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ÖNSÖZ 

 

Bu çalışmada 17. yüzyı lda Bursa'da kurulmuş olan 

vakıf lar, bunlar ın şehirdeki dağ ı lım ı, hizmet amaçlar ı ve gelir  

kaynaklar ı incelenmişt ir. Bunlardan başka, bölgede kurulan 

vakıf lar ın Bursa şehrinin gelişmesinde üstlenmiş olduğu 

fonksiyonlar araştır ı lm ıştır. Ayr ıca vakıf lar ın, şehrin sosyal, 

kültürel ve ekonomik hayatında yapm ış olduğu etkiler de 

incelenmişt ir. Şehirdeki vakıf lar ın nitelik ve özell iklerinin 

belirlenmesi, bunlar ın şehre etki ve katkılar ı, bu araştırman ın 

baş lıca amaçlar ı arasında yer a lm ıştır.  

Bu tez çalışmasında, 17. yüzyı l  Bursa vakıf lar ı, tespit 

edilebilen özell ikleri i le genel olarak değerlendiri lmeye 

çal ışı lm ıştı r.  

Bursa’da vakıf lar ın, şehrin dinî, sosyal ve kültürel yap ısına 

etkilerini inceleyebilmek, şehir ve müessese tarihi çalışmalar ına 

mütevazi bir katkıda bulunmak, ayr ıca bunlar ın kurulduklar ı  

bölgede üstlendikleri hizmetleri ortaya çıkarabilmek amacı i le 

böyle bir çalışma yapmaya gerek duyulmuştur. Kurulan vakıf lar,  

Bursa merkez ölçeğinde ele alınarak değerlendiri lmeye 

çalışı lm ıştır. 

Tezimiz; Giriş, Birinci Bölüm, İkinci Bölüm, Üçüncü Bölüm, 

Dördüncü Bölüm ve Sonuç olmak üzere alt ı bölümden 

oluşmuştur.  

Giriş kısm ında, konunun tan ım ı,  amacı, kapsam ve 

sın ır lılıklar ı, çalışma yöntemi açıklanm ış, bunun yan ında  

çalışmada yararlan ı lan kaynak ve araştırmalar kısaca 

tan ıtı lm ıştı r. 
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Birinci bölümde; 17. yüzyı la gelinceye değin Bursa şehrinin 

geliş imi ve şehrin mahalleleri açıklanm ış, vakıf lar ın mahallelere 

coğrafî dağ ı lım ı incelenmişt ir. Yine ayn ı bölümün ikinci k ısm ında 

ise vakıf lar,  kurulduklar ı ay ve yı l lara göre zamansal bir 

değerlendirmeye tâbî tutulmuştur.  

İkinci bölümde; Bursa vakıf lar ın ın gelir kaynaklar ı, bunlar ın 

tan ıtım ı, ekonomik özell ikleri ve sayı lar ı açıklanm ıştır.   

Üçüncü bölümde; Bursa’da i lgi l i  dönemde vakıf kuran 

kiş i ler, sosyal statüleri ve cinsiyetleri  açısından ele alınm ıştır.  

Böylece vakıf kurucular ın görev ve meslekleri, unvanlar ı,  ne tür 

vakıf ve yap ı lar kurduklar ı, bunlardan kaçın ın erkek ve kaçın ın 

kad ın olduklar ı hakkında bilgiler verilmişt ir. 

Dördüncü bölümde; Bursa’da kurulan vakıf lar hizmet 

amaçlar ı yönünden ele alınm ıştır. Şehirde hangi hizmetlerin 

yürütülmesi için vakıf lar kurulduğu, vakıf kurucular ın ne tür  

hizmet şartlar ı belirtt iğ i ,  sayısal oran, veri ve örneklerle 

açıklanm ıştır.   

Sonuç bölümünde ise; Bursa ve şehirdeki vakıf lar 

konusunda bu çalışman ın bütününden elde edilen sonuçlar  

verilmişt ir.  

Tez çalışma sürem boyunca bilgi ve tecrübeleriyle bana yol  

gösteren, engin hoşgörü ve sabr ıyla çalışmalar ım ı inceleyip beni 

yönlendiren sayın dan ışman hocam Prof. Dr. Hamza KELEŞ 

Bey’e şükranlar ım ı sunuyorum. Ayr ıca çalışmalar ım sırasında 

bana her türlü imkan ve kolaylığ ı sağ layan Vakıf lar Genel 

Müdürlüğü Arş ivi görevli lerine de teşekkürü bir borç bil iyorum. 

         

Samettin BAŞOL 

        Ankara - 2008   
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 GİRİŞ  

KONU, YÖNTEM ve KAYNAKLAR 

 

I. KONU  

 Genel anlamda bu araştırman ın konusu; 17. yüzyı l da 

Bursa’da kurulmuş olan vakıf lar ın tespiti, çeş i t l i  yönleriyle tahli l i  

ve vak ıf -şehir i l işkisi çerçevesinde değerlendir i lmesidir. 

 Daha açık söylemek gerekirse, bahsedilen yüzy ı lda 

Bursa’da kurulan vakıf lar ın kurulma ve hizmet amaçlar ı,  f izik î  

çehrenin ve mahallelerin vakıf  kurumlarla bağ lantı lar ı, şehrin 

sosyal ve ekonomik hayat ında vakıf lar ın etkileri, bu araştırmada 

ele alınan baş lıca konulardır. 

 Tezin baş lığ ından ve yukar ıdaki ifadelerden anlaşı lacağ ı  

üzere bu araştırmada inceleme alan ı olarak Osmanlı Devleti ’nin 

kuruluş yı l lar ında devlete başkentlik yapm ış olan Bursa şehri  

(merkez) seçilmişt ir.  Mekân olarak Bursa’nın seçil iş inin nedenleri  

şöyle açıklanabil ir:  

 Bursa 6 Nisan 1326’da Osmanlılar ın eline geçti ve başkent 

oldu.1 Bursa’n ın alınmasıyla Osmanlı Beyliğ i , yar ı göçebe bir uç 

beyliğ i  niteliğ inden sıyr ı larak bir başkentten yönetilen , sın ır lar ı  

ve yerleş ik halkı bulunan , ülkeyi koruyan ve geniş leten düzenli  

bir ordu ve yönetim örgütü ile gerçek bir devlet haline geldi. Ayn ı  

   
1 Hal il  İna lc ık,  “Bursa” ,  TDV İA ,  VI ,  İstanbul 1992, s .  446; Mükrimin Ha li l  
Yinanç,  “Bursa”,  İslam Ansiklopedisi ,  I I ,  İstanbul  1949, s .  811 .  
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dönemlerde Bizans’ta yaşanan siyasi kavgalar Osmanlı lar ın iş ine 

yarad ı ve Osmanlı lar daha da gelişt i ler. 2 

 Osmanlı Devleti , 15.  yüzyı lda, Avrupalı ülkelerle i l işkileri  

olan ve en önemli t icaret yollar ın ın üzerinde bulunan birçok 

merkeze egemen oldu. Bursa da böyle bir t icaret merkeziydi ve 

Osmanlı egemenliğ ine girdikten sonra gitt ikçe artan bir önem 

kazand ı. Bursa’n ın Osmanlı Devleti ’nde çok büyük önem taşıyan 

ticarî rolü coğrafî  konumuna ve Anadolu yol sistemi içindeki özel  

durumuna dayan ır. 3 

 İstanbul’un fethinden önce Osmanlı Devleti ’nin siyasi  

merkezi olarak h ızla gelişen Bursa , yaln ız Anadolu ile Rumeli  

arasındaki t icaretin merkezi haline gelmekle kalmad ı , Batı i le 

Doğu arasında gerçekleşen milletler arası t icaretin de en önemli  

antrepolar ından biri konumuna yükseldi. Bu durumun baş lıca 

nedeni , Şam ve Tebriz’den baş layan iki önemli kervan yolunun 

Bursa’da noktalanmasıyd ı. 4 Bu ve daha ileride sayı lacak 

gelişmeler le Osmanlı Devleti ’nin hem siyasi hem de ticaret  

merkezi olan Bursa, 14. yüzy ı lın sonunda , Anadolu’nun en 

önemli şehri haline geldi.  

 Bursa fethedildiğ i  sırada sadece bir kale-şehir durumunda 

bulunurken 14. yüzyı lda Hisar’dan düzlüğe yayı lm ış ve tamamen 

bir Osmanlı -Türk şehri olarak Hisar d ışında kurulmuştur.  

Gelişmesini 15. yüzy ı lda tamamlam ış görünmektedir. Orhan 

Gazi’den it ibaren hemen her sultan zaman ında bir semtin 

çekirdeği  oluşturularak ya da bir önceki sultan ın küll iyesin in 

çevresi şenlendiri lerek şehir klâsik hâlini alm ışt ır. Bu haliyle de 

   
2 Özer  Ergenç,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa  - Yerleş imi,  Yönet imi,  Ekonomik ve  
Sosyal Durumu Üzerine Bir  Araş t ırma - ,  Ankara 2006, s .  1 .  
3 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  2 .  
4 Hal il  İnalc ık, “Bursa I ,  XV. As ır  Sanayi  ve T icaret Tar ih ine Dair  Vesikalar”,  
Osmanl ı  İmparatorluğu Toplum ve Ekonomi,  İstanbul 1996, s .  203 -204.  
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Bursa, tam anlam ı i le klasik bir Osmanlı-Türk şehridir.5 Bu 

yüzden Osmanlı şehirlerinin fizikî, ekonomik, sosyal özell iklerinin 

araştır ılması ve vakıf kurumlar ın ın şehir dokusuna katkısın ın 

saptanması açısından Bursa iyi bir örnek teşkil  etmektedir. 

 Osmanlı Devleti ’nin kuruluş ve büyüme sürecinde birçok 

ilmî, siyasi, iktisadî ve kültürel atı lımlar ın gerçekleşt iğ i  bir 

başkent olan Bursa, her yönüyle Osmanlı tarihinin i lk basamağ ın ı 

teşkil etmişt ir. Osmanlı şehir veya müessese tarihi konusunda 

yap ı lacak araştırmalarda, çeş i t l i  kurumlar ın ve devlet teşkilâtın ın 

ilk defa kurulduğu Bursa önemli bir örnektir.  

 Osmanlı Devleti ’nin kuruluş ve yükseliş dönemlerinde, 

Bursa’da padişahlar, devlet adamlar ı ve halkın vakıf kurumuna 

ilgisi oldukça yoğun olmuştur. Buna binaen Bursa, şehirde 

kurulan vakıf lar ın sayısal ve niteliksel özell ikleri i le de dikkat  

çekmektedir. Esasen, Osmanlı Devleti ’nin Erzurum, Adana, Sivas 

gibi  önemli merkezlerinin vakıf lar ı konusunda derinlemesine ve 

detaylı çalışmalar hazırlanm ıştır. Fakat devlete başkentlik  

yapm ış siyasi  ve t icarî öneme sahip Bursa’n ın tüm bu sayı lan 

yönleri yan ında, cami, küll iye, çarşı ve han gibi birçok yap ıyı  

bar ınd ırması,  tarihî  ve kültürel dokuyu diğer şehirlere göre daha 

fazla koruması ve bu özelliğ ini  günümüzde de sürdürüyor olması  

şehrin araştırma konusu yap ılmasında önem arz etmişt ir. İşte 

açıklanan bu özell iklerden dolayı Türk kültürü ve sosyal  

hayatın ın önemli bir parçası olan vakıf lar, Bursa merkez 

ölçeğinde ele alınarak değerlendiri lmeye çalış ılm ış tır.  

 Araştırmada zaman olarak 17. yüzyı lın seçilmesine gelince; 

öncelikle Bursa ile i lgil i 15 ve 16. yüzy ı l lar ı içeren kapsamlı  

   
5 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  4 .  
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çalışmalar ın olduğu bil inmektedir. Bu çalışmalardan bir bölümü 

dipnotta verilmişt ir. 6 

 Bu çalışmalardan başka 15 ve 16. yüzyı l larda Bursa’da 

kurulan vakıf larla i lgil i araştırmalar da bulunmaktad ır. Bunlardan 

ikisi 15. yüzyı l  Bursa vakıf lar ın ı ele alm ış  bir diğeri de 16. 

yüzyı lın ilk yar ısın ı incelemişt ir. 7 17. yüzyı l  Bursa vakıf lar ın ı 

inceleyen çalışmalar ise çok daha azd ır. 

 Esasen eski bir Osmanlı başkenti olan Bursa’n ın 14. 

yüzyı ldan 20. yüzyı lın ilk çeyreğ ine kadar kurulan tüm vakıf lar ın ı  

   
6 Bkz.  Kaz ım Baykal,  Bursa ve An ı t lar ı ,  Bursa, 1993; A.Memduh Turgut  
Koyunluoğ lu ,  İznik  ve Bursa Tar ih i ,  Bursa 1935;  Neşet Köseoğ lu , Tar ihte 
Bursa Mahal le ler i  XV. ve XVI . Yüzy ı l larda ,  Bursa 1946; Hal i l  İnalc ık, 
“Osmanl ı  İmparator luğu’nun Kuruluş  ve İnkişaf ı  Devr inde Türk iye’n in  
İktisadi Vaziyet i  Üzer inde Bir  Tetk ik  Münasebet iyle” ,  Bel leten ,  XV/60, 
Ankara 1951, s . 629-690; ayn ı  yazar , 15. As ı r  Türk iye İktisadî ve İçt imaî 
Tar ih i  Kaynak lar ı”  İstanbul Ünivers i tes i  İkt isat Fakültes i  Mecmuas ı ,  XV/1-4,  
İstanbul 1953-1954)s.  51 -67; yine ayn ı  yazar , “Bursa I, XV. As ır  Sanayi ve  
T icaret Tar ih ine Dair  Vesikalar” , Osmanl ı  İmparator luğu Toplum ve  
Ekonomi ,  İstanbul 1996,  s . 203-258; Ekrem Hakk ı  Ayverdi, İstanbul Mimar i  
Çağ ın ın Menşei: Osmanl ı  Mimar is in in İ lk  Devr i  I ,  İstanbul 1966; ayn ı  yazar , 
Osmanl ı  Mimar is inde Çelebi ve Sultan I I  Murat Devr i  I I ,  İstanbul 1972; ayn ı  
ya zar , Osmanl ı  Mimar is inde Fat ih Devr i  I I I- IV ,  İstanbul 1974; yine ayn ı  
ya zar , Osmanl ı  Mimar is inde I I.  Bayezid ve Yavuz Sultan Sel im Devr i ,  V,  
İstanbul 1983; Mefai l  H ızl ı ,  Osmanl ı  K las ik  Döneminde Bursa Medreseler i ,  
İstanbul 1998; ayn ı  yazar ,  Mahkeme Sic i l ler ine Göre Osmanl ı  K las ik  
Döneminde İ lköğ ret im ve Bursa S ıbyan Mektepler i ,  Bursa 1999; Hikmet 
Turhan Dağ l ıoğ lu ,  XVI. As ırda Bursa ,  Bursa 1940; M. Tayyib Gökbi lg in ,  
“Bursa’da Kuruluş  Devr in in İ l im Müesseseler i ,  İ l im Adamlar ı  ve Bursa 
Tar ihç i ler i  Hakk ında”, Necat i  Lugal Armağan ı,  Ankara 1968,  261-273; Özer  
Ergenç ,  XVI. Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  Ankara 2006; M.As ım Yediy ı ld ız,  
XVI . Yüzy ı l  İk inc i  Yar ıs ında Bursa Esnaf ı  ve Ekonomik Hayat , Bursa 2003; 
Hat ice Erçev ik , XV. Yüzy ı lda Bursa ,  Ankara Ünivers i tes i , Di l  ve Tar ih  
Coğ rafya Fakültes i  Tar ih Bölümü, Yay ımlanmam ış  L isans Tezi , Ankara 
1999; Necla Günay,  XVI . Yüzy ı lda Bursa Yahudi ler i ,  Gazi Ünivers i tes i 
Sosyal Bi l im ler  Enst i tüsü, Yay ım lanmam ış  Yüksek Lisans Tezi , Ankara 
1999; Meral K ınc ı ,  16.Yüzy ı l ın Baş lar ında Bursa (A-195 Numaral ı  Şer ’iyye 
S ic i l ine Göre) ,  Gazi Ünivers i tes i  Sosyal B i l im ler  Enst i tüsü, Yay ım lanmam ış  
Yüksek Lisans Tezi,  Ankara 2005 .  Örnek çal ışmalar ı  çoğaltmak mümkündür. 
7 Yakup Tuncer ,  Mahkeme S ici lle r ine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  Bursa  
1992, Uludağ  Üniversi te s i  Sosya l Bil imler  Enst itüsü,  Yay ımlanmam ış  Yüksek  
Lisans Tezi;  Samett in Başol;  Vak fiyelerine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  
Ankara 2000,  Gazi Üniversite si  Sosya l Bi limler  Enst itüsü,  Yay ımlanmam ış  
Yüksek Lisans Tezi ;  d iğer i  de 16 .  yüzy ı l ın ilk  yar ıs ında Bursa vak ı flar ın ı  
ince lemiş t ir .  Hale Demirel,  Mahkeme S ici l l er ine Göre  XVI .  Yüzy ı l  İ l k  Yar ıs ında  
Bursa  Vak ı f lar ı ,  Uludağ  Üniversites i ,  Sosya l Bi limler  Ensti tüsü ,  Yay ımlanmam ış  
Yüksek Lisans Tezi,  Bursa 2006.  
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konu edinen bütüncül bir inceleme henüz yap ılmam ıştır. Bunun 

yan ı sıra aşağ ıdaki iki dipnotta Bursa vakıf lar ı konusundaki bir 

dizi araştırmaya yer verilmişt ir. Bu çalışman ın, belirt i len 

araştırmalar ı kronolojik ola rak takip etmesi ve tamamlamas ı 

istendiğ inden 17.  yüzyı l ,  çalışma zaman ı seçilmişt ir.  

 17. yüzyı l  Bursa’sına il işkin çalışmalar 15 ve 16. yüzyı l lara 

nazaran çok daha azd ır. Bunun nedenleri şöyle açıklanabilir:  

 Osmanlı tarihinin 1600-1800 yı l lar ı arasındaki dönemi pek 

çalışı lmam ıştır. Bu durum birincisi, Cumhuriyet dönemi Osmanlı 

tarihçileri, tarih yazım ı ve araştırmalar ıyla i lgil idir. Mehmet 

Genç’in belirtt iğ ine göre, cumhuriyet döneminde tarihçiler, 15 ve 

16. yüzyı ldaki ihtişamlı tarihe yoğunlaşm ış ve ard ından 1800 

sonrasına eğ i lmiş lerdir. 89 

 Akademik çevrelerden Ömer Lütfi Barkan ve Hali l  İnalcık 

yayımlad ıklar ı makalelerle Bursa şeriye sicil lerinin önemine 

dikkat çekmiş bu durum da Bursa ile i lgil i yap ılacak çalışmalar ın 

yoğunluğunu 15 ve 16. yüzyı l lara kayd ırm ıştır. 10 Araş tırmalarda 

   
8 “…Bizim Cumhuriyet ’ in  tamamen pol it ik ,  ideolo jik ku tba  dayanan bak ış ına göre  
Osmanl ı  tarih in in  1600 -1800 aras ı  ade ta  mevcut değ i ld i r .  Tarih  yay ınlar ım ıza  
bakarsak bu  iki  yüz seneyi bu lamay ız .  Yabanc ı  kaynaklarda  da  bu  b iraz böy led ir  
ama b iz  Türk lerde  h iç  yok tur.”  “İdeal  Osmanl ı  Yok”,  Aç ık Oturum, Yöne ten: 
İ lber  Or tayl ı ,  Cot igo ,  19 ,  İstanbul 1999, s .  254 . Bu görüşe  İ lbe r  Or tayl ı  da değ iş ik 
b ir  aç ıdan kat ı lm ış  17 .  18 .  yüzy ı l larda devlet değ iş im ya şarken  evrak ı  da 
değ iş t iğ inden  araş t ırmac ı l ar ın bunlar ı  takip  e tmekte zor land ıklar ından çaresiz 
ka ld ıklar ın ı  be lir tmiş t ir .  1999 y ı l ı  sonras ında bu döneme a it  ça l ışmalar  ar tm ışsa  
da henüz yine arzu ed i len derecede değ i ld ir .   
9 Bursa ’n ın 17 .  yüzy ı l ına  ait  çal ışmalar ın görece az o lmas ın ın b ir  d iğer  nedeni de ,  
impara tor luk dâhi linde en e rken ta r ih li  Şer iye  Sic il ler inin Bursa ’ya ai t  o lmas ıyla 
il gi lid ir .  Bursa  Şeriye S ici l i ,  A 199: 1455-148 6; Bursa  Şeriye S ic il i ,  A 1: 1462-
1463;  Bursa  Şeriye S ici l i ,  A 2: 1467-1478; Bursa  Şeriye S ici l i ,  A 3: 1478-147 8; 
Bursa  Şeriye S ic il i ,  A  4: 1484-1485. Mefa il  H ız l ı ,  “Bursa Mahkeme Sici l l er i  
Re hber i” ,  Uludağ  Üniversi te si  İ lah iya t Fakül te si  Dergisi ,  12 ,  (1) ,  Bursa 2003, s .  
407 .  
10 Ömer  Lüt fi  Barkan,  “Baz ı  Büyük Şehir l erde E şya  ve Yiyecek Fiya t lar ın ın Tespit  
ve Tef tiş i  Hususlar ın ı  Tanzim Eden Konular ,”Tarih  Vesika lar ı ,  I I ,  (7) ,  Ankara 
1942, s .  15 -40; İnalc ık,  “Bursa  Şer iye  Sic il ler inde Fa tih  Sultan Mehmed’ in 
Fe rma nla r ı” ,  Bel leten ,  11 ,  (44) ,  Ankara 1947, s .  693 -708; İnalc ık,  “Osmanl ı  
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17. yüzyı lın seçilmesinde Osmanlı Devleti ’nin bu yüzyı la özgü 

özell ikleri de etkil i olmuştur. 17. yüzyı l ,  Osmanlı Devleti için bir  

buhran ve değiş im dönemi olarak bil inir. Bu yüzyı lda 

imparatorluğun uğraştığ ı sorunlar arasında; belirgin bir zaferle 

sonuçlanmayan savaş lar ve artan savaş masraflar ı,  Celalî  

isyanlar ı ve sosyal kargaşa , malî bunalım ve enflasyon , esnaf 

teşkilâtın ın bozulması,  yolsuzluk ve rüşvet , kurumlardaki  

bozulmalar , dinî nitelikli Kad ı-zâdeli ler hareketi, toprak ve tımar 

sisteminin bozulmas ı,  askerî sın ıf ın yaptığ ı salgunlar, bazı 

şehirlerde nüfus artışı, iş ve ist ihdam alanlar ın ın yetmemesi 

sayılabil ir. Ayr ıca coğrafi keş i f lerle yeni t icaret yollar ın ın 

bulunması sonucunda Osmanlı t icaret yollar ın ın değ işmeye 

baş laması,  Avrupa’da ateş l i  si lahlar ın kullan ı lmasıyla Osmanlı 

ordusunun kendini düzenlemek zorunda kalışı bu yüzyı lda 

yaşanan problemlere eklenebil ir. 11 

Osmanlı Devleti ’nin 17. yüzyı lda içinde bulunduğu durumu 

belki en iyi açıklayan, Mehmet Öz’ün de makalesine seçtiğ i  

“Onyedinci Yüzyı lda Osmanlı Devleti: Buhran, Yeni Şartlar ve 

Islahat Çabalar ı…” baş lığ ı olabil ir. 12 

     
Devlet i’n in  Kuruluş  ve İnkişaf ı  Devrinde…”  s .  629-690; İna lc ık, “15. As ır  Türk iye 
İkt i sad i…”  s .  55-65; ayn ı  yazar ,  “Bursa ,  XV.  As ır  Sanayi ve Ticaret…”,  s .  45-66 . 
11 Bkz.  Musta fa Akdağ ,  Türkiye’n in  İkt i sad î ve  İçtimaî Tarih i I I ,  (1453 -1559) ,  
İstanbul 1995, s .  133; Hali l  İnalc ık, ”Adaletnameler”,  Osmanl ı’da  Devle t,  Hukuk ,  
Adale t ,  İstanbul 2000, s .  75 -190; Zeki Arslan türk,  Naîmâ’ya  Göre XVII .  Yüzy ı l  
Osmanl ı  Toplum Yap ıs ı ,  İstanbul 1997, s .  19 ,  25  vd .  Hal il  İna lc ık, ”Osmanl ı  
Toplum Yap ıs ın ın Evr imi”,  çev:  Mehmet Özden,  Fahr i Unan, Türk iye Günlüğü ,  
11 ,  Ankara 1990, s .  30 -41 .  
12 Mehmet Öz, “On Yedinc i Yüzy ı lda Osmanl ı  Devlet i:  Buhran,  Yeni Şar tlar  ve 
Is lahat  Çaba lar ı  Hakk ında  Bir  Değer lendirme”, Türkiye Günlüğü ,  58 ,  Ankara 
1999, s .  40 -53; Yüce l Öztürk ,  Osmanl ı  Devle ti ’n in XVI.  Yüzyı l ın sonlar ından 
it ibaren köklü değ işmelere uğramas ın ı  şu gerekçele re dayand ırarak aç ıklam ış t ır :  
“ İç d inamik ler ,  s ta tik  yap ın ın durduğu az verimli li k,  merkezi p lânlama ve  
iş le tmenin  yetersi z  ka lmas ı ,  dev le tin  aci l  para  ih tiyac ın ı  bu  s ta t ik  
kurumsallaşman ın sağ layamamas ı ,  kurumlar ın iş l etmec ilerin in  maişe ti  i le  beraber  
kendin i f inanse edememesi ve daha başka  faktörlere ind irgenebili r .  D ış  
bask ı lardan i se,  merkantil i s t  ekonomiye geçiş  para  ekonomisin in  doğuşu,  
üre timde veriml il iğ in  ka t  ka t artmas ı ,  t i care tin  dev ş i rket ler  tara f ından 
yürütü lmesi ve bunun g ib i bu  çağda ortaya  ç ıkan daha başka  faktörleri  
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Yukar ıda açıklanan 17. yüzy ı ldaki siyasi ve sosyo-

ekonomik durumun Bursa’daki vak ıf lara tesiri var m ıd ır, varsa ne 

ölçüdedir? Bu tesirin izleri 17. yüzyı l  Bursa vakıf lar ında nası l  

görülmektedir? Bunlar ve benzeri sorular ın cevaplar ın ın 

bulunabilmesi amacıyla araştırmada ilgil i  yüzyı l  tercih edilmişt ir.  

 

II.YÖNTEM 

Vakıf  kurumu, Türk- İslam devletlerinde, yüzy ı l larca devlet 

ve toplum hayat ında önemli rol oynam ıştır. 13 Bunun yan ında idarî 

teşkilatlanmadan ekonomik gelişmeye, toplumsal yap ıdan 

kültürel zenginliğe kadar her bir unsura etki eden vakıf 

müessesesi, devletlerin ve milletlerin hayat ında etkil i olan birçok 

kuruma da kaynaklık etmişt ir. 14 

Osmanlı Devleti zaman ında büyük bir gelişme gösteren 

vakıf müessesesi hakkında günümüze kadar birçok araştırma 

yap ı lm ıştır. Bu araştırmalardan bir kısm ı Türkiye’de bir kısm ı da 

Türkiye d ışındaki ülkelerde yayımlanm ıştır.   

Vakıf konusu üzerinde çalışan Bahaeddin Yediyı ld ız, 

Türkiye’deki vakıf  çalışmalar ın ın durumunu şu cümlelerle 

özet lemişt ir:  
     
anl ıyoruz .”  “Osmanl ı  Klasik Sis temin in Teşekküllü ve Çözülüşü”, Tü rkiye 
Günlüğü ,  58 ,  Ankara 1999, s .  145 . Bu örnekler in ver i l iş inin temel nedeni 17 .  
yüzy ı l  Osmanl ı  Dünyas ında ya şanan durumun çöküş ,  değ iş im o larak 
ad land ır ı lmas ı  t ar t ışmalar ına  girmek değ i l ,  bu  yüzy ı l ın genel  şar tlar ın ı  göz  önüne 
se reb i lme kt ir .  
13 Bahaeddin Yediy ı ld ız,  “Vak ı f”,  İA ,  XII I ,  İstanbul 1982, s .  153; ayn ı  yaza r ,  
“İ sla m’da Vak ı f” ,  Doğuş tan  Günümüze  Büyük  İslam Tarih i ,  XIV, İstanbul  1990, s .  
19 ; Fuad  Köprülü,  “Vak ı f  Müessesesinin Hukukî  Mahiye ti  ve Tar ih i Tekamülü ,  
VD. ,  I I ,  Ankara 1942, s .  1 ;  Hüseyin  Sa lebc i,  “Tar ih Boyunca Vak ı f lar”,  I I .  Vak ı f  
Haf tas ı ,  Ankara 1984, s .  108; Yediy ı ld ız ; Türk Kültür  Sis temi  İç inde Vakf ın 
Yer i ,”  VD. ,  XX, Ankara 1988, s .  403 -408.  
14 İsmail  Kur t,  “Vak ı f Müessesesi XV. ve XVI. As ır  Vak ı f lar ı”,  XV ve XVI .  
As ırlar ı  Türk  Asr ı  Yapan Değerler ,  Edi tör :  Abdulkadir  Özcan,  İstanbul 1997,  s .  
501 .  
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“Türkiye’de hemen hemen bin y ı l lık bir  maziye sahip olan Türk 

vakf ı  hakk ında bir tak ım çalışma ve araş t ırmaların yapı ldığı  da 

inkâr edilemez. Vakf ın hukuki yönünü izah eden kitaplar yazı lmış ,  

bazı  vakf iyeler tahli l  edilmeksizin veya tahli l  edilerek 

neşredilmiş t ir.  Ayrıca değ iş ik zaman ve mekân lara veya bazı  

şahıslara ait  vak ı f ların idarî ,  sosyal ve ekonomik yönlerini 

inceleyen çal ışmalar da yapı lmış t ır.  Ancak kesin bir i fade i le 

söyleyebil ir iz ki bu çalışmalardan hiçbir i,  vakf ın Türk kültürü  

sistemi içindeki, Türk sosyal ve ekonomik yapıs ının bütünlüğü 

içindeki yer i, rolü ve ehemmiyetini ölçüye dayalı  bir biçimde 

ortaya koyacak kemmiyet ve keyfiyette değ i ld ir. ”15 

 

A.  Vak ıf Araştırmalar ının Tasnifi ve Değerlendirilmesi 

Vakıf konusunda hicrî  ikinci asırdan it ibaren günümüze 

değin uzanan sürede çok sayıda araştırma yap ı lm ış ve 

yazı lm ıştır. Bu araştırmalar ın çoğunluğunu da vakıf hukukuna 

dair yazı lm ış eserler oluşturmaktad ır.16 

 Osmanlı vakıf lar ı i le i lgil i hazır lanan bir çalışmada hicrî  

ikinci asırdan it ibaren vakıf müessesesi hakkında yazı lan ve 

yap ı lan çalışmalar şöyle tasnif edilmişt ir. 17 

 1-Osmanlı öncesi yazı lan eserler ve monografiler.  

   
15 Ba haed din Yediy ı ld ız ,  ”Vak ı f İncelemeler inde Metod  Araş t ır malar ı”,  I I .  Vak ı f  
Haf tas ı  (3 -9  Aral ık 1984) Konuşmalar-Tebl iğ l er ,  Ankara  1985, s .  16 .  
16 Ahmed Akgündüz, İslam Hukukunda ve Osmanl ı  Ta tb ika t ında Vak ı f  Müessesesi ,  
İstanbul 1996,  s .  43 .  Örnek eser ler  için b kz.  ayn ı  e ser ,  s .  44 -48; Osmanl ı  vak ı f 
hukuku i le i lgi l i  geniş  b ir  l i teratür  çal ışmas ı  i çin bkz.  Tahsin Özcan,  “Osmanl ı  
Vak ı f Hukuku Çal ışmala r ı”,  Türk iye Araş t ırmalar ı  L i te ra tür Dergisi ,  (5) ,  İstanbul 
Bahar  2005, s .  513 -552 .  
17 Hasan Yüksel,  Osmanl ı  Sosyal ve Ekonomik Hayat ında Vak ı f lar ın Rolü  (1585-
1683) ,  S ivas 1998, s .  16 -17 .  
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 2-Osmanlı döneminde yazı lan, fetva kitaplar ında olduğu 

gibi daha çok soru ve cevap şeklinde hazırlanan risaleler ve 

monografiler.  

 3-İslâm fıkıh kitaplar ında vakıf lara ayr ı lan bölümler. 

 4-Fetva kitaplar ında vakıf lar hakkında yazı lan bölümler. 

 5-Cumhuriyet döneminde vakıf lar hakkında yazı lan eserler.  

 6-Yurt d ışında yap ı lan çalışmalar (İslam ülkelerinde yap ılan 

çalışmalar ve Batılı lar ın yaptıklar ı araştırmalar.) 18 

 Konu olarak vakıf hukuku ve vakıf müessesesini içeren 

eserlere ai t verilen bu genel tasniften başka, günümüzde 

neşredilmiş olan Selçuklu ve Osmanlı vakıf araştırmalar ı i le i lgil i  

çalışmalar şu baş lıklar alt ında sın ıf land ır ılabil ir. 

 a-Şah ıslara ait vakfiyelerin incelenmesi ve yayımlanması: 

Bu tür çalışmalar münferit vakfiye suretlerinin transkribe edilerek 

neşredilmesi ve bu vakfiyenin çeş i t l i  yönlerden değerlendiri lmesi  

suretiyle oluşturulmuştur.19 

   
18 Abdül Az im Islah i,  Waqf:  A Bib l iograph, King Abdülaz iz University,  Jeddah  
Saudi Arabia  2003.    
19 Örnek çal ışmalar  için bkz : İsmet Miroğ lu ,  “Akkoyunlu  Beyler i ’nden Fer ruhşah 
Bey’ in Vakfiyesi (1532)”,  Türk  Tarih  Be lge leri  Dergisi ,  15 /19  Ankara 1993, s .  
183-204; İsmet Kayaoğ lu ,  “Candaroğ lu İsmai l  Bey Vakf iyesi”,  X. Türk Tarih  
Kongresi,  Kongreye  Sunulan  B ild ir il er ,   I I I ,  Ankara  1986, s .  1040 -1047; Akif 
Mehmet Erdoğru,  “Er tuğru l Gazi ’n in Bilec ik’tek i  Vak ı f lar ı ,  VD. ,  XXI,  İstanbul  
1990,s .  81 -115; Osman Keskioğ lu,  “Şumnu’ lu Şer i f Ha li l  Paşa Vakf iyesi”,  VD. ,  
XIX, Ankara 1985, s .  31 ; İbrahim Ateş ,  “Hasan Pa şa ’n ın Hatay Karamurt ’ taki 
Vak ı f  ve Vakf iyesi”,  VD. ,  XVI ,  Ankara 1982, s .  5 -27; Berr in Taşan, “Merz i fonlu  
Şeyh Abdurrahim Rûmi  ve Vakf iyesi”,  VD. ,  XII I ,  Ankara 1981, s .  91 -101; İsmet 
Kayaoğ lu,  “Rahatoğ lu ve Vakf iyesi” ,  VD. ,  XII I ,  Ankara 1981, s .  1 -31; Ne şe t 
Çağatay,  “Sul tan Murad  Hüdâvendigâr  Ad ına  Düzenlenmiş  B ir  Vakf iye”,  VD. ,  
XII ,  Ankara  1978, s .  7 -15; İsmet Kayaoğ lu,  “Turumtay Vakf iyesi” ,  VD  XII ,  
Ankara 1978, s .  91 -113; Ramazan Şe şen,  “Sinan Paşa ’n ın Arapça Vakf iyesin in  
Tercümesi” ,  VD. ,  X, Ankara 1973 s .  337-345;  Ekrem Hakk ı  Ayverdi,  “Y ı ld ır ım 
Bayezid’ in Bursa Vakf iyesi ve Bi r  İstibdalnames i” ,  VD. ,  VII I ,  Ankara  1969, s .  
37-47; M. Tayyib  Gökbilgin ,  “Murad  I .  Tesi s ler i  ve Bursa İmare ti  Vakfiyesi”,  
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b- Müessese vakıf ları ve vakfiyelerinin incelenmesi: Bu 

konuda, daha çok Tapu Tahrir ve evkâf defterlerinde kayıt lı 

müesseselerin vakıf ları araştır ı lm ış ve yayınlanm ıştır. 20 

 c- Belirl i bir dönemin, vak ıf lar yönünden incelenmesi ve 

değerlendiri lmesi. 21 

 Bu tür çalışmalarda bir zaman aralığ ı seçilmiş ve bu zaman 

dil imi içine giren dönemle i lgil i  vakıf lar çeş i t l i  yönleriyle 

incelenmişt ir.  

     
Türkiya t Mecmuas ı ,  X, Ankara 1951, s .  217-234; Amasya l ı  Hüseyin Hüsameddin,  
“Orhan Bey’ in Vakf iyesi”,  Türk Tarih  Encümeni Mecmuas ı ,  XVI ,  (17) ,  1926, s .   
284-301; Osman Turan,  “Cela leddin Kara tay,  Vak ı flar ı  ve Vakf iye ler i”,  Bel le ten ,   
XII ,  (45) ,  Ankara ,  1948, s .  53 -59; İ .Hakk ı  Uzunçarş ı l ı ,  “Çandar l ızâde  Al i  Pa şa 
Va kfiyesi” ,  Bel le ten ,  V, (20) ,  Ankara 1941, s ,  549 -575 ; Fatih  Mehmed I I  
Vak f iye si ,  (Ne şreden: K. Edip  Kürkçüoğ lu) ,  İstanbul 1938; Vehbi Tamer ,  “Fa tih  
Devr i  Rical inden İshak  Paşa ’n ın Vakfiye le r i  ve Vak ı f lar ı”,  VD. ,  IV, Ankara 1958, 
s .  107 -125; Yasemin  Demircan,  Hamza Keleş ,  “Köprülü Mehmet Paşa’n ın 1068 
(1658)  Tar ih li  Bozcaada  Vakfiyesi”,  Gaz i  Üniversi te si  Kastamonu Eğ i t im Dergisi ,  
7, (2) ,  Kastamonu 1999,  s .  127 -142 . 
20 Refe t Yinanç,  “Kayser i  ve Sivas Darüşş i fa lar ı ’n ın Vak ı f lar ı”,  Bel leten ,  48 ,  
(189-190) ,  Ankara 1984. s .  299-307; Yusuf Küçükdağ ,  “Konya Mevlana Dergâh ı  
ve Türbe Hamam ına Da ir  İki  Mevlevi  Vakf iyesi”, VD. ,  XXIII ,  Ankara 1994, s .  
75-103; Adnan Gürbüz ,  “E lvan Çe lebi Zaviyesinin Vak ı flar ı”,  VD. ,  XXII I ,  
Ankara 1994, s .  25 -31;  Yusuf Küçükdağ ,  “Mahmud Dede Zaviyesi Vakf iyesi”,  
VD. ,  XII ,  Ankara 1994, s .  83 -91; Refe t Yinanç,  “Selçuklu Medrese ler ind en 
Amasya Hi la fet Gaz i Medresesi ve Vak ı f lar ı ,”  VD. ,  XV, Ankara 1982, s .  5 -23;  
Mehmet Duru,  “Yozgat Çapanoğ lu Cami i ve Vakf iyesi” ,  VD. ,  XII I ,  Ankara 1981,  
s .  71 -91; İbrahim Ateş  “Şam Ümeyye  Cami i ve Vakf iyesi”,  VD .,  XII ,  Ankara 
1978, s .  27 -91 ; Mehmet Fa tih Müderr i soğ lu,  Edirne I I .  Bayezid  Kül liyesi I - I I ,  
Ankara  1986; Şeniz Özyur t,  Lüleburgaz Sokul lu  Mehmed Paşa Kül liyesi ,  İstanbul 
1989, Bil im Uzmanl ığ ı  Tezi,  Hace ttepe Üniversite si;  Yağmur Say,  Seyy id  Bat ta l  
Gazi Kül li yesi ,  Ankara 1999, Doktora Tezi ,  Hacet tepe Üniversi te si  Sosya l  
Bilimler  Enst itüsü ; Cangüzel Zül f ikar ,  Aziz  Mahmud Hüdayi Kül liyesi ,  Ankara 
1999, Doktora Tez i,  Hacet tepe  Üniversi te si  Sosya l Bilimle r  Enst itüsü ; Sal ih Pay,  
Bursa  İvaz Paşa Küll iyesi ,  Bursa  1996; M. As ım Yediy ı ld ız,  Baş lang ıc ından  
Günümüze Y ı ld ır ım Kül l iyesi  ve  Ulucami ,  Hacet tepe Üniversi te si  Sosya l  Bil imler  
Enstitüsü,  Ankara 1995.  
21 Mehmet Ali  Ünsal,  “Osmanl ı  İmpara tor luğu’nda Vak ı f ve 16 .  Yüzy ı lda  
Harput ’ tak i Vak ı f lar” ,  I I .  Vak ı f  Haftas ı  (Konuşmalar -  Tebliğ le r ,19 84) ,  Ankar a  
1985, s .  182 -186; Ömer  Demirel ,  “1788-1808 Tar ihinde  Sivas Şer’ iyye  
Sic il ler inde  Geçen  Vakf iyeler”,  VD .,  XX,  Ankara 1988,  s .  377 -385; Bahaeddin  
Yediy ı ld ız,  “Yunus Emre Dönemi Türk Vak ı f lar ı”,  VIII .  Vak ı f  Haf tas ı  Ki tab ı ,  
Ankara 1991, s .  23 -28;  Hasan Yü kse l,  “XVI. Yüzy ı l  Osmanl ı  Vak ı fla r ı”,  Hal il  
İnalc ık Hat ıra  Say ıs ı ,  Eren Yay ınlar ı ,  İstanbul 1998. 
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 d-Belir l i bir bölgenin, şehrin ya da köyün vakıf lar ın ın 

incelenmesi.22 

 Bu tür çalışmalarda, seçilen beylerbeylik, sancak, kaza,  

şehir, kasaba, köy gibi  yönetim veya yerleş im bir imlerinin vakıf 

eserlerinin araştır ılarak ortaya çıkar ı lması denenmiş, buralardaki  

vakıf eserler hakkında bilgiler verilmiş ve değerlendirmeler  

yap ı lm ıştır. 

 e-Vakıf müessesesinin, tarihî , hukukî, ikt isadî ve benzer 

yönlerden incelenmesi: Bu araştırmalarda vak ıf lar; tarihî, hukukî 

ve diğer yönlerden irdelenmiş, bunlar ın dinî , beledî, sosyo-

kültürel ve ekonomik yönleri  tan ıtı lmaya çalışı lm ış, vakıf lar ın 

yararlar ı ,  topluma ve devlete hizmetleri belirt i lmişt ir.23 

   
22 Hazma Ke leş ,  H. 1334/M. 1915 Tarih l i  Şer’ iyye S ici l ine Göre Yozgat Vak ı f lar ı ,  
Gaz i Üniversi te s i  Sosyal Bi limler  Enst itüsü,  Bas ı lmam ış  Yüksek Lisans Tez i,  
Ankara  1990;  Hazma Kele ş ,  Vak fiyelerine Göre Yozgat Vak ı f lar ı  (1400 -  192 0) ,  
Gaz i Üniversite s i  Sosyal Bil imle r  Enst itüsü,  Bas ı lmam ış  Doktora Tezi,  Ankara 
1996; Fatma  Üstek,  984 (1576)  Tarih l i  Derfter- i  Evkâf - ı   Rum’a Göre Tokat 
Merkez Kazas ı  Vak ı f  Kay ı t lar ı ,  Gazi Üniversi te si ,  Sosyal Bi limler  Enst i tüsü,  
Bas ı lmam ış  Yüksek Lisans Tezi,  Ankara 1985; Yasemin  Demircan,  Tahrir  ve 
Evkâf De fterle rine Göre Kayseri  Vak ı f lar ı ,  Kayser i  1992; Refet Yinanç,  “Sivas  
Abide ler i  ve Vak ı f lar ı”,  VD. ,  XXIII ,  Ankara 1994, s .  5 -19 : Naz i f Öz türk,  
“Vak ı flar  Arş iv Kay ı t la r ına Göre  Niksar  Vak ı flar ı”,  VD. ,  XXII ,  Ankara 1994, s .  
45-69; Fahre tt in T ızlak ,  “19 .  Yüzy ı l ın İ lk Yar ıs ında Harput Vak ı flar ı” ,  VD. ,  XII ,  
Ankara 1994, s .  69 -77; Ahmet Cebeci ,  “Sil is tre Sancağ ı  Vak ı f lar ı  ve H.1006 
(1597-  1598)  Tar ihl i  Sili s tre Livas ı  Vak ı f lar ı  ve  Vak ı f Abideler i”,  VD. ,  XX, 
Ankara 1988, s .  467 -465; M. Tayyib  Gökbilg in,  XV XVI .  As ırlarda  Edirne ve Paşa  
Livas ı  Vak ı f lar- Mü lkle r-Mu kata ala r ,  İstanbul,  1952, Cevat Bakka l,  “Tapu Tahr ir  
Defter ler inde Menemen i l e İ lg il i  Vak ı f  Kay ı t l ar ı”,  VD .,  XXVI, Ankara 1997, s .  
76-86; Ömer  Demirel,  Osmanl ı  Vak ı f-  Şehir  İ l işk is ine Bir  Örnek:  S ivas Şehir  
Hayat ında Vak ı f lar ın Rolü ,  Ankara 2000; Alpay Bizbir lik ,  16. Yüzy ı l  Orta lar ında 
Diyarbeki r  Bey lerbey liğ i’nde Vak ı f lar ,  Anka ra 2002;  Hüsamet tin (Karamanl ı)  
Mehmedov, “Osmanl ı  Dönemi  Gence Karabağ  Eyale tinde Vak ı flar  (16 .  Yüzy ı l ın 
Sonlar ı) ” ,  OTAM ,  (4) ,  Ankara 1993, s .  635-644; Ü mit K ı l ıç,  XVI.  Yüzy ı lda  
Erzurum Eyale ti’nde Vak ı f lar ,  Atatürk Üniversi te si  Sosyal Bil imler  Enstitüsü,  
Yay ımlanmam ış  Doktora  Tezi,  Erzurum 2005.  
23 Ahmed Akgündüz, . . .Vak ı f  Müessesesi,  Ziya Kaz ıc ı ,  “İslami  ve Sosya l Aç ıdan 
Vak ı f lar”,   Osmanl ı  Dev let i’n in  Kuruluşunun 700. Y ı l ı  Özel Say ıs ı ,  Ankara (Ocak-
Mar t)  1999, s .  11-18; İbrahim Erol Kozak, Bir Sosyal S iyaset Müessesesi Olarak 
Vak ı f ,  İstanbul 1985; Nazi f Öztürk,  “Sosya l Siyase t Aç ıs ından Osmanl ı  Dönemi  
Va k ı f lar ı” Osma nl ı ,   5 ,  Editör :  Güler  Eren ,  Ankara 1999, s .  34-43: Fuat  Köprülü,  
“Vak ı f Müessesesi  ve Vak ı f  Vesika lar ın ın Tar ihi  Ehemmiye ti”,  VD. ,  I ,  Ankara  
1938, s .  1 -6 ; Tevfik Güran ,  Ekonomik ve Malî Yönleriy le Vak ı f lar  –Süleymaniye  
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 Son dönemde, vakıf konulu araş tırmalar ın tan ıtım ı, tasnif i  

ve kapsamlı bir tahli l i  Bahaeddin Yediy ı ld ız tarafından 

yap ı lm ıştı r. 24  

 Yediyı ld ız, vakıf  araştırmalar ın ı konulara göre tasnif ederek 

tan ıtmaya çalışm ıştır. Ona göre Osmanlı dönemi Türk tarihinin 

en önemli olgular ından biri olan vakıf lar çok çeş i t l i  açı lardan ele 

alınm ıştır. O, vakıf araştırmalar ın ı; hukuk, sanat, vakıf  eserler, 

vakıf kurucular, vakfiyeler, vakıf-mülkiyet i l işkileri, vakıf 

ıstılahlar ı ve tabirleri, bell i bölgelerdeki vak ıf lar ın umumî tablosu,  

vakıf - şehir i l işkisi, vakfın türleri, vakıf-devlet, vakıf -siyaset, 

vakıf -toplum il işkileri, sosyal teşkilatlar, sosyal tabakalaşma, 

medeniyet, kültür ve bil im i le bağ lantılar, vakf ın ekonomik 

boyutlar ı gibi konularda sın ıf land ırm ıştır. 25 

 Vakıf larla i lgil i  yap ı lan araştırmalara bakı ld ığ ında; eğ i t im- 

öğretimden sanata, sosyal dayan ışmadan şehircil iğe, ulaşımdan 

bil imsel çalışmalara kadar toplumun ve kültürün bütün alanlar ına 

damgasın ı vurmuş temel müesseselerden birinin vakıf 

müessesesi olduğu ortaya çıkm ıştır . Dolayısıyla bu müessesenin 

muhtelif boyutlar ı,  Türkiye’de ve diğer ülkelerde, 19. yüzyı lın 

ikinci yar ısından bu yana artarak ve değiş ik yaklaşım tarzlar ıyla 

incelenmeye, anlaşı lmaya çalışılm ıştır. Ancak bu araştırmalar ve 

     
ve Şehzâde  Süleyman Paşa Vak ı f lar ı ,  İstanbul  2006;  Aslan Tufan  “İkt i sad î  
Bak ımdan Vak ı f lar”,  İk ti sadi Yürüyüş , 3, (32) ,  İstanbul 1941, s .  1 -2 ; Ahmet 
Gökçen,  “Vak ı f lar ın Ekonomik  Y önü ve Vak ı f  Müessesesinin  İkt i sad î  Tesir ler i”,  
Türk Dünyas ı  Araş t ırmalar ı ,  (35) ,  İstanbul  1985, s .  86-98; Ahmet Güneş ,  
“Osmanl ı larda Baz ı  Vak ı f Kurumlar ı  ve İş levler i”,  Türk Kül türü ,  37, (433) , 
Ankara 1999, s .  314 -318 . 
24 Türk iye ’de ş imdiye kadar  yap ı lan vak ı f konulu çal ışmalar ın b ir  b ib l iyogra fya 
denemesi  iç in bkz .  Bahaeddin Yediy ı ld ız,  “Osmanl ı  Döneminde Türk Vak ı flar ı  Ya  
da Türk Hayrâ t Si s temi”,  Osm anl ı ,  5 ,  Edi tör :  Güler  Eren,  Ankara  1999,  s .  17 -33; 
ayn ı  yazar ,  “Türkiye ’de Cumhuriye t Döneminde Yap ı lan Vak ı f Ara ş t ırma lar ı  
B ib liyo gra f yas ı ”,  Yeni Türkiye (Osmanl ı  Öze l Say ıs ı  I I ),  6,  (32) ,  Ankara 2000, s .  
551-565. 
25 Yediy ı ld ız ,  “…Türk Hayrât S i s temi” ,  s .  17 -33 .  



 

 

13

bunlarda kullan ı lan metotlar, müessesenin gerçek yap ısı i le  

toplum içindeki yerini tam olarak anlamaya yeterli değ i ldir. 26 

 Yukar ıdaki tasnif lerde ve bunlar için verilen örneklerde 

görüldüğü gibi Selçuklu veya Osmanlı vakıf lar ı konusunda çok 

çeş i t l i  araştırmalar yap ı lm ış  ve hâlâ yap ı lmaktad ır. Fakat bunlar 

bütünü kapsayacak, vakıf lar ın toplum, ekonomi, siyaset,  

topografya ile kültür içerisindeki önem ve rolünü ortaya 

çıkaracak, açıklayacak bir metodoloji geleneğine sahip deği ldir.  

İ lgi l i  alanda yap ılan çalışmalar ın birbir inden bağ ımsız ve kopuk 

olması bu müessesenin bütün boyutlar ı i le tanınmasın ı 

engellemektedir. Bu sebeple dar konulu monografiler in, i leride 

birbir iyle mukayese edilebilmeleri için ayn ı metotlarla ve son 

derece sistemli bir biçimde haz ır lanmalar ı gerekir . 27 

 Geniş bir coğrafyaya ve uzun bir döneme yayılan Türk 

vakıf lar ın ın kısa sürede araşt ır ıl ıp incelenebilmesi ve anlaşı lır  

hale getir i lebilmesi için üç tür metodolojik araştırma yaklaşım ı  

öne sürülmüştür.28 

 Bunlar; kronolojik ve yatay yaklaşım tarzı, coğrafi ve dikey 

yaklaşım tarzı, küll iyelerin iç bünyelerinin ve orada cereyan eden 

sosyo-kültürel i l işkilerin kuruluşundan günümüze bütün yönleriyle 

tahli l ine yönelik yaklaşım tarzıd ır. Bu yaklaşımlardan kısa sürede 

sonuç alınabilmesi için vakıf araştırmalar ında sondaj usulünün 

uygulanması önerilmektedir. 29 

 Kronolojik ve yatay yaklaşım tarzı,  Türk tarihinin 

Selçuklulardan it ibaren anlamlı dönemlere ayr ı larak 

   
26 Yediy ı ld ız,  “…Türk  Hayrât S i s temi” ,  s .  18 -19 .  
27 Yediy ı ld ız ,  “. . .Türk Hayrât S i s temi” ,  s .  19 -20 . 
28 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  İnce lemelerinde…” ,  s .  16-18 . 
29 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  İncelemelerinde…”,  s .  16-18; ayn ı  yazar ,  “ . . .Türk Hayrât 
S i s tem i” ,  s .  20 .  
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incelenmesini öngörmektedir. Buna göre her bir dönemi ve 

Türkiye coğrafyasın ı temsil edebilecek say ıda vakfiye seçilecek,  

bu vakfiyelerdeki veriler ekonomik ve sosyal yap ı i le kültür  

sistemi içinde değerlendiri lecektir. 30 İkinci yaklaşım tarzı olan 

coğrafi  ve dikey yaklaşım tarzına göre sondaj coğrafyaya 

uygulanacakt ır. Osmanlı coğrafyasın ın her tarafın ı temsil  

edebilmek amacıyla belirl i  sayıda pilot bölgeler seçilecek, 

buralarda kurulan tüm vakıf lar ve bunlara ait her türlü belge, 

arş iv, kütüphane kayıt lar ı tarihî süreç ve kültür bütünlüğü içinde 

tahli l edilecektir. 31 Üçüncü yaklaşım tarzı ise; Osmanlı 

dönemindeki küll iyeleri temsil edecek say ıda kurumun seçimini  

gerektirmektedir. Seçilen küll iyeler üzerinde derinliğ ine, bütüncül 

ve karşı laştırmalı tahli l ler yap ı lacak, bu eserler, müessese-

toplum münasebetleri çerçevesinde ele alınacakt ır. 32 

   
30 Bu yaklaş ım tarz ın ın ilk örneğ ini  Bahaeddin Yediy ı ld ız ’ ın 18 .  Yüzy ı lda  
Türkiye ’de Vak ı f  Müessesesi -Bir  Sosyal Tar ih İncelemesi  ad l ı  a raş t ırmas ı  
o luş t urmaktad ır .  Yediy ı ld ız,  XVIII .  Yüzy ı lda  Türk iye’de Vak ı f  Müessesesi ,  Bi r  
Sosyal Tarih  İnce lemesi ,  Ankara 2003. Ayn ı  yaklaş ım tarz ıyla haz ır lanan d iğer  
çal ışmalar  şunlard ır :  Nazi f Öztürk,  Türk Yeni le şme Tarih i Çerçeves inde Vak ı f  
Müesse sesi ,  Ankara 1995. Bu ça l ışmada 19  ve 20 .  yüzy ı l larda Türk iye ’deki 
vak ı flar ın durumu ele  alm ış t ır .  Hasan Yüksel,  Osmanl ı  Sosyal ve  Ekonomik  
Hayat ında Vak ı f lar ın Rolü  (1585 -168 3) ,  S ivas 1998. Söz  ed i len  araş t ı rma,  
Türk iye ’deki vak ı flar ın 17 .  yüzy ı ldaki genel manzaras ın ı  ç izmiş t ir .  Böylece Türk  
vak ı flar ın ın 16 .  yüzy ı ldan günümüze üç buçuk as ır l ık gene l tab losu göz önüne  
ser ilmi ş t ir .  
31 Bu yaklaş ım tarz ına Evangel ia Ba lta ’n ın Siroz bölgesi ve vak ı f lar ın ı  inceled iğ i  
15  ve 16 .Yüzy ı l la rda  Siroz ve  Bölgesinin  Vak ı f lar ı  ad l ı  çal ışma örnek  
göster i leb i li r .  Evangel ia Bal ta,  Les Vak ı fs  de  Serrês  e t  de  sa  rêgaion(XVês e t 
XVIês  -  un  Premier inventa ire-Traduit  par Edit  Karagiannis) ,  Athênes 1995. 
Bundan başka, Bahaeddin Yediy ı ld ız tara fından ha len yürütü lmekte o lan  “Ordu İ l i  
Vak ı f lar ı” ad l ı  ara ş t ırma  ayn ı  yöntemle haz ır lanmaktad ır .  Coğ ra fi  ve  d ikey 
yaklaş ım tarz ın ın amaç lar ına uygun ve geniş  b ir  ver i  taban ına  dayal ı  o la rak 
yap ı l an i lk çal ışma Musta fa Alkan  ta ra fından haz ır lanan  Adana’n ın Bütüncül  
Tarih i  Çerçevesinde  Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i–TÜSOKTAR Veri  
Taban ına Dayal ı  Bi r  Araş t ırma -  ad l ı  doktora tez i o lmuş tur .  Gazi  Üniversi te si  
Sosya l Bil imle r  Ensti tüsü,  Ankara 2004. Ümit K ı l ıç ’ın Erzurum Eya le ti  
vak ı flar ın ı  ince led iğ i  doktora araş t ırmas ı  da ayn ı  tür  ça l ışmalara örnek ver ileb i lir .  
Ümi t K ı l ıç ,  XVI.  Yüzy ı lda  Erzurum Eyalet i’nde Vak ı f lar ,  Ata türk Üniversi te si  
Sosya l Bil imler  Ensti tüsü,  Bas ı lmam ış  Doktora Tezi,  Erzurum 2005.  
32 Bu yaklaş ım tarz ın ın örnekler i  i se şunlard ı r :  Fahr i Unan, Fatih  Kül li yesi ,  
Hace ttepe Üniversi te si  Sosya l  Bil imler  Ensti tüsü,  Yayımlanmam ış  Doktora Tez i,  
Ankara 1993; M. As ım Yediy ı ld ız,  Baş lang ıc ından Günümüze Y ı ld ır ım Kül li yesi 
ve Ulucami ,  Hacet tepe  Üniversite s i ,  Sosya l Bi limler  Ensti tüsü ,  Yayımlanmam ış  



 

 

15

 Osmanlı Devleti sın ır lar ı içinde kalan şehirler 

düşünüldüğünde günümüzde şehir veya bölge vakıf lar ın ı içeren 

ve karşı laştırma yap ı labilecek araştırma sayısı oldukça 

yetersizdir.33 Bu nedenle yukar ıda bahsedilen metotlar  dâhil inde 

araştırmalar yapı lırken bir taraftan da bunlara zemin 

hazır layacak hızla şehir, bölge vakıf lar ın ı ortaya çıkarabilecek alt  

çalışmalar yap ılmalıd ır. Daha önce de değinildiği  üzere bu 

araştırman ın konusu Bursa vakıf lar ın ın çeş i t l i  yönleriyle 

değerlendiri lmesidir. Araştırma, coğrafî mekân olarak Bursa 

merkezi i le sın ırlıd ır. Zaman olarak ise 1600-1700 yıl lar ı arasın ı  

kapsamaktad ır. Belirt i len bu kapsam ve sın ırlı lıklar  dâhil inde 

amaç, Bursa’da kurulmuş vakıf lar ı, vakfiyelerinden yola çıkarak 

tespit ve tahli l etmek, vakıf-şehir i l işkisi ekseninde Bursa’nın 

şehirleşmesinde, sosyal ve ekonomik hayat ında vakıf lar ın rolünü 

ortaya çıkarmaktır.  

 Bursa vakıf lar ın ın, coğrafi ve dikey yaklaşım tarzında, 

1326-1923 tarihlerini kapsayan bir zaman ölçeğinde, tamam ın ın 

incelenmesi düşünülmüş , fakat aşağ ıda sıralanan nedenlerden 

dolayı bunun sın ır lı bir zamanda gerçekleşt ir i len tez çalışması  

dönemine sığd ır ılamayacağ ı görülmüştür. Bu araştırma için bir  

yüzyı l  (17. yüzy ı l)  seçilmesinin, tüm dönemleri kapsayan şehir  

vakıf lar ın ın tamam ın ın incelenememesinin nedenleri şunlard ır. 

 Şehre ait temel arş iv kaynaklar ın ın çok olması34  

     
Doktora Tez i,  Ankara 1995 ; Sa lih Pay, Bursa  İvaz Paşa  Kül li yesi ,  Bursa 1996; 
Yağmur Say, Seyyid  Batta l Gazi Kül li yesi ,  Hace ttepe Üniversi te si ,  Sosyal  
Bilimler  Enst itüsü,  Doktora Tezi,  Ankara 1999;  Cangüze l Zül f ikar ,  Aziz  Mahmud  
Hüdayi Küll iyesi ,  Hace ttepe Üniversi te s i ,  Sosya l Bi limler  Ensti tüsü ,  Doktora  
Tezi,  Ankara 1999. 
33 Bkz .  22 .  d ipnot.   
34 Vak ı f lar  konusunda çok çe ş i t l i  b ilg i ,  belgeyi içe ren, Bursa ve c ivar ına a it  
top lam 1062 ade t Şer iye Sic il i  mevcuttur .  Sal ih Pay, İvaz Paşa Küll iyesi ,  s .  21 ;  
H ız l ı ,  “Bursa  Mahkeme S ici l l er i…”,  s .  367 ,369; Yay ımlanan b ir  def terde  
Hüdavendigâr  Livas ına ait  top lam 10  adet evkâf de f ter inin bulunduğu belir t i lerek 
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Çal ışılacak döneminin uzun bir zaman dil imini  kapsaması35  

 Bursa tarihi  ve araştırmalar ına dair bir veri tabanın ın 

bulunmaması36 

Bursa’ya ait tespit edilebilen vakfiye sayısın ın diğer 

şehir lere nazaran daha yüksek olması37 

 Bursa merkezi ve ilçelerine ait vakfiyelerin önemli bir 

bölümünün henüz gün ışığ ına çıkar ı lmam ış olması. 38 

     
bunlar ın künye le r i  ve bulunduğu arş iv ler  b ir  l i s te b iç iminde ver i lmiş t ir .  Bkz.  
BOA.  166 Numaral ı  Muhasebe- i Vi laye t- i  Anadolu  Def te ri  (937/153 0) ,  (MV AD.) ,  
Ankara 1995, s .  10-11; Ça l ışmalar ım ız s ıra s ında yukar ıda be lir t i l en evkâf 
def ter ler inden başka, b ir i  Tapu Kadastro  Genel Müdür lüğü Kuyud- ı  Kadime 
Arş ivi ’nde o lmak üze re top lam üç ade t evkâf de f ter i  i le b ir  adet  Evkâf Muhasebe  
Defter i (Sul tan Orhan Evkâfı  Muhasebe Defte r i)  daha te sp i t  ed i lmiş t i r .  Böylece  
Bursa ’yla i lg il i  o lan evkâf  de fter i  say ıs ı  top lam on dörde ulaşm ış t ır .  
35 Bursa vak ı f lar ı  i le  i lgi l i  metodolo j ik b ir  ça l ışma, 14 .  yüzy ı ldan 20 .  yüzy ı l ın ilk 
çeyreğ ine kadar  o lan uzun b ir  dönemi  kapsayacakt ır .  Çünkü impara tor luğa ai t  en  
esk i tar ihl i  mahkeme sicil ler i  yine Bursa ’dad ır .  Şer iye  Sic il ler in in en eski tar ih li  
def ter i  A 199/808 numaral ı  o lup  H.860 -861/1 455-1456 y ı l l ar ına a i t  kay ı t lar ı  
içermektedir .  Bu de f ter lerden en  yenisi  ise İznik ve köyler in in H. 1342/1923 yı l ı  
o laylar ın ı  içeren D 37  numaral ı  de fterd ir .  H ız l ı ,  “Bursa  Mahkeme  S ic i lle r i…”,  s .  
369 .  
36 Esasen Bursa şehir  tar ihi konusundaki araş t ırma ve ça l ışmalar ı  b ir  araya  
top lamak amac ıyla Bursa ’da Ke tam ad ıyla b i linen Kent Tar ihi  Araş t ırma lar ı  
Merkez i kurulmuş tur .  Bu merkez daha çok  kütüphane n ite liğ i  t a ş ıd ığ ından 
Bursa ’ya  da ir  ça l ışmala r ın d ij i tal  ver i  taban ı  henüz o luş turu lmam ış t ır .  
37 Yakup Tuncer ,  Bursa  vak ı f lar ı  konusunda haz ır lad ığ ı  ça l ışmada 15 .  yüzy ı l  
Bursa merkezine  ai t  303  vakfiye  te sp it  etmiş t ir .  Tuncer ,  Mahkeme  S ic ill e r ine 
Gö re. . . ,  s .  85 ; Samett in  Başol da ayn ı  konudaki  araş t ı rmas ında 15 .  yüzy ı la ai t  ve  
yukar ıdaki 303 vakf iyeden farkl ı  33  vakfiye  belir lemiş t ir .  Başol ,  Va kfi yele rin e 
Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  13 -15 .  Böylece 15 .  yüzy ı l  Bursa merkezine ai t  
top lam vakf iye sayıs ı  336’d ır .  

Başka b ir  araş t ırmada  16 .  yüzy ı l ın ilk yar ıs ında tesp it  ed i len Bursa 
vakf iye ler inin say ıs ı  567’dir .  Bkz.  Ha le Demire l,  Mahkeme S ici l l er ine Göre XVI .  
Yüzy ı l  İ lk Yar ıs ında Bursa  Vak ı f lar ı ,  Uludağ  Üniversit esi ,  Sosya l Bil imler  
Enstitüsü,  Yay ımlanmam ış  Yüksek Lisans Tez i,  Bursa 2006, s .  2 .   

17 .  yüzy ı l  Bursa vak ı f lar ın ı  içeren bu araş t ı rmada i se top lam 917 vakf iye 
te sp i t  ed i lmiş t ir .  Yukar ıdaki araş t ı rma lardan e lde ed ilen ver i lere göre ya lnız iki  
yüz e ll i  y ı l l ık b ir  dönem için Bursa vakf iye ler inin top lam sayıs ı  1820’ye  
ula şmaktad ır .  14 ,  18 ,  19  ve 20 .  yüzy ı l  vakf iye le r i  de  düşünüldüğünde bu rakam ın 
en az iki  kat ına u la şacağ ı  tahmin ed i leb i lir .  
38 Daha  önce  de değ in ild iğ i  üzere Bursa  vakf iyeler inin  sayı lar ı  hakk ında  el imizde 
ya ln ızca 15 ,  16  yüzy ı l ın ilk yar ıs ı  ve 17 .  yüzy ı l a  ait  ver iler  bu lunmaktad ır .  Bkz.  
d ipnot 37 .  Fakat 14 ,  18 ,  19  ve 20 .  yüzy ı l lar  i l e  16 .  yüzy ı l ın ikinc i ya r ıs ına a it  
Bursa  vak ı f lar ına  i l işkin araş t ırma  ve  değe r lendirmeler  henüz  yap ı lmam ış t ır .  B u 
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III.KAYNAKLAR 

Araştırmam ızın esas malzemesini i lgi l i  döneme ait Bursa 

vakfiyeleri teşkil etmişt ir. Bu vakfiyelerin büyük bir çoğunluğu 

Vakıf  Defter lerinde, Bursa Şeriye Sicil lerinde ve evkâf 

defterlerindedir. Ayr ı bir belge olarak (rulo halinde) veya ayr ı bir 

defter olarak düzenlenen müstakil vakfiyeler de bulunmaktad ır.  

Bundan dolayı Vakıf lar Genel Müdürlüğü Vakıf Kayıt lar Arş ivinde 

bulunan Vakıf Defterleri ve müstakil vakfiyeler  i le Başbakanl ık 

Osmanlı Arş ivi ’nde bulunan evkâf defterleri  bu araştırman ın 

temel kaynaklar ın ı oluşturmuştur. Bunlar ın yan ında dönemin 

kronikleri ve biyografi eserleri i le makale, monografi ve 

kitaplardan oluşan birinci ve ikinci el kaynaklardan da 

yararlan ı lm ıştı r. 39 

 

A. Arş iv Kaynakları 

 

 1.Vakfiyeler 

Tarihimizin belirl i bir dönemi ve kurumlar ın ı incelemeye karar  

verdiğ imizde, i lgi l i  dönemde yaşayan insanlar için nelerin niçin 

önemli olduğunu, onlar ın düşünce yap ı lar ın ı,  dünya görüş lerini  

ve çevrelerine bakış açı lar ın ı yakından tan ımam ız gerekir. 

İnsanlar ın hangi amaç ve düşüncelerle vakıf lar kurduğunu 

keşfetmeden vakıf müessesesinin anlaşı lması kolay değ i ldir. Bu 

durum insanlar ın istek ve iradeleri i le yazd ırd ıklar ı, vakfın ın her  

     
nedenle  yukar ıda beli r t i len dönemle re a it  Bursa vakfiye ler i ,  gün ış ığ ına  
ç ıkar ı lmad ığ ı  gib i say ı la r ı  da b il inmemektedir .  
39 Kaynak ve araş t ı rma lara dair  geniş  b ilg i i ler ideki  sayfa larda  ver i lecekt i r .  
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türlü şartın ı belirt t ikleri vakfiyeleri vak ıf araştırmalar ında ön 

plâna çıkarm ıştır. 

Bir vakfın hâkim tarafından onaylanm ış resmi kuruluş  

belgesine vakfiye denmektedir. Geniş anlam ıyla ise; vakıf kuran 

kiş inin vakfına devrettiği  mal varlığ ıyla bunlar ın iş letim ve 

yönetim esaslar ı gibi şartlar ın ı belirtt iğ i  ve hâkimin (kad ın ın) bu 

konudaki karar ın ı ve onayın ı içeren hukukî bir belgedir.40 Bu 

belgeler, vakıf kuracak kiş inin isteğ i  ve başvurusuyla şer ’î 

mahkemelerde kad ı ve şahit ler huzurunda düzenlenip, kad ı 

tarafından tasdik ve tescil edildikten sonra hiç değişt ir i lmeden 

mahkeme sici l lerine kaydedil irdi. Bundan dolayı vakfiyeler bil gi 

bakım ından güvenil ir  vesikalar arasındad ır. Bunlar, sadece vakıf 

hizmetlerinin nası l  i fa edileceğini değ i l  ayn ı zamanda toplumun 

hukukî, tarihî, içt imaî, dinî vb. yönleri hakkında bilgi veren birer  

hazine değerindedirler.41 

Söz konusu vakıf belgelerinin önemine dikkat çeken M. Fuad 

Köprülü, konuyla i lgi l i  şunlar ı yazm ıştır.  

“ İ l im dünyas ının kolayca er işebileceğ i  vak ı f  vesikaları ,  yalnız vak ı f  

müessesesini hukukî ve tarihî bak ımlarından aydınlatmakla  

kalmayacak, tar ihimizin her şubesini aydınlatabilecek yeni vesikalar  

elde edilmiş  o lacakt ır.  İkt isadî Tar ih, İçt imaî Tarih, Şehir Tarihi,  İskân 

Tarihi,  Tarihi Topografya, İdari ve Mâli Tarih, Dinî Tar ih hülâsa eski  

Türk cemiyetinin  dâhilî  bünyesini,  muhtelif  içt imaî münasebetler ini  

bize gösterecek bütün tar ih şubeler i bundan en büyük ist ifadeyi temin 

   
40 M.Zeki Paka l ın,  Osmanl ı  Tarih  Dey imleri ve Terimleri Sözlüğü, I I I ,  İstanbul  
1993, s .  576; Al i Himmet Berk î,  Vak fa  Dair  Yaz ı lan  Eserlerle Vakf iye ve Benzeri  
Vesika larda Geçen Is t ı lah  ve Tabirle r ,  Ankara 1966, s .  54 ; Mehmet Şeker ,  
“Vakf iye ler in  Türk Kül türü Bak ım ından Özel likler i”,  Erc iyes  Üniversi te s i  Tarih  
İncelemeleri  Dergisi ,  VII I ,  Kayser i  1993, s .  1 ;  Bahaeddin Yediy ı ld ız; “Müessese -
Toplum Münasebe tler i  Çerçevesinde XVIII .  As ır  Türk Toplumu ve Vak ı f 
Mü essesesi, ” VD. ,  XV, Ankara 1982, s .  24 ; Son On Y ı lda  Vak ı f lar  (1980-1990) ,  
Ankara 1990, s .  4 .  
41 Son On Y ı lda  Vak ı f lar ,  s .  5 .  
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edecektir.  Şehir lere nas ı l  iskân edildiğ ini,  yer ini,  mahallelerin nas ı l  

teşekkül ett iğ in i,  muhtelif  sanat mensuplarının nerelerde temerküz 

ett iğ in i,  muhtelif  t icari faaliyet ler inin inkişâf  derecesini,  muhtelif  

vergi ler in mahiyetini, i lmî ve dinî müesseselerle içt imaî yardım 

müesseselerinin inkişaf ını  bize vesikalar anlatacakt ır.  Daha ziyade 

askerî ve siyasî vakaları ,  hükümdarların ve büyük r ical in hayat ve  

sergüzeş t ler ini anlatmakla ikt ifa eden kronikler in arada bir  tesadüf  

kabilinden bahsett ikleri umumî hayat ı  yani cemiyetin hakiki bünyesini  

as ı l  bu vesikalar sayesinde öğrenebileceğ iz… O halde mil l î  tarihimizin  

bi rçok meçhul cepheler ini bize gösterecek olan bu vak ı f  vesikaları  

üzerinde sağ lam bir  plânla çal ışmaya baş layalım… 

 Bu vesikalar birinci derecede mühim tarihî kaynaklar olarak 

yalnız mil lî  tarihimize değ i l  bütün dünya tarihine büyük bir hizmette  

bulunmuş  o lacakt ır. ”42 

 Vakıf kurumuyla i lgil i  belgeler arasında vakıf lar ın kuruluş 

ve iş leyiş ini açıklayan vakfiyeler, en önemli belge (kaynak) türü 

olma özelliğ i  taşımaktad ır lar. 43 

 Vakıf  kurumunun araştır ılmasında özel bir önem taşıyan 

vakfiyelerde genel olarak şu bilgiler yer alırd ı.  

