin 
yardımında olduğu müddetçe Allah da onun yardımındadır' hadisiyle bu anlayışın temelini 
ortaya koymuştu. Bu nedenle iftar sofraları yalnızca yemek yenilen değil, aynı zamanda 
kalplerin birleştiği manevi mekânlar haline gelmişti. 

          Bugün de Ramazan ayında iftar sofraları mahallelerde, cami avlularında ve 
meydanlarda kurulmaya devam etmektedir. Osmanlı’dan günümüze ulaşan bu gelenek, 
toplumsal dayanışma ruhunu canlı tutmakta ve farklı kesimlerden insanların aynı sofrada 
buluşmasına vesile olmaktadır. 

          Sonuç olarak, Osmanlı’da iftar sofralarının herkese açık tutulması ve diş kirası geleneği, 
toplumda paylaşma ve dayanışmanın ne kadar güçlü olduğunu göstermektedir. Bu 
gelenekler, Osmanlı toplumunun Ramazan’ı yalnızca bireysel bir ibadet değil, aynı zamanda 
toplumsal bir şenlik ve birlik zamanı olarak yaşadığını ortaya koymaktadır. 



İncitmeden Yardım Geleneği 
          Osmanlı toplumunda yardımlaşma ve dayanışma anlayışı, sadece maddi destek 
sağlamakla kalmayıp, aynı zamanda insanların onurunu korumayı da hedeflemiştir. Bu 
anlayışın en zarif örneklerinden biri de sadaka taşlarıdır. Sadaka taşları, Osmanlı’da 
yardımlaşmanın mahremiyetini ve inceliğini temsil eden uygulamalardan biri olarak 
günümüze kadar hafızalarda yer etmiştir. 

          Sadaka taşları, genellikle cami veya türbe köşelerine yerleştirilen, ortası çukur taş 
bloklardan oluşurdu. Zenginler, gösterişten uzak durmak için sadakalarını bu taşların 
üzerine bırakırdı. Fakirler ise gece yarısı aynı taşı ziyaret ederek, kimseye görünmeden 
yalnızca ihtiyaçları kadarını alırlardı. Böylece ne veren alanı tanır, ne de alan vereni bilirdi. 
Bu sistem sayesinde kimse kimsenin minneti altına girmemiş olurdu. 

          Sadaka taşlarının arkasındaki temel düşünce, İslam’ın gizli sadakayı öven anlayışına 
dayanıyordu. Kur’an-ı Kerim’de 'Sadakaları açıktan verirseniz ne güzel; gizleyerek verirseniz 
bu sizin için daha hayırlıdır' (Bakara, 271) buyrularak, yardımın gizli yapılmasının fazileti 
vurgulanmıştır. Bu nedenle Osmanlı toplumu, ihtiyaç sahiplerini incitmeden, onların 
haysiyetini koruyarak yardım etmeyi esas almıştır. 

          Osmanlı toplumunda sadaka taşlarının yanı sıra benzer inceliklere sahip başka 
uygulamalar da vardı. Askıda ekmek geleneğinde insanlar fırına ekmek alırken fazladan 
ekmek alır, bunu askıya bırakırdı. İhtiyaç sahipleri de yalnızca ihtiyaçları kadarını alırdı. 
Zimem defteri kapatma geleneğinde ise esnafın defterinde yazılı borçlar hayırseverler 
tarafından gizlice ödenirdi. Tüm bu uygulamalar, Osmanlı toplumunda yardımlaşma 
kültürünün riya ve gösterişten uzak, incelikli bir şekilde yaşatıldığını göstermektedir. 

          Sadaka taşları, sadece maddi yardımlaşmanın bir aracı değil, aynı zamanda Osmanlı 
toplumunun manevi derinliğinin de bir göstergesidir. İslam kültüründe 'Sağ elin verdiğini 
sol el bilmesin' hadisi, gizli yardımın en üstün sadaka olduğunu ifade eder. Bu anlayış, 
Osmanlı toplumunda yardımlaşmayı ibadetin bir parçası haline getirmiştir. 

          Bugün doğrudan sadaka taşları kullanılmasa da, onların temsil ettiği incelik modern 
yardım kuruluşlarının anlayışına yansımıştır. İhtiyaç sahiplerini incitmeden yardım etme, 
günümüzde sosyal yardımlaşma vakıfları ve dernekleri tarafından yaşatılmaya devam 
etmektedir. Sadaka taşları, geçmişten bugüne insan onurunu merkeze alan yardım 
anlayışının sembolüdür. 

          Sonuç olarak, sadaka taşları Osmanlı toplumunda yardımlaşma ve paylaşma 
kültürünün en zarif örneklerinden biridir. Bu gelenek, ihtiyaç sahibini incitmeden yardım 
etmenin ve gösterişten uzak kalmanın ne kadar önemli olduğunu gözler önüne sermektedir. 
Osmanlı’nın sadaka taşları, hem dini hem de vicdani bir hassasiyetin somut ifadesi olarak 
medeniyet tarihimizde yerini almıştır. 



Osmanlı’da Surre Alayları 
          Osmanlı Devleti, İslam dünyasının lideri olarak en zor dönemlerinde dahi kutsal 
topraklara olan vefa ve hizmetini sürdürmüştür. Mekke ve Medine halkı Osmanlı padişahları 
için yalnızca dini bir sorumluluk değil, aynı zamanda bir gönül borcu olarak görülmüştür. Bu 
anlayışın en somut örneklerinden biri 'Surre Alayları'dır. Her yıl İstanbul’dan yola çıkan bu 
kervanlar, beraberlerinde hediyeler, kıymetli eşyalar ve Kâbe örtüsüyle birlikte Mekke ve 
Medine halkına Osmanlı’nın şefkat elini uzatırdı. 

          Surre Alayları, padişahların, saray mensuplarının, devlet erkânının ve halkın 
katkılarıyla hazırlanırdı. Bu alaylarda gönderilen hediyeler arasında feraset çantası adı 
verilen paralar, kaftanlar, pırlantılar, yüzükler, elmaslar, inci tespihler, avizeler, kandiller, 
kılıçlar, paha biçilmez mushaflar, yünlü dokumalar, halılar ve gül suyu yer alırdı. Ayrıca Kâbe 
örtüsü yani Kisve-i Şerif de bu kervanlarla gönderilir, kutsal mekânların bakımı ve temizliği 
için görevliler de refakat ederdi. 

          Surre Alayları yalnızca hediyeler götürmekle kalmaz, dönüşlerinde de Mekke ve 
Medine’den kutsal hatıralar getirirdi. Zemzem suyu, gümüş yüzük, misvak, kına, sürme ve 
hurma bu kervanlarla İstanbul’a taşınırdı. Böylece iki mukaddes belde ile Osmanlı payitahtı 
arasında karşılıklı bir gönül bağı tesis edilirdi. 

          Surre Alayları, Osmanlı’nın kutsal topraklara duyduğu hürmetin en önemli göstergesi 
olmakla birlikte, benzer yardım ve hediyeler başka alanlarda da görülmüştür. Örneğin, 
imarethaneler aracılığıyla fakirlere her gün ücretsiz yemek dağıtılır, sadaka taşlarıyla ihtiyaç 
sahiplerine onurları korunarak yardım sağlanırdı. Ayrıca vakıflar, Mekke ve Medine’nin 
ihtiyaçlarını karşılamak üzere özel gelirler tahsis ederdi. 

          Surre Alaylarının kökeninde İslam’ın yardımlaşma, infak ve merhamet anlayışı 
yatmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de 'Mallarınızı Allah yolunda harcayın' (Bakara, 195) emri, 
Osmanlı padişahlarının bu geleneği devam ettirmesindeki temel esin kaynağı olmuştur. 
Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) 'Komşusu açken tok yatan bizden değildir' hadisi de 
Osmanlı’nın kutsal beldelere olan hassasiyetinde önemli bir rol oynamıştır. 

          Bugün Surre Alayları geleneği doğrudan devam etmese de, Osmanlı’dan günümüze 
ulaşan bu miras, kutsal topraklara duyulan hürmetin ve İslam ümmeti içindeki yardımlaşma 
ruhunun sembolü olarak yaşatılmaktadır. Surre Alayları, Osmanlı’nın yalnızca siyasi ve 
askeri değil, aynı zamanda manevi liderliğini de ortaya koyan önemli bir kurum olmuştur. 

          Sonuç olarak, Surre Alayları Osmanlı’nın Mekke ve Medine’ye duyduğu bağlılığın, 
yardımlaşma anlayışının ve İslam dünyasındaki manevi liderliğinin en güçlü 
göstergelerinden biridir. Bu geleneğin hatırlanması, Osmanlı medeniyetinin insan merkezli 
yaklaşımını anlamak için büyük önem taşımaktadır. 

 



Zimem Defteri ve Askıda Ekmek 
          Osmanlı toplumunda Ramazan ayı, yalnızca ibadet ve oruçla değil, aynı zamanda 
yardımlaşma ve paylaşma kültürünün zirveye ulaştığı bir dönemdi. Esnaf ve hayırseverler, 
bu mübarek ayı fırsat bilerek toplumun ihtiyaç sahiplerini destekler ve onların yüzünü 
güldürürdü. Bunun en somut örneklerinden ikisi zimem defteri kapatma geleneği ve askıda 
ekmek uygulamasıydı. 

          Zimem defteri, bakkal ve esnafta borçlu olan kişilerin hesaplarının yazıldığı defterdi. 
Ramazan ayında esnaf ve hayırseverler bir araya gelir, gerçek ihtiyaç sahiplerinin zimem 
defterlerini topluca kapatırdı. Böylece borcunu ödeyemeyen bir aile büyük bir yükten 
kurtulur, Ramazan ayına huzurla devam ederdi. Bu uygulama, ihtiyaç sahiplerini rencide 
etmeden yapılan en anlamlı yardımlardan biri olarak hafızalarda yer etmiştir. 

          Osmanlı’da yardımlaşmanın bir diğer güzel örneği ise 'askıda ekmek' uygulamasıydı. 
Fırına ekmek almaya giden kişiler, kendi ihtiyaçlarının yanı sıra fazladan ekmek alır ve bunu 
askıya bırakırdı. İhtiyaç sahipleri de fırına geldiklerinde askıdaki ekmekten yalnızca 
ihtiyaçları kadarını alır, gerisini başkalarına bırakırlardı. Bu uygulama, hem toplumda 
paylaşma duygusunu pekiştirir hem de kimseyi utandırmadan yardımlaşmaya vesile olurdu. 

          Osmanlı toplumunda yardımlaşmanın benzer örnekleri de mevcuttu. Sadaka taşları 
aracılığıyla zenginler gizlice yardım bırakır, fakirler ise yalnızca ihtiyaçları kadarını alırdı. 
İmarethanelerde her gün binlerce kişiye ücretsiz yemek dağıtılır, iftar sofraları ise 
zengin-fakir ayırt etmeksizin herkese açıktı. Ayrıca 'diş kirası' geleneğiyle iftara katılan 
fakirlere küçük hediyeler verilerek gönülleri alınırdı. 

          Bu gelenekler, İslam’ın paylaşma, infak ve yardımlaşma prensiplerinin Osmanlı 
toplumuna yansımasıdır. Peygamber Efendimiz (s.a.v.), 'Komşusu açken tok yatan bizden 
değildir' buyurmuş, Osmanlı toplumunda bu düstur yardımlaşma kültürünün en temel 
dayanaklarından biri olmuştur. Ramazan ayı boyunca yapılan bu yardımlar, toplumun huzur 
ve kardeşlik bağlarını güçlendirmiştir. 

          Bugün de 'askıda ekmek' geleneği birçok şehirde yaşatılmakta, Ramazan ayında zimem 
defteri kapatma kampanyaları düzenlenmektedir. Bu uygulamalar, Osmanlı’dan günümüze 
uzanan yardımlaşma kültürünün hâlâ canlı olduğunu göstermektedir. 

          Sonuç olarak, zimem defteri kapatma ve askıda ekmek gibi uygulamalar, Osmanlı 
toplumunun yardımlaşma ve paylaşma anlayışının en güzel örneklerindendir. Bu gelenekler, 
hem ihtiyaç sahiplerinin gönlünü hoş tutmuş hem de toplumda dayanışmayı artırmıştır. 
Bugün de bu uygulamaların yaşatılması, geçmişten geleceğe uzanan köklü bir medeniyet 
mirasının korunması anlamına gelmektedir. 

 

 



Fanilik ve Ebediyet Anlayışı 
          Osmanlı mimarisi, yalnızca estetik bir tercih değil, aynı zamanda Osmanlı insanının 
dünya görüşünün ve hayat anlayışının bir yansımasıydı. Kullanılan malzemelerden yapıların 
işlevlerine kadar her detay, felsefi ve kültürel bir arka plan taşımaktaydı. 

          Osmanlı insanı, kendi faniliğini kabul ederek evlerini kerpiç ve kireç gibi dayanıksız 
malzemelerden yapmayı tercih ederdi. Bu tercih, bir bakıma dünya hayatının geçiciliğini 
simgelerdi. Evler, bireyin fani oluşunun sembolü olurken, aile yaşamı bu geçiciliğin bilinciyle 
sürdürülürdü. Bu anlayış, Osmanlı toplumunun ölüm ötesi hayata olan inancını ve dünyayı 
bir imtihan yeri olarak görme bakışını yansıtmaktadır. 

          Buna karşılık camiler, çeşmeler, kervansaraylar, hastaneler, medreseler ve devlet 
binaları taş gibi sağlam malzemelerle inşa edilirdi. Bu yapılar, Osmanlı’nın kalıcılığını ve 
ebediyet arzusunu temsil ederdi. Bu anlayışın bir boyutu 'devlet-i ebed müddet' düsturuna 
dayanır; yani devletin bekası, ölümsüzlüğü ve kalıcılığına ilişkin Türk milletinin idealini 
simgeler. Diğer boyutu ise hayırda ebedileşme arayışıdır; insanlar cami, çeşme, medrese gibi 
yapılar inşa ederek hem topluma hizmet etmiş hem de isimlerini kalıcı hale getirmişlerdir. 

          Osmanlı toplumunda hayırda ebedileşme arayışı vakıf kültüründe de görülür. Birçok 
hayırsever, mal varlıklarını vakıflara bağışlayarak imarethane, köprü, medrese, cami ve 
kütüphane yaptırmıştır. Bu eserler, hem topluma hizmet etmiş hem de kurucusunun adını 
yüzyıllar boyunca yaşatmıştır. Örneğin, Mimar Sinan’ın inşa ettiği Süleymaniye ve Selimiye 
camileri yalnızca dini ibadet mekânı değil, aynı zamanda Osmanlı’nın ebediyet anlayışının 
sembolleridir. Kervansaraylar, hem ticaretin güvenliğini sağlamış hem de hayırda kalıcılığın 
bir örneği olmuştur. 

          Evlerin geçiciliği ile hayır kurumlarının kalıcılığı arasındaki bu fark, Osmanlı insanının 
dünya ve ahiret anlayışını çok açık bir şekilde ortaya koymaktadır. Dünya hayatı fani, devlet 
ve hayır işleri ise baki kabul edilmiştir. Bu nedenle insanlar evlerini mütevazı tutarken, hayır 
kurumlarına ve devlet yapılarının sağlamlığına büyük önem vermişlerdir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı mimarisinde kullanılan malzemeler ve yapıların işlevleri, derin 
bir hayat felsefesine dayanmaktadır. Evlerdeki fanilik ile cami, çeşme, kervansaray ve devlet 
yapılarındaki ebediyet arayışı, Osmanlı insanının hem dünya hem de ahiret anlayışını ortaya 
koyar. Bu kültür, 'devlet-i ebed müddet' idealiyle birleşerek hem devletin hem de hayır 
eserlerinin kalıcılığını hedeflemiştir. 

Dipnot 
1. Osmanlı evlerinin kerpiç ve kireçten yapılması, faniliğin bir sembolü olarak kabul edilirdi.​
2. Devlet binaları ve hayır kurumlarının taş gibi sağlam malzemelerle yapılması, Osmanlı’nın 
kalıcılık anlayışını yansıtır.​
3. Vakıf kültürü, hayırda ebedileşmenin Osmanlı toplumundaki en önemli araçlarından 
biriydi. 



Mimar Sinan Bilimsel ve Estetik  
          Osmanlı’nın en büyük mimarı kabul edilen Mimar Sinan, sadece görkemli yapılar inşa 
etmemiş; aynı zamanda mühendislik, estetik ve bilimi ustalıkla birleştirmiştir. Süleymaniye 
Camii bunun en çarpıcı örneklerinden biridir. Caminin inşasında kullanılan yöntemler, 
günümüz mühendisliğini dahi şaşırtacak derecede ileri teknikler içermektedir. 

          Süleymaniye Camii’nin en dikkat çekici özelliklerinden biri, caminin içine gizlenmiş 
hava koridorlarıdır. Bu koridorlar sayesinde kandillerden çıkan is doğrudan cemaatin 
soluduğu havaya karışmaz, camiye zarar vermez. Sinan, orta kapının üzerine küçük bir 
odacık inşa etmiş ve binanın farklı köşelerine açtığı oyuklarla islerin bu odada toplanmasını 
sağlamıştır. Burada biriken islerden dönemin en kaliteli mürekkebi üretilmiştir. Bu, hem 
çevreci hem de bilimsel bir çözüm olarak dikkat çekmektedir. 

          Mimar Sinan’ın dahiyane çözümleri yalnızca Süleymaniye Camii ile sınırlı değildir. 
Örneğin Selimiye Camii’nde akustik dengeyi sağlamak için boş küpler kullanmış, sesin 
yankısını önlemiştir. Mihrabın konumunu öyle hassas hesaplamıştır ki, güneş ışınları belirli 
günlerde tam kıble doğrultusunda mihraba düşmektedir. Ayrıca Edirnekapı Mihrimah Sultan 
Camii’nde, yılın belirli günlerinde güneşin batışı ile ayın doğuşu aynı eksende mihraba 
yansıyacak şekilde bir düzenleme yapmıştır. Bu astronomik planlamalar, Sinan’ın yalnızca 
bir mimar değil, aynı zamanda bir bilim insanı olduğunu göstermektedir. 

          Mimar Sinan’ın eserleri yalnızca dini ibadet için değil, aynı zamanda eğitim, ilim ve 
çevre bilinci için de dersler içermektedir. Süleymaniye’deki is odası uygulaması, günümüzün 
geri dönüşüm ve çevre dostu teknolojilerine öncülük edecek niteliktedir. Bu durum Osmanlı 
medeniyetinde bilimin, sanatın ve dinin bir bütün olarak ele alındığını göstermektedir. 

 

Dipnot 
1. Süleymaniye Camii’nde bulunan is odası günümüzde hâlen görülebilmektedir.​
2. Selimiye Camii’nin akustiği üzerine yapılan modern araştırmalar, Sinan’ın yöntemlerini 
doğrulamaktadır.​
3. Mihrimah Sultan Camii’nde görülen astronomik düzenleme birçok tarihçi tarafından 
belgelenmiştir.                                                                           

 

 

 



  Süleymaniye Camii’nin İnşaası  
          Kanuni Sultan Süleyman, Osmanlı Devleti’nin büyüklüğünü temsil edecek, asırlara meydan 

okuyacak bir cami yapılmasını istediğinde bu görevi dönemin dâhi mimarı Koca Mimar Sinan’a 

vermiştir. Sinan, bu görevin büyüklüğünün farkında olarak işe başlamış ve caminin yapılacağı 

yerin seçimi için ince eleyip sık dokumuştur.​
​
          Rivayete göre Kanuni, caminin yapılması için İstanbul’da dört ayrı tepe önermiştir. Mimar 

Sinan, bu tepeleri ziyaret etmeden önce yaverlerine her tepeye birer et parçası bırakmalarını 

emretmiştir. Bir hafta sonra bu et parçaları kontrol edilmiş ve iklim koşullarına göre en az 

bozulmuş olan etin bulunduğu tepe seçilmiştir. Böylece Süleymaniye Camii’nin uzun ömürlü ve 

sağlıklı bir yapıya sahip olması için en uygun yer tespit edilmiştir.​
​
          Bu yöntem, Mimar Sinan’ın yalnızca bir mimar değil; aynı zamanda tabiatı gözlemleyen, 

çevresel faktörleri dikkate alan, adeta modern mühendislik anlayışına sahip bir deha olduğunu 

göstermektedir. Bugün şehir planlamasında kullanılan mikroklima, hava akımları ve nem oranı 

gibi kriterlerin, Sinan tarafından yüzyıllar önce pratik yollarla değerlendirildiği anlaşılmaktadır.​
​
          Mimar Sinan’ın bu yaklaşımı, yalnızca Süleymaniye için değil, inşa ettiği tüm eserlerde 

görülmektedir. Selimiye Camii’nin konumu, Rüstem Paşa Camii’nin yerleşimi veya köprülerin 

yapımında kullandığı teknikler, onun bilim, fen ve gözlem gücünü sanatla birleştirdiğinin 

kanıtıdır.​
​
          Süleymaniye Camii, bu titiz seçimin ardından 1550-1557 yılları arasında inşa edilmiştir. 

Yapı, hem estetik hem de mühendislik açısından Osmanlı mimarisinin zirvesi olarak kabul 

edilmektedir. Mimar Sinan’ın dehası sayesinde bu eser, yalnızca bir ibadethane değil, aynı 

zamanda Osmanlı medeniyetinin ihtişamını temsil eden bir abide olmuştur.​
​
          Sonuç olarak, Mimar Sinan’ın Süleymaniye Camii için tepe seçiminde kullandığı yöntem, 

onun bilimsel gözlem ve mühendislik zekâsının bir göstergesidir. Bu, Osmanlı’nın ilim, fen ve 

sanat birikimini tek bir eserde somutlaştıran unutulmaz bir örnektir. 

Dipnot 

1. Rivayete göre Mimar Sinan, Süleymaniye Camii’nin yapılacağı tepeyi iklim koşullarına göre 
seçmiştir.​
2. Bu yöntem, onun çevresel faktörleri dikkate alan ileri görüşlü bir mimar olduğunu 
göstermektedir.​
3. Süleymaniye Camii, 1550-1557 yılları arasında inşa edilerek Osmanlı mimarisinin zirvesi 
kabul edilmiştir. 

 



 

Çift Tokmak Geleneği ve Mahremiyet  
           Osmanlı evleri, sadece bir yaşam alanı değil; aynı zamanda toplumsal değerlerin, dini 
hassasiyetlerin ve estetik anlayışın bir yansımasıydı. Evlerin kapılarında kullanılan çift 
tokmak uygulaması, Osmanlı toplumunun mahremiyet, nezaket ve sosyal düzen 
konusundaki incelikli yaklaşımını ortaya koyar. 

          Kapıların üzerinde biri kalın, diğeri ince olmak üzere iki farklı tokmak bulunurdu. 
Gelen misafir bayansa, kapıyı ince tokmakla vururdu. Böylece evin hanımı, kapıyı ev haliyle 
dahi rahatça açabilirdi. Gelen erkekse kalın tokmakla kapıya vururdu. Bu durumda evin 
hanımı, ya örtünüp kapıyı açar ya da evdeki bir erkek (kocası, oğlu veya erkek kardeşi) 
kapıyı açardı. Bu uygulama, ev içi mahremiyetin korunması açısından büyük bir hassasiyetin 
ürünüydü. 

          Çift tokmak geleneği Osmanlı evlerinin sosyal düzenini yansıtan pek çok örnekten 
yalnızca biridir. Örneğin, bazı evlerin kapılarında 'Ya Fettah' yazısı bulunur, eve giren kişinin 
manevi huzurla adım atması sağlanırdı. Ayrıca kapı eşiği kutsal kabul edilir, kötü sözlerin ve 
sıkıntıların bu eşiğin ötesine taşınmaması öğütlenirdi. Bazı kapılarda ay-yıldız, lale veya 
geometrik motifler yer alır, bu semboller hem estetik hem de manevi anlam taşırdı. 

          Kapı tokmaklarının ses farklılığı sayesinde evin içindekiler, kapıdaki misafirin 
cinsiyetini anlayarak ona göre davranış geliştirirdi. Bu uygulama hem misafir için bir 
nezaket göstergesiydi hem de ev halkının güvenliğini sağlıyordu. Benzer şekilde, Osmanlı 
mahalle kültüründe kapıya gelen misafir her zaman bir ikramla karşılanır, kahve ve su 
ikramı misafirin ihtiyaç durumuna göre belirlenirdi. Bu tür detaylar, Osmanlı toplumunda 
inceliğin günlük yaşamın her alanına nasıl yansıdığını ortaya koyar. 

          Çift tokmak geleneği, Osmanlı medeniyetinde mahremiyet, saygı ve toplumsal düzenin 
ne kadar önemsendiğini göstermektedir. Bugün birçok tarihi Osmanlı evinde bu tokmakları 
görmek, geçmişin incelikli değerlerini günümüze taşımakta ve bizlere aile, komşuluk ve 
misafirperverlik kültürü hakkında önemli dersler sunmaktadır. 

Dipnot 

1. Çift tokmak geleneği, özellikle Anadolu’nun pek çok şehrinde Osmanlı döneminde yaygın 
olarak kullanılmıştır.​
2. İnce tokmağın sesi tiz, kalın tokmağın sesi ise tok ve gür çıkardı; bu ayrım sayesinde ev 
halkı misafirin kimliğini anlardı.​
3. Kapı eşiği, Osmanlı kültüründe aile huzurunun ve manevi temizliğin simgesi kabul 
edilirdi. 

 



Dönme Dolap Geleneği ve Mahremiyet  
          Osmanlı toplumunda aile yapısı, misafirperverlik ve mahremiyet anlayışı günlük 
yaşamın en önemli unsurlarındandı. Evlerin mimarisi ve kullanılan eşyalar bu anlayışı 
yansıtacak şekilde düzenlenmişti. Bu düzenlemelerden en dikkat çekici olanlarından biri de 
'dönme dolap' sistemiydi. 

          Osmanlı evlerinde dönme dolaplar bulunurdu. Gelen misafirler kadın ve erkek olarak 
farklı odalara alınırdı. Evin hanımı, ikramları doğrudan misafirlerin yanına girmeden, 
dönme dolap aracılığıyla ulaştırırdı. Böylece kendisine namahrem olan erkeklere 
görünmeden ikramda bulunabilir, hem mahremiyet korunur hem de misafir ağırlama adabı 
yerine getirilmiş olurdu. Günümüzde kullandığımız 'ne dolaplar dönüyor' sözü de işte 
buradan türemiştir. 

          Osmanlı evlerinde mahremiyet ve incelik yalnızca dönme dolaplarla sınırlı değildi. 
Örneğin, kapı tokmaklarında ince ve kalın sesli tokmaklar bulunur, böylece ev halkı kapıya 
gelen kişinin kadın mı erkek mi olduğunu anlardı. Ayrıca pencere kafesleri (müşebbek) 
kadınların dışarıyı rahatça görmesini sağlarken, dışarıdan içeriyi göstermeyecek şekilde 
tasarlanırdı. Bu mimari ve eşya düzenlemeleri, Osmanlı toplumunun mahremiyet 
konusundaki hassasiyetini yansıtırdı. 

          Dönme dolapların bir diğer işlevi de evin içindeki düzeni kolaylaştırmaktı. Misafire 
ikram edilen yemekler, kahve veya tatlılar bu dolaplarla sunulduğu için ev halkı ile misafirler 
arasında doğrudan temas yaşanmaz, mahremiyet korunmuş olurdu. Ayrıca bu uygulama, 
misafire gösterilen nezaketin ve ev sahibinin titizliğinin de bir göstergesiydi. 

          Osmanlı toplumunda mahremiyet yalnızca aile içi bir mesele değil, aynı zamanda dini 
bir hassasiyet olarak görülürdü. Dönme dolaplar da bu hassasiyetin günlük hayata yansımış 
somut örneklerinden biridir. Bu sistem, hem İslami edep kurallarına uygunluğu hem de 
misafire verilen değeri göstermesi bakımından önemlidir. 

          Sonuç olarak, Osmanlı evlerinde kullanılan dönme dolaplar yalnızca pratik bir eşya 
değil, aynı zamanda mahremiyet, nezaket ve misafirperverliğin bir sembolüydü. Bu incelik, 
Osmanlı kültüründe aile yapısının ve dini hassasiyetlerin ne kadar önemsendiğini 
göstermektedir. Bugün bile 'ne dolaplar dönüyor' ifadesiyle bu gelenek kültürel hafızamızda 
yaşamaktadır. 

Dipnot 
1. Dönme dolaplar, Osmanlı evlerinde mahremiyeti korumanın pratik bir yoluydu.​
2. 'Ne dolaplar dönüyor' sözü, bu kültürel uygulamanın halk dilindeki yansımasıdır.​
 



Avlu Kültürü ve Sosyal Yaşam 
          Osmanlı toplumunda evler, yalnızca barınma ihtiyacını karşılayan yapılar değil, aynı 
zamanda toplumsal değerlerin, aile içi huzurun ve mahalle kültürünün de yansıtıldığı 
mekânlardı. Evlerin dışarıdan görünüşünde zengin-fakir ayrımı yapılmaz, bu da toplumsal 
eşitliğin ve tevazunun önemli bir göstergesi olurdu. 

          Osmanlı evlerinde dış kapı genellikle doğrudan eve değil, bir avluya açılırdı. Avlular, 
evin kalbi niteliğindeydi ve hem mahremiyetin hem de sosyal yaşamın merkezini 
oluştururdu. Çocuklar burada özgürce oynar, enerjilerini tüketir, toplumsallaşmayı 
öğrenirlerdi. Kadınlar ise avlularda günlük işlerini yapar, çamaşır yıkar, yemek hazırlar, aynı 
zamanda güller, çiçekler ve meyve ağaçları arasında dinlenir ve sohbet ederlerdi. Avlu, bir 
anlamda ev halkının nefes aldığı manevi bir alan olarak da işlev görürdü. 

          Osmanlı’da zengin veya fakir ayrımı, evlerin dış görünüşünden kolay kolay 
anlaşılamazdı. Çünkü toplumda gösteriş hoş karşılanmaz, sadelik ve tevazu övülürdü. Zengin 
evlerinde de fakir evlerinde de avlu kültürü aynı şekilde yaşatılırdı. Bu durum, toplumsal 
bütünlüğün ve eşitlik anlayışının önemli bir göstergesiydi. 

          Avlu kültürü Osmanlı şehir yaşamının temel taşlarından biriydi. Mahallelerdeki 
çeşmeler, imarethaneler ve cami avluları da benzer şekilde sosyal dayanışma ve buluşma 
alanı işlevi görürdü. Ayrıca evlerin pencerelerinin yüksek yapılması, kadınların dışarıya 
doğrudan görünmeden avluda özgürce vakit geçirmelerini sağlardı. Avluda bulunan meyve 
ağaçları ve çiçekler, hem görsel bir güzellik katar hem de manevi huzuru pekiştirirdi. 

          Avlu, Osmanlı ev mimarisinde yalnızca fiziksel bir alan değil, aynı zamanda 
mahremiyet, dayanışma ve huzurun sembolüydü. Burada geçirilen vakit, ev halkının hem 
maddi hem de manevi açıdan yenilenmesine imkân sağlardı. Bu kültür, günümüz modern 
yaşamında unutulmaya yüz tutmuş olan aile içi birliktelik ve komşuluk ilişkileri açısından 
önemli dersler sunmaktadır. 

          Sonuç olarak Osmanlı evlerinde avlu, aile yaşamının merkezinde yer alan, kadınların ve 
çocukların özgürlük alanı olan, toplumsal eşitliği ve tevazuyu yansıtan önemli bir kültürel 
unsurdu. Bu miras, Osmanlı toplumunun sosyal yapısını ve aile merkezli yaşam anlayışını 
anlamak için büyük önem taşımaktadır. 

Dipnot 
1. Osmanlı evlerinde zengin ve fakir evleri arasında dış görünüşte büyük farklılıklar 
bulunmazdı.​
2. Avlular, kadın ve çocukların özgürlük alanı olarak tasarlanmıştı.​
3. Osmanlı toplumunda gösteriş hoş karşılanmaz, sadelik ve tevazu değerli kabul edilirdi. 



Kıbleye Yöneliş ve Manevi Hassasiyetler 
          Osmanlı mimarisi, yalnızca estetik ve işlevsellik açısından değil; dini, kültürel ve ahlaki 
değerler açısından da derin bir anlam taşımaktadır. Evlerin inşa edilme biçimi, toplumun 
inançlarını ve yaşam anlayışını yansıtmıştır. Bu bağlamda kıble yönü, Osmanlı ev 
mimarisinde özel bir öneme sahiptir. 

          Osmanlı evlerinin geniş cepheleri mutlaka kıbleye dönük olarak yapılırdı. Bu uygulama 
sayesinde yabancı konuklar, evin içinde veya avlusunda namaz kılacakları zaman kıbleyi 
aramak zorunda kalmazlardı. Evin kıbleye dönük cephesi, misafire kolaylık sağlamanın yanı 
sıra dini hassasiyetin günlük hayata nasıl yansıdığını da göstermektedir. Misafirler, kıble 
yönüne dönüp tekbir getirerek namaza başlayabilirlerdi. 

          Osmanlı evlerinde banyo ve tuvaletlerin yönü hiçbir zaman kıbleye dönük yapılmazdı. 
Bu durum, İslami edep ve saygı anlayışının bir gereği olarak kabul edilirdi. Tuvaletlerin 
genellikle evin arka tarafında ve kıbleye ters yönde konumlandırılması, dini hassasiyetin 
mimari tasarıma nasıl yansıdığını göstermektedir. 

          Osmanlı mimarisinde kıble hassasiyetine benzer birçok örnek vardır. Camilerde 
mihrabın güneş ışığıyla belirli günlerde aydınlanacak şekilde konumlandırılması, 
kervansarayların ve medreselerin planlanmasında ibadet mekânlarının özel olarak ayrılması 
bunlardan bazılarıdır. Ayrıca, Osmanlı evlerinde pencerelerin yüksek yapılması mahremiyeti 
korurken, avluların geniş tutulması ise hem aile yaşamı hem de misafirlerin ağırlanması için 
uygun bir ortam sağlamaktaydı. 

          Osmanlı evlerindeki bu düzenlemeler, yalnızca işlevsel değil, aynı zamanda dini bir 
bilinçle gerçekleştirilmiştir. Kıbleye dönük cephe, misafire kolaylık sağlarken; tuvaletlerin 
kıbleye dönmemesi edebe verilen önemi gösterir. Bu incelikler, Osmanlı toplumunda günlük 
yaşam ile dini hassasiyetlerin nasıl uyumlu bir şekilde birleştiğini ortaya koymaktadır. 

          Sonuç olarak Osmanlı ev mimarisi, dini değerlerle toplumsal yaşamın bütünleştiği eşsiz 
bir örnektir. Evlerin kıbleye dönük inşa edilmesi, banyoların ve tuvaletlerin bu yönün 
dışında bırakılması, Osmanlı kültüründe edep, saygı ve dini hassasiyetin ne derece 
önemsendiğini göstermektedir. Bu mimari anlayış, günümüz modern yapılarına da örnek 
olacak bir derinlik taşımaktadır. 

Dipnot 

1. Osmanlı evlerinin kıbleye dönük yapılması, misafirlerin dini ibadetlerini kolaylıkla 
yapabilmeleri için düşünülmüş bir inceliktir.​
2. Tuvaletlerin kıbleye dönük olmaması, İslami edep kurallarına dayanmaktadır.​
3. Osmanlı mimarisinde avluların genişliği ve pencerelerin yüksekliği, hem mahremiyet hem 
de misafirperverlik kültürüyle ilişkilidir. 



Ay Yıldız ve Hac Geleneği 
          Osmanlı toplumunda evler yalnızca yaşam alanları değil; dini, sosyal ve kültürel 
değerlerin de sembolüydü. Evlerin kapıları, üzerinde taşıdıkları işaretler ve semboller 
aracılığıyla topluma mesajlar verir, misafirlere ve komşulara önemli ipuçları sunardı. Bu 
sembollerden en dikkat çekici olanlardan biri kapılarda yer alan ay-yıldız işaretiydi. 