 Vakfiyeleri, genelde Hz Allah’a hamd ve Peygamberlere 

salât selâmdan sonra hayır ve hasenatın sevabı hakkındaki  

âyetler ve hadiselerle baş lar, vakıf kurmak isteyen kiş inin ad ı,  

unvan ı,  ikamet yeri i le devam ederdi. Ard ından vakf ın hayrâtı ya 
   
42 Mehmed Fuad Köprülü ,  “Vakı f Müessesesi  ve Vak ı f Vesika lar ın ın Tar ih î 
Ehe mmiye t i” ,  VD. ,  I .  1 -2 ,  İstanbul 1938, s .  6 .  
43 Vakfiye ler le i lgi l i  baz ı  etüt ler  için Bkz . Mehmet Şeker ,  “Vakf iye le r in Türk 
Kül türü Bak ım ından Özell ikler i ”,  Erciyes Üniversi te si  Edebiyat Fakül tesi ,  Tarih  
İncelemeleri  Dergisi ,  VII I ,  Kayser i  1993, s .  1 -18; Ha lim Baki Kunter ,  “Türk  
Vak ı f lar ı  ve Vakf iyeler i  Üzer ine Mücmel Bir  Etüd ,  VD . ,  1 ,  İstanbul 1938, s .  103 -
129; “Hazma Ke le ş ,”Vakf iye ler in Tar ih Araş t ırma lar ı  Aç ıs ından Değer i”,  Gaz i 
Üniversite si  Kastamonu Eğ i t im Dergisi ,  9 ,  (2)  Kastamonu (Ekim) 2001, s .  501 -
514. Bu son çal ışmada araş t ırmac ı ,  vakf iye ler in özel l ik ler ini  aç ıklam ış ,  bu  
belge ler in “Sosyal  Tar ih”,  “Kül tür  Tar ihi”,  “İkt i sad î Tar ih” ve “Hukuk Tar ih i” 
ara ş t ı rma lar ı  aç ıs ından önemini kapsaml ı  b ir  b iç imde örnekler le or taya  
koy muş tu r .  
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da iş lemesi için tahsis edilen akar türündeki mevkuflar ı  

sıralan ırd ı. Daha sonra hem hayrât türündeki yap ılar ın hem de 

akarlar ın yerleri, mevkileri ve sın ırlar ı açıklanırd ı. Vakfın nası l  

yönetileceği ,  hangi hizmetleri vereceğ i ,  ne tür masraflar  

yapacağ ı, kurumda kaç kiş inin hangi görevlerle çalışacağ ı, bu 

kiş i lere ne kadar ücret verileceğ i  ve bu ücretlerin nerelerden 

alınacak gelir lerle temin olunacağ ı bildir i ldi. Kurulan vakf ın gelir  

kaynaklar ı ve bu gelir kaynaklar ın ın nası l  iş leti lerek gelir elde 

edeceğ i  ayr ıca vakıf tan kimlerin ne şekilde yararlanacağ ı da 

vakfiyede belirt i l irdi. Son bölümde ise vakf ın sıhhat ve lüzumuna 

dair hâkimin hükmü ile vakf ın şartlar ın ı değişt ir ip bozacak, 

şartlar ın ı yerine getirmeyecekler için beddualar yazı lırd ı. En 

sonunda da vakfiyenin tescil tarihi, bu durumu onaylayan ve 

şahit olan kiş i lerin adlar ı i le unvanlar ı bulunurdu. Kurulan bir  

vakıf la i lgil i  yukar ıdaki bilgileri içeren vakfiye, şeriye sicil lerine 

kaydedil i r,   kad ı tarafından mühürlenen bir sureti de vâk ıfa 

verildi . 44 

 Vakfiyelerdeki bölümler ve bilgiler her zaman ayn ı sırada 

ve uygunlukta olmazd ı. Bunlar vakfı kuran kiş inin statüsü, isteği  

ve vakfın ın büyüklüğüne göre değ işebil irdi. Örneğ in sadece 

kurulan vakıf la i lgil i  çok kısa tan ıtıcı bilgilerin yer ald ığ ı sekiz, on 

satır lık vakfiyeler olduğu gibi 45 tüm bölümlerin geniş bir yer  

tuttuğu 400 sayfalık vakfiyeler de bulunurdu.46 

 

   
44 Berk i,  Vak fa  Dair  Yaz ı lan  Eserler… ,  s .  57 ; Pakal ın, Osmanl ı  Tarih  Dey imleri…,  
I I I ,  s .   576; Mehmet Şeker ,  İslâm’da Sosyal Dayan ışma Müessesesi ,  Ankara 1984, 
s .   99 ;  Son On Y ı lda  Vak ı f lar ,  s .  6 ;  Kele ş ,  “Vakfiyelerin  Tarih  Araş t ırmalar ı…”, 
s .  34 .  
45 Bkz .  Bursa  Şeriye S ic il i ,  A 60/44  a ; Bursa  Şeriye S ici l i ,  C 3 /115  a; Bursa  
Şeriye S ic il i ,  C 2 /124  a  
46 Kunter ,  “Türk Vak ı f lar ı  ve Vakf iye leri…” ,  s .  109 . 
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a. Vak ıflar Genel Müdürlüğü Arş ivi’ndeki Bursa 
Vakfiyeleri   

Vakıf lar Genel Müdürlüğü Vakıf Kayıt lar ı Arş ivi, vakıf  

gayrimenkullerin tapusu mesabesinde olan vakfiye,  ferman, 

berat, ahkâm, hüccet ve sâir vesikalarla tarih boyunca vakıf lar ın 

tesis ve tanzimi i le i lgil i  her türlü belge ve evraktan müteşekkil  

bir kurumdur. Bu kurum; evkâf muhasebecileri ve mütevell i ler  

tarafından tutulan kayıt lar i le Evkâf Nezareti ve Vakıf lar Genel  

Müdürlüğü personeli tarafından tutulan kayıt lardan 

oluşmaktad ır. 47 Ayr ıca bir araştırmacı, Vakıf Kayıt lar ı Arş ivi ’nin 

Türk tarihi araştırmalar ı açısından önemini özet olarak şöyle dile 

getirmişt ir: “buras ı ,  2376 vak ı f  kütük defteri ve 40280 vak ı f  kay ı t  

dosyas ında bulunan yarım milyonu aşk ın belge i le Türkiye’nin dokuz 

buçuk as ırlık haf ıza merkezler indendir .  Bu belgeler,  özel olarak 

Türkiye’de vak ı f  müessessinin, genel olarak ise, Türkiye’nin sosyal,  

kültürel ve ekonomik tarihinin kaynaklarıdır.  Vak ı f lar la i lg i l i  bu  

belgeler in tasnif  edilerek kataloglar ının yapı lmas ı ,  okunarak 

elektronik ortama aktar ı lmas ı ,  hem vak ı f  müessesesinin  hem de 

Türkiye’n in tarihinin yazı lmas ına hız kazandıracakt ır ”48 

 Vakıf Kayıt lar Arş ivi ’nde tasnif edilmiş değ iş ik numara,  

tarih ve muhtevaya ait 2376 kütük defteri vard ır. Orij inal veya 

sûret bu defterlerde, resmî bilgilere göre yaklaşık 237500 

belgenin olduğu tahmin edilmekte olup gerçek belge sayısı ise bu 

rakam ın çok üstündedir. Bu belgelerin 27019’u vak ıf lar ın hukukî 

dayanağ ı ve temel taşı niteliğinde olan vakfiye ve zeyl  

vakfiyelerdir. Diğerleri ise î lâm, kayd- ı hâkanî, ferman, berat, 

hüccet, tafsil, hülasa, şart tebdil i , tevzin cetveli, irade, şurâ-yı 

   
47 Musta fa Alkan, “Türk Tar ihi Ara ş t ı rma lar ı  Aç ıs ından Vak ı f Kay ı t l ar  Arş iv i”,  
VD. ,  XXX, Ankara  2007, s .  4 .  Ad ı  geçen makalede  araş t ırmac ı ,  Vak ı f Kay ı t lar  
Arş ivi ’n i,  burada bulunan tüm def ter ,  dosya  ve  belge tür ler in i ta r ih i s ın ı f lama ve  
say ısal  ver i ler le ayr ınt ı l ı  o la rak tan ı tm ış  vak ı f  a raş t ırmac ı lar ına yol göstermiş t ir .   
48 Alka n,  “…Vak ı f  Kay ı t lar  Arş i vi”,  s .  3 .  
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evkâf karar ı ve benzeri belge ve kayıt lardan oluşmaktad ır. 49 Ad ı 

geçen arş i vde müstakil veya müşterek vakfiyelerin yazı lı olduğu 

vakfiye defterleri 623 adettir.50 

 Vakıf lar Genel Müdürlüğü Vakıf Kayıt lar Arş iv i ’nde bulunan 

belgelerin bir bölümü Genel Müdürlük bünyesindeki bilgisayar 

veri taban ına giri lmişt ir. 27 Aralık 2005 tarihiyle 103943 belgenin 

fihrist bilgisi bu veritaban ına yüklenmişt ir. Künye bilgisi veri  

taban ına iş lenenlerden 20126 adedi vakfiye ve zeyl vakfiye 

türündeki belgelerdir. 51  

 Daha sonraki iş lemler sonucunda veri tabanında giriş i  

tamamlanan belge adedi 105 bin civar ına yükselmişt ir. 52 

 Esasen vakfiye ve vakıf la i lgil i belge ve defterler Vak ıf lar  

Genel Müdürlüğü Vak ıf Kayıt lar Arş ivi ’nde bulunanlarla sın ırl ı  

deği ldir. Bahaeddin Yediyı ld ız vakıf müessesesinin 

bil inmeyenlerinin çözüme kavuşturulabilmesi için vakıf la i lgil i  

kaynaklar ın tamam ın ın sorgulanması, tahl i l edilmesi ve elde 

edilen verilerin kültür bütünlüğü içinde yorumlanmasın ı  

önermişt ir. Bunun için de Vakıf lar Genel Müdürlüğü Arş ivi ’nde 

bulunan vakfiye ve i lgi l i  diğer belge koleksiyonlar ından başka 

Tapu Kadastro Genel Müdürlüğü Arş ivi , Başbakanlık Osmanlı 

Arş ivi ve Topkap ı Sarayı Müzesi’ndeki vakfiye ve vakıf  muhasebe 

kayıt lar ın ın, tapu tahrir defterleri i le şeriye sicil lerinin, ayr ıca 

kütüphanelerdeki vakıf larla i lgil i l i teratürün ve halk ın elinde 

bulunan belgelerin de hesaba katı lması gerekli l iğ ini  

   
49 Alka n,  a.g . m. ,  s .  5 .  
50 Alka n,  a.g . m. ,  s .  9.  
51 Alka n,  a.g . m. ,  s .  17 .  
52 Vak ı f lar  Genel Müdür lüğü, Kül tür  ve Tesc il  Dairesi  Başkanl ığ ı  Arş iv Şe f i  
Mevlü t Çam ile 01 .09 .2007  tar ihinde  yap ı lan mülaka t.  
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vurgulam ıştır. Daha sonra da bunlar ın tespit edil ip toplanması,  

tasnif ve indekslerinin yap ılmasına işaret etmişt ir. 53 

 Vakıf lar Genel Müdürlüğü, zaman içinde çeş i t l i  kamu kurum 

ve kuruluş lar ın ın arş iv, müze ve kütüphanelerine dağ ılm ış  

bulunan vakıf larla i lgil i tüm belgelerin örneklerinin derlenmesi ve 

mikrofilm ortam ında örneklerinin alınması amacıyla bir proje 

baş latm ıştır. 54  

 Proje kapsam ında; mikrofilme alınan belgelerin dij i tal  

kopyalar ı hazırlanacak, Arapça belgelerin Türkçe’ye tercümesi  

i le Osmanlıca belgelerden vakfiye, zeyl vakfiye, ferman, i lâm, 

hüccet, berat ve benzeri belgelerin transkripsiyonlar ı yap ı larak 

dij i tal ortama aktar ılacakt ır. Bunun sonucunda Vakıf Arş iv 

Yönetim Sistemi (VAYS) oluşturularak Selçuklu, Beylikler ve 

Osmanlı dönemi kültür ve medeniyetine ait elde edilen bilgiler 

internet ortam ında Türk ve dünya kamuoyu ile paylaşılacakt ır. 55  

 Türkiye’deki vakfiye ve vakıf larla i lgil i  belge sayı lar ı ve 

çeş i t leri ancak bu proje tamamlandığ ında kesine yakın bir  

biçimde bil inebilecek ve incelenebilecektir. Vak ıf lar Genel  

Müdürlüğü Arş ivi ’nde bulunan Bursa vakıf f ihristine göre Bursa i l i  

sın ır lar ı  dâhil inde toplam 1041 adet vakıf kurulmuştur. Bunlardan 

   
53 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  İnce lemelerinde Metod  Araş t ırmalar ı” ,  s .  17 .  
54 Pro jenin  ad ı ;  “Vak ı f lar la i lgi l i  Belgele r in  Der lenip  Bi lgi sayar  Or tam ına  
Al ınmas ı” pro jesid ir .  İ lgi l i  p ro je Yüksek p lânlama Kurulu’nun 29 .08 .2003 tar ih  
ve  2003/36  say ı l ı  karar ı  i le  programa  a l ınm ış  29 .12 .2004 tar ih inde b i r  Bil iş im 
Teknolo j i ler i  ve Bi lgi sayar  Yaz ı l ımlar ı  firmas ına ihale ed ilmiş t ir .  Son  o larak da  
ihaleyi  alan f irma  i le  25 .03 .2005 tar ihinde  iş  sözleşmesi imzalanarak  pro je 
baş lat ı lm ış t ır .  Pro jenin  süresi 31 .12 .2007 ta r ihine  kadard ır .  Vak ı f lar  Gene l  
Müdür lüğü Kül tür  ve Tesc il  Dairesi Başkanl ığ ı ’ndan al ınan 19.04 .2005 Tarih li  
yaz ı l ı  b i lg i no tu .  Bu  b ilg iye u laşmam ı  sağ l ayan Kül tür  ve Tescil  Da iresi  
Başkanl ığ ı  Şe f i Mevlüt  Çam Bey’e teşekkür  ede r im. 
55 Bkz .19.04 .2005 tarih li  yaz ı l ı  b i lg i  no tu .  İ lg il i  p ro je,  Vak ı flar  Gene l Müdür lüğü  
çal ışanlar ı  aras ında ve  bas ında daha çok “VAYS” Projesi o larak  b i linmektedir .  
Yürütü len pro jeye göre;  01 .09 .2007 tar ihinde,  Başbakanl ık Osmanl ı  Arş iv i ,  Mi ll i  
Kütüphane,  Süleymaniye Kütüphanesi ,  Topkap ı  Saray ı  Müzesi,  İstanbul Müf tülük 
Arş ivi ,  Tapu Kadastro  Gene l Müdür lüğü ve  Bölge müdür lükler i  ve  benzer i  
kurumlardan  vakı f lar la i lg il i  ve r i -be l ge- toplama iş lemler i  sürdürülmekteydi .  
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701 adedinin Bursa merkezi ve buraya bağlı köylerde kurulduğu 

tespit edilmişt ir. Fihriste göre 701 vakıftan ancak 75 tanesinin 

vakfiyesi mevcuttur. 56 Bu vakfiyelerden on sekizi 15. yüzyı la 

aitt ir. 57 Ad ı geçen arş ivde Bursa’ya ve araştırma dönemi olan 17. 

yüzyı la ait 24 vakfiye tespit edilmişt ir. Bunlardan onu mükerrer,  

üçünün hayrât ı Bursa d ışı olduğundan ve üçü de köyde 

kurulduğundan araştırmada kullan ı lmam ıştır. Bunun sonucunda 

Bursa merkeze ait sekiz vakfiye araştırmaya dâhil edilmişt ir. 58 

Tablo 1: 17. Yüzyı l  Vakfiyelerinin Sayısal 
Ver iler i    

Vakfiyenin Durumu Sayısı  
Kullan ı lmayan 

Vakfiye 
Kullan ı lan

Vakfiye 
Köy vakfiyesi olanlar 3   
Hayrât ı Bursa d ış ı 
olanlar  3   

K
ul

la
nı

lm
ay

an
 

Mükerrer vakf iyeler 10 

16  

  
  Kullan ı lan vakf iye 8   8 

V
G

M
A

 

  Ara toplam 24    
Okunamayanlar 13   
Tarihi inceleme dönemi 
d ış ında  
Olan lar  21   
İptal edilmiş  vakfiyeler 1   
Köy vakfiyesi olanlar 46   
Hayrât ı Bursa d ış ı 
olanlar  3   K

ul
la

nı
lm

ay
an

 

Mükerrer vakf iyeler 6 

90  

  
  Kullan ı lan vakf iye 803   803 

V
ak

fi
ye

n
in

 T
es

p
it

 E
d

il
d

iğ
i 

Y
er

 

B
Ş

S
 

  Ara toplam 893 106   
Genel 
Toplam       917 106 811 
   
56 VG MA. ,  Bursa  Vi laye t i  S iyakat De fteri  F ihri s ti ,  Nu.  2245 .  Bursa ’da  kuru lan 
vak ı flar  ve vakf iye ler i  i l e  i lg il i  ver i lerde  farkl ı l ıklar  vard ır .  Gerçekte vakfiye  
say ıs ı  75’ten daha yüksek o lmal ıd ır .  B ir  ba şka def terde Bursa ve civar ına ai t  119  
vakf iye o lduğu tesp it  ed ilmiş t ir .  VGMA.,  Bursa  ve Civar ında Buluna n Vak ı f lara  
Ait  Vakf iyeler  De fte ri ,  Nu. 2163 .  (Bu de f ter  bundan sonra BCVD.  şeklinde 
göster i lecekt ir .)  Vak ı flar  Gene l Müdür lüğü’ndeki vakı f fih r i s t i  d i j i tal  ver i  
taban ında yap ı lan sorgulamaya göre Bursa  merkez,  i lçe  ve köyler inde toplam 1294  
adet vak ı f kur u lmuş tur .  Bu vak ı flardan dokuzunun kurucusu Bursa i l i  d ış ındad ır .  
Bursa merkez inde (Osmangazi ,  Nilüfe r ,  Y ı ld ır ım merkez i lçesi  dâhil)  kuru lanlar ın 
say ıs ı  i se 335’t ir .  
57 Bkz : Başol,  Vakfiye lerine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  9 .  
58 Bkz .  Tablo  1 .  
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 b. Bursa Şeriye Sicilleri ve Bursa Vakfiyeleri 

 Osmanlı Devleti döneminde toplumla i lgi l i  dinî ve hukukî 

bütün anlaşmazlıklar Şeriye Mahkemelerinde kad ı lar tarafından 

çözümlenmeye çalışı lırd ı. Mahkemelerde kad ı lar tarafından 

verilen bütün kararlar, toplumla ve yarg ıyla i lgil i hukukî olaylar, 

görevlendirme yazı lar ı şeriye sicil i ad ı verilen defterlere 

yazı lmakta idi. 59 Kad ın ın görevleri arasında vakıf kuran kiş i lerin 

vakfiyelerini incelemek ve onaylamak, vak ıf binalar ı kiraya 

vermek, şayet görevlendiri lmiş ise bir vakıfa yönetici l ik yapmak 

ve vakıf iş lerini kontrol etmek gibi görevler  de yer alıyordu.60 

Vakıf yapacak kimseler taraf ından hazırlanan vakfiye kadı  

huzurunda şahitlerle birl ikte incelendikten sonra kad ı tarafından 

onaylan ır ve bu vakfiye metni şeriye sicil defterlerine yazı lırd ı.  

Vakfiyenin bir nüshası da vakf ı kuran kiş iye veril irdi. 

Vakfiyelerde ortaya çıkan kar ışıklıklar kadı sicil lerine kaydedilen 

ası l  metinden karşı laştır ılarak giderilmeye çalışılırd ı. İşte hemen 

hemen kurulan tüm vakıf lar ın kuruluş şartlar ı şeriye sicil lerine 

kaydedildiklerinden dolay ı, şeriye sicil lerinde kayıt lı olan binlerce 

vakfiye bulunmaktad ır. 61 Sicil lerdeki bu kayıt lar sayesinde vakıf 

ve benzeri sosyal ve iktisadî kurumlar ın iş levlerini ayr ıntı lar ı i le  

öğ renmek mümkün olabilmektedir.62 

   
59 Ahmed Akgündüz ,  Şeriye S ici l le r i  I ,  İstanbul  1998, s .  17 .  
60 Ha lit  Ongan ,  Ankara’n ın 1  Numaral ı  Şeriye S ici l i ,  Ankara 1958, s .  XXXIV. 
61 Kur t,  “Vak ı f  Müessesesi…”,  s .  529 . 
62 Akg ündüz ,  Şeriye S ici l l er i  I ,  s .  16 .  
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 Osmanlı tarihi araştırmalar ında Bursa Şeriye Sicil leri 63 özel  

bir öneme sahiptir. Bursa’n ın Osmanlı Devleti ’nin i lk başkenti  

olması, bu sebeple ilk  idarî ve hukukî teşkilatlanman ın burada 

gerçekleşt ir i lmesi ve bu yap ı lanman ın sic il lere yansıması, Bursa 

sicil lerinin önemini artırm ıştır. Ayr ıca Bursa Şeriye Sicil lerinin 

sayı64 ve içerik zenginliği  bakım ından  İstanbul Şeriye 

Sicil lerinden sonra ikinci sırayı alması bu belgelerin değerini  

artıran diğer bir özell iktir. Bütün bunların yanında Bursa Şeriye 

Sicil lerin in en önemli özell iğ i  ise; Osmanlı sicil leri arasında en 

eski tarihli  defter ve belgelerin bu sicil ler arasında yer 

almasıd ır. 65 Bursa Şeriye Sicil lerinden 20 tanesi 15. yüzy ı la, 181 

tanesi 16. yüzyı la ve 137 tanesi de 17. yüzy ı la aitt ir. Bu 

araştırma için 137 Şeriye Sicil  defteri taranm ış,  bunlardan 

110’unun içeriğinde vakfiyeye rastlanırken 27’sinde herhangi bir 

vakfiye bulunamam ıştır. Bu çalışman ın hazırlanması sırasında 

   
63 Bursa Şer iye  Sic il ler i ,  1924  yı l ına kadar  Şer iye  Mahkemeler inde muhafaza 
ed ilmiş t ir .  3  Mar t 1924 tar ih inde Şer iye Mahkemeler inin kald ır ı lmas ı  i le  b ir l ik te  
Şer iye Sici l le r i  numara land ır ı larak Vak ı f lar  Bölge Müdür lüğü’ne devredilmiş t ir .  
1945 y ı l ında i se bu de f ter ler  Bursa Arkeolo j i  Müzesi ’ne teslim edi lmiş ,  burada 
yeni b ir  say ım numaras ı  ver i lerek kayda  geç ir i lmiş t ir .  Kaz ım Bayka l,  Bursa  ve 
An ı t lar ı  Bursa 1993, s .  5 .  Daha sonra yap ı lan yeni b ir  t asn i f ça l ışmalar ı  s ıra s ında  
numaral ı  de f ter ler  b ir  s is teme bağ l ı  kal ınmaks ız ın, daha çok boy s ıra s ına göre 
“A”, “B”, “C” ve “D” şeklinde s ın ı f land ır ı lm ış l ard ır .  Ocak 1991 tar ihine kadar  
Bursa Arkeolo j i  Müzesi ’nde bulunan s ici l  de fte r ler i ,  bu tar ihte Ankara ’daki Mil li  
Kütüphane’ye taş ınm ış t ır .  Osman Çe tin ,  Sici l l er ine Göre Bursa’  İhtida  
Hareke tleri  ve Sosyal sonuçlar ı  (1472-190 9) ,  Ankara  1994, s .  1 -2 .  Daha sonra  
Mil li  Kütüphanedeki tüm Şer iye Sici l le r i  Ankara ’daki Başbakanl ık Osmanl ı  
Arş ivi ’ne teslim edilmiş t ir .  
64 Bursa ’ya a it  o lmak üzere top lam 1062 ade t s icil  de f ter i  bulunmaktad ı r .  Sal ih 
Pay , Bursa  İvaz Paşa  Kül li yesi ,  Bursa 1996, s .  21 ; H ızl ı ,  “Bursa  Mahkeme 
S ici l l er i… ” ,  s .  367 . Bursa Şer iye  Sic il l er i  i le i lgil i  b ir  başka kaynakta bu 
def ter ler in say ıs ı  810  o larak bel ir t i lmiş t ir .  Yine bu kaynakta içe r i s inde vakfiye  
bulunan ve bulunmayan şer iye s ici l  de fter ler i  belir t i lerek ta sni f ed ilmiş t ir .  Daha 
sonra ’da şer iye s ici l  de fter ler inde  kay ı t l ı  o lan  vakfiye ler  özet hal inde  
l i s telenmiş t ir .  Def ter in  i lk sayfas ında “Al i Nac i Sevinç  ta ra fından ç ıkar ı lan  eski  
mahkeme-i şer iye s ici l la t ın ın fihr is tid ir” aç ıklamas ı  bulunmaktad ır  VGMA .,  
Bursa  Mahal li  Müzesine Devredi lmiş  Olan  Mülga  Mahkeme- i Şeriye S ic il  
Def terlerinde Kay ı t l ı  Vak ı f  Vesika lar ın ın Liste si ,  De fte r  Nu.1764 .  
65 Bursa Şer iye Sic il ler i  a ras ında en esk i t ar ih i t aş ıyan belgeler  şu de fter lerde yer  
al maktad ır .  Bursa  Şeriye S ici l i ,  A 199/208 860-890/1 455-1485; Bursa  Şeriye 
S ici l i ,  A 1/1  860 -900/1 455-149 4; Bursa  Şeriye  S ici l i ,  A 2/2  867 -868/1462 -1463.  
Osman Çe tin,  Sic il le re Göre Bursa’da…,  s .  1 .  
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108 sicil defterinden vakfiye alınarak kullan ı lm ıştır.66 Bu 

sici l lerde tespit edilen toplam 893 adet vakfiye67 araşt ırma 

kapsam ına alınm ıştır.  

Tablo 2  :  17. Yüzy ı l  Bursa Şeriye Sici llerin in Anal iz i 

Bursa Şeriye Sicil  Defterleri  Say ıs ı  Oran ı  
İçer iğ inde vakf iye olup kul lan ı lan def ter  say ıs ı  108  
İçer iğ inde vakf iye olup kul lan ı lmayan68 def ter  say ıs ı 2 

%80.2  

İç inde vakf iye bulunmayan def ter  say ıs ı  27 %19.8  
İncelenen Toplam Def ter  Say ıs ı  137  100% 

Bu vakfiyelerden okunamayanlar, 17. yüzyı la 

tarihlenmeyenler, iptal edilenler, hayrât ı Bursa d ışında olanlar,  

köylerde kurulanlar ve mükerrer olanlar araştırmaya dâhil  

edilmemişt ir. Böylece Bursa Şeriye Sicil leri ’nden tespit edil ip  

araştırmada kullan ı lan vakfiye sayısı 803’e düşmüştür.69 

   
66 Bkz.  Tablo  2 .  İki de f terdeki vakf iyeler  köy vakf iyesi o lduğu için araş t ırmaya  
dâh il  ed i lmed i.  
67 Bursa Şer iye Sici l ler inde ye r  a lan vakf iye le r in re fe ransla r ı  d ipnot larda şu 
şekild i göster ilmiş t ir .   Bursa  Şeriye S ici l i ,  C 2/53  a Bu örnekte “C” def ter  ser i s i  
tü rünü, 2  de f ter  numaras ın ı  ve  “53  a” da sayfa numaras ın ı  göster mektedi r .  
68 Bu de f ter lerde te sp i t  ed ilen vakfiye ler ,  köylere ai t  o lduğu veya  vakf ın hayrât ı  
Bursa d ış ında  bulunduğu için  incelemeye  al ınmam ış t ır .  
69 Bkz .  Tablo  1 .  
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Tablo 3: 17 .  Yüz yı l  Bursa Vakfiye lerin in  Şeriye Sic i l  Defterlerine Dağ ı l ım ı

S ıra  
Def ter  
Nu.  

Belge  
Adedi    S ıra  

De fte r 
Nu. 

Belge  
Adedi    S ıra  

De fte r 
Nu.  

Belge 
Adedi 

1  B 8 3    55 B 69 16   109 B 153 1   
2 B 9 7    56 B 70 3    110 B 154 5    
3 B 17 1    57 B 71 8    111 B 185 2    
4 B 18 2    58 B 72 4    112 B 186 7   
5 B 19 6    59 B 73 3    113 B 187 0   
6 B 20 11   60 B 74 7    114 B 204 1   
7 B 21 8    61 B 75 6    115 B 210 1    
8 B 22 1    62 B 77 0    116 B 283 6    
9 B 23 10   63 B 78 5    117 B 285 1   
10 B 24 1    64 B 83 3    118 B 286 0   
11 B 25 1    65 B 87 6    119 A 152 1   
12 B 26 5    66 B 88 6    120 A 154 0   
13 B 27 1    67 B 90 5    121 A 155 0   
14 B 28 6    68 B 91 0    122 A 156 0    
15 B 29 2    69 B 94 0    123 A 157 0    
16 B 30 2    70 B 96 7    124 A 158 0   
17 B 31 5    71 B 97 0    125 A 159 0   
18 B 32 6    72 B 102 0    126 A 160 15  
19 B 33 12   73 B 103 6    127 A 161 7    
20 B 34 9    74 B 104 5    128 A 162 4    
21 B 35 0    75 B 107 6    129 A 163 0   
22 B 36 4    76 B 108 0    130 A 164 0   
23 B 37 11   77 B 109 16   131 A 180 1   
24 B 38 4    78 B 110 9    132 A 187 0    
25 B 39 12   79 B 111 6    133 A 188 0    
26 B 40 15   80 B 112 10   134 A 201 2   
27 B 41 12   81 B 114 5    135 A 206 0   
28 B 42 15   82 B 115 14   136 C 2 24  
29 B 43 8    83 B 116 3    137 C 3 6    
30 B 44 8    84 B 118 0              
31 B 45 14   85 B 119 10          
32 B 46 4    86 B 129 1             
33 B 47 5    87 B 130 9             
34 B 48 30   88 B 131 0              
35 B 49 8    89 B 132 3              
36 B 50 9    90 B 133 0             
37 B 51 16   91 B 134 1             
38 B 52 12   92 B 135 2             
39 B 53 19   93 B 137 1             
40 B 54 16   94 B 138 0             
41 B 55 16   95 B 139 0              
42 B 56 5    96 B 140 6              
43 B 57 7    97 B 141 5             
44 B 58 7    98 B 142 7             
45 B 59 20   99 B 143 0             
46 B 60 2    100 B 144 4              
47 B 61 23   101 B 145 2              
48 B 62 0    102 B 146 21            
49 B 63 21   103 B 147 1             
50 B 64 22   104 B 148 1             
51 B 65 10   105 B 149 1              
52 B 66 12   106 B 150 0              
53 B 67 0    107 B 151 3             
54 B 68 3    108 B 152 6             



 

 

29

Bu defterlerden en erken tarihli olan A 152 ve B 18 

numaralı defterler 1599-1600 tarihlerine aitt ir. 17. yüzy ı lın 

sonuna tarihlenen defterler ise H. 1109-1110/M. 1697-1698 

tarihleri arasındaki kayıt lar ı içeren B 187 ile H. 1110-1113/M. 

1698-1701 tarihleri arasındaki belgeleri içeren B 102 numaral ı 

şeriye sicil leridir. İncelenenler arasında içeriğinde en çok vakfiye 

olan şeriye sicil i B 48 numaralı defterdir. Bu defterde 30 adet 

vakfiye tespit edilmişt ir. 17. yüzyı la ait olan şeriye sici l lerinden 

27’sinde hiç vakfiye yoktur. Bursa şeriye sicil lerinden elde edilen 

ve çalışmada kullan ı lan vakfiyelerden en eski tarihlisi Evasıtı 

Cemaziyelahir 1008/M. 2 Ocak 1600 tarihli vakfiyedir. 70 17. 

yüzyı la ait kullan ılan en yakın tarihli vakfiye ise H. 7 Zilhicce 

1110/M. 6 Haziran 1699 tarihlidi r.71 Vakfiyelerden 540 tanesi 

Arapça, 271 tanesi ise Türkçedir.72 

 

Tablo 4:  Dil  Yönünden Vakfiyeler 
Kaynak  
Defter Arapça Yüzde Türkçe Yüzde 
Bursa Şer iye  
S ic i l i 537  66.2 266 32.8 
Vakf iye 
Def t er i 3 0.3 5 0.6 
Toplam  540  66.6 271 33.4 
Genel Toplam      811   

 

Sonuç olarak söylemek gerekirse sekizi Vak ıf lar Genel 

Müdürlüğü Arş ivi ’ndeki vakfiye defterlerinden, sekiz yüz üçü de 

Bursa şeriye s ici l lerinden olmak üzere toplam sekiz yüz on bir 

vakfiye bu araştırmada kaynak olarak kullan ılm ış ve 

değerlendiri lmiş t ir.  

   
70 Bkz .  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 152/75  a 
71 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu .  734/3 7/12 .  
72 Bkz  Tablo  4 : Di l  Yönünden Vakf iye le r  
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2. Evkâf Defterleri 

Osmanl ı Devleti ’nde yeni fethedilen bölgenin arazi, iskân 

ve nüfus durumu yerinde tespit edilerek bir tak ım sayım ve 

yazımlar yap ılır, bu iş leme “tahrir” ad ı veril irdi. 73 Bir bölgede 

yap ı lan tahrir sonuçlar ı - elde edilen bilginin niteliğ ine göre- 

genelde üç tür deftere kaydedil irdi. Bu defterler; ”mufassal”, 

“icmal” ve “evkâf” defterleri idi.74 

Bir bölgenin tahrir inde mufassal75 ve icmal 76 defterlerin yan ı 

sıra, o bölgede bulunan vakıf lar, vakıf lar ın gelir kaynaklar ı ve 

miktarlar ı,  bu kaynaklardan elde edilen gelir lerin tahsis edildiğ i  

harcama kalemleri, vakıf görevli leri gibi bilgileri içeren bir de 

“evkâf defterleri ” düzenlenirdi. Bu defterler vakıf lar hakkında 

mufassal defterlere göre ayr ıntı lı bilgiler içerirdi.  

Evkâf defterleri, özell ikle 16. yüzyı l  Osmanlı tarihinin 

önemli  arş iv kaynaklar ından biridir. Bu defterlerde vakıf lar ın gelir  

ve gider kaynaklar ı tek tek gösteri lmişt ir. Cami, mescit, medrese 

gibi binalar ın sın ır lar ın ın çizilmesi sayesinde günümüzde yerleri  

bell i olmayan yap ı lar ın mevkileri tespit edilebil i r. Bu hayır 
   
73 Bahaeddin Y ediyı ld ız,  Ordu Kazas ı  Sosyal Tarih i,  Ankara 1985, s .  5 .  Tahr ir  
def ter ler inin tu tuluş  maksad ı  ve muhteva lar ı  i l e  i lgil i  o larak geniş  b ilg i  için bkz.  
Ö. Lüt fi  Barkan, “Türk iye ’de  İmparator luk Devi r ler inin  Büyük Nüfus ve Araz i 
Tahr ir ler i  ve  Hâkana  Mahsus İstat is t ik Def ter ler i”,  İstanbul Üniversitesi  İk ti sa t 
Fakül te si  Mecmuas ı ,  1 ,  (1) ,  İstanbul 1940, s .  20-59; 2 ,  (2) ,  İstanbul 1941, s .  214 -
247.  
74 Mehmet  Öz , “Tahr i r  Def ter ler in in Osmanl ı  Tar ihi  Araş t ırma lar ında Kul lan ı lmas ı  
Hakk ında Baz ı  Düşünce ler” ,  VD. ,  XXII  (Ankara 1991) ,  s .  431 . Tahr ir  de f ter ler in in 
sosyal  ta r ih kaynağ ı  o larak  kul lan ım ı  hakk ında bak ın ız.  Fer idun M. Emecen,  
“Sosya l Tar ih Kaynağ ı  Olarak Osmanl ı  Tahr i r  Def ter ler i”,  Tarih  ve  Sosyolo j i  
Dergisi  Semineri  (İstanbul 28-29  May ıs  1990 ) ,  İstanbul 1991, s .  143 -156 . 
75 Mufassa l de fter le re;  b ir  ye r leş im bölgesinde bulunan yet işkin erkek nüfus,  
mahal le ve genelde ev li ,  bekâr  o luş l ar ı  ayr ım ı  i le  yaz ı l ırd ı .  Bu k iş i l er  aras ında 
verg iden muaf o lan lar  ve çeş i t l i  görevl iler  de belir t i lerek kaydedil i rd i.  Daha 
sonra  da o  bölgeden elde ed ilmesi beklenen ge l ir  kaynakla r ı  ve mik tar lar ın ın b ir  
dökümü yap ı l ırd ı .  Mehmet Öz,  “Tahrir  Def te rle rin in…”, s .   431 .  
76 T ımar  s i s teminin uyguland ığ ı  b ir  bölgede ye r le ş im b ir imler in in ve toprağ ın has,  
zeamet,  t ımar, vak ı f ya  da mülk o lduğunu gösteren ve bu s i s teme göre ayr ı lm ış  
b ir imler i  kimler in t asa r ruf et t iğ ini  be li r ten def ter lere de “icmal def ter ler i”  
denird i .  Mehmet  Öz , “Tahrir  De fte rle rin in…”,  s .   431-432. 
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kurumlar ında çalışan görevli lerin sayısı ve alm ış olduklar ı  

ücretler, o kurumun sosyal ve ekonomik hayattaki yerini  

açıklamaya yard ımcı olur.77 

 

a- Tapu Kadastro Genel Müdürlüğü’nde Bursa Vakı flar ı 

ile İlgili Defterler 

Bursa vakıf lar ın ı içeren müstakil bir  evkâf  defteri  

bulunmamaktad ır. Fakat Hüdavendigâr v ilayetine ait evkâf 

defterlerinin içeriğ inde-bir bölüm olarak-Bursa vakıf lar ına yer 

verilmişt ir. Bu defterlerden en önemlisi  “Defter-i Evkâf- ı Âmme-i 

Livâ-i Hüdavendigâr”78 ad ın ı taşıyan defterdir. Bu vakıf defteri  iki 

cilt halinde olup Tapu Kadastro Genel Müdürlüğü Kuyûd- ı Kadime 

Arş ivi ’nde yer almaktadır. Bu defter Bursa vakıf lar ı i le i lgil i  

faydaland ığ ım ız diğer bir önemli kaynak olmuştur. 

   
77 Y ı lmaz Kur t,  M. Aki f Erdoğru ,  Çukurova  Tarih in in  Kaynak la r ı  IV Adana Evkâf  
Def teri ,  Ankara 2000, s .  XII I .  Yay ımlanm ış  veya çal ış ı lm ış  d iğer  evkâf def ter ler i  
için bkz .  E.  Hakk ı  Ayverdi,  Ö. Lüt fi  Barkan, İstanbul Vak ı f lar ı  Tahrir  Def teri ,  
İstanbul 1970; Yasemin Demircan ,  Tahrir  ve  Evkâf Def te rle rine Göre Kayseri  
Vak ı f lar ı ,  Kayser i  1992; Hamza Keleş ,  H. 988 (M.  1580-1581)  Tarih l i  Erzurum  
Evkâf  De fterine  Göre  Erzurum Vak ı f lar ı ,  Ankara 2000;  Naz ım Kuruca,  16.  
Yüzy ı lda  Kastamonu Sancağ ı  Vak ı f  Tahri r  Def teri ,  İstanbul Üniversi te si ,  
Yay ımlanmam ış  Yüksek  Lisans Tez i,  İstanbul  1995; Adnan Gürbüz,  1574 (982 H. ) 
Tarih l i  Defte r - i  Evkâf - ı  Rûm’a Göre Amasya  Kazas ı  Vak ı f  Kay ı t lar ı ,  Ankara  
Üniversite si  Sosya l Bil imler  Ensti tüsü ,  Bas ı lmam ış  Yüksek Lisans Tez i,  Ankara 
1987; M.  Aki f Erdoğru ,  “Anta lya ve Haval i s i  Tar ih i İç in Bir  Kaynak: Defter -i  
Ev kâ f-ı  Livâ - i  Teke”,  Tarih  İncelemeleri Dergi si ,  (10) ,  İzmir  1995, 91-185; Cahit  
Telci ,  “16 .  Yüzy ı l ın Baş lar ına Ai t Birg i  Kazas ı  Evkâf Def te r i”,  Tar ih  
İncelemeleri  Dergisi ,  (14) ,  İzmir  1999, s .  203-260; İbrahim Köse,  Ankara  Evkâf  
Def te ri  (1571 ) ,  Ankara  Üniversite s i  Sosya l Bilimle r  Ensti tüsü Yay ımlanmam ış  
Yüksek Lisans Tez i,  Ankara 1998.  Yay ımlanm ış  evkâf de fte r ler i  ve bunlara 
dayanarak haz ır lanan vak ı f konulu araş t ı rma la r  hakk ında geniş  b ir  b ib liyogra f ik  
çal ışma iç in bkz.  Adnan Gürbüz ,  XV .-XVI .  Yüzy ı l  Osmanl ı  Sancak Çal ışmalar ı  –
Değerlendirme ve B ib l iyograf ik B ir  Deneme- ,  İstanbul 2001, s .  57-116.  
78 Bu de f ter  ik i c il t  hal inde o lup  top lam 457 sayfadan müteşekkild i r .  Defterde 
Bursa ’ya  ai t  emlâk ve  vak ı f kay ı t lar ı  b ir inc i ci l t te 1 -20 .  sayfa lar  aras ınd a 
“Nah iye - i  Burusa” ba ş l ığ ı  a lt ında s ıralanm ış t ır .  Bu de fter ler in düzenlenme  tar ih i 
ise H.  981/M. 1573 -1574’ tür .  Deftere iki numara ver i lmiş t ir .  B ir inc i c ild in  e ski 
numaras ı  80 ,  yeni numaras ı  580’dir .  Tapu Kadastro  Gene l Müdür lüğü Kuyûd-ı  
Kadime  Arş ivi  (KKA ): Def ter- i  Evkâf - ı  Amme- i Liva - i  Hüdavendigâr,  Nu. 580 .  
(Bu de fter  bundan sonra  DEA. şekl inde göster ilecekt ir .)  
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Defterin yazı lış tarihi 17. yüzyı ldan biraz erken olmasına 

rağmen incelediğ imiz dönem ile 16. yüzy ı l  Bursa vakıf lar ın ın 

durumunu karşı laştırmak açısından önem arz etmektedir. 

 

b. Başbakanlık Osmanlı Arş ivi’nde Bursa Vak ıfları İle 

ilgili Defterler 

Başbakanlık Osmanlı Arş ivi ’nde Maliyeden Müdevver 

defterler arasında Bursa vakıf lar ına, özell ikle küll iye ve büyük 

vakıf lara ait çok sayıda muhasebe defteri mevcuttur.79 Ayn ı  

arş ivde Hüdavendigâr vilayetine ait evkâf defterleri  de yer 

almaktad ır. 80 Araştırmada bu defterlerden 17. yüzy ı la dair bilgiler 

ihtiva eden H. 1015 ile H. 987-1018 tarihli iki  evkâf defterinden 

yararlan ı lm ışt ır. 

 

 

 

   
79 Bkz.  BOA. MM. Sul tan  Orhan Evkâf ı  Muhasebe De fte ri ,  Nu. 4593 ;   BOA, MM.  
Sultan  Murad İmare ti  Evkâf Muhasebe De fte ri;  BOA. MM. Emir Buhari İm aret i  
Evkâf Muhasebe Def te ri ,  Nu. 5825 ;  BOA. MM. I I .  Murad İmaret i  Evkâf Muhasebe  
Def teri ,  Nu. 860 .  Vak ı f Muhasebe Defter ler inin Osmanl ı  sosyo-ekono mi k  
tar ih inde kaynak o larak  kul lanı lmas ı  hakk ında geniş  b ilg i  için bkz .  Galip  Eken, 
“Osmanl ı  Sosyo-Ekono mik  Tar ih inin Kaynakla r ından Vak ı f  Muhasebe Defter ler i”,  
Türk Dünyas ı  İncelemeleri Dergi si ,  4, İstanbul  2000, s .  75-82; Kayhan Orbay, 
“Vak ı flar ın Baz ı  Arş iv  Kaynaklar ı  (Vakfiye le r ,  Şer iyye Sici l l er i ,  Mühimmeler ,  
Tahr ir  Defte r ler i  ve Vak ı f  Muhasebe  Defte r ler i)” ,  VD. ,  XXIX, Ankara 2007, s .  
38-40 . 
80 Bkz.  BOA.  892 Tarih l i  Hüdavendigâr Livas ı  Evkâf Def te ri ,  Nu. 23;   BOA.  928 
Tarih l i  Evkâf - ı  Se lâ t în  Hüdavendigâr ve Ankara  Defteri ,  Nu. 113 ;   BOA. (Kanuni 
Döne mi)  Evkâf Def te ri ,  Nu. 453;  BOA. 946 Tarih li  Evkâf De fter i ,  Nu. 531;  BOA.  
(Tarihsi z) Evkâf Def te ri ,  Nu. 1064;   BOA . (Tarihsiz) Evkâf Def te ri ,  Nu. 1020;  
BOA.  (Tarihsi z) Evkâf Def te ri ,  Nu. 1033;  BOA. MM.  1015 Tarih li  İcmal Evkâf  
Def te ri ,  Nu. 617;  BOA.  MM. 930 Tarih li  Evkâf Def te ri ,  Nu. 16016;  BOA. MM. 
987-1018 Tar ih li  Evkâf  Def te ri ,  Nu.  4664; BOA. MM. 1001 Tarih l i  Evkâf Def te ri ,  
Nu. 626 .  
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B. Diğer Kaynaklar 

 

1. Siyasetname, Kronik ve Biyografiler 

Siyasetnameler, siyaset ve devlet yönetimiyle i lgil i  olan, 

hükümdarlara ve devlet yöneticilerine rehberlik yapmas ı  

amacıyla yazı lan eserlerdir. 81 Bu eserler iktisadî, siyasi, sosyal, 

eği t im, kültür ve diğer alanlarda devletin durumuna il işkin önemli  

tespit ve teklif ler içerirler. Bu yönleriyle i lgi l i  dönemin kaynaklar ı 

arasındad ırlar. Araştırmalar ım ızda 16. yüzyı l  sonlar ına tarihlenen 

Hırzü ’l -Mülük,82 17. yüzyı lın ilk çeyreğinde yazı ld ığ ı tahmin 

edilen Kitâb-ı Müstetâb ,83 Koçi Bey Risalesi,84 Katip Çelebi ’nin 

Düstûrü’l -Amel l i Islâhi ’l -Halel ’ i , 85 17. yüzyı lın ilk yar ısına 

tarihlenen Kitâbu Mesâlihi ’l-Müslimîn ve Menâfi ’l -Mü’minin ,86 

Defterdar  Sar ı Mehmet Paşa’n ın Nesâyihü’l -Vüzerâ ve’l -Ümerâ  

adlı eserler,87 dönemin toplumu, toplumsal ve ekonomik durumu 

ile kurumlar ın ı anlamak açısından başvurulan kaynaklar 

aras ındad ı r. 88 Ayr ıca döneme il işkin zengin malzeme sunan 

   
81 Agah S ır r ı  Levent, “S iyaset -Nam eler ” , Türk Di l i  Araş t ırmalar ı  Y ı l l ığ ı ,  
(217), Ankara 1962, s . 168. S iyasetnameler hakk ında geniş  b i lg i  iç in bkz.  
Bursal ı  Mehmet Tahir ,  Siyasete Müteal l ik  Asâr- ı  İs lâmiyye ,  H. 1372; Agah  
S ır r ı  Levent, “Ümmet Çağ ına Ahlâk K itaplar ım ız” , Türk Di l i  Araş t ırmalar ı  
Y ı l l ığ ı ,  Ankara 1963, s . 89 -115; Ayn ı  yazar, “S iyaset -Nam eler ” , Türk Di l i  
Araş t ı rmalar ı  Y ı l l ığ ı ,  (217), Ankara 1962, s . 167-194; Ahmet Uğur lu,  
Osmanl ı  S iyasetnameler i ,  ty.  
82 “H ırz ü’ l -Mülük”,  Haz ı r layan: Yaşar  Yüce l,  Osmanl ı  Dev let Teşk ilâ t ına Dair  
Ka yna kla r ,  Ankara  1988.  
83 Ki tâb -ı  Müste tâb”,  Haz ır layan: Yaşa r  Yücel,  Osmanl ı  Devlet  Teşk ilâ t ına Dair  
Ka yna kla r ,  Ankara  1988, s .  1 -41 .  
84 Koçi Bey R isa les i ,  Sade leş t iren:  Zuhur i  Dan ışman,  Ankara 1985.  
85 Orhan Şa ik Gökyay, Katip  Çe lebi’den  Seçmeler  I ,  İstanbul 1991, s .  13 -65 . 
86 Kitâbu Mesâlih i ’ l -Müslimin  ve Menâfi ’ l-Mü’minin” ,  Haz ır layan: Yaşar  Yüce l,  
Osmanl ı  Dev let  Teşki lâ t ına Dair  Kaynak lar ,  Ankara 1988, s .  62 -127 . 
87 Def terdar  Sar ı  Mehmet  Paşa,  Devlet  Adamlar ına Öğüt le r ,  Haz ır layan:  H. Rag ıp 
Uğural ,  Ankara 1990. 
88 Yukar ıda say ı l an eser ler le i lgi l i  değer lendir meler i  içeren b ir  çal ışma vard ır .  
Bkz.  Mehmet Öz, Osmanl ı’da  “Çözülme” ve Gelenekçi Yorumcular ı  (XVI .  
Yüzy ı ldan XVIII .  Yüzy ı l  Baş lar ına) ,  İstanbul  1997. 
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Evliya Çelebi’nin Seyahatname adl ı eseri de başvuru 

kaynaklar ım ız arasında olmuştur.  

Yararlan ılan kronikler arasında döneme il işkin yazı lan 

Hasan Beyzâde Tarihi, 89 Naima Tarihi, 90 Zübdet-i Vekâyât91 gibi  

eserler yer almaktad ır. 

Yararlan ılan bir diğer kaynak türünü de biyografi eserleri  

oluşturmaktad ır. Daha çok i lmiye, seyfiye, kalemiye ve tasavvuf 

sın ıf ından kiş i lerin hayatlar ın ı içeren bu eserler vâkıf lar ın 

görevlerini, eğ i t im durumlar ın ı , hayatlar ın ı, hangi meslek, statü 

ve çevreye sahip olduklar ın ı açıklamada önemli katk ı 

sağ lamaktad ır. Bu çerçevede Bursa’ya ait yazı lm ış i lk  

vefeyatnâme olan Bald ırzâde Selisî Mehmed Efendi’nin Ravza-i 

Evliya ’sı ,92 Bursalı İsmail Beliğ’ in Güldeste-i Riyâz- ı İrfan ’ı93 ve 

Mehmed Süreyya’n ın Sici l l -i Osmânî ’si94 kaynak olarak 

say ılabil ir . 

 

 

 

   
89 Nezih i Aykut,  Hasan Beyzâde  Ta rih i ,  İstanbul Üniversite si  Edebiya t  Fakülte si  
Bas ı lmam ış  Doktora  Tez i,  İstanbul.  
90 Zeki Arslan türk,  Nâimâ’ya  Göre XVII .  Yüzy ı l  Osmanl ı  Toplum Yap ıs ı ,  İstanbul 
1997, Zuhur i Dan ışman,  Naima Tarih i ,  İstanbul 1967. 
91 Abdulkadir  Özcan, Zübd et - i  Vekâyât ,  Ankara 1995. 
92 Ese r ,  Bursa ’n ın feth inden it ibaren XVII .  Yüzy ı l ın or ta lar ına kadar  bu şehirde  
ve fat  etmiş  o lan  âl im,  mutasavv ı f  ve şa ir ler in  hâ l tercümeler in i anlatan b ir  
ese rd ir .  Söz konusu ese rde iki yüzü aşk ın kiş inin b iyograf i s ine ye r  ver ilmiş t ir .  
Kadir  At lansoy,  Bursa  Şairle ri  Bursa  Vefeyatnâmelerindeki Şairle rin  
Biyog ra f i l er i ,  Bursa 1998, s .  84 .  
93 İsmail  Bel iğ ,  Güldeste- i  Riyaz- ı  İr fan ,  Bursa 1302; Tar ih - i  Bursa  ad ıy la  
da bi l inen eser,  Bursa’n ın feth inden, eser in tamamland ığ ı  tar ihe kadar  
Bursa’da yet işen, yer leşen, vefat eden Osmanl ı  sul tan, şehzâde, vezir ,  
mutasavv ı f ,  â l im, şair ,  musik iş inas, hat tat, nakkaş ,  meddah ve tabip ler in in  
b iyograf i ler in i  içer ir ,  Kadir  At lansoy,  a.g.e, s . 92. 
94 Mehmed Süreyyâ,  Sic il l- i  Osmanî,  I - I I I ,  İstanbul 1996. 
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2.Kitap, Makale ve Araşt ırmalar 

Aşağ ıdaki bölümde sadece araştırma konusuyla i lgi l i  olarak 

yararlan ı lan bazı çalışmalar ın tan ıtım ı ve değerlendirmesi  

yap ı lm ıştır. 95  

 

a.Kitaplar 

Bursa Kütüğü: Kamil Kepecioğlu’nun 1930-1945 yı l lar ı 

arasında hazır lanm ış olduğu ve Bursa Şeriye Sicil leri ’nden 

derlediği  bilgileri içeren kapsamlı bir eserdir. Bu eser, alfabetik 

sıraya göre düzenlenmiş ve ansiklopedi tarzında hazır lanm ış  

olup dört  cilt ten müteşekkildir.96 

 Eserin içeriğ inde şeriye sicil lerinde ad ına rastlanan kiş i ler, 

yerleş im yerlerin in isimleri ve kurulmuş olan yap ılar (cami,  

medrese, türbe, vb.) hakkında alfabetik bilgiler mevcuttur. 

Tezimizde ad ı geçen kiş i ler in, yer ve yap ılar ın açıklanmasında 

bu kaynaktan faydalan ılm ıştır. 

 Bursa An ıt ları: Kazım Baykal, Bursa’ya ait tüm tarihî 

yap ıt lar ı zengin arş iv malzemesiyle tan ıttığ ı bu eserinde, daha 

çok şeriye sici l lerinden ve kısmen de bulabildiği  vakfiyelerden 

faydalanm ıştır. Müell if bu eserinde Bursa’daki tüm eski yapı lar ın 

yerlerini, varsa kitabelerini, kime ait olduklar ın ı,  mimarî, şeki l ve 

görünüm özell iklerini açıklamaya çalışm ıştır. Bu kitab ın yazı lış  

tarihi günümüze göre eskidir (1949), fakat eser, Bursa’daki  

   
95 Burada bel ir t i lmeyen tüm ki tap  ve maka leler  i lgi l i  konuda,  d ipnot ta ve  
kaynakçada göster ilm iş t ir .  
96 Kami l Kepecioğ lu,  Bursa  Kütüğü I -  IV ,  Bursa Eski  Basma  ve Yazma Eser ler  
Kütüphanesi,  Gene l nu: 4519-4522. 
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an ıt lar ın 1992 yı lına kadar uğrad ığ ı değiş ikl ikleri de içermesi  

bakım ından önemlidir. 97 

 Araştırmam ızda karşım ıza çıkan medrese ve mekteplerin 

açıklamasında bu eserden bir hayli yararlan ı lm ıştır. 

 XVI. Yüzyı lın Sonlarında Bursa: Bu çalışmada, Bursa’n ın 

16. yüzyı lın ikinci yar ısındaki durumu, büyük ölçüde arş iv 

belgelerine ve kitabî kaynaklara dayan ı larak detaylı bir şekilde 

incelenmişt ir.  Özell ikle şeriye sici l leri ve tahrir defterlerinden 

derlenen bilgiler, Bursa’n ın bell i  bir dönemindeki durumunu 

ayd ınlığa çıkarmak üzere değerlendiri lmişt ir. Eserde, Bursa’n ın, 

yönetim zinciri içindeki yeri, çevresi i le birl ikte f izikî  yap ısı , 

demografik durumu ve sosyo-ekonomik il işkileri , mahalleleri,  

yönetim, t icaret ve vakıf kurumlar ı, yönetim görevli leri ve 

özell ikleri, üretim ve ticaret hayatı  ele alınan baş lıca 

konulard ır. 98 İ lgil i  çalışma, 17. yüzyı l  öncesi Bursa’sı için hemen 

hemen her konuda belgesel, çözümleyici ve açıklayıcı bilgiler 

sunan bir başvuru kitab ı niteliğindedir.   

 Bursa’da Tasavvuf Kültürü (XVII. Yüzyı l): 17. yüzyı l  

Bursa’sına “tasavvufi hayat” penceresinden bakan bu eser, daha 

önce Bursa üzerine yap ı lan ve genelde Bursa’n ın sosyo-

ekonomik yap ısın ı inceleyen çalışmalardan farklı bir özell ik 

taşımaktad ır.  Yazar, eserinde 17. yüzyı lda Bursa’n ın tasavvuf 

tarihini ve kurumlar ın ı incelemişt ir. 99 Çalışmam ızın tekke ve 

zâviye vakıf lar ı i le i lgil i  konular ında ad ı geçen eserden 

yararlan ı lm ışt ır. 

   
97 Kaz ım Baykal ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  Bursa 1993. 
98 Özer  Ergenç,  XVI. Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa  -Yerle ş imi,  Yöne timi,  Ekonomik ve  
Sosyal Durumu Üzerine Bir  Araş t ırma - ,  Ankara  2006. 
99 Hasan Basr i  Öca lan,  Bursa’da  Tasavvuf  Kültürü  (XVII .Yüzy ı l ) ,  Bursa  2000. 
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 Bursa’da Vakıf ların Sosyo-Ekonomik İş levleri: Çalışmada, 

16 ve 18. yüzyı l larda Bursa’da tespit edilen vakıf lar ın sosyo-

ekonomik iş levleri ve şehre katkı lar ı ele alınm ıştır. Bursa şeriye 

sici l lerinde yer alan vakıf muhasebe kayıt lar ın ın incelenmesiyle 

oluşturulan bu eser, ağ ır lıklı olarak avar ız vakıf lar ı ve para 

vakıf lar ı üzerinde yoğunlaşm ıştır. Akademik bir çalışma olan 

eser, 16 ve 18. yüzyı l  Bursa vakıf lar ına il işkin detaylı bilgiler 

içermektedir. 100 

 17. yüzyı l  Bursa vakıf lar ın ın gerek 16. yüzyı l  gerekse 18. 

yüzyı l  i le karşı laştır ı lması  bu eserdeki bilgilere dayanarak 

yap ı lm ıştır. 

 

 b. Makale ve Araşt ırmalar 

 Araştırmam ızla i lgil i olan makaleler, yeri geldikçe ilgil i  

konunun dipnotunda gösterilmişt ir.101 Araştırmam ızı diğer 

yüzyı l lardaki durum ile karşılaştırabilmek amacıyla biri 15. diğeri  

16. yüzyı l  Bursa vakıf lar ına il işkin hazır lanan iki tez çalışmasına 

yer  yer değ inilmişt ir. 102 

   
100 Cafer  Çi f tç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo-Ekonomik  İş lev leri ,  Bursa 2004.  
101 Bursa i le i lgi l i  yap ı lm ış  ça l ışmala r ın b ib liyogra fyas ı  i çin bkz .  Nezake t  
Yal manoğ l u,  Bursa  B ib liyogra fyas ı ,  Ankara 1998; Mahmut  H.  Şakiroğ lu  “650.  
Fet ih Y ı l ı  Vesi le siyle Bursa Bibliyogra fyas ı”,  Türk Kül türü ,  14 ,  (162) ,  Ankara 
1976, s .45 -57; Ömer  Sa im Kurmuş ,  Bursa  Hakk ında Yaz ı lm ış  Kitap lar  
Bib l iyografyas ı  (B ir  Deneme) ,  İstanbul 1986;  Reşat  Öngören,  “Osmanl ı  Tar ihi 
Ara ş t ırma lar ı  i çin Kaynaklar”,  Osmanl ı  Kül türünde Bursa ,  Yay ına  Haz ır layan:  
Hasan Basr i  Öcalan,  İstanbul 2003, s .  174 -188; Bursa Şer iye  Sic il ler i  e sas  
al ınarak yap ı lan çal ışmalar  hakk ında bkz.  Sal ih Pay,  “Bursa Kad ı  Def ter ler i  ve 
Önemi” ,  Uludağ  Üniversi te si  İ lah iya t Fakül te si  Dergisi ,  10 ,  (2) ,  Bursa  2001, s .  
67-74; Ayr ıca Bursa an ı t lar ın ın toplu kaynaklar ı  hakk ında bkz.  Rai f Kaplanoğ lu,  
Bursa  An ı t lar  Ansik lopedisi ,  Bursa 1994, s .  11 -20 .  
102 Yakup Tuncer ,  Mahkeme S ic il le r ine Göre XV.  Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  Uludağ  
Üniversite si ,  Sosya l Bi l imle r  Ensti tü sü,  Bas ı lmam ış  Yüksek Lisans Tezi,  Bursa  
1992; Ha le Demirel ,  Mahkeme S ic il le r ine Göre XVI .  Yüzy ı l ın İ l k  Yar ıs ında Bursa  
Va k ı f lar ı ,  Uludağ  Üniversite si  Sosya l Bil imler  Ensti tüsü ,  Bas ı lmam ış  Yüksek 
Lisans Tezi,  Bursa 2006.  
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BİRİNCİ BÖLÜM 

BURSA ŞEHRİNİN FİZİKÎ YAPISI VE VAKIFLARIN DAĞILIMI 

 

I.BURSA ŞEHRİNİN FİZİKÎ ÖZELLİKLERİ VE GELİŞİMİ 

  Bursa, Uludağ ’ın kuzey-batı eteğinde ve Marmara Denizi  

kıyı dağ lar ın ın (Mudanya dağlar ı) denizden ayırd ığ ı bir ovan ın 

güney kıyısındad ır. Marmara Denizi’ne şose ile 31 km. uzaklıkta 

bulunan Bursa şehrinin kurulmuş olduğu eğimli yüzey, deniz 

düzeyinden 150-300 m. yüksekliktedir. 103 Bursa şehri, Uludağ’ı  

doğudan, kuzeyden ve batıdan çevreleyen ovalar ın ortasında, 

Uludağ’ın kuzey eteklerinde kurulmuştur. Uludağ’ın alçalan ucu, 

güney, güney-doğu ile kuzeybatı yönlerinde uzan ır. Bunun 

önünde Bursa Ovası,  kuzeyde Mudanya dağ lar ın ın eteğ ine doğru 

alçald ığ ı halde, güneye yani Uludağ ’a doğru belirl i bir şekilde 

yükselir. İşte Bursa şehri, bir taraftan ovaya doğru inmek diğer 

taraftan da eğimi uygun olan yerlerde dağ ın yamaçlar ına 

tırmanmak üzere bir taraça ve şev üzerine kurulmuştur.104 Şehrin 

günümüzde doğudan batıya doğru uzunluğu 30 km. geniş l iğ i  ise 

15 km. civar ındad ır.  

 Şehir, Gökdere ve Cilimboz akarsular ı tarafından açık bir 

şekilde üçe bölünmüştür. Bunlar; Hisar’ın ve ticaret bölgesinin 

yer ald ığ ı orta kesim, Cil imboz’un batsındaki Muradiye Kesimi ve 

Gökdere’nin doğusundaki Yı ld ır ım’a kadar uzanan kesimlerdir.105 

 Bit inya krallar ından Prusias taraf ından kurulduğu kabul 

edilen Bursa şehri, günümüzdeki ad ın ı da kurucusu Prusias’tan 

   
103 Besim Darkot ,  “Bursa”,  İA . ,  I I ,  İstanbul 1949, s .  806-807 . 
104 Darkot,  “Bursa ” ,  s .  807 . 
105 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  16 .  

 



 

 

39

alm ıştır. Bursa’n ın ne zaman ve hangi tarihte kurulduğu tam 

olarak bil inmemektir. Bununla birl ikte bazı kaynaklara göre şehir, 

MÖ. II. yüzyı lın sonlar ında Prusias’a sığ ınan Kartacalı Anibal’ın 

verdiğ i  plân üzerine bugünkü hisar içinde kurulmuştur.106  

 Bit inya Krallığ ı ’ndan sonra Romalı lar ın egemenliğ ine giren 

şehir 395 tarihinde imparatorluğun ikiye bölünmesi neticesinde 

çevresiyle bir l ikte Doğu Roma (Bizans) İmparatorluğu’nun elinde 

kald ı. 107 Uzun süre Bizanslılar ın yönetimde olan şehir 6 Nisan 

1326 tarihinde Orhan Gazi taraf ından fethedilerek Osmanl ılar ın 

eline geçti. 108 

 Sultan Orhan Gazi,  fethinden sonra Bursa’yı başkent yaptı. 

Böylece şehir başta devlet ve din adamları olmak üzere 

mutasavvıf lar ı, esnaf, tüccar ve her guruptan insan ı kendisine 

çeken bir merkez olmaya baş lad ı. 109  

 Bursa, Orhan Gazi taraf ından 1326 yı lında Osmanlı 

topraklar ına katıld ığ ı zaman kale içerisinde bir Ortaçağ  Bizans 

kenti  görünümündeydi. Şehrin etrafı da surlarla çevril iydi. 110 

Surlar içerisindeki şehir sahip olduğu beş kap ı sayesinde d ışar ısı  

   
106 Mükr imin Ha li l  Yinanç ,  “Bursa”,  İA . ,  I I  s .  810; Hal il  İnalc ık, “Bursa ,” TDV İA . ,  
VI ,  s .  446; Kaz ım Bayka l,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .  9  ,  Şaban Aykut ,  Büyük Bursa  
Tarih i  Anto lo j i s i ,  Bursa 1999, s .  62 .  
107 Ba ykal ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .9 .  
108 Aş ıkpa şazâd e,  Aş ıkpaşaoğ lu  Tarih i,  haz ır layan:  Nihat Ats ız,  Ankara 1985, s .  
37 ; İsmai l Hakk ı  Uzunçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Tarih i,  I ,  Ankara 1988, s .  118; İna lc ık,  
“Bursa” ,  s .  446;  Yinanç,  “Bursa”,  s .  811 . 
109 Osman Çe tin,  Sici lle re Göre Bursa’  da  İhtida  Hareke tleri  ve Sosyal Sonuçlar ı ,  
(1472 -190 9) ,  Ankara 1994, s .  33-34 .  
110 Fi li z Yenişehir l ioğ lu ,  “XIV -XV. Yüzy ı l  Mimar i Örnekler ine Göre  Bursa  
Kent inin  Sosya l,  Ekonomik ve Kül türe l Gel iş imi”,  IX. Türk Tarih  Kongresi 
Bi ld i r i l er i ,  I I I ,  Ankara  1989, s .  1346; Bayka l ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .  13 .  Bursa  
ka lesi  ve sur lar ı ,  günümüzde Tophane ve Hisar  bölgesinin bulunduğu doğa l  
kaya l ıkla r  üze r ine,  Bursa ’n ın i lk kurucusu  o lan Bith inyal ı l ar  t ara fından 
yap ı lm ış t ır .  
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i le bağ lantısın ı sağ lıyordu.111 Ayr ıca şehrin altında d ışar ı açı lan 

gizli, geniş, kemerli yollar vardı. 112  

 Fethedildiği  dönemdeki Bursa’yı üç ögesiyle betimlemek 

olanaklıd ır. Bunlardan birincisi kaledir.  67 kulesi ve beş kap ıs ı  

olan kale, doğu-batı eksenine 800 m. uzunlukta, kuzeyden 

güneye 500 m. geniş l iktedir. Kentin ikinci ögesi içkale’dir.17 

kulesi bulunan içkalede kent i yönetenlerin sarayı yer almaktad ır.  

Kent yöneticilerinin yaşad ığ ı içkale o dönemde kentin prestij 

odağ ıd ır. Çevresinde diğer önemli yap ı lar toplanm ıştır. Kale ile  

içkale arasında kentte yaşayanlar ın evleri bulunmaktadır. Bu 

alanda mahallelere ayr ılm ış bir yerleşme mevcuttur. Kentin 

üçüncü ögesi kale altı (tahte’l -kale)d ır. Bursa’da kale altı 

dendiğ inde kentin ana giriş i  olan doğu kapısı (Saltanat  

Kap ısı )n ın önünü anlamak gerekir. Kenti , kalenin içi ve d ışıyla 

bir bütün olarak düşünmek yerinde olur.  1326’da kent teslim 

olduğunda kale içi önemli bir yıkıma uğramadan Sultan Orhan’ın 

eline geçmişt i .  Bursa Osmanlılar ın başkenti haline gelince 

Bizans’a ait Tekfur Sarayı Orhan Bey’in Sarayı haline geldi. 

Yan ındaki Manastır medreseye dönüştürüldü. İ lk Osmanlı  

parasın ın bası lacağ ı darphane, manast ır ın yanında yer ald ı.  

Hisar içindeki  mahallelere önemli ölçüde Türk nüfus yerleşt ir i ldi. 

Kalenin içi, bu tür değiş ikl ikler d ışında büyük ölçüde yap ısın ı 

korudu.113 

Sultan Orhan Gazi, fethinden hemen sonra kenti imar 

faaliyetlerine baş lad ı ve i lk iş olarak kale içinde bir cami yaptırd ı. 

   
111 Bu kap ı l ar ;  Yerkap ı ,  Bal ık Pazar ı  Kap ıs ı ,  Zindan Kap ı ,  P ınarba ş ı  Kap ıs ı  ve  
Kapl ıca Kap ıs ı  id i .  Tevf ik Edebey, “Bursa ’n ın Orhan Bey Tara f ından Zapt ı  ve  
Balabanc ık Kalesi”,  Bursa  Halkev i Dergisi ,  Türkün ,  81 ,  Bursa 1936, s .  50 ; 
Ba ykal ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .  51-52 . 
112 Ba ykal ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .  13-14 . 
113 İ lhan Tekel i ,”Anadolu’da Kent Tar ihi Yaz ıc ı l ığ ı  Üzer ine Bir  Yöntem Öner i s i”,  
Bursa’n ın Kentse l ve Mimari Gel iş imi ,  Bursa  2007, s .  56 .  
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Bu cami fetihten sonra Bursa’da yapı lan i lk Osmanlı eseri  

oluyordu.114  

 Kenti hisar içinden kurtararak dışar ıya taşımak ve 

geniş letmek isteyen Orhan Gazi, şehrin doğusunda kalenin 

altındaki düzlükte Gökdere suyunun kenar ında , cami, imaret, 

hamam ve han (Bey Han ı, Emir Han ı, Eski Bedesten)dan oluşan 

küll iyesini yapt ırd ı.  Böylece Osmanlı Bursa’sın ın kurulmasına 

geçilmiş oldu.115 Osmanlılar ın kentte baş lattıklar ı büyük dönüşüm 

kale d ışında bedesten merkezli çarşı lardan oluşan bir şehir ve iş  

merkezinin kurulması ve gelişt iri lmesini sağ lad ı. Böylece kale-

şehir görünümündeki Bursa’n ın günümüze kadar ulaşan şehir 

merkezinin i lk temelleri, Orhan Bey taraf ından kurulan değ iş ik  

iş lev li yap ı lar bütünlüğü ile oluşturuldu. 14. yüzyı lın ikinci  

yar ısında Orhan Bey’le baş layan bu değiş im, devletin 

büyümesine paralel olarak diğer hükümdarlarca da devam 

ettir i ldi.  

 Bursa’n ın kale dışına yayı larak kurulması başa geçen 

hükümdarlar ın inşa ettirdikleri küll iyeler sayesinde gerçekleşt i . 

Değ iş ik iş levli yap ı lar ın bir arada inşa edilmesiyle oluşan 

küll iyelerin yap ım ı, gelişmekte olan Osmanlı kent dokusu 

içerisinde yeni mahallelerin oluşumunu sağ lad ı.116  

   
114 Mehmed Ne şr î ,  Ne şrî  Tarih i ,  I ,  Haz ır layan: Mehmet Al tay Köymen, Fa ik  Reş i t  
Unat ,  Ankara 1987, s .  135; Ahmed Tevhid ; “Bursa ’da En Eski Kitabe,  TOEM ;  V, 
(29) ,  İstanbul 1915, s .  257-265.         
115 Er genç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  18 ; Yusuf Oğuzoğ lu,  “Orhan Bey 
Döneminde (1324 -1362)   Bursa Şehr inde Görülen Değ iş ikl i kler ”,  I I .  Türk Tarih  
Kongresi ,  Ankara 1999, s .  615-620; Neşr î , Neşrî  Tarih i ,  s .  187 . 
116 Yenişehir lioğ lu,  “Mimari Örnek lerine Göre Bursa  Kentin in…” ,  s .  1346 -1347.  
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 Sultan I. Murat (1360-1389) küll iyesini 117 kalenin batısında 

günümüzdeki Çekirge semtinde yapt ırmakla şehrin yeni  yerleşme 

bölgesini belirledi . Buralarda yeni mahalleler kurulmaya baş lad ı . 

 15. yüzyı lın hemen baş lar ında Yıld ır ım Bayezid’in hem 

şehrin ana merkezinde (Orhan Küll iyesi’nin yan ında) hem de 

şehrin doğusunda, Bursa’ya doğrudan gelen yollar üzerindeki bir  

yükseltide inşa ett irdiği  yap ı lar ı, şehrin yerleşme alan ın ı 

geniş letme giriş imi açısından önemli olmuştur.118 15. yüzyı lın ilk 

çeyreğ inde Sultan Çelebi  Mehmet, içerisinde cami, medrese,  

imarethâne, han ve türbe bulunan küll iyesini yapt ırm ıştır. Bu 

küll iye, Y ı ld ır ım bölgesi i le şehir merkezi  arasındaki boş bölgeyi  

doldurarak kentin yerleşme mahallinin doğu-batı yönünde 

uzamasın ı sağlam ıştı r. 119 

 II. Murat tarafından 1426 yılında inşa ettir i len küll iye ise 

kentin batısındaki Muradiye mahallesinin oluşmasın ı sağlam ış,  

şehrin doğusu ile batısı arasındaki gelişme ve yerleşmeyi  

dengeleyici bir unsur olarak yerini alm ıştır. 120 Osmanlı 

padişahlar ın ın vak ıf- imaret sistemi içerisinde Bursa’da 

yaptırd ıklar ı büyük ölçekli küll iyeler, adeta kentin d ış sın ırlar ın ı  

çizmişt ir. Özell ikle 15. yüzyı lda diğer devlet görevli lerinin ve 

reayan ın kurduklar ı vakıf yap ı lar da sın ırlar ı belir lenmiş olan 

Bursa şehrinin iç dokusunu oluşturmuş, şehrin dinî mimarî,  

   
117 Oruç Bey,  Oruç  Bey Tarih i ,  Haz : Niha l Ats ız ,  1972, s .  71 .  
118 Yenişehir lioğ lu,  “Mimari  Örneklerine Göre Bursa  Kentin in…”,  Ulucami  ve 
Y ı ld ır ım kül liye ler i  hakk ında geniş  b ilg i i çin bkz.  M. As ım Yediy ı ld ız,  
Baş lang ıc ından Günümüze Y ı ld ır ım Kül liyesi  ve  Ulucami ,  Hacet tepe  Üniversi te si  
Sosya l Bil imler  Ensti tüsü,  Yayımlanmam ış  Doktora Tezi,  Ankara 1995.  
119 Ba ykal ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .  20 ; İ .  Ayd ın Yükse l,  “XV Yüzy ı l  Or tas ına Kadar  
Osma nl ı - Türk Dönemi  Bursa Mimar i s i”,  Bir Masald ı  Bursa ,  İstanbul 1996,  s .  
167-171; Yusuf Oğuzoğ lu ,  “Osmanl ı  Döneminde Bursa” ,  Bursa  De fteri ,  3 ,  Bursa  
1999, s .  42 .  
120 Yenişehir lioğ lu,  “Mimari Örnek lerine Göre Bursa  Kentin in… ,  s .  1347.  
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t icaret, eği t im, kültür ve sosyal alanlarda gelişmesini  

sağ lam ıştı r. 121 

 Sultanlar ın, devlet ve i l im adamlar ın ın yaptırd ıklar ı 

yap ı larla 15. yüzyı lın ikinci yar ısında Bursa’n ın d ış sın ırlar ın ın 

geniş leti lmesine gerek kalmam ıştır. Bu nedenle Fatih döneminde, 

daha önceki küll iyeler arasına tekke, medrese, han, hamam, 

mektep, mescit, cami inşa edilmişt ir. Bunlar ya yeni bir semtin,  

mahallenin oluşumuna zemin hazırlam ış ya da kurulan bir  

mahallenin ihtiyacın ı karşı lam ıştı r. 122  

 15. yüzyı l  sonlar ında Bursa şehri  klasik bir Osmanlı -Türk 

şehri hüviyetine kavuşmuştur. Bundan sonra şehirde yap ı lanlar  

Bursa’n ın fizikî dokusunu sıkılaştırma niteliğinde olmuştur. 16. 

yüzyı lda ve sonrasında şehrin gelişt iri lmesi, diğer hayrât  

sahiplerinin vakıf lar ıyla sürdürülmüştür. 17. yüzyı lın baş lar ına 

gelindiğ inde Bursa’da 252 mahalle,123 134 adet sıbyan mektebi,124 

50 medrese125 i le birl ikte birçok cami, mescit, han, hamam, tekke 

ve zâviye bulunduğu bil inmektedir. 

 17. yüzyı ldan baş layarak, Bursa şehrinde h ızı giderek artan 

bir sönük dönem baş lad ı. Savaş lar, yolsuzluklar, isyanlar, t icaret  

sağ layan göçebeleri, eğ i t im kurumlar ın ı, kırsal kesim üreticilerini,  
   
121 Bursa şehr inin  vak ı f yap ı lar la  kurulmas ı  ve gel işmesi hakk ında geniş  b ilgi  i çin 
bkz .  Tuncer ,  Mahkeme  S icil le r ine Göre XV.  Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ;  Başol,  
Vakf iye le rine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ;  Mefa il  H ız l ı ,  “Kent leşme 
Sürec inde Bursa ’daki Osmanl ı  Vak ı f lar ın ın Fonksiyonuna K ısa Bi r  Bak ış”  
Osma nl ı  Kültüründe  Bursa ,  İstanbul  2003,  s .  19-26; Mefa il  H ız l ı ,  “Bursa  Tar ihî  
Gel iş iminde Vak ı fla r ın Rolü ,”Bursa  Marmara Gazetesi ,  I I ,  (4) ,  Bursa  1992, 2 -4 ;  
Samett in Başol,  “Bursa  Şehr in in Ge lişmesinde  XV. Yüzy ı l  Vak ı f lar ın ın Rolü”,  
Bursa  Def te ri ,  13 ,  Bursa Eylü l 2003,  s .  82 -112; Hamza  Kele ş ,  “Vakfiyelere Göre  
XV. Yüzy ı lda Bursa ’da İmar Faal iye tle r i , ”  Gazi Üniversitesi  Gazi Eğ i t im  
Fakül tesi  Dergisi ,  21  (1 -2)  Ankara 2001, s .  177-188.  
122 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  21 .  
123 Kö seoğ lu ,  Tarih te  Bursa  Mahal le le ri ,  s .  7 -80 .  
124 Mefai l  H ızl ı ,  Mahkeme  S icil le r ine Göre Osmanl ı  Klasik Döneminde İ l köğre tim 
ve Bursa  S ıbyan Mek tepleri ,  Bursa 1999,  s .  175 . 
125 Me fa il  H ız l ı ,  Osmanl ı  Klasik Döneminde  Bursa  Medreseleri ,  İstanbul  1998, s .  
197 .  
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esnaf örgütünü olumsuz etkiledi. Bu sivil örgütlenmeler adeta 

devreden çıkarak büyük bir sosyo-kültürel bunalım sürecine 

gir i ldi. 126 Bu kargaşa döneminden Bursa şehri fazlasıyla 

etkilenmişt ir. 1577 yılında şehrin güvenliğ ini sağlamak amacıyla 

semtler arasına kap ı lar konmuş,  buralara muhaf ızlar  

yerleşt ir i lmişt ir. 1595 tarihinden it ibaren Celali isyanlar ı tehdidi  

i le karşı laşan Bursa zaman zaman yağmalanm ıştır. 1648 

yı lındaki Celali isyanlar ı sırasında Abaza Hasan Paşa Bursa 

şehrine büyük zarar vermişt ir. 127  

 

 II. VAKIFLARININ ŞEHİRDE COĞRAFÎ DAĞILIMI 

 Yerleş im birimlerinde, vakıf lar ın yerlerini belirlemek, 

kurulduklar ı çevrede ve mahallelerde üstlendikleri iş levleri doğru 

tespit ve analiz edebilmek açısından önem taşır. Zira kurulan 

vakıf lar ve kurumlar mahallenin iş levinden, orada yaşayanlar ın 

gündelik ve sosyal yaşam ından ayr ı düşünülmemelidir. Özell ikle 

klasik Türk- İslâm şehirleşmesinde mahallelerin, genell ikle 

mescit, cami, tekke, zâviye, imarethane ya da küll iye çevresinde 

oluştuğu dikkate alınd ığ ında bu vakıf yap ı lar ın mekânlar ın ın 

belirlenmesi, mahalle-vakıf i l işkisinin çözümlenmesi son derece 

önem arz etmektedir. Aşağ ıdaki bölümlerde Bursa mahalleleri, 

vakfiyelerde geçen mahalle adlar ı, vakıf kurulan mahalleler ve 

vakıf  yapanlar ın hangi mahallelerde olduklar ı incelenmişt ir. 

 
   
126 Yusuf Oğuzoğ lu ,  “Tar ih  İç inde Bursa”,  Türk iye İş  Bankas ı  Kültür  ve Sanat  
Dergisi  (Bursa  Öze l Say ıs ı ) ,  35 ,  Ankara 1997, s .  17 . 
127 İsmai l Hakk ı  Uzunçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Tarih i  I I I /1 ,  Ankara 1995, s .  387-388 ; 
Ba ykal ,  Bursa  ve An ı t lar ı ,  s .  22 .  Celal i  i syan la r ı  s ıra s ında Bursa i le i lgi l i  o larak 
bkz .  Musta fa Akdağ ,  Türk Halk ın ın Dirlik ve düzenlik Kavgas ı  (Ce la l i  İsyanlar ı ) ,  
İstanbul 1995; Sa lih P ay,  1069-1070/1659-1660 Tarih li  Bursa  Şer’ iyye S ic il i ,  
Uludağ  Üniversi te s i  Sosya l Bi limler  Ensti tüsü ,  Yay ımlanmam ış  Yüksek Lisans  
Tezi,  Bursa 1987, s .  xx- xxx. 
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A.  17. Yüzyılda Bursa Mahalleleri  

Osmanlı şehrinde mahalleler, birbirini tan ıyan, bir ölçüde 

birbir lerinin davran ış lar ından sorumlu, sosyal dayan ışma içinde 

olan kiş i lerden oluşmuş topluluğun yaşad ığ ı şehir kesimiydi. 128 

Mahalleler gelenekleri ve yaşama tarzlar ı farklı olan topluluklar ı 

içine alan ve genellikle bir dinî yap ın ın ya da pazar ın etrafında 

gelişmiş bulunan temel yerleş im birimleriydi. Buralarda ayn ı 

mescitte, camide ibadet eden halk,  aileleriyle birl ikte ikamet 

ederdi. Bu bakımdan mahalle, şehirde bir sosyal bir im olmasın ın 

yan ında tam anlam ıyla bir yönetim bir imi olarak da kabul edil irdi  

ve kendisine özgü bir teşkilatı vard ı. 129 Mahalle içinde iş lenen 

suçlar ın tespit i, mahkemeye yansıyan konular hakkında alınan 

kararlar ve mahalle sın ırlar ı içer isindeki f izikî dokuyla i lgil i  

düzenlemelerde mahalle halk ın ın başvuru ve görüş ler i önem 

taşıyordu.130 Mahallenin cami ya da mescidinin imam ı,  hem bir 

din adam ı hem de mahallenin l ideri durumundayd ı.  Zaman 

zaman, özell i kle olağanüstü durumlar belirdiğ inde, imam ın 

yan ında mahallenin çeş i t l i  hizmetlerinin görülmesini sağlamak 

için “yiği tbaş ı” veya “kethüda” unvan ı i le yeni görevli ler yer  

alm ıştı.  Mahallenin en önemli kurumlar ından sayı lan “mahalle 

vakfı” ya da “avar ız” vakfı ’n ın mütevell isi de mahalle 

yöneticilerinin arasında yer alıyordu.131  

Osmanlılar döneminde Bursa, diğer şehirlerde olduğu gibi 

f izikî ve sosyal yönden mahallelere bölünmüştü. Bu mahalleler,  

Osmanlılar ın diğer şehirlerinde olduğu gibi cami, mescit veya 

   
128 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  40 .  
129 Özer  Ergenç,  “Ahi Loncala r ın ın Bursa ’n ın Kent  Dokusuna E tki s i”,  Bursa ’n ın 
Kentsel ve Mima ri Ge liş imi ,  Editör :  Cafe r  Çi f tç i ,  Bursa  2007, s .  100 . 
130 Yusuf  Oğuzoğ lu,  Osmanl ı  Dev le t Anlay ış ı ,  İstanbul 2000 s .  136 -137.  
131 Er ge nç ,  “…Bursa’n ın Kent Dokusuna E tki s i” ,  s .  100-101. 
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zâviyelerin etrafında kuruluyor ve genell ikle mahalledeki en 

büyük cami veya mescidin adıyla an ılıyordu.132 

Mahalle ad ın ın konuluşunda Osmanlı yönetiminin ve 

merkezinin tesir i olmad ığ ı düşünülmektedir. Mahalle adlar ı bir  

emirle deği l  halkın bulunduğu ve oturduğu yeri anlatmak 

ihtiyacından doğmuştur.133 

Bursa’da mahalle adlar ın ın konuluşunda aşağ ıdaki sekiz 

hususun etkil i olduğu görülmüş tür. 

 Bir incisi; Bursa’ya d ışar ıdan gelenler, oturduklar ı 

mahalleye, önceki yaşad ıklar ı şehirle i l inti l i  adlar vermiş lerdir.  

Sivasî ler, Simavlar gibi.  

 İkincisi, Tasavvuf zümresinden olup Bursa’ya gelen şeyh ve 

derviş lerin adlar ı oturduklar ı mahallelere ad olarak verilmişt ir.  

Emir Sultan mahallesi gibi. 

 Üçüncüsü; Bursa’ya değerli katkılarda bulunmuş ve eserler 

yaptırm ış devlet adamlar ın ın adlar ı mahallelere ad olarak 

konmuştur. İvaz Paşa, İbrahim Paşa gibi.  

 Dördüncüsü; Bursa’da yaşayan şair ve i l im adamlar ın ın 

adlar ı mahallelere verilmişt ir. Molla Fenari, Ahmet Paşa gibi.  

 Beş incisi; Bazı sanat ve zanaat adamlar ın ın adlar ı mahalle 

ad ın ın belirlenmesinde etkil i  olmuştur. Nakkaş Ali gibi.  

 Altıncısı; Bazı mahallelere, orada yap ı lan iş ve mesleklere 

göre adlar verilmişt ir. At pazar ı, Balık pazar ı gibi. 

   
132 Doğan Kurban, “Anadolu-Türk Şehr i Tar ihi  Gelişmesi,  Sosya l ve  Fiz ikî 
Öze ll ikle r i  Üzer inde Baz ı  Gel işmeler ,”  VD .,  VII ,  Ankara 1968, s .  67 .  
133 Kö seoğ lu ,  Tarih te  Bursa  Mahal le le ri ,  s .  4 .  
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 Yedincisi; Mahalledeki önemli eserlere göre adlar 

verilmişt ir. Muradiye, İmaret-i İsa Bey gibi. 

 Sekizincisi; Mahallenin ad ı,  bulunduğu yerin konum ve 

özelliğine göre verilmişt ir. P ınarbaşı gibi. 134  

 Mahalleler birbir inden belirl i s ın ır larla ayr ı lır ve her 

mahallenin genelde bir kap ısı bulunurdu. Mahalle içinde 

günümüzdeki anlamda sokaklar iki şekilde tarif edil irdi. 

Bunlardan “tarîk-i âmm”, t icaret veya şehir merkezine açı lan ve 

günümüzdeki sokak veya caddeler için kullan ı lırd ı. “tarîk-i hass”  

ise, bir veya birkaç eve mahsus çıkmaz sokak anlam ına gelirdi.  

 Neşet Köseoğ lu, Tarihte Bursa Mahalleleri adlı eserinde 15 

ve 16. yüzyı l  Bursa’sına ait 282 mahalle ad ı tespit etmişt ir. Fakat  

eser dikkatli bir gözle incelendiğ inde yaklaşık ell i mahalle ad ın ın 

farklı adlar altında tekrar edilerek yaz ı ld ığ ı görülmüştür.135 Bunun 

yan ında eserde açıklaması yap ı lmayan ve mahalle ad ı olmad ığ ı  

düşünülen yirmiye yakın kiş i  ve yer ad ı çıkar ı ld ığ ında 16. yüzyı l  

Bursa mahallelerinin sayısın ı 210 civar ında tutmak daha 

anlamlıd ır. Kanaatimizce 16. yüzyı ldaki Bursa mahalleleri iki  

yüzden fazla deği ldir. 

 1530 tarihli bir muhasebe defterine göre Bursa’da 147 

mahalle mevcuttu.136 17. yüzyı l  ortalar ında Bursa’yı gezen Evliya 

Çelebi, şehirde Kale içinde yedi, yüz yetmiş altısı Müslümanlara,  

   
134 Kö seoğ lu ,  Tarih te  Bursa  Mahal le le ri ,  s .  4 -5 .  
135 Bu eserdeki maha lle ad lar ın ın tekrar lar ına i l işkin b ir  başka araş t ırmac ı  daha 
d ikkat çekmiş  ve o tuz mahal len in değ iş ik ad la r la tekrar  yaz ı ld ığ ın ı  belir tmiş t ir .  
Cafer  Çi f tç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  87 .  
136 BOA.  MVAD.  s .  15 .  



 

 

48

yedisi Ermenilere, dokuzu Rumlara, alt ısı Yahudilere ve bir i de 

Kıptilere ait olmak üzere toplam 206 mahalle olduğunu bildir ir. 137  

Özer Ergenç’in Bursa’yla i lgil i araştırmasında 16. yüzyı lda 

Bursa’ya ait 163 mahallenin ad ı verilmişt ir. 138 M. Asım 

Yediyı ld ız’ın 17. yüzyı la ait şeriye sicil defteri incelemesini  

içeren bir çalışmada Bursa’ya ait 154 mahalle ad ı tespit  

edilmişt ir. 139 Cafer Çiftçi’nin 16. ve 18. yüzyı l  evkâf muhasebe 

defterlerinden tespit ett iğ i  ve vakfı bulunan mahalle sayısı ise 

179 adettir. 140  

 Bursa mahallelerine il işkin en az sayıyı 1530 tarihli  

muhasebe defteri vermişt ir. Fakat Özer Ergenç, vergi/hane 

kayıt lar ın ı esas alan tahrir/muhasebe defterlerindeki mahalle 

tan ım ı i le şeriye sici l lerinde yer  alan mahalle algısın ın 

birbir inden farklı olduğunu, bu yüzden tahrir defterlerindeki  

mahalle sayılar ın ın, şeriye defterlerinde yer alanlardan daha az 

olabileceğini belirtmişt ir. 141 Gerçekten de, Özer Ergenç’in, M. 

   
137 (Der . )  Nurşen Günayd ın, Ra i f Kaplanoğ lu,  Seyahatnamel erde Bursa ,  Bur sa  
2000, s .  35 -36 . 
138 Er genç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  331 ,  Ek 2  Mahal le  ad lar ı .  
Ara ş t ırmac ı ,  Bursa mahalle ad lar ın ı ,  vergi de f ter ler inden ve şer iye s ic il l er inden 
karş ı la ş t ırarak elde  etmiş t ir .  
139 Musta fa As ım Yediy ı ld ız,  Şeriye S ic il le r ine Göre Bursa’n ın Sosyo- Eko nomi k 
Yap ıs ı  (1655-1658 ),  Hac ettepe Üniversites i  Sosyal Bi limler  Ensti tüsü,  Bas ı lmam ış  
Yüksek Lisans Tezi,  Ankara 1988, s .  7 .  
140 Mahal leler in ad lar ın ın yaz ı l ı  o lduğu b ir  l i s te s .  297 -298’de yer  a lmaktad ır .  Bu 
l i s tede farkl ı  ad lar  taş ıyan üç maha lle t ekrar  o larak yaz ı lm ış t ır .  Bkz  Mah.  
Enâr l ı /Mah. Nar lu (Enar lu) ,  Mah. Sivasi ler /Tahtal ı  (Tahta)  Mesc id i,  Mah. Başç ı  
İbrahim/Mah. Çardak. Çi f tç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  87 .  Bu durumda  
te sp i t  ed ilen  maha lle say ıs ı  176  o larak düşünülebili r .  
141 Ergenç’e göre; “…Ancak, bu de fter le rden [Tahr ir  Def ter ler i] ,  ç ıkar ı l an mahal le  
ad lar ı  s i ci l  kay ı t lar ıyla  karş ı l aş t ı r ı lm ış  ve şehir  yer leş ik ler inin kulland ıklar ı  da  
sap tand ıktan sonra l i s telere al ınm ış t ır .  Fakat  hemen be lir tme lid ir  k i,  Osmanl ı  
şehr inde  b ir  mesc id in  sürekli  devaml ı la r ın ın sosya l a lan ı  o lma,  maha llen in as ı l  
özel l iğ ini  o luş turduğundan, kad ı  s ici l l er inde,  verg i kay ı t l ar ında görü len mahal le  
ad lar ından faz la say ıda mahal leye rastlanmaktad ır .  Bu durum, vergi de f ter ler inde 
b ir  maha lle o larak görü lenler in,  as l ında ayn ı  semt teki b i rden faz la mesci t  
etra f ında kümelenmeler inden ya da maha llenin b ir  başka ad la an ı lmas ından i ler i  
ge lmektedir .” Ergenç ,  XVI. Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  41  
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Asım Yediyı ld ız’ın ve Cafer Çiftçi’nin sicil lerden de yararlanarak 

verdikleri  mahalle sayı lar ı birbir ine çok yakınd ır. ve  

 Bu araştırmada, incelenen vakfiyelerden elde edilen bilgiler 

ışığ ında Bursa’ya ait 174 mahalle ad ı tespit edilmişt ir. Bu 

mahallelerin adlar ı Ek Liste 1’de sunulmuştur.  Belgelere, 

vakfiyelere yansımayan mahalleler de düşünüldüğünde 17. 

yüzyı ldaki mahallelerin sayısı iki yüz civar ında olduğu 

varsayı labil i r . 

 

B. Vak ıfların Mahallelere Göre Dağılımı  

15. yüzyı lda Bursa’da yaklaşık 130 mahallede vak ıf 

oluş turulurken,142 17. yüzyı lda ad ı tespit edilen 168 mahallede 

yeni vakıf kurulmuştur. İncelenen belgelerden on dört tanesinde 

vakıf  kurulan mahalle ad ı yazı lmam ış, 143 üç belgede yazı lan 

mahalle ad ı ise belgenin sil ik veya harap olmasından dolayı 

okunamam ıştır. 144 İki vakfiyede ise vâkıf lardan bi ri Bursa 

haricindeki odalarda sakin olduğunu, diğeri de Yı ld ır ım Bayezit  

Han’ın inşa ett irdiğ i  handa ikamet ett iğ i ni belirtmiş lerd ir. 145 Eldeki  

verilere göre Bursa’da en çok vakf ı bulunan ilk yedi sıradaki  

mahalleler ve bu mahalle lerdeki vak ıf sayılar ı şunlard ır.146 

   
142 Tuncer ,  Mahkeme S ici l l er ine Göre,  s .  70 .  
143 Bkz .  Bursa  Şeriye S ic il i ,B  9/132 b , Bursa  Şeriye S ic il i ,B  9 /140 b ,  VGMA.,  
Vakf iye Def te ri ,  Nu. 734/37/12 ,  VGMA., Vakf iye De fteri ,  Nu .  625/84 /81 ,  Bursa  
Şeriye S ici l i ,  B  58 /7b -8a ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B  55 /63 -64a ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 
148/8b , Bursa  Şeriye S icil i ,  B  154/49  a,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 112/50  b ,  Bursa  
Şeriye  S ic il i ,  B 116/7  a,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  A 160/136 b ,  Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 
23/2b , VGMA.,  Vakf iye  De fte ri ,  Nu . 588/207/182, VGMA., Vak fiye De fte ri ,  Nu .  
588/205 /181.  
144 Bkz .  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 64/91  b2 ,  B54/83  a ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 109/193 
a.  
145 Bkz .  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 48/62  a,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 44/1  a.  
146 Bkz .  Ekler  bö lümü Liste 1 : Bursa Vak ı flar ın ın Maha lle lere Göre Dağ ı l ım ı .  
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1-Emir Sultan Mahallesi: Bu mahallede otuz beş vakıf 

kurulmuştur.  

2-Umur Bey Mahallesi: Mahalle sakinleri taraf ından bu 

mahallede on dokuz vakıf oluşturulmuştur.  

3-Manastır Mahallesi: Kale içinde yer alan bu mahallede on 

sekiz vakıf kurulmuştur. 

4-Daye Hatun, Yerkap ı (Bab ızemin), Veled-i Bezzaz 

mahalleleri: Adlar ı geçen mahallelerde yüzyı l  boyunca on üçer  

vakıf kurulmuştur. 

5- Alaca Mescit, İbrahim Paşa, İmaret-i İsa Bey, İncirl ice 

Meydancık: Bu mahallelerden her bir inde on iki vakıf 

kurulmuştur.  

6-Reyhan Paşa: Bu mahallede on bir vakıf tespit edilmişt ir. 

7-Ahmet Paşa, Veledi Yaniç, Karakedi, Koca Naip, Şeker 

Hoca, Veli Şemsettin mahallelerinde ise 17. yüzy ı ldaki değiş ik 

yı l larda onar vakıf kurulmuştur. 

Yukar ıda adlar ı geçen on sekiz mahallede ilgil i  yüzy ı lda on 

ve üzerinde vakıf oluşturulmuştur. On ve üzerinde vakfa sahip 

olan mahallelerin tüm mahallelere oran ı %10.7’dir. Bu 

mahallelerde kurulan iki yüz kırk iki vakfın toplam vakıf sayısına 

oran ı ise %29.8’dir.  

İncelenen dönemde yaln ız bir vakfa sahip olan mahallelerin 

sayısı 39’dur. Bunlar ın tüm mahallelere oran ı %23.2’dir. 

Mahal lelerde oluşturulan vakıf sayısın ın tüm vakıf lara oran ı ise 

%4.8’dir. Geriye kalan 111 mahallede ise en az iki i le dokuz 

arasında vakıf kurulduğu görülmüştür.   
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Bu noktadan bir  sonuca gitmek gerekirse 17. yüzy ı lda 

Bursa’da 168 mahallede toplam 792 vak ıf kurulmuştur. 19 vakfın 

mahallesi ise çeş i t l i  nedenlerle tespit edilememişt ir. Belirt i len 

sayılar üzerinde bir hesaplama yap ı ld ığ ında (792/168) mahalle 

başına ortalama %4.7 oran ında vakıf sayısı düşmektedir. Bunlara 

önceki yüzyı l larda kurulan vakıf lar da eklendiğ inde mahalle 

başına düşen vakıf oran ı yükselecektir. 17. yüzy ı lda en çok iki  

yüz civar ında olduğu tahmin edilen Bursa mahallelerinin yüz 

altm ış sekizinde vakıf kurulması  mahalleler bazında 

vakıf laşman ın oldukça yüksek bir oranda (%84) olduğuna işaret 

etmektedir.   

Sözü geçen yüzyı lda en çok vakıf kurulan mahalle Hz. Emir 

Sultan (Buharî) mahallesidir. Bunun nedenleri  f izikî , ekonomik ve 

sosyal yönlerden tart ışı labil ir. Bu mahallenin eski , yerleş ik ve 

büyük oluşu vakıf sayısın ın artmasına yol açabil ir. Diğer yandan 

burada yaşayanlar Bursa halkı tarafından çok tan ınan ve sevilen 

bir din/ tasavvuf büyüğü olan Hz. Emir Sultan’ın mahallelerindeki  

küll iyesine çeş i t l i  hizmetler için vakıf lar kurmuş olabil irler. 

Dahası o dönemde Hz. Emir Sultan mahallesi ve çevresindeki  

mahallelerde ilgil i zat ın küll iyesine vakıf  yapma geleneği  ve 

anlayışı yayg ın olmalıd ır.  Zira 15. yüzyı lda da ayn ı mahallede 21 

vakıf kurulmuş ve burası vakıf laşma anlamında ilk sırada yer  

alm ış tır. 147 Bu mahalledeki yüksek vak ıf laşma oran ın ın bir  diğer 

bir nedeni de Hz. Emir semtinde oturan kiş i lerin seçkin veya 

ekonomik gücü yerinde kiş i ler olmasıyla açıklanabil ir . 

Hisar içinde yer alan eski mahallelerde de vak ıf sayısı  

yüksektir. Onun üzerinde vakfa sahip olan mahallelerden Umur 

Bey, Manastır, Yerkap ı, İmaret-i İsa Bey mahalleleri hisar içinde 

bulunmaktayd ı. 

   
147 Tuncer ,  Mahkeme S ici l l er ine Göre,  s .  71 .  
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Bursa mahalle lerin %10.7’sinde, onun üzerinde vak ıf 

kurulmuştur. Bu iki açıdan önemlidir. Birincisi; bu durum, 

mahallelerde vakıf kurma eyleminde bir sürekli l iğe işaret  

etmektedir. Yani bir mahallede farklı zamanlarda (yı l larda)  

ihtiyaca/isteğe göre yeni vakıf lar tesis edilmişt ir. İkincisi ise; 

değiş ik zamanlarda oluşturulan vakıf larla mahallenin ve burada 

yaşayanlar ın çeş i t l i  ihtiyaçlar ı daha düzenli  ve rahat biçimde 

karşı lanabilmişt ir. 

Bursa’da,  vakıf kurmada genel eği l ime bakı ld ığ ında şu 

sonuçlar ortaya çıkm ıştır:  Bir incisi, mahallelerin çoğunda bir ya 

da birden fazla vakıf tesis edilmişt ir. İkincisi ise, kurulan vak ıf lar 

şehirde bir  ya da birkaç mahallede toplanmam ış, neredeyse o 

dönemde şehirdeki tüm mahallelere yayı lm ıştır.  

 

III. VAKIFLARIN KRONOLOJ İK DAĞILIMI 

 Osmanlılara ait i lk vakıf lar, Kayı Türkmenlerinin başında 

Söğüt, Domaniç ve Ermeni Derbendi taraflar ına gelen148 Osman 

Gazi’nin babası Ertuğrul Gazi taraf ından kurulmuştur.149 Osmanlı 

Beyliğ i ’nin teşekkülünden sonra ise Osman Gazi ve oğullar ı da 

siyasal faaliyetlerinin yan ında birçok vakıf tesis etmiş lerdir. 150 

Beyliğ in i lk dönemlerinde kuruluş tarihleri kesin olarak bil inen en 

eski tarihli vak ıf lar Orhan Gazi, eş i  Aspurça Hatun ve kardeş i  

Alaüddin Bey’e aitt ir. Bunlardan Aspurça Hatun’un vakf ı 1323 (H. 

   
148 İsmail  Hakk ı  Uzunçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Tarih i I ,  Ankara 1988, s .  101 -102 . 
149 Er doğdu, “Er tuğru l Gazi ’nin  Bi lec ik’teki  Vak ı f lar ı”,  VD .  XXI, İstanbul  1989,  
s .  81 -113 . Er tuğru l Gaz i ’nin karde ş i  Dündar  Bey’ in  de Köprühisar  köyünde vakfı  
o lduğu kay ı t l ıd ı r .  Uzunçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Tarih i  I ,  s .  104 ,  ik inci  d ipnot.   
150 Sezai  Sevim,  “Osman Gazi  ve Oğullar ın ın Vak ı f lar ı”,  Osma nl ı  
İmparatorluğu’nun Kurucusu  Osman Gazi  ve Dönemi  –Sempozyum Sonuç  
Bi ld i r i l er i- ,  Yay ına Haz ır layan: Kadir  At lansoy, Sezai Sevim, Bursa ty . ,  s .  159 -
166. Uzunçarş ı l ı ,  Osman Gaz i ’nin ve oğ lu Alaüddin Bey’ in  vak ı f lar ından söz  
eder .   Uzu nçar ş ı l ı ,  Osmanl ı  Tarih i I ,  s .  114-115 . 
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723 Ramazan)151 Orhan Gazi’nin vakf ı 1324 (H. 724)152 ve kardeş i  

Alaüddin Bey’in vakf ı da 1332-1333 (H. 733) tarihlidi r. 153 

Hüdavendigâr l ivasına ait evkaf ve tapu tahrir defterlerinde 

Osmanlı Devleti ’nin i lk dönemlerine ait olduğu tahmin edilen 

fakat kuruluş tarihleri bell i olmayan birçok vakf ın olduğu 

bil inmektedir. 154  

 Bir kentteki vakıf  kurumuna ait uzun dönemli niceliksel 

veriler, orada yaşayanlar ın amaç, tercih ve sosyal değer 

değiş imlerini yakalamaya ışık tutabilmektedir. 155 Bir yüzyı la  

yayı lan Bursa vakıf lar ın ın niceliksel incelemesi bizlere hangi 

verileri sağlayabilir? Bu aç ıdan bakı ld ığ ında 17. yüzyı lda 

Bursa’da hangi yı l larda ve hangi aylarda kaç vakf ın kurulduğu bu 

bölümde incelenecektir. Zira kurulan vakıf lar, dönemin siyasî,  

sosyal, ekonomik olaylar ıyla, dinî inanç ve anlayış lar ıyla 

yakından ilgi l idir. Bu bağ lantı lar ı çözümleyebilmek amacıyla 

yı l lara ve aylara göre vakıf sayı lar ı incelenmişt ir. 

 

 

   
151 İhsan  Uludağ ,  “Osman Gaz i ’ye Da ir  Mühim Bir  Vesika : Aspurça Hatun’un 
Va kfiyesi” ,  Ulud ağ ,  26, Bursa  1940, 61-68; İhsan Uludağ ,  “(Aspurça)  Hatun  
Vakfiyesi ’n in Sonu” ,  Ulud ağ ,  29 -30 , Bursa Eylül 1940, Kas ım 1940, s .  5 -6 ,  16 -
18 .  
152 İsmail Hakk ı  Uzunçarş ı l ı ,  “Gazi Orhan Bey Vakfiyyesi” ,  Bel le ten ,  V, (19) ,  
Ankara 1941, s .  284;  Ali  Himmet Berk i,  “Vak ı f  Kuran İ lk  Osmanl ı  Padişah ı” ,  
VD. ,  5,  Ankara 1962, s .  127 -129.  
153 Sevim, “Osman Gazi ve  Oğul lar ın ın Vak ı f lar ı” ,  s .  163 . 
154 Ömer  Lüt fi  Barkan, Enver  Mer içl i ,  Hüdavendigar Livas ı  Tahri r  De fterle ri  I ,  
Ankara 1988.  
155 Mura t Çizakça,  Osmanl ı  Dönemi Vak ı f lar ın ın Tarihse l ve Ekonomik Boyutlar ı ,  
İstanbul,  s .  25 .  Sosya l hayat taki değer  değ iş imler ini te sp i t  etmede vak ı f lar ın ro lü  
hakk ında  geniş  b i lgi i çin bak ın ız: Murat Çizakça,  "Changing Va lues and  the  
Cont r ibut ion of the Cash Endowments  (ewqaf  al-nukud)  to  the Social Li fe in  
Ottoman Bursa,  1585 -1823",  in F.  Bi lic i  (ed . ) ,  Le Waqf dans le Monde Musulman  
Contemporain ,  XIX-XXé  S iécles ,  ( I s tanbul : Inst itut Français  d 'E tudes Anato liens,  
1994a) ,  s .61 -70 . 
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 A. Yıllara Göre Vak ıf Sayıları 

Bursa merkezde 17. yüzyı lda değ iş ik yıl larda kurulan 811 

vakıf tespit edilmişt ir. 156 Bu vakıf lar, 1600 (H. 1008)’den 1699 (H. 

1110) tarihine kadarki yı l lara değ iş ik sayı ve oranlarda 

dağ ı lm ış lard ır. 157 Araştırman ın kapsadığ ı yüzyı lda kurulan ilk 

vakıf  2 Ocak 1600 tarihlidir.158 İ lgi l i  dönemdeki son vak ıf ise 6 

Haziran 1699 tarihini taşımaktad ır. 159 Vakıf lar ın yı l lara göre 

dağ ı lım ı sonraki sayfada yer alan tabloda gösterilmişt ir. 

Tablo 5: Y ı l lara  Göre  Vak ı f  Sa yı l ar ı  

Y ı l la r Vak ı f  Say ıs ı 
On 
Y ı l  

E l l i  
Y ı l  Y ı l la r Vak ı f  Say ıs ı  

On 
Y ı l  

E l l i  
Y ı l  

1008 3 1061 8 
1009 3 1062 1 
1010 3 1063 1 
1011 1 1064 1 
1012 6 1065 0 
1013 13 1066 15 
1014 6 1067 2 
1015 2 1068 1 
1016 6 1069 2 
1017 12 1070 1 

45 

1018 4 

59 

1071 2 
1019 6 1072 1 
1020 5 1073 5 
1021 4 1074 6 
1022 4 1075 6 
1023 27 1076 6 
1024 8 1077 2 
1025 7 1078 5 
1026 3 1079 2 
1027 8 1080 6 

41 

1028 8 1081 4 
1029 20 

100 

1082 4 
1030 16 1083 1 
1031 13 1084 3 
1032 12 1085 6 
1033 2 

136 

617 

1086 7 

59 

192 

   
156 Bkz .  Tablo  1 .   
157 Çal ışmada  kul lan ı lan  tüm vakfiye ler in  hicr î  ve mi lad î tar ih ler i  a raş t ı rman ın 
sonunda ver i len Ek 5’te  göster i lmiş t ir .  
158 H. Evas ı t ı  Cemaziye lahi r  1008.  Ha tice Ha tun  bnt.  Abdul lah  Vakf iyesi,  Bursa  
Şeriye S ic il i ,  B  152/75  a .  Bkz.  Ek 5 .  
159 H. 7  Zilh icce 1110. Ali b .  Esseyyi t  Mehmet Vakf iyesi,  VGMA., Va kfiye  
Def te ri ,  Nu.  734/3 7/12 .  Bkz.  Ek 5 .  
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1034 8 1087 6 
1035 14 1088 9 
1036 2 1089 8 
1037 22 1090 11 
1038 27 1091 5 
1039 20 1092 7 
1040 19 1093 4 
1041 14 1094 1 
1042 20 1095 9 
1043 15 1096 6 
1044 21 1097 3 
1045 20 1098 1 
1046 13 1099 2 
1047 16 1100 1 
1048 25 1101 0 

39 

1049 9 

172 

1102 0 
1050 14 1103 1 
1051 18 1104 0 
1052 22 1105 3 
1053 11 1106 3 
1054 10 1107 0 
1055 18 1108 0 
1056 17 1109 0 
1057 18 1110 1 
1058 14 1111 0 

8  

1059 8 

150 

Yaz ı lmam ış  2 2  2  
1060 13     Toplam  811 811 811 

 İ lgi l i  dönemde, vakfiyelere ve vakfiye tarihleri dikkate 

alınarak yap ı lan incelemede sekiz hicri y ı la ait kurulu vakıf 

görülmemektedir. 160 On üç yı lda ise yaln ız birer vakıf tesis 

edilmişt ir. 161 Tablodaki veri lere göre en çok vakıf kurulan yı l lar ın 

ilk üçü,  hicri 1023, 1037 ve 1045 tarihleridir. Bu tarihlerden ilk  

ikisinde 27, sonuncusunda da 25 vakf ın kurulu olduğu vakıf 

belgelerinden anlaşı lm ıştır. Bir yı lda yirmi ve daha üzerinde vak ıf 

ihdas edilen yı l lar ın sayısı ondur.162 Bu tür tekil verilerin 

   
160 Bu  hicr i  y ı l la r ;  1065,  1101, 1102,  1104, 1107, 1108, 1109,  1111’dir .  Bu 
ver il er ,  i lgi l i  y ı l larda Bursa ’da h iç vak ı f kurulmad ığ ı  an lam ın ı  ta ş ımamal ıd ı r .  
Zira,  başka kaynaklardan yap ı lacak araş t ırma larda,  yeni belge ,  b ilg i ve  bulgular  
ç ıkabil ir ,  bu y ı l lara ai t  vak ı flar  kurulduğu tesp i t  ed i leb i lir .  Buradaki ve r iler  b izim 
sadece te sp i t  e tt iğ imiz vakfiye lerden ha reketle ç ıkar ı lan sonuçlard ır .  Daha  
sonraki araş t ır malar ,  bu b ilgi ler i  değ iş t irebi li r .  
161 B ir  vak ı f te sp i t  ed i len hicr i  y ı l l ar ;  1011, 1062,  1063, 1064, 1068, 1070, 1072,  
1083, 1094, 1098, 1100,  1103, 1110. Bkz.  Tablo  5 : Y ı l lara Göre Vak ı f Say ı l ar ı  
162 Bu  hicr i  y ı l lar ;  1023, 1029, 1037, 1038,  1039, 1042, 1044,  1045, 1048, 1052.  
Bkz.  Tablo  5 : Y ı l l ara Göre Vak ı f Say ı la r ı  
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karşı laştır ı lması bizleri her zaman doğru sonuçlara 

götürmeyebil ir. Örneğin, hiç vakıf görülmeyen yı l larda vakıf 

kurulmamasın ın nedeni siyasal ortam ın ya da ekonominin 

gerçekten kötü oluşu mudur? Yoksa doğal bir durum olarak hiç 

kimsenin vakıf kurmak istememesiyle mi i lgil idir? Ya da bu yı lda 

kurulan vakıf lar ın belgelerine  ulaşılamaması m ıd ır? Veya çok 

vakıf tesis edilen üç y ı lda sosyo-ekonomik ve siyasal şartlar  

gerçekten uygun olduğu için mi bu kadar sayıda vakıf 

kurulmuştur? Eldeki kaynak ve verilerle bunlar ı doğru olarak 

söyleyebilmek, açıklayabilmek oldukça zordur. Bunun için 

konuyla i lgi l i  yeni araştırmalara ve daha uzun dönemli  

karşı laştırmalara ihtiyaç vard ır.  

 Vakıf sayı lar ın ın onar yı l lık dökümüne bakı ld ığ ında ise 

şöyle bir tablo karşım ıza çıkar. 17. yüzyı lın ilk on yı lında 59, 

ikinci on yı lında 100, üçüncü on yı lında 136, dördüncü on yı lında 

172, beş inci on yı lında 150, altıncı on yı lında 45, yedinci on 

yı lında 41, sekizinci on y ı lında 59, dokuzuncu on yı lında 39, son 

on yı lında ise 8 vakıf kurulmuştur. Yı lı bell i olmayan da iki vakıf 

vard ır. Daha geniş bir perspektiften bakı ld ığ ında ilgil i  yüzyı lın ilk 

yar ısında 617, ikinci yar ısında 192 vakıf kurulduğu 

söylenebil ir. 163 Buradan bir sonuca gitmek istenirse, bu uzun 

soluklu niceliksel verilerle önceki paragraftaki tekil veriler birl ikte 

düşünüldüğünde bazı yarg ı lara ulaşılabil ir.   

 Öncelikle hiç vakıf bulunmayan ve sadece bir vakıf kurulan 

yı l lara bakı ld ığ ında bunlar ın neredeyse hemen hepsinin yüzy ı lın 

ikinci yar ısına ait olduğu görülür. Onar yıl lık dil imler göz önüne 

alınd ığ ında en az vakıf sayısı yüzyı lın son on yılındad ır. Bu 

dönemde sadece 8 vakf ın kaydı vard ır. Ayr ıca yüzyı lın ikinci  

yar ısındaki on yıl lık her bir dil imin vakıf sayılar ı, i lk yar ıdakilere 

   
163 Bkz .  Tablo  5 :  Y ı l lara  Göre Vak ı f Say ı la r ı  
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oranla oldukça düşüktür. Yüzyı lın ilk yar ısında kurulan vakıf lar ın 

sayısı ikinci yar ısında kurulan vakıf lar ın sayısın ın neredeyse üç 

katıd ır. Bunun yan ında yirmi ve üzerindeki sayıda vakıf bulunan 

yı l lar ın tamam ı yüzyı lın ilk yar ısına aitt ir. Görünüşe göre 17. 

yüzyı lın ikinci yar ısında Bursa halkında vakıf kurma eylemi aşağ ı  

giden bir ivme göstermişt ir. Özell ikle yüzyı lın sonlar ına doğru 

kurulan vakıf sayısı oldukça düşmüştür. Bu durumun nedenlerini  

dönemin siyasal ve sosyo-ekonomik özell iklerinde aramalıd ır. 

Girit Savaşı, kıymetli maden darlığ ı, para istikrazlar ı, 

enflasyon, celali isyanlar ı gibi bir takım iktisadî şartlar sonucu 

Bursa’da gerek sanayi gerekse zirai üretimde düşüş ler 

görülmüştü. Bazı esnaf kollar ın ın dükkân sayı lar ı belirgin olarak 

azalm ıştı. Ayr ıca 16. yüzyı la nispetle Bursa mukataalar ı  

gelirlerinde de önemli oranda düşüş ler meydana gelmişt i . 164 

Bunlardan başka 15. yüzyı lda 5000 avar ız hânesi bulunurken bu 

sayı 17. yüzyı lın ikinci yar ısı baş lar ında 2381’e düşmüştü. Öyle 

ki artan avar ız vergisini karşı layamayan mahallelerin halkı  

İstanbul’a müracaat ederek avar ız hâne sayısın ın düşürülmesini  

istemiş lerdi. Şeyh Paşa mahallesi sakinleri sunduklar ı bir arzda:  

“ fakirü ’l -hâl” olduklar ın ı belirtmiş ler ve mahallelerine ait 15 

avar ız hânesinin 10’a indiri lmesini dile getirmiş lerdi. Nitekim 

mahalle halkın ın bu isteğ i  İstanbul tarafından kabul edilmişt i . 165 

Bu ekonomik olumsuzluklar ın yan ı sıra yüzyı lın ikinci yar ısında 

Bursa’daki sosyal hayat ve toplumsal düzen de pek iç aç ıcı  

deği ldi. Zira halk bazen Hüdâvendigar Sancağ ı mütesell imi,  

bazen çiftbozanlar, leventler, sipahi ve kap ıkulu süvarileri, Abaza 

Hasan Paşa isyancı lar ı gibi celalî eşkıyalar ı tarafından baskı ve 

zulme uğratıld ı.  Merkezî hükümetin bu tür zulümleri önleme 

çabalar ı çoğu zaman yetersiz kald ı. Bu da halkın huzursuzluğunu 

   
164 Yediy ı ld ız ,  … Bursa’n ın Sosyo- Ekonomik Yap ıs ı  (1655-1658 ),  s .  149 . 
165 Yediy ı ld ız ,  … Bursa’n ın Sosyo- Ekonomik Yap ıs ı  (1655-1658 ),  s .  19-20 .  
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ve ş ikâyetlerini art ırd ı,  bazen de ahalinin şehri terk etmesine 

neden oldu. Asayiş in son derece bozuk olduğu bu dönemde 

böylesi bir durumdan vak ıf lar da etkilendi. Bazı vakıf yap ılar 

yıkıld ı, vakıf köylerden haksız yere para talep edildi, vakıf 

mallar ı görevli ler tarafından zimmete geçiri ldi. 166 İşte tüm bu 

sayılan nedenler 17. yüzy ı lın ikinci yar ısında yeni vakıf sayısın ın 

düşmesine etki etmiş olmalıd ır. Ekonomik sıkıntı ve güvensizlik 

içinde bulunan halk vak ıf  kurmaya olan ilgisini  biraz ötelemiş 

görünmektedir. Yüzyı lın son on yı lı vakıf sayısındaki keskin 

düşüşü açıklayabilmek için ise daha çok veriye ihtiyaç vard ır.     

  

B. Aylara Göre Vak ıf Sayılar ı  

İslam âleminde baz ı gün, gece ve aylar kutsal kabul  

edilmekte ve bu zamanlara özel bir önem atfedilmektedir. 

Bayramlar, kandil geceleri, üç aylar kutsal sayı lan zamanlardan 

bazı lar ıd ır. 167 Vakıf lar, hukukî, ekonomik ve toplumsal boyutu 

yan ında hayır iş leme, insanlara yard ım ve iyil ik yapma, sevap 

kazanma yönleriyle de ayn ı zamanda dinî  bir kurumdur.  

Araştırma döneminde Bursa’da yaşayanlar, vakıf lar ın ı kurarken 

önemli sayd ıklar ı gün ve aylara dikkat etmiş ler midir? Diğer bir  

   
166 Sal ih Pay, 1069-1070/1659-1660 Tarih l i  Bursa  Şeriyye S ici l i  (Anali z  ve 
Değe rlendirme,  Uludağ  Üniversi te s i  Sosya l Bilimler  Enst itüsü,  Bas ı lmam ış  
Yüksek Lisans Tezi,  Bursa 1987,  s .  xx ı ı ı -xxx. 
167 “Gö kler in  ve ye r in yarat ı ld ığ ı  günden ber i ,  muhakkak Allah’ın k itab ında 
aylar ın say ıs ı  on iki  o lup  bunlardan dördü  haram aylard ır .”  Tevbe  Suresi,  Ayet  36 .  
Ayet ’ te hürmet li  o lduğu i fade  ed i len aylar ;  Muharrem,  Recep , Zilkaade ve  
Zilh icce ’d ir .  Konuyla i lg il i  baz ı  hadis ler  ise şunlard ır :  “Dünya günler inin  en  
fazi le tl is i  (Zi lhicce ’n in  ya da Ramazan’ ın son)  on günüdür .”,  “Aylar ın Efendisi  
Ramazan’d ır ,  hürmet bak ım ından en büyüğü de Zilh icce ’d ir .” Abdül la ti f Harput î ,  
Abdülla ti f  Tercümesi (Tam Met in) ,  tercüme:  Al iz ıra Kaşel i ,  İstanbul ty . ,  s .  533 . 
Önem at fed ilen ay,  gün  ve gecelere i l işkin b irçok  aye t ve hadis ,  İslam d inin in 
yaz ı l ı  kaynaklar ında yer  almaktad ır .   Burada as ı l  konu bu kutsal zamanlar ı  te sp i t  
etmek değ i l ,  İslam toplumlar ın ın bu zamanlardan haberdar  o lduklar ın ı  
vur gulamakt ı r .   
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deyiş le vakıf sayı lar ın ın hicrî aylara göre168 dağı lım ı nası l  

gerçekleşmişt ir? Yüz yı l lık bir dönemde vak ıf sayı lar ın ın belirl i  

bir ayda ya da dönemde yoğunlaştığ ı, topland ığ ı görülmekte 

midir? Bu bölümde yukar ıda verilen sorulara cevap aranacaktır.  

17. yüzyı lda Bursa’da kurulan vakıf lar ın hicrî aylara göre 

dağ ı lım ı aşağ ıdaki tabloda gösterilmişt ir.   

Tablo 6:  Vak ı f  Say ı lar ın ın Hicr î Aylara Göre Dağ ı l ım ı  
Aylar Vakfiye Say ı lar ı Oranlar ı   
Muhar rem  80 %9.8  
Safer  70 %8.6  
Rebiülevvel  75 %9.2  
Rebiülahi r  63 %7.7  
Cemaziyelevvel  81 %9.9  
Cem aziyelah ir  55 %6.7  
Recep 67 %8.2  
Şaban 53 %6.5  
Ramazan 50 %6.1  
Şevval  65 %8.0  
Zi l kaade 76 %9.3  
Zi lh icce 74 %9.1  
Yaz ı lmayan  2 %0.2  
Toplam 811 100%  

 Genel olarak bakı ld ığ ında vakıf sayı lar ın ın aylara göre 

dağ ı lım ında belirgin bir yığ ı lma görülmemektedir. Vakıf sayı lar ı  

hemen bütün aylara birbir ine yakın oranlarda dağ ılmıştır. Buna 

göre Bursa halkı yı lın bütün aylar ında –kutsal, önemli zaman 

ayr ım ı yapmadan- vakıf lar ın ı kurmuş lard ır. Tüm vakıf lar ın aylara 

ortalama dağ ı lım ı %8.2’dir. Aylardaki her bir oran bu ortalama ile 

karşı laştır ı ld ığ ında ya bir iki puan yukar ıda ya da aşağ ıda 

çıkmaktad ır. Yine de bir sıralamaya gidilecek olursa vâkıf lar ın en 

çok tercih ettikleri ay Cemaziyelevvel ayı olmuştur. Bu ayda 

kurulan vakıf lar ın oran ı %9.9’dur. Bu aydan hemen sonra en çok 

vakıf  kurulan ay ise Muharrem ayıd ır. Muharrem ayında vakıf 

tesis etme oran ı %9.8’dir. Üçüncü sırada ise %9.3’le Zilkaade ayı  

gelmişt ir. İçinde en az vakıf oluşturulan ay ise Ramazan ayı  

   
168 Bu aylar :  Muharrem,  Sa fer ,  Rebiü levvel ,  Rebiü lah ir ,  Cemaz iye levve l,  
Cemaz iyelahir ,  Recep , Şaban, Ramazan, Şevva l,  Zilkaade ve Zilh icce aylar ıd ır .  
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olmuştur. Bu ayda vakıf tesis etme oran ı %6.1’dir. Esasen dinî  

gayelerle vakıf  kurmaya yönelmiş insanlar ın İslam âleminde en 

çok hürmet edilen Ramazan ay ında diğer aylara nazaran daha az 

sayıda vakıf kurmuş olmalar ı dikkat çekicidir. Belki de 

Müslümanlar ın mâlî bir ibadet sayd ıklar ı zekatın da bu ayda 

verilmesi gerekli l iğ i ,  insanlarda vakıf kurma düşüncesini ikinci  

plâna atm ış olabil ir. 

 Yine de şu noktan ın gözden kaçır ı lmaması gerekir. Hicrî 

yı lın ilk ayı olan Muharrem’de, üç aylar diye adland ır ı lan Recep, 

Şaban ve  Ramazan’da, hac ayı olarak bil inen Zilhicce’de vakıf 

yapanlardan bazı lar ı bu aylar ın önemine inanarak vakıf lar ın ı  

kurmuş olmalıd ır. Zira toplam 80 vakıf  görünen Muharrem 

ayındaki vakıf lardan on tanesi Muharrem’in 10’unda yani Türkler  

arasında Aşure günü olarak bil inen günde kurulmuştur. Ramazan 

ayında kurulanlardan iki tanesi 27 Ramazan gününde (Kadir 

gecesi öncesi) ve Zilhicce’de kurulanlardan on iki tanesi de bu 

ayın ilk on gününde (Kurban Bayram ı öncesi) oluşturulmuştur.         
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İKİNCİ BÖLÜM 

BURSA VAKIFLARININ GELİR KAYNAKLARI VE EKONOMİK 

YAPISI 

 

I. VAKIFLARA AİT GELİR KAYNAKLARI    

 Osmanlılarda devletin temel görevi, iç ve d ış güvenliği ,  

toplumun refah ın ı ve huzurunu sağlamaktı. Günümüzde, devletin 

temel görevleri sayı lan eği t im ve sağ lık alanlar ıyla, yerel  

belediyelerin görevleri olan yol, kald ır ım, çeşme yap ım ı gibi  

konularla doğrudan ilgilenmezdi. K ısacası devlet günümüzdeki 

gibi beledî  ve kamu hizmetlerini gerçekleşt irmiyor, bu hizmetler  

toplumdaki varlıklı kiş i ler tarafından vakıf yoluyla yürütülüyordu. 

 Osmanlı Devleti ’nde topluma ve yerleş im birimlerine hizmet 

sunan kamu kurumlar ından birçoğu bizzat şah ıslar tarafından 

vakıf yoluyla yaptır ı lm ıştı . Yine bu müesseseler , masraflar ı 

vâkıf lar tarafından vakfedilmiş menkul ya da gayrimenkullerden 

elde edilen gelir lerle desteklenerek yaşatı lırd ı. 169 Ancak devlet, 

temlikler ve vergi muafiyeti gibi yollarla vakıf kurulmasın ı teşvik 

eder ya da kiş i lerin kurduğu vakıf lar ı desteklerdi. Böylece 

devamlı olarak eği t im, sağlık ve bayınd ırlık iş lerinin 

gerçeklemesini sağ lard ı. 170  

 Vakıf hukukunun önemli konular ından biri de mevkuftur.  

Mevkuf, vakfedilen her şeyi kapsar ve özell iklerine göre iki  

kategoride incelenir.  

   
169 A.Himmet Berk i,  Vak fa  Dair  Yaz ı lan  Eserlerle,  Vakfiye ve Benzeri  Vesika larda  
Geçen  Is t ı lah  ve Tabirle r ,  Ankara  1966, s .  2 .  
170 Ero l Kozak, Bir Sosyal  S iyaset Müessesesi Olarak Vak ı f  Müessesesi ,  Adapazar ı  
1994, s .  16 .  
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 Vakıf lardan toplumun yararlanmas ı ya doğrudan ya da 

dolaylı yoldan olur. Toplumun hizmetine sunulmuş olan kamu 

kuruluş lar ı ve hayır müesseseleri bizzat kendisinden yararlanı lan 

vakıf lardır. Bu tür vakıf lara “müessesat- ı hayriye” ya da “ hayrât” 

ad ı verilmişt ir. Bunlar; camiler, mektepler, medreseler, 

kütüphaneler, imarethaneler, hastaneler, yollar, köprüler, sebil ler  

ve benzeri hayır eserleridir. 171 

 Hayrât kurumu ve kuruluş lar ın, f iziksel olarak varlığ ın ı 

sürdürmesi, düzenli bir şekilde iş lemesi ve topluma aksatmadan 

hizmet sunması için sürekli gelir lere ihtiyaçlar ı vard ır. İşte hayır  

kurumlar ın ın masrafların ı karşı lamak ve vakıf şartlar ın ın yerine 

getir i lmesini sağ lamak amac ıyla vakfedilen menkul ya da 

gayrimenkul gelir kaynaklar ına “akar” adı veril ir. Bu mallar çeş i t l i  

yollarla iş leti l ir ve elde edilen gelirler hay ır kurumlar ına tahsis 

edil ir veya doğrudan doğruya fakirlere dağ ıtı lır. 172 Akar ı; 

iş leti lerek elde edilen ücret ve geliri bir hay ır cihetine sarf 

edilmek üzere vakfedilen menkul veya gayrimenkuller diye tarif 

etmek mümkündür.173 Diğer bir deyiş le akar, hayrât kurumlar ına, 

kuruluş amaçlar ı doğrultusunda hizmet yapabilmesi için gelir  

sağ lar.174 

 Vakf iyelerde, hayrât  türü yap ılarla i lgil i olduğu kadar 

bunlar ın gelir kaynaklar ı hakkında da zengin, açıklayıcı bilgiler 

   
171 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f” ,  s .  15 ; Yediy ı ld ız,  “Türk  Kül tür  Si s temi İçinde  Vakf ın 
Yer i ,”  VD . ,  XX. Ankara 1988, s .  404; Akgündüz,  . . .Vak ı f  Müessesesi,  s .  280 . 
172 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f” ,  s .  284-285; Berki,  Vakfa  Dair  Yaz ı lan…, s .  2 .  Akar  ad ı  
ver il en ve vakfedilen bu  ge lir  kaynaklar ı  aras ında; arazi ler ,  baz ı  köyler in t amam ı ,  
her  tür lü z iraa t iş le tme ler i ,  çi f t l ikler ,  t ar lalar ,  bahçeler ,  mesken o la rak kul lan ı l an 
b inalar ,  dükkânlar  veya ik ti sad î gaye için yap ı lm ış  başka yap ı lar  gib i gayr i 
menkuller  ve hayvan der i s i ,  gemi ,  naki t  para gib i menkul ler  görü lmektedir .  
Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f” ,  s .  157 .  
173 Pak al ın ,  Osmanl ı  Tarih  Dey imleri… ,  I ,  s .  32 .  
174 Naz i f Öz tür k,  Menşe’ i  ve Tarih i  Ge liş imi Aç ıs ından Vak ı f lar ,  Ankara 1983, s .  
83 .  
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yer alır. Bu bilgilerde akar ın türü, mahall i, vasıf lar ı, sayısı  

(miktar ı) ve gelir elde etme yöntemi açıklanır.  

 Vakıf çalışmalar ında gelir kaynaklar ın ı tespit etmek vakf ın 

ve kurulduğu bölgenin ekonomik yap ısın ı çözümlemede baş lıca 

etkendir. Bunun yan ında kurulan vakf ın büyüklüğü, 

f inansman ın ın azlığ ı veya çokluğu hakkında çıkar ımda 

bulunmaya imkân tan ır.  Vakıf lar ın sahip olduğu gelir  

kaynaklar ın ın türü, miktar ı ve getir isi; vakıf kurucusunun sosyal  

ve ekonomik durumu ile vakf ın büyüklüğüne bağ lıd ır. Ayr ıca bu 

tespitler, vakıf kurucular ın ın ekonomik statüsünü belirlemede bir  

araç olarak kullanı labil i r. Bundan yola çıkarak bu bölümde 17. 

yüzyı lda Bursa’da kurulan vakıf lar ın gelir kaynaklar ın ın neler  

olduğu, bunlar ın şehirdeki coğrafî dağ ı lımlar ı ve birbir lerine göre 

sayısal  oranlar ı belirt i lmeye çalışılacakt ır. 

 

A.Gayrimenkuller 

İslam hukukunun oluşturulduğu ilk dönemlerde gelir 

kaynaklar ın ın vakfa dâhil  olabilmesi için devamlı lık arz eden ve 

vakıf  kurucusunun mülkü olan gayrimenkuller olmas ı  

gerekiyordu. Ancak zamanla değ işen sosyal, ekonomik ve 

toplumsal şartlar, vakfa konu olan gelir kaynaklar ın ın sahasın ı , 

türünü geniş letmişt ir. 175 Günümüzde “taşınmaz” (mülk)176 olarak 

bil inen gayrimenkuller vakıf kurumunun önemli gelir kaynaklar ın ı  

oluşturuyordu. Burada gayrimenkuller, özell iklerine göre çeş i t l i  

baş lıklar alt ında incelenecektir.  

 
   
175 Bahaeddin Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın İkti sad î Boyutu”,  VD ;  
XVIII ,  Ankara 1984, s .  5 .  
176 Türkçe Sözlük ,  Türk Di l  Kurumu, Ankara 2005, s .  730 .  
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1. Meskenler 

İçinde oturulan,  iskân olunan yer anlam ına gelen 

meskenler, gelir getiren bir gayrimenkul olarak düşünüldüğü için,  

vakfa konu olmuştur. Vakfiyelerde genel olarak dört t ip meskenle 

karşı laşı lır. Bunlar; menzil ler, saraylar, yalılar ve oda veya hâne 

denilen küçük evlerdir.  177 

 17. yüzyı lda Bursa’da vakfa konu olan meskenler iki  

gurupta incelenmişt ir. Bunlar evler ve odalard ı r. 

 

a. Evler 

Vakfiyelerde meskenlerle i lgil i  olarak “menzil” “beyt”, “dâr”,  

“hâne”, “ev” ve “oda” kelimeleri geçmektedir. Bunlardan Arapça 

olan menzil, beyt, dâr ve hane kelimeleri eş anlamda 

kullan ı lm ıştır. Fakat bu kelimelerin seçiminde ve kullan ım ında 

evlerin büyüklüğü ve özell ikleri önemli olmuş tur. Örneğin menzil, 

imar görmüş genell ikle bell i bir lükse sahip, ikamete mahsus yer,  

konak anlam ına gelirken hâne ise daha küçük ev anlam ında 

kullan ı lm ışt ır. 178 

 Genell ikle iki katlı olarak inşa edilen evlerde al t kat ve üst  

kat odalar ı, sofa, ah ır, su küpü, hâbiye-i ma-i câri diye tabir  

edilen ve evden eve akan su kanalı, su kuyusu, çardak, fır ın, 

kiler ve tuvalet gibi bölümler bulunurdu. Bunun yan ında evler  

etrafı duvarla çevri l i  bir bahçe içinde olur ve çoğunlukla bahçede 

meyveli ve meyvesiz ağaçlar yer alırd ı. 17. yüzyı lın popüler ve 

en yayg ın olan vakıf türü ev vakıf lar ıd ır. Vakfiyelerin 498’inde 

   
177 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .  9 .  
178 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .  9 .  



 

 

65

toplam 519 adet ev vakfedilmişt ir. 179 Bu evlerden bazılar ın ın 

oturma hakkı, bazılar ın ın kiralar ı, bazı lar ın ın ise sat ı lıp parasın ın 

kullan ı lması vakıf şartı olarak belirt i lmişt ir. Vâkıf lar, 519 adet 

evden 511’inin oturma hakkın ı (süknasın ı) çeş i t l i  kiş i  ve görevler  

için tahsis etmişt ir. 7 vakıfta evlerin kira gelir i hayır şartına 

ayr ı lırken bir evin de satılmasından elde edilecek gelir bir vakfa 

meşrut  kı l ınm ıştır. 

Tablo 7:  Vakfedi l en Evlerin  Gel ir  ve Tasarruf Yöntemleri 

Ev Tasarruf Tipi Sayıs ı 

Süknas ı  511 

Kiras ı  7 

Satılıp Paras ı 1 

Toplam Vakfedilen Ev Sayıs ı 519 

 Bursa’da tüm gelir kaynaklar ı arasında en yüksek 

vakfedilme oran ına sahip akar türü evlerdir. Bu durum Bursa’da 

ev sahibi olma oran ın ın da yüksek olduğuna işaret eder. Vâkıf lar, 

gerek hayır kurumlar ına gelir temin etmek, gerek aile ve 

yakınlar ına yard ım sağlamak amacıyla evlerini vakfetmiş lerdir.  

Bir ev vakfı kurmanın kolay olması,  bu tür vakıf lar ın sayısın ı 

artırm ış olmalıd ır. Evlerin bazısın ın kiraya verildiğ i  göz önünde 

tutulursa ev vakıf lar ın ın şehirdeki  iskân sorununun çözümüne 

katkı sağ lad ığ ı söylenebil ir.   

 Tablo 7’ye göre ev vakıf lar ında daha çok evlerin süknalar ı 

yani oturma haklar ı vakfedilmişt ir. Bu durumda vakf ı kuran 

kiş inin şartına göre bazen aile bireyleri, yak ın akrabalar ı, bazen 

ailenin azatlı kölesi bazen de mahallenin imam ı , müezzin veya 

kayy ım ı gibi görevli ler bu vakıf evde hiçbir ücret ödemeden 

oturabilmiş lerdir.  
   
179 Bkz .  Tablo  7 :  Vakfedi len Evler in Ge lir  ve Tasa r ruf Yöntemler i  
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 Vakıf  evler, hem aile ve akrabalar ın hem de mahalle 

sakinlerinin yardımlaşma ve dayan ışmasına araç olmuş lard ır.  

Hemen hemen her mahallede bir veya birkaç vak ıf ev olduğu göz 

önüne alın ırsa dayan ışman ın boyutlar ı daha iyi anlaşı labil i r. 

 

b. Odalar 

Hücerât ya da odalar denen konutlar, kiralanmak amac ıyla 

genell ikle katlı olarak ve eş boyutlu, eş biçimli, diziler halinde 

inşa edilmiş l erdir. Hücrelerin tek katlı kargir odalar dizisi  

olduklar ı söylenebil ir. Bir ya da iki kiş inin bar ınabileceğ i  tek katlı 

bu küçük ev yap ı lar ında, dar gelir l i  insanlar sürekli oturabil irler  

ya da ticaretle uğraşan ve değ iş ik memleketlerden gelen bekâr 

işçiler, hamallar, tâcirler, yolcular ve misafirler kalabil ir lerdi.  

Özell ikle hanlar içerisinde yer alan odalar , ülke içi ve uluslar 

arası  t icaret yapan tüccar taifesinin konaklamas ı için 

yap ı lm ış lard ı. 180 Bu odalarda yukar ıda sayı lan guruplardan 

herhangi bir kiş i  ucuz bir kira ödeyerek ikamet edebil irdi. 181 

Büyük şehirlerin ihtiyaç duyduğu iş gücü sağlayan bekârlar ın, 

kendi odalar ında topluca ve birbirine kefil kı lınarak yaşad ıklar ı  

bil inmektedir. Gelir durumlar ı iyi olmayan bekâr insanlar ın ve 

işçilerin kald ığ ı bu odalar, belgeler içerisinde bekârhâne şeklinde 

de ifade edilmektedir. Bekârlar ın kolektif konutu olan odalar,  

kent içinde, belirl i noktalarda, gurubun çalışma alanlar ı olan182 

t icaret merkezi ve yak ın çevresinde yoğunlaşmaktad ır.   

Vakıf kurumlar ına kira geliri sağ layan odalar belirl i bir 

mekânda toplu konut olarak bulunduklar ı gibi bazen de tekil  

   
180 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  102 . 
181 Haim Gerber ,  Economy  and Society in  an  Ottoman Ci ty:  Bursa ,  1 600-1700 ,  
Jerusa lem 1988, s .  151 .  
182 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  103 . 
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olarak ve farklı mekânlarda kurulu olabil iyorlard ı. Örneğ in bu tür 

odalar hanlarda ve bazı  dükkânlar ın üst katlar ında yer  

alabil iyordu.183 İncelenen belgelerde Bursa’da oda vakf ı olan altı  

vakıf görülüyor. Bu vakıf lar ın kurucular ı, değ iş ik mahallelerde 

toplam otuz beş odayı vakıf lar ı için ayırm ış lard ır. Odalar ın akarat 

içerisindeki oran ı %3 civar ındad ır. Aşağ ıdaki tabloda belgelere 

yansıyan vakıf  odalar ve mahalleleri görülmektedir.  

 

Tablo 8:  Bursa’da Vak ıf  Odalar ve Mahalleleri 
Adet Vak ıf  Odalar  - Mahal lesi /  Yeri 

4 Bal ık Pazar ı 'nda 184 

4 
Karakedi mahal les inde merhum Hüsameddin ' in b ina  
eylediğ i  cami b i t iş iğ inde 185 

2 Uzunçarş ı ’ da 186 
4 Karakedi mahal les inde 187 

12 
Şehabett in Paşa Aşağ ı  Mahkeme bit iş iğ inde,  
Muradiye çarş ıs ında 188 

9 Setbaş ı  Camii  c ivar ında 189 

Tablodan anlaşıld ığ ına göre vakfedilen odalar ın büyük bir  

bölümü şehrin t icaret merkezinde toplanm ıştı. Odalar ın bir  

mahallede birden fazla vakfedildiğine bakılırsa adlar ı geçen 

mahalle ve mevkiler, bekâr odalar ın ın yoğunlukta olduğu 

yerlerdi . 

 Karaçelebizâde Müftü Abdülaziz Efendi’nin vakıf lar ı  

arasında “Çatalfır ın’da, Şehabettin Paşa mahallesinde, zemini  

Şeyh İ lahi vakf ına 1500 akçe mukataalı ve güneyi kale duvar ına 

bit iş ik 8 adet “Yahudi Odalar ı” bulunuyordu.190 Bu odalar 

   
183 “Muradiye  çarş ıs ında üç  dükkân ve üstle r indeki üç odayı…”,  Bursa  Şeriye  
S ici l i ,  B 119/60  a-62  b .  
184 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  52 /71  b -72  a.  
185 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  112/45  b .  
186 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  110/8  a.  
187 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  104/9  a.  
188 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  a-62  b . 
189 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 588/205/181. 
190 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  -62  b .  
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Bursa’da kale altındaki bölgelerde, Yahudi mahallesindeydi ve 

“Yahudihâne” olarak an ılıyordu. Bursa’n ın Kuruçeşme gibi  

Yahudilerin yaşad ıklar ı diğer mahallelerde de bu tür odalara 

rastlan ıyordu.191 O halde Bursa’da Yahudilerin bir bölümü toplu 

konut sayı labilecek bu tür Yahudihânelerde yaşıyordu. 

 

 2. Zirai Alan ve İş letmeler 

 Osmanlı Devleti ’nin kırsal ekonomisi ve tımar sistemi büyük 

ölçüde zirai üretime dayan ıyordu. Tar ım üretim kaynakların ın en 

önemlilerinden olan tar ım arazi ve iş letmeleri ayn ı zamanda vakıf 

kurumlar ın da önemli gelir kaynaklar ı arasındayd ı. 192 Bu gelirler 

arazi, bağ, bahçe, çift l ik, köy, mezra ve değirmen gibi zirai alan 

ve iş letmelerden oluşurdu.  

 Zirai gelir kaynaklar ı genelde şehrin çevresinde veya şehre 

yakın köylerde yer alıyordu. Bu gelir kaynaklar ı bir yandan 

şehirle çevresinin i l işkisini  açıklarken diğer yandan da şehirdeki  

vakıf kurumlar ın ın taşra i le bağlantısın ı ortaya koyuyordu. Bu 

durumda vakıf  hayrât ı veya şartı şehir merkezinde iken ana gelir  

getiren kaynaklar ın tümü ya da bir bölümü şehir haricinde 

olabil iyordu. Özell ikle büyük ölçekli vak ıf larda taşradaki,  

köylerdeki vakıf  gelirlerini toplamak amacıyla bir ya da birkaç 

köyün gelir ini toplamakla görevlendiri lmiş “câbiler” bulunurdu.193  

 Vakıf lara ait olan arazilerin ve bahçelerin çoğu kiraya 

veril ir ve bu gayrimenkullerden alınan kira gelir leri,  vakf ın 
   
191 Gerb er ,  Economy and Socie ty ,  s .  151 . 
192 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .  9 .  
193 Bursa ’da İvaz Paşa vakf ında vakf ın kira gel ir ler ini top layan esas  câbis in in  
yan ında,  Fidye ve Yiğ i t  köyle r in in mahsula t ın ı  top lamak iç in ik i câb i daha  
görevlendir i lmiş t i .  Daha sonraki dönemde ayn ı  vak ı f iç in müstak il  o larak 
F id yek ız ık köyü câbisi  ve Derek ız ık köyü câbisi görevlendir i lmiş t i .  Pay, Bursa  
İvaz Paşa Küll iyesi ,  s .  149-150.  
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değiş ik harcamalar ına aktar ıl ırd ı. 194 Bağ ve bahçelerden 

bazı lar ın ın ise üzerlerinde yetişen mahsulü vakfedil ir  bu yolla 

vakıf lara gelir temin edil irdi.  

 Bursa’da i lgi l i  dönemde yüz vakıf ,  gayrimenkulleri arasına 

çeş i t l i  zirai alan ve iş l etmelerini katm ıştır. Bu sayın ın akar 

vakfeden 921 vakfa oranı %10’8’dir. Yani Bursa’da kurulan 

vakıf lardan % 10.8’i gelir lerini gayrimenkul mülklerden, zirai alan 

ve iş letmelerden seçmişt ir. Bu sayede Bursa içinde ve civar ında 

toplam 168 ünite ziraî alan ve iş letme vakfa dönüşmüştür. Vakfa 

dönüşen akarlar arasında bunlar ın oran ı %14.6 olarak ortaya 

çıkm ıştır. Sonuç olarak Bursa’da %10 civar ında vakf ın, %15’lere 

ulaşan tar ım alan ve iş letmeleriyle şehir çevresiyle i l işkil i olduğu 

ve buralardan gelir elde et t iğ i  görülmektedir. 

 

a. Arazi ler 

Vakfiyelerde arazi ad ıyla geçen kayıt lar, şehirlerde veya şehir  

etrafında yer alan tarım alanlar ına, tarlalara işaret etmektedir.  

Bu arazilerin büyüklükleri birbirinden farklı olabilmektedir. Bazı  

vakıf kayıt lar ında tarlalar ın büyüklüğü açık olarak belirt i l irken 

bazı lar ında ise yazı lmam ıştır. Bunun yerine tarlalar ın sın ır lar ı  

tasvir edil ip “kıt ’a arazi” ifadesi yer almaktad ır. İncelenen 

belgelere göre Bursa’da vakıf  arazilerin sayısı yedidir. Bunlardan 

bir kısm ı, şehir dâhil inde, bir kısm ı şehir çevresinde, baz ısı da 

köylerde yer almaktad ır. Aşağ ıdaki tabloda vakıf arazi sayı lar ı ve 

mevkileri gösterilmişt ir.  

 

   
194 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  109 . 
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Bursa’da Ramazan Baba Zâviyesi yan ında bulunan arazi on 

yedi dönümdü. Bu araziyi  zâviyede kalan derviş ler iş l iyor ve 

mahsulünden elde ett ikleri gelirlerle hem kendi  ihtiyaçlar ın ı hem 

de zâviyenin masrafların ı karşı lıyorlard ı. 202 Osmanlı Devleti ’nde 

tar ım yap ı labilen arazilerin mülkiyeti devlete aitt i.  Bu yüzden 

devlet adamlar ı veya reayadan olan kiş i ler hükümdarlardan 

“temlikname” veya “mülknâme” almadan arazi ve gelir lerini  

vakfedemezlerdi. Bu yönler düşünüldüğünde Bursa’da arazi  

vakfın ın oran ı görece düşük görünmektedir. Bu oran tüm akar 

vakıf lar ına bakı ld ığ ında %0,6’d ır. Vakfın ın akarlar ı arasında 

araziler bulunan Müftü Abdülaziz Efendi, bunların bir kısm ın ı  

“teml ikname” yoluyla bir kısm ın ı da miras yoluyla elde ett iğ ini  

beli rtmişt ir. 203  

 

b.Arsalar 

Vakfiyelerde geçen başka bir toprak türü de arsalardır. 

Bunlar üzerinde; ev, dükkân, değ irmen, hamam gibi değiş ik  
   
195 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 734/37/12 .  
196 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  48 /33  b -34  a.  
197 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  44 /68  b -69  a,  
198 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  93 /90  a-91  b . 
199 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/55  a-56  a. 
200 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  a-62  b . 
201 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 588/207/182. 
202 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 734/37/12 .  
203 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  a-  62  b .  

Tablo 9: Bursa 'da Vak ı f  Araz iler ve  Yer leri  
1  Ramazan Baba Zaviyes i yan ında 195 
1  ya z ı lm am ış196 
1  ya z ı lm am ış197 
1 Bursa'da Kuruçay mevki inde 198 
1 Saf ranbolu’da 199 
1 Gemlik  Kurşunlu köyünde200 
1 İnegöl Orman ı ’nda 201 
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binalar kurulabil irdi. Arsalar vakıf larca kiraya veril irdi. Kiracılar  

bu vakıf arsalar ın üzerine bina inşâ edebil ir, ya da buralar ı çeş i t l i  

amaçlar için kullanabil ir lerdi.  