          Osmanlı’da bir evin kapısında ay-yıldız motifi bulunuyorsa, bu ev halkından birinin 
hacca gittiği anlamına gelirdi. Hac, Müslümanlar için önemli bir ibadet olduğundan, bu işaret 
aynı zamanda bir gurur ve onur göstergesiydi. Komşular ve mahalle halkı bu eve özel bir 
saygı gösterir, ziyaretlerde bulunur ve hacca giden kişinin ardından dualar edilirdi. Bu 
uygulama, hem haccın manevi değerini hem de toplumsal dayanışmanın gücünü 
göstermektedir. 

          Osmanlı evlerinin kapılarında yalnızca ay-yıldız değil, başka semboller ve işaretler de 
yer alırdı. Örneğin, pencere önüne konan sarı çiçek, evde hasta bulunduğunu ve sessiz 
olunması gerektiğini ifade ederdi. Kırmızı çiçek ise evde evlenme çağına gelmiş bir kız 
olduğunu, bu yüzden edepli davranılması gerektiğini hatırlatırdı. Bazı evlerde ise 'Ya Fettah' 
yazılı kapı tokmakları bulunur, eve giren kişiye sıkıntılarını dışarıda bırakma telkini 
yapılırdı. 

          Kapılardaki semboller, Osmanlı toplumunun yüksek hassasiyetini ve ince düşüncesini 
yansıtırdı. Ay-yıldız işareti, hem dini bir vazifenin hatırlatıcısı hem de toplumsal bir paylaşım 
aracıydı. Bu tür semboller, mahalle kültürünü güçlendirir, insanlar arasında dayanışma ve 
saygıyı artırırdı. Her bir sembol, gündelik hayatın içinde ahlaki ve dini değerlerin canlı 
tutulmasına hizmet ederdi. 

          Osmanlı evlerindeki kapı sembolleri, toplumsal yaşamın dini ve ahlaki değerlerle nasıl 
bütünleştiğini gösterir. Ay-yıldız motifi, hac ibadetinin toplumsal saygınlığını ortaya 
koyarken; diğer semboller de aile, komşuluk ve toplumsal düzenin korunmasına katkıda 
bulunmuştur. Bugün bu işaretleri görmek, geçmişin incelikli değerlerini yeniden hatırlamak 
açısından büyük önem taşımaktadır. 

Dipnot 
1. Hacca giden kimsenin evinde ay-yıldız sembolü Osmanlı kültüründe yaygın bir 
uygulamaydı.​
2. Sarı ve kırmızı çiçek uygulamaları, Osmanlı evlerinin sosyal iletişim sembollerinden 
bazılarıdır.​
3. 'Ya Fettah' yazılı kapı tokmakları, eve girerken manevi bir huzur ve arınma düşüncesini 
teşvik ederdi. 

 



Giriş Kapıları ve İnfak Ahlakı 
          Osmanlı mimarisi, yalnızca estetik kaygılarla değil, aynı zamanda toplumsal dayanışma, 
infak ahlakı ve misafirperverlik anlayışıyla şekillenmiştir. Evlerin giriş kapıları, Osmanlı 
toplumunun yardımlaşma ve merhamet kültürünün en dikkat çekici unsurlarından biri 
olarak karşımıza çıkar. 

          Osmanlı evlerinin giriş kapıları üzerine geniş saçaklar yapılırdı. Bu saçakların asıl 
amacı, ev sahiplerinden çok dışarıdan geçen, dara düşen, yağmurdan ya da güneşten 
korunmak isteyen insanlara hizmet etmekti. Böylece kapının önünden geçen yorgun yolcu 
veya ihtiyaç sahibi biri, bu saçakların altında sığınır, korunur ve ev sahibine dua ederek 
yoluna devam ederdi. Bu uygulama, infak ahlakının mimariye yansımış halidir. 

          Bazen ev sahipleri, saçak altına sığınan kişileri fark eder, onları 'Tanrı misafiri' kabul 
ederdi. İçeri davet edilen bu misafirlere yemek ikram edilir, ihtiyaçları giderildikten sonra 
dualarla uğurlanırlardı. Bu uygulama, Osmanlı toplumunda misafirin Allah’ın bir lütfu olarak 
görülmesinin somut bir göstergesidir. Misafire hizmet etmek, hem dini hem de toplumsal bir 
sorumluluk kabul edilirdi. 

          Osmanlı mimarisinde infak ahlakını yansıtan başka örnekler de mevcuttur. Sadaka 
taşları bunlardan biridir. İnsanlar, ihtiyaç sahipleri incinmesin diye parayı taşın üzerine 
bırakır, ihtiyacı olan kişi de oradan ihtiyacı kadarını alırdı. Ayrıca cami ve çeşme vakıfları, 
kervansaraylar ve imarethaneler de aynı anlayışla yapılmıştı. Kervansaraylarda yolcular 
ücretsiz konaklar, imarethanelerde ise ihtiyaç sahipleri yemek bulurdu. Bütün bu örnekler, 
Osmanlı toplumunda yardımlaşma kültürünün nasıl hayatın her alanına yansıdığını ortaya 
koymaktadır. 

          Kapı saçakları gibi küçük görünen mimari detaylar bile Osmanlı toplumunda büyük 
manevi anlamlar taşımaktaydı. Yağmurdan veya güneşten korunmak için ev sahibinin 
kapısına sığınan yolcuya gösterilen bu incelik, Osmanlı medeniyetinin merhamet ve 
paylaşma esasına dayalı ruhunu gözler önüne serer. Bu incelikler, modern dünyada dahi 
toplumsal dayanışma ve insan onuruna saygı için ilham kaynağıdır. 

          Sonuç olarak, Osmanlı evlerinin giriş kapıları yalnızca bir mimari unsur değil, aynı 
zamanda infak ahlakının ve misafirperverliğin bir sembolüydü. Bu kültürel miras, geçmişten 
bugüne taşınan değerlerin toplumsal barışa, dayanışmaya ve insan sevgisine nasıl hizmet 
ettiğini göstermektedir. 

Dipnot 
1. Osmanlı evlerinde saçakların geniş tutulması, ihtiyaç sahiplerine barınak sunma amacı 
taşımaktaydı.​
2. 'Tanrı misafiri' anlayışı, misafirin Allah tarafından gönderildiği inancına dayanır.​
3. Sadaka taşları ve imarethaneler, Osmanlı infak kültürünün toplum hayatındaki önemli 
örnekleridir. 



Kapı Tokmakları ve 'Ya Fettah' Geleneği 
          Osmanlı toplumunda evler yalnızca barınma alanı değil; aynı zamanda ahlaki, dini ve 
kültürel değerlerin yansıtıldığı mekânlardı. Evlerin giriş kapıları bu anlayışın en dikkat 
çekici unsurlarındandı. Kapılarda bulunan tokmaklar, sadece işlevsel değil, aynı zamanda 
manevi ve sembolik anlamlar taşıyordu. 

Osmanlı Dönemi’nde evlerin kapı tokmaklarında ‘Ya Fettah’ yazısı yer alırdı. Bu yazı, 'Bütün 
kapalı kapıları açan, sıkıntıları gideren Allah' anlamına gelir. Akşam eve gelen baba veya aile 
fertleri, kapı eşiğine geldiklerinde bu yazıyı görür, sıkıntılarını kapı dışında bırakır ve eve 
huzurla girerlerdi. Bu uygulama, hem manevi bir huzur kaynağı hem de aile içi barışın 
korunmasına yönelik bir hatırlatmaydı. 

Osmanlı evlerinde kapı tokmakları sadece yazılarla değil, şekilleriyle de anlam taşırdı. 
Örneğin, kalın ve tok bir ses çıkaran tokmak erkek misafir için, ince ses çıkaran tokmak ise 
kadın misafir için kullanılırdı. Böylece ev halkı kapıdaki kişinin kimliğine dair bilgi edinirdi. 
Bazı evlerin kapılarında hilal, ay-yıldız ya da çeşitli bitkisel motifler işlenirdi. Bu motifler 
hem estetik hem de manevi anlamda kapıya değer katardı. 

Kapı eşiği Osmanlı kültüründe ayrı bir öneme sahipti. Kapı eşiği, misafirin hürmetle 
karşılandığı, kötü sözlerin ve olumsuz duyguların içeri alınmadığı yerdi. Bu nedenle, 'Ya 
Fettah' yazısı, bir anlamda evin manevi sigortası niteliğindeydi. Benzer şekilde, bazı evlerde 
eşiğe ayetler veya dualar işlenirdi. Bu uygulamalar, aile bireylerinin huzurunu, komşuluk 
ilişkilerindeki samimiyeti ve toplumsal dayanışmayı güçlendirirdi. 

Kapı tokmakları ve üzerindeki yazılar, Osmanlı medeniyetinde estetik ile maneviyatın nasıl 
birleştiğini gösterir. Bugün bile Osmanlı evlerinin kapılarında bu tokmakları görmek, 
geçmişin değerlerini ve inceliklerini hatırlatmaktadır. Bu kültür, günümüz modern 
dünyasında manevi değerlerin gündelik hayata yansıtılması açısından önemli dersler 
sunmaktadır. 

Dipnot 
1. 'Ya Fettah' Allah’ın 99 isminden biridir ve ‘açan, kolaylaştıran, sıkıntıları gideren’ anlamına 
gelir.​
2. Kapı tokmaklarının ses farklılıkları, mahremiyet ve saygının korunmasına yönelik bir 
incelikti.​
3. Osmanlı ev mimarisinde kapı eşiği kutsal bir sınır kabul edilirdi. 

 
 



'Ya Hafız' Levhaları ve Manevi Sigorta  
          Osmanlı toplumunda mimari, gündelik yaşam ve dini inançlar bir bütünün parçalarıydı. 
Evlerin duvarlarına asılan levhalar, sadece estetik unsurlar değil, aynı zamanda manevi birer 
sembol olarak işlev görürdü. Bu levhalardan en yaygın olanlarından biri 'Ya Hafız' ifadesiydi. 
'Ya Hafız', Allah’ın 99 isminden biri olup ‘koruyan, muhafaza eden’ anlamına gelmektedir. 

          Bir İngiliz Büyükelçisi, Osmanlı evlerinin dış duvarlarına asılan 'Ya Hafız' levhalarını 
görünce, merakını gizleyememiş ve Keçecizade Fuat Paşa’ya bunların anlamını sormuştur. 
Fuat Paşa ise son derece nüktedan bir cevap vererek, 'O gördükleriniz Osmanlı'nın sigorta 
şirketinin levhalarıdır' demiştir. Bu cevap, hem Osmanlı’nın ince mizah anlayışını hem de 
dini değerlerin günlük yaşamla nasıl iç içe geçtiğini etkileyici bir şekilde ortaya koymaktadır. 

          Osmanlı insanı için 'Ya Hafız' levhası, evin Allah tarafından korunması için bir niyazdı. 
Aynı zamanda bu levhalar, eve gelen misafire de bir mesaj niteliği taşırdı: Bu ev, ilahi 
muhafazaya sığınmış bir mekândır. Dolayısıyla Osmanlı evlerinde görülen bu tür yazılar, 
manevi sigortanın bir sembolüydü. 

          Osmanlı evlerinde 'Ya Hafız' levhasına benzer başka uygulamalar da vardı. Kapı 
tokmaklarında 'Ya Fettah' yazısı bulunur, sıkıntıların dışarıda bırakılması öğütlenirdi. 
Pencere önüne konan sarı çiçek, evde hasta bulunduğunu, kırmızı çiçek ise evde evlenme 
çağında bir genç kız olduğunu gösterirdi. Bu tür işaretler, Osmanlı toplumunun incelikli 
iletişim biçimlerinden sadece birkaçıdır. 

          Levhalar yalnızca bireysel bir koruma anlayışını değil, aynı zamanda toplumsal bir 
bilinç oluşturmayı da hedeflerdi. Osmanlı insanı, eşyaya ve mekâna kutsiyet yükleyerek 
onları ilahi bir muhafaza altına almayı amaçlardı. Bu anlayış, toplumun genelinde güven, 
huzur ve manevi dayanışma duygusunu pekiştirirdi. 

          Sonuç olarak, 'Ya Hafız' levhaları Osmanlı evlerinde yalnızca bir süs değil, aynı 
zamanda manevi sigortanın sembolüydü. Fuat Paşa’nın İngiliz elçisine verdiği cevap, 
Osmanlı kültürünün hem mizahi hem de derinlikli yanını ortaya koymaktadır. Bu tür 
uygulamalar, Osmanlı toplumunda dini hassasiyetlerin günlük yaşamın her alanına nasıl 
yansıdığını gösteren önemli örneklerdir. 

Dipnot 
1. 'Ya Hafız' Allah’ın 99 isminden biridir ve koruyucu anlamına gelir.​
2. Keçecizade Fuat Paşa’nın nüktesi, Osmanlı diplomasi kültürünün inceliklerini de 
yansıtmaktadır.​
3. Kapı tokmaklarındaki 'Ya Fettah' yazısı ve pencere önlerindeki çiçek işaretleri benzer 
sembolik uygulamalardır. 



Cevahir Minaresi ve İncelikli Mesajı 
          Mimar Sinan’ın başyapıtlarından olan Süleymaniye Camii, sadece bir ibadethane değil; 
aynı zamanda Osmanlı’nın siyasi, kültürel ve dini kudretini yansıtan bir sembol yapıdır. 
Caminin inşası sırasında yaşanan bazı hadiseler, Osmanlı’nın diplomatik ilişkilerine, incelikli 
mesajlarına ve medeniyet anlayışına ışık tutmaktadır. Bu hadiselerden biri de caminin küçük 
minarelerinden sağdakine yerleştirilen elmaslarla ilgilidir. 

          Süleymaniye Camii inşa edilirken İran Şahı, Kanuni Sultan Süleyman’a bir çekmece 
dolusu elmas göndermiştir. Gönderilen mesajda, 'Eğer inşaat için paranız yetmezse bunları 
satın, camiyi tamamlayın' denilmiştir. Kanuni, bu hediyeyi zekice bir şekilde karşılamış, 
elmasları kabul etmiş fakat onları paraya çevirmemiştir. Bunun yerine elmasları, caminin 
küçük minarelerinden sağdakinin taşları arasına yerleştirmiştir. Bu nedenle bu minareye 
'Cevahir Minaresi' adı verilmiştir. 

          Bu davranışın derin bir sembolik anlamı vardır. Osmanlı, camiyi inşa edecek kudrete 
zaten sahipti; dolayısıyla elmaslara ihtiyaç yoktu. Ancak elmasların minareye 
yerleştirilmesiyle, Osmanlı’nın ihtişamı ve gücü sembolik olarak gösterilmiş oldu. Aynı 
zamanda, Osmanlı’nın İslam dünyasında birlik ve beraberlik mesajı vermesi açısından da bu 
davranış önemlidir. 

          Osmanlı tarihinde benzer birçok sembolik olay yaşanmıştır. Süleymaniye’nin avlusuna 
yerleştirilen kırmızı taş, Roma İmparatoru’nun hediyesini Osmanlı’nın nasıl yorumladığını 
göstermektedir. Aynı şekilde, bazı camilerin mihraplarının belirli günlerde güneş ışınlarıyla 
aydınlanacak şekilde konumlandırılması, hem bilimsel hem de sembolik bir yaklaşımdır. Bu 
örnekler, Osmanlı’nın mimariyi yalnızca estetik ve işlevsellik için değil, aynı zamanda siyasi 
ve dini mesajlar için de kullandığını kanıtlamaktadır. 

          Cevahir Minaresi, Osmanlı’nın maddi zenginliği aşarak manevi bir derinliği 
vurguladığını da göstermektedir. Elmasların paraya çevrilmeyip minareye yerleştirilmesi, 
dünya malına bağlı kalmayan, onu yalnızca bir süs unsuru olarak kullanan bir medeniyet 
anlayışını ortaya koymaktadır. Bu davranış, Osmanlı’nın hayırda ve ibadette kalıcılığı esas 
aldığını göstermektedir. 

          Sonuç olarak, Süleymaniye Camii’nin Cevahir Minaresi, Osmanlı’nın güç, ihtişam, 
incelik ve manevi derinliğini yansıtan önemli bir semboldür. Kanuni Sultan Süleyman’ın ileri 
görüşlülüğü ve Mimar Sinan’ın ustalığı sayesinde, Süleymaniye yalnızca bir ibadethane değil, 
aynı zamanda bir medeniyet manifestosu haline gelmiştir. 

Dipnot 
1. İran Şahı’nın elmas hediyesi, Osmanlı-İran ilişkilerinin sembolik boyutunu 
yansıtmaktadır.​
2. Elmasların paraya çevrilmeyip minareye yerleştirilmesi, Osmanlı’nın maddi kudretten çok 
manevi derinliği ön plana çıkardığını göstermektedir.​
3. Benzer sembolik uygulamalar Süleymaniye’nin kırmızı taşı ve Selimiye Camii’nin güneş 
ışığı düzenlemelerinde de görülmektedir. 



Camii Avlusundaki Kırmızı Taş  
          Osmanlı mimarisi yalnızca mühendislik harikası değil, aynı zamanda sembollerle 
örülmüş bir kültür hazinesidir. Süleymaniye Camii’nin avlusunda bulunan kırmızı taş, bu 
sembollerden biri olarak dikkat çeker. Bu taşın hikâyesi, Osmanlı’nın kudretini, Mimar 
Sinan’ın zekâsını ve Kanuni Sultan Süleyman’ın devlet anlayışını yansıtan önemli bir 
örnektir. 

          Caminin inşası sırasında Roma İmparatoru, Kanuni Sultan Süleyman’a elçileri 
aracılığıyla hediyeler gönderir. Bu hediyeler arasında kırmızı bir taş da bulunmaktadır. 
İmparatorun mesajı ise nettir: 'Büyük kudretinizle inşa ettiğiniz bu muhteşem mabette 
bizim de bir taşımız olsun istiyoruz. Eğer mimarınız bu taşı mihrapta kullanırsa bizleri 
onurlandırmış olursunuz.' Kanuni, bu isteği olumlu karşılar ve Mimar Sinan’a iletir. Ancak 
Sinan, durumu dikkatle incelemeye karar verir. 

          Mimar Sinan, taşı mihrapta kullanmadan önce ikiye bölerek içini kontrol eder. Taşın 
içinde haç figürleri bulunduğunu fark eder. Bu durumu Kanuni Sultan Süleyman’a bildirir. 
Kanuni, taşı mihrap gibi kutsal bir noktada değil, herkesin ayak basacağı avluya 
yerleştirilmesini emreder. Böylece, Roma İmparatorluğu’nun sembolü Müslüman cemaatin 
üzerinde değil, ayakları altında kalmıştır. Bu tercih, Osmanlı’nın siyasi ve dini kudretinin 
simgesel bir yansımasıdır. 

          Osmanlı tarihinde buna benzer birçok sembolik yaklaşım görülmektedir. Örneğin, 
Ayasofya Camii’nde Bizans’tan kalan bazı taş ve sütunlar caminin yapısına katılmıştır; ancak 
bunlar İslami anlamı bozmayacak şekilde yeniden yorumlanmıştır. Bir başka örnek olarak, 
Selimiye Camii’nde kullanılan mermer sütunların bazılarının antik dönem yapılarından 
getirilmesi, Osmanlı’nın geçmiş medeniyetlere hem meydan okumasını hem de onları aşarak 
yeni bir medeniyet inşa ettiğini göstermektedir. 

          Süleymaniye Camii’ndeki kırmızı taş, Osmanlı’nın sembolik mesajlarının en güçlü 
örneklerinden biridir. Bu olay, Osmanlı’nın başka medeniyetlerle ilişkilerinde nasıl temkinli 
ve bilinçli davrandığını, aynı zamanda dini hassasiyetleri siyasetle harmanlayarak güçlü bir 
mesaj verdiğini göstermektedir. Mimar Sinan’ın bu ince zekâsı, yalnızca bir mimari ustalık 
değil, aynı zamanda bir medeniyet bilincidir. 

          Sonuç olarak, Süleymaniye Camii’nin avlusundaki kırmızı taş, Osmanlı’nın sembollerle 
ifade edilen güç anlayışının önemli bir örneğidir. Kanuni Sultan Süleyman’ın ileri 
görüşlülüğü ve Mimar Sinan’ın zekâsı sayesinde bu taş, mihrapta bir süs unsuru değil, 
Osmanlı kudretinin bir hatırlatıcısı olarak avluda yerini almıştır. 

 

 
 



Beylikten Cihan İmparatorluğuna Yükselişi 
          1299 yılında Söğüt’te küçük bir uç beyliği olarak kurulan Osmanlı Devleti, yaklaşık altı 
asır boyunca hem siyasî hem de askerî gücüyle dünyanın en büyük imparatorluklarından 
biri haline gelmiştir. Kısa sürede Anadolu’dan Balkanlara, oradan Orta Doğu, Kuzey Afrika ve 
Avrupa içlerine kadar yayılan Osmanlı toprakları, en geniş sınırlarına ulaştığında 10 milyon 
km²’lik devasa bir coğrafyayı kapsamıştır. 

          Osmanlı’nın hâkimiyetindeki bu geniş coğrafya, bugün 45 farklı ülkenin sınırlarını 
kapsamaktadır. Etkisi altındaki topraklar da dâhil edildiğinde bu sayı 75 ülkeye 
ulaşmaktadır. Bu durum, Osmanlı’nın yalnızca bir askerî güç değil, aynı zamanda kültürel, 
ekonomik ve siyasî bir merkez olduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı hâkimiyetinde yer alan bölgeler arasında Balkanlar (Yunanistan, Bulgaristan, 
Arnavutluk, Kosova, Bosna-Hersek, Makedonya, Sırbistan), Orta Doğu (Irak, Suriye, Filistin, 
Ürdün, Suudi Arabistan’ın bir kısmı), Kuzey Afrika (Mısır, Libya, Cezayir, Tunus) ve Doğu 
Avrupa (Macaristan, Romanya’nın bir kısmı, Ukrayna’nın güneyi) bulunmaktadır. Bu kadar 
geniş bir coğrafyanın Osmanlı idaresinde uzun süre barış ve düzen içinde kalması, 
imparatorluğun güçlü yönetim yapısını ortaya koymaktadır. 

          Osmanlı’nın bu geniş hâkimiyeti, sadece askerî fetihlerle değil, aynı zamanda 
diplomasi, vakıf sistemi ve hoşgörüye dayalı yönetim anlayışıyla gerçekleşmiştir. 'Pax 
Ottomana' yani 'Osmanlı Barışı' kavramı, farklı din ve milletlerin Osmanlı çatısı altında barış 
içinde yaşayabildiğini ifade eder. Bu sayede Osmanlı, farklı kültürlerin kaynaştığı, ilim ve 
sanatın geliştiği bir medeniyet merkezi haline gelmiştir. 

          Osmanlı’nın başarısının arkasında, 'Nizam-ı Âlem' ideali yani dünya düzenini adalet ve 
hakkaniyetle sağlama anlayışı yatmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de geçen 'Adaletle hükmedin' 
(Nisa, 58) emri, Osmanlı idare anlayışının temel ilkelerinden biri olmuştur. Bu ilke, 
imparatorluğun farklı coğrafyalarda uzun süre hâkimiyetini sürdürebilmesinin manevi 
dayanaklarından biridir. 

          Bugün Osmanlı coğrafyasında yer alan ülkeler, hâlâ Osmanlı’nın bıraktığı mimari 
eserler, hukukî düzenlemeler, kültürel gelenekler ve ortak tarih bilinci ile Osmanlı mirasını 
yaşamaktadır. Balkanlardan Ortadoğu’ya, Kuzey Afrika’dan Kafkaslara kadar geniş bir 
coğrafyada Osmanlı’nın izleri bariz şekilde hissedilmektedir. 

          Sonuç olarak Osmanlı, küçük bir uç beyliğinden çıkarak 10 milyon km²’lik devasa bir 
coğrafyaya hükmeden cihan imparatorluğu haline gelmiştir. Bugün 45 ülke doğrudan, 75 
ülke ise dolaylı olarak Osmanlı hâkimiyetinin izlerini taşımaktadır. Bu durum, Osmanlı’nın 
sadece geçmişte değil, günümüzde de etkisini sürdürdüğünü göstermektedir. 

 



II. Abdülhamid Han ve Filistin  
          Osmanlı Devleti’nin son dönemlerinde yaşanan en önemli siyasi hadiselerden biri, 
Yahudi liderlerin Filistin topraklarını satın alma girişimleridir. O dönem Osmanlı toprağı 
olan Filistin’i satın almak isteyen Yahudiler, bunun karşılığında Osmanlı Devleti’nin bütün 
dış borçlarını ödemeyi taahhüt etmişlerdir. Ancak Sultan II. Abdülhamid Han, bu teklifi kesin 
bir dille reddetmiştir. Onun bu kararlı tavrı, yalnızca siyasi bir duruş değil, aynı zamanda 
Filistin topraklarının Osmanlı için taşıdığı kutsal değerin de bir yansımasıdır. 

          II. Abdülhamid Han, Yahudilerin Filistin’de toprak satın alarak ileride bir devlet kurma 
niyetini sezmiş ve buna asla müsaade etmemiştir. O, 'Ben bir karış bile olsa toprak satmam. 
Zira bu vatan bana değil, milletime aittir. Milletim bu toprakları kanlarını dökerek vatan 
yapmıştır. Onları satamam, satmayacağım.' sözleriyle tavrını ortaya koymuştur. Bu sözler, 
onun yalnızca bir devlet adamı değil, aynı zamanda vatan ve millet sevgisiyle dolu bir lider 
olduğunu göstermektedir. 

          Abdülhamid’in bu tavrı, Osmanlı tarihindeki birçok örnekle paralellik göstermektedir. 
Yavuz Sultan Selim, Memlük seferinden sonra kutsal toprakların korunmasına büyük önem 
vermiştir. Kanuni Sultan Süleyman döneminde Kudüs imar edilmiş, surlar onarılmış, cami ve 
medreseler inşa edilmiştir. Osmanlı, asırlar boyunca Filistin’e özel bir önem vermiş, burayı 
sadece bir toprak parçası değil, İslam dünyasının kalbi olarak görmüştür. 

          II. Abdülhamid, Filistin topraklarını satmamakla yalnızca dini bir hassasiyet 
göstermemiş, aynı zamanda büyük bir stratejik öngörü sergilemiştir. Çünkü bu satış 
gerçekleşseydi, Osmanlı Devleti’nin bütünlüğü tehlikeye girecek, ileride Ortadoğu’da büyük 
çatışmaların temeli atılacaktı. Nitekim II. Abdülhamid’in vefatından sonra gelişen olaylar, 
onun öngörüsünün ne kadar isabetli olduğunu göstermiştir. 

          Osmanlı’nın Filistin’e verdiği önem, Kur’an-ı Kerim’de 'Çevresini mübarek kıldığımız 
Mescid-i Aksa' (İsra, 1) ayetiyle de paralellik göstermektedir. Bu toprakların satılması, 
sadece bir arazi kaybı değil, aynı zamanda İslam dünyasının kalbine vurulacak bir darbe 
anlamına gelecekti. II. Abdülhamid bu bilinçle hareket etmiş ve toprakları koruma 
konusunda kararlı bir duruş sergilemiştir. 

          Bugün Ortadoğu’da yaşanan Filistin meselesi, II. Abdülhamid’in ileri görüşlülüğünü bir 
kez daha kanıtlamaktadır. Eğer o gün bu topraklar satılmış olsaydı, belki de çok daha erken 
dönemde büyük çatışmalar ortaya çıkacaktı. Abdülhamid’in bu dirayeti, günümüz 
siyasetçileri için de önemli bir ders niteliğindedir. 

          Sonuç olarak Sultan II. Abdülhamid Han, Osmanlı Devleti’nin en zor döneminde dahi 
vatan toprağını koruma konusunda kararlı bir duruş sergilemiş, Filistin topraklarının 
satılmasına kesinlikle izin vermemiştir. Onun bu tavrı, hem siyasi hem de manevi açıdan 
Osmanlı tarihine altın harflerle yazılmıştır. 



Bakteriyolojihane-i Şahane 
          Osmanlı Devleti, modern bilim ve tıp alanındaki gelişmeleri yakından takip eden bir 
devlet olmuştur. Bu bağlamda, Sultan II. Abdülhamid döneminde 1894 yılında kurulan 
Bakteriyolojihane-i Şahane, Osmanlı’nın ilk bilimsel araştırma kurumu olma özelliğini taşır. 
Bu kurum, günümüzdeki mikrobiyoloji laboratuvarlarının temeli kabul edilmektedir. 

          Bakteriyolojihane-i Şahane, başta kolera ve veba gibi salgın hastalıklarla mücadele 
amacıyla kurulmuştur. Kurumda mikrop üretimi, serum ve aşı çalışmaları yapılmış; özellikle 
sığır vebası aşısı bu laboratuvarda geliştirilmiştir. Böylece hem insan sağlığı hem de hayvan 
sağlığı açısından önemli adımlar atılmıştır. 

          Bu kurumun kurulması, Osmanlı Devleti’nin modern tıp anlayışına verdiği önemin 
göstergesidir. Dönemin hekimleri Avrupa’ya gönderilerek eğitim almış ve elde edilen bilgiler 
Osmanlı’daki bu kurumlarda uygulanmıştır. Bakteriyolojihane aynı zamanda yeni nesil 
hekimlerin yetişmesinde bir okul işlevi görmüştür. 

          Bakteriyolojihane-i Şahane’nin dışında, Osmanlı’da kurulan diğer sağlık kurumları da 
dikkat çekicidir. Şişli Etfal Hastanesi (1899), Darülaceze (1895) ve Gureba Hastaneleri, 
Sultan II. Abdülhamid’in sağlık alanındaki yenilikçi vizyonunun örnekleridir. Bu kurumlar 
hem bilimsel araştırmalar hem de sosyal yardımlar açısından büyük önem taşımaktadır. 

          Bakteriyolojihane-i Şahane, günümüzde Türkiye’deki mikrobiyoloji ve enfeksiyon 
hastalıkları bölümlerinin temelini oluşturmuş; aynı zamanda Osmanlı’nın bilime ve insan 
sağlığına verdiği değeri ortaya koymuştur. Bu yönüyle hem tıp tarihimizde hem de bilimsel 
araştırmaların gelişiminde bir dönüm noktasıdır. 

 

Dipnotlar 
1. Bakteriyolojihane-i Şahane, 1894 yılında İstanbul’da kurulmuştur. 

2. Kurumda sığır vebası ve kolera aşıları üretilmiş, halk sağlığına katkı sağlanmıştır. 

3. Osmanlı, modern tıp anlayışını Avrupa’dan aldığı eğitimlerle güçlendirmiştir. 

4. II. Abdülhamid dönemi, sağlık ve bilimsel araştırmalar açısından en verimli dönemlerden 
biridir. 



                                                                                                                                                                      

Demirbaş Şarl ve Osmanlı’nın Alicenaplığı 

          17. yüzyılda Osmanlı Devleti, yalnızca askerî ve siyasi gücüyle değil, aynı zamanda 
misafirperverliği ve alicenaplığıyla da dünyaya örnek olmuştur. İsveç Kralı XII. Charles 
(Demirbaş Şarl), 1709 yılında Ruslara karşı Poltava Savaşı’nda aldığı ağır yenilginin 
ardından Osmanlı topraklarına sığınmıştır. Osmanlı Devleti, onu büyük bir misafirperverlik 
ve saygıyla ağırlamış, bu durum Batı tarihine de örnek olacak şekilde kaydedilmiştir. 

          Demirbaş Şarl, Osmanlı topraklarında kaldığı süre boyunca Türklerin gösterdiği şefkat 
ve asalet karşısında derin bir hayranlık duymuştur. Onun şu sözleri bu duyguyu en güzel 
şekilde ifade etmektedir: “Poltava’da esir oluyordum. Bu benim için bir ölümdü, kurtuldum... 
Fakat bugün esirim, Türklerin esiriyim. Demirin, ateşin ve suyun yapamadığını onlar bana 
yaptılar; esir ettiler. Yalnız ayağımda zincir yok, zindanda da değilim; istediğimi yapıyorum. 
Fakat bu defa da şefkatin, asaletin, nezaketin esiriyim.” 

          Osmanlı’nın bu tutumu, yalnızca bir misafiri ağırlamak değil, aynı zamanda uluslararası 
alanda da adalet ve merhamet anlayışını ortaya koymuştur. Kral XII. Charles, Osmanlı 
topraklarında tam beş yıl kalmış ve bu süre boyunca Osmanlı halkıyla yakın ilişkiler 
geliştirmiştir. 

          Osmanlı tarihinde başka örneklerde de yabancı hükümdar ve devlet adamlarının 
Osmanlı’ya sığındıkları görülmüştür. Macar Kralı Jan Sobieski’nin torunları, Lehistan’dan 
kaçan asiller ve hatta farklı dönemlerde Rusya’dan kaçan prensler Osmanlı topraklarında 
himaye görmüştür. Bu örnekler Osmanlı’nın yalnızca bir devlet değil, aynı zamanda bir 
sığınak olduğunu da göstermektedir. 

          Demirbaş Şarl olayı, Osmanlı’nın misafirperverliğinin Avrupa tarihinde de iz bırakan 
en güçlü örneklerinden biridir. Türklerin alicenaplığı, bir krala bile 'zincirsiz esir' 
duygusunu yaşatacak kadar derin bir insaniyet anlayışına dayanıyordu. 

Dipnotlar 
1. İsveç Kralı XII. Charles, 1709 Poltava Savaşı’nda Ruslara yenildikten sonra Osmanlı’ya 
sığınmıştır. 

2. Osmanlı, kralı Misafir-i Devlet statüsünde ağırlamış ve tam beş yıl himaye etmiştir. 

3. Osmanlı toprakları, tarih boyunca pek çok sığınmacıya ev sahipliği yapmıştır. 

4. Demirbaş Şarl, Türklerin şefkat ve nezaketini tarihe geçiren sözlerle ifade etmiştir. 

 



Fatih Sultan Mehmet ve Havan Topu 
          Fatih Sultan Mehmet, İstanbul’un fethi sırasında yalnızca askerî dehası ile değil, aynı 
zamanda halkı korumaya yönelik insanî yaklaşımıyla da öne çıkmıştır. 1453’te 
gerçekleştirilen bu büyük fetihte Fatih, şehrin halkına zarar vermemek için özel tedbirler 
almış ve savaş teknolojisini geliştirme yoluna gitmiştir. Bu amaçla, surların yıkılmasını 
sağlamak için havan topunu icat ettirmiştir. Böylece Osmanlı ordusu, şehre doğrudan 
saldırmak yerine surları aşmayı hedeflemiştir. 

          Havan topu, dik açıyla ateşlenebilen ve yüksekten düşerek hedefi vuran bir top 
çeşididir. Bu silahın geliştirilmesi, Osmanlı askerî teknolojisinin ulaştığı yüksek seviyeyi 
göstermektedir. Fatih, bu yeni icadı kullanarak şehrin surlarını yıkmayı amaçlamış, böylece 
şehir halkına doğrudan zarar vermeden fetih gerçekleştirmeye çalışmıştır. 

          İstanbul kuşatmasında yalnızca havan topu değil, aynı zamanda devasa şahi topları da 
kullanılmıştır. Macar ustası Urban tarafından dökülen bu toplar, dönemin en güçlü silahları 
arasında yer almıştır. Fatih’in bu teknolojiyi etkin bir şekilde kullanması, fethin kaderini 
belirleyen unsurlardan biri olmuştur. 

          Tarih boyunca Osmanlı, savaşlarda sivillere zarar vermemek için çeşitli tedbirler 
almıştır. Örneğin, Mohaç Meydan Muharebesi’nde Osmanlı ordusu yalnızca savaşan 
askerlere yönelmiş, halka dokunmamıştır. Yine Yavuz Sultan Selim, Mısır seferinde halkın 
can ve mal güvenliğini koruma altına almıştır. Bu örnekler, Osmanlı’nın yalnızca fetih değil, 
aynı zamanda adalet ve merhamet anlayışını da ön planda tuttuğunu göstermektedir. 