Bursa’da iki arsa vakfedilmişt ir. Bu arsalardan biri Koca 

Naip mahallesi yakınlar ında diğeri de Zağferanlık mahallesinde 

idi. 204 Koca Naip mahallesindeki arsay ı ortak bir vakıf kuran iki  

kiş i  vakfetmişt ir. 205 Zağferanlık mahallesindeki arsay ı ise Veli b.  

Timur ad ındaki bir tüccar vakfetmişt i .  Tüccarlar ın ekonomik gelir  

düzeyleri daha yüksek olduğundan bu tür arsalar ı ellerinde 

bulundurma şanslar ı daha yüksekti. 

Bursa’daki vakıf arsa sayısı, tüm akarlar içinde %.0.1’l ik bir 

oran ı oluşturuyordu. Bu orana göre Bursa’daki vâkıf lar ya çeş i t l i  

sebeplerle arsa vakf ına pek rağbet etmiyordu ya da ellerinde 

vakfedecek arsalar ı yoktu.  

 

c.Bağ ve Bahçeler 

Bursa vakıf lar ın ın önemli bir gelir kalemini bağ ve bahçeler 

oluşturuyordu. Bağ lar belgelerde “kerm-i ineb”, “hakûre”, “bağ- ı 

kürüm” çoğunlukla da bağ olarak tanımlanan, bir i le yirmi beş  

dönüm arasında, yayg ın olarak birkaç dönüm büyüklüğünde 

üzüm, nar, incir ve narenciye gibi meyvelerin yetişt ir i ldiğ i  küçük 

tarlalard ı. Bahçe kelimesi “küçük bağ  ve bostan”  anlam ında olup 

daha çok yerleş im bir imi yakınlar ındaki sulak ve sebze 

yetişt iri lebilen yerler için kullan ılırd ı. 206 Bağ ve bahçeler şehrin 

için de veya daha ziyade çevresinde yer alan, genelde etraf ı 

çevril i alanlard ı. İçinde tek bir ağaç türü bulunan bağ ve bahçeler  
   
204 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  73/40  a.  
205 Bkz .  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 73/40  a.  
206 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  134 . 
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olduğu gibi meyveli ve meyvesiz çeş i t l i  ağaç cinsleri olanlar da 

vard ı. 207 Bursa’da 19 vâkıf bağ, 66 vâkıf da bahçe vakfetmişt ir.  

Tüm vâkıf lar içinde bağ vakfı yapanlar ın oran ı % 7.1 dir.  

 İncelenen dönemde 18 bağ ve 128 bahçe vakfa 

dönüştürülmüştür. Gelir getirici özell iğinden dolayı bahçeler , 

vakıf  için tercih edilen mülklerden olmuştur. 

 Bağlar ın diğer akarlara oran ı %1.5’tir. Bahçelerin ki ise 

%11.2’d ir Bursa mahallelerinde şehir yakınlar ında veya 

köylerindeki bağ lar ın ve bahçelerin büyüklükleri birbir inden 

farklıd ır. İbrahim b. Mehmed ad ındaki kiş inin vakfında Gönen’de, 

Hariciye köyünde on dönüm bağ görünmektedir. 208 Bursa’daki  

vakıf bağ ve bahçelerin sayı lar ı i le bulunduklar ı yerler diğer 

sayfadaki tablolarda gösterilmişt ir. 

Tablo 10:  Vak ıf  Bağ lar ve Yerleri 
 

 

 

 

 

   
207 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .  7 .  
208 VG MA. , Vakf iye  Def teri ,  Nu :  625/84/81  Bursa’daki  vak ı f bağ  ve  bahçe le r in 
say ı lar ı  i le  bulunduklar ı  ye r ler  a şağ ıdaki  tab loda göster ilmektedir .  
209 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40 /28  a.   
210 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  53 /37  a.   
211 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  52 /37  b .  
212 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  C  2 /118  b .   
213 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  109/311 a.  

Bağ   Me vki i  
1 Temenna mahal les inde 209 
1 Bursa yak ınlar ı  Çaml ıca mevki inde 210 
1 Değ i rmenl i  K ız ık Köyünde 211 
1 Şehr in b i t iş iğ inde 212 
1 Gencelü köyünde 213 
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Tablo 11:  Vak ıf  Bahçeler ve Yerleri 

Bahçeler  

Adet Türü Mevkii  
4   Çavuş  köyünde222 
1   Temenna mahal les inde223 
1   İnegöl 'e bağ l ı  Baba Sultan köyünde 224 
1   Esk i kapl ıca al t ında Acem Çeşmesi c ivar ında 225 
1   Susur luk ’ ta 226 
1   Temenna mahal les inde227 
1   Sar ih mevzi inde228 
1   Cumal ık ız ık yak ınlar ında229 
1   Bursa yak ınlar ında230 

2   
Bursa bi t iş iğ inde Yahudi mezar l ığ ı  yan ında, d iğer i 
Müslüman mezar l ığ ı  yan ında 231 

   
214 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  53 /55  ab .   
215 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 734/37/12 .  
216 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 625/84/81 .  
217 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  52/98  a-99  a. 
218 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  48/108 a.  
219 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  A  152/72  a-74  b . 
220 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/150 a.  
221 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  26/99  a.  
222 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  39/29  ab .  
223 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/28  a.   
224 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/150 b .  
225 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/62  ab .  
226 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  141/132 ab .  
227 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/4  a.  
228 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 73/31  a.  
229 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  74/43  b .  
230 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  46/83  b  2 .  
231 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  47/109 a.  

1 Kuruçay mevki inde 214 
1 Ramazan Baba Zaviyes i b i t iş iğ inde 215 

3 
Gönen'de  Har ic iye köyünde 10 dönüm, Gönen'de Tuzak ıc ı  köyünde 4 
dönüm, Gönen'de Tuzak ıc ı  köyünde 216 

2 A l iş i r  mevki inde 217 
1 Hüdavendigar vakf ı  arazis i  üzer inde 218 

3 
Gemlik  kazas ında Gencel l i  köyünde ik i  ve Gemlik  Kat ır l ı  köyünde bir  
ade t219 

1 Temenna mevki inde 220 
1 Gemlik ' te Mehmed el Buhar i  vakf ı  yak ın ında 221 
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1   Y ı ld ı r ım Bayezid mahal les inde232 
2   Y ı ld ı r ım Bayezid mahal les i  yan ında 233 
1 Kes tanel ik  Bursa yak ınlar ında Kestane sek is i  mevzi inde234 
1   Naibk ız ığ ı  karyes inde235 
1   Y ı ld ı r ım Han Camii  yan ında Çukur mahal les inde 236 
1 Kes tanel ik  Kast i  nam  mevzi ide 237 
1   Dikencik  köyünde238 
1   Meydanc ık mahal les inde239 
1   Büyük Susur luk köyünde240 
1   ev in b i t iş iğ inde241 
3   Bursa yak ınlar ında Yap ıc ı lar  P ınar ı  mevki inde242 
1   Derekö y'de 243 
2   Çal ı  köyde244 
2   b ir i  Bursa yak ın ında, d iğer i ,  Mera yer i  mevki inde 245 

8 Zeyt in,  İncir  
Edremit ' te Hal id ler  köyü,  dört,  dör t, ik i ,  b ir  buçuk, üç, otuz,  
dönüm 246 

1   Bursa bi t iş iğ inde Merayer i  mevki inde 247 
1   Şeyh Bahçesi,  Şahin Lala mahal les i  yak ın ında 248 
1 Du t At ıc ı lar  mevki inde249 
1   ya z ı lm am ış250 

6 Du t 
Üçü İsa Bey köyünde,  ikis i  Camil ik ız ık köyünde, b ir i  Y ı ld ır ım
mahal les i  Davut Dede türbes i yak ın ında 251 

2   Yenice köyü ve c ivar ında252 
1   Temenna mahal les inde253 
1   Temenna mahal les i  zav iyes i yak ın ında 254 
1   Bursa c ivar ında Asfane karyes i yak ın ında255  

   
232 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  8/162 b .  
233 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  42/85  a.  
234 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  18/44  b .  
235 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  61/37  a.  
236 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  61/142 a.  
237 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  111/39  a.  
238 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  71/16  a.  
239 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  34/34  a 2 .  
240 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  C 2/73  b .  
241 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  C 2-143 a.  
242 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  186/61  b .  
243 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  54/158 a.  
244 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  55/14  a.  
245 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 594/129/114. 
246 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 625/84/81 .  
247 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  33/80  a.  
248 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  50/72  a.  
249 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  50/1  ab .  
250 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  42/109 a.  
251 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  42/31  ab .  
252 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  58/7  b -8  a.  
253 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  41/158 ab .  
254 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  41/158 b -159 a.  
255 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  55/63  b -64  a.  
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3   Bursa yak ınlar ında Baba Benderk ız ığ ı  d iye bi l inen köyde 256 

3   
Bursa bi t iş iğ inde Mera Yer i  denen yerde,  Oruç Bey ç i f t l iğ i  
mevki inde, Bursa yak ın ında257 

1   Bursa c ivar ı  Karaoğ lan Deres i mevki inde 258 
1   Baba Sultan köyünde Tahtal ıp ınar mevki inde 259 
1   Y ı ld ı r ım Bayezid mahal les i  hududunda260 
1 Kes tanel ik  Hamaml ık ız ık köyünde261 

2 

Kestane, 
üzüm ve 
k iraz 

On ik i  dönüm, 3 dönüm bir i  Değ i rmenl ik ız ık köyü  
yak ınlar ında, Çağ layandere vadis inde262  

1   Hoca Menteş  mahal les inde263 
4   Camil ik ız ık köyünde264 

12   
B ir i  Sultan ah ır ı  yak ın ında, b ir i  Kapluca hamamlar ın ın  
al t ında,  onu Hamaml ık ız ık köyü yak ınlar ında ve iç inde265  

3   
Yeni Kapl ıca yak ın ında ik i ,  Bursa har ic inde Esk i Kapl ıca 
yak ın ında bir266 

3   F ıst ık l ı  mevki inde267 
1   Temenna mevki inde268 
1 Du t Kayabaş ı  mahal les inde269 
1  Dereköy’de 270 
1   Mera Yer i ’nde 271 
1   Kanl ıca köyü yak ınlar ında272 
3   Havz mahal les inde273 
1   Hamaml ı  köyünde274 
1 Du t Kanber ler  mahal les inde275 
1 Du t Kanber ler  mahal les inde276 
1   Doluca Değ i rmenler  mevki inde277 

   
256 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  A  180/14  b -15  a.  
257 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  59/33  a-34  a. 
258 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  140/58  b .  
259 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/137 b .  
260 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  146/149 b .  
261 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  146/40  b .  
262 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  152/60  b .  
263 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  75/23  b  2 .  
264 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  45/9  b -10  b .  
265 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  A  152/72  a-74  b . 
266 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  31/91  a-92  a. 
267 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 2163/158/121. 
268 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  40/150 a.  
269 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  111/54  b -55  a.  
270 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 57/60  b .  
271 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  30/64  ab .  
272 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  A  160/108 b .  
273 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  59/58  b -59  a.  
274 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  29/88  b .  
275 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 610/134/170. 
276 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  28/60  a.  
277 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 115/10  ab .  
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1   At  Pazar ı  mahal les inde278 
1 Du t Havz mahal les inde279 
1 Kestane yaz ı lm am ış280 

3 Du t 
Bursa'da Kuruçay mevki inde,  İnegöl Baba Sultan köyünde,  
Cumal ık ız ık köyünde281 

3   Is tabl ı  Amire yak ınlar ında282 

7 

çeş i t l i ,  
kes tane , 
zeyt in l ik  

Kozluören köyünde, İnegöl V isal köyünde,  Gemlik  Kurşunlu  
köyünde283 

4 Du t 
İnegöl Çelt ikç i  köyü,  Bursa Kuruçay mevki inde,  Bursa  
İnci ler  mevki i  yak ın ında,  Bursa Musal la mahal les inde284 

2   Setbaş ı  Camii  yak ın ında285 
2   Çal ı  köyünde286 
1   At ıc ı lar  mevki inde287 

Tabloda da görüldüğü üzere meyve bahçelerinin baz ı lar ın ın 

türleri vakfiyelerde belirt i lmişt ir. Buna göre kestane bahçeleri, 

dut bahçeleri, zeytin ve incir bahçeleri Bursa’da yayg ın olan 

bahçe türlerindendir. İpek üretiminin ve ticaretinin merkezi  

sayılan Bursa’da, dut bahçelerinde ipek böceği  yetişt irici l iğ i  

yap ı lırd ı. Bazı vâkıf lar, bağ ve bahçelerinin kuruyup gitmemesi 

için, bunlar ın bakım ve ıslahı için vakıftan gelir ayırm ıştı. 

ç- Çiftlikler  

 Osmanlı Devleti ’nde çift l ikler en temel üretim ünitesi olarak 

kabul edil irdi. Bunlar genelde bir çift öküzün sürüp iş leyebileceğ i  

büyüklükte olurdu. Köylü hâneler bu büyüklükteki topraklar ı  

iş leyerek hem geçimlerini sağ larlar hem de devlete ödemeleri  

gereken vergileri öderlerdi. 288 Halk arasında, çift l ik denince 

   
278 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  111/50  a.  
279 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  96/61  a.  
280 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  87/58  a.  
281 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  93/90  a-91  b . 
282 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 2163/107/97 . 
283 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  a-62  b . 
284 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 588/207/182. 
285 VG MA. , Vakfiye Def teri ,    Nu. 588/205/181. 
286 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  55/140 a.  
287 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  283/60  b .  
288 Hali l  İnalc ık, “Köy, Köylü ve İmparator luk” ,  Osmanl ı  İmparatorluğu Toplum  
ve Ekonomi ,  İstanbul 1996, s .  3  vd .  
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üzerine inşa edilmiş binalar ı, hayvanlar ı, tar ım aletlerini ve 

benzeri malzemeleri kapsayan müştemilatlı b ina ve araziler 

anlaşılıyordu. Çift l ik tabiri vakfiyelerde daha çok ikinci anlam ında 

kullan ı lıyordu.289  

 Bursa’da Derviş İbrahim b. Mehmet ad ında bir kiş i  

Bursa’n ın Işıklar mevkiindeki Ramazan Baba zâviyesine bir çift l ik 

vakfetmişt ir.  Vakf iyesinde çift l iğ in,  içindeki tüm hayvan ve 

eşyalar ıyla bütün müştemilatıyla vakfedildiğ i  belirt i lmişt ir. 

 “…….. yine  zâviye-i merkûmede mevcud olup mülküm olan bir  

çif t  kara s ığırını  ve cemi çif t  alât ını  ve bir erkek kat ırı  ve bir erkek 

merkebi ve bir sağmal kara s ığır ineğ ini ve iki buzağıs ını  ve yine zikr  

olunan beş  re’s kara s ığır çif t in i ve cemi çif t  alât ını  ve dört kara s ığır  

ineğ ini ve iki arabay ı  ve iki yüz re’s keçiyi ve bi ’l  cümle  .. .” 290 

 

d.Değ irmenler 

 Değ irmenler, tah ı l  ürünlerinin öğütülüp un haline 

getir i lmesine yarayan araçlar ın kurulu olduğu yap ı lard ı. Bu 

yap ı lar ın içerisinde bulunan tekerler biçimindeki değirmen 

taş lar ı, su veya yel gücüyle döndürülerek tah ıl  tanelerini ezip 

una dönüştürürlerdi.291  

 Halk ın büyük bir bölümü ekmek yapmak gayesiyle buğday 

veya m ıs ır ı hemen hemen her köyde veya şehirlerin yakın ında 

   
289 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…”  s .  8 .  
290 VGMA .,  Vak fiye De fteri ,  Nu. 625/84/81 .  Bursa Kütüğü adl ı  e serde  Derviş  
İbrahim’ in  vakf ın ı  kurduğu s ırada zaviyenin yan ında ye r  a lan Şeyh Bedret tin  
Cami i ’n in imam ve ha tib i,  ayr ıca zaviyede şeyh ve zaviye vak ı f lar ın ın müteve ll i s i  
o lduğu bel ir t i l iyor .  Yine ayn ı  kaynağa göre Derviş  İbrahim’ in  vakfe tt iğ i  ç i ft l ik  
Bursa ’da Tarakl ı  köyünde  bulunuyordu . Kepecioğ lu,  Bursa  Kütüğü ,  I ,  s .  247 .  
Vakfiye lerdeki b ilg ile r  esas  al ınacak o lursa  bu çi f t l ik zaviye  yak ınla r ınd a  
o lmal ıd ı r .  
291 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  107 . 
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bulunan değ irmenlerde öğütüyorlard ı. Bunlar diğer bina ve 

kuruluş lar gibi  hayrât  kurumlar ı yarar ına vakfedilebil iyordu. 292 

Bursa’da bulunan değirmenlerin çoğu, şehrin içerisinden geçen 

dere kenarlar ında kurulmuş ve su gücü i le çalıştır ı lm ıştır. 293 

 Akarsular yönünden zengin olan Bursa’da i lgi l i  dönemde on 

bir vakfa ait on iki değirmen bulunmaktad ır. Bunlardan ikisi iki  

göz ikisi üç gözdür.  Değirmenlerin kurulu olduğu mahallere 

bakı ld ığ ında bunlar ın şehir içinde, şehir çevresinde veya 

köylerde yer ald ığ ı görülmüştür. Aşağ ıdaki tabloda vakfa konu 

olan değ irmenlerin sayılar ı ve yerleri gösterilmektedir.  

Tablo 12: Bursa’da Vak ıf  Değ i rmenler ve Yerleri. 

Değ irmenler 
Adet Göz Yeri  

1   
Esk i Kapl ıca al t ında Acem Çeşmes i 
c ivar ında 

1   Gönen'de Keçideres i mevki inde  
1 3 Yenice köy yak ın ında 

1 2 
Bursa yak ınlar ında Acem çeşmesi 
c ivar ında 

2   
İshak Paşa K ız ığ ı  köyünde ve  
Ç ınar l ı  köyünde 

1   S ivas i ler  mahal les inde 
1   Sar ıp ınarbaş ı  suyu kenar ında  
1   Ci l imboz deres i üze r inde 
1   At tar  Hüsam mahal les inde 
1 2 İnegöl 'de Edebey köyünde 
1 3 İnegöl ’ün bat ıs ında 

 

 Bursa’da vakıf değ irmenlerin diğer akarlara oran ı %1’dir 

Oran ı az olmakla birl ikte birer yat ır ım aracı olan değirmenler  

kiraya verilerek vakıf lara gelir sağlan ırd ı. Bunlar yüksek 

sermayeli iş letmeler olduğu için herkesin elinde bulunmuyordu. 

Vakıf değ irmenlerin oran ı ve sayısı az olmasına karşın bir 
   
292 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .12 .  
293 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  107 . 
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araştı rmada 17. yüzyı l ’da Bursa’da altm ış adet değirmenin var  

olduğu belirt i lmişt ir. 294 Bunlardan Ulucami civar ında ve 

Kayhan’da bulunan birçok değ irmen suyla değ i l  atla 

çevril iyordu.295 

 Bursa’da sahipleri ve yerleri bil inen başka değirmenler de 

vard ı.  Bunlar; Gökdere’de Ali Paşa, bunun üst taraf ında Hamza 

kızı Sultan’ın, Ahmetzâde’nin, Hoca Ali ’nin, Şeyh Paşa’n ın orta 

büyüklükteki değ irmenleriydi. Ayr ıca, Molla Fenari ve Emir Sultan 

vakıf lar ına ait iki değirmen, Piri Çelebi değ irmeni, Hacı İvaz 

Paşa değ irmeni, Ulucami  civar ında Hoca Şucâ ve bunun 

ilerisinde kemhac ı ve boyacı İsmail oğ lu Hacı Ahmet’in debbağ  

değirmeni , alt ında Nasuh Bey oğ lu Mehmet Çelebi’nin iki  

değirmeni , Cil imboz deresinde Tarhunoğlu lakaplı Bali oğlu Hacı 

Mahmut’un değirmeni, P ınarbaşı suyu ile dönen bir değirmen, 

Alacah ırka mahallesinde P ınarbaşı suyu ile dönen Firuz Ağa 

vakfı değ irmeni, Pınarbaşı ’nda Sultan Orhan vakf ı değirmeni, 

Balıkpazar ı mahallesinde Orhan vakf ından diğer bir değ irmen, 

şehir bit iş iğ inde Sultan I. Ahmed’in damad ı Nakkaş Hasan 

Paşa’n ın eş i  Mahişah Sultan’ın altı göz değ irmenler i, Ulucami 

civar ında at i le dönen değirmenler ve Kapan yakın ında Hasan 

Kethüda’n ın alt ı değ irmeni vard ı.296 

 Yukar ıdaki bilgilere göre Bursa’da bazısı şah ıslar bazısı da 

vakıf lar tarafından iş leti len birçok değirmen bulunuyordu. Bu 

değirmenler şehirdeki halkın ihtiyaçlar ın ı karşı larken vakıf lar için 

de gelir kaynağ ı oluşturuyorlard ı. 

 

   
294 Gerb er ,  Economy and Socie ty… ,  s .  76 .  
295 Kami l Kepecioğ lu,  Bursa  Kütüğü ,  I ,  s .  194 .  
296 Kami l Kepecioğ lu,  Bursa  Kütüğü ,  I ,  s .  387 . 
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3. Ticari Yapılar ve İş letmeler 

 Şehirlerde sosyal müesseseler ve onlara gelir sağ lamak 

maksad ıyla her biri bir sın ıf, sanat ve ticaret erbabına tahsis 

edilmek üzere inşa edilmiş olan, han, hamam, f ır ın, mum 

imalâthânesi, boyahâne, sâlhâne, başhâne, bayram ve Pazar 

yerleri, yeni kurulacak bir şehrin veya semtin çekirdeğ ini teşkil  

ederdi. 297 Bu nedenle t icarî yap ı lar, Osmanlı şehir merkezinin 

geliş iminde de etkil iydi .298 Vakıf lara ait taşınmaz mallar  

Anadolu’nun pek çok yerinde ticaret merkezlerinin geliş iminde 

önemli rol oynard ı.  

 Ticari nitelikl i bina ve inşaatlar ın amacı genellikle bir dinî 

kurum olan vakfa gelir sağlamak oluyordu. Bu durumda gelir  

getirmeyen bir t icari kuruluş yaln ıza kötü bir yatır ım değ i l  ayn ı  

zamanda siyasi bir başar ısızlık anlam ına geliyordu.299  

 Suraiya Faroqhi, vak ıf  malı  dükkân ve işyerlerini  

büyüklüklerine göre üç grupta toplam ıştır. Bunlar; bedesten ve 

çarşı lar, kervansaraylar i le hanlar, değ iş ik tür ve nitelikteki  

dükkânlard ı. 300  

 Bursa’da i lgi l i  dönemde k ırk dör t kiş i  çeş i t l i  t icari  

iş letmeleri vakf ına dâhil  etmişt ir. Bunlar ın oran ı %4.8’dir. Bir 

başka açıdan bakı ld ığ ında 102 ticari iş letme vakıf  malına 

   
297 Ömer  Lüt f i  Barkan,  “Osmanl ı  İmparator luğu’nda İmaret Si te ler in in Kuruluş  ve  
İş l eyiz  Tarz ına  Ait Ara ş t ırma lar”,  Osmanl ı  Dev leti’n in  Sosyal ve Ekonomik  Tarih i 
Tet kikler- Makale ler  I I ,  İstanbul 2000,  s .  996 . 
298 Gönül  Tankut,  “Osmanl ı  Şehr inde  T icar i  Fonksiyonlar ın Mekansa l Dağ ı l ım ı” ,  
Türk Tarih  Kurumu VII .  Türk Tarih  Kongresi  Bi ld ir ile ri  (Ankara  25 -29  
Ey lü l19 70) ,2, Ankara  1970, s .  778 . 
299 Sura iya Faroqhi,  Osmanl ı’da  Kentle r  ve  Kent li l er ,  İstanbul 2000, s .  28 .  
300 Far oqhi ,  Osmanl ı’da  Kentler  ve Kent li le r ,  s .  32-37 . Faroqhi,  vak ı f kay ı t l ar ında  
geçen Pazar ,  çarş ı  ve  dükkân ( ima la thane ,  t icare thane dâhil)  tür ler inin b i r  
dökümünü vermiş t ir .  Bkz.  Osmanl ı ’da  Kent le r  ve Kent li le r ,  Tablo  3 ,  s .  380-381. 
Ayr ıca Hasan Yükse l de  vakfiye lerde geçen imalathane ve ti care thane çeş i t ler in in  
geniş  b ir  l i s te sini k itab ındaki  tab loda  göstermiş t ir .  Yüksel,  Osmanl ı  Sosyal  ve  
Ekonomik …,  s .  244 -248 .  
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dönüştürülmüştür. Tüm menkul ve gayrimenkul akarlar ın 

arasında bunlar ın oran ı %9.2’dir Aslında önemli bir t icaret 

merkezi olan Bursa’da çok sayıda ticari iş letmenin vakıf lar ın 

elinde bulunduğu bil inmektedir. Fakat incelenen dönemin 

belgelerine yansıyan sayı lar bunlarla sın ırlıd ır. Orhan Bey’den 

it ibaren Bursa’da yaşayan padişah ve devlet adamlar ı  

yaptı rd ıklar ı vakıf kurumlar ına gelir sağlamak, hem şehir hem de 

ticaret merkezini kurmak ve canland ırmak amacıyla bedestenler, 

hanlar, çarşı lar, dükkânlar, hamamlar kurmuş lard ır. Bunlar ın 

birçoğu günümüzde varlığ ın ı sürdürmektedir.  

 Araştırma kapsam ındaki belgelere yansıyan ticari  

iş letmeler; dükkânlar, fır ınlar, hamamlar, hanlar, kahvehaneler, 

kârhâneler, ve memlehâlard ır. 

 

a. Dükkânlar 

 Oldukça farklı bir t icari yap ı türü ise eskiden özel mülk iken 

sahipleri tarafından vakıf lara bırakı lan dükkânlard ır. Böyle 

dükkânlar ın birkaç yüz akçeyi geçmeyen yı l lık gelir i genellikle 

mahalle camisinin bakım ına tahsis edil irdi. Ya da bu parayla 

bağ ış yapanlar ın ve akrabalar ın ın ruhlar ına Kur’an’dan ayetler 

okutulurdu. Büyük vakıf lar ise genellikle sıralar halinde dükkân 

yaptır ırlar ve kiraya verir lerdi. 301  

 Dükkânlar, genell ikle bir sokak içerisinde iki taraflı olarak 

sıralanm ış ve yan yana bulunan ticaret mekânlar ıd ır. Bunlardan 

bazı lar ı bedesten, çarşı ve hanlar ın içinde yer alırd ı. 302 

   
301 Far oqhi ,  Osmanl ı’da  Kentler  ve Kent li le r ,  s .  37 ; Vak ı f yat ır ımlar  ve t i car i  
dükkânlar  için bkz.  Hal i l  ina lc ık, Capi ta l  For mation in the Ot toman Empire,” The  
Journal o f Economic  History ,  XXIX, 1969, s .  97-140. 
302 Er ge nç ,  “Ahi Loncalar ın ın Bursa’n ın…”,  s .  103-106. 
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Dükkânlar ın bulunduğu çarşı lar, orada çalışan esnaf grubuna 

göre adland ır ılırd ı . 

 17. yüzyı lda Bursa’da yirmi dokuz vakf ın akarlar ı arasında 

çeş i t l i  türdeki  dükkânlar bulunmaktayd ı. Vakıf  malı bu 

dükkânlar ın sayısı ise seksen yedi adetti . Vakfedilen tüm akarlar  

arasında dükkânlar %7.7’l ik bir oranla dördüncü sırada yer 

almaktad ır. Aşağ ıdaki tabloda vakıf dükkânlar ın sayısı,  

vakfiyelerde yazı lm ışsa türü ve yerleri belirt i lmektedir.  

Tablo 13 :  Bursa’da Vak ıf  Dükkânlar  ve Yerleri 

Adet Türü Yeri  
2 Baytar Geyve’de  
2   Bal ık Pazar ı 'nda 
4 Boyac ı  Bal ık Pazar ı 'nda 
1 Ş işehâne Y ı ld ı r ım mahal les inde  
1 Debbağhane Çak ır  mahal les inde 
1 Yağhâne Bal ık Pazar ı 'nda 
1   Zahire Pazar ı ’nda 
4 Pabuççu Kapan Han ı ’nda Pabuççular  çarş ıs ında 
1   Kapanönü Çarş ıs ı ’nda 
1 boyac ı    
1 kahvehane Camiikebir  yak ın ında 
1     
1   Kaygan Çarş ıs ı ’nda Köseler  mescid i  karş ıs ında 
3   Semek Çarş ıs ı  yak ın ındaki Palandozlar  Çarş ıs ı ’nda  
4   Eyne Bey Çarş ıs ı  Tahtakale han ı  önünde  
1   Gürcüler  zav iyes i yan ında Ç ınar l ı  mevki inde  
1 Debbağ  Debbağ lar  mahal les inde 
2   Bursa Ç ıra Pazar ı  Çarş ıs ı ’nda  
1   Saraç lar  Çarş ıs ı ’nda 
1   Kapanönü Çarş ıs ı ’nda Doğangözü han ı  yan ında  
3 Haf faf  Kale al t ında Haf faf lar  Çarş ıs ı ’nda 
1   Nalçac ı lar  Çarş ıs ı ’nda 
1   Ç ıra Pazar ı  Çarş ıs ı ’nda 
1 Kahvehane Hoca Al i  mahal les inde  
1   Saf ranbolu’da 

27 bir i  at tar  

Han ın ik i  yan ında,  Şehabett in Paşa, Kayganoğ lu  
Çarş ıs ı ,  Aşağ ı  Mahkeme bit iş iğ ine,  Muradiye  
Çarş ıs ı ’nda ,  

1   Aksu kasabas ında 
14   Setbaş ı  Camii  yak ınlar ında 
4 Pabuççu Kapan Han ı  yak ın ında Pabuççular  Çarş ıs ı ’nda 
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 Vakıf  malı dükkânlarla i lgil i  dikkat çekici bi r belge olan 

Karaçelebizâde Abdülaziz Efendi vakfiyesinde Bursa’n ın çeş i t l i  

han, çarşı ve mahallelerinde toplam 27 dükkân kira geliri  

getirmek üzere vakfedilmişt ir. Bunlardan birinin at tar dükkân ı 

olduğu belirt i lmişt ir. 303  

 Bursa’da ad ı geçen dönemde, baytar, muşar, boyacı, 

ş işehâne, debbağhâne, yağhâne, pabuççu, kahvehane, kârhane, 

haffaf  dükkânlar ı vakfa dönüştürülmüştür. 

 Sonuç olarak vâkıf lar, özell ikle çarşı ve hanlar ın içinde 

sahip olduklar ı azımsanmayacak sayıdaki dükkân ı, vakıf lar ın ın 

hizmetlerini sürdürebilmeleri için gelir temini amac ıyla 

vakfetmiş lerdir. Bu dükkânlardan şehrin t icaret merkezleri ve 

buralarda çalışan esnaf gruplar ı hakkında çeş i t l i  bilgiler  

çıkar ı labil ir.  

 

b.Fırınlar 

F ır ınlar; şehirlerde, halkın ekmek, börek gibi unlu 

mamüllerle i lgil i  temel ihtiyaçlar ın ı karşı layan ticari iş letmelerdir. 

Bu iş letmeler kiraya verilerek vakıf lara f inans sağlanmaktad ır. 

Ayr ıca fır ınlar ürett iği  mamüle göre -çörekçi fır ın ı gibi- isimler 

alabilmektedir.  

Bursa’da iki vakıf iki adet fır ın ı akarlar ı arasına 

kaydetmiş lerdir. Bunlardan biri Sağr ıcı Sungur mahallesinde 

oturan Veli b. İ lyas adındaki kiş iye ait olan ve türü belirtmeyen 

   
303 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  a-62  b . 
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fır ınd ı r. 304 Diğeri ise Müftü Abdülaziz Efendi ’ye ait çörek 

fır ın ıd ır. 305 

 

c. Hamamlar 

 Osmanlı şehirlerinde insanlar ın temizlik ve sağlık ihtiyacın ı 

karşı layan hamamlara özel bir önem verilmişt ir. Hamamların, 

vakıf kurumunun bell i  baş lı gelir kaynaklar ından biri oluşu bu tür  

yap ı lar ın sayısın ı ve biçimini de etkilemişt ir. Bursa bu açıdan en 

belirgin bir Osmanlı şehri olarak gösteri lebil ir.  Bir yandan doğal  

sıcak sular ın bol bulunuşu, diğer yandan sultan, vezir ve diğer 

devlet görevli leri başta olmak üzere çok sayıda vakıf sahibinin 

şehre gösterdiğ i  özen sonucu, şehirde çeş i t l i  dönemlerde birçok 

hamam yapt ır ı lm ıştır. 306 

 17. yüzyı l  Bursa vakıf lar ına iki hamam konu olmuştur.  

Bunlardan birincisi Ali  Paşa mahallesinde bulunan Ali Paşa 

hamam ıd ır. Hamam, 1628 yılında onar ılmasına vakfın parası  

yetmediğ i  için satı lm ış ve Veli Şemsettin mahallesinden Mevlana 

İbrahim Efendi burayı satın alıp tamir ett i rmiş daha sonra da 

tekke olarak vakfetmişt ir. Bu yüzden yap ı,  Tekke Hamam ad ıyla 

an ı lm ıştır. 307 İkincisi ise Müftü Abdülaziz Efendi’nin 

Safranbolu’da yer alan hamam ıd ır. Bu yer 17. yüzyı l  Bursa 

vakıf lar ına gelir getir ici bir iş letme türü olarak kaydedilmişt i r. 308 

   
304 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  42/33  ab .  
305 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 119/60  a-62  b . 
306 Er genç ,  XVI. Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  85 ,  Bursa hamamlar ı  hakk ında bkz.  
Kami l Kepec ioğ lu ,  Bursa  Hamamlar ı ,  Bursa  1938; Ergenç ,  XVI.  Yüzy ı l ın  
Sonlar ında Bursa ,  s .  85 -96 . 
307 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  50/1  ab ;  Ergenç, XVI. Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  88 .   
308 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/55  ab-56a .  
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Bursa’da hamam sayısın ın yüksek oluşuna rağmen 17. 

yüzyı l  Bursa’sında hamam vakıf lar ın ın az oluşu bir çelişki  

oluşturmamalıd ır. Çünkü 14. yüzyı ldan incelenen döneme kadar 

yaptır ı lan bütün hamamlar neredeyse birer vakıf iş letmesi haline 

dönüşmüştür.  17. yüzyı l da Bursa’da yeni hamam inşa 

ett ir i lmediği  veya yap ı lanlar vakfiyelere yansımad ığ ı için vakıf  

malı hamamlar ın sayısı az görünmektedir.  

 

ç. Kârhaneler 

Atölye veya imalathane olarak tanımlanabilecek olan 

kârhaneler  genelde içlerinde yer alan bir zanaat veya meslek 

teşekkülüne ait bütün “alât ve edevat” i le bir l ikte vakfedil irdi.  

Kiraya verilen bu tür iş letmelerin gelir leri vakıf kurumuna 

aktar ı l ırd ı. 309 Kârhaneler daha çok mal üretimi yapan esnaf 

tarafından kullan ılır veya kiralan ırd ı. Söz konusu dönemde 

kiş i lerin elinde mülk olan üç kârhane vakıf iş letmesi haline 

getir i lmişt i.  Bunlardan biri İncirl ice mahallesinde oturan Hasan 

Dede bin Abdullah’ın Çınarlı mevkiindeki Güreşçiler  zâviyesi 

yan ında yer alan kârhanesiydi .310 Diğerleri ise Bursa’da birçok 

ticari  iş letme ve yap ıyı vakıf lar ı arasına katan Müftü Abdülaziz 

Efendi’ye ait t i.  Bu iş letmeler Tatarlar mahallesinde ve Yahş i  Bey 

mahallesinde bulunuyordu.311 Kârhanelerin sayısal olarak diğer 

akarlara oran ı %0,2 idi.  

 

 

   
309 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .  13 .  
310 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  47/115 b .  
311 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  119/60  a-  62  b .  
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d. Hanlar 

Hücre biçiminde birçok odadan meydana gelen hanlar, 

tüccar taifesinin ve değ iş ik bölgelerden gelen yolcular ın 

bar ınmalar ın ı, t icaret yapmalar ın ı ve çeş i t l i  ihtiyaçlar ın ı  

karşı lamalar ın ı sağ lamak amac ıyla oluşturulmuş iki ya da üç katl ı  

binalard ır. Hanlar; İpek Han ı, Pirinç Han ı gibi toplay ıp dağ ıtma 

iş ini yapt ıklar ı malın adlar ı  i le an ı lmaktad ır. Hanlar ın alt katlar ı  

depolardan, üst katlar ı  ise t icaret yapmak ve konaklamak 

amacıyla yapı lm ış odalardan oluşmaktad ır. 312  

Osmanlı Beyliği  döneminde ortaya çıkan ve gerek Bursa 

kentinin geliş iminde, gerek beyliğin ekonomik hayat ında önemli  

bir yer tutan şehir içi hanlar ı varlıklar ın ı yüzyı l lar boyunca 

korumuştur.313  

Büyük şehirlerde ticarî alışveriş ler genelde üstü kapalı  

hanlarda yap ı lmaktad ır. Hanlar, vakıf lar ın gelir kaynaklar ı  

arasındad ır. Ancak hanlar ın bakım ve onarım masraflar ı da yine 

bağlı bulunduklar ı vakıf tarafından karşı lanmaktad ır. Söz konusu 

dönemde Bursa’da beş han, geliri vakıf kurumu finansman ı 

olarak kullanı lmak üzere ayr ı lm ıştır. Bunlar ın gelir getiren diğer 

akarlara oran ı %0,4’tür.  

Vakıf  hanlardan ikisi şehir içinde314 üçü ise Bursa dışındaki 

köy315 kasaba316 ve şehirlerdedir.317  

   
312 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  101 . Bursa hanla r ı  hakk ında  geniş  b ilg i  
için bkz.  Kami l Kepecioğ lu ,  Bursa  Hanlar ı,  Bursa 1935; Ergenç,  XVI.  Yüzy ı l ın 
Sonlar ında Bursa ,  s .  29 -37 . 
313 Yenişehir lioğ lu,  “Mimari Örnek lerine Göre Bursa  Kentin in…” ,  s .  1350.  
314 VGMA .,  Vakf iye De fteri ,  Nu. 588/207/182; VGMA., Va kf iye De fte ri ,  Nu.  
619/77 /41 .  
315 Tepecik köyü, Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 64/207 b .   
316 Geyve  kasabas ı ,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 74/45  b .   
317 Sa franbo lu’d a,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 119/55  ab -56  a.  
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Görüldüğü üzere hanlar sayesinde bir şehre -özell ik le 

şehirdeki  vakıf kurumlar ına- başka şehirlerden ve bölgelerden 

finans aktar ım ı yap ı labilmekteydi. Şehir içindeki vakıf  hanlardan 

biri Kanberler çarşısında yer almaktayd ı. 318 Tespit edilen bilgilere 

göre Kanberler mahallesi ve çarşısın ın da içinde bulunduğu At 

Pazar ı ve çevresi hanlar bölgesiydi  ve burada küçük çaplı birçok 

han bulunuyordu. Bu bölgenin t icarî  önemi 1583’lerden sonra 

canlanm ıştı. 319 Şehir  içindeki diğer bir han, üst katta 21, alt katta 

15 odası bulunan Ulucami yakınlar ındaki hand ı.  Bu hana önceleri  

Pir inç Han ı daha sonralar ı ise Havuzlu Han ad ı verilmişt i .  

Kurucusu Müftü Abdülaziz Efendi idi. 320  

 

e. Tuz Ocakları (Memlehâlar) 

 Tuz ocaklar ı vakfa dönüştürülen en yayg ın maden 

iş letmeleriydi . Bunlar devlete ait olup temlik suretiyle vakfedilen 

gelir kaynaklar ı arasında yer alırd ı .321  

 Bursa’ya yakın tuz ocaklar ı Mudanya ile Gemlik arasında 

bulunurdu. Bu ocaklardan elde edilen tuzlar şehirde satı larak 

halkın ihtiyacı karşı lan ırd ı. 1620 yı lında Bursa’da çok yağmur 

yağd ığ ından birçok tuz ocağ ı bozulmuştu. Bundan dolayı 1620 

yı lına kadar vukiyyesi 2 akçeye sat ılan tuz 3 akçeye satı lmaya 

baş lanm ıştır. 322  

 Bursa’da bir vakfın gelir kaynaklar ı arasında tuz ocağ ı  

madeni bulunuyordu. Bu tuz ocağ ı Gemlik ’te Fincanlı köyünde idi  

ve Abdülkadir b. Mehmed ad ındaki kiş iye aitt i.  Abdülkadir Efendi  
   
318 VG MA. , Vakfiye Def teri ,   Nu. 588/207/182. 
319 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın S onlar ında Bursa ,  s .  36 .  
320 VG MA. , Vakfiye Def teri ,  Nu. 619/77/41; Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 119/60  a-  62  b .  
321 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  169  
322 Kami l Kepecioğ lu,  Bursa  Kütüğü ,  IV,  s .  278 . 
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tuz ocağ ın ın tasarrufunu önce kendine, öldükten sonra ise 

kirasın ı evine getirtt iği  çeşmenin su yollar ın ın bakım ve tamirine 

şart koşmuştu.323 

 

B. Menkuller 

Bir yerden bir yere taşınabilen mal anlam ına gelen324 

menkul, vakıf  hukukunun en önemli konular ından biri olmuştur. 

Zira İslamiyet’in i lk dönemlerinde hukukçular taşınabilir mallar ın 

vakf ın ı uygun görmemiş lerdir.325 Fakat daha sonraki dönemlerde 

değişen ekonomik ve toplumsal şartlar ın da etkisiyle menkul 

vakfı İslam hukuku çerçevesinde yeniden yorumlanm ış ve 

değerlendiri lmişt ir . 

Taşın ır mallar ın vakfedilmesine cevaz veren kiş i  Ebu 

Hanefi’nin öğrencisi İmam Muhammed b. Hasan eş- 

Şeybani’dir. 326 Ebu Hanefi’nin öğrencileri İmam Yusuf ve İmam 

Muhammed taşın ır mallar ın vakfına bir gayrimenkule bağ lı olmak 

şartıyla izin vermiş lerdir. 327 Hanefi mezhebinin diğer bir 

hukukçusu olan İmam Züfer ise bir gayrimenkule bağ lı olsun 

veya olmasın menkullerin vakf ın ı geçerli saym ıştır. 328  

Vakfa konu olan menkuller arasında; para, alt ın kitap, 

hayvan derisi, gemi, ev eşyalar ı, ziraat aletleri, zanaat aletleri  

gibi taşın ır mallar sayı labil ir.  

   
323 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  114/27  b .  
324 Türkçe Sözlük ,  Ankara 2005, s .  1369. 
325 Yediy ı ld ız “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…”,  s .  5 .  
326 Ne şe t Çağa tay,  “Osmanl ı  İmpara tor luğu’nda Riba -Faiz Konusu Para Vak ı f lar ı  
ve Bankac ı l ık”,  VD. ,  IX,  Ankara  1971, s .  47 . 
327 Akg ündüz, . . .Vak ı f  Müessesesi,  s .  218 . 
328 Menkuller in vakf ı  konusunda geniş  b i lgi  için bkz.  Akgündüz ,  . . .Vak ı f  
Müe sseses i,  s .  202 -233.  
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Bursa vakıf lar ında karşılaşılan taşın ır mallar;  kitaplar, ev 

eşyalar ı, çift aletleri, paralar,  altınlar ve çeş i t l i  mal mülktür . 

Şehirde 273 vakf ın gelir kaynaklar ı arasında sözü edilen taşın ır  

mallar vard ır. Bunlar ın sayı lar ı 317 ünite olup tüm akarlara oran ı  

%27.7’dir. Bu orana bakı ld ığ ında Bursa’da taşın ır mallar ın vakf ı 

dördüncü sırada gelmektedir. Vakıf kurumlar ına gelir getiren 

mallardan en önemli kalemi paralar oluşturmaktad ır.  

 

1. Paralar 

Ebu Hanife’nin eski öğrencisi olan İmam- ı Züfer’in nakit 

paralar ın vakfın ın kayıtsız şartsız geçerli olduğuna dair fetvası  

öğrencisi Muhammed b. Abdullah el-Ensâri tarafından 

nakledilmişt ir. Hatta bu fetvada vakfedilen paralar ın nasıl  

iş leti leceğine dair usûller de belirt i lmektedir.329 

 Geçerli hukuk kitaplar ın ın hemen hepsi teamül haline gelen 

menkul vakf ın ın geçerli olduğunu İmam Muhammed’den 

nakletmiş lerdir. İmam Muhammed bunu i fade ederken “İnsanlar ın 

örf ve âdet haline getirdiği  şey” demektedir. 330 “Şey” tabiri bell i  

menkullere münhasır değ i ldir. Sonradan Hanefi hukukçular  

hayvan ve elbise vakfın ı, İmam Muhammed zikretmemesine 

rağmen “şey” tabirinin içine sokmuş lar  ve caiz görmüş lerdir. 

Nakit para konusunda ise, teamül olursa caiz olur demiş lerdir. 

Nakit paran ın da menkul kelimesinin içine girdiğ inden şüphe 

yoktur.331  

   
329 Akgündüz, …Vak ı f  Müessesesi ,  s .  218 . 
330 Nasi  Aslan,  “Osmanl ı  Toplumunda  Para Vak ı f lar ın ın Kurumsa lla şmas ında  Rol 
Oynayan Faktör ler”,  Dini Araş t ırmalar ,  I ,  (2) ,  Ankara 1998, s .  98 .  
331 Akg ündüz, . . .Vak ı f  Müessesesi,  s .  219 , Ebu Muhammed’in bu  görüşüne  
dayan ı larak sonradan da bu  konuda baz ı  fetva lar  ve r i lmiş t ir .  Bunlar  şöyle  
örneklenebi lir :  “Di rhemler i ,  ö lçülemeyen şeyler i  vakfetmek caiz değ i ld i r .” Ancak  
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 Osmanlılar döneminde ulema, kazaskerler ve 

şeyhülislamlardan bir kısm ı nakit para vakıf lar ın ın geçerli  

olmad ığ ın ı savunurken, yine bu tabakalardan baz ı lar ı nakit para 

vakıf lar ın ın geçerli olduğunu söylemiş ler332 ve bu konuda da 

görüş lerini açıklayan eserler yazm ış lard ır. Bu cümleden olarak 

Kanunî devrinin ünlü şah ıslar ından Ebussuud Efendi i le sûfi, 

fakih ve âlim olan Sofyalı Bâli Efendi,333 nakit para vakf ın ın 

geçerli olduğu üzerinde ısrarla durmuş lard ır, fakat 1528’de 

şeyhülislam olan Çivicizâde ve kendisiyle ayn ı görüşü savunan 

İmam Birgivî  ise nakit para vakfın ın geçerli olmad ığ ın ı ve 

vakfedilmesinin şer’i şerife uymad ığ ın ı i leri sürmüş lerdir.334  

 Nakit paralar ın vakfedilmesi tartışmalar ına son noktayı 

koyan kiş i  Ebussuud Efendi olmuştur. Ebussuud’un kanaati ise 

nakit para vakf ın ın örfen caiz olan menkuller arasına sokulması  

ve imam Muhammed’in prensibinden hareket edilerek meselenin 

halledilmesid ir. 335 Nakit paran ın vakfedilmesi konusunda 

Ebussuud’un görüşü ağ ır basm ış ve Kanuni devrinde daha önce 

yasaklanm ış olan para vakıf lar ı kanunlaşarak toplumda 
     
örf o lan yer lerde bunla r ı  da vakfetmek ca izd ir .” d iyenler  de vard ır .  Bu kiş i le r  
tara f ından bu g ib i şeyler in vakfedilmesinin  caiz o lduğu hususunda fetva  
ver ilmiş t ir .  Bkz  Feta va-y ı  Hindiye ,  s .  515 , “Me şru suret le is ti rbah  o lunarak 
ga llesi  b ir  c ihete sar f  ed ilmek üzere tahsi s  ed ilmiş  nukudun vakf ed i lmesi  
sahiht ir .  Bkz .  Ö. Nasuhi  Bi lmen,  Hukuk- ı  İslamiyye  ve  Is t ı lahat- ı  F ıkhiyye 
Kamu su ,  IV, İstanbul ,  s .  322 , Bir  kimse d iğer  b ir  kimseye  i s t irbah kasd ı  i l e  onu  
on b ir  buçuktan (%15)  borç ver ip  y ı l  sonunda r ıbh ı  borç ludan almaya kadir  o lur  
mu?  E l -cevap  o lur .  Bir  kimse müteve ll i s i  o lduğu vak ı f pa radan  muamele -i  
şer’ iyye i l e b ir  kad ına onu on b ir  buçuktan  (%15)  borç verse ,  müdde ti  sonunda  
r ıbh ı  kad ından almaya muktedi r  o lur  mu?  El -cevap  o lur .  Bkz.  Çağatay ,  “Osma nl ı  
İmparatorluğu’nda Riba…”,  s .  46 ,  50 .  
332 Mehmet  Ş imşek,  “Osmanl ı  Cemiyet inde Para Vak ı flar ı  Üzer inde 
Münaka şa lar” ,   Ankara  Üniversite si  İ lah iya t  Fakültesi  Dergisi ,  27 ,  Ankara 1984,  
s .  207 -220.  
333 Sofyal ı  Bâl i  E fendi,  para vak ı f lar ın ın geçer li  o lduğunu aç ıklayan ve  savunan 
mektuplar  yazm ış t ır .  Sofya l ı  Bâl i  E fendi ’n in para vakı f lar ıyla i lgi l i  görüş l er i  ve  
mektuplar ıyla  i lgi l i  bakın ız.   Tahsin Özcan,  “Sofya l ı  Bâ li  E fendi ’n in Para  
Vak ı f lar ıyla İ lgi l i  Mektuplar ı”,  İslam Araş t ırmalar ı  Dergisi , 3, İstanbul 1999, s .  
125-155; Osman Keskioğ lu ,  “Bulgar is tan’da Türk Vak ı flar ı  ve Bâ li  Efendi ’n in  
Vak ı f  Paralar  Hakk ında Bir  Mektubu”,  VD ,  IX,  Ankara 1971, s .  81 -94 .  
334 As lan ,  Osmanl ı  Toplumunda Para  Vak ı f lar ın ın.. .”,  s .  95 -97 .  
335 Akg ündüz, . . .Vak ı f  Müessesesi,  s .  219 . 
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yay ı lm ıştır. 336 Barkan, 16. yüzyı lın ikinci yar ısından it ibaren, halk 

arasında yetişmiş kimseler taraf ından kurulmuş âmme 

vakıf lar ında, bilhassa, eski t ip han, hamam, ev, bağ ve bahçe 

gibi gayri menkuller yerine nakit para tahsisinin artt ığ ın ı  

vurgulam ış tır.337 

 İslamiyet döneminin i lk hukukçular ı, menkul vakf ın ı 

yasakladıklar ı halde,- hepsi de Hanefi mezhebi mensubu olan- 

imam Züfer ve Muhammed Şeybanî’nin f ikirlerini benimseyen 

Osmanlı hukukçular ına göre, menkuller ve “… ist irbah olunarak 

rıbhı  vücuh- ı  b irre sarfedilmek üzere emval- i nakdiye ” yani elde 

edilecek gelir i kamu yarar ına ve hayır cihetine harcanacak olan 

nakit paralar, bu âdetin mevcut olduğu şehirlerde,  

vakfedilebil iyordu. Osmanlı Devleti ’nde tar ım âletleri ve gedikler 

gibi gayrimenkul lere bağ lı menkuller kadar al t ın ve gümüş de 

geniş bir biçimde ve tart ışmasız olarak vakıf akdine konu 

yap ı lm ıştı.  Zira bunlar ın Osmanlı ülkesinde vakıf haline 

dönüştürülmesi âdetti .338 

 Osmanlı Devleti ’nde para vakf ı konusunda aleyhteki  

görüş lere rağmen uygulamada, fetvalarda, şer’iyye mahkemesi 

kararlar ında ve Osmanlı hukukçular ın ın eserlerinde lehteki  

görüş ler tercih edilegelmişt ir. Para vakfı konusunda önceleri  

daha çok Rumeli bölgelerine ait uygulamalar ın başta Anadolu 

olmak üzere devleti kapsayan köklü bir kanunlaş tırmaya 

gidilmesi Kanunî döneminde olmuştur. Bil indiğ i  üzere müftü 

tarafından verilen fetva kad ıyı bağlamaz. Ancak, fetva emr-i âli  

(ferman- ı hümayun) özell iğ ine kavuşturulursa, o artık uyulması 

zorunlu bir kanun haline gelirdi. Para vakf ıyla i lgil i kanunda da 
   
336 Aslan,  “Osmanl ı  Toplumunda Para  Vak ı f lar ın ın.. .”,  s .  97 .  
337 Ömer  Lüt fi  Barkan,  “Edirne  Asker î Kassam ı ’na  Ait  Tereke Def ter ler i  (1545 -
1659 )”,  Belge le r ,  I I I ,  (5) ,  Ankara 1966, s .  34 .  
338 Yediy ı ld ız,  “XVIII .  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…”,  s ,  14 ; Çağa tay,  “Osmanl ı  
İmparatorluğu’nda Riba…”,  s .  50 .  
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bu yol izlenmiş Ebussuud Efendi’nin bu konudaki fetvası i le iş  

kanunlaşm ışt ır. 339  

 Osmanlı Devleti vakıf paralara ilk müdahalesini para vakf ın ı 

câiz gören ferman ile yapm ıştır. Daha sonra vakıf paralarla i lgil i  

kâr hadlerini belirleyen ferman ve hükümler çıkartı lm ıştır.  

Kurulan vakıf  idarî teşkilatlar ı ise her çeş i t  vakıf lar gibi para 

vakıf lar ına da sıkı bir şekilde nezaret etmiş lerdir. 340 

Osmanlı Devleti ’nde vakıf paralardan yayg ın olarak 

“muamele-i şeriyye” denilen bir  al ışveriş  yöntemiyle gelir 

sağ lan ır ve bu gelirler vakıf lar ın şartlar ına harcan ırd ı.  Vakıf 

paralardan gelir elde edilmesi, vakf ın diğer gelir kaynaklar ın ın 

iş leti lmesinde olduğu gibi bizzat vakıf kurucular ı tarafından 

tanzim edilmiş hükümlere bağlıyd ı. Bu konuda her vakıf kurucusu 

vakf iyesinde vakfettiği  paralar ın nemaland ır ılması, iş leti lmesi  

hakkında aşağ ı yukar ı ayn ı formülü tekrarlamakta idiler. Bu 

formül şöyle idi:  “Rehn- i kâvi ve kef i l - i  meli yahut ikisinden bir iyle  

onu on bir buçuk hesabı  i le mu’âmelei şer ’iye i le bâ yed- i mütevell i  ve 

her sene alâ vechi ’l -halâl ist irbâh ve ist iğ lâ l oluna”  Bu cümle basit 

olarak vakıf haline getiri lmiş nakit paralar ın yüzde on beş l ik bir  

oranla faize verilerek vakıf için gelir temin edileceğ i  anlam ına 

gelmekteydi. Fakat riba ya da faiz terimleri kullan ılmak 

istenilmediğ inden başka bir ifade tarzı tercih edilmişt ir. Zira 

İslâm’ın ribâyı yasaklam ış olduğu bil inmektedir. 341 Barkan, nakit  

para vakfın ın belirl i bir kârla iş leti lmesinin yayg ın bir usül  

olduğunu, incelediğ i  Bursa bölgesine ait şeriye sic il lerinde şöyle 

görmüş ve açıklam ıştır: 

   
339 As lan ,  “O smanl ı  Toplumunda Para  Vak ı f lar ın ın.. .” ,  s .  102 . 
340 Akg ündü z, . . .Vak ı f  Mü essesesi,  s .  230; Çağatay,  “Osmanl ı  İmparatorluğu’nda 
Riba …” ,  s .  51 .  Bayram Ş ib li ,  “Vak ı f lar ın Mâli Bünyesi ve  Kaynaklar ı” ,  I I .  Vak ı f  
Haf tas ı  (Konuşmalar -Teb liğ l e r ,198 4) ,  Ankara  1985, s ,  111-112.   
341 Yediy ı ld ız,  “XVIII ,  As ır  Türk Vak ı f lar ın ın…” ,  s .  23 .  
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“Kanaatimizce bu hal bize Bursa şehriyle civarı  köyler inde bir  

k ıs ım zenginlerin elinde mühim miktarda nakit  paranın 

toplanmış  olduğunu gösterdiğ i  g ibi iş lett ir i ld iğ i  takdirde, bu  

paralar ın %10-15 gibi zamanına göre çok ucuz bir faizle her 

zaman sağ lam garanti l i  müş teri ler  bulmas ının mümkün olacağını  

da ispat etmektedir.  Zamanın anlay ış ına göre böyle düşük bir 

faiz haddiyle halka kredi temini iş in in her türlü gayr- i meşruluk 

şaibesinden uzak ve umumiyetle vak ı f  tesisler inin hay ır gayeleri 

i le telif i  tamamıyla  mümkün bir davranış  o lduğunu gösteren bu 

misaller,  bize aynı  zamanda faizle borç para alma it iyat ve 

ihtiyaçlarının bu devir için yaygın bir şekil almış  olduğunu da 

ispat etmektedir.” 342  

Osmanlı Devleti ’nde uygulanan para sistemi ve 

polit ikasın ın temel özell iklerine baktığ ım ızda, şu hususlar öne 

çıkmaktad ır. 

(i) İslam ın ilk dönemlerinden it ibaren diğer müslüman ülkelerin 

yaptığ ı gibi, Osmanlılar da –zaman zaman genel ekonomik ve 

sosyal istikrarsızlıklardan dolay ı bazı aksamalar olsa da- geçiş  

dönemi diyebileceğ imiz i lk yı l lar ın ard ından genell ikle kendi 

sikkelerini bast ırm ış lar ve kendilerine özgü istikrarlı bir para 

sistemi kurmaya çalışm ış lard ır. Bu uygulaman ın altında o 

dönemlerin hiç de yads ınamayacak şu sebepleri yatmaktad ır: 

- Sikke bastırman ın, (hutbe okutmakla birl ikte) egemenliğin 

vazgeçilmez bir gereği  olması.  

- Ülke içinde vergi ve diğer devlet gelirlerinin toplanmas ı ve 

ödemelerin yap ı lmasında kendi parasın ı kullanman ın kıvancın ı  

yaşamak. 

- Uluslararas ı t icari ödemelerin yap ı lmasında kendi para birimini  

kullanma isteği  ve gereğ i .  

(i i) Genell ikle, paradan bir f inansman aracı olarak 

yararlan ı lm ıştır. Bunun baş lıca dört uygulama şekli olmuştur:  
   
342 Barkan, “Edirne Askerî  Kassam ı ’na  Ai t  Tereke Def teri…”,  s .  36 .  
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- Devlet, harcamalar ın ın finansman ında ihtiyaç duyduğunda, 

mevcut kıymetli madenlerden ya da eski sikkelerden yeni sikkeler 

kestirerek, para arzın ı artır ırd ı. Örneğ in, 

Fatih döneminde bu maksatla 1451, 1460-61, 1470-71, 1475-76 

ve 1481-82 yı l lar ında yeni akçe çıkar ı lm ıştır. 

- Kanuni Sultan Süleyman dönemine kadar (1520-66), tahta yeni  

çıkan padişah, eski sikkeleri yasaklayıp kendi ad ına bastırd ığ ı 

sikkeleri tedavüle sürmüştür ( tecdid-i sikke  siyaseti). 

- Zaman zaman sikkelerin ayarlar ında değiş ikl iğe gidilmiş 

( tashih-i sikke siyaseti) ; altın ve gümüş sikkelerin bakır  oran ı 

artır ı lm ış veya sikkelerin hacmi küçültülmüştür ( tağş iş siyaseti). 

- Her zaman olmasa da, sikkelerin hazineye giriş ve çıkış kurlar ı 

farklılaştır ı larak ek gelir elde edilmişt ir.  

(i i i) Diğer İslam devletlerinde olduğu gibi, Osmanlı’da da madeni 

paralar ın sadece parasal iş levleri yerine getirmesi istenmiş, eşya 

ve iddihar (yastık-altı nakdi tasarruf) olarak kullan ılması arzu 

edilmemişt ir.  

(iv) Ülkeye değerli madenlerin gir iş i  teşvik edilmiş, çıkışı 

istenmemiş; böylece, para arzın ın yeterli seviyede tutulması 

amaçlanm ışt ır.  

(v) Çift ya da çoklu metal sisteminin uyguland ığ ı dönemlerde, 

bazen altın ve gümüş (veya bazen bakır) paralar arasında, bazen 

de iki ayr ı altın para (özell ikle nisbeten değeri düşük M ısır  

altınlar ı i le değeri yüksek İstanbul altınlar ı) arasında ‘kötü para 

iyi parayı kovar’ şeklinde ifadesini bulan Grasham Kanunu etkil i  

olmuştur.  

(vi) Ülkede zaman zaman ortaya çıkan altın ve gümüş darlığ ı, 

para arzın ın ve toplam talebin darlığ ın ı beraberinde getirdiğ i  için,  

ekonomik daralmaya ve deflasyona yol açm ıştır. 

(vii) K ıymetli maden arzın ın darlığ ı, diğer şartlar veri iken,  tağş iş 

polit ikalar ın ı ve akçedeki gümüş oran ın ı artırm ıştır (kızı l  akçe).  
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(vi i i)  Darphaneler birer  mukataa niteliğ inde idi. İmparatorluğun 

önemli merkezlerinde darphaneler kurulmuştur. Ancak, para 

krizlerinin yoğun olarak yaşand ığ ı dönemlerde taşradakilerin 

çoğunluğu kapatı lm ış olsa da, İmparatorluk s ın ırlar ı içerisinde 

genell ikle darp hürriyeti korunmuştur. 

(ix) Osmanlı lar, sın ırlar ın ın geniş lemesi üzerine, merkeze uzak 

bölgelerde para bölgeleri oluşturmak suretiyle; o bölgeleri daha 

önce kulland ıklar ı para bir imini kullanmalar ı konusunda  serbest 

b ırakm ış lard ı r. 343  

 16. yüzyı lın ilk çeyreğine gelindiğ inde, ülke sın ır lar ı içinde 

iş levleri nispeten farklı laşm ış altın, gümüş ve bakı r paralardan 

oluşan üçlü bir para sistemi uygulamaya girmişt ir. Altın sikkeler,  

bir parada bulunması beklenen mübadele aracı,  hesap birimi ve 

servet birikt irme aracı olma iş levlerinin tamam ına sahip ve 

genell ikle toplumun ekonomik ve sosyal statüsü yüksek tüccar ve 

bürokratlar ı tarafından kullan ılıyordu. Osmanlı para sisteminin 

temelini oluşturan gümüş akçeler ise, daha çok mübadele aracı  

ve hesap birimi olma iş levlerini yerine getiriyor ve geniş halk 

kit leleri tarafından kullan ılıyordu. Öte yandan, I. Murat 

döneminden it ibaren genell ikle bası la gelmiş olan bakır mang ır lar  

ise, özell ikle küçük alış veriş lerde tedavül aracı ve hesap birimi  

olarak bozuk para ihtiyacın ı karşı lamak, bazı dönemlerde de 

akçeyi ikame etmek amac ıyla kullanı lan, devletin tayin ett iğ i  

i t ibari değerler üzerinden tedavül eden paralar idi. 344 

 Ancak, fetihler devam ettikçe, merkeze uzak bölgelerde 

yukar ıdaki para düzenini aynen muhafaza etmek mümkün 

olmam ıştır. Genellikle İmparatorluğa yeni dahil olan bölgelerde 

eskiden kullan ı lan para birimlerine de dokunulmadan kullan ı lm ış; 

   
343 Ekrem Erdem,  “Osmanl ı  Para  Sis temi  ve  Tağş iş  Po li t ikas ı :  Dönemse l Bir  
Ana l iz” ,  Bankac ı lar  Dergisi ,  (56) ,  2006, s .  10-11 . 
344 Erde m, a.g . m. ,  s .  13 .  
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böylece, farklı  para tedavül bölgeleri  oluşmuştur. Bu bölgelerin 

baş lıcalar ı şunlard ır: Balkanlar, Doğu Anadolu, K ır ım, M ısır  ve 

Kuzey-Batı Afrika (Tunus, Cezayir ve Trablusgarp) bölgeleri.  

Sultanî , İmparatorluk genelinde  temel para bir imi haline 

getir i l irken, bölgesel sikkeler yerel düzeyde kullan ı lmaya devam 

edilmiş,  üzerlerine sadece dönemin Osmanlı padişah ın ın ad ı  

eklenmişt ir. Hatta, diğer ülkelerin kulland ıklar ı para bir imlerinin 

ülke içinde kullan ım ı bile ülke içinde altın ve gümüş miktar ın ı  

artırmak maksad ıyla özendiri lmişt ir. Nitekim Doğu’da İran Şâhîsi , 

M ısır’da Pâre, Eflak-Boğdan, Erdel ve Macaristan civar ında Penz , 

Kır ım’da Kafevî  akçe  tedavül etmişt ir. Bunlardan başka,  Venedik 

Dükası , Ceneviz Altını , İspanyol Riyali,  Hollanda Esedisi,  Polonya 

Zotası , Avusturya Taleri  v.s hep birl ikte piyasada dolaşımda 

olmuştur.345 İşte 17. yüzyı la gelindiğ inde hem bu farklı 

paralar/para sistemleri kullan ılıyor, hem de devlet sık sık para 

tağş iş yöntemine başvuruyordu.  

 Osmanlı Devleti, 17. yüzy ı lın baş lar ından it ibaren yükselen 

enflasyonu durdurmak için 1624 tarihinde “sikke tecdidi”  

yapm ıştı. Bu narh kayd ın ın mukaddimesinde tedavüldeki baz ı  

altın paralar ın ve akçenin rayici de belirt i lmişt i.  Buna göre altun 

120 akçe, kâmil kuruş (r iyal kuruş) 80 akçe, babka 6 akçe, 

Osmanî 3 akçe ve M ısır parası 30 akçe idi. Akçe ise hâlisü’l -ayar 

olup 10’u bir dirhem gelen akçeydi. Bu duruma göre 100 dirhem 

gümüşten 1000 akçe kesilmiş olacaktı. Riyalî kuruşun resmî 

rayici ise 70 akçe idi. Tabi bu rakamlar enflasyon yüzünden 

sürekli değ iş iyordu.346  

   
345 Erde m, a.g . m. ,  s .  13 .  
346 Yediy ı ld ız ,  Bursa’n ın Sosyo-Ekonomik Yap ıs ı ,  s .  120-122 . 
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17. yüzyı lda Bursa’da riyalî kuruş, esedî kuruş, osmanî 

Kuruş, akçe, gümüş para, şerifî altın ve dirhem cinsinden paralar 

vakıf sermayesine dönüştürülmüştü. 

 Osmanlı Devleti ’ndeki para sistemiyle i lgil i  bu girişten 

sonra 17. yüzyı lda Bursa’da para vakıf lar ında vakfedilen para 

cinsleri, tutarlar ı ve akçe olarak rayiçleri  konusunda aşağ ıdaki  

tabloyu izleyelim. 

 
Tablo 14:  Vak ıf  Paralar ve Değerleri 

 
Vakfedi len Paran ın Çeş id i                                   D i rhe m Nem a 

Ora n ı  Sa yıs ı  
 R iya l î  
Kur uş   Esedî  Ku ruş  

Osma nî  
Kur uş  Ak çe A l t ın    10 0 0 0   1  

            100 0   1  
            400 0   1  
  40              1  
  20 0              1  
  140 0              1  
            100 0   1  
  20              1  

            11 0 0 0 
m u rab ah a i  
şe r iyy e 1  

  23 0              1  
            500 0   1  
            100 0   1  
            300 0   1  
30 0               1  
            300 0   1  
            300 0   1  
            300 0   1  
            800 0   1  

  30 0            
aşere ve 
ru b ' a  1  

            100 0   1  
            100 0   1  
      50 0 0 0         1  
      300 0          1  
      500 0          1  
            700 0   1  
      810 0          1  
            100 0   1  
            100 0   1  
            100 0   1  
            600 0   1  
            360 0   1  
            10 0 0 0   1  
  100 0              1  
            10 0 0 0   1  
            150 0   1  
  10              1  
            300 0   1  
            400 0   1  
  50              1  
      27 9 0 0        10 /1 1  1  
  20 0              1  



 

 

98

40               10 /1 1  1  
25 0              10 /1 1  1  
  20 0             10 /1 1  1  
            300 0   1  
            100 0  10 /1 1  1  
  54 0              1  
            720 0   1  
            600 0   1  
  300 0              1  
50                1  
            100 0   1  
            100 0  10 /1 1  1  
            400 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
      300 0         10 /1 1  1  
            50 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
      30 0 0 0        10 /1 1  1  
      30 0 0 0        10 /1 1  1  
  100 0              1  
  10 0             10 /1 1  1  
            200 0   1  
            100 0  10 /1 1  1  
      600 0          1  
50                1  
  100 0              1  
            200 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
      500 0         10 /1 1  1  
            400 0  10 /1 1  1  
35               10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
  10 0              1  
  30 0             10 /1 1  1  
            10 0 0 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
  200 0              1  
            100 0  10 /1 1  1  
            300 0   1  
180 0              10 /1 1  1  
20 0               1  
  80             10 /1 1  1  
            600 0  10 /1 1  1  
            500 0  10 /1 1  1  
            400 0   1  
            100 0   1  
      100 0         10 /1 1  1  
  90 0             10 /1 1  1  
      300 0         10 /1 1  1  
            400 0  10 /1 1  1  
      35 3 5 0        10 /1 1  1  
            26 0 0 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
      700 0         10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
            100 0   1  
            100 0  10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
            200 0 10 /1 1, 5 1  
            100 0  10 /1 1  1  
      400 0         10 /1 1  1  
            25 0 0 0  10 /1 1  1  
            20 0 0 0   1  
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            500 0  10 /1 1  1  
            10 0 0 0   1  
            12 0 00 0   1  
  30              1  
  11 0              1  
  11 0             10 /1 1  1  
        100 0       1  
      400 0          1  
            700 0  10 /1 1  1  
90 0              10 /1 1  1  
        30 0 0 0      10 /1 1  1  
            400 0  10 /1 1  1  
            700 0 10 /1 1, 5 1  
            400 0   1  
            700 0   1  
      200 0          1  
            400 0   1  
            20 0 0 0  10 /1 1  1  
      600 0         10 /1 1  1  
50                1  
            100 0  10 /1 1  1  
            750 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
            24 0 0 0  10 /1 1  1  
            300 0  10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
            300 0   1  
10 0              10 /1 1  1  
      600 0         10 /1 1  1  
  10 0             10 /1 1  1  
      16 0 0 0        10 /1 1  1  
  100 0             10 /1 1  1  
      850 0         10 /1 1  1  
            50 0   1  
  15 0              1  
            320 0   1  
  220 0             10 /1 1  1  
  400 0             10 /1 1  1  
  10 0             10 /1 1  1  
  10 0             10 /1 1  1  
40               10 /1 1  1  
23 6              10 /1 1  1  
      15 0 0 0        10 /1 1  1  
          80 0     10 /1 1  1  
  15 4              1  
            100 0   1  
            500 0   1  
            600 0   1  
            600 0   1  
37 1              10 /1 1  1  
14 ,5                1  
  120 0              1  
  400 0              1  
  65             10 /1 1  1  
  25 0              1  
  150 0             10 /1 1  1  
      20 0 0 0        10 /1 1  1  
  30             10 /1 1  1  
  50 0              1  
            150 0   1  
      520 0         10 /1 1  1  
      360 0         10 /1 1  1  
  30             10 /1 1  1  
  205 0             10 /1 1  1  
            600 0  10 /1 1  1  
62 5              10 /1 1  1  
  35            10 /1 1, 5 1  
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            45 0 0 0 10 /1 2, 5 1  
            50 0 00 0  10 /1 1  1  
      10 0 00 0         1  
      430 0         10 /1 1  1  
            100 0   1  
            100 0   1  
            300 0  10 /1 1  1  
            600 0   1  
      100 0          1  
            800 0   1  
            400 0   1  
  20 0             10 /1 1  1  
  209 3             10 /1 1  1  
            100 0   1  
  10 0             10 /1 1  1  
      30 0 0 0        10 /1 1  1  
            500 0   1  
            400 0   1  
            10 0 0 0   1  
            400 0   1  
            400 0   1  
  100 k ı ta              1  
  30              1  
  50              1  
            100 0  10 /1 1  1  
            60 0   1  
      200 0         10 /1 1  1  
50                1  
50                1  
  30 0             10 /1 1  1  
    15 0            1  
65 .5                10 /1 1  1  
10 0               1  
      16 0 0 0         1  

      360 0        
10/1 1 ik i  
pu l  1  

      26 0 0 0         1  
      250 0         10 /1 1  1  
            500 0   1  
      25 0 0 0         1  
      100 0          1  
50                1  
            100 0   1  
            10 0 0 0  10 /1 1  1  
50 0              10 /1 1  1  
      300 0         10 /1 1  1  
  90 0             10 /1 1  1  
            10 0 0 0   1  
            50 0   1  
      978 0         10 /1 1  1  
            100 0  10 /1 1  1  
50                1  
      500 0         10 /1 1  1  
            36 0 0 0   1  
      500 0          1  
            100 0   1  
      40 0 0 0         1  
            100 0   1  
30                1  
200 0               1  
  50              1  
  108 0              1  
  50              1  
  50              1  
  30 0              1  
54                1  
            10 0 0 0  10 /1 1  1  
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            700 0   1  
            100 0   1  
            800 0   1  
10 0               1  
      80 0 0 0         1  
      10 0 00 0         1  
            300 0 nehc i  şe r ' i  1  
  40 0              1  
To pl am                24 9  
80 4 5, 5 35 9 8 7 15 0  75 8 83 0 31 0 0 0 80 0  12 2 160 0     
                  
Ak çe 
ede r i              T op l am   
64 3 64 0 24 4 711 6  36 0 0 0 75 8 83 0 93 0 00 0 96 0 0 0 12 2 16 0 0 0 171 275 86      

 

17. yüzyı lda Bursa’da toplam 249 adet para vakf ı  

kurulmuştur. Vakfedilen tüm akarlar arasında paralar ın oran ı  

%21.8’dir. 347 Bursa’da akar türü olarak en fazla ev vakfedilmişt i  

(%45.4). İşte şehirde, evden sonra en çok vakfedilen akar türü 

nukut olmuştur. Bursa’da evler ve paralar, kurulan vakıf lar için 

vakfedilen akar eğ i l imini belir lemektedir. İkisi bir l ikte 

düşünüldüğünde, %67 oran ına ulaşan bu akarlar, o yıl larda 

yaşayan Bursa halkın ın en it ibar ett iğ i /en çok vakfettiğ i  akar türü 

olmuştur. Diğer bir açıdan da Bursa’da akar vakfeden vakıf lar, 

%26.8 oran ındad ır. 348 Bu sayı ve oranla para vakıf lar ı Bursa’da 

evlerden sonra ikinci yayg ın vakıf ve sermaye türünü 

oluşturmaktad ır. K ısaca söylemek gerekirse Bursa’da bulunan 

vakıf lar ın büyük bir bölümünün baş lıca gelir kaynağ ı  ve 

sermayesi naki t paralard ı. 