          Fatih Sultan Mehmet’in bu yaklaşımı, Kur’an-ı Kerim’deki 'Bir topluluğa olan kininiz, 
sizi adaletsizliğe sevk etmesin' (Maide, 8) ayetinin de bir yansımasıdır. Fetih anlayışı yalnızca 
toprak kazanmak değil, aynı zamanda adalet ve düzeni sağlamak üzerine kurulmuştur. Fatih, 
bu bilinçle hareket ederek hem şehri almış hem de halkın güvenliğini teminat altına almıştır. 

          Sonuç olarak Fatih Sultan Mehmet’in İstanbul kuşatmasında havan topunu icat 
ettirmesi, onun hem askerî dehasının hem de insana verdiği değerin bir göstergesidir. Bu 
tavır, Osmanlı’nın fetih anlayışının en temel unsurlarından biri olan adalet ve merhamet 
ilkeleriyle de örtüşmektedir. 

Dipnot 
1. Fatih Sultan Mehmet, İstanbul halkına zarar vermemek için havan topunu icat ettirmiştir.​
2. Kuşatmada ayrıca şahi topları da kullanılmıştır.​
3. Osmanlı fetihlerinde halka zarar vermemek temel prensiplerden biri olmuştur. 

 



Gemilerin Karadan Yürütülmesi 
          Fatih Sultan Mehmet Han’ın İstanbul’un fethi sırasında aldığı en cesur ve stratejik 
kararlardan biri, gemilerin Haliç’e karadan indirilmesiydi. Bu düşünceyi dile getirdiğinde, 
bazı devlet erkânı bunun imkânsız olduğunu söylemişti. Ancak Fatih, engeller karşısında 
yılmaz bir azim ve kararlılıkla meşhur sözünü dile getirdi: ''İmkânın sınırını görebilmek için 
imkânsızı denemek lazım Paşa.'' Bu söz, yalnızca bir fetih stratejisinin değil, aynı zamanda 
Osmanlı’nın ufuk açıcı düşünce yapısının da ifadesidir. 

          Fatih’in bu yaklaşımı, bir liderin engeller karşısında nasıl bir vizyon ortaya koyması 
gerektiğini göstermektedir. Gemilerin karadan yürütülmesi, dönemin şartlarında neredeyse 
imkânsız görünen bir fikirdi. Ancak bu fikrin hayata geçirilmesiyle Bizans’ın en güçlü 
savunma hattı olan Haliç bertaraf edilmiş, İstanbul’un fethi hızlanmıştır. Fatih, bu 
stratejisiyle hem askeri dehasını hem de kararlılığını ortaya koymuştur. 

          Tarih boyunca pek çok büyük lider, imkânsızı denemek suretiyle tarihe yön vermiştir. 
Hannibal, Alp Dağları’nı filleriyle aşarak Roma’ya karşı büyük bir meydan okuma 
gerçekleştirmiştir. Mimar Sinan, Süleymaniye Camii’ni inşa ederken dönemin mühendislik 
sınırlarını zorlamış ve çağları aşan bir eser ortaya koymuştur. Osmanlı’nın farklı cephelerde 
uyguladığı stratejiler, her zaman imkânsız gibi görünenin başarılabileceğini göstermiştir. 

          Fatih’in bu cesur sözü, aynı zamanda bir inanç ve tevekkül anlayışını da yansıtmaktadır. 
Kur’an-ı Kerim’de 'Kim Allah’a tevekkül ederse, O ona yeter' (Talak, 3) ayeti, zorluklar 
karşısında inanç ve azimle hareket etmenin önemini vurgular. Fatih de bu inançla imkânsız 
görüneni başarmaya kararlı olmuş, İstanbul’un fethini mümkün kılmıştır. 

          Fatih Sultan Mehmet’in bu anlayışı, günümüz dünyasında da bir ilham kaynağıdır. 
Bilimden sanata, siyasetten teknolojiye kadar birçok alanda büyük başarılar, ancak imkânsız 
gibi görünen hedeflere cesaretle yönelmekle gerçekleşmektedir. Fatih’in bu sözü, yenilikçi 
düşüncenin ve sınırları zorlamanın önemini bize hatırlatmaktadır. 

          Sonuç olarak, Fatih Sultan Mehmet’in ''İmkânın sınırını görebilmek için imkânsızı 
denemek lazım'' sözü, yalnızca İstanbul’un fethi için değil, tüm insanlık tarihi için evrensel 
bir ders niteliğindedir. Bu söz, azmin, inancın ve vizyonun birleştiğinde nelerin 
başarılabileceğini gösteren en çarpıcı örneklerden biridir. 

Dipnot 
1. Fatih Sultan Mehmet, gemilerin karadan yürütülmesi stratejisiyle Bizans’ın en güçlü 
hattını aşmıştır.​
2. ''İmkânın sınırını görebilmek için imkânsızı denemek lazım'' sözü, yalnızca askeri değil, 
felsefi bir mesaj da taşır.​
3. Hannibal ve Mimar Sinan gibi tarihi şahsiyetler de imkânsız görüneni deneyerek tarihe 
yön vermiştir. 



Filek Kalesi Demirbaş Hasan Pehlivan 
          16. yüzyılda Osmanlı fetihleri sırasında yaşanan destansı olaylardan biri, Macaristan’da 
kaya kitlesi üzerine inşa edilmiş, kartal yuvasını andıran Filek Kalesi’nin alınışıdır. Bu zorlu 
kaleyi, halk arasında 'Demirbaş Hasan Pehlivan' olarak bilinen bir Osmanlı yiğidi, 40 
arkadaşıyla birlikte büyük bir cesaret örneği göstererek fethetmiştir. Bu olay, Osmanlı 
askerlerinin yalnızca sayıca üstünlükle değil, aynı zamanda iman ve cesaretle zaferler 
kazandığının örneklerinden biridir. 

          Filek Kalesi, yüksek ve sarp kayalıklar üzerine kurulmuş olup doğal yapısıyla adeta ele 
geçirilmesi imkânsız bir görünüme sahipti. Osmanlı ordusu için Macaristan’ın içlerine 
ilerleyişte önemli bir engel teşkil eden bu kale, stratejik konumu nedeniyle büyük önem 
taşımaktaydı. Demirbaş Hasan Pehlivan ve arkadaşlarının bu kaleyi fethetmesi, yalnızca 
askerî bir başarı değil, aynı zamanda Osmanlı azminin ve kararlılığının sembolü olmuştur. 

          Demirbaş Hasan Pehlivan, kuvveti, cesareti ve yiğitliğiyle ün salmış bir Osmanlı 
kahramanıydı. 40 arkadaşıyla birlikte kaleye gizlice yaklaşmış, gece vakti surlara tırmanarak 
içeriden kapıları açmayı başarmışlardır. Bu hareket, Osmanlı ordusunun kısa sürede kaleyi 
tamamen ele geçirmesini sağlamıştır. Bu kahramanlık, Osmanlı askerlerinin inanç ve 
fedakârlık ruhunun bir tezahürü olarak tarihe geçmiştir. 

          Osmanlı tarihinde Filek Kalesi’nin fethi gibi pek çok yiğitlik örneği bulunmaktadır. 
Mesela, 1453 İstanbul’un fethi sırasında Ulubatlı Hasan’ın surlara sancağı dikmesi, Osmanlı 
askerinin cesaret ve fedakârlığının simgesi olmuştur. Yine Mohaç Meydan Muharebesi’nde 
Osmanlı öncü birliklerinin gösterdiği kahramanlık, imanın ve azmin üstünlüğünü ortaya 
koymuştur. Bu örnekler, Osmanlı askerinin sayıca az olsa dahi maneviyatla zaferler 
kazanabildiğini göstermektedir. 

          Osmanlı askerlerinin bu tür kahramanlıklarında, İslam’ın 'Allah yolunda mallarını ve 
canlarını ortaya koyanlar' müjdesine olan inançlarının önemli rolü vardı. Filek Kalesi’nin 
fethi de, yalnızca bir toprak kazanımı değil, aynı zamanda Osmanlı’nın adalet ve nizam 
anlayışının Macar topraklarında hâkimiyet kazanmasının bir simgesidir. 

          Sonuç olarak Filek Kalesi’nin Demirbaş Hasan Pehlivan ve 40 arkadaşı tarafından 
fethedilmesi, Osmanlı tarihinin unutulmaz kahramanlık destanlarından biridir. Bu olay, 
Osmanlı’nın askerî başarısının yalnızca silah gücünden değil, iman, azim ve kahramanlıktan 
kaynaklandığını bir kez daha ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Filek Kalesi, Macaristan’da yüksek bir kaya üzerine kurulmuş, stratejik öneme sahip bir 
kaledir.​
2. Demirbaş Hasan Pehlivan ve 40 arkadaşı, kaleyi cesur bir baskınla fethetmiştir.​
3. Osmanlı tarihindeki Ulubatlı Hasan örneği gibi, bu fetih de kahramanlık ve fedakârlığın 
simgesidir. 



İlk Hayvan Hastanesi Gurabahane-I Laklakan 
       

         Osmanlı Devleti, yalnızca insan haklarına değil, hayvan haklarına da büyük önem 
vermiştir. Bu bağlamda, özellikle leylekler için kurulan ‘Gurabahane-i Laklakan’, tarihte 
bilinen ilk hayvan hastanesi olarak kabul edilmektedir. Bursa’da kurulan bu müessese, göç 
esnasında yaralanan veya hastalanan leyleklerin tedavisi için inşa edilmiştir. 

          Hayvanlara yönelik bu duyarlılık yalnızca leyleklerle sınırlı kalmamıştır. Osmanlı 
toplumunda ‘kuş evleri’ veya ‘serçehaneler’ adı verilen küçük yapılar cami, medrese, han ve 
kervansarayların duvarlarına yapılırdı. Bu yapılar sayesinde kuşların barınması ve 
korunması sağlanırdı. 

          Ayrıca Osmanlı padişahları hayvanların yük taşıma kapasitelerini belirleyen fermanlar 
yayınlamışlardır. Örneğin, 3. Murad döneminde bir merkebin (eşek) taşıyabileceği yükün 80 
kiloyu, bir beygirin yükünün ise 120 kiloyu geçemeyeceği yönünde emir verilmiştir. Bu, 
hayvanların sömürülmesini engelleyen önemli bir uygulamadır. 

          Sokak hayvanları için ‘sadaka taşları’ yanında bırakılan yiyecekler, cami avlularına 
bırakılan su kapları ve vakıflar aracılığıyla düzenli mama temini de Osmanlı’nın hayvan 
dostu uygulamalarındandır. Özellikle kediler için vakıflar kurulduğu ve kış aylarında sokak 
köpeklerinin beslenmesi için çalışmalar yapıldığı belgelenmiştir. 

          Bütün bu örnekler, Osmanlı’nın hayvan haklarını bir merhamet anlayışı çerçevesinde 
ele aldığını, bugünün modern hayvan hakları kavramından çok daha önce hayata geçirdiğini 
göstermektedir. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı toplumunda hayvan haklarına yönelik duyarlılık vakıf sistemiyle de 
desteklenmiştir. 

2. Kuş evleri yalnızca estetik değil, aynı zamanda ekolojik bir işlev görmüştür. 

 3. Murad dönemi fermanları, hayvan refahı açısından dönemin en ileri 
düzenlemelerindendir. 

 

 

 

 



Dünyanın İlk Standart Kanunu 
          Osmanlı Devleti, hukuk ve belediye teşkilatı alanında da öncü uygulamalara imza 
atmıştır. Sultan II. Bayezid döneminde, 1502 yılında yürürlüğe giren Kanunname-i İhtisab-ı 
Bursa, dünyanın ilk standart belediye kanunu olarak kabul edilmektedir. Bu kanun, hem 
ekonomik düzeni hem de sosyal hayatı düzenleyen kapsamlı hükümler içermekteydi. 

          Kanunname-i İhtisab-ı Bursa, çarşı ve pazarlarda fiyat istikrarını sağlamak, esnafın 
çalışma kurallarını belirlemek, ölçü ve tartıda adaleti korumak amacıyla hazırlanmıştır. 
Özellikle gıda maddelerinin kalitesi, ekmek gramajı, et ve sebze fiyatları gibi konular 
kanunla belirlenmiş ve denetim altına alınmıştır. 

          Bu kanun, sadece ekonomik düzenlemelerle sınırlı kalmamış; şehirde temizlik, kamu 
sağlığı, güvenlik ve esnaf ahlakı gibi konularda da kurallar getirmiştir. Böylelikle Osmanlı’da 
şehir yaşamı hukukî bir çerçeveye oturtulmuş ve sosyal düzen sağlanmıştır. 

          Kanunname-i İhtisab-ı Bursa’nın en önemli yönlerinden biri, evrensel bir hukuk 
anlayışıyla hazırlanmış olmasıdır. Bugün modern belediye kanunlarının temelinde yer alan 
birçok ilke, bu kanunda ilk defa ortaya konmuştur. 

          Osmanlı’da çıkarılan diğer kanunnameler de bu geleneği sürdürmüştür. Fatih Sultan 
Mehmed’in ‘Kanunname-i Ali Osman’ı, devlet teşkilatını düzenleyen ilk anayasa 
niteliğindeydi. Kanuni Sultan Süleyman dönemindeki ‘Kanuni’ unvanı da, onun adaletli ve 
kapsamlı kanunlarıyla ilişkilidir. 

Dipnotlar 
1. Kanunname-i İhtisab-ı Bursa, 1502 yılında Sultan II. Bayezid tarafından yürürlüğe 
konulmuştur. 

2. Bu kanun, çarşı ve pazar denetiminden şehir düzenine kadar geniş bir yelpazeyi 
kapsamaktadır. 

3. Fatih Sultan Mehmed’in Kanunname-i Ali Osman’ı, Osmanlı devlet yapısını düzenleyen en 
önemli metinlerden biridir. 

4. Kanuni Sultan Süleyman’ın ‘Kanuni’ unvanı, onun adalet anlayışı ve kapsamlı kanunlarıyla 
ilgilidir. 

 

 

 



Lalenin Avrupa’ya Yolculuğu ve Osmanlı  
          Lale, Osmanlı kültürünün en önemli simgelerinden biri olmuş, sanat ve edebiyatın 
vazgeçilmez bir motifi haline gelmiştir. Avrupa’ya ise ilk kez Osmanlı topraklarından 
götürülmüş ve kısa sürede Batı dünyasında büyük bir ilgi uyandırmıştır. 16. yüzyılda Kanuni 
Sultan Süleyman döneminde Osmanlı topraklarını ziyaret eden Avusturyalı diplomat Ogier 
Ghiselin de Busbecq, lale soğanlarını Avrupa’ya götürmüş ve bu çiçek kısa sürede kıtanın en 
değerli bitkilerinden biri haline gelmiştir. 

          Avrupa’da özellikle Hollanda, lale yetiştiriciliğinde ön plana çıkmış ve 17. yüzyılda ‘Lale 
Çılgınlığı’ (Tulipomania) adı verilen bir ekonomik balon yaşanmıştır. Lale soğanlarının 
değerinin olağanüstü artması, bu bitkinin sadece bir süs çiçeği değil, aynı zamanda bir 
yatırım aracı haline geldiğini göstermektedir. 

         Osmanlı’da ise lale, özellikle Lale Devri (1718-1730) olarak bilinen dönemde kültürel 
hayatın merkezine oturmuştur. Bu dönemde İstanbul, lale bahçeleriyle süslenmiş; 
minyatürlerde, çinilerde, edebi eserlerde ve mimaride lale motifleri yoğun biçimde 
kullanılmıştır. Lale, aynı zamanda zarafet, estetik ve inceliğin sembolü haline gelmiştir. 

          Lalenin Osmanlı’dan Avrupa’ya taşınması, yalnızca bir çiçeğin yolculuğu değil; aynı 
zamanda medeniyetler arası kültürel etkileşimin de önemli bir örneğidir. Batı dünyasında 
bir ekonomi fenomeni haline gelen lale, Doğu’da bir medeniyet sembolü olarak kalmaya 
devam etmiştir. 

          Bugün hâlâ Türkiye’de özellikle İstanbul ile özdeşleşen lale, her yıl düzenlenen Lale 
Festivalleri ile kültürel bir miras olarak yaşatılmaktadır. Hollanda’da ise ülkenin 
simgelerinden biri haline gelmiş, uluslararası ticaretin de önemli bir parçası olmuştur. 

Dipnotlar 
1. Lale, 16. yüzyılda Osmanlı’dan Avrupa’ya Busbecq aracılığıyla taşınmıştır. 

2. Hollanda’da 17. yüzyılda yaşanan Tulipomania, tarihteki ilk ekonomik balonlardan biridir. 

3. Osmanlı’da Lale Devri, çiçekle özdeşleşen bir kültürel ve sanatsal dönemi simgeler. 

4. Günümüzde lale, hem Türkiye’nin hem de Hollanda’nın simgelerinden biri olmaya devam 
etmektedir. 

 

 



Türklerin Karakteri 
          Fransız şair ve devlet adamı Alphonse de Lamartine, Türkler hakkında dile getirdiği 
övgü dolu ifadeleriyle Batı dünyasında Türk algısının en güzel örneklerinden birini 
sunmuştur. Lamartine, Türklerin savaş meydanındaki kararlılığı ve sertliği ile barış 
zamanındaki yumuşak ve merhametli tavırlarını aynı potada değerlendirmiştir. Onun şu 
sözleri bu durumu en veciz şekilde ifade etmektedir: “Düşmanına saldırırken amansız bir 
kasırgaya, korkunç bir denize ve insafsız bir yıldırıma benzeyen Türk; dost yanında ve 
silahsız düşman karşısında bir seher yelidir, berrak bir göldür.” 

          Lamartine’in bu gözlemi, Türklerin karakterinde yer alan cesaret ile merhametin 
dengeli birlikteliğini yansıtmaktadır. Türkler, savaşta cesur, disiplinli ve kararlı iken; barış 
zamanında hoşgörülü, misafirperver ve adaletli bir toplum olarak öne çıkmışlardır. Bu 
durum, Osmanlı tarihindeki pek çok olayda gözlemlenebilir. 