Tabloya göre,  8045.5 değerinde riyali kuruş,  35897 

değerinde esedi kuruş, 150 Osmanî kuruş, 758830 akçe,   31000 

altın, 1221600 dirhem para vakfedilmişt ir. Bu paralar akçe 

cinsine tahvil edildiğinde,  miktar olarak en az osmanî kuruş, en 

çok da dirhem vakfedilmişt ir. Vakfedilen paralar arasında sayıca 

ve değer olarak dirhemin yüksekliğ ine bakı lırsa dirhemin ilgil i  

   
347 Bkz.  Ekle r ,  Tablo :  Vak ı f lar ın Akar  Tür ler i ,  Ünite Ade tler i  ve Oranlar ı  
348 Bkz.  Ekle r ,  Tablo :  Akar  Vakfeden Vak ı f  Say ı lar ı  ve Oranlar ı  
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dönemde Bursa’da halk aras ında daha yayg ın bir kul lanım ı 

olduğunu söylemek gerekir.   

Para vakıf lar ı bir yandan şehir veya köylerdeki  kamu 

hizmetlerinin yerine getiri lmesini sağ larken diğer taraftan da 

halka kredi kaynağ ı sağ layan önemli bir kurum görevini ifa 

ederdi. 349 İster tüketim, ister giriş imci kredisi şeklinde kullan ı lsın, 

bu tür yatır ımlardan elde edilen gelir ler vakf ın asıl  amac ı için 

harcanmaktayd ı.Bu bağ lamda, vakıf lar ın asl- ı malın ı oluşturan bu 

paralar ın, Bursa şehrinde de ihtiyaç sahiplerine kredi olarak 

kulland ır ı ld ığ ı ve bunun yayg ın bir anlayış olduğu 

bil inmektedir. 350 

2. Kitaplar 

 Osmanlı Devleti ’nde sosyal ve kamu hizmetleri hayır  

sahipleri tarafından kurulan vakıf lar sayesinde yürütülmekteydi.  

Bir insanın doğumundan ölümüne kadar hayat ın ın her safhasında 

duyabileceğ i  ihtiyaçlara cevap verebilmek gayesiyle kurulmuş bu 

vakıf lar arasında, medreselerde müderris ve öğrencilerin,  

mahallelerde de mahalle halk ın ın ihtiyaçlar ın ı karşı lamak için 

yap ı lm ış kitap ve kütüphane vakıf lar ı bulunmaktayd ı. 351  

   
349 Bir  kred i kurumu olarak Bursa ’daki para vak ı flar ı  hakk ında geniş  b i lg i  için  
bak ın ız .   Hamdi Döndüren ,  “İslam’da ve Osmanl ı  Tatb ikat ında Para Vakfı  ve 
Finansman Olarak Kul lanma Yöntemler i”,  Al t ıno luk ,  53 ,  Temmuz 1990,  s .  17-19;  
Murat Çizakça,  Risk Sermayesi Özel Finans Kurumlar ı  ve Para  Vak ı f lar ı ,  İstanbul  
1993; ayn ı  yazar ,  “Cash Waqfs of Bursa ,  1555-1823” ,  Journal o f the  Economic 
and  Socia l  o f the Orien t ,  38 ,  (3) ,  E .J .  Br i ll ,  Le iden ,  1995, s .  314 -354.   
350 Cafer  Çi f tçi ,  araş t ırmas ında, Bursa ’da 16  ve 18 .  yüzy ı l lara a it  vak ı flarda,  para 
vak ı flar ın ın, kred i  kurumu o larak nas ı l  iş l ed iğ ine  gen iş  b ir  şeki lde değ inmiş t ir .  
Çi f tç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  158-234.  
 
351 İsmail E.  Erünsa l,  Türk Kütüphaneleri Tarih i I I  Kuruluş tan  Tanzimat’a  Kadar  
Osmanl ı  Vak ı f  Kütüphaneleri ,  Ankara 1988,  s .  XII I .  Bu eserde  Osmanl ı  
Devlet i ’nin kuruluşundan Tanz imat ’a kadar  o lan vakı f kü tüphaneler i  ve yap ı lar ı  
geniş  o larak ince lenmiş t ir .  
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 Bursa’da Osmanlı Devleti ’nin erken dönemlerine ait kitap 

ve kütüphane vakıf ları olduğu bil inmektedir. Bursa’da Timurtaş 

Bey oğlu Umur Bey 1440 tarihinde kendine ait birçok kitab ı, 

yaptı rd ığ ı medrese ve camide kullanı lmak üzere vakfetmişt ir.  

Vakfiyesinin sonuna adlar ın ı yazd ırd ığ ı kitaplardan Türkçe 

olanlar ın ın Bursa’daki camisine (Umur Bey Camii) konmasın ı  

belirtmişt ir. Vakıf şartlar ına göre bu kitaplar camide 

bulundurulacak ve camiye gelip gidenlerin istifadesine 

sunulacaktır. Ayr ıca vakıf kitaplar camiden d ışar ı  

çıkartılmayacakt ır. 352 

 Yukar ıda 15. yüzyı lın ilk yar ısına ait bir tarihte kitap 

vakfın ın nası l  gerçekleşt iri ldiğ i  ve şartlar ın ın neler olabileceğ i  

örneklendiri lmiş t ir.  

17. yüzyı lda Bursa’da sekiz kiş i  sahip olduğu kitaplar ı 

vakfederek kitap vakf ı kurmuştur.353 Vakfedilen kitaplar ın tür ve 

sayılar ı aşağ ıdaki tabloda görülmektedir. 

Tablo 15: Bursa’da Vakfedilen Kitaplar  

Kitaplar  
Say ıs ı  Cin si 
1   
1 Kur 'an- ı  Ker im  
1 Kur 'an- ı  Ker im  
1 K ırk  beş  c i l t  k i tap 

1 
Kur ’an- ı  Ker im ve 
otuz cüz  

1 Kur 'an- ı  Ker im  
1 Kur ’an- ı  Ker im  
1 Otuz cüz 
 8 Toplam 

   
352 VGM A; Vak fiye De fte ri ,  Nu. 591/181/182. 
353 Bursa  Şeriye S ici l i ,  B  141/132 ab ; Bursa  Şeriye  S icil i ,  B 48/53  b ;  Bursa  Şeriye  
S ici l i ,  B  21/110 b ; Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 41/159 ab ; Bursa  Şeriye S ic il i ,  Bursa  
Şeriye S ici l i ,  A 10/136 b ; Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 51/40  a; VGMA; Vakfiye Def teri ,  
Nu. 610/134/170;  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 31/91  a- 92  a.  
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 Vakfiyelerdeki bilgilere göre sekiz vâk ıftan beş i  Kur’an- ı 

Kerim, ikisi otuzar cüz ve biri  de kırk beş ci l t kitap vakfetmişt ir. 

 Temenna Dergâh ı kurucusu olan Şeyh Hüsamettin 

Efendi’nin kendi dergâh ı için düzenlenmiş olduğu vakfiyede bir 

kitap l istesi mevcuttur. Şeyh Hüsamettin Efendi bu kitaplar ın bir  

dolapta korunmasın ı istemiş, sadece dergâhta bulunanlar ın deği l ,  

mahalle halkın ın da bu kitaplardan yararlanmas ına izin vermişt ir. 

Ayr ıca adı geçen kiş i ,  kitaplar ın nası l  korunması gerektiğini de 

vakfiyesinde belirtmişt ir. Buna göre “haf ız- ı kütüb” adıyla bir 

görevli bulunacak, bu kitaplar ı alanlar ı sık sık kontrol edecek ve 

okumayanlardan kitaplar ı geri toplayacaktır. Ayn ı şekilde bu 

görevli, kitaplar ın tozlanmasın ı ve yıpranmasın ı da 

önleyecekt ir. 354 

Kur’an- ı Kerim ve cüzler daha çok mahalle cami veya 

mescit lerinde okunmak üzere vak ıf olarak bırakı lm ıştır. 

Günümüzde bile bazı camilerde vakıf veya hediye edilen Kur’an- ı 

Kerimler görülebilmektedir.  

 

3. Zirai Aletler 

 Köylerde veya çift l iklerde zirai üretimin yap ılabilmesi için 

birçok tar ım araç gerecine ihtiyaç vard ır. Bunlar çift l ik  veya 

tarlalarla bi r l ikte vakfedilebildiğ i  gibi bazen de ayr ı olarak 

vakfedilmiş lerdir. Tarım üretiminin yap ıld ığ ı bölgelerde çift 

aletleri son derece önem kazand ığ ından bunlar da vakıf mallar  

arasında yer alm ıştır. Eldeki bilgilere göre Bursa’da Ramazan 

Baba Dergâh ı için vakfedilen bir çift l ikle birl ikte birçok çift aleti  

   
354 Hasan Basr i  Öca lan,  Bursa’da  Tasavvuf  Kültürü ,  s .  252; Bursa  Şeriye S ici l i ,  B  
41/159 ab .  
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de vakfedilmişt ir. Vakfiyedeki şartlarda söz edilen tar ım araç 

gereçlerinin kullan ım ın ın zâviyede kalan derviş lere bakı ld ığ ı  

bel irt i lmişt i r. 355 

 

4. Ev Eşyaları  

 Gündelik yaşamda kullan ılan ve kap kacak tabir edilen ev 

eşyalar ı, i lgi l i  dönemin maddi kültür ögeleridir. Bu ögelere en çok 

tereke defter lerinde, alım satım belgelerinde ve vakfiyelerde 

rastlanabilmektedir. Ev eşyalar ı alım satıma, mirasa konu olduğu 

gibi vakıf lara da konu olmuştur. 

 Bursa’da on bir vakfın mallar ı arasında çeş i t l i  ev eşyalar ı 

görülmektedir.  Bir zâviyeye vakfedilen ev eşyalar ı arasında 

şunlar zikredilmişt ir:   

“…beş  aded kebir ve sagir kazganlarımı  ve beş  tencereyi ve  

dört güğümü ve on bak ır siniyi ve beş  ayaklı  sahanı  ve beş  tebsiyi ve 

beş  tas ı  ve beş  şamdanı  ve beş  p irinç çerağı  ve iki çif t  kevgir ve 

kefçeyi ve üç bakrac ı  ve beş  kalıçay ı  (halı),  ve beş  ki l imi…”356 

Ev eşyalar ı daha çok bir mahallenin taam vakf ında veya 

zâviyelerde kullan ı lmak üzere vakfedilmiş lerdir. Bunun yan ı sıra 

eşyalar ın vakfedildikten sonra satılıp ele geçen paran ın vakf ın 

esas şartlar ı için değerlendi ri ldiği  de görülmüştür.  

 

 

 

   
355 VGM A; Vak fiye De fte ri ,  Nu.  625 /84/8 1 . 
356 VGM A; Vak fiye De fte ri ,  Nu. 625/84/81 . 
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5. Altın 

Günümüzün önemli bir yat ır ım aracı olan altın Osmanlı 

Devleti döneminde ziynet eşyası olmasın ın d ışında vakıf lar ın ana 

sermayeleri arasında kabul edil iyordu. Bursa’da kad ın vâkıf lar ın 

çokluğu vakfedilen nesnelerin çeş i t ve özell iklerini de etkil iyordu. 

Kad ınlar alt ın takı lar ı, bir hayır kurumu veya şartı için 

vakfedebil iyordu. Bursa’da şartlar ı ve mallar ı arasında altın takı  

bulunan üç vakıf vard ı. Bunlardan birinde yirmi sekiz miskâl çift 

alt ın357 birinde ell i  miskal bilezik, 358 diğerinde ise çift bilezik alt ın 

vakfedilmiş t i . 359 Vakfiye şartlar ında bu altınlar ın satı lması, 

parasın ın iş leti lerek gelir elde edilmesi gerektiği  belirt i l iyordu. 

Böylece vakıf altınlardan vakf ın esas gayesini  

gerçekleşt irebilmesi için gelir temin edilmiş oluyordu.   

 

C. Değerlendirme 

 17. yüzyı lda Bursa’da kurulan vakıf lar ın gelir ini  ve 

idamesini  f inanse eden kaynaklar ın arasında menkul ve 

gayrimenkul hemen hemen her çeş i t  yatır ım aracın ın olduğu 

görülmüştür.  Bursa’da şehir etrafında tar ım alanlar ın ın 

bulunması, sıcak su ve akarsular ın ın bol olması, ipek böceği  

üretiminin yap ı lması, canlı bir t icaretin yürütülmesi, vakıf lara 

f inans sağ layan gelir kaynaklar ın ın çeş i t lenmesinde önemli  

etkenler olmuştur.  

 Şehirde vakıf gelir kaynaklar ı arasında ev, para ve bağ  

vakıf lar ı ön plâna çıkm ıştır. Aslında bu üç grup, bir açıdan ilgil i  

   
357 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  63/74  a.  
358 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  90/115 b .  
359 Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  103/80  a.  
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dönem ve bölgedeki vakıf ekonomisinin ana tablosunu çizmişt ir.  

Ev vakıf lar ın ın diğer akarlara oranla ezici bir çoğunluğu vardır.  

 Vakfiyelerde, ayr ı lan gelir kaynaklar ın ın, umulan gelirleri  

oluşturup oluşturmad ıklar ı, ne kadar süre ayakta kalabildikleri  

tam olarak bil inememektedir. Örneğ in kiraya verilerek iş leti lmesi  

istenen bir dükkân ın ne kadar bir ücretle kiraya verildiğ i ,  bu 

gelirin ne kadar bir süre devam ettiğ i  vakfiyelerden takip 

edilememektedir. Bu tür bilgilerin birçoğuna vakıf  muhasebe 

defterlerinden ulaşı labil ir.  

 16. yüzyı lın ikinci yar ısından it ibaren Osmanlı devlet 

düzeninde ortaya çıkmaya baş layan sorunlar, vakıf sistemini de 

olumsuz etkilemişt ir. İ lgi l i  dönemlerde vak ıf larda yaşanan 

olumsuzluklara bazı Osmanlı yazarlar ı ve belgeleri işaret 

etmişt ir. Gelibolulu Mustafa Âli ’nin, vakıf lar ın iş leyiş ine il işkin 

dile getirdiğ i  sorunlar aras ında; kamuya harcanmak için vakıf 

görevli lerine emanet edilen paralar ın yerine sarf edilmemesi, 

imaretlerde mutfak için harcanmas ı gereken paralarda, ribâ (faiz)  

gelirlerinde ve vakıf tesislerin onar ım ödeneklerinde usulsüzlük 

yap ı lması yer almaktad ır. 360 

 Vakıf sisteminin düzenli olarak iş leyiş inde vakıf  

görevli lerine önemli bir iş düşmekteydi. Ancak 17. yüzyı ldan 

baş layarak hemen her kaza merkezine ait sicil kay ıt lar ı “nâ-ehil”  

olan “müstehak” olmayan birçok kiş inin herhangi bir yolla 

kendilerine berat çıkard ıklar ı belirt i lmişt ir. 361 

 Vakıf yönetici lerinin veya görevli lerinin vakfa ait gelir leri  

zimmetlerine geçirdiklerine il işkin sicil kayıt lar ı da vard ır. Kötü 

yönetim yüzünden, vakıf lara ait paralar yöneticilerin yakınlar ına, 

   
360 Oğuzoğ lu ,  Osmanl ı  Dev let Anlay ış ı ,  s .  64 .  
361 Oğuzoğ lu ,  a.g . e. ,  s .  65 .  
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kimi zaman faiz geliri de talep edilmeden verilmekte, böylece 

vakfın ana sermayesi çoğu zaman bu kiş i lerin ellerinde 

kalmaktayd ı. 362  

 Osmanlı devlet ve toplum düzenindeki olumsuz gelişmeler, 

vakıf lar ın gelir kaynaklar ında azalmaya neden olmuştu. Bazı  

vakıf lar ın gelir leri, vakfedilmiş arazilerden sağ lan ıyordu. 17.  

yüzyı l  baş lar ındaki “Celali Fetreti” sürecinde köylünün zarar  

görerek toprağ ın ı terk etmesi vakıf lar ın gelirlerini azaltm ıştır. 363  

 Osmanlı parasın ın sık sık “tashih” edilerek içinde daha 

düşük miktarda gümüş bulunan akça ya da kuruş darbedilmesi  

vakıf lar ın malî durumunu etkilemekteydi. Vakıf lar ın ekonomik 

sorunlarla karşılaşması her şeyden önce vakıf tesislerin onar ım 

için gerekli f inansman ı bulamamasına yol açmaktayd ı. Bu 

durumda da vakıf yap ı lar, giderek harabe haline gelmekteydi . 364  

  Verilen bilgileri toparlamak gerekirse, 17. yüzy ı lda Osmanlı  

Devleti ’nde ve Bursa’da yaşanan siyasi, sosyal ve ekonomik 

olaylar, gelir kaynaklar ın ı ve bunlar ın bağlı bulunduklar ı vakıf lar ı  

derinden etkilemişt ir. Para vakıf lar ı, yaşanan h ızlı enflasyon 

art ışından, tağş iş lerden, kredi olarak veri l ip geriye ödenmeyen 

paralardan, devletin vergi polit ikasından, avar ız ve sürsatlardan 

olumsuz etkilenmişt ir. Bina ve iş letmeler ise, şehirde yaşanan 

celalî isyanlar ı sırasındaki yıkımlardan, eskimiş durumda 

olanlar ın tamir edilmemesinden, görevli lerin ihmallerinden vb. 

durumlardan dolay ı çöküntüye uğram ış, gelir getiremez duruma 

düşmüş lerdir. Bu durumda birçok vakf ın gayrimenkulü şah ıslara 

veya zengin başka vakıf lara satı lm ış, kendi vakıf lar ına gelir  

getirmez olmuş lard ı r.   

   
362 Oğuzoğ lu ,  a.g . e. ,  s .  65-66 .  
363 Oğuzoğ lu ,  a.g .e. ,  s .  66 .  
364 Oğuzoğ lu ,  a.g . e. ,  s .  66 .  
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

KURUCULARINA GÖRE 17. YÜZYIL BURSA VAKIFLARI 

 

I. SOSYAL STATÜLERİ AÇISINDAN VAKIF KURUCULAR  

 Tarih sürecinde toplumlar, çeş i t l i  hiyerarş i  ve tabakalaşma 

teorilerine göre sosyal sın ıf lara ayr ılm ış lard ı. Bu gruplaşmaya 

etki eden faktörler arasında üretim araçlar ı,  ekonomik durum, 

it ibar, siyasi iktidar, değerler, ihtiyaçlar, bir topluluk üyelerinin 

birbir leri hakkında verdikleri kararlar gibi etkenler vardı. 365 

 Osmanlı Devleti ’nde ülke egemenliğ ine yeni katı lan 

insanlar ın toplum içindeki yerlerinin belirlenmesi ve yeni sosyal 

gruplar ın oluşması Osmanlı insan-toplum anlayışı ve yönetim 

felsefesine göre gerçekleşmişt i . 366 

Osmanlı Devleti 17. yüzyı l  öncesinde sosyal, siyasal, idarî 

ve ekonomik yap ı lanmasın ın zirvesine ulaşm ıştı. Devletin temel 

unsurlar ından olan ve kuruluşundan it ibaren farklı dinlere ve 

ırklara mensup insanlardan oluşan toplum ise, içerisinde 

bulunduğu iktisadî, dinî ve idarî şartlara göre sın ıf lara ayr ılm ıştı. 

Fetihlerle birl ikte topluma kat ılan insanlar  da çeş i t l i  şekil lerde bu 

sın ıf land ı rmaya dâhil  edil iyordu. Toplumun biçimlenmesinde ve 

teşkilatlanmasında din faktörü önemli bir rol oynuyordu. Osmanlı  

mil let sistemi, toplumu din esasına göre farklı kategorilerde ele 

alıyor ve örgütlüyordu.  

   
365 Yediy ı ld ız ,  “Türk  Vak ı f  Kurucular ın ın Sosyal Tabaka laşmadaki Yer i 1700-
1800”  Osmanl ı  Ara ş t ırmalar ı ,  I I I ( İstanbul 1982) ,  143-144. 
366 Baheddin Yediy ı ld ız,  “Klasik Dönem Osmanl ı  Toplumuna Gene l Bir  Bak ış”,  
Türk ler ,  X, Editör :  Hasan Cela l Güzel,  Kemal  Çiçek,  Sa lim Koca,  Ankara 2002, s .  
183 . Bu çal ışmada Osmanl ı  klasik dönem Osmanl ı  top lumu bütün yönler iyle  ele  
a l ınarak ince lenmiş t ir .  
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Osmanlı toplumunda halk din eksenli örgütlenmenin 

yan ında toplumdaki görevleri ve iş levleri açısından da farklı  

kategorilerde yer almaktayd ı.  

Kiş i lerin toplumdaki iş levsel rollerine göre grupland ır ılması, 

toplum hayat ın ın düzenli ve sağ lıklı sürdürebilmesi için 

gerekl iydi .  

 Osmanlı dönemi toplum anlayışına göre tabakalaşma, 

Allah’ın insanlara kı ld ığ ı sosyal bir zaruret idi. Çünkü sosyal 

hayatta insanlar birtakım haklara ve görevlere sahip gruplara 

ayr ı lmak zorunda idiler.367 

 Bir Türk tarihçisine göre Anadolu’daki Türk toplumunun 

tabakalara ayr ı lmasında temel etken devlet olmuştu. Ona göre,  

1071 tarihinden it ibaren Anadolu’da yerleşmeye baş layan Türk 

toplumunun oluşması ve sın ıf lara ayr ı lması toprağ ın mülkiyet  

hakkına sahip olduğundan devlet taraf ından gerçekleşt ir i lmiş, 

böylece toplumda fonksiyonel sın ıf lar ortaya çıkm ıştı. Bu sın ıf lar;  

askerî ler, şehirl i ler, ve köylülerdi.368  

Osmanlı Devleti ’nde insanlar, muhtelif k ıstaslara göre 

gruplara ayr ı lıyor ve ona göre değerlendir i l iyordu. Buna göre 

Osmanlılar döneminde insanlar; 

Hukukî açıdan; Müslim ve kâfir ler ;  

Siyasal açıdan; Müslümanlar, Zımmîler, Müste’minler ve 

Harbîler ;  

   
367 Osmanl ı  Devlet i ’nde egemenl iğ in i lâh î kaynakl ı  o lduğu gib i görevlendirmenin 
de ilâh î kaynakl ı  o lduğu, fakat hükümdar ın kendisin in i lâhî  o lmad ığ ı  
belir t i lmiş t ir .  Nevza t Kösoğ lu,  Eski  Türk lerde İslâm’da ve Osmanl ı larda  Dev le t ,  
İstanb ul 1997, s .  234 . 
368 Musta fa Akdağ ,  Türkiye’n in  İkt i sad î  ve  İç timaî  Tarih i I I ,  (1453 -1559) ,  İstanbul  
1995, s .  80 .  
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Dinî açıdan; Sünnîler, Ş i î ler, Kitabîler, Mecûsîler, Putperestler, 

Mürtedler ; 

Tabiî açıdan; hürler, köleler ;  

Medeni yönden; şerif ler ya da emirler, rüesa, evsat-ı sukiya 

(Çarşı Ortaları), hisâs ; 

 Ahlâkî açıdan; sâlihler ve fâsıklar  olarak çeş i t l i  sın ıf lara 

ayr ı labil iyordu.369 

 Osmanlı l i teratüründe toplum yap ısıyla i lgil i şu anlayışın 

hâkim olduğu vurgulanmaktad ır. İnsan geçimini temin edebilmek 

için diğer insanlara muhtaçtır . İşte bu ihtiyaç toplumlar ın ve 

milletlerin oluşmasına yol açm ıştı r. Çünkü toplum hayatın ı 

sürdürebilmek ancak dayan ışma ve yard ımlaşmayla mümkündür. 

Toplum üyeleri aras ındaki uyumun devam ı, her ferdin toplum 

içinde yaratı lıştan sahip olduğu yeteneğin gerektirdiği  mevkide 

bulunmasına ve bu yerin korunmasına bağlıd ır. Böyle bir iş  

bölümü, ister istemez toplumda bir farklılaşmayı ve 

tabakalaşmayı zorunlu kı lmaktad ır. 370   

Osmanlı yazarlar ı, özell ikle 16. yüzyı lda, bir yandan 

Osmanlı düzenini oluşturan toplum katlar ın ı belirt irken ve 

devletin (mülkün) temelini teşkil eden adalet i lkesinin, her bireyin 

toplumdaki yerini koruması i le gerçekleşeceğ ini düşünürken, öte 

yandan da devlet çarkın ın düzenli bir şekilde iş lemesi için gerekli  

önlemleri anlatm ış lard ır. 371 

Osmanlı düzeninin hiyerarş ik yap ısın ı ve dayand ığ ı adalet 

anlayışın ı şematik bir şekilde en iyi anlatan ve bu yüzden de en 

   
369 Yediy ı ld ız,  “… Osmanl ı  Toplumuna Genel Bir  Bak ış”,  s .  185 -186.  
370 Yediy ı ld ız,  “… Osmanl ı  Toplumuna Genel Bir  Bak ış”,  s .  184 . 
371 Taner  T imur ,  Osmanl ı  Kiml iğ i ,  Ankara 1998,  s .  97 . 
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çok başvurulan yazar K ınalızâde olmuş tur.372 Kınalızâde’nin eseri  

özell ikle devlete egemen adalet anlayışın ı “daire-i adliye”  

şeklinde şematik açıklaması i le ünlüdür.373 Bu açıklamaya göre;  

devlet şeriata dayanarak reayâyı koruyacak, huzur içinde 

bulunan reayâ zenginlikler üretecek, bu zenginliklerde pay ı olan 

devlet daha çok asker toplayacak ve koruyucu görevini daha iyi  

yapacak ve bunun sonucu olarak da reayâ daha çok zenginlikler  

üretecekti r. 374 Toplum huzurunun ve düzeninin temeli olarak 

görülen bu mekânizman ın sağlıklı iş leyebilmesi amacı ve görev 

ayr ı lığ ı düşüncesi, Osmanlı toplumunda temel olarak iki ana grup 

insan ortaya çıkarm ıştır: Bunlardan birincisi, devleti ve sosyal  

düzeni korumaya mecbur olan yüksek devlet görevli leri,  

yönetenler (Askerî) sın ıfı ; diğeri ise hizmetlerini yapabilmeleri  

için bir incilere gerekli serveti temin etmeye çalışanlar ın meydana 

get irdiği  yönetilenler (Reaya) sın ıfı idi. 375 Bu sın ıf laşma Osmanlı 

toplumunda yaşayanlar ı yürüttükleri görevler açısından ele alıyor  

ve onlar ın bütün kanun, nizam ve hukukî yap ılar ın ı buna göre 

düzenliyordu.376  

Yöneten ve yönetilen sın ıf lar ın ı oluşturan kit leler de kendi 

içerisinde fonksiyonlar ı bakım ından çeş i t l i  guruplara ayr ı lırd ı.  

Klasik dönem Osmanlı toplumunda askerî sın ıf;  padişah ve saray 

halkı, seyfiye, kalemiye ve i lmiye  olmak üzere dört alt guruptan 

oluşurdu.377  

   
372 T imur ,  Osmanl ı  K imliğ i ,  s .  97 .  
373 T imur ,  Osmanl ı  K imliğ i ,  s .  97 .   
374 T imur ,  Osmanl ı  Kiml iğ i ,  97-98 . Yediy ı ld ız,  “… Osmanl ı  Toplumuna Gene l B ir  
Bak ış”,  s .  184 -185. 
375 Yed iy ı ld ı z,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  144-145; Yediy ı ld ız,  “Osma nl ı  
Toplumuna Gene l Bir  Bak ış”,  s .  192 . 
376 Yusuf Halaçoğ lu ,  XI V-XVII .  Yüzy ı l larda  Osmanl ı larda  Dev le t Teşkilâ t ı  ve  
Sosyal Yap ı ,  Ankara 1995, s .  101 . 
377 Yediy ı ld ız,  “…Osmanl ı  Toplumuna Gene l Bir  Bak ış”,  s .  192; Ziya  Kaz ıc ı ,  
Osmanl ı’da  Toplum Ya p ıs ı ,  İstanbul 2003, s .  22-77; Ahmet Tabakoğ lu,  “Osmanl ı  
İçtimaî Yap ıs ın ın Ana Hatlar ı”,  Yeni Türkiye (Osmanl ı  Özel Say ıs ı  I I ,  Ekonomi ve  
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Sosyal statüleşmenin alt kademesinde yer alan ve yönetilen 

sın ıf ı olan reaya da homojen bir yap ıya sahip değ i ldi. Bunlar; 

köylüler, tüccar ve zanaatkârlar i le göçebeler olmak üzere üç 

guruba ayr ılırd ı. Bu zümreler köylerde, şehirlerde veya yaylak-

kış laklarda yaşarlard ı. Yaşad ıklar ı çevre ve kabil iyetlerine göre 

farklı iş lerle uğraşır lard ı. 378 Köylerde yaşayanlar çiftçil ikle,  

şehirlerdekiler ise zanaat ve t icaretle uğraşırlard ı. Göçebeler ise 

geçimlerini hayvancı lıkla sağ larlard ı.   

İncelenen vakfiyelerde genell ikle vâkıf lar ın toplumda sahip 

olduklar ı durum hakkında yeteri derecede açıklayıcı bilgiler yer 

almaktad ır. En azından vakıf kurucular ın icra ett ikleri meslekler,  

vakfiyelerde açık bir şekilde belirt i lmekte veyahut bu belgelerde 

geçen unvan ve lakaplardan, kiş i lerin meslek ve görevleri  

hakkında birtakım bilgiler elde edilebi lmektedir. Buradaki temel  

amaç, toplum tabakalar ın ı ve sın ıf laşmayı açıklamak deği l  

Bursa’da 17. yüzyı lda vakıf kuranlar ın hangi sın ıf lara mensup 

olduğunu belirtmek ve bu gruplar ı kurduklar ı vakıf lar yönüyle  

karşı laşt ırabi lmekti r. 

Çalışman ın bu bölümünde 1600-1700 y ı l lar ına ait Bursa 

vakfiyelerinde geçen vakıf kurucular ı, önce toplum içerisindeki  

iş levsel rolleri göz önüne alınarak sosyal statülerine ve 

cinsiyetlerine göre grupland ır ılm ıştır. İ lk olarak devletin yönetim 

kadrosunu oluşturan askerî sın ıfa mensup vâkıf lar, faaliyet 

alanlar ına göre tasnif edilmiş ve kurduklar ı vakıf lar incelenmişt ir. 

Bu incelemede vâkıf lar ın adlar ın ın önünde veya sonunda yer  

alan unvan, lakap veya meslek belirten ifadeler temel al ınm ıştır.  

 

     
Top lum),  32 ,  (Genel Yay ın Yöne tmeni:  Güler  Eren) ,  Ankara 2000, s .  336-337 ; 
Yediy ı ld ız,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın. . .”,  s .  150-154.  
378 Kaz ıc ı ,  Osmanl ı’da  Toplum Yap ıs ı ,  s .  81 .  
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Tablo 16: 17. Yüzyı l  Bursa Vakıf Kurucular ın ın Statüleri 

VAKIF KURUCULAR Sayı lar ı Oranlar ı  
Sın ıf 
Sayı lar ı  

Sın ıf 
Oranlar ı  

Saray Mensubu Kad ınlar 313 %38.5 

Ehli Örf  37 %4.5 

İ lmiye 160 %19.7 

A
S

K
E

R
ÎL

E
R

 

Kalemiye 0 %0.0 

510 %62.8 

Tüccar 9 %1.1 

Esnaf  6 %0.7 

Ayan 1 %0.1 R
E

A
Y

A
 

Mesleğ i  Bell i  
Olmayanlar 285 %35.2 

301  
%37.2 

Toplam     100% 811 100% 

 

A. Askerî Sınıfın Kurduğu Vak ıflar 

Osmanlı Devleti ’nin idare/yönetim sistemi içerisinde, 

padişah ın kendilerine askerî, idarî, dinî konularda yetki verdiği  

ve vergilerden muaf olan kimseler “askerî sın ıf ı” oluşturmuştur.379 

Bunlara “askerîler” de denmişt ir. Bazı araştırmalarda bu gurup 

“devlet memurlar ı” veya “devlet hizmetli leri” kavramlar ıyla 

açıklanm ışt ır. 380 

Askerî sın ıfı reayadan ayıran en önemli özell ikler, devlete 
vergi ödememeleri ve padişah beratı i le bir devlet hizmetine 
tayin edilmiş olmalar ıyd ı. 381  

Esasen devletten görevleri karşı lığ ı maaş (ulûfe) veya dir l ik  

(bir bölgedeki reayân ın devlete ödemek zorunda olduğu 
   
379 Ha li l  İna lc ık, “Osmanl ı lar ’da  Raiyye t Rüsûmu” ,  Bel le ten ,  XXIII ,  Ankara 1959, 
s .  595 -596; Ha laçoğ lu,  …Devle t Te şkilâ t ı  ve Sosyal Yap ı ,  s .  101; Musta fa Akdağ ,  
Türkiye’n in  İk ti sadî ve  İçt imaî Tarih i I I  (1453 -1559) ,   İstanbul  1995, s .  81 ;  
Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  150; Yediy ı ld ız,  “…Osmanl ı  
Toplumuna Genel B ir  Bak ış”,  s .  192; Tabakoğ lu,  “Osmanl ı  İç timaî Yap ıs ın ın…”,  
s .  336 -337.  
380 Akdağ ,  Türk iye’n in  İk ti sadî ve İçt imaî Tarih i ,  s .  81 .  
381 İnalc ık, “Osmanl ı lar’da  Raiyet Rüsûmu”,  s .  595 -596.  
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vergilerden bir kısm ın ın veya tamam ın ın oradaki görevliye tevcih 

edilmesi) alan askerî sın ıf üyeleri, çok çeş i t l i  görevleri icra 

ediyor olmalar ından bazı araştırmacı lar askerîleri bir tasnife 

tutarak gruplara ayırm ış lard ır.  382  

Önceki bölümde de açıkland ığ ı gibi  askerî  sın ıf; Padişah ve 

Saray halkı, Seyfiye, Kalemiye, İ lmiye olmak üzere dört guruba 

ayr ı lırd ı. 383 Burada şunu da belirtmek gerekir ki askerî sın ıfın bir  

grubu olarak incelenen ve “saray mensuplar ı” ad ı verilen gruba, 

padişah han ımlar ı ve kızlar ı i le bey, paşa, molla ve mevlâna gibi  

unvanlar verilen idareci ve k iş i lerin han ımlar ı ve kızlar ı i le hatun 

unvan ı taşıyan kad ınlar da dâhil  edilmişt ir. 384 Ayr ıca vakıf 

çalışanlar ı i le tarikat ve tasavvuf mensupların ın vakıf lar ı da bu 

gurupta değerlendiri lmişt ir.   

Genel anlamda askerîler, gerçek anlamda askerlik hizmeti  

yapanlar i le memurluk hizmetinde bulunanlar diye ikiye ayr ı labil ir  

ise de385 konunun daha açık ve anlaşılır bir tarzda sunulabilmesi 

için bu çalışmada; padişah ve saray mensuplar ı, örfîye, kalemiye 

ve ilmiye olarak dört gruba ayr ı lm ıştır.  

   
382 Yediy ı ld ız,  asker î  s ın ı fa dâhi l  o lan insanlar ı  Padişahlar ,  s iv il  yönetici ler ,  
ulema,  muhtel i f t ar ika t şeyhler i  ve vak ı f yöne tici ler i  o larak gruplam ış t ır .  
Yediy ı ld ız ,  “Türk  Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  1 46; İna lc ık i se bu gruplar ı  b iraz  
daha aç ık b ir  i fadeyle,  devle tten  ulufe  ve t ımar  alan bütün hizmet sahip ler i ,  saray 
ha lk ı ,  ümera ve u lema , kap ıkulu  ve  devlet  erkan ı  i le  t ımarl ı  s ipahiler ,  kad ı l ar  ve  
müderr i s ler ,  yüksek medreselerdeki ta lebe ler  ve mezunla r  (danişmend ve 
mülaz ımlar)  i le  tüm bu görevl ile r in akraba lar ı  ve kul lar ı  şekl inde be lir tmiş t ir .  
İna lc ık, “Osmanl ı lar’da  Raiye t Rüsûmu”,  s .  595 . 
383 Yediy ı ld ız,  “…Osmanl ı  Toplumuna Genel  B ir  Bak ış”,  s .  192;  Tabakoğ lu,  
“Osmanl ı  İçt imaî Yap ıs ın ın…”, s .  337 . 
384 Yediy ı ld ız,  b i r  ça l ışmas ında,  “padişah saray ına mensup”  ve “muhtel i f 
menşelerden”  kad ın vâk ı flar ı  ge rek doğrudan doğruya sul tan lar ın ailesinden  
o lduklar ı ,  gerekse aske r î  s ın ı f ın d iğer  üye ler i  i le  o lan bağ l ant ı la r ından dolay ı  
(eş ler i  ve  k ız lar ı  g ib i )   a sker î  s ın ı f iç inde  saymak gerektiğ ini  belir tmiş t ir .  
Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın. . .” ,  s .  150 . 
385 Ha laçoğ lu,  …Devlet  Teşk ilâ t ı  ve Sosyal Yap ı ,  s .  101 . 
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Askerî sın ıf vakıf lar ın ı incelemeye geçmeden önce vak ıf 

kurucular ın ın yüzde kaçın ın askerî olduğunu ve bunlar ın 

sayılar ın ı belirtmekte yarar vard ır. 

17. yüzyı la ait incelenen Bursa vakfiyelerinde vâkıf lar ın 

%62.8’i  askerî sın ıfa mensuptur. Sayı lar ı 510 olan askerî sın ıf 

üyeleri  Bursa’da değ iş ik amaçlı vakıf lar kurarak şehrin geliş imine 

katkıda bulunmuş lard ır. 15. yüzyı lda Bursa vakıf kurucular ından 

askerîlerin oranı bir çalışmada %84.8 olarak belirt i lmişt ir. 386 

Bursa vakıf lar ı i le i lgil i diğer bir çalışmada387 ise askerî 

sın ıf ın 15. yüzyı lda kurduğu vakıf lar yaklaşık % 7 oran ındad ır. 

 16. yüzyı lın ilk yar ısında Bursa vakıf lar ın ı kapsayan bir 

çalışma, askerî  sın ıfın kurduğu vakıf oran ın ı %21. 5 olarak 

göstermektedir. 388 

 Bir başka araştırmada 17. yüzyı lda tesis edilen ve vakfiyesi  

Vakıf lar Genel Müdürlüğü Arş ivi ’nde mevcut olan 1663 vakfiyeye 

göre vakıf kurucular ın ın % 68.97’si askerîdir. 389 

 Şehirler bazında yap ı lan çalışmalarda askerîlerin Sivas 

şehrinde kurduğu vakıf lar ın oran ı %50.7,390 Adana’da ise % 94.6 

oran ındad ır. 391  

 Yap ı lan çalışmalar, Türkiye’nin değ iş ik şehir ve 

dönemlerinde askerî  zümreden kiş i lerin kurduklar ı vakıf oranlar ı 

   
386 Toplam 33  vakfiye  ince lenmiş  o lup  bu vakf iye lerdeki  vâkı f lar  t esp it  ed ilmiş t ir .  
Ara ş t ırmada vâk ı f lar la  i lgi l i  değe r lendirmele r  bu 33  vak ı f d ikkate al ınarak 
yap ı lm ış t ır .  Ba şol,  Vakf iyelerine Göre XV . Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  27 .  
387 Bu ara ş t ırmada 303 vakf iye vakı f kurucula r ı  aç ıs ından ince lenmiş t i r .  Tuncer ,  
Mahkeme S ic il le r ine Göre. . . ,  s .  25-27 . 
388 Demire l ,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  59 .  
389 Yü ksel ,  Osmanl ı  Sosyal  ve Ekonomik…,  s .  28 .  
390 Ömer  Demire l,  Osmanl ı  Vak ı f -Şehir  İ l işkis ine B ir  Örnek S ivas Şehir  Hayat ında 
Vak ı f lar ın Rolü ,  Ankara  2000, s .  120 .  
391 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  67 .   
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hakkında bilgiler vermektedir. Bu oranlardan bazı lar ı birbir ine 

yakın bazı lar ı da farklı görünmektedir. 17. yüzyı l  Bursa’sına 

il işkin veriler en çok ayn ı yüzyı lın Türkiye geneline uygunluk 

göstermektedir. Bu durum yap ılan çalışman ın sıhhatini destekler  

mahiyettedir. 

 

1. Saray Mensubu Vak ıf Kurucular 

Askerî sın ıf ın zirvesinde şüphesiz Osmanlı Devleti ’nin 

yönetim sisteminde en yüksek otorite olarak padişah bulunurdu.  

Osmanlı düzeninin baş lıca temel taşı padişahtı.  Yönetenlerin ve 

yönetilenlerin ortak bağ lılık duyduklar ı nokta yaln ıza o idi. 392 

Eski Türk devlet geleneğinde han, hükümdar gibi  

unvanlarla adland ır ılan padişah; Osmanlı larda, devleti yöneten 

ve idare eden en yetkil i  kiş iydi. Osmanlı Devleti ’nin kuruluşundan 

it ibaren hemen hemen bütün Osmanl ı padişahlar ı  çeş i t l i  tür ve 

sayıda vakıf lar kurmuş lard ı.  

Padişahlar ın taşıd ıklar ı sıfat ve unvanlar  dönem dönem 

değişmesine rağmen393 onlar ın temel görevleri olan devleti 

yönetme görevi Osmanlı Devleti yıkılana kadar değ işmeden 

sürmüş tür.   

Padişah töreye göre memleketin sahibi addedilmiş, buna 

göre tüm tebaasın ın canı ve malı üzerine tasarruf hakkı olduğu 

ve bunu çeş i t l i  şekil lerde kulland ığ ı belirt i lmişt ir. 394  

   
392 Kaz ıc ı ,  Osmanl ı’da  Toplum Yap ıs ı ,  s .  23 ,  26 .  
393 Hali l  İna lc ık: “Osmanl ı  Padişah ı”,  Ankara  Üniversi te si ,  Siyasal  Bilg i ler  
Fakül tesi  Dergisi ,  XII I ,  4 ,  Ankara 1958, s .  68 -79 . 
394 Ha laçoğ lu ,  . . .Devle t Teşk ilâ t ı  ve Sosyal Yap ı ,  s .  2 .  
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Osmanlı padişah ın ın yayınlad ığ ı kanunnameler göz önüne 

alınd ığ ında, padişah ın hem askerî sın ıfın hem de reayân ın başı 

durumunda olduğu açıkça görülür. 

 Diğer bir araştırmada da “Hülasa Osmanlı  padişahı  bütün 

devlet salahiyet ler inin sahibi ve s ını f lar nizamının hâkimidir.  Osmanlı 

padişahının düzenleyici ve teşkilât landır ıc ı  otoritesi cemiyetin bütün 

s ını f  ve zümrelerine muayyen bir statü vermiş ,  köylerden vak ı f lara,  

saraydan medreseye kadar her şey onun s ık ı  kontrolü alt ına 

girmiş t ir .”395 denilerek Osmanlı padişah ın ın hem askerî sın ıfın 

hem de reayân ın başı olduğu vurgulanm ıştır. 

Bursa’da vakıf kuran padişahlar; Orhan Gazi, Murat 

Hüdavendigâr, Yı ld ır ım Bayezid396, Çelebi Mehmet, II. Murat ve 

Fatih Sultan Mehmet’t i.  

15. yüzyı lı kapsayan 1400-1500 yı l lar ı arasında tahta 

geçen Osmanlı padişahlar ından sadece bir tanesinin - II. Bayezid 

Han’ ın- Bursa’da müstakil olarak kurduğu bir vakfı yoktur.397 

Padişahlar ın kurduğu vakıf lar ın birçoğu küll iye tarzı yap ılar 

topluluğuydu ve geniş bir alana yayı lm ış vakıf lardan oluşmuştu. 

İ lk bölümlerde görüldüğü üzere Orhan Bey, Murad Hüdavendigâr,  

Yı ld ır ım Bayezit, Çelebi Sultan Mehmet ve II. Murat’ın vakıf lar ı  

   
395 İnalc ık, “Osmanl ı  Padişah ı”,  s .  78 .  
396 Y ı ld ır ım Bayez id  Bursa ’da ,  fark l ı  vakfiye ler  i le  üç ayr ı  vak ı f kurmuş tu r .  Sultan  
Y ı ld ır ım Bayezid’ in vakf iyeler i :Y ı ld ır ım Külliyesi vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  
C  1/153 4a-6a,  VGMA: Vakf iye Def te ri ,  Nu.  608/79/95; Ulu Cami  vakf iyesi,  
Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 29/222 91b-92a;  Kazeruni/İshakiye Zaviyesi vakf iyesi ,  
Şehir  ve İnk ı l ap  Vesika lar ı  Müze Kütüphanesi,   Merhum Muall im Cevdet Bey’ in  
belge ler i  aras ınd ad ır .  
397 I I .  Bayezid’ in Bursa  har ic inde Edirne ve  İstanbul ’da kurduğu vak ı f lar  
mevcut tur .  I I.  Bayezid’ in Bursa ’n ın çe ş i t l i  ye r le r inde han ve dükkânlar  yapt ırd ığ ı  
ve bunlar ın ge lir ler ini  d iğer  şehir l erdeki vak ı f lar ına b ırakt ığ ı  b i l inmektedir .  
Bursa ’daki Koza Han ve  Pir inç Han ı ,  vakf iyesine  göre Sul tan I I .  Bayez id  
tara f ından İstanbul ’daki  kül liyesi ne ge lir  get irmek iç in yap t ır ı lm ış t ır .  Türkiye’ de  
Vak ı f  Abide ler  ve Eski Eserler ,  I I I ,  Ankara 1983, s .  340 . Bundan sonra bu ese r  
d ipnotlarda TVAEE. şeklinde geçecektir .  
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küll iye tarzındayd ı ve içerisinde çeş i t l i  hizmetlere yönelik birimler  

kurulmuştu. 

Fatih Sultan Mehmet’in vakıf lar ı ise daha önce kurulmuş 

olan Emir Sultan Vakf ı’na i lhak ve görevli lerin vazifelerini art ırma 

şeklinde olmuştu.398  

Daha devletin kuruluşundan it ibaren Osmanlı padişahlar ı 

tarikat ve tasavvuf zümrelerine temlik yoluyla araziler vermiş,  

zâviyeler kurmuş ve onlara vergi muafiyeti tan ım ış lard ı. 399 

Bursa’da da padişahlar ın kurduklar ı vakıf lar arasında, 

devir lerinde yayg ın ve sayg ın olan tarikat, tasavvuf ve ahi  

zümrelerine tahsis ett ikleri vakıf lar yer almaktaydı. Bu vakıf lar 

   
398 H.Baki Kunte r ,  “Emir  Sul tan Vak ı f lar ı  ve Fatih’ in Emir  Sultan Vakf iyesi” ,  
VD. ,  IV Ankara 1958, s .  39-79 .  
399 Ömer Lütf i  Barkan, “Osmanl ı  İmparator luğu’nda Bir  İskân ve 
Kolonizasyon Metodu Olarak Vak ı f lar  ve Temlik ler” , VD.,  I I ,  Ankara 1942, s . 
279-304; Muhasebe- i  V i layet- i  Anadolu Def ter i ’nde de Vakf ı  zav iye- i  Abdal  
Mehmet , Vakf ı  zav iye - i  İshakiyye, Vakf ı  zav iye- i  Yakub Bey veled- i  
Bedreddin Bey, Vakf ı  zav iye - i  Geyik l i  Baba,  Vakf- ı  ev lad - ı  Şeyh Yusuf  (an  
Murad Hüdevendigar) ,  Vakf ı  zav iye- i  Şeyh İshak (an Osman Bey), Vakf ı  
zav i ye - i  Şeyh Akb ıy ık gib i  kay ı t lar  mevcuttur .  Sultan Osman,  Orhan ve  
Murad Hüdâvendigâr ’ ın yukar ıda örnek ler i  ver i len tar ikat ve tasavvuf  
erbab ına ç i f t l ik  ve mezraa vakfett ik ler i  kay ı t l ıd ı r .  BOA.  MVAD .  s . 12-31 ; 
Neşet  Çağatay da,  Osmanl ı  hükümdar lar ın ın kuruluş tan baş layarak Fat ih 
Sultan Mehmed devr ine kadar hemen hepsinin ahi örgütüne gird ik ler in i  ve 
ülkenin gerek l i  bütün yer ler inde derv iş  ve ahi koloni ler i  o luş turup bunlar ın  
gider ler i  iç in zengin vak ı f lar  yapt ık lar ın ı  b i ld ird ik ten sonra, Sultan Orhan’ ın  
büyük bir  toprak parças ın ı  Malkara ahi l iğ ine vakfett iğ in i ,  Sultan Murad  
Hüdâvendigâr ’ ın, vakfiyes inde s ın ır lar ı  ç izi len Telkat köyü’nü Seydi Bey 
oğ lu  İmam Eminüddin Fakih’e ve çocuklar ına vakfett iğ in i ,  ayr ıca Sultan  
Y ı ld ı r ım Bayezid ’ in de, Dimetoka’da başka bir  ahiye bir  zav iye  yapt ır ıp,  
şehir  iç indeki başhanenin gel i r in i  bu zav iyeye vakfet t iğ in i  bel i r tm iş t i r .  Neşet  
Çağatay, “Sultan Murad Hüdavendigâr Ad ına Düzenlenmiş  B ir  Vakf iye” ,  
VD.,  X I I,  Ankara 1978, s .  9-10;  M. Tayyib Gökbi lg in de bu konudaki 
tespit ler in i ,  “Orhan Bey hâk im olduğu yer lerde baz ı  köyler i ,  d inî tes is ler  
yapmak ve bunlar ı  yaşatmak maksad ı  i le  şeyh, ahi ve fak ih lere,  muhtel i f  
kasaba kad ı lar ına vakfetmiş t i r .  Oğul lar ı  Süleyman Paşa ve Murad Bey de, 
i lk  fethedi len Rumeli  toprak lar ında Gel ibolu, Bolay ır ,  Malkara ve diğer  
yer lerde bu ananeye  sad ık kalm ış lar  ve tâbî daha fazla b ir  n isbet ve 
mikyasta buna ehemmiyet vermiş lerd ir .”  şekl inde bel i r tm iş t i r .  M. Tayyib  
Gökbi lg in ,  XV-XVI . As ı r larda Edirne ve Paşa Livas ı  Vak ı f lar -Mü lk le r-
Mukataala r ,  İstanbul 1952, s . 161-162 .   
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arasında Yıld ır ım Bayezid’in Kazerunî tarikat ı derviş leri ad ına400 

ve Fatih Sul tan Mehmet’in Emir Seyyit Buharî ad ına kurduğu 

vak ıf lar401 bulunmaktayd ı. 

Edirne’nin alın ışından bir müddet sonra başkent, Bursa’dan 

taşınd ı. II. Murat’tan sonra gelen padişahlar önceleri Edirne’de, 

İstanbul’un fethinden sonra da bu şehirde yaşad ı lar. Buna 

rağmen eski başkent ve atalar ın ın yattığ ı şehirle i l işkilerini çeş i t l i  

şekillerde devam ettirdiler. Edirne başkent olunca, Bursa’da 

padişahlara ait sarayın düzeni bozulmam ış, kap ıkulu askerleri ve 

diğer görevli ler burada yaşamaya devam etmiş lerd ir.402 17. 

yüzyı lda Bursa’da yeni bir saray yap ı lm ış, bazı Osmanlı  

padişahlar ı şehre geldiklerinde bu sarayda kalm ış lard ı. 403 Bu 

padişahlar ın 17. yüzyı lda Bursa’da müstakil olarak kurduklar ı  

vakıf lar ı yoktu. Bununla birl ikte Bursa’da Eski Saray ve Yeni  

Saray’da kalan saray mensuplar ın ın, burada görevli kiş i lerin eş  

veya kızlar ın ın şehirde vakıf kurma iş ine katı ld ıklar ı 

düşünülmektedir. 

Saray halkın ı, padişah hocalar ı, hekimler, bazı ağalar gibi  

hem padişaha hem de devlete hizmet eden görevli ler i le  

padişah ın aile fertlerinin yaşad ığ ı harem sakinleri  

oluş turuyordu.404 

   
400 Asl ı  Arapça o lan vakfiyenin Arapças ı  ve  Türkçesi neşred i lmiş t ir .  Bkz .  Adnan 
Erzi ,  “Bursa ’daki İshaki  Derviş l er ine Mahsus Zaviyenin Vakf iyesi” ,  VD. ,  I I ,  
Ankara 1942, s .  423 -431 . 
401 Emir  Sultan Kül liyesi ’nin temel i  sayı l an Emir  Sultan vak ı f lar ı  ve bu vak ı flara 
ilave ve ilhak yapt ıklar ı  b i l inen  b irçok kiş i  i l e  beraber  Emir  Sul tan’ ın zevcesi  
o lan Hundi Ha tun’la Fatih  Sultan Mehmet ’ in  vakfiye ler i  neşred i lmiş t ir .  Bkz .  
Hal im Baki Kunter ,  “Emir  Sultan Vak ı fla r ı  ve  Fat ih ’in Emir  Sultan Vakfiyesi”,  
VD. ,  IV, Ankara  1958, s .  39-75 . 
402 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında  Bursa ,  s .  27 .   
403 Sultan IV. Mehmet,  Üsküdar’dan hareke t ederek 1659 yı l ında Bursa ’ya  ula ş t ı .  
Bursa ’da üç  aya  yak ın kald ı .  Yeni yap ı l an sarayda o turdu.  Sal ih P ay,  1069-
1070/1659 -1660 Tarih l i…,  s .  XXVIII .   
404 Mehmet İpş ir l i ,  “Klasik Dönem Osmanl ı  Devle t Teşki lâ t ı” ,  Osmanl ı  Devle ti  ve 
Medeniyet i  Tarih i,  I ,  ed i tör :   Eklemeddin  İhsanoğ lu ,  İstanbul 1994,  s .  155 . 
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Çalışmada saray mensuplar ı grubuna, valide sultanlar,  

padişahlar ın eş leri ve kızlar ı,  ümera ve ulemâdan olan diğer 

devlet görevli lerinin eş lerinden başka meslekleri bell i olmayan 

fakat “hatun” unvan ın ı taşıyan kad ınlar  dâhil  edi lmişt i r.405 Bu 

grup, gerek padişah gerekse diğer devlet görevli leri i le olan bağ,  

yakınlık ve münasebetlerinden dolayı askerî sın ıfın bir bölümü 

olarak düşünülmüş ve öyle değerlendiri lmişt ir.  

İncelenen vakfiyelerde Bursa’da vakıf  kuranlardan 

313’ünün saray mensuplar ı grubundan olduğu düşünülmektedir. 

Bu kurucular ın diğer vâkıf lara oran ı ise %38.5’t ir.   

Saray mensuplar ı grubunu oluşturan vâkıf lar ın Osmanlı 

Devleti ’nde diğer yüzyı l larda vakıf kurma oranlar ı ise şöyledir.  

Bu grup mensuplar ı 17. yüzyı lda, %12.97,406 18. yüzyı lda 

%7.09,407 ve 19. yüzyı lda %6.67408 oranlar ında vakıf lar 

kurmuş lard ır. Bu verilerde dikkat çeken bir özell ik, 17. yüzyı lda 

Bursa’da saray mensuplar ın ın vakıf  kurma oranlar ın ın diğer 

yüzyı l lardan yüksek olduğudur. Bu durum da bize, saray 

mensubu dediğimiz padişah, ümera ve ulema gibi devlet  

görevli lerinin eş leri ve kızlar ın ın, devletin kuruluş döneminden 

it ibaren, diğer dönemlerde de çeş i t l i  hizmetlere yönelik vakıf lar 

kurduklar ın ı açıklamaktad ır.   
   
405 Musta fa Alkan, hatun unvan ı  i le  asker î  s ın ı f mensuplar ı  aras ındaki bağ lan t ıy ı  
o r taya koymuş tu r .  “Vak ı f kurucular ın ı  ta sni f  ederken d ikka timizi çeken 
no ktalardan b ir i  de asker î  s ın ı f mensuplar ın ın yak ın ı  o lan  kad ınlar ın i s imler inin  
arkas ına mut laka “hatun” unvan ın ın eklenmiş  o lmas ıd ır .  Vak ı f lar ın %7.75’ ini  
aske r î  iç inde hangi meslek gurubuna mensup o lduğu bel li  o lmayan  bu ha tun  
unvanl ı  kad ınlar  o luş turmaktad ır .”  Alkan, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  
74 .  Ayr ıca Yediy ı ld ız b ir  ça l ışmas ında,  “padişah saray ına mensup”  ve  “muhte li f 
menşelerden”  kad ın vâk ı f lar ı  gerek doğ rudan  doğruya  sul tan lar ın ailesinden  
o lduklar ı  gerekse asker î  s ın ı f ın d iğer  üye ler i  i le  o lan bağ lan t ı lar ından dolay ı  
aske r î  s ın ı f iç inde saymak gerekt iğ in i  be lir tmiş t ir .  Yediy ı ld ız,  “Türk Vak ı f  
Ku rucular ın ın …”,  s .  150 . 
406 Yükse l,  Osmanl ı  Sosyal ve Ekonomik…”, s .  222 .  Saray mensuplar ı  ve eh l - i  ö r f 
mensuplar ı  bu çal ışmada ayr ı  gruplar  o larak  mütalaa ed ilmiş t ir .  Biz bu ik i grubun 
oranlar ın ı  b ir leş t irerek  kendi değer lendirmemize ald ık.  
407 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,   s .  150 . 
408 Öz türk ,  Türk Yeni le şme Tarih i . . . ,  s .   50 .  
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Burada dikkati  çeken diğer bir durum da saray mensubu 

denilen padişah, bey, paşa zevceleri ve kızlar ın ın kurmuş olduğu 

vakıf lar ın oran ın ın bir hayli yüksek olmasıd ır. Veriler dikkate 

alınd ığ ında bu grubun vakıf vücuda getirme oran ı i lmiye 

mensuplar ından yüksektir.   

 

2. Seyfiyeye Mensup Vak ıf Kurucular  

Ehl-i örf; Osmanlı toplumunda padişah ın siyasi otoritesini  

temsil eden ve ulema sın ıfı d ışında kalan memurlard ı. 409 

Ülkede padişah ın otoritesini sağlamak ve padişah ın 

buyruklar ı doğrultusunda devleti yönetmekle mükellef olan bu 

zümreye kı lıç kullanmakta becerikli, usta kiş i ler anlam ında ehl -i 

seyf  (seyfiye) ve dinden ziyade toplumun âdetlerine ve töresine 

dayand ıklar ın ı belirtmek için de ehl-i örf (örfiye) ya da ümerâ 

denilmişt i .410 

 Seyfiye sın ıfına; sadrazam, vezirler, beylerbeyi ve 

sancakbeyleri, kapıkulu zabit leri ve neferleri i le t ımarlı sipahiler  

ve deniz askerleri, nihayet vergi muafiyeti i le kendilerine çeş i t l i  

hizmetler yaptır ı lan muaf ve müsellem gibi görevli ler  dâhildi. 

Buna göre araştırma kapsam ında 17. yüzyı lda Bursa’daki  

vakıf kurucular ından 37’si (%4.5’i)  ehl-i örf grubuna mensuptur.  

15. yüzyı la dair bir çalışmada Bursa’daki vakıf lar ın %33.3’ü 

seyfiyeden kiş i lerce oluşturulmuştur.411 17. yüzyı lda Türkiye 

genelinde bu gurubun vak ıf kurma oranı % 37.04’tür.412 18. 

   
409 Ha lil  İna lc ık, “Örf”,  İA ,  IX, 1964,  s .  480 . 
410 Yü kse l ,  Osmanl ı  Sosyal  ve Ekonomik. . . ,  s .  29 .  
411 Ba şol ,  Vakf iye lerine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  34 .  
412 Yü ksel ,  Osmanl ı  Sosyal  ve Ekonomik… ,  s .  30 .  
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yüzyı lda tüm vâkıf lar arasında seyfiyenin yeri %37.45’t ir. 413 

Eldeki veri lere göre i lgi l i  dönemde Bursa’da seyfiyenin vak ıf  

kurucular ı arasındaki oran ı 17. ve 18. yüzyı l larda olanlardan bir  

hayli düşüktür.  Bil indiğ i  gibi seyfiyenin üst düzey görevli lerinin 

birçoğu başkent İstanbul olduğu için bu şehirde, padişah ın 

yan ında ikamet etmekteydi. Bu durum örfiye grubunun neden 

Bursa’da daha az oranda vakıf kurduklar ın ı açıklayan 

nedenlerden bir i olabil ir.  

Ehl- i örf sın ıfına mensup kiş i lerin kurduklar ı vakıf lar 

gözden geçiri ldiğ inde hangi tür hizmetler için vakıf lar kurduklar ı  

ortaya çıkmaktad ır. Tetkik edilen vakfiyelere göre ehl- i örf 

mensuplar ın ın medrese, mektep, imaret, han,  hamam gibi  

yap ı larla eği t im ve sosyal hizmet alanlar ında vakıf lar kurduklar ı,  

ai levî ya da yar ı hayrî yar ı ailevî vakıf larla mensuplar ına birtakım 

gelirler b ıraktıklar ı anlaşılmaktad ır.  

Seyfiye grubunun oluşturduğu vakıf lara ayırd ığ ı gelir 

kaynaklar ın ı incelediğ imizde temliknâme ile kendilerine mülk 

olarak verilen köy ve araziler bu kaynaklar ın başında yer  

almaktad ır. Devlet görevli leri bunlardan başka şahsî mallar ından 

menkul veya gayrimenkul olanlar ı da kurduklar ı vakıf lara gelir  

olmak üzere b ırakm ış lard ır.  

 

3. İlmiyeye Mensup Vak ıf Kurucular 

Osmanlı Devleti ’nde medreselerden yetişerek devletin 

genel karakteri doğrultusunda din, adalet ve eği t im ile i lgil i  

görevleri yerine getiren gruba ilmiye sın ıfı denilirdi. Bu gruba 

   
413 Yediy ı ld ız.  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  147 . 
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mensup olup vakıf kuran kiş i ler arasında şeyhülislâmlar, kadı lar,  

kad ıaskerler, müftüler ve müderrisler yer almaktayd ı. 414 

Osmanlı toplumunda ilmiye sın ıfına sadece müderris, kadı,  

müftü ve imam gibi medreselerden mezun olanlar  dâhil  olmay ıp415 

kad ı naipleri, kassamlar, padişah hocalar ı, Hz. Peygamberin 

soyundan gelen seyyid ve şerif ler, bunlar ın yan ında nakibü’l -

eşrâflar ve ahi reisleri, 416 saray memurlar ından hekimbaşı ve 

hekimler, müneccimler ve hünkâr imamlar ı da bu sın ıfa mensup 

kimseler arasında mütalaa edilmekteydi.417 Bu sayı lanlardan 

başka kendilerine çeş i t l i  imtiyazlar tan ınarak tekke ve 

zâviyelerde faaliyet gösteren tarikat ve tasavvuf zümreleri  

(şeyhler, derviş ler) de askerî sın ıfı tamamlayıcı  gruplar arasında 

idi. 418 

 Vakıf kurumlar ında çalışan ve gördüğü hizmetler 

karşı lığ ında buralardan maaş alan pek çok vakıf görevlisi de 

ilmiye sın ıf ındand ı.  Bunlar arasında imam, müezzin, hat ip, vaiz 

gibi din görevli leri ön plânda yer alırd ı.419  

Araştırmam ızda bu hususlar göz önüne alınd ığ ında, 

Bursa’daki vakıf kuruculardan yüz altm ışın ın ilmiye sın ıfına dâhil  

kimseler olduğu görülmüştür. Buna göre ilmiye sın ıf ın ın diğer 

gruplardaki vâkıf lara oran ı %19.7 olmaktad ır. 

   
414 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .”,  s .  152 .  
415 Ha laçoğ lu bu zümreye  dâhil  insan lar ı  be lir t irken  medrese talebeler in i de i lave  
etmiş  faka t bunlar ın d ış ındaki zümreler i  be li r tmemiş t i r .  Halaçoğ lu ,  . . .Devle t  
Te şk ilâ t ı  ve Sosyal Yap ı ,  s .  102 . Başka b ir  eserde de ilmiye s ın ı f ı  iç in  daha çok  
müderr i s  ve kad ı la rdan bahsedilmiş t ir .  Pakal ın,  Osmanl ı  Tarih  Deyimleri…,  I I ,  s .  
52-53 . 
416 İ .Hakk ı  Uzu nçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Dev le ti’n in  İ lmiye  Teşki lâ t ı ,  Ankara 1965,  s .   60 , 
83 ,  117 , 121 , 145 , 161 , 164  vd .  
417 İ .Hakk ı  Uzunçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Dev le ti’n in  Saray  Teşki lâ t ı ,  Ankara 1988, s .   
359-374, 
418 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  153; ayn ı  yazar ,  “…Osma nl ı  
Toplumuna Gene l Bir  Bak ış ,”  s .  199 . 
419 Kaz ıc ı ,  Osmanl ı’da  Toplum Yap ıs ı ,  s .  70 -71 .  
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Çalışma dönemi 15. yüzy ı l  olan bir araştırmada 303 

vâkıf tan 19 vâkıfın ilmiye sın ıfına dâhil  olduğu belirt i lmişt ir. 420 Bu 

19 kiş inin de tüm kurucular içerisindeki oranı %6.27’dir. 15.  

yüzyı lı inceleyen başka bir çalışma bu dönemde vakıf kuran 

ilmiye mensuplar ın ın oran ın ı %15.1 olarak göstermektedir.421 16. 

yüzyı l  Bursa’sında 567 vakıf  içerisinde 38’i ulemadan kiş i lerce 

oluşturulmuştur. Bu rakam ın bütün vâkıf lar i çerisindeki oran ı ise 

%6.7’dir.422 

 Diğer bir çalışmada 17. yüzyı lda ilmiye mensubu vakıf 

kurucular ın ın 313 vakfiyeye göre %22.67’l ik bir yer teşkil ettiği  

bel irt i lmişt i r. 423 

 Örnekleme metoduyla yap ılan vakıf çalışmalar ında Osmanlı 

toplumunda vâkıf lar ın 18. yüzyı lda %20.66’sın ın,424 19. yüzyı lda 

ise %10’unun425 i lmiye mensubu olduğu görülmüş tür.  

Bu sayısal veri ler de dikkate alınd ığ ında Osmanlı 

Devleti ’nde ilmiye mensuplar ın ın, kuruluş yı l lar ından baş lamak 

üzere her dönemde değiş ik oranlarda ve niteliklerde vakıf lar  

kurduklar ı  ortaya çıkmaktad ır. 

 Vakf iyelerde ilmiye s ın ıfına dâhil kimselerden bahsedil irken 

“molla”,  “mevlânâ”, “efendi” gibi unvanlar kullan ı lm ıştır. İ lmiye 

mensuplar ın ın bu unvanlar ı kullanması, onlar ın toplumda sayg ın 

bir yeri olduğunun işareti olarak sayılabil ir.  

   
420 Tuncer ,  Mahkeme S ici l le r ine  Göre. . . , s .  25 -26 .  
421 Ba şol ,  Vakf iye lerine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  35 .  
422 Demir e l,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  7 .  
423 Yükse l ,  Osmanl ı  Sosyal ve Ekonomik. . . ,  s .  33 .  Yukar ıda yaz ı lan  oran,  
çal ışmada be lir t i len i lmiye, t ar ika t erbab ı  ve sada t/ i lmiye /tar ika t mensuplar ı  
baş l ığ ın ı  ta ş ıyan gruplar ın toplam oranıd ır .   
424 Yediy ı ld ız ’ ın çal ışmas ında u lema ve muhte li f t ar ika t şeyhle r in in oranlar ı  ayr ı  
ayr ı  bel ir t i lmiş t ir .  B iz bu iki  grubun oranlar ın ı  b i r l ik te  mütalaa ederek  burada  
ilmiye mensuplar ı  k ısm ında bel ir t t ik.  Yediy ı ld ız,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  
s .  146 .  
425 Öz türk ,  Türk Yeni le şme Tarih i . . .”  s .  35 ,  50 .  
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 İ lmiye sın ıfına dâhil olan vakıf kurucular ı örfî sın ıf tan olan 

vâkıf lar gibi bulunduklar ı bölgenin, şehrin, imar faaliyetlerini  

gelişt irirken, şehir halkın ın da ihtiyaçlar ın ı göz önünde 

bulundurmuş lard ır. Bu sebeple kurduklar ı vakıf larla medrese, 

zâviye, cami, hamam gibi sosyal yap ılar ın masraflar ın ı 

karşı lam ış l ard ı r.  

 Araştır ı lan dönem vakfiyelerinde askerîlerin bir bölümünü 

oluşturan Kalemiye sın ıfından vakıf  kuranlara rastlanmam ıştır. 

Kalemiye, günümüzdeki anlam ıyla Osmanlı Devleti ’nin bürokrat  

sın ıf ın ı oluşturuyordu. 17. yüzyı lda devletin yönetim merkezi  

İstanbul olduğu ve hemen hemen tüm bürokratik iş lerin 

yürütüldüğü saray burada yer ald ığ ı için Bursa’da Kalemiye’den 

vâkıf lara rastlanmam ış olmalıd ır.  

 

B. Reayanın Kurduğu Vak ıflar 

 Osmanlı Devleti ’nde, askerî sın ıf d ışında kalan, dolayısıyla 

yönetime katı lmayan, geçimini tar ım ve sanayi alanında üretim 

ve ticaretle uğraşmak suretiyle temin eden ve vergi veren kesim 

toplumun ikinci sın ıfın ı oluşturuyordu. Bu sın ıfa raiyet sın ıfı veya 

reaya deniliyordu. Raiyet bir hükümdar ın gözetimi ve 

sorumluluğu altında bulunan halk anlam ına geliyordu. Reaya ise 

raiyet kelimesinin çoğulu olup yönetilenler anlam ında 

kullan ı lıyordu.426 Reaya terimi, Müslüman veya gayrimüslim olsun 

köylü, zanaatkar ve tüccar vergiye tâbî bütün uyruklar ı ifade 

ediyordu.427 Bu sın ıfa Osmanlı Devleti ’nde vergi veren şehir  

   
426 Yediy ı ld ız ,  “… Osmanl ı  Toplumuna Gene l B ir  Bak ış”, s .  201; Pakal ın, Osma nl ı  
Tarih  Dey imleri…,  I I I ,  s .  14 ; Tabakoğ lu ,  “Osmanl ı  İçt imai Yap ıs ın ın …” ,  s .  338 . 
427 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın…” ,  s .  154 .  
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halkı, kasaba ve köy ahalisi i le konar göçer denilen göçebe 

aş iretler de dahildi. 428  

 Reaya, Osmanlı Devleti ’nde toplumun en geniş tabakasın ı  

oluştururdu. Bu tabaka içerisinde iktisadî bakımdan farklı iş lerle 

uğraşanlar bulunurdu.429 Bu açıklamaya göre reaya toplum içinde 

üretici grubu temsil eder ve çoğunluğu tar ımla uğraşırd ı. Bunun 

yan ında hayvancı lıkla uğraşanlar, tüccar ve esnaf i le 

zanaatkârlar da yer alırd ı. Köylüler ve göçebeler, k ır larda ve 

köylerde tar ım üretiminde bulunur, esnaf ve tüccar ise kasaba ve 

şehirlerde toplumun ihtiyacı olan mallar ı üretiyor ve bunlar ın 

dağ ıtım ıyla uğraşırd ı. 430  

 Yukar ıda sayı lan gruplara 17. yüzyı ldan it ibaren ortaya 

çıkmaya baş layan ve merkezî hükümetin eyaletlerde yavaş yavaş 

gücünü kaybettiği  ölçüde, iktisadî, sosyal ve siyasi açıdan 

durumunu sağ lamlaştıran âyanlar ı i lave etmek gerekir. 431 

 Osmanlı toplumunda genelde gelir durumu ve statüleri  

askerî sın ıfa göre düşük ve birbirinden farklı düzeyde olan reaya 

da imkânlar ı ölçüsünde vakıf lar kurmuştu. 

 17. yüzyı l la i lgil i incelediğimiz belgelere göre vakıf 

kurucular ı arasında köylülere rastlanmam ıştır. Çünkü 

araştırman ın mekan ölçeğ i  Bursa merkezi i le sın ır lı olduğu için 

Bursa civar ındaki kasaba ve köyler, buralarda oturan vâkıf lar bu 

çalışmaya dahil edilmemiş t ir.432  

   
428 Ha laçoğ lu ,  …Devle t Te şk ilâ t ı  ve Sosyal Yap ı ,  s .  102-113.  
429 Ha laçoğ lu ,  …Devle t Te şk ilâ t ı  ve Sosyal Yap ı ,  s .  102 . 
430 Yediy ı ld ız ,  “…Osmanl ı  Toplumuna Gene l B ir  Bak ış” ,  s .  201 . 
431 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  154-155.  
432 Bu duruma  rağmen incelenen şer iye s ici l le r inde Bursa c ivar ındaki köylerde  
o turup  şehre ge lerek vakf ın ı  burada yazd ır ıp te sc il  e tt iren k iş i l er in vakf iyeler ine 
de ra st lanm ış t ır .  
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İncelenen vakfiyelere göre, 17. yüzyı lda Bursa’da kurulan 

vakıf lar ın 301 tanesi reayâ tarafından oluşturulmuştu. Buna göre 

reayân ın kurduğu vakıf lar ın oran ı tüm vâkıf lar ın içinde %37.2.’l ik 

bir yer tutmaktayd ı. 433 

 15. yüzyı l  Bursa şeriye sicil lerine ait bir çalışmada 

reayân ın kurmuş olduğu vakıf lar %93 olarak tespit edilmişt ir. 434 

15. yüzyı l  Bursa’sıyla i lgil i başka bir araştırmada ise vâkıf lardan 

%15.15’i reaya sın ıfındand ır. 435  

 16. yüzyı lın ilk yar ısında Bursa vakıf lar ın ı yansıtan 

çalışma, askerî lerin d ışında kalan reayan ın kurduğu vakıf lar ın 

oran ın ı %78.5 olarak göstermektedir.436 

 Osmanlı Devleti döneminde Türkiye genelinde 17. yüzy ı la 

ait vâkıf lar arasında reayâdan oluşan vakıf kurucular ın ın oran ı  

%0.54’tü.437 Ayn ı araştırmada 1663 vakfiye içinde örnekleme 

metodu ile ele alınan 313 vakfiyeye göre reayadan oluşan vakıf  

kurucular %0.95 oran ında görülmektedir. 438  

 18. yüzyı lda Türk vakıf kurucular ın ın toplumsal 

tabakalaşmadaki yerine bakıld ığ ında çiftçi, tüccarlar ve 

zanaatkarlar i le ayanlardan oluşan reaya grubunun vakıf 

kurucular ı arasındaki oran ı %3.64’tür. Araştırmacı, mesleği  ve 

sın ıf ı bell i olmayan kiş i leri de reaya grubu içinde değerlendirmiş 

   
433 Bkz .  Tablo  16 .  
434 Tuncer ,  Mahkeme S ici l l er ine Göre. . . ,  s .  25 -27 . 
435 Ba şol ,  Vakf iye lerine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  28 .  
436 Demir e l,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  59 .  
437 Yü kse l ,  Osmanl ı  Sosyal  ve Ekonomik. . . ,  s .  220 -222. 
438 Yükse l ’in çal ışmas ında,  belge lerde mesleğ i ,  s t atüsü ve grubu bel li  o lmayan 
vak ı f kurucular ın asker î  s ın ı ftan o lab ileceğ i  düşünü lmüş  buna göre gene l anlamda  
17 .  yüzy ı l  vak ı f  kurucular ı  aras ında asker î ler in oran ı  % 99 , reayan ın oran ı  i se   % 
1  o larak  bel ir t i lmiş t ir .  Yüksel,  Osmanl ı  Sosyal ve Ekonomik… ,  s .  42 .  
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ve böylece 18. yüzyı l  Türkiye genelinde reayan ın vakıf kurma 

oran ı %34.93 olarak belir lenmişt ir. 439  

 Adana genelindeki vakıf lar ı inceleyen bir araştırmada 

reayadan olan vakıf kurucular ın oran ı % 2.82 olarak belirt i lmişt ir.  

Bu orana mesleği  bell i olmayanlar da eklendiğ inde reayadan 

vakıf kuranlar ın oran ı %42’ye yükselmektedir. 440  

 

1.Tüccar Vak ıf Kurucular 

 Osmanl ı toplumunda şehir halkın ın önemli bir gurubunu 

ticaretle uğraşan “Tüccarlar” oluştururdu.441 Esnaflar ve 

tüccarlar, kasaba ve şehirlerde toplumun ihtiyac ı olan mallar ı  

üretir ve bunlar ın dağ ıtım ıyla uğraşırd ı. Genell ikle halkın 

gereksinim duyduğu mallar ın üretimi ve ticareti, esnaf 

guruplar ın ın elindeydi. Bununla birl ikte şehirler, bölgeler ve 

ülkelerarası t icaret tüccarlar aracı lığ ıyla gerçekleşt ir i l iyordu.442  

 Osmanlı Devleti ’nde tüccara özel bir önem atfedil ir, 

gir iş imleri desteklenir ve bazı imtiyazlar tanın ırd ı. 443 

Bursa, Osmanlı egemenliğine geçtikten kısa bir zaman 

sonra siyasi bir merkez olduğu gibi, ülkeler arası t icaretin de 

merkezi haline geldi. 444 15. yüzyı ldan it ibaren Yakın Doğu’nun en 

büyük ipek pazarlar ından biri olma özelliğini sürdürdü.445 Bu şehir 

yaln ız bir ipek pazar ı değ i l ,  ayn ı zamanda Batı Anadolu’nun 

   
439 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın… ,  s .  146 . 
440 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın  Anali z i ,  s .  64 .  
441 Kaz ıc ı ,  Osmanl ı ’da  Toplum Yap ıs ı ,  s .  104;  Yediy ı ld ız,  “… Osmanl ı  Toplumuna  
Gene l B ir  Bak ış”,  s .  201 . 
442 Yediy ı ld ız ,  a.g . m. ,  s .  201 . 
443 Kaz ıc ı ,  a.g . m. ,  s .  104 . 
444 İnalc ık, “Bursa ,  XV. As ır  Sanayi ve Ticaret…”,  s .  203 .  
445 İnalc ık, “15. As ır  Türk iye İk ti sad i…” s .  197 . 
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pamuklu ürünlerini, İstanbul, Rumeli ve Güney Rusya’ya, Ankara 

ve Kastamonu sofların ı da Avrupa’ya sevk eden önemli bir 

antrepo vazifesini görmekte idi. 446 Bu özell iklerinden dolayı  

şehirde yerli ve yabancı birçok tüccar bulunduğu hatta zengin 

tüccar ailelerinin oluştuğu bil inmektedir. 447  

 Osmanlılarda şehirler veya ülkeler arası t icaret yapan, 

müteşebbis, büyük tüccarlar “Hâce/Hoca” sıfatı i le an ı lırd ı. 448  

 İncelediğ imiz dönemde, bir üretim merkezi ve depo oluşu 

ile t icarî öneminden dolay ı Bursa’da “Hoca” unvan ın ı taşıyan 

tüccarlar bulunmakta idi. Bunlardan bazısı, edindikleri mallar ın 

bir bölümünü çeş i t l i  hayır hizmetleri için ayırarak vakıf lar  

kurmuş lard ı. Bu tür tüccarlar ın sayısı 9 idi. 811 vâkıf arasında, 

tüccarlar ın vakıf kurma oranı %1.1’di. 449 Muhtemelen 17. yüzy ı lın 

genel siyasal ve ekonomik şartlar ı, Bursa şehrinin özel sosyal ve 

iktisadî durumu, tüccarların vakıf  kurma faaliyetlerini yakından 

etkilemişt i.  Zira elinde servet birikme ihtimali kuvvetli olan bu 

gurup, belgelere yansıd ığ ı kadar ıyla i lmiye ve örfiye sın ıf lar ından 

çok daha az sayıda vakıf oluşturmuştu.   

 Tüccar taifesi, 16. yüzyı lın ilk yar ısında Bursa’da %12 

oran ında vakıf tesis etmişt i . 450 Ayn ı yüzyı l  boyunca tüccarlar ın 

eğ i t im-öğretim vakıf larına yöneldikleri, bu amaçla birçok mektep 

ve medrese kurduklar ı bil inmektedir. 451  

   
446 İna lc ık, a.g .m .  s .  198 . 
447 İna lc ık, a.g .m .  s .  194 .  
448 İna lc ık, a.g .m . s .  194 . 
449 Bkz .  Tablo  16:  17 .  Yüzy ı l  Bursa Vak ı f Kurucular ın ın Sta tüler i  
450 Demir e l,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  59 .  
451 H ızl ı ,  Bursa  S ıbyan Mektepler i ,  s .  47 ,  175 . 
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 Bahaeddin Yediyı ld ız’ın çalışmasına göre 18. yüzyı lda 

tüccarlar, zanaatkarlarla birl ikte toplam %1.82 oran ında vakıf 

kurmuş lard ı. 452  

 Buradan çıkan sonuç odur ki, 16. yüzy ı lın ilk yar ısında %12 

civar ında vakıf kurma eylemine katı lan tüccarlar ın sayısı, 17.  

yüzyı lda bir hayli gerilemiş görünmektedir. Bu durum, Bursa’da 

tüccarlar ın ekonomik açıdan düştüğü durumun, şehirdeki  ve 

ülkedeki ekonomik ve t icarî i l işkilerin yavaş lad ığ ın ın, iktisadî 

hayatın kötüye gidiş inin bir işareti ya da kan ıtı olarak 

görülmelidir.  

 

2. Esnaf Vak ıf Kurucular 

Osmanlı şehir halkın ın bir diğer gurubunu da esnaf teşkil  

ederdi. Esnaf ve esnaflık, şehir t icarî hayatın ın önemli ve 

vazgeçilmez bir parçası idi. Kelime olarak esnaf; sın ıf lar, farkl ı  

sahalar ı ve kollar ı demekti. Küçük ticaret erbabından ve 

zanaatkarlardan oluşan esnaf, hem ham maddeyi iş leyerek 

üretim yapar, hem de bunlar ın halka satışıyla uğraşırd ı. Osmanlı 

şehir ekonomisinin önemli bir ögesini teşkil eden esnafın her bir  

meslek kolu, bir loncaya bağ lı idi. Böylece şehirde yaşayan 

esnafın tamam ı, değiş ik loncalar etrafında örgütlenmişt i . 453 

Esnafın bu şekilde örgütlenmesi hem kendi haklar ın ın 

korunmasına hem de fiyat kontrolü sayesinde tüketicinin 

korunmasına imkan sağlıyordu. Bu durum, toplumsal düzenin 

istikrarlı bir biçimde devam ına da yard ımcı oluyordu.454 

   
452 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  146 . 
453 Kaz ıc ı ,  Osmanl ı’da  Toplum Yap ıs ı ,  s .  123 . 
454 Yediy ı ld ız,  “… Osmanl ı  Toplumuna Genel Bir  Bak ış”,  s .  202 . 
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Şehirlerde esnaflar, kabil iyet ve sermayelerine göre farklı 

iş kollar ıyla uğraşırlar ve halkın çeş i t l i  ihtiyaçlar ın ı karşı larlard ı.  

Bursa’da da başta dokumacı lar ve boyamacı lar olmak üzere 

birçok iş ve meslek kolu bulunmaktayd ı. 455 

Daha 15. yüzyı ldan it ibaren vakıf lar kurmaya baş layan 

Bursa esnafı, 17. yüzyı lda da şehirde, çeş i t l i  tür ve sayı larda 

vakıf oluşturmuştu. Buna göre tetkik edilen yüzyı lda vakıf tesis 

ett iği  bil inen 6 kiş i ,  esnaf teşkilâtındand ı. Bunlar ın toplam 

kurucular arasındaki oran ı ise %0.7 idi. 456 Esnaf vâkıf lardan ikisi  

başçı (kelleci), biri çeşmeci, biri debbağ (derici), birisi hattat ve 

bir diğeri de kazaz (ipek dokumacısı  veya satıcısı) idi.  

Hale Demirel’ in Bursa araştırmasına göre  16. yüzyı lın ilk  

yar ısında çeş i t l i  meslek dallar ın ı yürüten 75 esnaf vakıf 

kurmuştu. Bunlar arasında en çok sayıda vakıf kurarak dikkati  

çekenler, kadifeci, kumaşçı,boyacı ve terzi esnafıyd ı. Meslek 

guruplar ına bakı ld ığ ında vâkıf lar ın %45’i tekstil sektöründe 

çalışmakta idi. 457 

Esnaf vâkıf lar, 17. yüzyı lda %0.54 oran ında vakıf vücuda 

getir i rken458 18. yüzyı lda da bu oran tüccarlarla bir l ikte %1.82 

olarak belir lenmişt i . 459 

Tarih içinde Adana vakıf lar ın ın incelendiği  bir çalışmada 

esnaf olan kiş i lerin oluşturduğu vakıf lar, %2.57 oran ındayd ı. 460  

   
455 Bursa esna flar ı  hakk ında geniş  b ilgi  için bkz.  Neşe t Köseoğ lu,  “Bursa Esnaf lar ı  
O nal t ınc ı  Yüzy ı lda”,  Uludağ  Dergisi , 80, Bursa 1946, s .  22 -24; M.As ım 
Yediy ı ld ız ,  XVI.  Yüzy ı l  İkinc i Yar ıs ında Bursa  Esnaf ı  ve Ekonomik Hayat,  Bursa 
2003.   
456 Bkz .  Tablo  16:  17 .  Yüzy ı l  Bursa Vak ı f Kurucular ın ın Sta tüler i  
457 Demir e l,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  28 -33 .  
458 Yü ksel ,  Osmanl ı  Sosyal  ve Ekonomik…,  s .  216 . 
459 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  146 . 
460 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  69 .  
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Yukar ıda değ inilen örnek çalışmalarda görüldüğü gibi 17 ve 

18. yüzyı l larda esnafların vakıf  kurma oranlar ı az ve birbirine 

yakın görünmektedir. Bu durum, Osmanlı Devleti ’nin i lgil i  

yüzyı l larda geçirdiğ i  siyasi, sosyal ve iktisadî bunalımlarla 

yakından ilgil i  olmalıd ır. Zira esnaflık, üretim ve alım-sat ım 

ilişkilerinden dolayı t icarî/ekonomik alanla çok sıkı münasebeti  

olan meslekler gurubudur. 16. yüzy ı lda Bursa esnafın ın %22 

oran ında vakıf kurarken bu oran ın 17. yüzyı la gelindiğ inde 

%0.7’l ik bir düzeye düşmesini de bu bağlamda değerlendirmek 

gerekir. Daha geniş bir açıdan bakıld ığ ında Osmanlı Devleti ’nde 

siyasî ve iktisadî şartlar ın olumlu olduğu dönemlerde esnaf, 

zanaatkar ve tüccar vakıf lar ın ın arttığ ı, buna karşı şartlar ın 

kötüleşt iği  dönemlerde ayn ı guruplar ın vakıf kurma eylemlerinin 

düştüğü söylenebil ir. Çünkü vakıf kurmak, dinî, hayrî, toplumsal  

bir iş olman ın yan ında ayn ı zamanda iktisadî bir işt ir.  

 

3. A’yân Vak ıf Kurucular 

Ayan, Osmanlı merkezî yönetiminin eyaletlerde gücünü 

kaybetmeye baş lamasıyla 17. yüzyı ldan it ibaren ortaya çıkmaya 

baş layan yeni bir gurubun ad ıd ır. Osmanlı Devleti ’nin 

zayıf lamasıyla a’yânlar, eyaletlerde/taşrada siyasî, toplumsal ve 

ekonomik güçlerini gün geçtikçe art ırm ış lard ır.  

Osmanlı şehirlerinde, devlet ve reaya arasında, hem 

ahalinin temsilcisi hem de padişah ın emirlerinin halka 

ulaşmasında ve uygulanmasında resmî görevli lerin yardımcısı bir  

gurup vard ır ki bunlara “eşrâf ve a’yân” denmektedir. Genel 

anlamda şehir i leri gelenleri olarak tan ımlanabilen bu kiş i ler,  

zengin tüccarlardan, esnafın yaş lı ve gün görmüş lerinden, ulema, 
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imam, hatip gibi din adamlar ı i le tarikat, tekke ve zaviye 

şeyhlerinden oluşmaktad ır. 461 

Özer Ergenç’in bir sicil  belgesine dayanarak verdiğ i  

açıklamaya göre Bursa’n ın eşrâf ve a’yânlar ı arasında; 

kap ıkullar ından Bursa’da oturanlar, imam ve hatipler, seyyidler,  

hace/hoca denilen büyük tüccarlar, şehir halkın ın beslenmesi i le  

i lgi l i  üretici lerden bakkal ve pazarcı lar ın, ekmekçilerin, 

kasaplar ın ileri gelenleri bulunmaktayd ı. 462 

Bursa’da yukar ıda ad ı zikredilen guruptan olan ve Hz. Emir 

[Sultan] mahallesinde oturan “Fahrü’l -a’yân” Hasan b. Ahmed 

adlı kiş i  bir vakıf kurmuştu.463 Vâkıf, Bursa yakınlar ında Kestane 

Sekisi denen mevkide bir kestane bahçesi vakfetmişt i . Kirasın ı  

önce kendine şart koşan vâkıf, bu gelir in kendisi öldükten sonra 

Hz. Emir Sultan Camii iman ına b ırakı lmasın ı istemişt i . 464 29 

Zilkaade 1008/M. 11 Haziran 1600 tarihinde gerçekleşen bu iş  

bize, a’yân ve eşrâf ın, henüz toplumsal bir sın ıf olarak ortaya 

çıkmasa bile 17. yüzyı lın başından it ibaren Bursa’da görünmeye 

baş lad ıklar ın ı belgelemektedir.  

18. yüzyı l  vakıf kurucular ına bakı ld ığ ında a’yânlar ın vakıf 

kurma oranın ın %1.82 olduğu görülür.465 

18. yüzyı lın başından it ibaren Adana’da da vakıf kurucular ı 

arasında a’yân ve eşrâf (%1.03 oran ında) görülmeye baş lam ıştır. 

Bu kiş i ler Adana’da büyük sayı labilecek vakıf lar tesis 

etmiş lerdir. 466 18 ve 19. yüzyı l larda Bursa ve diğer şehir vakıf lar ı 

   
461 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  166-167.  
462 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bu rsa ,  s .  168 .  
463 Fahr ü’ l -ayan  Hasan b .  Ahmet  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i  B 18/44  b .  
464 Fahr ü’ l -ayan  Hasan b .  Ahmet  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i  B 18/44  b .  
465 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  146 . 
466 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  75 .  
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incelendiğinde eşrâf ve a’yân olan vâkıf lar ın çoğalacağ ı  

düşünülebil ir.  

 

4. Mesleği Belli Olmayan Vâkıflar 

Vakıf araştırmalar ında vâkıf larla i lgi l i  en önemli  

problemlerin başında, belgelerde bazı vakıf kurucular ın ın unvan, 

lakap, meslek veya statülerini ifade eden bilgilerin yazı lmam ış 

olmasıd ır. Bu nedenle bu kiş i lerin hangi meslekten, guruptan 

veya askerî mi reaya m ı olduklar ı tam olarak 

belirlenememektedir. Günümüzde çalışmalar ın ı vakfiyelere 

dayand ıran birçok araştırmacı,  bu gibi vâkıf lar ı “Mesleğ i  Belli  

Olmayanlar” baş lığ ı altında ayr ı bir gurup olarak değerlendirme 

yoluna gitmiş lerdir. Esasen biz de kimliği  hakkında açıklama 

bulunmayan vakıf  kurucular ı,  reayadan olan vâkıf lar arasında 

mütalaa ederek onlar ı ayr ı bir baş lık altında inceledik.  

Vakfiyelerde yaln ızca kendi adı ve babasın ın ad ı yazı lı bulunan 

kiş i ler bu baş lık altında toplanm ıştır.   

Bursa vakfiyelerinden 285’inde kurucusunun mesleği ,  

unvan ı veya toplumsal statüsü hakkında herhangi bir bilgi  

yazı lmam ıştır. Bu sayı 811 vakfiyeye göre düşünüldüğünde 

%35.2’l ik bir oran oluşturmaktad ır. Tablo 17’de görüleceği  üzere 

reaya arasında en fazla vakıf kuranlar, bu meslekleri bell i  

olmayan zümredir. Bunlar arasında, i lmiyeye, kalemiyeye, 

örfiyeye mensup olanlar olabileceğ i  gibi, bir lonca örgütüne bağlı  

olarak mesleğ ini icra eden esnaf ve zanaatkarlar ın da bulunması  

muhtemeldir. Yine de belgelerde bunlar ı açıklayacak veri  

bulunmad ığ ı için diğer kategorilere göre kalabalık bir gurup 

oluşturan bu kiş i leri sade vatandaş olarak adland ırmak daha 

doğru olacaktır. 
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15. yüzyı l  Bursa’sın ı kapsayan bir vakıf çalışmasında, 303 

vakfiye belgesinde,183 vakıf kurucusunun mesleğinden söz 

edilmediğ i  vurgulanm ıştır. Bu veriye göre mesleği  bell i olmayan 

vakıf kurucular ın oran ı %60.39’dur.467 

16. yüzyı lda incelenen 567 vakfiyeden 275’inde vâkıf larla 

i lgil i aç ıklayıcı herhangi bir bilgi yer almam ıştır. Buna göre ilgil i  

yüzyı lda vakfiyelerde statüleri konusunda malumat bulunmayan 

kiş i lerin oran ı %43’tür.468 

17. yüzyı lda vakıf kurup mesleğ i  bell i olmayanlar ın oran ı 

%30.48 iken469 bir sonraki yüzyı lda ise bu oran, %32.20’d ir. 470 

Mesleğ i /statüsü belirlenememiş olanlar Sivas’ta %23 oran ında 

vakıf kurmuş lard ır. 471 Adana şehrinde de 716 vakıf tan 639’unun 

kurucusu tespit edilmiş, bunlar ın da belgelerde %60.56’sın ın 

meslekleri belirt i l irken %39.44’ünün ise belirt i lmemişt ir. 472 

Yukar ıda açıklanan bilgilerden anlaşı lan odur ki vakıf/vâkıf 

araştırmalar ında hemen her dönemde vakıf kurucular ı arasında 

meslek ve statüleri belirt i lmemiş kiş i ler gurubu görülmektedir. Bu 

durumun nedenleri arasında şunlar sıralanabil ir: Bir incisi, 

kad ı lar/katipler, vakıf kuran kiş inin meslek ve unvan ın ı gerekli  

görmedikleri için yazmam ış olabil irler. Zira her ne kadar meslek 

ve unvanlar ı yazı lmam ış olsa da vâkıf ı tan ıtacak, onu diğer 

bireylerden ayıracak ad ı, baba ad ı, oturduğu mahalle ve hacıya 

gidip gelmiş ise “elhâc” sıfatı, büyük bir çoğunlukla tam olarak 

yazı lm ıştır. Hatta bunlara mahkemede hazır bulunan üyelerin 

adlar ın ı ve olayın geçtiği  tarihi de eklemek gerekir. Böylece 
   
467 Tuncer ,  Mahkeme S ici l l er ine Göre. . . ,  s .  32 .  
 
468 Demir e l,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  46 -56 .  
469 Yü ksel ,  Osmanl ı  Sosyal  ve Ekonomik…,  s .  216 . 
470 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  146 . 
471 Demire l,   . . .  S ivas Şehir  Hayat ında Vak ı f lar ın Rolü ,  200.  
472 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  64 .  
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belgede ad ı geçen kiş inin tam olarak tan ınması hukuken 

gerçekleş ir . 

İkinci olarak,  bu kiş i lerin halktan/reayadan olmalar ın ın 

yan ında, kendilerini ifade edebilecek meslekî bir iş, meziyet ve 

unvana sahip olmamalar ı düşünülebil ir. Böyle olunca, kad ı/katip,  

doğal olarak kiş iyi kendi ad ı ve baba ad ıyla lakap ve unvan 

yazmadan kaydetmiş görünmektedir.  

İ lginç olan nokta şudur ki, 17. yüzy ı lda Bursa’da meslekleri  

bell i olmayan vakıf kurucular ın oran ı, bir iki istisna (15. yüzyı l  ve 

Sivas hariç), 16, 17 ve 18. yüzy ı l lar i le Adana’daki ayn ı gurubun 

bulgu ve oranlar ına çok yakınd ır. Bu açıdan bak ı ld ığ ında, 

Anadolu’nun birçok yerinde kendi ve babasın ın ad ından başka 

bilgi sahibi olunamayan pek çok kiş i  vakıf lar kurmuş ve topluma 

hizmet götürmüştür. Esasen vakıf anlayışı göz önüne 

alınd ığ ında, burada asıl  olan, vakfı kimin kurduğu değ i l , kurulan 

vakfın mahiyeti ve hizmet şartlar ıd ır. Bu düşünüldüğünde mesleği  

belirsiz vâk ıf lar ın meslekleri ve statülerinden ziyade onlar ın 

kurduklar ı vakıf lar ın amaçlar ı, özell ikleri araştır ılmalı ve ortaya 

konmalıd ır.  

 

II. CİNSİYETLERİNE GÖRE BURSA VAKIF KURUCULARI 

 Türk tarihi boyunca Türk toplumu, göçler ve savaş lar gibi  

zorluklar karşısında kad ınlar ve erkekler bir l ikte hareket etmişt ir.  

Bunun yan ında devlet yönetimi, kültür, sanat ve imar faaliyetleri  

gibi iş lerde de kad ınlar ve erkekler bu faaliyetleri bir l ikte 

yürütmüş lerdir. Aşağ ıdaki bölümde, 17. yüzy ı lda Bursa’da vakıf 

kuran erkekler ve kadınlar, bunlar ın sayı ve oranlar ı belirt i lmiş, 

bulunan sayısal veriler üzerinden bazı değerlendirme ve 
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karşı laştırmalar yapı lm ıştır. Konuyla i lgil i  say ısal verilerde,  

vakfiyelerden elde edilen 811 vakıf kurucu üzerinden hareket 

edilmişt ir. Burada değerlendiri len 811 kiş inin o dönemin tüm 

şehir nüfusunu yansıtmad ığ ı göz önünde tutulmalıd ır.   

 

 A. Erkek Vâk ıflar 

Osmanlı toplumunda, sosyal hayat ın getirdiği  birtakım 

zorluklar ve kısıt lamalar, devlet görevlerinde ve çalışma 

hayatında erkeklerin, kad ınlara göre daha ön plânda yer  

almasın ı gerekli kı lm ıştır. Bu durum erkeklerin devlet  

görevlerinde daha fazla yer almasın ı sağ lad ığ ı gibi onlar ın vakıf 

kurma faaliyetlerinde de etkil i  olmuştur. 

İncelediğ imiz vakfiyelere göre 17. yüzyı l  vakıf 

kurucular ından çoğunluğunu erkekler oluşturmuştur. Aşağ ıdaki  

tabloda da görüldüğü üzere tüm vâkıf lar içinde 424 kiş i  erkektir. 

Bu sayı tüm vakıf kurucular içinde %52.2’l ik bir oran 

oluşturmaktad ır.  

Tablo 17: Bursa’da Vak ıf  Kurucular ın Say ı lar ı  ve Cinsiyetlerine Göre   
Dağ ı l ım ı  

Vâk ıflar  Sayı lar ı   Oran ı  

Erkek 424 %52.2 

Kad ın 387 %47.8 

Toplam 811 %100 

 Bu sonuçlar bize şunu göstermektedir. 17. yüzyı lda 

Bursa’da çalışma hayatında ve sosyal hayatta olduğu gibi vakıf 

kurma eyleminde de erkekler kad ınlara göre biraz daha etkil idir. 

Burada erkeklerin kad ınlara göre çalışma hayatında daha çok 
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bulunmalar ı, kad ınlara oranla daha kolay mal-mülk edinebilmeleri  

ve ekonomik gelir ve servet oluşturabilmeleri,  onlar ı vakıf kurma 

konusunda da etkin hale getirmiş olmalıd ır. Bunun yan ında, 

erkeklerin ailevî veya yar ı ailevî vakıf lar kurarak ailelerini  

korumaya yönelik tedbirler ald ıklar ı söylenebil ir. Buna rağmen 

kad ınlar, vakıf kurumuna, dinî ve sosyo-kültürel konulara kayıtsız 

kalmam ış lar, oluşturduklar ı  vakıf larla toplumun ihtiyaçlar ın ın 

karşı lanmasına yard ımcı olmuş lard ır.  

 Yap ı lan araştırmalarda, erkekler Bursa’da 15. yüzyı lda 

%49,473 16. yüzyı lın ilk yar ısında, %53,474 18. yüzyı lda da %24 

oran ında475 vakıf kurucular arasında yer alm ıştır. Bu verilere göre 

17. yüzyı ldaki erkek vakıf kurucular ın oranlar ı, 15. yüzyı la çok 

yakın, 16. yüzyı l la ise neredeyse birebir uygunluk 

göstermektedir. Bu verilere göre Bursa’da vakıf kurma 

konusunda erkekler ve kad ınlar arasında en azından klâsik 

dönemde belirgin bir sayısal farklı lık bulunmamaktad ır. Şehirde,  

kad ın ve erkekler vakıf konusunda birl ikte hareket etmiş lerdir. Bu 

da vakıf kurumunun, i lgi l i  dönemlerde Bursa’da topluma (kadın 

ve erkeklerde) ne kadar yay ı ld ığ ın ı göstermesi  açısından 

önemlidir.  

 Adana’da, erkeklerin kurduklar ı vakıf lar ın oran ı, 

%63.54’tür.476 18. yüzyı l  genelinde Türkiye’de, erkeklerin 

kurucular arasındaki yeri, %82.57’dir. 477 Görüldüğü üzere,  

Bursa’da erkek vakıf kurucular ın değeri, Adana’dakinden ve 18. 

yüzyı l  Türkiye genelinden daha az görünmektedir. Buna göre, 18.  

yüzyı lda genelde erkek vakıf kurucular ın oran ı artm ış  

   
473 Tuncer ,  Mahkeme  S ic il l er ine Göre. . . ,  s .  22 .  
474 Demirel ,  Mahkeme S ici l le r ine  Göre. . . , s .  60 .  
475 Çi f tç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  50 .  
476 Alka n,  Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  66 .  
477 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın.. .” ,  s .  146 . Ver ilen tab loya göre 
erkekler in vak ı f kurucular ı  aras ındaki değer i  hesaplanm ış t ır .  
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görünmektedir. Bursa’daki vakıf kurucular ın ın sosyal konumlar ın ı  

ve cinsiyetlerini tam olarak belirleyebilmek için, 14. yüzy ı ldan 20. 

yüzyı la uzanan tüm Bursa vakıf  ve vakıf kurucular ın ın 

incelenmesi, bundan sonra ancak bütüncül bir değerlendirmeye 

gidilmesi daha doğru olacaktır.   

 

B.Kadın Vâk ıflar 

Orta Asya Türk Devletlerinde kad ınlar, kağanlar ın yan ında 

devlet yönetimi ve toplumsal konularla i lg i l i  iş ve kararlara 

katılırlar, hatta bu tür meselelerde etkin rol oynarlard ı. 

Anadolu Selçuklular ı zaman ında pek çok kad ın bâni, vakıf 

sistemiyle çeş i t l i  kamusal yap ılar (geniş kapsamlı/ölçekli  

küll iyeler veya tek tek han, kervansaray, darüşş i fa, kümbet vb.) 

inşa ett irmiş veya harap durumdakilerin onar ım ın ı  

gerçekleşt irerek bunlar ı yenilemişt i . 478 Bahis konusu dönemde 

zaman zaman sultan eş leri ve kızlar ı, hatta sarayla doğrudan 

il işkisi olan hanedan d ışı ve muhtemelen sarayla bağlantısı  

olmayan bazı kad ınlar  dahi mimari alanda önemli sanat 

etkinliklerine katkıda bulunmuş lard ı. 479 

Ayn ı şekilde Osmanlı Devleti ’nin kuruluşundan 16. yüzy ı lın 

baş lar ına kadar olan dönemde de kad ınlar  –hanedan mensubu ve 

hanedan d ışı ailelerden gelenler- devletin Bursa, Edirne ve 

İstanbul gibi büyük şehirlerinde çeş i t l i  dinî, hayrî eserler  

oluşturarak mimari ve kamusal alanda etkinlik göstermiş lerdi. Bu 
   
478 Aynur  Durukan,  “Anadolu Se lçuklu lar ında Kad ın Baniler”,  
http: // se ld juk ian .b lo gspot .com /2008 /04/a nado lu -se lu klu -sanat inda- kadin-
ban ile r .h tm l   
479 Durukan, a.g .m . ;  Selçuklu larda vak ı f kuran kad ınlar la i lg il i  başka b ir  çal ışma 
için  bkz.  Müjgan  Cumhur ,  “Se lçuklu  Dönemi  Kad ın Hayrat ı”,  Erdem (A ta türk 
Kül tür ,  Di l  ve Tarih  Yüksek Kurumu Ata türk Kültür  Merkezi ),  9, (26 ,  Öze l Say ı ) ,  
Ankara 1996, s .  585-619 . 
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etkinlikler sadece Osmanlı hanedan mensubu kad ınlara özgü 

deği ldi. Osmanlı toplumunun varlıklı ailelerinden gelen kad ın 

baniler, i lk defa Fetret Devri’nden sonra ortaya çıkm ıştı.  

Beylikten merkezî devlete geçiş sürecinde önde gelen kad ın 

vâkıf baniler, Anadolu kökenli ailelerden gelmekteydi. 480 

II. Bayezit devrine kadar, Bursa ve Edirne Osmanlı 

hanedan ına mensup kad ınlar ın yaptırd ığ ı vakıf  binalar ın 

çoğunluğunu bar ınd ır ıyordu. Özellikle Bursa, kad ınlar ın 

yaptırd ıklar ı hayır kurumlar ın ın harcamalar ı için çok uzak 

Anadolu kentlerinden ve Balkanlar’dan gelir transferinin yap ı ld ığ ı  

bir kent görünümündeydi. 481 

16 ve 17. yüzyı l larda da özell ikle Osmanlı saray kad ınlar ı, 

hanedan üyesi olman ın verdiği  avantajı da kullanarak büyük 

ölçekli vakıf küll iyelerin ve hayır kurumlar ın ın yap ım ında vâkıf ve 

bani olarak önemli rol oynam ış lard ı. 482  

İslâm hukukuna göre mal edinmek konusunda, kad ınlar da 

erkekler gib i ayn ı haklara sahipti. Kad ınlar ın mirasta haklar ı 

vard ı. Bağ ış ve hibe alabil irler, kendi çabasıyla çalışıp para 

kazanabil irlerdi. Kad ınlar ın elde ett ikleri servetleri (mal ve 

mülkleri) kendi malı olarak kalırd ı. Kimseye ihtiyaç duymadan 

malından istediğ i  gibi yararlanabil irdi. İster tasarruf eder, ister 

infak eder veya hibe edebil irdi. Eş i ,  kardeş i  veya bir başka aile 

   
480 Ayşe Ç ıkla,  “Erken Dönemde Osmanl ı  Devlet i ’nde Kad ın Baniler  (1299-
1512 )”,  Mimar ist ,  14, K ış  2004, s .  86-89 . Osmanl ı larda vak ı f kuran  kad ınlar la  
i lgi l i  çal ışmalar  için bkz .  Tarih imizde Vak ı f  Kuran Kad ınlar:  Han ım Sul tan  
Vak f iye leri ,  İstanbul Araş t ırma Merkezi,  İstanbul 1990; (Der .)  M. Aşan “Vak ı f 
Yapan Kad ınlar” ,  Türk  S ilah l ı  Kuvve tleri  Malü lle ri  Dergisi ,  11, (35) ,  Ankara  
1971, s .  7 -13; Zeliha Gören ,  “Vak ı f Kuran Türk Kad ınlar ı”,  Türk Kad ın ı ,  1 ,  (2) ,  
Ankara 1966, s .  23 -24; Ziya Kaz ıc ı ,  “Osmanl ı  Arş iv Be lge ler ine Göre Kad ınlar ın 
Kurduğu Baz ı  Vak ı f lar”,  Mill i  Kül tür ,  (78) ,  Ankara 1990, s .  58 -60 .  
481 Ç ıkla ,  a.g . m. ,  s .  87 .  
482 Fi ruzan Melike Sümertaş ,  “Kad ınlar  ve  Güç : 16 -17 . Yüzy ı l  İstanbul  
Mimar l ığ ı ’n ın Bani Kad ınlar ı”,  Bül ten ,  30 ,  TMMOB Mimar lar  Odas ı   Ankara  
Şubesi,  Ankara 2005, s .  24-26 . 
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yakın ı kad ın ın malına, kendisi istemediğ i  sürece d ışar ıdan 

müdahale edemezdi. 483 

Kad ınlar ın Osmanlı klasik döneminde servet 

edinebilecekleri  baş lıca dört kaynak/yöntem bulunmaktayd ı. 

Bunlar; aile bireylerinden birinin ölümü halinde kendilerine miras 

intikal etmesi, herhangi bir şekilde kendilerine mal varlığ ı hibe 

edilmesi, nikah akit leri esnasında ödenmesi gerekli olan mehir ve 

çalışma hayatına bizzat katı larak ekonomik faaliyetlerde 

bulunmasıyd ı. 484 

Osmanlı döneminde kad ınlar, kendi servetlerine sahip 

olabilmiş ler ve bunu harcama konusunda da özgür 

davranabilmiş lerdi. Kendi mal varlığ ın ı yönetebilme konusu 

halktan kadınlar için de geçerliydi. 485 Bunun en belirgin 

göstergelerinden biri,  kadınlar ın kurduklar ı vakıf lardı. Zira vakıf  

oluşturabilmenin en önemli şartlar ı arasında vakfedilecek 

şeylerin, vâkıf ın kendi malı mülkü olması gerekiyordu. Aşağ ıda 

da detaylıca açıklanacağ ı üzere çeş i t l i  dönemlere ait Bursa 

vakfiyelerinde birçok kadın vâkıfa rastland ığ ına göre, kad ınlar  

hem çeş i t l i  kaynaklardan mal/mülk edinebilmiş ler, hem de bunlar ı 

istedikleri biçimde tasarruf ederek çeş i t l i  yönlere sarf etmiş ler  

veya vakıf kurabilmiş lerdi.  

Tetkik edilen belgelere göre 17. yüzy ı l  Bursa’sında 

kad ınlar ın önemli sayıda vakıf kurduğu tespit edilmişt ir . Nitekim 

ad ı geçen şehirde toplam 811 vâkıftan 387 tanesi kad ınd ır. 

   
483 Tuncer ,  Mahkeme S ici l l er ine Göre. . . ,  s .  23 .  
484 Saade t Maydaer ,  “Osmanl ı  Klasik Döneminde  Kad ınlar ın  Serve t Edinme  Yol lar ı  
(Bursa Örneğ i)”,  Uludağ  Üniversi te si  İ lah iya t Fakül te si  Dergisi ,  15, (2) ,  Bursa 
2006.  
485 Suraiya  Faroqhi ,  Osmanl ı  Kültürü  ve  Gündel ik  Yaşam  –Ortaçağ ’dan  Yirminci  
Yüzy ı la - ,  Tar ih  Vakf ı  Yur t Yay ınlar ı ,  İstanbul 2000, s .  126; Abdurrahman Kur t,  
“Osmanl ı ’da Kad ın ın Sosyo-Ekonomik Konumu” , Osmanl ı- Toplum,  5, Yeni 
Türk iye Yay ınla r ı ,  Ankara 199 9, s .  438 . 
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Kad ınlar, söz konusu dönemde değiş ik büyüklükte %47.8 

oran ında vakıf oluşturmuş lard ı. 486 Bu oran Bursa’da vakıf kuran 

erkeklerin sayı ve oran ına oldukça yakınd ır.  

Görülüyor ki, söz konusu dönemde Bursa’da kad ınlar, 

çalışma hayatında olmasa bile sosyal alanda ve toplumsal  

hayatta –en azından vakıf kurmada- erkeklerden pek de aşağ ı  

konumda kalmam ış lar, imkanlar ı ölçüsünde diledikleri şartlarla,  

özgürce vakıf lar ın ı oluşturabilmiş lerdi.  

Kad ın vâkıf lar, daha çok ellerinde mülkleri olan evlerini, 

aile üyelerine (eş lerine, kız veya erkek çocuklar ına, bazen de her  

ikisine), kölelerine ya da mahalle camii veya mescidinde görevli  

bulunan imam, müezzin, kayyım vb. görevli lere vakfetmiş lerdi.  

Bu evleri onlar, ya miras yoluyla atalar ından devralm ış, ya 

çalışmalar ı sonucu satın alarak ya da kocası veya yakınlar ın ın 

hibe etmesiyle elde etmiş olmalıd ır lar.  

Kad ınlar, eğer evlerinin sükna yani oturma haklar ın ı 

vakfetmiş ler ise burada oturacak olanlar ın, kendi veya aile 

efrad ın ın ruhlar ı için belirl i  gün veya gecelerde sûre, cüz veya 

salavat vb. okumalar ın ı da vakfiyelerinde belirtmiş lerdi. 

Kad ınlar, her devirde olduğu gibi 15. asır Bursa’sında da 

sosyal faaliyetlerden geri kalmam ış ve pek çok vakıf kurmuştu. 

İ lgil i  yüzyı la ait 313 vakfiyeden elde edilen bilgilere göre 

dönemin vâkıf lar ından %51’ini kad ınlar teşkil etmişt i . 487  

16. yüzyı la baktığ ım ızda Bursa’daki kad ın vâkıf larla i lgil i  

karşım ıza iki tablo çıkmaktad ır. Yüzyı lın ilk yar ısın ı kapsayan bir  

araştırmaya göre Bursa’da vakıf kuran kadınlar ın sayısı 261,  
   
486 Bkz .  Tablo  17:  Bursa ’da  Vak ı f Kurucular ın Say ıs ı  ve  Cinsiye t ler ine Göre  
Dağ ı l ım ı  
487 Tuncer ,  Mahkeme S ici l l er ine Göre. . . ,  s .  23 -24 . 
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oran ı ise %47’dir. Bunlar arasında saray mensubu olanlar, 

azatlı lar, hürler ve statüsü bell i olmayan kad ınlar yer  

almaktad ır. 488 Ayn ı yüzyı l la i lgil i başka bir çalışmada 46 kad ın ın 

vakıf kurucusu olduğu görülmüştür. Bu rakam ın toplam vakıf 

kurucular ı arasındaki değeri %14’tür.489 

17. yüzyı lda Bursa’da vakıf tesis eden kad ınlar ın oran ın ın 

%47.8 olduğunu önceki satır larda belirtmişt ik. 

18. yüzyı lda ise Bursa’da 74 kad ın ın vakıf kurucusu olduğu 

bil inmektedir.  Bunlar ın oran ı %24’tür.490 

Başka şehirlerde kadın vâkıf lar ın sayı ve oranlar ı dikkate 

alınacak olursa şu sonuçlar ortaya çıkmaktad ır.Adana’da 

kurucusu bell i  olan 639 vakf ın %63.54’ü erkekler taraf ından, 

%36.46’sı da kad ınlar taraf ından kurulmuştur.491 1700-1850 

tarihleri arasında Sivas’taki vak ıf lar ın rolü üzerine yap ı lan bir 

çalışmaya göre de Sivas vakıf lar ın ın %22.55’ini kad ınlar tesis 

etmiş t ir. 492 

Yine imparatorluğun kuruluşundan it ibaren tesis edilen ve 

vakfiyeleri Vakıf lar Genel Müdürlüğü Vakıf Kayıt lar Arş ivi ’nde 

bulunan 26000 vakf ın 2309’u kad ınlar tarafından kurulmuştur. Bu 

2309 kad ın vakf ın ın %16.83’ü 16. yüzyı lda, %30.06’sı 17. 

yüzyı lda kurulmuştur.493 

   
488 Demir e l,  Mahkeme S ic il le r ine  Göre. . . ,  s .  60 .  
489 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  50 .  
490 Ç i ftç i ,  Bursa ’da  Vak ı f lar ın Sosyo . . . ,  s .  50 .  
491 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  66 .  
492 Hasan  Yükse l,  “Osmanl ı  Toplumunda Vak ı flar  ve  Kad ın (XVI-XVI I .  
Yüz y ı l l ar )” ,  Osmanl ı-Toplum,  5, Ankara 1999, s .  52 .  
493 Yü ksel ,  a.g .m . ,  s .  51 .  
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18. yüzyı lda Türkiye genel inde vakıf kuran kadınlar ın oran ı 

%17.43 idi. 494 

Yukar ıdaki sayı ve oranlara genel olarak bakı ld ığ ında, 

Bursa’da 15, 16. yüzyı lın ilk yar ısı ve 17. yüzyı ldaki kad ın 

vâkıf lar ın oran ı birbir ini büyük oranda desteklemektedir. Bu 

benzer sonuçlara ulaşmada, i lgil i sonuçlar ın elde edildiği  bu üç 

çalışman ın da ayn ı kaynak türünden (vakfiyelerden) ve benzer  

yöntemlerle çalışı lmasın ın önemi büyüktür. Bir başka yönüyle 

düşünüldüğünde kad ınlar ve vakıf lar konusunda var olan bir  

gerçeği  üç ayr ı araştırma da bağ ımsız olarak tespit ve dile 

getirmişt ir. Buna göre, Osmanlı Bursa’sında kad ınlar neredeyse 

%50’lere ulaşan oranda, erkeklerle eş i t  vakıf kurmuş, içinde 

yaşad ıklar ı topluma hizmet götürmüş ler, hem kentsel alana hem 

de kamusal alana katı lm ış lard ır. 495 Bunlar arasında hanedana 

mensup saray kad ınlar ı olabildiği  gibi, azatlı kad ınlar, hür 

kad ınlar, mesleğ i  olan/çalışan kad ınlar, statüsü/mesleği  bell i  

olmayanlar da yer alm ıştır.  

Kad ınlar Bursa’da (başka şehirlerde de) çeş i t l i  gayelerle 

vakıf  kurma konusunda toplumda kendini  göstermiş lerdir, bu 

konuda erkeklerden pek geri kalmam ış lard ır. Vakfiyeler ve 

bunlardan çıkar ı lan bilgiler kad ın ın toplumsal alana katı ld ığ ın ı 

belgeler niteliktedir. Diğer bir yönden şöyle söylenebil ir.  

Kad ınlar, toplum içinde kendilerini en iyi gösterdikleri alanlardan 

bir i vakıf lardır. Zira hem kendileri vakıf kurabil iyorlar, hem de 

bazı vakıf larda çeş i t l i  görevler alabil iyorlard ı.  

  

   
494 Yediy ı ld ız ,  “Türk Vak ı f  Kurucular ın ın .. . ” ,  s .  146 . 
495 Kad ınlar ın çe ş i t l i  yap ı  ve vak ı flar l a kentse l a lana ka t ı lma lar ı  hakk ında geniş  
b ilgi iç in bkz.  Fer iba Zar inebaf,  “Kentsel Alana Kad ın ın Ka t ı l ım ı :  XVII .  Yüzy ı l  
İstanbul ’unda Kad ın Vak ı flar ı”,  Türk ler ,  14 ,  Yeni Türkiye  Yay ınlar ı ,  Ankara 
2002,  s .  15 -24 . 
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

HİZMET AMAÇLARINA GÖRE 17. YÜZYIL BURSA VAKIFLARI 

 

I. VAKIFLARIN YÜRÜTTÜĞÜ ÇEŞİTL İ HİZMETLER 

 İnsanoğ lunun fıtratında olan beraber yaşama, dayan ışma 

ve yard ımlaşma duygusu, i lkçağlardan it ibaren kendini göstermiş,  

İslamiyet’in geliş inden sonra da çeş i t l i  sosyal kurumlar ın ortaya 

çıkmasın ı sağ lam ıştır. İslam dini, diğer dinler gibi mensuplar ın ı,  

yard ımlaşmaya, toplumun iyil iğ i  için toplumsal ve hayrî eserler 

oluşturmaya teşvik etmişt ir. 496 Zaten vakfın tan ım ında da bir malı  

dinî, hayrî ve toplumsal bir gaye için ayırma ilkesi vard ır. 497 Bu 

anlamda İslam ülkelerinde toplum fertlerinin birbir i i le 

kaynaşmasın ı ve bar ış içinde yaşamasın ı sağ layan en önemli  

yard ımlaşma kuruluş lar ından biri vakıf müessesesi olmuştur. 

Vakıf müessesesi dinî, siyasî, içtimaî ve iktisadî sebepler i le  

toplumun her kesimine ve her hizmet alan ına yayı lm ıştır. 498 Bu 

müessese, hayrât türündeki eserleri sayesinde toplumun 

gereksinim duyabileceğ i  birçok kurumu ve yap ıyı oluşturmuştur.  

Bunlar arasında; eği t im-öğretim, sağ lık, din, sosyal yard ım, 

ulaşım ve ticaret kurumlarına ait pek çok yap ı yer almaktad ır. Bu 

sayede devletin yerine getirmesi gereken pek çok hizmet vak ıf 

kurumu eliyle gerçekleşt ir i lmiş, halk da ihtiyaçlar ın ın büyük bir  

bölümünü vakıf lar ın sunduğu olanaklardan sağlam ıştır. 499  

   
496 Yediy ı ld ız ,  “Va k ı f” ,  s .  155 . 
497 Yediy ı ld ız ,  “Va k ı f” ,  s .  154 .  
498 Yediy ı ld ız ,  XVIII .  Yüzy ı lda  Türkiye’de  Vak ı f  Müessesesi…, s .  10-14 .  
499 Mehmet Bayyiğ i t ,  “Sosya l Yard ımlaşma ve Dayan ışma Kurumu Olarak 
Va k ı f lar” ,  Se lçuk Üniversi te si  İ lâh iya t Fakül te si  Dergisi ,  (11) ,  Konya  2001, s .  
59-66 . 
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 Vakıf kuranlar vakfiyelerinde, genell ikle hangi tür hizmetler 

için vakıf kurduklar ın ı ve bu hizmetlerin hangi şekillerde yerine 

geti r i leceğ ini  açıkça belirtmiş lerdir. 

 Her vâkıfın kendi kültürüne, eğ i t imine, düşünce yap ısına, 

dünya görüşüne, haiz olduğu sosyal statü, mevki ve gelir  

düzeyine göre farklı amaçlarla vakıf lar kurmalar ı, vakıf 

müessesesinin hizmet alanlar ın ı ve amaçlar ın ı oldukça 

geniş letmişt ir.  

 Bu noktadan hareketle vakfiyeler ve benzeri belgeler  

incelendiğinde;  

-Eği t im ve öğretim hizmetleri  

-Kültür hizmetleri  

-Yap ım, bakım ve restorasyon hizmetleri  

-Dinî hizmetler 

-Sağlık hizmetleri  

-Hayrî ve sosyal yard ım hizmetleri  

-Güvenlik hizmetleri  

-Ulaşım hizmetleri  

-Temizlik hizmetleri  

-Turizmi teşvik mahiyetindeki hizmetler 

- İktisadî hizmetler 

-Şehircil ik hizmetleri gibi birçok hizmetin,500 ayr ıca vatan 

savunmasına yönelik bazı amaçlar ın501 vakıf müessesesi ve 

kurumlar ı tarafından yerine getiri ldiğ i  görülür.  

 Osmanlı Devleti ’nde, bugünkü modern devletlerin yapmak 

zorunda olduklar ı beledî, sosyal ve kültürel hizmetlerin birçoğu, 

   
500 İbrahim Ateş ,  “Hayr î  ve Sosyal Hizmetle r  Aç ıs ından Vak ı f lar” VD, .  XV , 
Ankara 1982, s .  55 ; Bu konuda geniş  b ilg i iç in bkz .  Yediy ı ld ız,  “Vak ı f” ,  s .  168 -
172; Al i R ıza Abay, “Bir  Sosya l Poli t ika Olarak Yoksullukla Mücade lede Sosya l 
Yard ımlaşma ve Dayan ışma Vak ı f lar ın ın Yer i”,  Sivil  Toplum,  2 ,  (6 -7) ,  2004, s .  
77-92 . 
501 İbrahim Ateş ,  “Vak ı f ve Va tan Savunmas ı” ,  VD. ,  XX, Ankara 1988,  s .  169-182.  
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devlet bütçesinden para ayr ılmaksızın kiş i ler tarafından kurulan 

vakıf lar yoluyla yerine get iri lmişt i r. 502 

 Gerçekten de Osmanlı Devleti ’nde yol ve köprü yap ım ı, su 

şebekelerinin tesisi gibi alt yap ı hizmetlerini, mektep, kütüphane 

ve medrese kurma, talebelere burs ve hocalara maaş verme gibi  

eği t im ve kültür hizmetlerini, camilerin inşası ve din 

hizmetli lerinin maaşın ın ödenmesi gibi dinî hizmetleri hep vakıf 

müessesesi üstlenmiş bulunmaktayd ı. 503 Barkan, vakıf lar ın 

yukar ıda sayı lan hizmetlerden başka, siyasî ve askerî hizmetleri,  

t icarî hizmetleri dil,  din birl iğinin ve siyasî bütünlüğün temini gibi  

hizmetleri de yerine getirdiğini belirtmişt ir. 504 

 Kısacası, bugün bell i baş lı devlet hizmetleri arasında yer 

alm ış olan bir kısım belediye hizmetleri, sosyal yard ım, din ve 

kültür iş leri eği t im, t icaret ve sanatlar ın gelişt ir i lmesi gibi iş ler  

Osmanlı Devleti ’nin klâsik döneminde hep vak ıf lar eliyle 

gerçekleşt ir i lmişt ir. Ayr ıca devlet içinde bu şekildeki örgütlenme 

son derece yayg ınlaşm ış ve önem kazanm ıştır. 505 

 Genel olarak belirt i len hizmetleri yerine getiren vakıf lar ın 

d ışında doğrudan doğruya Türklüğe, Türk mill i yetçil iğ ine hizmet 

için kurulmuş olan vakıf lar da mevcuttur. Bu vakıf lar arasında; 

millî bünyeyi gelişt irmeye ve kuvvetlendirmeye yarayan vakıf lar, 

vatan müdafaasına hizmet için kurulmuş vakıf lar, Türklüğün 

korunmasına ve millî kültürün yayı lmas ına çalışan vakıf lar, Orta 

Asya’daki Türk ülkeleriyle münasebetleri devam ettirmeye 

yarayan vakıf lar ve Türklüğü yükseltmek için tesis edilen vakıf lar  

   
502 Bahaeddin Yediy ı ld ız,  “Osmanl ı l ar ın Kuruluş  ve Yükse liş inde Rol Oynayan 
Müe sseseler ”,  Mill î  Kültür ,  41 ,  Ankara 1983, s .  45 .  
503 Yediy ı ld ız,   “Osmanl ı lar ın Kuruluş  ve. . .” ,  s .  45 .  
504 Barkan ve Mer içl i ,   Hüdâvendigâr Livas ı  Tahri r  De fterle ri  I ,  g ir iş  bö lümü IX, 
s .  122 .  
505 Barkan ve Mer içl i ,   Hüdâvendigâr Livas ı  Tahri r  De fterle ri  I ,  g ir iş  bö lümü IX,  
s .  123; Samiha Ayverdi,  Türk Tarih inde Osmanl ı  As ırlar ı ,  İstanbul 1975, s .  155 -
157.  
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yer almaktad ır.  Bu tür vakıf lar ın kurulmasında toplum 

ihtiyaçlar ın ın ön plânda tutulduğu görülmektedir. 506 

 Bu vakıf lardan başka şehirlerde sokaklar ın temizlenmesi, 

ayd ınlatı lması,  muhtelif yerlerde bahçeler açı lması, insanlar ın 

dinlenmesi gayesiyle güzel köşeler düzenlenmesi ve bu sûretle 

şehirlerin güzelleşt ir i lmesini gaye edinen vakıf lar da vard ır. 507 

 Son olarak vakıf müessesesinin, aile, akrabalık h ısımlık 

gibi bağlarla bağ lanan zümrelerin, yakınlığ ın ı temin eden önemli  

kuruluş lardan biri olduğunu da belirtmek gerekir. Özell ikle vakf-ı 

ehlî veya vakf- ı zürrî denilen vakıf lar ın aile, akraba ve nesil  

menfaatine hizmet ett iği 508 bil inmektedir. 

 

 II. BURSA VAKIFLARININ HİZMET ALANLARI 

 Aşağ ıda kuruluş ve hizmet amaçlar ına göre değ iş ik 

baş lıklar altında belirt i len vakıf lar ın birçoğu aslında birden çok 

hizmeti yerine getirmeye yönelik şartlar içermektedir. Örneğin bir  

vakıf tan; mahalle camisinin mühimmat ın ın karşılanması, mescitte 

cüz okunması,  bir medresedeki müderrisin maaşın ın ödenmesi, 

tekke/zaviyedeki derviş lerin ihtiyaçlar ın ın karşılanması,  mahalle 

fakirleri için yemek piş ir i lmesi, mahallede yanan kandil ler için 

yağ alınması, çeşme ve su yollar ın ın bakım ve onar ım ı gibi iş ler  

için harcamalar yap ı labilmektedir. Bu nedenle bir vakıf, hizmet 

amaçlar ı açısından bakıld ığ ında farklı gruplar içinde yer  

alabilmektedir.     

 Araştırmam ızın bu bölümünde Bursa’daki vak ıf lar,  gördüğü 

hizmetlere göre çeş i t l i  baş lıklar altında toplanm ış ve bu vakıf lar 

   
506 Hal im Baki Kunter ,  “Türk Vak ı f lar ın ın Mi ll iye tçi lik Cephesi” ,  VD. ,  I I I ,  Ankara 
1956, s .  1 -11 .  
507 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f” ,  s .  171 .  
508 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f” ,  s .  171 .  
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hakkında bilgiler verilmeye çalışı lm ıştır. Bu bağlamda Bursa’daki  

vakıf kurumlar ı şehirde; din, eğ i t im-öğretim, sosyal yard ım ile 

bayınd ır lık ve belediye hizmetleri alanlar ında çeş i t l i  görevlerin 

yerine getiri lmesinde etkin rol oynam ış lard ır. 509 Yukar ıda sayılan 

hizmet alanlar ıyla i lgil i  vakfiyelerde toplam 2103 hizmet şartı  

görülmüştür. İ lgi l i  dönemde 811 vakıf incelendiğ i  düşünülürse 

genelde bir vakf ın birden çok alana yönelik çeş i t l i  hizmet şartlar ı  

içerdiği  düşünülebil ir. Tablodaki hizmet türleri say ısı, 811 

vakıftan kaç tanesinin gelir lerinden, i lgi l i  hizmetin yerine 

getir i lmesine pay ayırd ığ ın ı belirtmektedir.   

 

Tablo 18: Hizmet Amaçlar ına Göre Bursa Vak ı f lar ı  
H izmet 
Bi rim ler i  

 H izmet Türler i  
  Sa yıs ı  

Tür  
Top.  

Tür  
Ora n ı  

Cami imam ına 124 
Cami müezzin ine 62  
Cami kayy ım ına 47 
Cami ha t ib /va i zine 31  
Cami muarr i f ine 4  
Cami kand i lc i s in e 1  
mesc i t  imam ına 124 
mesc i t  müezzin ine 56  
mesc i t  müeteve l l is ine 1  
mesc i t  kand i lc is ine 1  
Tekke şeyh ine  ve 
fuk aras ına 77 

G
ö

re
vl

i 
Ü

cr
e

tl
e

ri
n

in
 Ö

d
e

n
m

e
si

 

Tü rbe dara 2  

530 %25 .2  

Cami masra f la r ına 70 
Mesc i t  masra f la r ına 46 

M
ü

h
im

- 
m

a
t 

G
id

e
rl

e
ri

n
e

 

Tekke  masra f la r ına 33 
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Mek tep  çocuk la r ına 6  

29  %1.3  

   
509 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
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  Mektep  masra f la r ına 3  3  %0.1  
Ara Toplam 32 %1.5  

(Mah. )Fak i r le re 302 
Maha l le  avar ız ına 148 
Yemek P iş i r i lmes i  ve 
dağ ı t ım ın a 76 
Mekke Med ine 
fak i r le r in e 160 

  Ge l ip  geçen yo lcu la ra 1  

687 %32 .6  

S
o

sy
al

 Y
ar

d
ım

 
H
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e 

A ra  Toplam 687 %32 .6  
Kald ı r ım  2 
Köprü  2  
Han 5  

U
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e
 

K
o
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a
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a

m
a

 

R ib a t  1  

10  %0.4  

Se b i l 1  
Şad ı r van 2  
Ham am 2 

S
u

 

Çeşme ve su  yo l la r ın ın 
bak ım, tamir ,  onar ım ına 

19 

24  %1.2  
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Ev,  dükkan, bahçe vb .  
hayrâ t  ve  akar ın ıs lah , 
bak ım ve onar ım ına 

66 

66  %3.1  
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n
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A ra  Toplam 100 %4.8  
Genel Toplam 2103 100% 

 

 A. Dinî Kurum ve Hizmetlerle İlgili Vakıflar 

 Osmanlı Devleti ’nde din kurumlar ına merkezden resmî 

görevli atamalar ı d ışında, dinî hizmetlerin çeş i t l i  kiş i ler  

tarafından kurulan vakıf larca yürütüldüğü bil inmektedir. Cami,  

mescit, tekke, zaviye, türbe gibi her türlü dinî kurumun 

kurulması, buralarda görev yapan kiş i lerin ücretlerinin ödenmesi, 

bu yap ı lar ın tamir, bakım ve onar ımlar ın ın yap ı lması, hatim, cüz,  

sûre, mevlit okutulması ve dua edilmesi gibi insanlar ın 

inançlar ıyla i lgil i faaliyetin yerine getir i lmesi din hizmetleri  

içerisinde an ılır.   
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17. yüzyı lda Bursa’da vakıf kurucular, dinî kurum ve 

hizmetlere oldukça önem vermiş lerdir. Bu bağ lamda içinde 

bulunduklar ı toplumun inanç ve değer yarg ı lar ıyla din iş lerinin 

yürütülmesine katkıda bulunmuş lard ır. İ lgil i  tablodan da 

anlaşılacağ ı üzere kiş i ler kurduklar ı vakıf lardan, dinî  

kurumlardaki görevli lerin ücretlerinin ödenmesine, dinî 

kurumlar ın ihtiyaç, bakım ve onar ım ına, kendilerinin veya 

belirtt ikleri herhangi bir inin ruhuna hatim, aşır, mevlit ve dua 

okutulmasına pay ayırm ış lard ır. 510 Din kurumlar ı ve hizmetleri  

için vakıf  yapanlar ın çoğu bu tür etkinlikleri, sevap kazanmak, 

ahiret gününde ziyandan ve cehennemden kurtulmak amac ıyla 

gerçekleşt irdiklerini belirtmiş lerdir.   

17. yüzyı lda Bursa halkı,  yeni dinî kurumlar inşa etmek 

yerine, daha önce kurulanlara vakıf lar yapmak suretiyle onlar ın 

hizmetlerini devam ettirmelerini sağlam ış lard ır. Bu durumda 

fetihten it ibaren h ızlı bir yap ı laşmaya ve kurumlaşmaya baş layan 

Bursa’da, 17. yüzyı la gelindiğ inde hemen hemen her  

mahallesinde cami veya mescidi bulunduğu, bu nedenle bu tür  

yap ı lara pek gerek duyulmad ığ ı söylenebil ir. 511 

Din kurumlar ı ve hizmetleri için 17. yüzyı lda toplam 1283 

vakıf şartı geçmişt ir. Bunun tüm hizmet alanlar ına yönelik 

kurulan vakıf lara oran ı %61’dir. 512 Görüldüğü gibi i lgil i dönemde 

vakıf kurucular, diğer alanlardan ziyade büyük bir çoğunlukla dinî  

alana yönelik vakıf şartlar ı belirtmiş lerdir. Bu durum bir anlamda 

halkın, ekonomik zorluklar, siyasî ve sosyal kar ışıklıklar,  

düzensizlik ve güvensizlik karşısında dine yönelmesiyle 

   
510 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
511 15 .  Yüzy ı lda dördü padişah cami i  o lmak üzere top lam on yedi adet  cami ve 
mesci t  i le  dör t  türbe inşa ed i lmiş t ir .  Başol,  Vakfiyelerine  Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  
Va k ı f lar ı ,  s .  49 .   
512 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı .  
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açıklanabil ir . Din olgusunun bu dönemde insanlar üzerinde, 

günlük iş ve faaliyetlerde etkin olduğunu da vurgulamak gerekir. 

 

1. Camilere Yönelik Vak ıflar 

Halkı derleyen, toplayan, içine alan anlamlar ın ı taşıyan 

cami kelimesi terim olarak; içinde namaz kı lınan ve ibadet edilen 

yer anlam ına gelmektedir. 513  

 Camiler birer ibadet mekân ı olmalar ın ın yanında, sıbyan 

mektebi, halka çeş i t l i  derslerin verildiğ i  bir eğ i t im-öğ retim ve 

kültür merkezi, kütüphane ve davalar ın görüldüğü mahkeme 

niteliklerini de taşımaktayd ı. Bu özelliği  i le camiler, Osmanlı  

toplumunda sosyal hayat ın en önemli ögelerinden biri olmuş lard ı.  

 Türk İslam devletlerinde, padişahlar, devlet ve i l im 

adamlar ın ın yanında halk da, camilerin yapım ına büyük önem 

vermiş ; kurduklar ı camileri çeş i t l i  vakıf gelirleri i le destekleyerek 

onlar ın varlıklar ın ı  ve hizmetlerini uzun süre devam ettirmelerini  

sağ lam ış lard ı r. 

 Camilerde vakıf sahipleri tarafından görevlendiri len imam, 

müezzin, hatip, vaiz gibi görevli ler maaş lar ın ı camilerin bağ lı  

bulunduklar ı vakıf lardan alm ış lard ır. 514 

Osmanlı Devleti ’nin kuruluşundan it ibaren padişahlar ın en 

çok kurduğu dinî hizmet yap ı lar ı camilerdir. Selâtîn camileri ad ın ı 

alan bu camiler Osmanlı Devleti ’nde hem mimarî hem de dinî,  

sosyal ve kültürel açıdan önemli mekânlar olmuş lard ır. 

   
513 Fer id  Deve lioğ lu,   Osmanl ıca  Türkçe Ansiklopedik Lugat ,  Ankara 1993,  s .  124 .  
514 Bahaeddin Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f Müessesesin in XVIII .  As ır  Türk Toplumundaki 
Rolü ”,  VD.,   XIV, Ankara 1982, s .  2 .  
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17. yüzyı ldaki vakıf kuruculardan birçoğu Bursa’da bulunan 

camilerin görevli ücretlerinin ödenmesine ve mühimmat 

giderlerine vakıf  gelirlerinden pay ayırm ış lard ır. Buna göre 811 

vakıf tan yetmiş i  camilerin mühimmat ve ihtiyaçlar ı için gider 

kalemi oluşturmuş lard ır. 515 Camilerdeki görevli lerin ücretlerinin 

ödenmesine yönelik ise; cami imamlar ı için 124, müezzinler için 

62, kayyımlar için 47, hatip/vaiz için 31, muarrif için 4, kandilci  

için 1 vakıf kurulmuştur.   

Tablo 19: Cami Görevli lerine Ücret Ödemesi İçin  
Yap ı lan  Vak ı f lar 

 Ücret Ödemesi  Vak ı f  Sa yıs ı  
cami imam ına 124 
cami müezzin ine 62  
cami kayy ım ına 47 
cami ha t ib /va i zine 31  
cami muarr i f ine 4  
cami kand i lc is ine 1  

 Cami görevli leri arasında kendisine en çok vakıf yap ılan 

kiş i  imamd ır. Günümüzde görevleri mihrap ve minber hizmetleri  

i le sın ır land ır ı lm ış olan imamlar, Osmanlı lar devrinde, oldukça 

farklı ve çeş i t l i  görev ve yetkilere sahipti. Henüz köy ve mahalle 

teşkilâtın ın bugünkü anlamda kurulmad ığ ı dönemlerde imamlar, 

köy ve mahalle yönetiminde önemli ölçüde söz sahibi idiler.  

Bulunduklar ı yerlerde âdeta kad ın ın idarî temsilcisi gibi hareket 

ediyor, mahallenin pek çok sorununda onlar devreye giriyorlard ı.  

Doğum ve ölüm kayıt lar ın ı onlar tutarlar, mahallelerindeki  

olumsuz bir gelişmeyi i leri gelenlerle bir l ikte kad ıya bildirirlerdi.  

İmamlar ın haber i olmadan hiçbir yabancı mahalleye 

yerleşemezdi. Vergilerin toplanmas ında önemli rolleri vard ı.  

Mahalle ve köylerin ihtiyaçlar ı için kurulan vakıf larda görev 

alır lard ı. Meselâ XVI-XVII. yüzyı l larda, Bursa’n ın bütün mahalle 

ve köylerinin avar ız vakıf lar ın ın mütevell i leri genell ikle 

   
515 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
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imamlard ı. K ısacası imamlar cami d ışında da mahalleye il işkin 

farklı görevleri yürütürdü. 516 Buna göre imam ın gelir inin diğer 

görevli lere nazaran daha yüksek olması muhtemeldir. Bu durum, 

toplumda mahallede imama verilen önemle doğru orantılıd ır. Zira 

imam, mahallede birçok konuda önder olduğu gibi devletle 

mahalle arasındaki kil i t kiş idir.   

 17. yüzyı lda vakıf kuranlar, öncelikle mahallelerindeki  

camiye, bazen de başka bir mahallede bulunan cami için vakıf  

şartı belirtmiş lerdir. Baz ı vâkıf lar ise şehirdeki Ulucami, Emir 

Sultan Camii gibi büyük camiler için vak ıf lar ından harcama 

kalemleri ayırm ış lard ır.   

 Camilerin çeş i t l i  mühimmat giderleri vak ıf larca 

karşı lanm ıştır. Vakfiye şartlar ında rastlanan bu giderlerden 

bazı lar ı şöyledir: Caminin ayd ınlatı lması için şem’-i asel denilen 

bal mum alınması, 517 kandillerde yakı lmak üzere revgan- ı zeyt 

tabir olunan zeytinyağ ı temin edilmesi, camilerin ihtiyacı halinde 

tamir ve meremmeti, su yollar ın ın bakım ve onar ım ı,  cami  

minaresi kandillerinin yak ı lması,  camide serilmek üzere hasır 

alınması.  Bazen de vâkıf lar, özel bir şart belirtmeden sadece 

“mahalle camii mühimmat ına” gibi genel bir ifadeyle vakıf 

gelirlerini buralara yönlendirmiş lerdir.  

 Camilerin ihtiyaçlar ın ın karşılanarak bakım ve onar ım ın ın 

vakıf larca yapı lması onlar ın varlıklar ın ı ve hizmetlerini uzun 

yı l lar sürdürmelerinde etkil i  olmuştur.  

   
516 Osman Çe tin ,  “1660’da Bursa Cami le r inde Görev Yapan İmamlar”,  Uludağ  
Üniversite si  İ lah iya t Fakültesi  Dergisi ,  VI, 6 ,  Bursa 1994, s .  35 -36 .   
517 Vâk ı f lar  öze ll ikle kutsal  gece lerde camiye konularak yak ı lmak üzere  “Berat  
Mumu” o larak b il inen büyük mum al ınmas ın ı  vakf iyelerde be lir tmiş l erd i r .   Örnek  
b ir  vak ı f için  bkz.  Ali  Efendi kurduğu vak ı fta,  Hz.  Emir  Sul tan Cami i i çin b ir  
berat mumu al ınmas ın ı  ve camide yak ı lmas ın ı  şar t  koşmu ş tur .  Bursa  Şeriye S ici l i ,  
B  148/8  b .   
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2. Mescitlere Yönelik Vakıflar 

 Mescid kelimesi, Arapça’da eği lmek, baş eğmek, aln ın ı 

yere koymak anlamlar ına gelen “secde” kelimesinden türemiş 

olup İslamiyet’te ibadet yeri, cami anlamlar ın ı kazanm ıştır. 518 

 Türkler, büyük camilerin dışında, mahalle aralar ında, 

minberi olmayan ve genell ikle küçük olarak inşa edilmiş ibadet 

yerlerini mescit olarak adland ırm ış lard ır. 519 

 Mahalle aralar ındaki mescit ler, genellikle mahalle halk ın ın 

ve esnafın vakit namazlar ın ı kı ld ığ ı yerlerdi. Halk, cuma ve 

bayram namazlar ı, kandil geceleri ve ramazan akşamlar ın ı ihya 

için özell ikle büyük camilerde toplan ırd ı. 

 Osmanlı toplumunda halkın büyük bir bölümü, kurduğu 

vakıf larla ya mahallelerine mescit yapt ırm ış lar ya var olan 

mescit lerin giderlerini karşı lam ış lar veya bu mescitlere bir  

minber yerleşt iri lmesi i le camiye dönüştürmüş lerdir.  

 Vakfiyelerdeki bilgilere göre Bursa’daki bazı mescitlerin 

görevli leri, ihtiyaçlar ı  ve giderleri i çin yap ılan şartlar 

açıklanmaya çalışılm ıştır.  

 Vakfiyelerde öne çıkan bilgilere göre toplumda cami, mescit 

kelimelerinin kullan ım ında belirgin bir ayr ım göze 

çarpmamaktad ır. Belgelerde bazen cami yerine mescit, mescit 

olan yere cami dendiğ i  görülmüştür. Bir belgede cami olarak 

geçen yap ı, ayn ı tarihlerdeki başka bir belgede mescit olarak 

geçebilmektedir. Muhtemelen, önceleri mescit olarak kurulan 

daha sonra minber konulmasıyla camiye çevri len yapı lar, hâlâ 

eski özell ik ve adlar ıyla belgelere yansım ıştır.   

   
518 John Pederson,  “Mescid”,  İA, VIII ,  İstanbul 1960, s .  1 .  
519 Pak al ın ,  Osmanl ı  Tarih  Dey imleri…, I I ,  s .  448 .  
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 İ lgi l i  dönemde vâk ıf lar, camilerde olduğu gibi mescit 

görevli lerine ve masraflar ına kurduklar ı vakıftan pay 

ayırm ış lard ır. 811 vakfa göre vakıf lar ından mescit görevli leri için 

gider ayıran veya şart belirten vakıf sayılar ı şöyledir. Mescit 

imam ına yönelik 124, müezzine yönelik 56, kandilciye 1, mescit 

mütevell isine 1 vakıf şartı oluşturulmuştur.520 Görüldüğü üzere 

kendilerine en çok vakıf yap ılan mescit görevli leri imam ve 

müezzindir. Bu kiş i ler, asli görevlerinin yan ında kiş i lerin vakıf  

şartlar ında belirtt i kleri hatim, cüz, sure, aşır, mevlit okuma, vâkıf 

için dua etme gibi görevleri de yerine getirmiş lerdir.  

 Mescit lerin mühimmat giderleri için toplam 46 vak ıf 

oluşturulmuştur. Bu sayı cami mühimmatına yap ı lan vakıf larla 

karşı laştır ı ld ığ ında biraz düşmüştür. Öyle ki cami mühimmatına 

yönelen vakıf oran ı %8.6 iken bu oran mescit mühimmat ı için pay 

ayıranlarda %5.6’d ır. Mescit lerin mühimmat kalemleri, hemen 

hemen camiler i le ayn ıd ır. Kiş i lerin camiye veya mescide vakıf 

yapma ayr ım ı,  kendi mahallelerinde bulunan ibadet mekân ın ın 

türüyle i lgil i  olmalıd ır. Zira yaşad ıklar ı mahallede cami olan 

kiş i ler buraya, mescit olanlar ise bu ibadet mekân ına vakıf  

yapm ış lard ı r.   

 

3.Tekke ve Zaviyelere Yönelik Vak ıflar 

İslamiyet’in geliş inden sonra aklî ve naklî bil imlerdeki  

gel işmeler eğ i t im-öğ retim kurumlar ı olan mektep ve medreseleri  

ortaya çıkar ırken, manevî bil imlerin ve tasavvuf düşüncesinin 

gelişmesi tekke kurumunu ortaya çıkarm ıştır. 521 Bundan sonra 

tekkeler, mutasavvıf lar ın idaresinde tasavvuf düşüncesinin 

öğreti ldiğ i  yerler olmuştur. Tekkelerin küçüğüne ise zaviye 

   
520 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
521 Musta fa Kara,  Din, Hayat,  Sanat Aç ıs ından Tekkeler  ve Zav iyeler ,  İstanbul 
1990, s .  39 .  



 

 

158

denilmişt ir.  Bu kurumlar, kuruluşundan it ibaren dönem ve 

bölgelere göre değiş ik isimlerle an ı lm ıştır. Dergâh, hangâh, 

buk’a, savma, âsitane, duvayra, tekke yerine kullan ı lan 

isimlerden bazı lar ıd ır. 522  

 Zaviyeler; bir tarikata mensup derviş lerin bir şeyhin 

idaresinde topluca yaşad ıklar ı, gelip geçen yolcular ın her türlü 

gereksinimlerinin parasız olarak karşı land ığ ı, şehir lerde, 

kasabalarda, köylerde veya yollar üzerinde kurulmuş  

yap ı lard ır. 523 

 Tasavvuf düşüncesinin yan ında dinî ve sosyal düşüncelerle 

gelişme gösteren tekke ve zaviyeler , tarikatların zikir ve ibadet 

yerleri, manevî tedavi ve sosyal yard ım yerleri, mensuplar ı ve 

yolcular için misafirhane görevi görmüş lerdir. Ayr ıca bir tür 

eği t im kurumu olarak görülen tekke ve zaviyeler arasında, 

edebiyat, felsefe, musiki, spor ve meslek eği t imi verenleri de 

vard ır.  

 Tekke ve zaviyelerin kuruluşu, iş leyiş leri önemli ölçüde 

vakıf lar sayesinde gerçekleşt ir i lmişt ir.  