          Örneğin, İstanbul’un fethi sırasında Fatih Sultan Mehmed’in halka karşı gösterdiği 
hoşgörü ve Ayasofya’yı camiye çevirirken alınan insancıl tedbirler, Türklerin merhamet ve 
adalet anlayışına güzel bir örnektir. Aynı şekilde Yavuz Sultan Selim’in Mısır Seferi 
sonrasında Mekke ve Medine’ye gösterdiği hürmet, Türklerin dini değerlere ve kutsallara 
olan saygısını ortaya koymuştur. 

          Batılı pek çok düşünür ve seyyah da Türkler hakkında benzer gözlemler aktarmıştır. 
Montesquieu, Türklerin adalet anlayışını överken; Voltaire, Osmanlı’nın din ve kültürler 
arası hoşgörüsünü eserlerinde dile getirmiştir. Tüm bu değerlendirmeler, Lamartine’in 
sözlerinin yalnızca edebi bir güzelleme olmadığını, aynı zamanda tarihsel gerçeklere 
dayanan bir tespit olduğunu göstermektedir. 

          Türkler, hem savaş meydanlarında hem de barış zamanlarında ortaya koydukları 
tutumlarla tarihte iz bırakmış bir millettir. Lamartine’in sözleri, bu milletin hem gücünü hem 
de gönül zenginliğini Batı dünyasına anlatan en kıymetli ifadelerden biri olarak hafızalarda 
yerini almıştır. 

Dipnotlar 
1. Lamartine, Türklerin savaşta sert, barışta ise merhametli karakterini vurgulamıştır. 

2. Fatih Sultan Mehmed’in İstanbul fethindeki tutumu, merhamet ve adalet anlayışına 
örnektir. 

3. Montesquieu ve Voltaire, Türklerin adalet ve hoşgörüsünü eserlerinde dile getirmiştir. 

4. Osmanlı tarihi, gücün ve merhametin birlikte var olabileceğini gösteren pek çok örnek 
barındırmaktadır. 

 



Mohaç Meydan Muharebesi  
          Kanuni Sultan Süleyman Han, 29 Ağustos 1526 tarihinde Osmanlı ordusunu Macar 
Krallığı ve Papalık askerlerine karşı Mohaç Ovası’nda savaşa sevk etti. Bu muharebe, yalnızca 
Osmanlı tarihinin değil, dünya askerî tarihinin de en kısa sürede kazanılmış büyük 
zaferlerinden biri olarak bilinmektedir. Savaşta Osmanlı, Orta Asya’dan beri Türklerin 
kullandığı önemli bir taktik olan Turan Taktiği’ni (Sahte Ricat) uygulayarak düşmanı kısa 
sürede imha etmiştir. 

          Turan Taktiği, düşmanın karşısında geri çekiliyor gibi yaparak onları istenilen noktaya 
çekme, ardından ani bir kuşatma ve saldırıyla imha etme esasına dayanır. Osmanlı öncü 
birlikleri savaşın başında geri çekiliyor gibi görünmüş, Macar ordusu bunu gerçek sanarak 
ileri atılmıştır. Ancak Osmanlı ordusunun planı, düşmanı bataklık araziye çekmek ve burada 
merkez kuvvetlerin ani saldırısıyla onları bozguna uğratmaktı. Yan kollardan yapılan 
kuşatma harekâtı ile düşman tamamen çevrilmiş ve etkisiz hale getirilmiştir. 

          Savaş yalnızca iki saat sürmüş, bu kısa sürede Macar ordusu ağır bir yenilgi almıştır. 
Kral II. Lajos savaş meydanında hayatını kaybetmiş, Macar Krallığı fiilen Osmanlı hâkimiyeti 
altına girmiştir. Bu zaferle Osmanlı, Orta Avrupa’da büyük bir güç haline gelmiş, Avrupa’daki 
güç dengesi tamamen değişmiştir. 

          Mohaç’ta kullanılan Turan Taktiği, Türklerin tarih boyunca defalarca başvurduğu bir 
savaş yöntemiydi. Malazgirt Meydan Muharebesi’nde (1071) Alparslan’ın Bizans ordusuna 
karşı aynı taktiği kullanarak büyük bir zafer kazanması, bu yöntemin Osmanlı’ya miras 
kaldığını göstermektedir. Yine Yıldırım Bayezid, Niğbolu Savaşı’nda (1396) benzer bir sahte 
ricat ve ani saldırı taktiğiyle Haçlı ordusunu mağlup etmiştir. 

          Mohaç Zaferi, yalnızca bir askerî başarı değil, aynı zamanda Osmanlı’nın disiplinli 
ordusunun, güçlü stratejik aklının ve liderlik vasıflarının bir sonucudur. Kanuni Sultan 
Süleyman Han’ın bu zaferi, 'Cihan Padişahı' unvanını pekiştirmiştir. Avrupa tarihçileri bu 
muharebeyi 'iki saatlik bir rüya' ve 'bir imparatorluğun sonu, bir diğerinin yükselişi' 
sözleriyle anlatmışlardır. 

          Bugün Mohaç Meydan Muharebesi, askerî tarih derslerinde örnek olarak 
okutulmaktadır. Turan Taktiği, stratejik düşüncenin, sabır ve disiplinin birleştiğinde nasıl 
kısa sürede büyük sonuçlar doğurduğunu gösteren bir örnektir. Bu zafer, Osmanlı’nın Orta 
Avrupa’daki hâkimiyetinin kapılarını açmış ve Avrupa’nın siyasi tarihinde kalıcı bir iz 
bırakmıştır. 

Dipnot 
1. Mohaç Meydan Muharebesi, 29 Ağustos 1526’da Osmanlı ile Macar Krallığı arasında 
gerçekleşmiştir.​
2. Osmanlı ordusu, Turan Taktiği (Sahte Ricat) ile kısa sürede büyük bir zafer kazanmıştır.​
3. Malazgirt (1071) ve Niğbolu (1396) savaşlarında da benzer taktikler uygulanmıştır. 



İnsan Haklarının Osmanlı’daki Temelleri 
          Osmanlı Devleti’nin kurucusu Osman Gazi’nin oğlu Orhan Gazi’ye yaptığı vasiyetler, 
yalnızca bir babanın öğüdü değil, aynı zamanda bir devletin yönetim anlayışını şekillendiren 
temel ilkeler olmuştur. Bu vasiyetlerde insana değer vermek, onu korumak, gözetmek, hoş 
tutmak, sevmek ve merhametle yaklaşmak gibi insani değerler ön plana çıkmıştır. Bu 
yönüyle Osman Gazi’nin sözleri, çağını aşan bir insan hakları belgesi niteliği taşımaktadır. 

          Osman Gazi’nin vasiyetlerinde sürekli insana yönelik ihsan, adalet ve merhamet 
vurgusu yapılmıştır. Halkın korunması, haklarının gözetilmesi ve zulümden uzak tutulması, 
Osmanlı yönetiminin temel prensipleri arasında yer almıştır. Bu öğütler, bireyin devlet 
karşısındaki haklarını tanıyan ve onu güvence altına alan bir anlayışın habercisidir. 

          Osman Gazi’nin bu insancıl yaklaşımı, Avrupa’nın ancak yüzyıllar sonra ulaşabildiği bir 
anlayışı temsil etmektedir. 1789 Fransız İnsan ve Yurttaş Hakları Bildirgesi ve 1948 İnsan 
Hakları Evrensel Beyannamesi, insana değer veren evrensel ilkeleri ortaya koymuş olsa da 
Osman Gazi’nin vasiyetleri bu değerleri 600 yıl öncesinden dile getirmiştir. Bu durum, 
Osmanlı’nın kuruluş felsefesinin insana saygı ve merhamet üzerine kurulduğunu 
göstermektedir. 

          Osman Gazi’nin bu yaklaşımı, sonraki padişahların yönetim anlayışına da yön vermiştir. 
Fatih Sultan Mehmet’in İstanbul’u fethettikten sonra şehrin halkına can ve mal güvenliği 
sağlaması, Kanuni Sultan Süleyman’ın kanunlarıyla adalet sistemini güçlendirmesi, III. 
Murad döneminde hayvan haklarını koruyan fermanların çıkarılması, bu insancıl anlayışın 
farklı yansımalarıdır. 

          Osman Gazi’nin vasiyetlerinin temelinde İslam’ın adalet, merhamet ve insan onuruna 
saygı ilkeleri bulunmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de 'Andolsun, biz insanoğlunu şerefli kıldık' 
(İsra, 70) ayeti, insanın Allah katındaki değerini ortaya koymaktadır. Osmanlı yönetimi, bu 
ilahi prensipleri hayata geçirerek insan haklarını korumayı devletin asli görevi kabul 
etmiştir. 

          Bugün insan hakları alanında ortaya konulan evrensel değerlerin Osmanlı’nın 
kuruluşundaki bu insani anlayıştan izler taşıdığı söylenebilir. Osman Gazi’nin vasiyetleri, 
modern dünyaya da yol gösterici nitelikte olup, insanın korunması ve onurlandırılmasının 
devletin en önemli görevi olduğunu hatırlatmaktadır. 

          Sonuç olarak, Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye vasiyetleri, yalnızca Osmanlı’nın değil, 
insanlık tarihinin de önemli belgeleri arasında yer alır. Bu öğütler, çağlarını aşan bir insan 
hakları vesikası olarak değerlendirilebilir ve Osmanlı’nın insana verdiği değeri açıkça ortaya 
koymaktadır. 

 



Osmanlı’da Akıl Hastaları ve Tedavi 
          Osmanlı Devleti, teb’asını 'Emanetullah' yani Allah’ın emaneti olarak görmüş ve bu 
anlayış çerçevesinde toplumun her kesimine adalet, merhamet ve şefkatle yaklaşmıştır. 
Özellikle akıl hastalarının tedavisi konusunda Osmanlı, dönemine göre son derece ileri bir 
anlayış ortaya koymuştur. Bimarhanelerde (akıl hastanelerinde) hastalar ceviz karyolalarda, 
ipekli çarşaf ve çamaşırlarda yatırılmış, onlara kaba muamelede bulunulmamış, bilakis 
musiki ile tedavi edilmiştir. 

          Osmanlı bimarhanelerinde akıl hastaları ruhuna şeytan girmiş kimseler olarak değil, 
tedavi edilmesi gereken hastalar olarak görülmüştür. Hastaların moralini yükseltmek, onları 
huzurlu bir ortamda yaşatmak amacıyla özel yöntemler uygulanmıştır. Suyun şırıltısı, kuş 
sesleri ve makamların ruh üzerindeki etkisi dikkate alınarak musiki tedavisi yaygın şekilde 
kullanılmıştır. Bu uygulama, tıp tarihinde bir ilk olup, modern psikoterapinin öncülerinden 
sayılmaktadır. 

          Aynı dönemde Avrupa’da akıl hastaları 'ruhuna şeytan girmiş' kimseler olarak kabul 
ediliyor, zincirlere vuruluyor ve hatta diri diri yakılıyorlardı. Avrupa’nın birçok bölgesinde 
akıl hastaları toplum için tehlike olarak görülüp hapishanelerde tutulmaktaydı. Bu durum, 
Osmanlı’nın şefkat temelli yaklaşımını daha da değerli kılmaktadır. 

          İstanbul’daki bimarhaneleri gören Batılı gözlemciler de Osmanlı’nın bu uygulamalarına 
hayran kalmışlardır. Bunlardan biri olan Mongeri Pere, Osmanlı’daki akıl hastanelerini 
inceledikten sonra, 'Burası Avrupa’nın asırlar sonra tahayyül edeceği bir hayal müessesidir' 
diyerek Osmanlı’nın bu alandaki üstünlüğünü dile getirmiştir. 

          Osmanlı’da Edirne II. Bayezid Külliyesi Darüşşifası, akıl hastalarının musiki, su sesi ve 
doğa ile tedavi edildiği en önemli merkezlerden biriydi. Burada 'Rast', 'Rehavi', 'Uşşak' gibi 
makamların ruha iyi geldiği kabul edilerek hastaların tedavisinde kullanılmıştır. Ayrıca 
hastalara sıcak yemek, temiz giysi ve huzurlu bir ortam sağlanması da tedavinin ayrılmaz bir 
parçası olmuştur. 

          Osmanlı’da asırlar öncesinde uygulanan musiki ile tedavi yöntemi, ABD’de ancak 1956 
yılında resmi olarak uygulanmaya başlanmıştır. Bu durum, Osmanlı’nın tıp anlayışının ne 
kadar ileri olduğunu ve çağları aşan bir vizyon ortaya koyduğunu göstermektedir. 

          Osmanlı’nın bu insancıl yaklaşımının temelinde İslam’ın insana verdiği değer 
bulunmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de 'Andolsun, biz insanoğlunu şerefli kıldık' (İsra, 70) ayeti, 
her insanın onurlu ve değerli olduğunu vurgulamaktadır. Bu anlayışla Osmanlı, toplumun en 
zayıf kesimlerine bile şefkat ve merhamet göstermeyi devletin bir görevi kabul etmiştir. 

          Bugün modern psikiyatri ve psikoterapide kullanılan birçok yöntem, Osmanlı’nın 
yüzyıllar öncesinden uyguladığı tedavi yöntemleriyle paralellik göstermektedir. Bu durum, 
Osmanlı’nın yalnızca siyasi ve askeri değil, tıp ve insani değerler alanında da öncü bir 
medeniyet olduğunu ortaya koymaktadır. 



        Sonuç olarak, Osmanlı bimarhaneleri çağının çok ötesinde uygulamalarıyla tarihe 
geçmiştir. Akıl hastalarına şefkatle yaklaşılması, musiki ve çevresel unsurlarla tedavi 
edilmeleri, Osmanlı’nın insana verdiği değeri ve yüksek medeniyet anlayışını açıkça 
göstermektedir. 

Dipnot 
1. Osmanlı akıl hastalarına şefkatle yaklaşmış, musiki ile tedavi yöntemini kullanmıştır.​
2. Avrupa’da aynı dönemde akıl hastaları şeytanla ilişkilendirilerek zulme maruz kalmıştır.​
3. Mongeri Pere, Osmanlı bimarhanelerini Avrupa için hayali bir kurum olarak 
nitelendirmiştir.​
4. Musiki ile tedavi ABD’de ancak 1956 yılında uygulanmaya başlanmıştır. 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



Fetihlerde Merhamet ve Adalet Anlayışı 
          Osmanlı Devleti, yaklaşık altı asır boyunca gerçekleştirdiği fetihlerde yalnızca askerî 
gücüyle değil, adalet ve merhamet anlayışıyla da ön plana çıkmıştır. Osmanlı ordusu, 
fethettiği bölgelerde kadın, çocuk, yaşlı ve savaşmayan sivillere asla zarar vermemeyi ilke 
edinmiştir. Bu anlayış, Osmanlı’nın hem İslam’ın temel prensiplerinden hem de kendi devlet 
geleneğinden aldığı güçlü bir mirastır. 

          İslam hukukunda sivillerin korunması esastır. Hz. Peygamber (s.a.v.), savaşlarda 
kadınların, çocukların, yaşlıların ve ibadethanelerde bulunan din adamlarının öldürülmesini 
yasaklamıştır. Osmanlı ordusu bu prensipleri titizlikle uygulamış, fetihlerde masum 
kimselerin can ve mal güvenliğini korumuştur. Bu yaklaşım, Osmanlı’nın fetih politikasının 
temel taşlarından biri olmuştur. 

          Osmanlı fetihlerinde merhamet anlayışına dair pek çok örnek bulunmaktadır. 
İstanbul’un fethi sırasında Fatih Sultan Mehmet, şehir halkının can ve mal güvenliğini 
garanti altına almış, kiliselere dokunulmayacağını ilan etmiştir. Yavuz Sultan Selim 
döneminde Mısır seferinde, sivil halka zarar verilmemiştir. Kanuni Sultan Süleyman’ın 
Avrupa seferlerinde de aynı anlayış devam etmiş, savaşmayan halkın korunmasına özen 
gösterilmiştir. 

          Osmanlı, fethettiği topraklarda yalnızca can güvenliğini sağlamakla kalmamış, aynı 
zamanda farklı din ve milletlere yaşama özgürlüğü tanımıştır. Gayrimüslimler dinlerini 
serbestçe yaşamış, kiliselerini onarmış, ticaret ve sanat faaliyetlerine devam etmiştir. Bu 
hoşgörü ortamı, Osmanlı’nın uzun süre hâkimiyetini sürdürmesinin en önemli 
sebeplerinden biridir. 

          Osmanlı’nın bu tutumu, Kur’an-ı Kerim’in 'Bir insanı öldürmek, bütün insanlığı 
öldürmek gibidir' (Maide, 32) ayetiyle de paralellik göstermektedir. Osmanlı sultanları, bu 
ilkeye uygun olarak fetihlerde yalnızca savaşanlarla mücadele etmiş, sivilleri ise devletin 
emaneti olarak görmüştür. 

          Bugün Osmanlı’nın fetih anlayışı, uluslararası hukukta sivillerin korunması ilkesinin 
öncülerinden biri olarak değerlendirilmektedir. Osmanlı mirası, savaşlarda bile insanlık 
onurunun korunabileceğini gösteren güçlü bir örnektir. 

          Sonuç olarak Osmanlı Devleti, fetihlerinde adalet ve merhameti esas almış, kadın, 
çocuk, yaşlı ve savaşmayan sivillere dokunmamıştır. Bu anlayış, Osmanlı’nın hem askeri hem 
de ahlaki üstünlüğünün en önemli göstergelerindendir. 

Dipnot 
1. Osmanlı, fetihlerde sivillere zarar vermemeyi İslam hukukuna dayandırmıştır.​
2. İstanbul’un fethi ve Mısır seferi bu anlayışın en önemli örneklerindendir.​
3. Gayrimüslim tebaanın hakları korunmuş, din ve ticaret özgürlükleri güvenceye alınmıştır. 



İnanç Özgürlüğü ve Hoşgörü Anlayışı 
          634 yıl boyunca üç kıtada hüküm süren Osmanlı Devleti, yalnızca siyasî ve askerî 
başarılarıyla değil, aynı zamanda farklı inançlara karşı gösterdiği hoşgörü ve adalet 
anlayışıyla da tarihe geçmiştir. Osmanlı, hiçbir vatandaşının inancına karışmamış, herkesi 
kendi dini ve mezhebi çerçevesinde özgür bırakmıştır. Bu yaklaşım, Osmanlı’nın farklı din ve 
milletleri yüzyıllar boyunca bir arada barış içinde yaşatabilmesinin temel sebeplerindendir. 