 Anadolu’nun Türkleşmesinde, yeni köyler ve şehirlerin 

oluşturulmasında çoğunluğu vakıf lar yoluyla kurulan tekke ve 

zaviyelerin rolü büyük olmuştur. 14-15. yüzyı l larda Osmanlı 

Devleti ’nin kuruluşunda ve Balkanlarda yeni fethedilen yerlerin 

İslamlaştır ı lmasında zaviyelerin ve bu kurumlara bağlı derviş  

zümrelerinin önemli bir rol oynad ığ ı bil inmektedir. 524 

 Anadolu Selçuklu Devleti’nin dağ ı lmasından sonra 

beylikler, otoritelerini sağlamlaştırmak amacıyla kendi 

   
522 Öca lan ,  Bursa’da  Tasavvuf Kül türü ,  s .  181 .   
523 Musta fa Kara,  . . .Tekkeler  ve Zaviye ler ,  s .  50 ; A.Yaşar  Ocak,  “Zaviyeler”,  VD. ,  
XII ,  Ankara 1978, s .  248 . 
524 Fuad  Köprülü ,  Osmanl ı  Dev le tin in  Kuruluşu ,  Ankara 1991, s .  90-91 ,  96-97 , 
102 . Ömer  Lüt f i  Barkan , “Osmanl ı  İmparator luğu’nda Bir  İskan ve Kolonizasyon 
Metodu Olarak Vak ı flar  ve Teml ik ler” ,  VD. ,  I I ,  Ankara 1942, s .  279 -387 . 
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topraklar ında bulunan mutasavv ıf lar ın, şeyhlerin manevî 

nüfuzlar ından yararlanma yoluna gitmiş lerdir. Bu amaçlarla onlar 

için bir takım maddî imkanlar sağ lam ış lard ır. Osmanlı Beyliğ i ’nin 

kurucusu Osman Gazi’nin ünlü ahi şeyhi Şeyh Edebali ’ye olan 

yakınlığ ı ve zaviyesine birçok kez gitt iği  ayr ıca onun 

bağlı lar ından Derviş Torud için de bir zaviye yaptırd ığ ı rivayet  

edilmektedir. Yerine geçen Orhan Gazi de bazı mutasavvıf lar için 

zaviyeler yaptırm ış ve bu zaviyelere birçok arazi vakfetmişt ir. 525 

 Bursa civar ında ilk zaviyeler, fetihten önce Buhara’dan göç 

edip gelen ve Abdal olarak bil inen derviş ler veya onlar ad ına 

devletin i leri gelenleri taraf ından kurulmuştur. Orhan Gazi  

Bursa’n ın fethine katılan ve manevî destek veren Abdal Musa 

için bir zaviye yaptırm ıştır. Ayn ı şekilde Geyikli Baba olarak 

tan ınan mutasavvıf  için de İnegöl civar ında araziler vakfett iğ i ,  

ayr ıca bulunduğu yere bir tekke yaptırd ığ ı Osmanlı kroniklerinde 

anlatılmaktad ır. Bundan sonra Bursa’da çeş i t l i  tarikatlara ait 

olmak üzere birçok tekke ve zaviye inşa edilmişt ir. 526 Örneğ in 15.  

yüzyı lda Ebu İshak Kazeruni Zaviyesi, Çandarl ızâde Ali Paşa 

Zaviyesi, Bedrettin Pars Bey Zaviyesi, Emir Sultan Zaviyesi ve 

Hacı Halife Zaviyesi olmak üzere beş zaviyenin kurulduğu ve 

buralara çeş i t l i  vakıf lar yapıld ığ ı bil inmektedir. 527 17. yüzyı la 

gelindiğ inde Bursa’da çeş i t l i  tarikatlara bağ lı 60 civar ında 

zaviyenin faaliyette olduğu tespit edilmişt ir. Bu zaviyelerin bir  

kısm ı 17. yüzyı lda inşa edilmiş diğer bir kısm ı ise daha önceki  

dönemlerde kurulmuştur.528 

   
525 Öca lan ,  Bursa’da  Tasavvuf Kül türü ,  s .  183 .  
526 Öc alan ,  Bursa’da  Tasavvuf Kültürü ,  s .  184 . Bursa ’da yayg ın o lan tar ikat,  tekke 
ve zaviye le r  hakk ında geniş  b ilg i i çin bkz.  Musta fa Kara,  Bursa’da  Tarika t lar  ve  
Tekkeler  I ,  Bursa 1990,  Musta fa Kara, Bursa’da  Tarika t lar  ve Tekkeler  I I ,  Bursa 
1993.   
527 Ba şol ,  Vakf iye lerine Göre XV. Yüzy ı l  Bursa  Vak ı f lar ı ,  s .  100 -111.  
528 Öca lan ,  Bursa’da  Tasavvuf Kül türü ,  s .  184 .  
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 Zaviyelerin giderleri çoğu kez vakıf lar yoluyla 

karşı lanm ıştır. Masraflar ın bir kısm ı da zaviyelerin etrafındaki 

bağ,  bahçe ve tarlalardan elde edilen ürünlerin gelir leri i le temin 

edilmişt ir .529 Zira tekkelere bağ lı vakıf  arazilerinden vergi  

alınmaması bu kurumlar için önemli bir gelir kaynağ ı olmuştur.530  

 Bursa’da vakıf lar yoluyla kurulmuş ve giderleri vakıf larca 

karşı lanm ış zaviyelerin adlar ı tespit edilmişt ir .531 Tekkeler, ya 

kurucusunun adıyla, ya kurulduklar ı mahalle ad ıyla ya da bağ lı 

bulunduklar ı kiş i  veya tasavvuf ekolü adıyla an ı lm ış lard ır. Bu 

kurumlar için yap ı lan vakıf lar, vakfiyelerin bu konuda verdiği  

bilgiler doğrultusunda açıklanmaya çalışı lm ıştır.   

 

Tablo 20: Vakfiyelerde Ad ı  Geçen Tekke/Zaviyeler 
1-Eşşeyh Hasan Efendi zaviyesi 
2-Ahmet Paşa mahallesi Muhyiddin Efendi zaviyesi   
3-Zeyniler zaviyesi 
4-Hz. Emir tekkesi 
5-Ahmet Paşa tekkesi 
6-Üftade Dergah ı  
7-Hayreddin zaviyesi  
8-Ahmet Paşa mahallesi  zaviyesi 
9-Esseyyit Mehmet Enneccar zaviyesi 
10-İncir l ice mahallesi Eşrefzâde zaviyesi 
11-Mevleviye zaviyesi 
12-P ınarbaş ı 'nda Hz. Mevlana hangah ı  
13-Şeyh Eyüb Efendi zaviyesi  
14-Ali Paşa mahallesi Kadir i tekkesi mescidine minber, 
minare vs. yap ı lacak532 
15-P ınarbaş ı yak ınlar ındaki Mevlevihane masraf lar ına,  
dört kandil,  kandil yağ ı,  berat mumu alım ı i le tamir ve 
meremmetine 533 
16-Şeyh Abdülkadir Geylani zaviyesi   

   
529 Oca k , “Za v iyele r” ,  s .  262 .  
530 Öca lan ,  Bursa’da  Tasavvuf Kül türü ,  s .  208 .  
531 Bkz.  Tablo  20: Vakf iye lerde Ad ı  Geçen Tekke /Zaviye ler .  Tabloda,  tekke ve  
zaviye ler in ad lar ı  vakfiyelerde geçt iğ i  b iç imiyle değ iş ik şekil lerde yaz ı lm ış t ır .  Bu 
yüzden tab loda ,  ayn ı  t ekke b ir ,  iki  veya üç de fa geçmiş t ir .    
532 Örnek için bkz .  Elhâc Sal ih b .  Abdul lah vakf iyesi.  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 52/83  
b-84  a.  
533 Tekke mühimmat ı  iç in yap ı l an örnek b ir  vak ı f i çin bkz.  Karakaşzâde Al i Çe leb i 
b .  Hoca Mehmed Vakf iyesi.  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 110/60  a .  
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17-Ali Paşa Hamam ı  tekyesi 
18-Mevlevi tekkesi 
19-Hayreddin zaviyesi  
20-Eşrefzâde tekkesi  
21-Mevleviye zaviyesi 
22-Baba Zakir mahallesi Halvetî tekkesi  
23-Ramazan Baba zaviyesi 
24-Ali Paşa mahallesi  zaviyesi   
25-Sultan Orhan Camii yak ın ında Pîr î  Battalan tekkesi  
26-Şeyh Mehmed en Naknevi Halvetî  tekkesi  
27-İncir l ice'de Şeyh Ali Semekandî zaviyesi 
28-Mevlevi zaviyesi 
29-Ali Paşa mahallesi  zaviyesi  
30-Debbağ lar zaviyesi 

  

Bursa’da, tekke ve zaviyelerin mühimmatın ı karşılamaya, 

görevli lerine ve buralarda kalan derviş lerin ihtiyaçlar ına yönelik 

çeş i t l i  vakıf lar kurulmuştur. Bu bağ lamda tekke şeyhlerine ve 

buralarda kalan derviş lere yönelik toplam 77 vakıf 

oluşturulmuştur. 811 vakıf göz önüne alınd ığ ında bu vakıf lar ın 

oran ı %9.5 oran ında olmaktad ır. Tekkelerin mühimmat giderleri  

için ise 33 vakı ftan pay ayr ılm ıştır. Bunlar ın 811 vakfa oranı 

%4.0’d ır.  Tekke ve zaviyelerin mühimmat giderleri içine nelerin 

girebileceğ i  yukar ıdaki tabloda 14 ve 15 numaralı kayıt larda 

örnek olarak görülmektedir. Bazen bir vakıf birden fazla tekkeye 

vakfından gelir ayı rm ıştır. Örneğ in Müftü Abdülaziz Efendi’nin 

kardeş i  olan Karaçelebizâde Mehmet b. Hüsameddin Efendi, 

değiş ik mahallelerdeki toplam on iki tekke için vakfından gelir  

ayırm ıştır. Vâkıf, bu tekke ve zaviyelerde kalanlar ın taamlar ı için 

her sene belirl i miktar larda buğday verilmesini şart koşmuştur.534 

 
   
534 Vakf iyede  ad ı  geçen on iki tekke şunla rd ır :  Emir  Sultan  tekkesi,  Zeyni ler  
tekkesi ,  Karaağaç mahal le sindeki Yakub Efendi tekkesi,  Hisar  iç inde  
Nakş ibendiyye zaviyesi,  Aliyüddin Efendi tekkesi ,  İnc ir l ice  maha llesinde  
Eşre fzâde zaviyesi,  Hisar’da Üftade Efendi zaviyesi,  Al i  Paşa maha llesinde  
Kadir il er  tekkesi ,  Tah ı l  Pazar ı ’nda  Adli E fendi ha li fe si  t ekkesi ,  Ahmed Paşa  
mahal le sinde Hayreddin  Efendi tekkesi,  P ınarba ş ı ’nda Mevlevihane ,  Eyüp Efendi  
tekkesi .  Karaçeleb izâde Mehmet  E fendi b .  Hüsameddin Vakfiyesi.  VGMA. , 
Vakf iye De fteri ,  Nu.5 88/207/182 .  
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4.Tilâvet ve Dua Vak ıfları 

Osmanlı toplumunda vakıf kuran bazı kiş i ler, hayattayken 

veya öldükten sonra kendileri için Kur’an, mevlit veya dua 

okunmasın ı sağ lamak amacıyla vakfiyelerine bu konu ile i lgil i  

şartlar  koymuş lard ır. Vakıf kurucular ın şartlar ı arasında; Kur’an 

hatmi yapı lması, her gün kendi veya aile fertleri ad ına birer cüz 

Kur’an okunması veya dua edilmesi gibi şartlar bulunmaktad ır.  

Vakıf sahipleri, öldükten sonra bu şartlar ın sürekli olarak yerine 

get ir i lmesini sağ lamak amac ıyla gelir kaynaklar ı ayırm ış lar, bu 

görevleri yerine getirecek kiş i lere ücret tahsis etmiş ler  veya 

onlara çeş i t l i  imkânlar tan ım ış lard ır . 

İncelenen vakfiyelerde, kısaca ti lâvet ve dua vakıf lar ı 

baş lığ ı altında toplanan vakıf lardan çok sayıda kurulduğu 

belirlenmişt ir. Vakfiyelerdeki bilgiler ve şartlar doğrultusunda bu 

vakıf lar ın sayı ve oranlar ı açıklanmaya çalışı lm ıştır.  

Vakıf kurucular ın inanç dünyalar ıyla, din kurumlar ıyla ve 

dinî özell ikleri haiz çeş i t l i  görevli lerle yakından ilgil i  olan ti lâvet  

ve dua vakıf lar ı, dinî hizmetlerden sayı lm ıştır.  Buna göre 

vâkıf lar, Kur’an- ı Kerim’den okunmasın ı istedikleri bölümü, 

mevlidi veya duayı açıkça belirtmiş ler, bu hizmetin nerede, kim 

tarafından ve ne zaman yerine getiri leceğ ini vakfiyedeki şartlar ı 

arasına yazm ış lard ır.  

Verilere göre 2103 vakıf şartından 604 adedinde ti lâvet ve 

dua hizmetleri için gelir ayr ılm ıştır. Bu sayın ın oran ı %28.7’dir.  

Dinî kurum ve hizmetlere yönelik oluşturulan vakıf lardan en çoğu 

yine ti lâvet ve dua vakıf lar ına aitt ir. Bunlar arasında cüz 

okunması için 14, sure okunması için 550,535 aşır okunması için 

1, mevlit okunması için 36, muhammediye okunması için de 3 

vakıf yer almaktad ır. Vâkıf lar özell ikle, Cuma, kandil ve Ramazan 
   
535 Vâk ı flar ,  genelde Fa tiha,  İhlas ,  Yasin,  Tebareke ve Amme sureler inin 
okunmas ın ı  şar t  koşmuş l ard ır .   
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gün ve gecelerinde mevlit, muhammediye okutulmas ına önem 

vermiş lerdir. Hemen hemen tüm ti lâvet türü vak ıf larda, vâkıf veya 

belirtt iğ i  kiş i ler için dua edilmesi şartlar arasında yer alm ıştır. 

 

 B. Eğitim-Öğretim Hizmetleriyle İlgili  Vakıflar  

Öğretim; teşkilâtlı ve düzenli olarak genellikle bir öğ retim 

kurumunda öğretmeler tarafından, öğrencilere, araç gereç 

kullan ı larak bilgi aktar ı lması ve öğreti lmesi çalışmalar ın ın 

tümüdür. Başka bir deyiş le öğretim, öğrenmenin gerçekleşmesi  

için giriş i len düzenli, teşkilâtlı, plânlı çabalar ın tümüdür ve bazen 

örgün eğ i t im olarak da adland ır ı lır. 536 

 Günümüzde eğ i t im; bell i bir bil im dalı veya sanat kolunda 

yetişt irme ve eğ i tme iş i ,  ayn ı zamanda çocuklar ın ve gençlerin 

toplum yaşayışında yerlerini almalar ı için gerekli bilgi, beceri ve 

anlayış lar ı elde etmelerine, kiş i l iklerini gelişt irmelerine yard ım 

etme anlamlar ın ı taşımaktad ır. 537 

 Okul, okuma yazma, ders araç gereçleri i le ve bunlar ın 

d ışında aile veya bir çevre içinde kiş isel yetişme yollar ıyla 

yap ı lan öğretme, öğrenme, bilgi aktarma, beceri kazand ırma 

çalışmalar ın ın tümüne yayg ın eği t im de denmektedir.538 

 Konuda eğ i t im-öğretim amacıyla kurulan vakıf lar iş lenirken 

örgün eğ i t imle i lgil i  okul (darüttâlim, mektep, medrese vb.),  

öğretmen (müderris) ve öğrencilere (talebe-i ulûm) il işkin 

vakıf larla i lgil i  sayısal bi lgiler verilecektir. Ayr ıca bunlar için 

belirlenmiş vakıf şartlar ı (gelir ler/ tahsisatlar) sıralanacakt ır.  

 Osmanlı Devleti ’nde plânlı,  programlı ve süreli (örgün)  

eği t im mektep ve medreselerde yap ı lmaktayd ı.  Bu örgün eğ i t im, 
   
536 Yahya  Akyüz ,  Türk Eğ i t im Tarih i (Baş lang ıç tan  1993’e ) ,  İstanbul  1993, s .  1 ;  
Türkçe  Sözlük ,  I I ,  Ankara 1998, s .  1719.  
537 Türkçe Sözlük ,  I ,  s .  677 .  
538 Yahya  Akyüz ,  Türk  Eğ i t im Tarih i…, s .  2 .  
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cami, mescit veya sıbyan mektebinde baş lar, medreselerde 

devam ederdi. 539  

 17. yüzyı la ait Bursa vakfiyelerinde diğer alanlarla birl ikte 

eğ i t im-öğ retim faaliyetleri için toplam 32 vakıf oluşturulmuştur. 

Bu vakıf lardan bir bölümü eğ i t im-öğret im görevini yürüten kiş i lere 

kaynak sağ larken diğer bir bölümü de eğ i t im kurumlar ın ın çeş i t l i  

ihtiyaçlar ın ı gidermeye yönelmişt ir. Değ iş ik türdeki hizmetlere 

finans sağ layan tüm vakıf kayıt lar ı içerisinde eği t im-öğret im 

hizmetlerinin oran ı %1.5’tir. 540 Bu oran din hizmetlerine yönelen 

vakıf larla karşı laştır ıld ığ ında -ki bunun oran ı %60 idi - oldukça 

düşüktür. İ lgi l i  dönemde halkın eğ i t im-öğret im kurumlar ına ve 

hizmetlerine alakası, vakıf lar ı oldukça azalm ış görünmektedir.  

Vakfiyelerde ortaya çıkan bu durum, Osmanlı Devleti ’nin 17. 

yüzyı ldan it ibaren eğ i t im ve bil im konusunda duraklama ve 

gerilemeye baş lamasın ı bir anlamda açıklar mahiyette 

desteklemektedir. Bunun yan ında ilgil i  yüzyı lda, Bursa’da yeni bir  

sıbyan mektebi veya medrese inşa edilmediğ i ,  kurulan vakıf lar ın 

var olan kurumlar ın ihtiyaçlar ın ı karş ı lamaya yönelik şartlar  

içerdiğini de vurgulamak gerekir. Bu şartlar arasında mektep 

muall imine, müderrise, ulema, dersiam ve mektep çocuklar ına 

değiş ik miktarlarda tahsisat ayr ı lması, elbise, yiyecek yardım ı  

yap ı lması ve eği t im kurumlar ın ın genel masraflar ın ın 

karşı lanması yer almaktad ır.  

 

 1. Sıbyan Mekteplerine Yönelik Vakıflar 

Hz. Peygamber döneminden541 Osmanlılara ulaşan süreçte,  

bütün devletler ve toplumlar için i lköğretimin mevcudiyetinden 

   
539 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  224 .  
540 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
541 İslâmiye t ’in i lk dönemler inde,  Bedir  Muh arebes i ’nden sonra Mekke’ l i  b irçok 
esir ,  okuma yazma öğ retmek şa r t ıyla serbest  b ırak ı lm ış t ır .  Kaysar iya ’n ın e le  
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söz edilebil ir. Tarihî bilgiler,  i lköğretimin müesseseleşmesiyle 

i lgil i  i lk ciddi çabalar ın Hz. Ömer devrinde atı ld ığ ın ı ve ortaya 

konulan yap ın ın diğer halifeler döneminde olduğu gibi büyük bir  

ihtimalle Emeviler devrinde de değ işmediğini göstermektedir.  

Abbasiler devrinde bu konuda önemli ad ımlar atı ld ığ ı  

belirt i lmekte ise de boyutlar ı hakkında net bir bilgi elde 

edilememişt ir . Selçuklular dönemiyle i lgil i  kesin bir tespit 

yapmamakla birl ikte, mekteplerin sayısında son derece büyük bir  

artışın yaşand ığ ı anlaşılmaktad ır. 542 

 Osmanlı Devleti ’nin eğ i t im-öğ retim sisteminin en önemli  

unsuru, medreseler ve bu kurumlar ın bir alt kademesini teşkil  

eden mekteplerdir. Arapça, “el-ketbu” mastar ından mekân ismi  

olarak türetilen “mekteb”, yazı yazma öğrenilen yer anlam ında 

olup kelimenin çoğulu “mekatib”dir. Ayn ı kökten türeti len 

sözcüklerin, “küçük çocuklara okuma yazma ve Kuran ezberinin 

öğreti ldiğ i  küçük okul” anlam ın ı yükledikleri “küttâb” kelimesinin 

çoğulu da “kerâtib”dir. Selçuklular ve bilhassa Osmanlı lar 

devrinde, bu ilköğretim kurumu için genell ikle “mekteb” kelimesi  

terc ih edilmişt ir. 543  

 Mektepler, camilere bit iş ik şekilde inşa edildiğ i  veya cami 

bölümlerinden bir i (son cemaat yeri de olabil ir) bu iş için tahsis 

edilebildiğ i  gibi 544 genell ikle sokaklar ın kesişt iğ i  köşe baş lar ında 

ve merkezi noktalarda ayr ı bir yapı olarak veya bir küll iye sitesi  

içerisinde de inşa edilebil iyorlard ı. 545 Devletin eğ i t im-öğ retim 

     
geçir ilmesinden sonra e sir ler in Curf’a yer leş t ir i lerek, baz ı l ar ı  mekteplerde ders  
okutmaya  memur  ed i lmiş t ir .  Ömer’in  çağdaş la r ından o lan Cübeyr  b .  Hayyam,  
Taif ’ te b ir  mektepte muall im o larak görev yapm ış t ır  ve Hz. Peygambere kat ip l ik 
yapm ış  o lan Muaviye  de çocuklar ın eğ i t imi i le çok yak ından ilgi lenmiş t ir .  
Peder son ,  “Me sc id ” ,  s .  61 .   
542 Mefa il  H ızl ı ,  Bursa  S ıbyan Mektep ler i ,  s .  22 ;  
543 Mefa il  H ız l ı ,  “Osmanl ı  S ıbyan Mektepler i”,  Osma nl ı ,  5 ,  Edi tör :  Güler  E ren ,  
Ankara 1999, s .  207 . 
544 Pak al ın ,  Osmanl ı  Tarih  Dey imleri…,  I I I ,  s .  201.  
545 H ızl ı ,  “Osmanl ı  S ıbyan Mektepleri” ,  s .  207; H ızl ı ,  Bursa  S ıbyan Mektepleri ,  s .  
40 .  
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bakım ından herhangi bir müdahalesinin bulunmad ığ ı bu sivil  

eği t im kurumlar ı, vakıf lar ından ald ıklar ı güçle uzun yüzyı l lar  

hizmet vermiş lerdir. Örgün eğ i t im kurumlar ı aras ında kabul 

edilen ve genellikle 5-6 yaş lar ındaki çocuklar ın eği t imini  

amaçlayan bu mektepler, medreselere devam etme imkan ı da 

sağ lam ış lard ır. 546 

 Bursa şeriye sicil lerinde mektep için kullan ılan kelimelerin 

dönem dönem farklılıklar arz ett iğ i ,  buna göre 16.  yüzyı l  

ortalar ına kadar mektep için “muall imhâne” kelimesinin çok s ık 

kullan ı ld ığ ı,  bu dönemden sonra genelde “mekteb”in tercih 

edildiğ i  belirt i lmişt ir. 547 Osmanlı Devleti ’nin bu ilköğretim 

kurumlar ı için “mekteb” ve “muall imhane” kelimelerinden sonra 

en sık olarak “mektebhâne”, “darüttâlim”, “mahalle mektebi”,  

“beytüttâlim”, ve “küttâb” isimleri kullan ı lm ıştır.548  

 17. yüzyı l  öncesinde Bursa’da 150 civar ında mektep 

bulunduğu, bunlardan büyük bir bölümünün 16. yüzy ı lda inşa 

edildiğ i  bil inmektedir. 549 Bu bilgilere göre 17. yüzyı lda, bu 

mekteplerin büyük bir bölümü faal durumda olmal ıd ır. Bursa’da 

vakıf  yapanlar da bundan dolayı vakıf lar ın ı var olan bu 

kurumlar ın görevli lerine ve çeş i t l i  ihtiyaçlar ına 

yönlendirmiş lerdir.  

 Burada mektepler için şart içeren vakıf lar, özell ikleri ve 

sayılar ı açıklanmaya çalışı lm ıştır.  

 Öncelikle vakfiyelerde, önceki yüzy ı l larda kurulmuş olan 

Setbaşı Mektebi ve Hacı lar Darüttalimi’nin adlar ı geçmektedir. 

Bunlardan başka, Kaygan çarşısındaki Köseler Mescidi’nin ve 

   
546 H ızl ı ,  a.g .e . ,  s .  iv.  
547 H ızl ı ,  a.g .e . ,  s .  28 .  
548 H ızl ı ,  a.g .e . ,  s .  28 .   
549 H ızl ı ,  Bursa  S ıbyan Mektepleri,  s .  175 . 
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Ulucami’nin bir bölümünün mektep olarak kullan ı ld ığ ı 

anlaş ılmaktad ır.  

 İ lgi l i  dönemde muall im ücretlerinin ödenmesine yönelik 

toplam 15 vakıf kurulmuştur.550 811 vakfa göre düşünüldüğünde 

bu oran %1.8’e denk düşmektedir. Hayır sahipleri, özell ikle kendi  

mahallelerinde bulunan mekteplerde eğ i t im-öğ retim hizmetlerinin 

sürdürülmesi için mektep muallimine vak ıf lar ından pay 

ayırm ış lard ır. Bazı hayır sahipleri de mekteplerdeki eği t imin 

sürekli l iğ ini sağlama ad ına bu kurumlar ın ihtiyaçlar ın ı gidermek, 

bakım ve onar ımlar ın ı gerçekleşt irmek amac ıyla çeş i t l i  vakıf lar  

oluşturmuş lard ır. Bu vakıf lar ın sayısı ise 3’tür.551 Vâkıf lardan bir 

bölümü de bu kurumlarda eği t im gören çocuklar ı düşünerek 

onlar ın çeş i t l i  ihtiyaçlar ın ın karşı lanmasına yönelik vakıf şartlar ı 

bildirmiş lerdir. Bunlar arasında, öğrencilere giyecek alınması,  

yemiş zaman ı yemiş alınarak öğrencilere dağ ıtılması, fakir 

öğrencilere belirl i bir tahsisat bağ lanması gibi şartlar yer 

almaktad ır. Bu tür vakıf lar ın sayısı 6 adettir.   

 

2. Medreselere Yönelik Vak ıflar 

Medreseleri ortaya çıkaran eğ i t im-öğretim faaliyetleri daha 

İslâmiyet’in i lk yıl lar ında baş lam ıştı. Hz. Peygamber İslâm’ı  

öğretmek amacıyla Medine’de inşa ett irdiği  mescidi bu iş ler için 

merkez yapm ış, kendilerini i lme adam ış dört yüzü aşkın suffa 

ashab ına ve diğer sahabilere halkalar şeklinde dersler  

vermişt i. 552 

İslâmiyet’in i lk dönemlerinde eğ i t im-öğ retim faaliyetleri  

cami ve mescit lerde veya bunlara bağlı olarak inşa edilen 

   
550 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
551 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
552 İ lyas  Çe lebi,  “Osmanl ı  Medreseler in in Kuruluşu, Yüksel iş  ve Çöküş  
Nedenler i” ,  Osmanl ı ,  5 ,  Editör :  Güler  Eren,  Ankara 1999, s .  168 . 
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yap ı larda gerçekleşt iri l iyordu.553 Hatta birer ibadet mekân ı olan 

camilerin, çocuklar ın ve büyüklerin eği t im-öğ retiminde birer  

mektep ve medrese gibi kullan ı lmalar ı Emeviler, Abbasiler, 

Selçuklular ve hatta Osmanlılar zaman ında da devam etmişt i . 554 

İslâm ülkelerinde ilmi hayat ın gelişmesinde 11. yüzy ı lın 

önemli bir yeri olmuştur. Çünkü bu asırdan it ibaren sistemli bir 

eği t im ve öğretim mahalli olarak medreseler, halkın kültürel ve 

dinî anlayış bakım ından yetiş ip gelişmesinde faal bir rol  

oynamaya baş lam ış lard ır. 555 

Kurumsal anlamda ilk medrese, Abbasi halifelerinden 

Me’mun tarafından Beytü’l  Hikme ad ıyla kurulmuş, Sünnî çevrede 

dinî i l imlerin cami d ışında öğreti ldiğ i  en kapsamlı yap ı ise 11.  

yüzyı lın ikinci yar ısında Büyük Selçuklular taraf ından Bağdat’ta 

kurulan Nizamiye Medresesi (1065) olmuştur.556 

Anadolu’da medreseler, Anadolu Selçuklular ı zaman ında 

çok gelişmiş ve yayı lm ıştır. Bu dönemin en önemli medreseleri; 

Konya’da S ırçalı Medrese, Karatay Medresesi ve İnce Minareli  

Medrese’dir. Sivas’ta da ayn ı döneme ait üç medrese vard ır. 

Bunlar; Gök Medrese, Muzaffer Burûcirdi ve Şemseddin 

Muhammed medreseleridir. 557  

Osmanl ılar, Anadolu’da yeni bir beylik ve devlet kurarken, 

her konuda olduğu gibi  eğ i t im-öğ retim konusunda da Selçuklu 

tecrübesinden geniş ölçüde yararlanm ış lard ır. Eldeki bilgilere 

göre orta ve yüksek öğretimi gerçekleşt iren ilk Osmanlı 

medresesi Orhan Gazi taraf ından 1331’de İznik’te kurulmuştur. 

Orhan Gazi bu medrese için geniş vakıf lar tahsis etmişt i .  İznik 
   
553 Ped erso n ,  “Mesc id ” ,  s .  56-58 . 
554 Fahr i Unan, “Osmanl ı l arda Medrese Eğ i t imi”,  Osman l ı ,  5 ,  Editör :  Güler  Eren  
Ankara 1999, s .  150 . 
555 Ziya Kaz ıc ı ,  “Osmanl ı  Eğ i t im ve Öğret im Sisteminde Genel Medreseler”,  
Osma nl ı ,  5 ,  Edi tör :  Güle r  Eren,  Ankara 1999, s .  162 . 
556 İ lyas  Çe leb i,  “Osmanl ı  Medre se lerin in…”, s .  168 -169.  
557 Ped erso n ,  “Mesc id” ,  s .  55 .  



 

 

169

Orhaniyesi ad ın ı alan bu medresesinin kuruluşuna kadar,  

Osmanlı topraklar ında eğ i t im-öğret im faaliyetlerinin nası l  

yürütüldüğü hakkında kesin bilgiler mevcut değ i ldir. Osmanlı  

Devleti ’nin sın ırlar ı geniş lemeye, nüfusu artmaya baş layınca 

İznik’te açı lan medrese yeterli gelmemiş,  bu sebeple Bursa’da da 

medreseler açılmaya baş lam ıştı. Bursa’da Osmanlı dönemindeki  

kurumlar ın ve medreselerin i lk örneğ ini, Orhan Gazi, Hisar’da bir 

cami i le bir l ikte bir de medrese yaptırarak ortaya koymuştu.  

Şehirdeki bu yap ı laşmayı, Orhan Gazi’den sonra gelen Osmanlı  

padişahlar ı, devletin önde gelen görevli leri ve hayırseverler  

devam ettirdi. Saray bünyesinde bulunan ve halka aç ık olmayan 

Enderun mektebi hariç, orta ve yüksek eğ i t im-öğ retim 

müesseselerinin hepsi genel bir tâbirle “medrese” adıyla 

bil iniyordu. Bu müesseseler hiyerarş ik bir yap ı halinde 

teşkilâtland ır ı lm ış lard ı. 558  

 Daha önceki devirlerde olduğu gibi Osmanlı döneminde de 

medreseler, şah ıslar taraf ından tesis edil ir ve yaşaması için 

vakıf lar kurulurdu. 

 17. yüzyı la gelindiğ inde Bursa şehir merkezinde toplam 50 

medresenin bulunduğu bil inmektedir. İ lk Osmanlı padişahlar ın ın 

tahta çıktıklar ı ve devletin uzun süre başkentl iğ ini sürdüren 

Bursa’da inşa edilen medreselerin yaklaşık %20’si padişah ve 

aileleri, kalan %80’i de ileri gelen devlet adamlar ı ve hayırsever  

halk taraf ından finanse edilmişt ir. Çünkü vakıf larla desteklenen 

bu medreselerin tamam ı, 17. yüzyı lda da eğ i t im-öğretimin 

sürdürüldüğü yerler olarak hizmet vermeye devam etmiş, hatta 

   
558 Kaz ıc ı ,  “Osmanl ı  Eğ i t im.. .” ,  s .  161 -167; Unan,  “Osmanl ı larda  Medrese  
Eğ i t imi”, s .  149 -151; Çeleb i,  “Osmanl ı  Medreselerin in…”, s .  168-172;  Pederson, 
“Me scid ”, s .  71-77; Mefa il  H ızl ı ,  Mahkeme  S ic il le r ine  Göre Osmanl ı  K lâsik  
Dönemi Bursa  Medrese lerinde Eğ i t im Öğre tim ,  Bursa 1997, s .  8 -10;  İ .Hakk ı  
Uzu nçar ş ı l ı ,  İ lmiye Te şkilâ t ı ,  s .  1 -10 ,  33-38; Uzunçarş ı l ı ,  Osmanl ı  Tarih i ,  I ,  s .  
522-525; Musta fa Şanal ,  “Kuruluşundan Or tadan Kald ır ı l ış ına Kadar  Olan Süre 
İçer i s inde Medreseler”,  Mill î  Eğ i t im (Eğ i t im-San at- Kü ltü r) ,  143 ,  Ankara 1999, s .  
123-128; Paka l ın, Osmanl ı  Tarih  Dey imleri…, I I ,  s .  436-438.  
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büyük bölümü 20. yüzyı la ulaşm ıştır. Medrese ve vakıf lar ın ı 

kuracak derecede maddi durumlar ı elveriş l i  olmayan vatandaş lar,  

bu müesseselerin bazı ihtiyaçlar ın ı gidermek için küçük çaplı  

vakıf lar tesis etmiş lerdir. 559 

 Bir araştırmacı, Osmanlı Devleti ’nde eğ i t im hizmetlerinin 

f inansman ında vakıf lar ın önemine işaret etmiş, vakıf lar ın, eğ i t im 

kurumlar ıyla i lgil i kuruluş giderlerini, personel giderlerini,  

öğrenciler için yap ı lan harcamalar ı ve binalar ın bakım ve tamir  

masraflar ın ı karşı lad ığ ın ı belirtmişt ir. 560  

Konuyla i lgi l i  vakfiyelerde, medreselerin personel 

giderlerine olmak üzere müderrise üç, ulemaya bir ve dersiâma 

dört  vakıf kurulduğu tespit edilmişt ir. 561 Belgelerde eği t im 

kurumlar ından Yı ld ır ım Bayezid’in inşa ettirdiğ i  Yı ld ır ım 

Medresesi’nin ad ı geçmişt ir. Bundan başka, Ulucami ve 

Hüdavendigar Camii’nde de eğ i t im-öğ retim faal iyetleri  

yürütüldüğü, buralarda tefsir ve hadis dersleri okutulduğu 

anlaşılmaktad ır. Zira vâkıf lar, Ulucami’de her  hafta üç gün tefsir  

okutacak dersiâma,562 Hüdavengidar Camii’nde tefsir ve hadis 

okutacak kiş iye563 ve yine Ulucami’de ders okutup, öğretim 

yapacak dersiâma564 vakıf f inansman ından gelir ayırm ış lard ır.  

Medresede kalan veya bir camide eğ i t imlerine devam eden 

öğrenciler de vakıf  gelirlerinden pay alm ış lard ır. Örneğ in Yı ld ır ım 

Medresesi’nde kalan öğrenciler565 i le Ulucami’de ders alan 

   
559 H ızl ı ,  …Bursa  Medrese leri ,  s .  197 -197. 
560 Tahsin Özcan, “Osmanl ı  Devlet i ’nde Eğ i t im Hizmet ler inin Finansman ı”,  
http / /vaki fporta l i002 . b logspot . com /2007_06_01_archive.h tml 
561 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
562 Bkz .  Elhâc Ö mer  b .  Ebu Bekir  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  66 /21  a.  
563 Bkz .  Hamza  b .  Musa  Dede vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 96/8  a.  
564 Bkz .  Vâk ı f,  Ulucami’de tedr i s  yapacak b ir  kiş i  tayin  ederek bu kiş inin  maaş ın ı  
kendi kurduğu vak ı f tan karş ı lam ış t ır .  E lhâc Kulu b .  Mirza vakfiyesi,  Bursa  Şeriye 
S ici l i ,   B  115/7  ab .  
565 Müderr is  o lan  Ahmet E fendi b .  H ız ır  b .  Yusuf ,  Ulucami’de ders  gören çocuklar  
için vakf ından ge lir  tahsi s  etmiş t ir .  Ayr ıca bu çocuklara mesire lerde yemek 
p iş ir i lerek dağ ı t ı lmas ın ı  da şar t  koşmuş tu r .  Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 59/53  a-54  a.   
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öğrencilerin ihtiyaçlar ın ın karşı lanması için vakıf lar 

oluşturulmuştur.566 Öğrenciler vakıf lar ın kendilerine sunduklar ı 

imkânlarla öğrenimlerini daha rahat bir biçimde sürdürmüş 

olmalıd ır lar. 

Sonuç olarak 17. yüzyı lda eği t im-öğretim kurum ve 

hizmetlerine yönelik az olmakla birl ikte çeş i t l i  vakıf lar  

kurulmuştur. Vâkıf lar ın bu dönemde neden daha çok eğ i t im-

öğ retim hizmetlerine yönelmediklerini eldeki verilerle açıklamak 

ş imdilik zordur. Bu durumun, Osmanlı Devleti dâhilindeki diğer 

şehir ve bölgelerde de böyle olup olmad ığ ın ı karşı laştırmak 

gerekir.  

 

C. Sosyal Yardım Hizmetleriyle İlgili Vakıflar 

İslam dini, insanlara hizmet etmeyi, maddî gücü yerinde 

olmayanlara yard ımda bulunmayı büyük bir sevap ve erdem 

olarak bildir iyordu. Osmanlı toplumunda bu yard ımlar bazen 

sadaka, bazen de vakıf kurmak şeklinde olabil iyordu.567 Bundan 

dolayı vakıf lar, Osmanlı Devleti ’nde çoğu zaman zenginle fakir  

arasında bir aracı rolü üstlenmişt i . Vakıf lar ın sunduğu 

hizmetlerden genelde zengin, fakir herkes yararlan ırd ı. Ama bu 

genel kaideyi yeterli bulmayan bazı vâkıf lar, çevrelerinde, 

mahallelerinde veya toplumda yard ıma muhtaç, ihtiyaç sahibi  

kiş i ler için vakfiyelerinde özel şartlar belirt iyorlard ı. Bu şartlarda 

fakir ve muhtaç kimselere para yard ım ı yap ı lması, belir l i  

zamanlarda yemek piş iri l ip yediri lmesi, Mekke ve Medine’deki  

fakirlere para gönderilerek dağ ıtı lması,  mahallenin ortak 

ihtiyaçlar ın ın karşı lanması gibi sosyal konular yer alıyordu. Bu 

   
566 Y ı ld ır ım maha llesinde o turan ve bu mahal ledeki Sultan Y ı ld ır ım Medresesi ’nde  
müderr i s  ve şeyh o lan Ali E fendi b .  İbrahim adl ı  kiş i ,  medresede ders  verd iğ i  ve  
burada ya t ı l ı  ka lan öğrenc iler in iht iyaç lar ı  iç in,  kurduğu vak ı ftan ge lir  ay ırm ış t ır .  
Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  93/90  a -91  b .   
567 Ziya Kaz ıc ı ,  Osmanl ı  Vak ı f  Medeniye ti , İstanbul 2003, s .  126 . 
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tür vakıf lar toplumdaki yard ımlaşma ve dayan ışmayı  

artır ıyordu.568  

17. yüzyı lda fakirlere, mahalle avar ızına, Mekke, Medine 

fakirlerine, yemek piş irme ve dağ ıtım hizmetleri i le gelip geçen 

yolculara çeş i t l i  şartlar ı içeren değiş ik sayı larda vakıf lar  

kurulmuştur.   

 

Tablo 21: Sosyal  Yard ım Hizmetlerine Yönel ik 
Vak ıf lar 
[Maha l ledek i ]  Fak ir le re 302 
Maha l le  avar ız ına 148 
Yemek P iş i r i lmes i  ve 
dağ ı t ım ın a 76 
Mekke Med ine  fak i r le r ine 160 
Ge l ip  geçen yo lcu la ra 1  

 

Diğer alanlarla karşı laştır ı ld ığ ında sosyal yard ım 

hizmetlerine yönelik vakıf lar ın oran ı %32.6’d ır. 569 Sosyal  

hizmetler için kurulan vakıf lar, din kurumlar ı ve hizmetlerinden 

sonra ikinci sırada yer almaktadır. Buna göre vakıf kurucular, 

i lgi l i  dönemde bu tür hizmetler için vakıf lar ından finansman 

ayırm ış lard ır. Burada bir noktan ın gözden uzak tutulmaması  

gerekmektedir. Vâkıf lar ın çoğu vakfiyelerinde, “eğer neslimden 

kimse kalmaz ise, vakf ın şartlar ın ı yerine getirmek mümkün 

olmaz ise vakf ın gelir i fakirlere, mahalle fakirlerine, Mekke 

   
568 Vak ı f lar ın sosya l ih tiyaçla r ı  karş ı lamadaki  ro lü hakk ında bkz.  Osman 
Keskioğ lu,  “Baz ı  Yönler iyle  Vak ı flar”,  VD. ,  X, Ankara 1 973, s .  109-112;  Kunter ,  
“Türk  Vak ı f lar ı . . .” ,  s .  103 -129 ;  Bay yiğ i t ,  “Sosyal Yard ımlaşma ve  
Dayan ı şma…” ,  s .  59-66; Ate ş ,  “Hayrî  ve  Sosyal Hizmet le r…”, s .  55-88; Ulvi 
Saran ,  “Sosyal  Yard ımlaşma ve Dayan ışmay ı  Teşvik Fonu ve Sosya l Yard ımlaşma 
ve Dayan ışma Va k ı f lar ı” ,  VD. ,  XXVI, Ankara 1997, s .  427-440; Ulvi Saran,  
“Sosya l Yard ımlaşma ve Vak ı f lar ı  Hakk ında  Bir  Değer lendirme” ,  Türk İdare 
Dergisi ,  67, (407) ,  Ankara  1995, s .  53 -67; Mehmet  Canbulat ,  “Sosya l  
Yard ımlaşma ve Dayan ışma Müessesesi Olarak Vak ı f”,  Diyane t Dergisi ,  144,  
Ankara 2002,  s .  17 -22; İslam Emiroğ lu,  “Sosya l Yard ımlaşma ve Dayan ışma 
Vak ı f lar ı  ve Sosya l Devlet”,  Gümrük Dünyas ı ,  28, 2001, s .  15 -19; Mura t Şen, 
“Osmanl ı  Devlet i ’nde  Sosya l Güvenlik  Sis temi”,  Türk ler ,  10,  Ankara 2002, s .  
514-527. 
569 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
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Medine fakirlerine dağ ıtı lsın” gibi klişe ifadeler kullanm ış lard ır.  

Bu durumda vakf ın esas amacı ne olursa olsun, son hayır yeri  

mahalle veya Mekke Medine fakirleri görünmektedir. Bu durum 

sosyal amaçlı vakıf sayısın ın yüksek çıkmasına neden 

olmaktad ır. Bu bölümde, yukar ıdaki açıklamayı dikkate almak 

gerekir.  

 

1. Mahalle Fakirlerine Yönelik Vakıflar 

Dinî gayelerle kurulan vakıf lar sosyal hayat üzerinde derin 

izler b ırakm ıştır. Bu kurum, fakir ve yoksullar ı kalkınd ırması,  

onlar ın ekonomik ve malî güçlerini desteklemesi, sosyal  

durumlar ın ın iyileşmesine yard ımcı olmaya çalışması i le  

toplumsal hayatta küçümsenmeyecek bir hizmeti de yerine 

get irmişt ir. 570 

Bursa’lı hayırseverler, 811 vakıftan 302’sinde fakirlere -

özell ikle mahalle fakirlerine - yardım şartın ı vakfiyelerde dile 

getirmiş lerdir. Buna göre vakıf lardan, ihtiyaç sahibi kimseler, dul  

ve yetimler, fakir ulema, sâlih, fakir Müslümanlar, hâkimin seçtiğ i  

muhtaç kimseler yararlanm ış lard ır. Bu tür kiş i ler bazen vakıf bir 

evde kira ödemeden oturmuş lar, bazen bir vakıftan elbise ve 

giyecek yard ım ı alm ış lar veya bir vakfın yıl lık gelir fazlasına 

ortak olmuş lard ır. İ leriki bir konuda değinileceği  üzere muhtaç 

kimseler, mahallelerinde pişen ve masraflar ı bir vakıf tarafından 

karşı lanan yemekten yeme şansı elde etmiş lerdir. Örneklerden 

anlaşılacağ ı üzere Osmanlı Bursa’sında sosyal yard ımlaşma ve 

dayan ışma, fakirleri koruyup gözetme anlay ışı,  mahallede ve 

burada kurulan vakıf larda bil inçli bir şekilde yaşamaktayd ı. 

Sosyal yard ımlaşma şartı ve özell iğ i  taşıyan vak ıf lar sayesinde 

şehirde yaşayan fakir ve muhtaç kimselere, kiş isel deği l  

   
570 Kaz ıc ı ,  Osmanl ı  Vak ı f  Medeniyet i ,  s .  127 .  
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kurumsal yard ım yap ı lm ış oluyordu. Böylece, bu gibi kiş i ler  

toplumdan d ış lanm ıyor, aksine vakıf lar eliyle bir sahiplenme ve 

güvenceye kavuşuyorlard ı.  

 

2. Avarız Vak ıfları  

Osmanlı Devleti, savaş, kıt lık gibi olağanüstü durumlarda 

reayaya nakit vergi veya hizmet mükellefiyeti yüklerdi ve buna 

avar ız denirdi. 571 Bu terim vakıf larda genel olarak soysal  

güvenliğ i  tehlikeye düşüren durumlar, riskler anlam ına gelirdi. 572  

Osmanlı şehirlerinde mahalledeki en önemli kurumlardan 

biri avar ız akçesi vakfı idi. Bursa’da halkın yükümlü tutulduğu 

avar ız türü vergilerin büyük bir bölümü, avar ız vakıf lar ı 

tarafından karşı lan ırd ı. Bu kurum aslında mahalle ahalisinin 

ortaklaşa karşılaması gereken masrafların ödenmesi için tesis 

edilmiş bir fon niteliğ indeydi. Avar ız vakıf lar ın ın gelir leri, vakfın 

kurulduğu mahallenin ihtiyaçlar ına sarf edil irdi. Mahalle avar ız 

vakıf lar ında biriken paralar, ihtiyaç sahiplerine borç olarak da 

veril irdi. Bu durum toplumda sosyal  yard ımlaşmayı da sağ lard ı.  

Bazı kiş i ler hayır olsun diye veya gerektiğ i  zaman kendisinden ve 

çocuklar ından avar ız akçesi istenmemesi koşuluyla nakit veya 

gayrimenkullerini mahalle avar ızına vakfederlerdi. Bu vakf ı, 

mahalle avar ızı mütevell isi adıyla bil inen bir kiş i  yönetirdi.573 

Mahalledeki cami, mescit, mektep, su yolu vb. yap ı lar ın onar ım ı,  

ısıtma ve ayd ınlatma giderleri, giderek sürekli alın ır hale gelen 

avar ız vergileri, avar ız vakıf lar ından karşı lan ırd ı. Ayr ıca imam, 

müezzin, muall im, çeşmeci, kayyım, ferraş ve benzeri görevli lerin 

   
571 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  199 .  
572 Zahit  Gönencan, “Osmanl ı  Döneminde Sosyal Güvenlik Sis temle r i”,  Yen i 
Türkiye,  (Osmanl ı  Özel  Say ıs ı  I I ,  Ekonom i  ve Toplum),   32, Ankara 2000, s .  598 .   
573 Er ge nç ,  XVI.  Yüzy ı l ın Sonlar ında Bursa ,  s .  171-172.  
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ücretlerinin ödenmesi de yine bu vak ıf lar sayesinde 

gerçekleşt ir i l ird i. 574 

17. yüzyı lda Bursa’da 148 mahalle avar ızı vakfı 

oluşturulmuştu. Bu sayı 811 vakfa göre düşünüldüğünde 

%18.2’l ik bir orana denk düşüyordu. Buraya yap ılan vakıf lar, 

mahalle fakirlerinin avarızına , mahalle avarızına  ya da fi lan 

mahallenin avarızına i fadeleriyle belirt i lmişt i . Şehirde yaşayan 

varlıklı kimseler, bazen kendi mahallelerininkinden başka diğer 

mahallelerin avar ız vakıf lar ına da yard ımda bulunuyorlard ı. 

Örneğin, Elhâc Kulu b. Mirza adındaki hayırsever, Bursa’daki  

yirmi mahalle avar ızına, kurduğu vakıftan gelir ayırm ıştı. 575 Müftü 

Karaçelebizâde Abdülaziz Efendi ise vakfiyesinde, vakf ından her 

yı l  beş fakir mahallenin avar ızına tahsisat verilmesini şart 

koşmuştu.576  

Avar ız vakıf lar ı,  hem fakirleri ekonomik anlamda halk ın 

belini büken avar ız vergisi yükünden kurtar ıyor hem de devlete 

karşı vergi yükümlülüğünü yerine getir iyordu. Böylece 

mahalledeki fakirler korunup kollanm ış oluyordu. Öyle ki bazı  

zenginler mahalle ayr ım ı bile yapmadan güçlerinin yettiğ i  ölçüde 

değiş ik mahallelerin avar ız vakfına katkı sağlıyorlard ı. Dönemin 

ekonomik şartlar ından dolayı i lgil i  yüzyı lda hemen hemen her 

mahallenin bir avar ız vakfı bulunuyordu. Kısaca avar ız vakıf lar ı 

hem mahallenin imarına katkı sağ lıyor hem de ayn ı mahallede 

yaşayanlar ın ekonomik zorluklar ına bir çare ve kurtuluş oluyordu.  

Bu gibi özell iklerinden dolayı avar ız vakıf lar ı,  mahallenin en 

önemli kurumsal yard ımlaşma ve dayan ışma sand ığ ı olarak 

düşünülmelidir.  

 
   
574 Ç i ftç i ,  Bursa’da  Vak ı f lar ın Sosyo…, s .  87 .  
575 Elhâc Kulu b .  Mirza vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S icil i ,   B  115/7  ab .  
576 Karaçe leb izâde  Abdülaziz b .  Hüsameddin  Efendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  
B  119/55  a -56  a.  
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3. İt’âm- ı Taam Vak ıflar 

Türk toplumunda, halkın yedir i l ip içir i lmesi, fakir lerin 

doyurulması hükümdarlar ın yerine getirmesi gereken önemli  

görevler arasında sayılm ıştır. Bu nedenle birçok hükümdar ya 

verdikleri şölenlerle veya kurduklar ı imarethanelerle halkın, 

özell ikle de fakirlerin doyurulmasına çalışm ış lard ır. İslamiyet’in  

yard ımlaşma anlayışın ın da desteklediğ i  bu özell ik, Osmanlı 

toplumunda son derece gelişmiş, bunun sonucunda da devlet 

adamlar ı ve halktan zengin kimseler büyük halk mutfaklar ı  

sayı lan imarethaneler inşa ett irmiş lerdir.   

Yemek piş ir i l ip dağ ıtı lan imarethanelerden baş lıca dört 

grup insan yararlanm ıştır. Bunlar; medrese öğrencileri, cami, 

türbe gibi  hayrât kurumlar ı görevli leri, yöredeki yoksullar ve gelip 

geçen konuklard ır. 577 Bazen imarethanelerden, buran ın 

çevresinde yaşayan mahalle sakinlerine de yemek gönderilmişt ir.  

 İmarethaneler, toplumda hay ırsever kiş i lerin kurduğu 

vakıf lar sayesinde hizmete sunulan sosyal yard ım kurumlar ıd ır. 

Bu nedenle imarethanelerin tüm giderleri vakıf sahibinin 

belirlediği  çeş i t l i  gelir kaynaklar ından sağ lanm ıştır. 578  

Ekonomik gücü imarethane kuramayacak durumda olan 

vatandaş lar da bu yard ımlaşmaya katılm ış, belir l i  gün ve 

gecelerde yemek piş iri l ip dağ ıtılması amacıyla vakıf lar  

kurmuş lard ır. Osmanlı toplumunda sosyal dayan ışman ın en güzel  

örneklerinden birini oluşturan yemek dağ ıtım ı vakıf lar ı, çeş i t l i  

örnekleri, yönleri ve şartlar ı i le aşağ ıda açıklanmaya 

çal ışı lm ıştı r.  

Vakfiyelerde, yemek piş ir i l ip dağ ıtılması hizmeti, i t ’am-ı  

taam ad ıyla zikredilmişt ir . 17. yüzyı lda Bursa’da 76 adet it ’am- ı 

   
577 Şera fet t in  Turan,  Türk  Kül tür  Tarih i,  Ankara 1994, s .  311 . 
578 Tura n,  Türk Kültür  Tarih i,  s .  311 . 
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taam vakf ı kurulmuştur. 579 Bu vakıf lar ın oran ı %9.4’tür. Yemek 

piş ir i lmesi ve dağ ıtım ı iş leminin, değ iş ik zamanlarda ve 

mekânlarda yap ılmasına il işkin vakfiyelerde çeş i t l i  şartlar  

belirt i lmişt ir. Bu şartlardan bazı lar ı aşağ ıdaki tabloda 

görülmektedir.  

 

Tablo 22:  İt ’âm- ı  Taam Şart lar ına Örnekler 
Mahal le fak ir ler in in taam ına 
Medine fak ir ler in in taam ına 
Ahmet Paşa mahal les i  zav iyes i fak ir ler ine 
Mevlev iye fukaras ın ın taamlar ına  
Ahmed Paşa zav iyes i fukaras ına  
Debbağ lar  zav iyes inde yem ek piş i r i lmesine 
Her sene baş ında fak ir lere yemek piş i r i l ip  dağ ı t ı lacak 
T imurtaşpaşa mahal les indeki zav iyede kalanla ra  
Hoca Al ioğ lu  mahal les inde 
P ınarbaş ı  Mevlana zav iyes i fukaras ına 
Bayram larda 
Y ı lda b ir  kez  
Abdülkadir  Geylani zav iyes i fak ir ler ine  
Üç,  yedi,  k ırk ınc ı  günlerde  ve sene- i  devr iyede 
Yet imle re 
Hoca Al i mahal les i  fak ir ler i  iç in Recep ve Şaban aylar ında yemek piş i r i l ip  
dağ ı t ı lacak. Ayr ıca İbrahim Paşa mahal les i  mescid inde terav ihten sonra şerbet  
dağ ı t ı lacak.  
Ramazan bayram ı  er tes i  Üf tade zav iyes inde yemek,  Ramazan geceler i  Üf tâde  
zav iyes inde yemek dağ ı t ı lacak . 
Mevlev iye zav iyes inde yem ek 
Pi lav, zerde piş i r i l ip  dağ ı t ı lacak 
Karakedi zav iyes inde miraç gecesinde  
Ramazan'da Üf tade Hz. Zav iyes inde  
Mevlev iye fukaras ına 
Mübarek gecelerde 
Her Cuma gecesi mahal le  cam iinde 
Baba Zakir  mahal les i  zav iyes inde kalanlara yemek 
Mübarek günlerde 
Bağ lar  zav iyes inde yemek 
Pi lav ve  aşure piş i r i lmesi 
Enbiyaoğ lu  Mescid i ’nde fukaraya helva 
Kadir  gecesinde 
Berat gecesinde mahal le mescid inde helva 
Y ı ld ı r ım medresesi öğ renc i ve görev l i ler ine  
Eş refzâde zav iyes i  fak ir ler ine  
Baharda ta lebeye taam  

   
579 Bkz .  Tablo : Hizmet Amaçla r ına  Göre  Bursa Vak ı flar ı  
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Ramazan Baba zav iyes inde sâk in Bektaş i  fukaras ın ın taam ına  
Ramazan Baba zav iyes inde sâk in o lanlara, ayende ve revendeye yemek 
piş i r i lmes i  
Salur  kasabas ına 
Çocuklara mesire lerde yem ek piş i r i lmesi 
Regaib gecesinde 
Y ı ld ı r ım medresesi öğ renc i ler ine ve görev l i ler ine yemek 
Mektep öğ renci ler ine mesire lerde  

 

Tabloda da görüldüğü üzere vâkıf lar, bazen bir mahallede, 

bazen bir zaviyede, mescitte, mektep veya medresede buralarda 

bulunanlar için yemek piş ir i lmesini ve dağıtılmasın ı istemiş lerdir.  

Bu iş lemin genell ikle kutsal sayı lan gün, gece ve aylarda 

gerçekleşt ir i lmesini belirtenler olduğu gibi belirl i bir zaman 

vermeyen vâkıf lar da olmuştur. Hayırsever kiş i lerce hazırlattır ı lıp 

dağ ıtı lan bu yiyecek ve içeceklerden fakirlerden öğrencilere, 

derviş lerden gelip geçenlere kadar geniş bir zümre 

yararlanm ıştır.   

 

4. Haremeyn Fakirlerine Yardım Vak ıfları 

Osmanlı Devleti ’nde, kuruluş döneminden it ibaren 

Haremeyn denilen Mekke ve Medine beldelerine, “surre” veya 

“surre-i hümâyûn”580 adlar ı verilen alaylar vasıtasıyla çeş i t l i  

yard ımlar ın gönderildiğ i  bil inmektedir. Osmanlı padişahlar ı  

arasında ilk defa olmak üzere Anadolu ve Suriye yolu i le Mekke 

ve Medine’ye giden hacı lar kervan ı i le bu iki şehrin fakirlerine 

dağ ıtı lmak üzere surre adı i le bir miktar para gönderen Çelebi  

   
580 Ter im olarak sur re; esk iden padişahlar ın hac mevsiminden önce,  Recep  ayında 
İstanbul ’dan Mekke ve Medine ’ye,  oran ın en il er i  gelen ler inden en yoksul lar ına  
var ıncaya kadar  dağ ı t ı lmak üzere,  özel  b ir  tö renle veya a layla gönderd ik ler i  para,  
al t ın ve  armağanlard ır .  Hac dolay ıs ıyla padişah tara f ından Haremeyn’e  gönder ile n 
para ve armağanlara,  “Surre - i  Humayun” , Haremeyn halk ına dağ ı t ı lmak üzere 
gönder ilen para ve hediyelerden dolay ı  düzenlenen öze l b ir l ik ve merasime de  
“Surre Alay ı” deni lmiş t ir .  Osmanl ı  Devlet i ’nde  sur re - i  humayun i lk de fa Çe lebi 
Sul tan Mehmet  döneminde  gönder ilmiş t ir .  Pakal ın, Osmanl ı  Tarih  Deyimleri…,  
I I I ,  s .  284. 
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Sultan Mehmet olmuştur. 581 Çelebi Sultan Mehmet’den sonraki  

padişahlar da bu uygulamaya devam etmiş lerdir. 582  

Mekke ve Medine şehirlerindeki cami hizmetli leri, 

Peygamber’in türbesinin hademeleri, muhtelif yerlerden hac 

niyetiyle veya yerleşmek üzere bu iki şehre gelenler ve orada 

yaşayan sâdat i le fakirler için İslam dünyasın ın her tarafında 

vakıf lar tesis edil irdi. 583 Birçok vakıf kurucu, yukar ıda beli rt i len 

gayelere vakfiyesinde doğrudan bir şart belirterek Haremeyn 

vakfı kurard ı.  Bundan başka vâkıf lar, vakıf hizmetlerinin 

yürütülememesi halinde, veya tahsis edilen vak ıf gelirlerini  

alacak kimse kalmad ığ ı taktirde, vak ıf gelir lerinin Haremeyn’e 

gönderi lmesini şart ederdi. Haremeyn için ayr ı lan vakıf gelirleri,  

önce sarayda Haremeyn dolab ı ad ıyla bil inen özel bir kasada 

toplan ırd ı. Bu tahsisatlar, her sene Recep ayın ın ilk günlerinde 

padişah ın Haremeyn fakirlerine surre ad ı altında gönderdiğ i  

hediyelerle bir l ikte i lgil i  yere doğru yola çıkar ılırd ı. 584 İncelenen 

vakfiyelerde Bursa’da bu tür vakıf lar ve şartlar ın oldukça yayg ın 

olduğu görülmüştür.  

İslam inancında mukaddes topraklar olarak bil inen Mekke 

ve Medine fakirlerine, Bursa’da kurulan 160 vak ıftan pay 

gönderilmesi için vakfiyelerde çeş i t l i  şartlar mevcuttur. Bu şartlar 
   
581 Mehmed Ne şr î ,  Ne şrî  Tarih i,  I I ,  s .  551; “Ale l husus sa l be  sal  Mekke- i  
Mükerreme  fukaras ına ve Medine - i  Münevvere  zua fas ına sur re nam ındaki ma l -i  
mecmu- ı  muayyeni ir sa l,  bunlardan sudur  i td i. ” Gel ibolu lu Musta fa Ali E fendi,  
Kitab u’ t -Tar ih - i  Künhü’ l-Ahba r,  I ,  Haz ır layan:  Ahmet  Uğur ,  Ahmet Gül vd .  
Kayser i  1997, s .  303; J .Von Hammer ,  Osmanl ı  Tarih i I ,  (Çeviren: Mehmet Ata,  
Yeniden Yazan: Abdülkadir  Karahan) ,  İstanbul 1991,  s .  116;  Paka l ın,  Osmanl ı  
Tarih  Dey imleri…,   I I I ,  s .  284. 
582 Ne şr i  bu konuda  Sultan  I I .  Murat ’ ın Mekke’ye  ve  Medine ’ye  y ı ldan  y ı l a  üç b in 
beş  yüz flor i gönderd iğ in i ve Engür i nahiyesinde Bal ık Hisar  demekle b il inen  
suba ş ı l ık köyler i  Mekke’n in fakir ler ine  vak ı f  et t iğ ini  b i ldir ir .  Neşr î ,  Ne şr î  
Tarih i , I I ,  s .  677 . 
583 Yediy ı ld ız ,   “Vak ı f” ,  s .  168 . Osmanl ı  Devlet i ’nde Haremeyn’e  yap ı l an 
vak ı flar la i lg il i  araş t ı rma  ve  b i lgi  iç in bkz.  Musta fa Güler ,  Osmanl ı  Dev let i’nde 
Haremeyn Vak ı f lar ı  (XVI -XVII .  Yüzy ı l lar),  İstanbul 2002;  Adnan Gürbüz,  “1576  
Tar ih li  Defter -i  Evkâf- ı  Rum’a Göre Amasya Sancağ ından Haremeyn’e Yap ı lan  
Va k ı f lar” ,  Tarih  İncelemeleri  Dergisi ,  5, İzmir  1990, s .  253-262.  
584 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  Müessesesin in…” ,   s .  3 .  
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arasında; Mekke’de bulunan ve adlar ı belirt i len şeyh 

efendi lere,585 Mekke, Medine hafızlar ına,586 Medine’de oturan 

fakirlere,587 ayr ılan vakıf gelir lerinin, emin bir kiş i  aracı lığ ıyla 

gönderil ip Mekke, Medine fakirlerine taksim edilerek 

dağ ıtı lması588 gibi koşullar yer alm ıştır.  

Yukar ıdaki verilere göre Osmanlı toplumunda insanlar 

yaln ızca kendi mahalle, çevre veya şehirlerine yard ımda 

bulunmam ış lar, vakıf lar aracı lığ ıyla yaşad ıklar ı bölgelerden uzak 

yerlerdeki  -özell ikle Haremeyn’deki- fakir ve muhtaç insanlara da 

yard ım ulaştırm ış lard ır.   

Günümüzde ülkeler arası veya uzak bölgeler arasındaki 

yard ımlar uluslar arası kuruluş lar ve sivil toplum kuruluş lar ınca 

gerçekleşt ir i lmektedir. İşte Osmanlı Devleti ’nde, merkezden 

uzaktaki Haremeyn bölgesine yap ılacak yard ımlar, surre alaylar ı 

ve Haremeyn vakıf lar ı aracı lığ ıyla yapı lm ıştır. Buna göre surre 

alaylar ın ın devlet eliyle hazır land ığ ı düşünülse bile kiş i lerin 

kurduğu Haremeyn vakıf lar ı, sivil toplum kuruluşu anlam ında ele 

alınabil ir.   

 

5. Âyende ve Revende’ye Yönelik Vak ıflar 

Şehir çevrelerinde veya d ışında, ıssız bölgelerde, yol  

kenarlar ında kurulan zaviye, ribat ve derbent türü yap ı lar ın en 

önemli görevleri, bulunduklar ı çevreyi şenlendirmek, iş lemek, 

korumak, buralardan geçen devlet görevlisi, yolcu, tüccar, gezgin 

ve misafirleri ağ ırlayarak onlar ın yiyecek ve bar ınmalar ın ı 

   
585 Örnek vakfiye ler  iç in bkz .  Elhâc Faz lul lah Efendi b .  İsmai l vakf iyesi ,  Bursa  
Şeriye S ic il i ,  B  186/11  b -12  a.   
586 Elhâc Musta fa b .  Mehmed vakfiyesi ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  A 201/250 a.  
587 Rahime  Ha tun vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S icil i ,  B 66/34  a.   
588 Elhâc Abdurrahman b .  Bayram vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye  S ici l i ,  B  60/15  ab ;  
Abdul lah Çavuş  b .  Sultan Al i vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 56/72  ab .  



 

 

181

sağ lamaktı. 589 Bu amaçla yeni bir han, kervansaray, zaviye, ribat 

vb. kurumlar kuran kiş i ler vakfiyelerinde buralarda kalan, gelip 

geçen kiş i lerin yediri l ip içir i lmesine yönelik şartlar belirt irdi.  

Derviş İbrahim b. Mehmed ad ında biri,  Bursa d ışında 

kurduğu zaviyeyi, vakfett iğ i  akarlarla tam bir zirai merkez ve 

çift l ik durumuna getirmişt i . 590 Vakfiyesinde, elde edilen gelirleri  

zaviyede kalan derviş lere şart eylediğ i  gibi buradan gelip 

geçenlerin gözetilmesini ve imkânlar dâhilinde zaviyede pişen 

yemeklerden bu kiş i lere dağ ıtı lmasın ı da istemişt i . 591  

Elhâc Yusuf b. Hıd ır adlı kiş i  de Bursa yakınlar ındaki 

Tepecik köyünde inşa ett irdiğ i  han ı, gelip geçen yolculara ve 

burada kalanlara vakfett iğini bildirmişt i . 592 Karaçelebizade 

Mehmed Efendi b. Hüsameddin de İnegöl’de bulunan mülk 

orman ın ı,  daha önce babasın ın Aksu köyünde yaptırm ış olduğu 

hanlara gelen yolcular ın taamiye masraflar ı için vakıf ve tahsis 

etmişt i . 593  

Yukar ıdaki bölümde geçen örneklerden yola çıkı ld ığ ında, 

Osmanlı toplumunda vakıf lar aracılığ ıyla yalnızca fakir ve 

muhtaçlara değ i l ,  öğretim kurumlar ında eğ i t im yapan öğrencilere,  

dul ve yetimlere, ulema ve müderrislere, muallimlere, gelip geçen 

yolculara vb. gruplara çeş i t l i  şekil lerde sosyal yard ımlar ın 

yap ı ld ığ ı görülür. Bu sosyal yard ımlar, özell ikle şehirde yaşayan 

insanlar ın hayatın ı bir ölçüde kolaylaştırm ış ve toplumun 

kaynaşmasında önemli katkı sağ lam ış olmalıd ır.    

 
   
589 Barkan ve Mer içl i ,   Hüdâvendigâr Livas ı  Tahri r  De fteri  I ,  gir iş  bö lümü IX, s .  
139-143. 
590 Zaviye ler in z irai merkez o la rak teşkilât lanmas ı  ve tar ımsal gir iş im alan lar ı  
konusunda bzk .  Barkan ve  Mer iç li ,   Hüdâvendigâr Livas ı  Tahrir  De fte ri  I ,  g ir iş  
bö lümü IX, s .  140 . 
591 Derviş  İbrahim b .  Mehmed vakf iyesi,  VGMA., Vakf iye De fteri ,  Nu.  625 /84/8 1 .  
592 Elhâc Yusuf b .  H ıd ır  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S icil i ,  B  64 /207 b .  
593 Karaçelebizade Mehmed Efendi vakf iyesi,  VGMA., Vak fiye De ft .  Nu .  
588/20 5181. 
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D. Bay ınd ırlık ve Beledî Hizmet Vak ıfları 

Osmanlı Devleti ’nde, günümüzde belediyelerin yapt ığ ı  

hemen tüm hizmetler, vakıf lar yoluyla gerçekleşt iri l irdi. Şehirlere 

su temini,  yol, çeşme, sebil, su yolu ve hamam gibi tesislerin 

yap ım ve tamirat iş leri vakıf larca yürütü lürdü.594 Bundan başka 

şehir içi ve şehirlerarası ulaşım veya konaklamaya yarayan 

köprü, kale, r ibat, kervansaray, han ile zaviye gibi yapı lar da 

vakıf lar eliyle tesis edil irdi. Sayı lan yap ı lar ın bakım ve onar ımlar ı  

yine bu vakıf gelir lerinden sağlan ırd ı. 595 Cami, mektep, medrese 

türü kurumlarda olduğu gibi sokaklar ı ayd ınlatma, temizleme ve 

kald ır ımlar ı onarma iş lerinin masraflar ın ı da vakıf lar karşılard ı. 596 

Vakıf lar bir taraftan şehirlerin kuruluşunu, mahalleleşmesini  

ve imar ın ı sağlarken,597 diğer taraftan da burada yaşayanlar için 

gerekli tüm kamu hizmetlerinin yerine getiri lmesinde etkin rol  

   
594 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  Müessesesin in…”, s .  5 -6 ; Beled î vak ı f lar la i lg il i  b ir  
ara ş t ı rma için  bkz.  E rnest Reuter ,  “Beledî Vak ı flar ın Modern Şehir  İdaresindeki 
Ehemmiye t ler i”,  Çeviren: Çoşkun Üçok,  İÜ. İk t isa t Fakültesi  Mecmuas ı ,  3 ,  (3-4) ,  
İstanbul Nisan-Temmuz  1942, s .  329 -343.  
595 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f” ,  s .  171 . 
596 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  Müessesesin in…”, s .  6 .  
597 Bkz.  Musta fa Cezar ,  “Osmanl ı  Klasik Dönem İmar Sis temi”,  IX. Türk Tarih  
Kongresi ,  (21 -25  Eylü l 1981) ,  I I I ,  Ankara 1989,  s .  1395-1415;  Osman Nur i Erg in,  
Türkiye’de Şehirci l iğ in  Tarih i İnkişaf ı ,  İstanbul 1936; Osman Ergin ,  Türk 
Şehirle rinde İmaret S is temi ,  İstanbul 1939; Tülay Reyhanl ı ,  “Osmanl ı  
Mimar is inde İmaret :  Külliye  Üzer ine Not lar”,  Türk Kültürü  Araş t ırmala r ı ,  XV/1 -
2 ,  Ankara 1976, s .  121-131; Ö.Lüt fi  Barkan,  “Osmanl ı  İmpara tor luğunda Bi r  
İskan ve Kolonizasyon Metodu Olarak Vak ı flar  ve Temlik ler  I ,  İst i la  Devir ler in in 
Koloniza tör  Türk Derviş l er i  ve  Zaviyeler”,  VD . ,  I I ,  Ankara 1942, s .  279 -387 ; 
Ö.Lüt f i  Barkan,  “Şehir ler in Teşekkül ve İnkişa f ı  Tar ih i Bak ım ından Osmanl ı  
İmparator luğu’nda İmaret Si teler in in Kuruluş  ve İş l eyiş  Tarz ına Ait  
Ara ş t ırma la r , ”  İstanbul Üniversite si  İk ti sa t Fakülte si  Mecmuas ı ,  XXIII /1 -2 ,  1962 -
1963, s .  239 -296; Bahaeddin Yediyı ld ız,  “Sosya l Teşkilât lar  Bütünlüğü Olarak 
Osmanl ı  Vak ı f  Küll iyeler i”,  Türk  Kül türü ,  219 ,  s .  262 -291; Fe rudun Akozan , 
“Türk  Kül liye ler i” VD. ,  VII I ,  Ankara 1969, s .  303-309; Ziya  Kaz ıc ı ,  “Osmanl ı  
Devlet i ’nde İmare t”  Osma nl ı ,  V, Ed:  Güler  E ren,  Ankara 1999, s .  44 -48; Doğan 
Kuban, “Anadolu-Türk  Şehr i,  Tar ihi Ge lişmesi,  Sosya l ve Fizik î Öze ll ikle r i  
Üzer inde Baz ı  Gel işmeler ,”  VD. ,  VII ,  İstanbul  1968, s .  53-75;  Hilmi  Z iya Ülken, 
“Vak ı f Si s temi ve Türk Şehir l iğ i , ”  VD .,  IX, Ankara 1970, s .  13-37; Zekiye Yenen, 
Vak ı f  Kurumu - İmaret S is temi Bağ lam ında Osmanl ı  Dönemi Türk Kentlerin in  
Kuruluş  ve Ge liş im İ lke leri ,  İstanbul Teknik  Üniversi te si ,  Fen  Bil imler i  
Enstitüsü, Bas ı lmam ış  Doktora Tez i,  İstanbul  1987; Wal ter  B. Denny, “T ip ik  
Yap ı lar  i l e Osmanl ı  Şehi rci l iğ inde Çarş ı  ve Klasik Dönem İmar Sis temi”,  San at 
Çe vresi ,  (94) ,  İstanbul 1986, s .  48 -49 . 
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üstlenmişt i .  Vakıf kurucular, koyduklar ı şartlarla, yaşam merkezi  

ve şehrin en küçük yap ı bir imi olan evler i le tüm kamu binalar ın ın 

ve tesislerinin ihtiyaç halinde bak ım ve onar ımlar ın ı sağ lam ıştı.  

Bu durum bazen şehirdeki f iziksel dokunun değişmesine neden 

olurken çoğu zaman şehirdeki yap ı lar ın varlık ve hizmetlerini  

sürdürmelerinde etkil i  olmuştu.   

17. yüzyı lda Bursa’da, bayınd ır lık ve belediye hizmetleri  

dâhilinde; ulaşım ve konaklama, su sağlanması i le bakım, tamir 

ve onar ım iş leri için birçok vakıftan gelir ayr ı lm ıştı. Bu tür iş lere 

pay ayıran vakıf lar ın oran ı %4.8’di. 598 Özell ikle bir vâkıf, 

bayınd ır lık ve beledî hizmet ağ ır lıklı vakıf lar oluşturmuştu. Buna 

göre Müftü Abdülaziz Efendi, kurduğu vakıf tan Bursa’da harap 

olmuş çeşme, köprü, su yolu, kald ır ımlar ın tamir ve 

meremmetine, bundan başka, yine Bursa’da harap olmuş ev, 

cami ve mescitlerin ihyasına ödenek ayırm ıştı. 599 Ayn ı kiş i  diğer 

bir vakfında da vakfett iğ i  müsakkafat600 ve mezraalar ın 

mukataalar ın ın ödenmesini, bunlar ın tamir, ıslah ve termimini  

şart koştuktan sonra, Bursa’da yer alan sebil, çeşme, su yolu,  

kald ır ım, köprü gibi kamuya hizmet eden tesislerin yap ım ve 

onar ımlar ın ı istemişt i . 601  

 

1. Ulaş ım ve Konaklama Hizmetleriyle İlgili Vakıflar 

Osmanlı Devleti, ulaşım ve buna bağ lı olarak haberleşme 

ve ticaret faaliyetlerinin sorunsuz olarak gerçekleşebilmesi için 

yollar ın ve köprülerin yap ım ve onar ım ına önem vermişt ir. 