          Osmanlı’da farklı inançların özgürce yaşamasını sağlayan en önemli kurumlardan biri 
**Millet Sistemi** idi. Bu sistem sayesinde gayrimüslimler kendi dinî liderleri tarafından 
yönetiliyor, ibadetlerini serbestçe yerine getiriyor ve hukukî meselelerini kendi inanç 
esaslarına göre çözüme kavuşturabiliyorlardı. Örneğin, Rum Ortodoks Patrikhanesi, Ermeni 
Patrikhanesi ve Yahudi Hahambaşılığı Osmanlı idaresi altında özgür şekilde faaliyet 
göstermiştir. 

          Fetihlerde de Osmanlı’nın hoşgörü anlayışı dikkat çekmiştir. 1453’te İstanbul 
fethedildiğinde Fatih Sultan Mehmet, Hristiyanlara din özgürlüğü tanımış ve kiliselere 
dokunulmayacağını ilan etmiştir. Yavuz Sultan Selim’in Mısır seferinde, farklı mezheplere 
mensup Müslümanların ibadet özgürlüğü korunmuştur. Kanuni Sultan Süleyman döneminde 
ise Protestanlara Avrupa’da uygulanan baskılara karşı Osmanlı topraklarında güvenlik 
sağlanmıştır. 

          Osmanlı’nın bu yaklaşımı, İslam’ın temel öğretilerine dayanıyordu. Kur’an-ı Kerim’de 
geçen 'Dinde zorlama yoktur' (Bakara, 256) ayeti, Osmanlı’nın inanç özgürlüğü anlayışının 
temelini oluşturmuştur. Bu anlayış sayesinde Osmanlı topraklarında camiler, kiliseler, 
sinagoglar yan yana varlığını sürdürmüş, farklı inanç mensupları barış içinde yaşamıştır. 

          Bugün Balkanlar’dan Ortadoğu’ya, Kuzey Afrika’dan Kafkasya’ya kadar geniş bir 
coğrafyada Osmanlı hoşgörüsünün izlerini görmek mümkündür. Osmanlı döneminde 
yapılan ibadethaneler hâlâ ayaktadır ve farklı dinlerin Osmanlı idaresinde huzur içinde 
yaşayabildiğini göstermektedir. 

          Sonuç olarak Osmanlı Devleti, 634 yıllık devlet hayatı boyunca hiçbir vatandaşının 
inancına karışmamış, herkesi kendi dini inancında özgür bırakmıştır. Bu yaklaşım, 
Osmanlı’nın adalet anlayışının ve yüksek medeniyet bilincinin en önemli göstergelerinden 
biridir. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da Millet Sistemi, farklı dinlerin özgürce yaşamasını sağlamıştır.​
2. İstanbul’un fethi ve Kanuni dönemi hoşgörü politikaları bu anlayışa örnektir.​
3. Kur’an-ı Kerim’in 'Dinde zorlama yoktur' (Bakara, 256) ayeti, Osmanlı’nın uygulamalarına 
yön vermiştir. 



Osmanlı Kadınlarının Toplumsal Rolü 
          XIX. yüzyılın ortalarına kadar Avrupa’da kadınların toplumsal ve hukuki hakları 
oldukça kısıtlıydı. 1850’ye kadar İngiltere’de kadınların boşanma hakkı yoktu; mirastan pay 
alma hakkı dahi tanınmıyordu. Kadınlar birçok alanda hayvanlardan bile daha değersiz 
kabul edilmekteydi. Buna karşın Osmanlı’da kadınlar, hem aile içinde hem de toplumda 
önemli roller üstlenmiş, vakıflar aracılığıyla şehirlere yön vermiş ve eserler bırakmışlardır. 

          Osmanlı kadınları, özellikle vakıf müesseseleri aracılığıyla toplumsal hayatın 
gelişmesine büyük katkılarda bulunmuşlardır. Kadınlar, vakıfları yönetmiş; okul, hastane, 
çeşme, cami ve köprü gibi birçok hayır kurumunun inşasını sağlamışlardır. İstanbul’un zarif 
ve ihtişamlı görünümünün ardında, kadınların yönettiği bu vakıfların etkisi büyüktür. Tarihi 
eserlerin birçoğu, hayırsever Osmanlı kadınlarının mirasıdır. 

          Osmanlı kadınları, asırlardır güvenli ve refah içinde yaşamışlardır. Toplumda kadına 
yönelik saygı, onların kamusal alanda da aktif olmasına olanak tanımıştır. Kadınlar yalnızca 
aile hayatında değil, sosyal ve kültürel yaşamda da söz sahibi olmuş, toplumun manevi ve 
kültürel dokusu üzerinde belirleyici bir rol üstlenmişlerdir. 

          Tarih boyunca birçok Osmanlı kadını,Hürrem Sultan, Mihrimah Sultan ve Kösem Sultan 
gibi hanedan mensupları; külliye, cami ve medrese gibi eserlerin inşasında öncülük 
etmişlerdir. Ayrıca varlıklı ailelerin kadınları, yaşadıkları şehirlerde imarethane, han, hamam 
ve sebil yaptırarak halkın ihtiyaçlarını karşılamışlardır. Bu eserler, Osmanlı kadınlarının 
toplumsal sorumluluk bilincini göstermektedir. 

          Osmanlı’daki bu durum, Avrupa’daki kadınların durumuyla kıyaslandığında oldukça 
dikkat çekicidir. Avrupa’da kadınların seçme-seçilme, miras ve boşanma gibi en temel 
hakları 19. yüzyılın ikinci yarısından itibaren kademeli olarak tanınmaya başlanmıştır. Oysa 
Osmanlı’da kadınlar, yüzyıllar öncesinden sosyal ve ekonomik hayatta etkin roller 
üstlenmişlerdir. Osmanlı’nın kadınlara verdiği değeri ve sağladığı güveni göstermektedir. 

          İslam’ın kadına verdiği değer, Osmanlı toplumunun şekillenmesinde belirleyici 
olmuştur. Kur’an-ı Kerim’de kadının haklarının korunması emredilmiş, Hz. Peygamber 
(s.a.v.) de kadınlara karşı merhametli ve adaletli olmayı öğütlemiştir. Bu anlayış, Osmanlı’da 
kadının hem aile hem de toplum hayatında saygın bir konuma sahip olmasını sağlamıştır. 

          Bugün Osmanlı kadınlarının vakıflar aracılığıyla oluşturduğu eserler hâlâ ayakta 
durmakta ve topluma hizmet etmektedir. Bu miras, kadınların toplumsal hayatta aktif rol 
almasının önemini bir kez daha göstermektedir. Osmanlı kadınlarının bıraktığı izler, modern 
dünyada kadınların sosyal hayata katılımının tarihi köklerini ortaya koymaktadır. 

          Sonuç, Osmanlı kadınları yalnızca aile hayatında değil, sosyal, kültürel ve ekonomik 
alanlarda da etkin olmuşlardır. Avrupa’da kadın haklarının yok sayıldığı dönemlerde 
Osmanlı kadınlarının vakıflar yönetmesi ve şehirlerin gelişimine katkıda bulunması, onların 
değerinin bir göstergesidir.  



Temizlik Kültürü 
          Osmanlı Devleti, temizlik ve hijyen konularında çağının çok ötesinde uygulamalara 
sahipti. Yaklaşık 700 yıl önce Osmanlı şehirlerinde bugünkü modern tuvalet sistemlerine 
benzer altyapılar kullanılırken, Avrupa’da insanlar ihtiyaçlarını lazımlıklara yapıyor ve bu 
atıkları pencerelerden sokağa atıyorlardı. Bu durum, Avrupa şehirlerinde salgın 
hastalıkların yayılmasına sebep olmuş, Osmanlı ise hijyen anlayışıyla sağlıklı bir toplumsal 
yaşamı sürdürmüştür. 

          Osmanlı’da camiler, medreseler, kervansaraylar ve şehir merkezlerinde tuvalet 
sistemleri bulunmaktaydı. Bu tuvaletler, kanalizasyon düzeniyle şehir dışına akıtılıyor, 
böylece sokakların kirlenmesi engelleniyordu. Ayrıca hamam kültürü, Osmanlı toplumunda 
temizlik ve hijyenin ayrılmaz bir parçasıydı. Her mahallede bir veya birkaç hamam bulunur, 
insanlar düzenli olarak yıkanarak beden ve ruh temizliğine önem verirlerdi. 

          Avrupa’da ise XIX. yüzyılın ortalarına kadar modern kanalizasyon bulunmuyordu. 
Paris, Londra ve Roma gibi büyük şehirlerde insanlar atıklarını sokağa atıyor, bu da veba gibi 
salgınların hızla yayılmasına yol açıyordu. Hatta Fransız saraylarında dahi tuvalet kültürü 
gelişmediği için kokuların önüne geçmek amacıyla ağır parfümler kullanılıyordu. 

          Osmanlı’nın temizlik anlayışı o kadar ileri düzeydeydi ki, Avrupa’dan gelen elçilere 
banyo yapma ve tuvalet kullanma zorunluluğu getirilmişti. Bu uygulama, hem Osmanlı 
topraklarının hijyenini korumak hem de Avrupalı elçilere medeniyet dersi vermek amacı 
taşıyordu. Bu yönüyle Osmanlı, temizlik kültüründe Avrupalılara örnek olmuştur. 

          Fatih Sultan Mehmet döneminde İstanbul’un fethedilmesinden sonra şehirde altyapı 
çalışmaları yapılmış, sokakların temiz tutulmasına büyük önem verilmiştir. Kanuni Sultan 
Süleyman döneminde çıkarılan fermanlarla mahallelerde temizlikten sorumlu görevliler 
tayin edilmiştir. Ayrıca Osmanlı vakıfları aracılığıyla çeşmeler, sebiller ve şadırvanlar 
yapılmış; halkın temiz suya ulaşması sağlanmıştır. 

          Osmanlı’daki temizlik anlayışının temelinde İslam dini bulunmaktadır. Kur’an-ı 
Kerim’de 'Şüphesiz Allah, çok tevbe edenleri ve çok temizlenenleri sever' (Bakara, 222) 
ayeti, temizliğin önemini vurgulamaktadır. Hz. Peygamber’in 'Temizlik imandandır' hadisi de 
Osmanlı toplumunun hijyen anlayışına yön veren en önemli prensiplerden biri olmuştur. 

          Bugün modern şehircilikte kullanılan pek çok hijyen uygulamasının Osmanlı’da asırlar 
önce var olduğu görülmektedir. Tuvalet ve banyo kültürü, Osmanlı’da toplumsal yaşamın 
ayrılmaz bir parçası olmuş, bu sayede halk hem sağlık hem de yaşam kalitesi açısından 
Avrupa’ya göre çok daha ileri bir düzeyde bulunmuştur. 

          Sonuç olarak, Osmanlı temizlik anlayışıyla çağının çok ötesinde bir medeniyet ortaya 
koymuştur. Avrupa’da pislik ve hastalıkların kol gezdiği dönemlerde Osmanlı halkı, 
vakıfların ve devletin desteklediği temizlik kültürüyle güvenli ve sağlıklı bir yaşam 
sürdürmüştür. 



Sosyal Adalet ve Zekât Anlayışı 
          634 yıl boyunca üç kıtada hüküm süren Osmanlı Devleti, sadece askerî ve siyasî 
gücüyle değil, aynı zamanda toplumsal dayanışma ve adalet anlayışıyla da dikkat çekmiştir. 
Osmanlı toplumunda zekât, sadaka ve vakıf kültürü o kadar yaygın ve güçlüydü ki, çoğu 
zaman zenginler zekât ve sadaka verecek fakir bulmakta zorlanmışlardır. 

          İslam’ın temel şartlarından biri olan zekât, Osmanlı toplumunda yalnızca bir ibadet 
değil, aynı zamanda toplumsal adaletin sağlanmasının bir aracı olarak görülmüştür. Osmanlı 
zenginleri mallarının belirli bir kısmını ihtiyaç sahiplerine ayırır, bunun yanında sadaka, 
fitre ve hayır işleriyle toplumsal huzurun korunmasına katkıda bulunurlardı. Bu sayede 
toplumda derin uçurumlar oluşmaz, zengin ile fakir arasında sevgi ve güven bağı kurulurdu. 

          Osmanlı toplumunda fakirliğin azalmasının en önemli nedenlerinden biri de vakıf 
müesseseleriydi. Vakıflar aracılığıyla imarethanelerde halka yemek dağıtılır, 
kervansaraylarda yolcular ağırlanır, öğrenciler için medreseler ve yetimler için bakım evleri 
açılırdı. Bu kurumlar sayesinde insanlar muhtaç duruma düşmeden temel ihtiyaçlarını 
karşılayabiliyorlardı. 

          Tarih kaynakları, kimi dönemlerde zenginlerin zekâtlarını verecek fakir bulamadığını 
nakletmektedir. Örneğin, Osmanlı’nın altın çağında Anadolu şehirlerinde hayır kurumları o 
kadar yaygınlaşmıştı ki, bazı bölgelerde ihtiyaç sahipleri tamamen ortadan kalkmıştı. Bunun 
yanında sadaka taşları, insanların gizlice yardımlarını bırakıp ihtiyaç sahiplerinin almasını 
sağlayarak görünmeden yapılan hayrın en güzel örneklerinden biri olmuştur. 

          Osmanlı’daki bu uygulamaların temelinde İslam’ın infak anlayışı bulunmaktaydı. 
Kur’an-ı Kerim’de 'Sadakaları açıktan verirseniz ne güzel; gizlice verirseniz bu sizin için 
daha hayırlıdır' (Bakara, 271) ayeti, Osmanlı toplumunda yaygın bir şekilde hayata 
geçirilmişti. Bu anlayış, toplumda sosyal dengeyi sağlamış ve Osmanlı’yı uzun yıllar ayakta 
tutan manevi sütunlardan biri olmuştur. 

          Bugün Osmanlı’dan miras kalan vakıf eserleri ve sadaka taşları, sosyal dayanışmanın 
tarihteki somut örnekleri olarak ayaktadır. Bu miras, toplumsal huzurun ancak yardımlaşma, 
paylaşma ve adaletle mümkün olduğunu hatırlatmaktadır. 

          Sonuç olarak Osmanlı Devleti’nde zekât ve sadaka kültürü, toplumsal adaletin ve 
huzurun en önemli teminatı olmuştur. Zenginlerin zekât verecek fakir bulamayacak kadar 
cömert bir toplum yapısı, Osmanlı’nın sosyal yapısındaki dengeyi ve İslam’ın paylaşma 
ruhunun ne derece içselleştirildiğini ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Osmanlı’da zekât ve sadaka anlayışı toplumsal dengeyi sağlamıştır.​
2. Vakıf müesseseleri, ihtiyaç sahiplerinin muhtaç kalmasını engellemiştir.​
3. Sadaka taşları, gizli yardım anlayışının en somut örneklerindendir. 



     Sağlık Hizmetleri  Şişli Etfal 

Hastanesi 
          Osmanlı Devleti’nin son dönemlerinde sağlık hizmetlerine verilen önem artarak devam 
etmiştir. Sultan II. Abdülhamid, sosyal sorumluluk ve hayır anlayışının bir tezahürü olarak 
Şişli Etfal Hastanesi’ni 1899 yılında kurdurmuştur. Bu hastane, hem Osmanlı’da hem de 
dünyada çocuk sağlığına adanmış en önemli kurumlardan biri olarak kabul edilmektedir. 

          Şişli Etfal Hastanesi’nin kuruluş amacı, toplumun en hassas kesimlerinden olan 
çocukların tedavi edilmesi ve sağlık hizmetlerinden ücretsiz yararlanabilmelerini 
sağlamaktı. Ayrıca hastane yalnızca bir tedavi merkezi olarak değil, modern tıp eğitiminin de 
verildiği bir kurum olarak işlev görmüştür. 

          Sultan II. Abdülhamid’in sağlık alanındaki hizmetleri yalnızca Şişli Etfal Hastanesi ile 
sınırlı değildir. Onun döneminde Gureba Hastaneleri, Hamidiye Etfal Hastaneleri ve 
Darülaceze gibi sosyal yardım kurumları da kurulmuş ve fakir, kimsesiz, yaşlı ve hasta 
insanların barınması, tedavisi sağlanmıştır. 

          Darülaceze, 1895 yılında yine Sultan II. Abdülhamid’in emriyle açılmıştır ve Müslüman, 
Hristiyan, Musevi ayrımı yapılmadan tüm kimsesizlere barınma ve sağlık hizmeti vermiştir. 
Bu yönüyle Osmanlı’nın insani ve evrensel bir sağlık anlayışını benimsediğini gösterir. 

          Osmanlı döneminde sağlık alanında gerçekleştirilen bu tür kurumlar, günümüzdeki 
sosyal devlet anlayışının öncüsü kabul edilebilir. Özellikle çocuklara, yaşlılara, fakirlere ve 
hayvanlara yönelik yapılan hizmetler, medeniyetimizin merhamet merkezli yaklaşımının en 
güçlü delilleridir. 

Dipnotlar 
1. Şişli Etfal Hastanesi, Sultan II. Abdülhamid’in kızını kaybetmesi üzerine çocuklara 
adanmıştır. 

2. Darülaceze, din ve mezhep farkı gözetmeden tüm ihtiyaç sahiplerini kabul eden bir 
kurumdur. 

3. Hamidiye döneminde sağlık alanında modern tıbbın gelişimine büyük katkılar 
sağlanmıştır. 

 

 

 

 



Osmanlı’da İlk Denizaltı: Tahtelbahir 
          Osmanlı Devleti, yalnızca kara ve hava alanlarında değil, denizcilikte de önemli 
yeniliklere imza atmıştır. Dünyanın ilk denizaltısı kabul edilen ‘Tahtelbahir’, Sultan III. 
Ahmed döneminde (1703-1730) yapılmıştır. Bu denizaltı, Osmanlı mühendisliğinin ve 
denizcilik vizyonunun önemli bir örneğidir. 

          Tahtelbahir, dönemin ileri denizcilik tekniklerini yansıtan ve düşman gemilerine su 
altından yaklaşarak savaşta stratejik üstünlük sağlamayı hedefleyen bir araçtı. Bu teknoloji, 
modern denizaltıların öncüsü olarak kabul edilir. 

          Osmanlı’nın teknolojiye verdiği önem yalnızca Tahtelbahir ile sınırlı kalmamıştır. 17. 
yüzyılda Lagari Hasan Çelebi’nin barutla çalışan roket denemeleri, Hezarfen Ahmet 
Çelebi’nin Galata Kulesi’nden yaptığı uçuş denemeleri de Osmanlı’nın bilimsel merakını ve 
yenilikçiliğini göstermektedir. 

          Ayrıca Osmanlı donanması, dönemin en güçlü deniz kuvvetlerinden biri olarak 
Akdeniz’de yüzyıllar boyunca üstünlük sağlamıştır. Piri Reis’in dünya haritası ve Kitab-ı 
Bahriye adlı eseri, Osmanlı’nın denizcilik alanındaki bilgi birikimini ve bilimsel yaklaşımını 
ortaya koyan en önemli belgelerden biridir. 

         Tahtelbahir’in yapılması, Osmanlı’nın yalnızca askeri üstünlüğe değil, aynı zamanda 
bilimsel araştırmalara da önem verdiğini göstermektedir. Bu yönüyle Osmanlı mühendisliği, 
modern denizcilik ve teknoloji tarihine öncülük etmiştir. 

Dipnotlar 
1. Tahtelbahir, Osmanlı’da su altında hareket edebilen ilk deniz aracı olarak kabul 
edilmektedir. 

2. Hezarfen Ahmet Çelebi ve Lagari Hasan Çelebi’nin çalışmaları, Osmanlı’nın bilimsel 
yenilikçiliğini yansıtır. 

3. Piri Reis’in Kitab-ı Bahriye’si, denizcilik tarihine yön veren eserlerden biridir. 

4. Osmanlı donanması, 16. ve 17. yüzyıllarda dünyanın en güçlü deniz kuvvetleri arasında 
yer almıştır. 

 

 

 



 Gizem ve Gerçeklik 
          Fransız düşünür Pierre’in ifade ettiği “Dünyada iki bilinmeyen vardır; biri Kutuplar, 
diğeri Türkler” sözü, Türklerin Batı dünyasındaki algısını ve aynı zamanda gizemini yansıtan 
çarpıcı bir ifadedir. Bu söz, Türklerin tarih boyunca hem askerî hem de kültürel anlamda 
Batılılar için derin bir merak konusu olduğunu göstermektedir. 

          Türkler, tarih boyunca büyük devletler kurmuş ve üç kıtada hüküm sürmüş bir millettir. 
Orta Asya’dan başlayarak Anadolu’ya, oradan Avrupa içlerine kadar uzanan tarihsel 
yolculukları, Batı dünyasında kimi zaman korku, kimi zaman hayranlık uyandırmıştır. 
Osmanlı İmparatorluğu’nun yükselişi, Batı dünyasının siyasi, askeri ve kültürel dengelerini 
derinden etkilemiştir. 

          Batılı seyyahlar ve düşünürler, Türklerin disiplinini, misafirperverliğini, savaş 
meydanlarındaki cesaretini ve toplumsal düzenlerini sık sık eserlerinde dile getirmiştir. 
Örneğin, ünlü Fransız seyyah Jean-Baptiste Tavernier, Osmanlı toplumunun düzenini ve 
Türklerin sadakatini överken; İngiliz tarihçi Richard Knolles, Osmanlı’nın adalet anlayışını 
ve devlet düzenini örnek göstermiştir. 

          Avrupa’da Türkler hakkında oluşan bu gizem, yalnızca askeri güçten değil, aynı 
zamanda kültürel derinlikten de kaynaklanmıştır. Türk musikisi, mimarisi, edebiyatı ve 
gelenekleri Batı’da merak uyandırmış; özellikle 18. yüzyılda ‘Turquerie’ akımı ile Türk 
kültürü Avrupa sanatına ilham kaynağı olmuştur. 

          Pierre’in sözü, Türklerin Batı için bilinmezlik ve hayranlık uyandıran yönlerini 
özetleyen bir ifade olarak günümüze kadar ulaşmıştır. Türkler, tarihin her döneminde 
yalnızca siyasi ve askeri başarılarıyla değil, aynı zamanda medeniyet birikimleriyle de 
uluslararası alanda dikkat çekmiştir. 

Dipnotlar 
1. Pierre’in sözü, Batı’nın Türkler hakkındaki gizemli algısını ifade etmektedir. 

2. Jean-Baptiste Tavernier, Osmanlı’nın toplumsal düzenini ve Türklerin karakterini 
eserlerinde övmüştür. 

3. Richard Knolles, Osmanlı’nın adalet anlayışını Batı’ya örnek göstermiştir. 

4. 18. yüzyılda Avrupa’da görülen ‘Turquerie’ akımı, Türk kültürünün Batı üzerindeki 
etkisini ortaya koymaktadır. 

 

 

 



Turquerie: Avrupa’da Türk Hayranlığı  
           XV. yüzyılda Fransa’da ortaya çıkan ve 'Türk kültürünü, dilini, tarihini ve sanatını 
sevme' anlamına gelen 'Turquerie' kavramı, Türkseverlik veya Türk hayranlığı olarak 
adlandırılır. Bu akım, başlangıçta Fransa’da ortaya çıkmış olsa da XVIII. yüzyılın başlarından 
itibaren Avrupa’nın birçok ülkesini etkisi altına almıştır. Türk modası, sanatı ve kültürü, 
dönemin Avrupa aristokrasisinin ilgisini çekmiş, saraylardan tiyatrolara kadar geniş bir 
alanda kendini göstermiştir. 

          Turquerie, özellikle Osmanlı’nın siyasi ve askeri gücünün zirvede olduğu dönemlerde 
Avrupa’da bir hayranlık ve ilgi unsuru olmuştur. Türk kıyafetleri, kahve kültürü, müzik, 
mimari ve süsleme sanatları, Avrupalı sanatçılar ve aristokratlar tarafından benimsenmiştir. 
Fransa saraylarında Türk tarzı kıyafet baloları düzenlenmiş, tiyatrolarda Türk temalı 
oyunlar sahnelenmiş ve ressamlar Türk giysileri içinde Avrupalı soyluları resmetmiştir. 

         Özellikle XVII. ve XVIII. yüzyıllarda Avrupa’da oryantalizmle birlikte gelişen Turquerie 
akımı, sanatta büyük bir etki bırakmıştır. Jean-Baptiste Vanmour gibi ressamlar, Osmanlı 
günlük yaşamını ve kıyafetlerini resimlerine konu edinmiştir. Ayrıca Avrupa’da Türk kahvesi 
içmek bir prestij göstergesi haline gelmiş, kahvehaneler kültürel buluşma merkezlerine 
dönüşmüştür. Mobilya ve dekorasyonda da Türk motifleri yoğun şekilde kullanılmıştır. 

          Turquerie yalnızca Fransa ile sınırlı kalmamış, İngiltere, Almanya, İtalya ve Avusturya 
gibi ülkelerde de etkili olmuştur. Viyana kuşatmaları sonrası Osmanlı kültürüne dair merak 
artmış, özellikle kahve kültürü Avrupa’da hızla yayılmıştır. İngiliz tiyatrosunda Türk temalı 
oyunlar sahnelenmiş, Alman müziğinde Türk marşları bestelenmiştir. Mozart’ın ünlü 'Türk 
Marşı' (Rondo Alla Turca) bu etkinin en bilinen örneklerinden biridir. 

          Turquerie yalnızca bir estetik beğeni değil, aynı zamanda Osmanlı’nın Avrupa 
üzerindeki siyasi gücünün de bir yansımasıdır. Avrupalılar, Osmanlı’nın ihtişamını ve 
kudretini sanata ve günlük yaşama taşıyarak bu güce karşı hayranlıklarını dile getirmişlerdir. 
Bu durum, Osmanlı’nın yalnızca askeri değil, kültürel anlamda da Avrupa üzerinde derin bir 
iz bıraktığını göstermektedir. 

          Bugün Turquerie, sanat tarihçileri tarafından oryantalizmin bir parçası olarak 
değerlendirilmektedir. Avrupa müzelerinde Türk modasını yansıtan tablolar, kostümler ve 
dekoratif eşyalar hâlâ sergilenmektedir. Bu eserler, Osmanlı kültürünün Avrupa üzerindeki 
kalıcı etkisinin somut göstergeleridir. 

          Sonuç olarak, Turquerie akımı Osmanlı’nın siyasi ve kültürel gücünün Avrupa’ya 
yansımasının en belirgin örneklerinden biridir. Türk kültürüne duyulan bu hayranlık, 
yalnızca dönemin estetik zevklerini değil, aynı zamanda Osmanlı’nın Avrupa tarihinde 
oynadığı önemli rolü de gözler önüne sermektedir. 



Sina Çölü’nün Geçilmesi 
          Osmanlı padişahı Yavuz Sultan Selim (1512-1520), Osmanlı tarihinin en önemli 
seferlerinden biri olan Mısır Seferi ile Memlûk Devleti’ne son vererek Osmanlı’yı İslam 
dünyasının lideri konumuna getirmiştir. Bu sefer sırasında Osmanlı ordusu, 60 bin kişilik bir 
kuvvetle Sina Çölü’nü yalnızca 10 gün gibi kısa bir sürede geçmiştir. Bu hadise, askerî tarih 
açısından büyük bir başarı olarak kabul edilmektedir. 

          Çöl geçişi, lojistik açıdan son derece zorlu bir süreçtir. Osmanlı ordusu, bu yolculuk 
sırasında askerlerin susuz kalmaması için kuyular açtırmış, deve kervanlarıyla su ve erzak 
taşımıştır. Ayrıca ordunun düzeni için güzergâh boyunca işaretler konmuş, geceleri yolculuk 
yapılmış ve gündüz sıcaklarından korunmak için özel tedbirler alınmıştır. 

          Yavuz Sultan Selim’in bu seferdeki başarısı, sadece askerî disiplinin değil, aynı zamanda 
stratejik planlamanın da bir sonucudur. Sina Çölü’nün hızlı bir şekilde aşılması, Memlûk 
ordusunun Osmanlı karşısında hazırlıksız yakalanmasına neden olmuştur. 

          Mısır Seferi’nin sonunda 1517 Ridaniye Savaşı kazanılmış ve Memlûk Devleti tarihe 
karışmıştır. Bu zaferle birlikte Osmanlı, kutsal emanetlerin muhafızı olmuş, halifelik Osmanlı 
padişahlarına geçmiş ve Osmanlı İmparatorluğu İslam dünyasının lideri konumuna gelmiştir. 

          Yavuz Sultan Selim’in seferleri yalnızca Mısır ile sınırlı kalmamış; Çaldıran Seferi 
(1514) ile Safevîler, Mercidabık Seferi (1516) ile de Memlûkler mağlup edilmiştir. Bu 
seferler Osmanlı’nın hem doğuda hem de güneyde sınırlarını genişletmiş, devletin siyasi ve 
dini gücünü pekiştirmiştir. 

Dipnotlar 
1. Osmanlı ordusu, Sina Çölü’nü 10 günde geçerek Memlûkler karşısında stratejik üstünlük 
sağlamıştır. 

2. Sefer boyunca kuyular açılmış, deve kervanlarıyla lojistik destek sağlanmıştır. 

3. 1517 Ridaniye Savaşı Osmanlı’nın kesin zaferiyle sonuçlanmış ve halifelik Osmanlı’ya 
geçmiştir. 

4. Yavuz Sultan Selim, kısa hükümdarlığına rağmen Osmanlı topraklarını iki katına 
çıkarmıştır. 

 

 

 
 Zamanı En İyi Kullanan Padişah 



          Osmanlı padişahları arasında disiplinli ve çalışkan kişiliğiyle öne çıkan Yavuz Sultan 
Selim Han, vakit kaybını cinayetle eş tutacak kadar zamanı değerli gören bir hükümdardı. 
Kendi hayatında zamanı en iyi şekilde kullanmış, etrafındaki devlet erkânına da aynı 
alışkanlığı kazandırmıştır. Kısa süren hükümdarlığına rağmen 80 yılda yapılabilecek 
icraatları 8 yıla sığdırması, onun ne kadar üretken ve kararlı bir lider olduğunu 
göstermektedir. 

          Yavuz Sultan Selim Han’ın günlük uyku süresi yalnızca 3-4 saatti. Kalan zamanını devlet 
işleri, seferler, ilim ve tefekkürle geçiren padişah, zamanı asla boşa harcamazdı. Çalışkanlığı 
ve disiplinli yaşam tarzı, Osmanlı’nın kısa sürede siyasi ve coğrafi olarak büyük bir güç 
haline gelmesinde önemli rol oynamıştır. 

          Yavuz Sultan Selim Han, yalnızca 8 yıllık saltanatında Osmanlı topraklarını iki katına 
çıkarmış, Doğu’da Safevîlere karşı Çaldıran Zaferi’ni, Güney’de Memlükler üzerine Ridaniye 
ve Mercidabık seferlerini gerçekleştirmiştir. Böylece Osmanlı, hilafeti devralmış ve İslam 
dünyasının liderliğini üstlenmiştir. Bu icraatlar, onun zamanın değerini bilen, planlı ve 
stratejik bir lider olduğunu göstermektedir. 

          Tarih boyunca pek çok lider zamanı en iyi şekilde kullanarak büyük işler başarmıştır. 
Napolyon Bonapart’ın da uykuya çok az vakit ayırdığı, devlet işlerini en ince ayrıntısına 
kadar takip ettiği bilinmektedir. Ancak Yavuz’un farklılığı, hem askerî hem de manevî açıdan 
Osmanlı’yı zirveye taşımasıdır. Onun döneminde ilim ve sanat da desteklenmiş, Osmanlı 
kültürel anlamda da büyük bir ilerleme kaydetmiştir. 

          Yavuz Sultan Selim’in bu disiplinli tavrı, yalnızca devlet işlerine değil, aynı zamanda 
maneviyata da yansımıştır. Seferlerinde yanında Kur’an-ı Kerim taşır, namazlarını aksatmaz 
ve dervişlerle istişarelerde bulunurdu. Bu yönüyle hem dünyevi hem de uhrevi işlerde 
zamanı en iyi şekilde değerlendirmiştir. 

          Bugün Yavuz Sultan Selim’in hayatı, zamanı en verimli şekilde kullanmanın önemine 
dair güçlü bir örnektir. Onun az uyuyarak, çok çalışarak ve kararlılıkla icraatlara yönelmesi, 
günümüz liderleri ve bireyleri için de ilham verici bir ders niteliğindedir. 

          Sonuç Yavuz Sultan Selim Han, boş vakti cinayetle eş tutan anlayışıyla kısa süren 
saltanatında Osmanlı tarihine damgasını vurmuştur. 8 yıllık icraatları 80 yıla bedel olması, 
onun zaman yönetimindeki üstünlüğünü ve devlet adamı kimliğini  ortaya koymaktadır. 

Dipnot 
1. Yavuz Sultan Selim Han günlük 3-4 saat uyumuş, kalan zamanı devlet işleriyle geçirmiştir.​
2. 8 yıllık saltanatında Osmanlı topraklarını iki katına çıkarmış ve hilafeti Osmanlı’ya 
kazandırmıştır.​
 



II. Bayezid Dönemi Yivli-Setli Toplar 
          Osmanlı Devleti, askerî teknolojide çağının öncülerinden biri olmuştur. II. Bayezid 
döneminde (1481-1512) dünyada ilk defa yivli-setli toplar yapılmış ve bu silah teknolojisi 
Osmanlı’nın savaşlardaki üstünlüğünü pekiştirmiştir. Bu gelişme, modern topçuluk tarihinin 
en önemli dönüm noktalarından biri olarak kabul edilir. 

          Yivli-setli toplar, atılan merminin namlu içinde dönerek daha dengeli ve uzak 
mesafelere gitmesini sağlıyordu. Bu teknik, top mermilerinin isabet oranını artırmış ve savaş 
meydanlarında Osmanlı ordusuna büyük bir avantaj kazandırmıştır. Avrupa’da bu tür 
topların yaygınlaşması Osmanlı’dan çok daha sonra gerçekleşmiştir. 

          Osmanlı topçuluğu, İstanbul’un fethinde kullanılan Şahi toplarıyla dünya tarihine adını 
yazdırmıştı. Fatih Sultan Mehmed döneminde Macar ustalarla birlikte dökülen bu devasa 
toplar, Bizans surlarının yıkılmasında kritik rol oynamıştı. II. Bayezid dönemindeki yivli-setli 
toplar ise bu teknolojik birikimin daha da ileriye taşındığını göstermektedir. 

          Osmanlı ordusunda topçuluk, zamanla bir ocak hâline gelmiş ve ‘Topçu Ocağı’ adıyla 
anılmıştır. Bu ocak, sadece Osmanlı için değil, dünya askeri tarihi açısından da örnek teşkil 
etmiştir. Yivli-setli toplar, bu ocakta geliştirilen en yenilikçi silahlardan biri olarak kayıtlara 
geçmiştir. 

          Osmanlı’nın ateşli silahlardaki öncülüğü yalnızca toplarla sınırlı değildir. İlk kez havan 
topları, humbara ve barut teknolojileri Osmanlı ordusunda yaygın olarak kullanılmıştır. Bu 
da Osmanlı’nın savaş teknolojilerini çağının çok ötesinde geliştirdiğini gösterir. 

 

Dipnotlar 
1. II. Bayezid döneminde geliştirilen yivli-setli toplar, modern balistik teknolojisinin öncüsü 
kabul edilir. 

2. İstanbul’un fethinde kullanılan Şahi topları, Osmanlı topçuluğunun gücünü dünyaya 
göstermiştir. 

3. Topçu Ocağı, Osmanlı’da askeri mühendisliğin kurumsallaştığı ilk birimlerden biridir. 

4. Osmanlı, humbara ve havan toplarıyla da savaş teknolojisinde yenilikçi bir rol oynamıştır. 
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