   
598 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Amaç lar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı  
599 Müftü Abdülaz iz E fendi vakf iyesi,   Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  119/55  a - 56  a.  
600 Müsakkafat ;  üstü ör tü lü ,  tavanl ı  ev,  dükkan,  ve bunun g ib i gayr imen kull er  
hakk ında kul lan ı lan b i r  tab ird ir .  Hay ır  müessese ler in in idaresi iç in gereken ge lir i  
karş ı lamak üze re vakfedilmiş  o lan b ina lara da müsakkafa t -ı  mevkûfe denir .  
Paka l ın,  Osmanl ı  Tarih  Dey imleri…, I I ,  s .  626 .  
601 Müf tü Abdülaz iz E fendi vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 119 /60  a -62  a;  
VGM A; Vak fiye Def t .  Nu.  619 /77/4 1 .  



 

 

184

Osmanlı ülkesinde ulaşım ve konaklamada, kald ır ım, yol, köprü,  

han, kervansaray, ribat, derbent, zaviye, imarethane gibi  

tesislerin önemi bil inmektedir. Ulaşım ı sağ layan, yol, kald ır ım ve 

köprülerin yap ım ve onar ım ı özell ikle kentlerde önem 

kazanm ıştır. Zira bu tür ulaşım ögeleri hem sayı olarak hem de 

nitelik olarak şehirlerde daha geniş ve düzenlidir. 602 Bursa’da 

da ulaşım ve konaklama tesislerinin yap ı lması ve yaşatı lması için 

çeş i t l i  vakıf lar kurulmuştur. Türlerine göre bakı ld ığ ında kald ır ım 

için iki, köprü için iki, han için beş,  r ibat için bir vakıfta bunlar ın 

imar ve tamirleri için şartlar yer alm ıştır.  

Bursa’da iki vâkıf, ulaşım ın sağ lanması ve kolaylaştır ı lması  

amacıyla iki köprünün tamiri için vakıf lar ından gelir ayırm ış lard ır.  

Bunlardan Elhâc Şeyhi Ağa b. Mehmed, Boyacıkulu 

köprüsünün,603 Karaçelebizade Mehmed b. Hüsameddin ise 

Delice suyu604 üstündeki köprünün bakım ve tamirini  

üstlenmiş lerd ir. 605  

Vâkıf Fazlullah Efendi b. İsmail adlı bir kiş i  ise Medine’de 

muhtemelen savunma ve hacılar ın konaklaması için yaptırd ığ ı 

   
602 Cengiz Orhonlu,  “Meslek î Bir  Teşekkül Olarak  Kald ır ımc ı l ık ve Osmanl ı  Şehir  
Yol lar ı  Hakk ında Baz ı  Düşünceler”,  Gün ey- Doğu Avrupa Araş t ırmalar ı  Dergisi ,  I ,  
İstanbul 1972, s .  96 .  
603 Bursa ’n ın esk i mahal leler inden b ir inin ad ı  Boyac ıyan mahal le sid ir .  Boyac ı  
Hayre tt in ad ı  i le an ı lan maha lle,  belgelerde suk-ı  Boyac ıyan o larak da  
geçmektedi r .  Günümüzde Ye ş i l  semt inde Boyac ıkulluğu sokağ ı  o lup ,  mahal lenin  
bu civarda o lduğu düşünülmektedir .  Ra i f Kaplanoğ lu,  Bursa  Ansik lopedisi  I  (Yer  
Adlar ı ) ,  Bursa 2001, s .  49 .  Vâk ı f ın Sul tan Mehmed Han maha lle sinde yani Yeş i l  
semt inde o turduğu d ikka te a l ın ırsa Boyac ıkulluğu sokağ ı  ve belgede geçen  
Boyac ıkulu köprüsünün de şehir  iç inde ayn ı  semtte o lduğu söylenebi l ir .  
604 Del ice suyu, Uludağ  p ınar lar ından akan çeş i t l i  sular ın b ir leşmesiyle o luşan b ir  
deredir .  Bu su esk iden deli  de li  ak ıp yolu da kapat ıp insanlara güçlük ve rd iğ inden  
Del ice Suyu denilmiş t i r .  Bu su,  Bursa ’n ın doğusunda Derek ız ık köyü önünden 
ge çer ek  Hamaml ık ız ık köyü yan ından ak ıp Bursa-Ankara yolunu a şarak Bursa 
Ovas ı ’nda Ni lüfer  Çay ı ’yla b ir leş ir .  Kaplanoğ lu ,  Bursa  Ansiklopedisi  I  (Yer 
Adlar ı ) ,  s .  80 .   
605 Elhâc Şeyhi Ağa b .  Mehmed vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  A  180/14  a-15  b ; 
Karaçeleb izade  Mehmed Efendi  b .  Hüsameddin vakf iyesi ,  VGMA.,  Vak f iye De ft .  
Nu.  588/207/10 2. 
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Sinaniye ribatın ın bakım ve onar ım giderlerine yönelik 

vakfiyesine şart koydurmuştur.606  

 Şehirlerde ticaretin yürütülmesinde en önemli yap ılar, 

kuruluş lar arasında hanlar ve bedestenler yer alıyordu.607 17. 

yüzyı l  ortalar ında Bursa’da şehrin merkezini bedesten 

oluşturuyordu ve bunun çevresinde Uzunçarşı ’n ın kuzey ve 

güneyinde her bir inde belir l i mallar ın satıld ığ ı hanlar  

bulunmaktayd ı. 608 Bunlar genellikle başka bir hayrâta gelir 

getirmek üzere vâkıf lar tarafından inşa ett ir i ldiği  gibi gerekli  

hallerde bakım ve onarımlar ı da bağlı bulunduklar ı vakıf lar 

tarafından yürütülürdü. İ lgil i  yüzyı lda beş vakıfta, hanlar ın tamir 

ve bakımlar ı için f inans ayr ı lm ıştı. 609 

 

2. Su Tesisleri ve Hizmetleriyle İlgili Vakıflar 

Osmanlılarda şehirlerin, hatta bazı köylerin su ihtiyacın ın 

karşı lanması genellikle vakıf lar tarafından gerçekleşt iri l irdi. 

Suyu, kaynağ ından yerleşme merkezlerine kadar ulaştırmak için 

su kemerleri veya su yollar ı yap ılırd ı. Diğer taraftan yerleşme 

birimlerine getir i len suyun herkesin kullan ım ına sunulabilmesi 

için vakıf kurucular ı, şehirlerin veya köylerin muhtelif  

mahallelerine çeşmeler ve su kuyular ı inşa ett ir ir lerdi.610  

   
606 Elhâc Fazlu llah Efendi  b .  İsmail  vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 186/11  b-12  
a.  
607 Hikmet Tongur ,  “Türk Şehir ler inde Bedesten ler  ve Hanla r”,  Belediye le r  
Dergisi ,  (58) ,  Ankara  1940,  s .  17-23;  Ersoy Bozkur t,  “İş levler i  Yönünden 
Osmanl ı  Şehi r - İçi  Hanla r ı”,  Kültür ve Sanat ,  (26) ,  Ankara 1995, s .  17 -20 . 
608 Yediy ı ld ız ,  … Bursa’n ın Sosyo- Ekonomik Yap ıs ı  (1655-1658 ),  s .  14 .  
609 Bkz. E lhâc Fazlu llah Efendi b .  İsmail vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B  186/11  
b-12  a; E lhâc Yusuf b  H ıd ır  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  64 /207 b ; Müf tü  
Abdülaziz  E fendi b .  Hüsameddin vakfiyesi,  Bursa  Şeriye  S ici l i ,  B 119/55  a -56  b ;  
ayn ı  vâk ı fın d iğer  vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 119/60  a-62  a;  Karaçeleb izade  
Mehmed Efendi b .  Hüsameddin vakfiyesi,  VGMA., Vak fiye Def t .  Nu.  
588/207 /1182.  
610 Yediy ı ld ız ,  “Vak ı f  Müessesesin in…”, s .  5 -6 .  Su vak ı fla r ı  hakk ında bkz.  Hasan  
Güner i ,  “Vak ı f  Sular ı  ve  Su Vak ı f lar ı”,  VD. ,  IX, Ankara 1971, s .  67 -79 .  
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“Sadakan ın en faziletl isi su teminidir.” düşüncesini (hadis) 

benimseyen Türk toplumu, kır veya şehir her tarafı su hayrâtı i le  

donatm ıştır. 611 Fetihten sonra Bursa, her tarafında oluşturulan 

çeşme ve hamamlarla tam bir su şehri konumuna yükselmişt ir. 

Bursa’n ın en önemli su kaynaklar ı Gökdere ve Pınarbaşı  

sular ıd ır. Bursa’n ın birçok mahallesi Gökdere’den su almaktad ır. 

Gökdere, şehrin su ihtiyacın ın önemli bir kısm ın ı karşı lad ığ ından, 

Bursa’da vakıf lar ın büyük bir bölümü, kendi yap ı lar ına veya 

mahallelerine gelen bu suyun akt ığ ı kanallar ın tamiri için 

gelirlerinden pay ayırm ış lard ır. 612  

Pınarbaşı suyu ise Bursa hisar ın ın ve şehrin yar ısından 

fazlasın ın su ihtiyacın ı karşı lamaktayd ı. P ınarbaşı semtinde 

Pınarbaşı Camii kıblesi taraf ındaki bir kaynaktan çıkan bu su,  

şehrin değ iş ik mahallelerine inen kollara ayr ılmaktayd ı. 613 

Osmanlılar döneminde Bursa’n ın sıcak ve soğuk su 

kaynaklar ından yararlan ılarak çok sayıda çeşme, su kanalı,  

değirmen ve hamam yapt ır ı lm ıştır. Şehrin temiz tutulması,  

belirt i len yap ı lar için gerekli olan suyun sağlanması ve alt  

yap ın ın oluşturulması etkin beledî faaliyetlerle 

gerçekleşt ir i lmişt ir. Bursa sular ın ın halkın değ iş ik ihtiyaçlar ına 

cevap verecek şekilde kullan ı lması, kurulan alt yap ı ve bu 

tesislerin devaml ı olarak bakım ve kontrolünü sağ lamakla 

mümkün olmuştur. Bu iş in yürütülmesinde mahalle halkın ın veya 

bazı kiş i lerin kurduğu vakıf lar ın büyük rolü görülmüştür.614 

   
611 Alka n, Adana Sancağ ı  Vak ı f lar ın ın Anali z i ,  s .  253 . 
612 Cafer  Çi ftçi ,  “Bursa  Su Yol lar ın ın Bak ım ında Vak ı f lar ın Rolü”,  Bursa  
Ara ş t ırm alar ı ,  (7) ,   Bursa 2004, s .  33 .  Geniş  b ilg i  iç in bkz. Cafer  Çi ftçi ,  
“Osmanl ı  Dönemi Bursa Su Yollar ın ın Bak ım ı  ve Onar ım ında Vak ı fla r ın Rolü”,  
Uludağ  Üniversi te si  Fen -Ed ebiya t Fak ül te si  Sosyal Bi l imler  Dergisi ,  3, (3) ,  Bursa  
2002, s .  57 -74 .  
613 Ç i ftç i ,  “Bursa  Su  Yol lar ın ın…”,  s .  34 .  
614 Ç i ftç i ,  “Bursa  Su  Yol lar ın ın…”,  s .  34 .  
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Su yollar ın ın bakım ı ve onar ım ı için oluşturulan vakıf lar ın 

harcamalar ı baş lıca iki kalemden meydana gelmekteydi. 

Bunlardan birincisi, bakım ve onar ım için gerekli malzemenin 

alınmasına yönelik harcamalar, ikincisi ise; tamir ve bakım ı  

yapacak çeşmeci veya su yolcu gibi personelin ücretlerinin 

ödenmesine yönelik harcamalard ı. 615 

17. yüzyı lda Bursa’da sebil, 616 şad ırvan,617 hamam618 gibi su 

tesisleri için 5, çeşmeler i le su yollar ın ın tamir, bakım ve onarım ı 

için ise 19 vakıf oluşturulmuştu.619 Bu vakıf larda yer alan 

şartlardan bazı lar ı şöyleydi:  

Tablo 23:  Çeşme ve Su Yol lar ın ın Tamir ve Bak ım ına Yönel ik Şart lar 
Ulucami çeşmesi su yol lar ı  mecraas ı  tamir ine620 
İbni Kaygan Camii  kenif  su yol lar ı  tamir ine621 
A l i  Paşa mahal les inde vâk ı f ın oturduğu ev in su yol lar ına 622 
Sultan Mehmed Han evkaf ın ın p ınar baş ı  suyunun tamir  ve termimine 623 
Ham za Bey mahal les inde oturduğu evde akan çeşmeler in su yol lar ın ın tamir  ve 
bak ım ına624 
Sultan Gazi Hüdavendigar ’ ın yapt ırd ığ ı  Gökdere su ark ın ın tamir  ve bak ım ına 625 
Gökdere suyundan künk yapt ır ıp ev ine getird iğ i  çeşmenin su yol lar ın ın  bak ım ve 
tam ir ine626 
Vâk ı f ın oturduğu Hac ı  İ l yas mahal les in in su yolu tamir ine 627 
Vâk ı f ın yapt ırd ığ ı  çeşme ve su yol lar ın ın bak ım ve tamir ine 628 
P ınarbaş ı  ve Daye Hatun mahal le ler indeki çeşmeler in su yol lar ın ın mecralar ın ın  
bak ım ına629  
Vâk ı f ın Tefs irhan mahal les inde oturduğu ve vakfett iğ i  evde akan çeşmeler in su  
yol lar ına bakan görev l i ye,  su yol lar ın ın tamir ine630 

   
615 Ç i ftç i ,  “Bursa  Su  Yol lar ın ın.. .” ,   s .  35 . 
616 Müftü Abdülaz iz E fendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  119/60  a/62  a .  
617 Ulucami önündeki şad ı rvan .  Müftü Abdülaz iz Efendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye 
S ici l i ,  B 119/65  ab ; VGMA., Vak fiye Def t .  Nu.  2163/6 0/45 .  
618 Mevlanâ İbrahim Efendi b .  Avnullah vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 50 -1  ab; 
Müftü Abdülaziz E fendi  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  S ici l i ,  B 119/55  a-56  a.   
619 Bkz .  Tablo : Hizmet Amaçla r ına  Göre  Bursa Vak ı flar ı .  
620 Tura Hasan b .  Abdul lah  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  S ici l i ,  B 44/1  a.  
621 Elhâc Se fer  b .  Musa vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S icil i ,  B  42/123 a.  
622 El hâc Abdullah Çeleb i b .  Al i  vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 50/84  a .  
623 Sa liha  bnt.  Abdullah vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S icil i ,  B  45/35  b .  
624 Ker ime Ha tun bnt.  Kur t  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  S ici l i ,  B 51/40  a .   
625 Elhâc Mehmed b .  Mehmed vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 42/28  a .  
626 Elhâc Abdülkadir  b .  Mehmed vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 114/27  b .   
627 Ayşe bnt .  İsa Dede vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 151/11  b .   
628 Elhâc Şeyhi Ağa b .  Mehmed vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  142/4  ab .  
629 Elhâc Ali  Beşe vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 112/81  a .  
630 Elhâc Abdurrahman b .  Bayram vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B 60/15  ab .   
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Müftü Abdülaziz Efendi ’n in Bursa'ya get ird iğ i  su yol lar ın ın bak ım ına 631 
Ç ırapazar ı  ve Kerpiçç ioğ lu  mahal les inde akan sular ın mecralar ına bakacak ik i 
su yolcuya 632 
Muhtel i f  mahal le ler in su yol lar ın ın tamir i  ve görev l i ler ine 633 
Sebi l ,  su yolu, kald ır ım, köprü,  çeşme vb. hayrât ın tamir ine ve yap ım ına 634 
S inan Bey vakf ından Kiremitç izade han ı  önündeki çeşmenin tamir ine635 
Bursa'dak i harap olmuş  çeşme, köprü,  su yolu,  kald ır ım tamir  ve meremmetine 636

Doğan Bey mahal les i  çeşme mühimmat ına637  
Kastamonu’da çeşme yap ım ına 638 

 

Yukar ıdaki tabloda yer alan şartlardan anlaşıld ığ ına göre 

bazı vâkıf lar kendi evlerinde,  bazı lar ı ise mahallelerinde akan 

çeşme ve su yollar ın ın onar ım ına gelir sağ lam ış lard ır. Daha önce 

kurulan bazı büyük su tesisleri de vak ıf larca desteklenmişt ir. Bir 

kısım mahallelerin çeşme mühimmatı yine vakıf larca temin 

edilmişt ir. Temizlik açısından düşünüldüğünde camilerin 

tuvaletlerinin çeşme ve su yollar ı da vakıf lar tarafından 

onar ılm ış, bakım ı yap ı lm ıştır. Vakıf  kuranlar, gelir durumlar ıyla 

orantılı olarak bir veya birden çok su tesisinin, ya da birden fazla 

mahalle su şebekesinin bakım ına vakıf larından pay ayırm ış lard ır. 

Bayınd ır lık ve belediyecil ik a lan ında öne çıkan suyla i lgil i  diğer 

bir vakıf  türü de mahalle veya yer belirtmeden, tamir ve bakıma 

ihtiyacı olan herhangi bir su tesisinin onar ım ına imkân 

sağ lamaktad ır. Tüm bunlar düşünüldüğünde şehre su temini i le  

bu suyun mahallelere, kullan ıcı lara hangi yöntemlerle nasıl  

ulaştır ıld ığ ı daha iyi anlaşı lmaktad ır. Özetle söylemek gerekirse 

vakıf lar, insanlar ın en önemli ihtiyaçlar ından biri olan suyun 

temini i le su şebekelerinin yap ım ve onarım ın ı üstlenerek ilgil i  

   
631 Esseyyid  Vel i  Çe leb i  b .  Al i  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 107/59  b -60  a .   
632 Elhâc Mehmed b .  Cafer  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  S ici l i ,  B 152/72  a -74  b .  
633 Müderr is  Ali E fendi  b .  İbrahim Vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  S ic il i ,  B  93/90  a-91  b .   
634 Müftü Abdülaz iz E fendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  119/60  a -62  a .  
635 Memi  b .  Ebubekir  vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 59/58  a -59  b .  
636 Müftü Abdülaz iz E fendi vakf iye si,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  119/55  a -56  a .  
637 Perv iz b .  Abdullah  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 135/67  ab .  
638 Müftü Abdülaz iz E fendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  55  a -56  a.  
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dönemde belediyecil iğin en önemli hizmetlerinden birini  

yürütmüş lerdir.       

 İncelenen dönemde su vakıf lar ı i le i lgil i  olarak Müftü 

Abdülaziz Efendi’nin muhtelif yerlerde ve cami yanlar ında 

yaptırd ığ ı çeşmeler için Uludağ ’dan Ayı Alan ı mevkiinden 

getirdiği  tatlı su vakfı önem arz etmektedir. 639 Vâkıf, Müftü Suyu 

ad ıyla an ı lan suyu Namazgah üzerinden Bursa’ya getirmiş, 640 

vakfiyesinden tespit edilebildiğ i  kadar ıyla şehirde farklı  

mahallerde 48 adet çeşme yaptırm ış,  iki hamama da su 

sağ lam ıştı r. 641 Müftü Abdülaziz Efendi bu vakf ıyla Bursa’ya su 

temin ett iği ,  şehrin su şebekesi alt yap ısın ı kurduğu gibi tüm bu 

su tesislerinin bakım ve onar ım ın ı da üstlenmişt ir.   

   
639 Müf tü Abdülaziz Efendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 119/65  ab .  Bu 
konuyla i lgi l i  o larak bkz.  Mümtaz Şükrü Eğ i lmez,  “Eski Bursa : Müftü  Suyu” ,  
Ulud ağ ,  (22) ,  Bursa 1939, s .  57 -61; Orhan  Fuad  Köprülü ,  “Şeyhül is lam Kara 
Çe lebizade Abdülaz iz E fendi ve Müftü Suyu” ,  Bel le ten ,  11, (41) ,  Ankara 1947, s .  
136-142.  
640 Ç i ftç i ,  “Bursa  Su  Yol lar ın ın…”,  s .  35 .  
641 Vâk ı fın vakfiyesinde  yapt ırd ığ ın ı  be li r t t iğ i ,  buralara su ge tir t t iğ i  çe şme yer ler i  
ve ad lar ı  şunlard ır :  “İshakşah maha lle sinde kendi ev i çeşmesi,  ayn ı  maha lle  
köşesindeki çeşme, ayn ı  maha llede bahçe yak ın ında bur mal ı  çe şme, ayn ı  
mahal lede ev i civar ındaki hamam yak ın ında çeşme, ah ır  kap ıs ı  yak ın ındaki küçük 
çeşme, Toprakbaş ı  denen  yerde  burmal ı  çe şme, Tatar lar  mevkiindeki çeşme,  
Ç ıkr ıkç ıoğ lu mahal le sindeki çeşme, Sultan Medresesi önündeki çeşme, Sul tan  
Cami i a lt ındaki çeşme, Sul tan Mehmed Han maha llesinde yokuş  d ib indeki çeşme,  
Kazzazoğ lu Mescid i kap ıs ındaki çeşme, Maksem çeşmesi,  Hac ı  Hasan  Efendi 
Cami i yak ın ındaki çeşme, E şre f ile r  Tekkesi önündeki çeşme, Tatar  çarş ıs ındaki 
çeşme, P ınarhane önündeki çe şme,  Sel imzade Camii  duvar ındaki  iki çe şme, Çukur  
mahal ledeki hazne li  çeşme, Çay’da büyük caddede çeşme, Birader  E fendi  Cami i  
duvar ındaki çeşme, Selçuk Ha tun maha llesindeki çeşme, Hoca Tayyib  
mahal lesinde çeşme, Sar ı  Abdul lah maha lle sindeki çeşme, Şeyh Küş t er i  mahal lesi  
Boyac ı lar  i çinde  çeşme,  Ulucami önünde yirmi  burmal ı  çe şme, Şengül  Hamam ı ,  
Ka ş  çe şmesi,  Mudanya Han ı  yak ın ında Pazarc ı  Han ı  b it iş iğ indeki çeşme, Dikenzi  
Mescid i yak ın ındaki  çeşme, Ça ta l fır ın yak ın ındaki  çeşme, Se lçuk Ha tun mahal lesi  
Kaygan  Cami i Çeşmesi  ve Dülge r ler  Hamam ı ’na,  At Pazar ı  yo lunda Bedreddin  
Mescid i çeşmesi,  Emir  Hamam ı  önü  çeşmesi,  At Paza r ı  Mesc id i  çe şmesi,  Kaygan 
Cami i yak ın ında çeşme,  Yoğur t Han ı  önündeki çeşme, Ebu İshak Cami i  önündeki  
çeşme, Devec iler  mezar l ığ ı  önündeki çeşme, K ız Yakub mahal le si  sokağ ı  
ağz ındaki çeşme, T imurtaş  Cami i haziresindeki  çeşme, Devec iler  makseminde 
Abdal  Mehmet  türbesi civar ındaki çeşme, Başç ı  İbrahim Cami i önündeki  çeşme,  
H ız ır  Yunus Dede mezar ı  b it iş iğ indeki çeşme, Hoca Yunus mahal le sindeki çeşme, 
Daye  Ha tun Cami i kap ıs ı  ayağ ındaki  çeşme, Simi tçi  Mesc id i ’ne b it iş ik  çe şme, 
Kiremi tçi  Hamam ı  önündeki çeşme, Suzan mahallesindeki çeşme, Ki remi tç i Han ı  
önündeki çeşme. Müf tü Abdülaziz E fendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 119/65  
ab ; VGMA.,  Vak fiye Def t .  Nu .  216 3/60/4 5 .  
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3. Bak ım, Onarım ve Islah İş lerine Yönelik Vak ıflar 

Vakfiyelerde, hayrât kurumlar ın ın, buralara gelir getirmek 

üzere yap ı lan/vakfedilen her türlü akâr ın, sivil veya vakıf evlerin 

bakım ve tamirleriyle i lgi l i  zengin kayıt lar mevcuttur. Öyle ki  

yang ın vb. gibi birçok nedenden dolayı, yıkılan, yanan, zarar  

gören bu tür yap ı lar ı tekrar ayağa kaldırma iş i  yine vakıf lar  

tarafından gerçekleşt iri lmişt ir. Vakıf anlayışında ve hukukunda, 

“vakf ın sürekli l iği” , “insanlara sürekli hizmet sunması” i lkesi  

gereğ i ,  vakıf hayrâtın ve bunlara gelir temin edici her türlü akâr ın 

sonsuza dek yaşatı lması amaçlanm ıştır. Bunu dikkate alan vakıf  

kurucular, vakıf lar ın ın kısa  sürede sönüp yok olmamas ı için 

vakfiyelerine çeş i t l i  şartlar i lave etmiş ler, gelir kaynaklar ı  

ayı rm ış lard ı r.   

17. yüzyı l  Bursa vakfiyelerinde, ev, dükkan, bahçe, vb. 

hayrât ve akâr ın ıslah, bakım ve onar ımlar ı için toplam 66 şart 

yer alm ıştır. Bu sayın ın o ran ı tüm hizmet alanlar ı içerisinde 

%3.1’dir. 642 Bayınd ır lık ve belediye hizmetleri arasında su 

tesisleri i le ulaşım ve konaklama hizmetlerine göre en fazla vakıf 

şartı oran ına bu alan sahiptir. 643 811 vakıf düşünüldüğünde bu 

vakıf lar ın kurulma oran ı %8.1’dir.  

Ev vakfedenler, evlerinin tamir ve meremmetini,644 bağ,  

bahçe vakfedenler, bu yerlerin ıslahın ı, 645 dükkan646 vb.  

   
642 Bkz .  Tablo  18:  Hizmet Alanlar ına Göre Bursa  Vak ı f lar ı .  
643 Başka b ir  hizmet a lan ında ince lendiğ i  i çin çeşme ve su yollar ın ın bak ım ve 
onar ım say ı l ar ı  bu  alana  dahil  ed i lmemiş t ir .   
644 37  vâk ı f ,  vakfet tiğ i  ev ler inin  gerektiğ i  zamanlarda tamir  ed ilmesin i şar t  
koşmuş tur .  Bu konuyu içeren örnek vakf iye ler  için bkz .  Ü mmi  Ha tun bnt.  Mehmed 
vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S ici l l er i ,  B 34/34  a ; Elhâc Mehmed b .  Abdul lah vakf iyesi ,  
Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 39/74  ab .   
645 Bu konuda şar t  i çeren örnek  vakf iye için  bkz.  Derviş  Al i  b .  Esseyyid  Mehme d 
vakf iyesi ,  VGMA.,  Vakfiye De ft .  Nu .  734/37/12 .  Vâk ı f ,  vakfet tiğ i  bağ  ve 
araz is inin  muka taas ın ın ödenmesin i ayr ıca bu ye r ler in  bak ım ve  ıslah ın ın 
yap ı lmas ın ı  şar t  koşmaktad ır .  
646 Örnek vakf iye ler  için bkz.  Esseyyid  Abdurrahman Çelebi b .  Musta fa vakf iyesi ,  
Bursa  Şeriye S ici l i ,  B  61/74  a; E lhâc Hasan b .  Hüseyin vakf iyesi,  Bursa  Şeriye  
S ici l i ,  B 88/153 a ; Elhâc Yusuf b .  H ız ı r  vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B 119/43  
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vakfedenler de ihtiyaç halinde buralar ın öncelikli olarak tamir  

edilmesini, vakıf şartlar ında belirtmiş lerdir.    

Bahçelerin ıslahı i le i lgil i şart bildiren vakıf kurucular, 

bazen bu iş in nası l  yap ı lacağ ın ı da açıklam ış lard ır. Örneğin  

Osman Çavuş adlı vâkıf, Bursa bit iş iğinde Merayeri mevkiinde 

vakfettiğ i  bahçeye her yı l  yirmi ağaç dikilmesini ve masrafların ın 

vakıf tarafından karşı lanmasın ı isterken647 Elhâc Mustafa b. 

İbrahim ad ındaki kiş i  de Kanlıca köyü yakınlar ında vakfett iğ i  

bahçenin ıslahı için buraya her sene yirmi ağaç dikilmesini şart  

koşmuştur.648  

Kimi vâkıf lar, bir ad belirtmeden “tüm akârlar ın tamirine”649 

ve “musakkafat ve mezralar ın mukataalar ına, tamir ve 

termimine”650 gibi genel ifadelerle ıslah, tamir şartlar ın ı 

bel irtmiş lerdir.  

Örneklerde görüldüğü üzere vakıf lar, şehir içindeki birçok 

yap ın ın tamir, bakım ve yeniden ihyasın ı sağ larken, ayn ı  

zamanda bayınd ırlık alan ında çalışm ış lar, şehrin imar ına katkıda 

bulunarak bu alanda belediyecil ik hizmeti vermiş lerdir. Şeriye 

sicil lerinde, şehirlerde vakıf lara ait birçok hayrât ve akar ın tamiri  

için keş i f  hüccetiyle tamir kayıt lar ı yer almaktadır. Bu belgeler,  

yap ı lan tamirlerin mahiyeti, ne kadara mâl olduğu ve hangi vakıf  

tarafından gerçekleşt ir i ldiği  hakkında zengin bilgiler ihtiva 

etmektedir.   

     
b; Karaçe lebizade Mehmed b .  Hüsameddin vakf iyesi,  VGMA.,  Vakfiye  Deft .  Nu.  
588/205 /181.  
647 Osman Çavuş  b .  İvaz  vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 33/80  a.  
648 Elhâc Musta fa b .  İbrahim vakfiyesi,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  A  160/108 b .  
649 Aişe Ha tun bnt .  Perviz vakf iyesi ,  Bursa  Şeriye S ici l i ,  B 23/81  a.  
650 Müftü Abdülaz iz E fendi vakf iyesi,  Bursa  Şeriye S ic il i ,  B  119/60  a -62  a .  
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Yap ı lan bir araştırmada 17. yüzyı lda Bursa’da cami, mescit, 

muall imhane, medrese, köprü, han, hamam gibi yap ı lara ait otuz 

bir adet tamir kaydı belgelenmişt ir .651 

Yukar ıda sayı lan tüm bayınd ırlık ve belediye hizmetlerine 

yönelik vakıf lara rağmen, 17. yüzyı lda, vakıf lar ın bozulması,  

gelirlerinin azalmas ı, iyi yönetilememesi, yöneticilerin vakıf para 

ve mallar ın ı kendi çıkarlar ı doğrultusunda kullanmalar ı gibi  

nedenlerle birçok yap ı ya harap olmuş, ya yıkı lm ış ya da 

kullan ı lamaz duruma gelmişt ir. Bursa’da yaşanan büyük 

yang ınlar da vakıf yap ı lara zarar vermeye devam etmiş, gelir i az 

olan vakıf lar ın çoğu, yanan akarlar ın ı yeniden inşa 

ett irememiş lerdir. Bu gibi durumlarda zarar gören bu vak ıf  

yerleri, el değ işt irerek yeniden inşa ve ıslah etmek şartıyla 

büyük, zengin vakıf lar ın eline geçmişt ir. Böylece zarar görüp 

kendi vakfından tamir ett iri lemediğ inden hizmet yerine 

getiremeyen yap ılar, büyük vakıf lar elinde ve himayesinde vak ıf 

olarak varlığ ın ı ve hizmetini sürdürme şansı elde etmiş lerdir.   

 

 

  

 

 

 

 

 

 

   
651 Zeynep Dör top ,  Bursa’n ın Kent Dokusu  Üzerine Tarihse l B ir  İnceleme (17 .  
Yüzy ı l ) ,  Uludağ  Ünive rsi te si  Sosyal Bil imler  Enst itüsü,  Bas ı lmam ış  Yüksek 
Lisans Tezi,  Bursa 2001, s .  108 -112. 
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SONUÇ 

 
 Bu çalışmada; 17. yüzy ı lda Bursa’daki vakıf kurucular ı, 

görev ve statüleri, kurduklar ı vakıf lar ve özell ikleri, vakıf lar ın 

gelir kaynaklar ı, vakıf gelir lerinin menkul veya gayrimenkul  

mülklere dağ ı lım ı ve bu akarlar ın özell ikleri, vakıf lar ın şehrin 

imar ve iskân ına katkılar ı, t icari, ekonomik hayattaki rolleri i le  

sosyal ve kültürel hayata etkileri değiş ik açı lardan araştır ılıp 

değerlendiri lmeye çalışı lm ıştır . Bu çalışmayla elde edilen 

sonuçlar ana hatlar ıyla şunlard ır: 

 Öncelikle bu çalışma, vakıf ve şehir tarihi araştırmalar ında 

şeriye sicil lerinin sayıca ve içerik bakım ından çok zengin 

belgeler ihtiva ettiğ i  gerçeğ ini pekişt irmişt ir. Zira bu araştırman ın 

temelini oluşturan vakfiyelere -893 adetle- en fazla Bursa Şeriye 

sici l lerinde rastlanm ıştır. Bunun yan ında sicil lerde vakfiyeler  

haricinde vakıf larla i lgil i  pek çok belge türü de bulunmaktad ır.  

 Vakfiyeler, vakıf kurumlar ın ın hukukî kuruluş belgesi  

olmalar ın ın yan ında, sosyal, kültürel ve ekonomik pek çok veri  

türü daha içermektedir ler. Bu özell iklerinden dolayı vakf iyeler ve 

vakıf larla i lgil i  belge çeş i t leri, sadece vakıf kurumlar ına ait  

bilgiler ihtivâ etmekle kalmaz, çoğu zaman, dönemin ekonomik 

ve toplumsal şartlar ın ı, toplumun dinî inanç ve hay ır iş lerini, 

gelenek ve göreneklerini, eği t ime bakış açı lar ın ı, mesken 

tiplerini, imar ve yap ı laşma hareketlerini açıklayıcı bilgiler de 

yansıtırlar. Belirt i len açı lar göz önünde bulundurulduğunda 

vakfiyeler yalnızca tarih bil iminin değ i l  mimarlık tarihinin,  

istatistik ve ekonomi çalışmalar ın ın, coğrafyan ın, sosyolojinin ve 

antropolojinin de kaynaklar ı arasında yer almalıd ır.   

 Araştırman ın, özgün ve güçlü yanlar ından biri, 17. yüzyı l  

Bursa vakıf lar ın ın kaynaklar ın ın (vakfiyelerin), i lk defa bu 
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çalışma ile gün yüzüne çıkar ı lması olmuştur. Çalışmada 

kullan ı lan vakfiyelerin künyeleri, tezin sonunda ek bir l iste i le  

açık olarak verilmişt ir. Bu künye listesinin, Bursa müesseseleri  

ve vakıf lar ı konusunda çalışacak başka araştırmacılara kolaylık 

sağ layacağ ı düşünülmüştür.  

Vakfiyelerde “Türk hayrat sistemi”652 içerisinde Bursa’da 

vâkıf lar tarafından değ iş ik tür, nitelik ve sayıda vakıf lar  

kurulduğu görülmüştür. Bu vakıf lar sayesinde şehirde beledî, 

sosyal, kültürel alanlara,  din ve eği t im kurumlar ına ait birçok 

hizmet sürdürülmüştür. Bunlardan mescit, cami, tekke giderlerini  

karşı lamaya yönelik olarak dinî hizmetlerle i lgil i kurulanlar 17.  

yüzyı l  Bursa’sında ön plâna çıkm ıştır. Göze çarpan diğer önemli  

bir husus da bir mahallenin ortak giderlerini karşılamak için 

kurulmuş avar ız vakıf lar ın ın çokluğudur. Bursa’da vâkıf lar gerek 

kendi mahallelerindeki, gerekse başka mahallelerdeki fakirler  

ad ına avar ız vakıf lar ı kurmuş lar ve ortak ihtiyaçlar ın 

karşı lanmasına önem vermiş lerdir. Şehirde yaşayan fakir ve 

muhtaç kimseler, yaln ızca avar ız vakıf lar ından değ i l ,  vâkıf lar ın 

oluşturduğu yeme-içme, bar ınma, maddi destek sağlama, eğ i t im 

desteğ i  verme şartlar ın ı içeren değiş ik türdeki vakıf lardan da 

yararlanm ış lard ır. Mahalle fakirlerine yemek piş iri l ip dağ ıtı lması 

i le fakir öğrencilere elbise alınması bu tür yard ım ve destek 

vakıf lar ına örnektir.  

 Bursa’da, i lgi l i  dönemde vakıf kuranlar ın çoğunluğunu, 

başta “saray mensubu” kad ınlar olmak üzere devlet görevli lerinin 

de içinde yer ald ığ ı, asker î sın ıf oluşturmuştur. Halktan esnaf, 

tüccar ve mesleğ i  belir lenemeyen kiş i ler de, şehirde vakıf lar 

kurmuş lard ır. Bu bilgilere göre Bursa’da kentin ve toplumun 

çeş i t l i  ihtiyaçlar ın ın karşı lanmasında; örneğin şehre su temin 

edil ip çeşmelerle donat ı lmasında, kald ır ım, yol, köprü yap ım ında, 
   
652 Yediyıldız, “Türk Hayrat Sistemi...” s. 17-33. 



 

 

195

ev ve dükkân gibi yapılar ın tamir edil ip bahçelerin ıslah 

edilmesinde, şehirde, yönetici gruptan reayaya, erkeklerden 

kad ınlara tüm gruplar ın ortak ve bil inçli bir çalışması olmuştur. 

Şehir halkı vakıf kurmak yoluyla şehrin sosyal ve kültürel  

yaşantısına, imar ına katkıda bulunmuş lard ır. Öyle ki 17. yüzyı lda 

hemen hemen Bursa mahallelerinin tümünde bir veya birden 

fazla vakıf kurulmuştur. Halkın mahallelerine ve burada yer alan 

kurumlara i lgisi, şehrin canlı bir organizma gib i yaşamasında 

etkil i olmuştur.   

 Sur içerisinde sıkışıp kalan şehir, fetihten sonra 17. yüzy ı la 

değin kurulan vakıf larla hem bir Türk- İslam şehri özell iği  

kazanm ış,  hem de sur d ışına taşarak ovaya doğru h ızla 

yayı lm ıştı. Vakıf imaret siteleri ve vakıf-ferdî yap ılarla donatılan 

Bursa şehrinin f izikî çehresi kısa sürede değ işmiş,  sur dışında 

yeni kültürel özell iklere sahip merkezî bir şehir kurulmuş ve 

gelişmişt i . Şehirde dinsel yap ı lar ın yan ında çok sayıda ticari  

yap ın ın da yer alması, Bursa’yı kısa bir sürede önemli bir t icaret 

merkezi konumuna yükseltmişt i .  Bursa Osmanlı Devleti ’nin 

başkenti olması ve burada vakıf lar eliyle, gelenlere sunulan 

imkânlar sayesinde Horasan erenlerinin yerleşme merkezi  

olmuştu. Bu sebeple bu şehir ayn ı zamanda birçok tasavvuf 

ekolünün, tekke ve zaviyenin de faaliyet alanı haline gelmişt i .  

Zira 17. yüzyı lda da Bursa’daki tekke, zaviye, dergah gibi  

tasavvuf kurumlar ına önemli tahsisat ayr ı lm ıştır. Örneğ in Bursa 

şehrinin kültürel yap ısın ı etkileyen en önemli kurumlar arasında 

yer alan tekke ve zaviyelerin çeş i t l i  ihtiyaçlar ı için birçok vakıf 

kurulmuş,  buralarda yaşayanlara gelirler ya da gayrimenkullerin 

tasarruf haklar ı b ırakı lm ıştır.  

Vakıf sahiplerinin, dinî kurum ve hizmetlerle i lgil i  vakıf lar ı, 

(cami, tekke, t i lavet, dua vakıf lar ı, vb), öncelikle vâkıf lar ın, i lgil i  

dönemde ve şehirde yaşayan, geçerli olan inanç kültürü 
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hakkında önemli ipuçlar ı vermişt ir. Vakfiyelerdeki şartlardan 

birçoğunun dinî kurum ve hizmetlerle i lgi l i  olması bunun en 

somut göstergesidir.   

Şehir halkın ın ekonomik ve sosyal durumunun, hem 

vakıf lar ın sağ lad ığ ı çeş i t l i  hizmet imkânlar ından, hem de 

buralardan temin edilen gelir lerle olumlu yönde etkilendiği  

söylenebil ir. Şöyle ki, Bursa vakıf lar ında görev yapan veya 

vakfiyelerdeki bazı şartlarla kendilerine gelir b ırakı lan birçok 

vakıf  mürtezikası ya geçimlerinin tamam ın ı vakıf lardan temin 

etmiş ya da ek gelir yeri olarak vakıf kurumlar ından 

yararlanm ıştır.  Sonuç olarak incelenen dönemde, din kurumlar ı 

i le yayg ın ve örgün eğ i t im kurumlar ında görev yapan kiş i lerin 

maaş lar ı, vakıf larca karşı lanm ıştır. Bunun yan ında Bursa’daki  

vakıf kuruculardan birçoğu, aile üyelerinin, akrabalar ın ın veya 

azatlı kölelerinin sosyal güvenliklerini hedeflemiş ler bu amaçla 

hayrât vakıf lar ın ın yan ında ailevî vakıf lar da tesis ederek onlar ı 

da maddî anlamda vakıf imkânlar ından yararland ırm ış lard ır. Bu 

anlamda belgelerde en çok karşı laşı lan ailevî vakıf türü, bir  

vâkıfın oturduğu mülk evini, eş ine, evlad ına ve onlar ın nesline 

şart koşarak onlar ın oturmalar ın ı temin etmek biçimindeydi.  

Şehirde kurulan vakıf lardan mahalle ahalisi, fakirler, 

köleler, azatlı lar,  gelip geçenler, mektep ve medrese öğrencileri,  

yolcu ve tüccarlar yararlanm ıştır. Böylece şehirdeki vakıf lar, 

insanlar arasında ekonomik, kültürel ve sosyal farklar ı en aza 

indirmede aracı ve yard ımcı olmuştur.   

Vakıf kurucular, çeş i t l i  amaçlarla tesis ett ikleri vak ıf lar ına 

gelir kaynağ ı sağ lamak için şehirde ev, oda, dükkân, han, 

hamam, bedesten, vb. gibi alanlarda yat ır ım yapm ış lar onlar ın bu 

faaliyetleri bir yandan şehrin imar ına katkıda bulunduğu gibi  

diğer yandan da şehrin t icarî imkânlar ın ı ve canlılığ ın ı  

artırm ıştır. Diğer taraftan şehirde kurulan birçok vakıf ise 
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gelirlerini şehir çevresinde bulunan tar ım arazi ve 

iş letmelerinden, değirmenlerden, bağ ve bahçelerden 

sağ lam ıştır. Belgelerin yansıttığ ına göre hem vâkıf lar, hem şehir 

hem de vakıf kurumlar ı şehir çevresiyle yakından ilgil idir. 

 Günümüzdeki devlet anlayışına göre kamu hizmeti sayı lan 

ve devletin/belediyelerin yapmakla mükellef olduğu beledî ve 

sosyal hizmetler i le sosyal  güvenliğ i  sağlama yolundaki  

çalışmalar ın çoğu Bursa’da vakıf larca yerine getiri lmişt ir. Bu 

çalışmalar arasında, kald ır ım ve köprü yapım ı, çeşme ve su 

yollar ın ın inşası, bakım ve onar ım ı i le tüm kamu-vakıf 

kurumlar ın ın tamiri Bursa vakfiyelerinde öne çıkan şartlardand ır. 

Denilebil ir ki Bursa’da yaşanan deprem ve yang ınlardan sonra 

birçok tarihî-vakıf  eserin günümüze ulaşmasında, tamir, bakım ve 

onar ım şartlar ı içeren vakıf lar ın etkisi olmuştur.   

 17. yüzyı l  Bursa vakıf lar ın ın 15. yüzyı l  vakıf lar ından farklı 

özell iklerde kurulduğu görülmüştür. 15. yüzyı lda vakıf lar; şehrin 

yeni gelişmesinden dolay ı, cami, mektep, medrese, hastane veya 

bunlar ın tümünü kapsayan küll iyeler inşa etme biçiminde 

yoğunlaşırken 17. yüzyı l  vâkıf lar ı, gerek ekonomik şartlar ın 

zorluğu, toplumsal olaylar ın ve kar ışıklıklar ın fazlalığ ı gibi  

nedenlerle yeni yap ı lar kurma yoluna gitmemiş lerdir. Bunun 

yerine daha önce şehirde inşa ett ir i lmiş olan küll iye veya diğer 

vakıf lara kaynak ve gelir sağ lama türünde vakıf lar kurmuş lard ır.  
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Ek 1:  BURSA’DAK İ  VAKIFLARIN M AHALLELERE GÖRE DAĞ IL IMI 

Mahalle  Ad ı  
Vak ı f  
Sa yıs ı  Mahalle  Ad ı  

Vak ı f  
Sa yıs ı  

Abda l  Mehmed 8  En arl ı 3  
Ah i  Evren  1  Şeyh Hamit 1  
Ahmed Dai  5  Eş re f i l e r  1  
Ahmet Paşa 10 Eyne Bey 1  
Akç a l ıbek ir  1  Fazlu l lah  Paşa 2  
A la cah ı r ka  3  Hac ı  Baba 3  
A la camesc i t  12  Hamza Bey 9  
A leadd in  Bey 3  F i l ibo z 8  
A l i  Paşa 9  Hac ı la r  9  
A l t ıparm ak  7  Hafsa  Hatun 1  
Arap Bey 2  Hamzai  Habbaz 1  
Arap Mehmet  8  Ve led i  Har i r i  7  
Arap lar  2  Hat ip  / zade 4  
At Pazar ı 3  Havz 3  
Atta r  Hüsam 2 Hayre t t in  Paşa 3  
Azap Bek ir  1  Hasan Paşa/Hoca 3  
Azeboğ lu  1  He lva i 1  
Baba Zak ir  8  H ıd ı r l ık  1  
Bab- ı  s icc in  (Bab ı  Z indan) 5  Hoca A l i  /oğ lu 5  
Bab- ı  Zemin  (Yerkap ı )  13  Hoca Karamani 3  
Bah ad ı r  Ağa 2  Hoca Tayyib 7  
Ba l ık  Pazar ı  1  Hoca Yunus 1  
Başç ı  (Çardak) 5  Hoşkadem 8  
Bayezi t  Paşa 2  Hüseyin  Erzincan i 1  
Bedredd in  /oğ lu  4  İbn i  /Ve led i  Enb iya 4  
Bezzaz / ve led i  13  İbn i  /Ve led i  Yan iç  10  
B i le c ik  1  İğnec ioğ lu    
Bursa  har ic i  1  İmaret i  İsa Bey 1  
Cami mah.  1  İnceğ iz 12  
Cami i  Keb ir  1  İbrah im Paşa 1  
Camii  Timur Bey 1  İn c ir l ic e 12  
Cami i  Umur Bey (Ka le i  
Umu r)  9  İsa Bey e l  Fenar is 12  
Çe leb i l e r  1  İshak Paşa 3  
Çerak  Bey 3  Kad emer i 7  
Ç ına rl ı 1  Mo l la  Güran i 2  
Çoban Bey 2  Hoca Menteş  3  
Çukur /mesc i t  1  Kam berle r 1  
Darph ane 4  Karaşeyh 8  
Davut E fend i 2  Karaağaç 8  
Daye Hatun 13 Karaca Muh i t t in  6  
Debbağ la r  1  Karaked i 1  
Doğan Bey 6  Ka vak l ı 10  
Duhter i  Şere f  5  Kaygan / ve led i 7  
Ebu Şahme 7  Ve led i  Kazzazoğ lu 3  
E lhac  İskender 2  K iremitç ioğ lu  3  
E lhac  Sevinç  4  K ız  /Kara  Yakup 5  
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Elhac  Sevind ik  3  
Kefen İğnec i  (Suzen i 
Kefe n) 3  

E lhac  Seyfe t t in  3  K ız ı lcabay ı r  5  
E lhac  Seyfu l lah  1  K ıp t i le r  1  
E lhac  S inan  3  Kayabaş ı 2  
E lhac  Yakub 5  K i r işç i k ız ı 1  
E lhac /Hoca İ l yas   3  Koca Na ip 3  
E lmal ık  5  Ko nev i 10  
E lvan Be y 4  Sar ıkad ı 1  
Hz. Emir /Buhar i 35  Se lçuk  Hatun 8  
Köse ler 3  Se tbaş ı 1  
Kurdoğ lu  3  S imi tç i 3  
Mahmut Paşa 1  S imkeş 5  
Maskem  6  Su l tan  Mehmet 9  
Manas t ı r  18  Su l tan  Mura t Han 3  
Mesut Makramevi 2  Y ı ld ı r ım 5 
Şah in  La la  4   Okunam ayan 3   
Şehabett in  Paşa 7   Yaz ı lmayan  14  
Şehrek üs tü  5      
Şeker Hoca 10      
Şemsi Bey 1      
Şere füdd in  Paşa 3      
Şeyh Hamit  2      
Şeyh Paşa 7      
Şeyh Ş ib l i 3      
Tahta  Mesc i t  (S i vas i le r )  6      
Taşk ın 2      
Ta tar la r  4      
Te fs i rhan  4      
Tekke /mesc i t  4      
Te menn a 5      
Timurtaş  Paşa 4      
Tuz Pazar ı  2      
Üçkoz la r  1      
Ve led i  Hab ib  5      
Ve led i  Harrad  1      
Ve led i  N izam  3     
Ve l i  Şemsett in  10      
Yahş i  Bey 1      
Yegan Paşa 1      
Ye n ic e 5      
Y ı ld ı r ım ' ın inşa e t t iğ i  handa 
sak in  1      
Yiğ id iced id  3      
Zağ f e ran l ık  4      
Ma nt ıc ı  7      
Mecnun Dede 8      
Meyda nc ık  12      
Mizan oğ lu  2      
Mo l la  Arap  1      
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Mol la  Fenar i 4      
Mu sa l l a 2      
Mü ce l l id i 5      
Nakkaş  /A l i 5      
Na lban toğ lu  9      
Namazgah 2      
Orhan  4      
P ın arbaş ı  2      
Reyhan Paşa 11     
Sad i  Fak ih  7      
Sağ r ıc ı  Sungur 7      
Ve led i  /  Saray  7      
Sar ı  Abdu l lah  1      

 

EK 2:  VAKIFLARIN AKAR TÜRLER İ ,  ÜN İTE ADETLER İ VE ORANLARI 

Akar Türü Ünite  
Say ıs ı  

Ünite 
Oran ı 

Bölü m 
Toplam 

Bölü m 
Oran ı    

Ev  519 %45.4 

M
es

k
en Oda 35 %3.0 

554 %48.5  

Arazi 7 %0.6 
Arsa 2 %0.1 
Bağ  18 %1.5 
Çif t l ik 1 %0.0 
Değ irmen 12 %1.0 

Z
ir

ai
 A

la
n 

ve
 

İş
le

tm
el

er

Bahçe 128 %11.2 

168 %14.6  

Dükkan 89 %7.7 
F ır ın 2 %0.2 
Hamam 1 %0.1 
Han 5 %0.4 
Karhane 3 %0.2 

G
A

Y
R
İM

E
N

K
U

L 

T
ic

ar
i 

İş
le

tm
el

er

Memleha 1 %0.1 
Kitap 52 %4.5 
Ev 
Eşyalar ı 11 %0.9 

101 %9.2 

%72.3 

Çif t  
Alet ler i 1 %0.1 
Para 249 %21.8 
Alt ın 3 %0.3 
   
   

M
E

N
K

U
L

 

Ç
eş

it
li 

   

317 %27.7  %27.7

TOPLAM      1140 100 100 
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EK 3:  AKAR VAKFEDEN VAKIF SAYILARI VE ORANLARI 

Akar Türü Vak ıf  
Say ıs ı   Oran ı  

Bölü m 
Toplam 

Bölü m 
Oran ı    

Ev  498 %54.2 

M
es

k
en Oda 6 %0.6 

504 %54.7 

Arazi 7 %0.7 
Arsa 2 %0.2 
Bağ  13 %1.4 
Çif t l ik 1 %0.1 
Değ irmen 11 %1.2 

Z
ir

ai
 A

la
n 

ve
 

İş
le

tm
el

er

Bahçe 66 %7.1 

100 %10.8 

Dükkan 29  %3.1 
F ır ın 2  %0.2 
Hamam 2  %0.2 
Han 5  %0.5 
Kahvehane 2  %0.2 
Karhane 2  %0.2 
Ribat 1  %0.1 

G
A

Y
R
İM

E
N

K
U

L
 

T
ic

ar
i 
İş

le
tm

el
er

 

Memleha 1  %0.1 

44 %4.8 

%70.3

Alt ın 3 %0.3 
Kitap 8 %0.8 
Ev 
Eşyalar ı 11 %1.2 
Çif t  
Alet ler i 1 %0.1 
Para 249 %26.8 

M
E

N
K

U
L 

Ç
eş

it
li 

      

272 %29.7 %29.7

TOPLAM         920 100 100 
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  Ek 4: 17. YÜZYIL BURSA VAKFİYELERİNİN KÜNYE BİLGİLERİ 

  Vâkıfın Adı 

E 
/ 
K  Mahallesi  Vakfiye Tanzim Tarihi  Defter/Belge 

1 
Mahmud Çelebi b.Esseyyid  
Mustafa E Bedreddinoğlu 25 Rebiülevvel 1029 B 39/29 ab 

2 Ümmi Hatun bnt. Mehmed K Meydancık 15 Rebiülevvel 1024 B 34/34 a 1 
3 İbrahim Efendi b. Yusuf E Baba Zakir 01 Zilhicce 1029 B 40/15a 
4 Hüdaverdi b. Yahşi E Karaağaç 19 Muharrem 1030 B 40/28a 
5 Mehmed b. Abdurrahman E Tatarlar 12 Muharrem 1030 B 40/22a 
6 Rıdvan Halife b. Abdullah E Kanberler 05 Zilkaade 1030 B 40/150b 
7 Ahmed b.İbrahim E Kızılcabayır 15 Rebiülahir 1030 B 40/76a 
8 Musa Çelebi b. Mahmut E Abdal Mehmed 15 Zilhicce 1038 B 39/3b 
9 Emirgazizade Cafer Efendi E Ali Bey 15 Rebiülevvel 1030 B 40/62 ab 

10 Ehlî Hatun bnt. Abdüllatif K İbrahim Paşa 01 Cemaziyelevvel 1029 B 39/53 a 
11 Şaban b. Celaleddin E Yaniçoğlu 05 Cemaziyelahir 1029 B 39/72 ab 
12 Mehmed b. Abdullah E Yenibezzaz 05 Cemaziyelevvel 1029 B 39/74 ab 
13 İhsan Hatun bnt. Hasan K İncirlice 25 Safer 1024 B 34/26b 

14 Habib b. Seydi E 
Debbağlar 
Çarşısında 19 Cemaziyelahir 1092 B 141/23 b 

15 Ahmed Çelebi b. Musli E İsa Bey Fenari 5 Cemaziyelevvel 1094 B 141/136 a 
16 Şemsi Hatun bnt Memi Çelebi K Alacahırka 15 Rebiülahir 1029 B 38/164b 
17 İlyas b. Seyyid Veli E İncirlice 3 Cemaziyelevvel 1028 B 37/58b 
18 Ayişe Hatun bnt Süleyman K Eyne Bey 15 Zilhicce 1029 B 40/8b 
19 Osman b. Mehmed E Reyhanpaşa 28 Cemaziyelevvel 1093 B 141/132 ab 
20 Amine Hatun bnt Mehmed K Hoşkadem 27 Muharrem 1030 B 40/35a 
21 Mümine Hatun bnt. Mehmet K İncirlice 18 Rebiülevvel 1030 B 40/57a 
22 Berhuvan veledi Mürace E Umurbey 15 Cemaziyelahir 1027 B 36/229 a 
23 Ayşe bnt. İsa Dede K Hacı İlyas 20 Şevval 1103 B 151/11 b 
24 Kerime Hatun bnt. Elhac isa K Emir Sultan 24 Muharrem 1051 B 66/63 b 
25 Kerime Hatun bnt. Elhac isa E Emir Sultan 23 Muharrem 1051 B 66/62 b 
26 Bestan  Efendi b. Hamza E Filiboz 15 Ramazan 1039 B 55/6ab 
27 Mustafa b. Tebuk E Şeker Hoca 13 Muharrem 1051 B 66/60 a 
28 Mustafa Çelebi b. Elhac Ahmet E Yaniçoğlu 3 Ramazan 1019 B 23/72 b 
29 Ümeyye Hatun bnt. Ali  K Yerkapı 05 Cemaziyelevvel 1038 B 48/123 b 
30 Temur Hasan b. Hasan E Veledihabib 15 Cemaziyelevvel 1038 B 48/125 a 
31 Şehna Hatun bnt. Elhac Ahmet K Elhac Sündük 25 Cemaziyelevvel 1038 B 48/126 b 
32 Sefer b. Bali E Arabbey 25 Cemaziyelevvel 1038 B 48/126 b 1 
33 Fatma Hatun bnt. Mehmed K Elhac Sevinç 23 Muharrem 1060 B 74/52 a 

34 
Naziki Abdullah Efendi b. 
Mehmed E 

Camii Timur 
Bey 25 Rebiülevvel 1057 B 71/73 a 

35 
Mümine Hatun bnt. Mehmet 
Çelebi K İncirlice 3 Cemaziyelevvel 1058 B 70/38 ab 

36 Zeynelabidin Çelebi b. Mustafa  E Manastır 22 Muharrem 1058 B 70/13 ab 
37 Şemsi Hatun bnt. Hayrullah K Kavaklı 20 Muharrem 1058 B 70/12 b 
38 Kasım b. Elhac Ahmet E Arab Mehmed 15 Zilkaade 1029 B 40/4 a 
39 Reyhan Hatun bnt. Abdullah K Mücellidi 27 Ramazan 1057 B 69/185 a 

40 Katibe Hatun bnt. Abdullah K 
Sultan Murad 
Hanı Sani 15 Zilhicce 1058 B 69/177 b 

41 Kamile Hatun bnt. Abdullah K Ahmed Dai 15 Zilkaade 1058  B 69/172 a 
42 Fatma bnt. Hamza K Duhteri Şeref 24 Şevval 1058 B 69/168 a 
43 Aişe Hatun bnt. Hıdır K İmareti İsa Bey 15 Rebiülahir 1059 B 73/31 a 
44 Belkıs Hatun bnt. Abdurrahman K Camii Saray 17 Muharrem 1060 B 74/50 a 
45 Fazlullah Efendi b. İsmail E Şeker Hoca 4 Muharrem 1060 B 74/45 b 
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46 Fatma Hatun bnt. Abdi K İncirlice 2 Muharrem 1060 B 74/43 b 
47 Ruşen Hatun bnt. Abdullah K Kara Yakub 25 Cemaziyelevvel 1038 B 48/127 b 
48 Hüseyin Çelebi b. Mehmed E Kaygan 20 Cemaziyelahir 1038 B 48/132 a 

49 
Seyyare Hatun bnt. 
Abdülmennan K Selçuk Hatun 25 Ramazan 1035 B 45/118 a 

50 Ahmet Bey b. Abdullah E Sivasiler 15 Safer 1037 B 46/19 a 

51 
Mehmed Çelebi b. Fahrülkuzat 
Ali Efendi E 

Şerefüddin 
Paşa 4 Safer 1039 B 46/83 b 1 

52 
Mehmed Çelebi b. Fahrülkuzat 
Ali Efendi E 

Şerefüddin 
Paşa 4 Safer 1039 B 46/83 b 2 

53 Hanefi b.elhac Mahmud E Kanber 10 Rebiülevvel 1037 B 46/87 b 
54 Mahmud E Mantıcı 14 Zilkaade 1037 B 47/109 a 
55 Sünbül Hatun bnt. Abdülvahhab K Şeyh Konevi 25 Zilkaade 1035 B 45/150 a 
56 Afitab bnt. Abdülkerim K Şehreküstü 25 Şaban 1035 B 45/112 b 
57 Emine bnt. Emrullah K Kazzazoğlu 24 Şaban 1057 B 69/159 a 
58 Aişe Hatun bnt. Süleyman K Hacı Baba 25 Safer 1058 B 69/113 b 
59 Halime Hatun bnt. Şaban K Abdal Mehmed 25 Rebiülahir 1058  B 69/132 a 
60 Abdullah Dede b. Mustafa E Hoca Yunus 05 Muharrem 1058 B 69/96 b 
61 Ünzile Hatun bnt. Emir K Manastır 15 Zilhicce 1057 B 69/91a 
62 Meryem Hatun bnt. Yusuf K Umurbey 8 Zilkaade 1057 B 69/78 b 
63 Hasan b. Ali E Altıparmak 05 Şevval 1057 B 69/68 b 
64 Abdullah Çelebi E Veledisaray 10 Cemaziyelahir 1057 B 69/40 b-41a 
65 Ayni Hatun bnt. Abdullah E Elvan Bey 3 Rebiülahir 1057 B 69/26 a 
66 Aişe Hatun bnt. İvaz K Daye Hatun 25 Safer 1057 B 69/12 b 
67 Aişe Hatun bnt. Cihan K Veledisaray 5 Safer 1057 B 69/6 b-7 a 
68 Nazenin Hatun bnt. Abdullah K Ali Paşa 18 Zilkaade 1028  B 9/156 b 

69 Osman b. Abdullah E 
SultanMehmed 
Han  15 Zilkaade 1017 B 9/133 a 

70 Mehmed Ağa b. Abdullah E Emir Sultan 25 Zilhicce 1020 B 9/141 a 
71 Hasan b. Abdullah E Çakır 7 Cemaziyelahir 1051 B 66/86 b 
72 Mehmed Dede b. Bali E yazılmamış 15 Zilkaade 1017 B 9/132 b 
73 Ömer b. Ebu Bekir E Kara Şeyh 28 Recep 1050 B 66/21 a 
74 Piyale Hatun bnt. Abdullah K yazılmamış 25 Zilhicce 1020 B 9/140 b 
75 Osman b. Mustafa E Hoşkadem 05 Cemaziyelevvel 1030 B 9/149 a 

76 
Zülfiye Hatun bnt. Elhac Ebu 
Bekir K Ahmed Paşa 01 Zilkaade 1028 B 9/154 b 

77 Sefer b. İbrahim E Veledi Habib 25 Cemaziyelevvel 1050 B 8/178 a 
78 Mehmet Celi b. İsmail E Alaca Hırka 29 Rebiülahir 1051 B 66/76 b- 77 a 

79 
Şerife Fatıma Hatun bnt. 
Sunullah Efendi K 

Sultan Mehmed 
Han 15 Rebiülevvel 1050 B 8/164 a 

80 
Şerife Fatıma Hatun bnt. 
Sunullah Efendi K 

Sultan Mehmed 
Han 15 Rebiülevvel 1050 B 8/162 b 

81 İsmail Efendi b. Elhac Halil E Ebu Şahme 15 Zilkaade 1030 B 41/46 a 
82 Mevlüd b. Mehmed E Veli Şemseddin 10 Şaban 1031 B 41/94 b 
83 Pir Siya b. Turak E Temenna 5 Muharrem 1051 B 66/59 b 
84 Zahide Hatun bnt. Elhac Kasım K Veledi Enbiya 15 Muharrem 1031 B 41/7 a 

85 
Gülale (Kilale) Hatun bnt. 
Abdülmennan K 

İsa Bey el 
Fenari  20 Rebiülahir 1031 B 41/55 b 

86 Mustafa b. Elhac İbrahim E Karakedi 15 Rebiülahir 1031 B 41/51 a 
87 Seyfullah Çelebi b. Abdülhalim E Şeyh Paşa 15 Şaban 1031 B 41/104 b 
88 Mülayim Hatun bnt Abdullah K Sarı Abdullah 22 Cemaziyelevvel 1044 B 59/20 a 
89 Hüseyin b. E Duhteri Şeref 22 Rebiülevvel 1044 B 59/21 a 
90 Mülayim Hatun bnt Abdullah K Baba Zakir 05 Rebiülevvel 1044 B 59/23 a 
91 Mehmed Çelebi b. Mustafa E Köseler 25 Rebiülahir 1044 B 59/42 a 
92 Kerime Hatun bnt. Abdullah K Veledi Yaniç 25 Muharrem 1045  B 59/99 b 
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93 Emir b. Fazlullah E Zağferanlık 05 Safer 1045 B 59/113 a 

94 İhsan Hatun bnt. Hasan K 
Tahta Mescid 
(sivasiler) bak 25 Cemaziyelahir 1045 B 59/124 a 

95 Fatma Hatun bnt. Mehmed K Babızemin 05 Şaban 1045  B 59/135 b 

96 
Ümmühani Hatun bnt. Elhac 
Hüseyin K Tayyib Hoca 15 Şevval 1045 B 59/153 b 

97 Fatma bnt. Sinan K Veledi Hariri 13 Muharrem 1043 B 53/149 b 
98 Ahmed b. Mustafa  E Yaniçoğlu 29 Safer 1042 B 53/43 b 
99 Ayşe bnt. Pir Mehmed K Mecnun Dede 20 Cemaziyelevvel 1030 B 151/7 a 

100 Mehmed Çelebi b. Hüseyin E Musalla 05 Şevval 1043 B 57/38 a 
101 Melek Hatun bnt. Mustafa K Pınarbaşı 7 Safer 1042 B 53/30 b 
102 Abbas b. Esseyyid Hasan E Ebu Şahme 15 Safer 1043 B 53/37 a 
103 Selime Hatun bnt. Musa K Yenice 25 Zilkaade 1042 B 53/126 a 
104 Selime Hatun bnt. Musa K Yenice 25 Zilkaade 1042 B 53/126 a 
105 Ahmed b. Hamza E Mecnun Dede 25 Ramazan 1042 B 53/95 b 

106 
Mehmed Efendi b. Mevla el 
merhum Ali Efendi el müderris E Hatibzade 15 Şevval 1043 B 59/7 a 

107 Fatma Hatun bnt. Mehmed K Kiremitçioğlu 15 Recep 1023 B 43/117 b 

108 
Fetehna Hatun bnt. Elhac 
Mustafa K Zağferanlık 25 Cemaziyelahir 1023 B 43/104 a 

109 Mihri Hatun bnt. Ebaberk K Hz. Emir 15 Cemaziyelahir 1023 B 43/103 a 
110 Hüma Hatun bnt. Nasuh K Tefsirhan 25 Cemaziyelevvel 1023 B 43/86 b 

111 
Süleyman Efendi b. Abdülvahhab 
el imam E Veledisaray 05 Şevval 1032 B 42/122 b 

112 Cafer Dede b. Behrak E Meydancık 05 Muharrem 1034 B 44/5 b 

113 Tura Hasan b. Abdullah E  

Yıldırımın inşa 
ettiği bir handa 
sakin 25 Zilkaade 1033 B 44/1a 

114 Saliha Hatun bnt. Abdullah K 
Camihisar/Cami
elhisar 25 Cemaziyelevvel 1032 B 42/69 b 

115 Güllü Hatun bnt. İbrahim K Hamza Bey 05 Cemaziyelevvel 1032 B 42/69 b 

116 

Şah Mehmed Efendi b. 
Elmerhum Muhyiddin Mahmud 
Efendi E 

Yıldırım 
Bayezid  05 Recep 1032 B 42/85 a 

117 Piyale b. Abdullah E Hacılar 15 Şevval 1032 B 42/120 a 
118 Sefer b. Musa E Sivasiler 05 Zilkaade 1032 B 42/123 a 

119 
Abdülhadi Efendi b. Mehmed 
Efendi E 

Seyyidül 
Buhari, Emir 
Sultan 05 Ramazan 1043 B 57/41 a 

120 Esma Hatun bnt. Abdullah K Elhac Sündük 05 Rebiülevvel 1040 B 55/79 b 
121 Ahmed Dede b. Mahmud E Meydancık 25 Cemaziyelahir 1040 B 55/101 a 

122 Hidayet Hatun bnt. Abdullah K 
Şehabeddin 
Paşa 05 Şaban 1040 B 55/122 a 

123 Fatma Hatun bnt.Mehmed K Hz.Emir Sultan 2 Rebiülevvel 1074 B 186/37 a 

124 Emine Hatun bnt. Mustafa K 
Şehabeddin 
Paşa 15 Şaban 1043 B 54/28 a 

125 Fatma Hatun bnt. İsmail K Bab-ı Siccin 05 Cemaziyelevvel 1044 B 84/68 a 

126 
Mümine Hatun bnt. Elhac 
Keyvan K Alacamescid 25 Ramazan 1043 B 57/33 b 

127 Selime Hatun bnt. Musa K Yenice 25 Cemaziyelevvel 1043 B 57/9 b 
128 İsmihan bnt. Ahmed K Şeyh Hamid 20 Şevval 1042 B 58/14 b 
129 Hasan b. Ahmed E Hz. Emir 29 Zilkaade 1008 B 18/44 b 
130 Fatma bnt. Behram K Şeker Hoca 25 Zilkaade 1008 B 18/45 a 
131 Abdi b. Yusuf E Şeyh Hamid 29 Rebiülahir 1106 B 153/219 a 
132 Sitti Hatun bnt. Hamza K Ahmed Paşa 25 Cemaziyelevvel 1048 B 61/124 b 
133 Ümmügülsüm bnt. Mahmud K Şahin Lala 11 Cemaziyelevvel 1048 B 61/122 a 
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134 Yusuf Dede b. Hamza E Taşkun 25 Rebiülahir 1048 B 61/115 a 
135 Huriye Hatun bnt. Memi K Alacamescid 01 Rebiülahir 1048 B 61/112 a 1 
136 Huriye Hatun bnt. Memi K Alacamescid 10 Muharrem 1048 B 61/90 a 
137 Aişe Hatun bnt. Pîrî K Şeker Hoca 23 Safer 1048 B 61/103 b 
138 Mehmed Ağa b. Ahmed el Cündi E Veledi Hariri 05 Safer 1048 B 61/96 b 
139 Reyhan Hatun bnt. Nasuh K Kaygan oğlu 01 Zilkaade 1047 B 61/77 a 
140 Şaban b. E Hz. Emir 25 Şevval 1047 B 61/68 b 
141 Ümmühan Hatun bnt. Ömer K Hacı İskender 13 Recep 1096 B 210/5 a 
142 Mevzune bnt. Piri Efendi K Camiikale 28 Zilkaade 1105 B 152/31 ab 
143 Süleyman Bey b. Abdülcelal E Nakkaş Ali 25 Muharrem 1047 B 61/13 ab 
144 Halil Ağa b. Mehmed E Camiikale 9 Zilhicce 1106 B 152/71 b 
145 Kerime Hatun bnt. Ali K Hoca Bedreddin 05 Cemaziyelevvel 1047 B 61/29 b 
146 Kerime bnt. Elhac Hüseyin  K Veli Şemseddin 20 Cemaziyelevvel 1047 B 61/39 b 

147 Aişe bnt. Yusuf K 
Şerefüddin 
Paşa 3 Cemaziyelahir 1047 B 61/41 b 

148 Mehmed E Hz. Emir 25 Rebiülahir 1047 B 61/37 a 

149 
Mehmed Emin Efendi b. 
Mehmed E Daye Hatun 10 Şaban 1047 B 61/53 a 

150 
Ümmügülsüm Hatun bnt. Elhac 
Kurd K Nalbantoğlu 15 Safer 1047 B 61/55 a 

151 
Şerife Fatıma Hatun 
bnt.Esseyyid Sunullah Efendi K 

Sultan Mehmed 
Han 15 Şaban 1048 B 61/142 a 

152 Aişe Hatun bnt. Elhac Mustafa K Baba Zakir 15 Şaban 1048 B 61/146 b 
153 Emine Hatun bnt. Abdullah K İsa Bey 15 Ramazan 1048 B 61/145 b 
154 Abdülmuti Çelebi b. Mehmed E Hacılar 15 Ramazan 1048 B 61/145 a 
155 Zahide Hatun bnt. Muharrem E Veledi Harrad 15 Zilhicce 1013 B 21/35 ab 2 

156 
Mehmet Çelebi b. Esseyyit 
Mehmed E İsa Bey 15 Rebiülahir 1069 B 132/34 a 

157 Aişe Hatun bnt. Mustafa K Çoban Bey 01 Cemaziyelevvel 1019 B 23/19 b 
158 Fatma Hatun bnt. Ali K Elhac Seyfettin  15 Şevval 1013 B 21/16 ab 
159 Hasan b. Halil E Kavaklı 3 Ramazan 1023 B 20/107 a 
160 Dilaram bnt. Abdullah K Karakedi 10 Rebiülevvel 1013 B 20/28 b 2 
161 Dilaram  Hatun bnt. Abdullah K Karakedi 10 Rebiülevvel 1013 B 20/28 b 1 
162 Huban bnt. Kara Mahmud K Tuzpazarı 25 Cemaziyelevvel 1013 B 20/56 a 
163 Hanım bnt.Nuh Çelebi K İshakşah 3 Recep 1095 B 142/101 b 
164 Mülayim bnt. Abdullah E Manastır 12 Cemaziyelahir 1014 B 20/120 b 
165 Berat b. Devlet Han E Sevinç 26 Şaban 1013  B 20/105 a 

166 Ali b. Recep  E 
Sultan Mehmed 
Han 05 Muharrem 1013 B 20/1 a 

167 Cafer b. Abdullah E Kefen iğnesi  24 Safer 1013 B 20/27 b 
168 Sinan b. Abdülmennan E Kıptiler 15 Cemaziyelevvel 1013 B 20/50 b 
169 Hasan b. İsa E Veledi Habib 25 Recep 1014 B 20/127 b 
170 Rahime Hatun K Saidi Fakih 5 Şevval 1050 B 66/34 a  
171 Hızır b. Abdülmuhsin E Saidi Fakih 25 Muharrem 1014 B 21/57 a 
172 Mustafa Çelebi b. Mehmed E Veli Şemseddin 25 Zilkaade 1013 B 21/35 a 1 
173 Fatıma Hatun bnt. Ali K Elhac Seyfettin  15 Şevval 1013 B 21/16 a 
174 Ahmet b. İbrahim E Yeni Bezzaz 25 Cemaziyelahir 1050 B 66/1 a 
175 Mihri Hatun bnt. Esseyyid Ruşen K Manastır 15 Cemaziyelevvel 1035 B 45/65 a 
176 Mehmed Çelebi b. Seydi Ahmed E Koca Naib 05 Recep 1042 B 53/67 b 
177 Meryem Hatun bnt. Yusuf K Elvan Bey 25 Recep 1105 B 151/85 a 
178 Mehmed b. Ahmed E Reyhanpaşa 21 Ramazan 1061 B 115/ 63 a 
179 Mehmed b. Ahmed E Reyhanpaşa 21 Ramazan 1061 B 115/ 61 a 
180 Muhibbe Hatun bnt. Bayram K Kademeri 21 Cemaziyelevvel 1061 B 115/47 a 
181 Hamza b. Veli E Umurbey 28 Rebiülevvel 1061 B 115/ 31 a 
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182 Fatma Hatun bnt. Şükrullah K Daye Hatun 22 Rebiülevvel 1061 B 115/ 30 a 
183 Ayşe Hatun bnt. Ahmed K Elvanbey 13 Safer 1061 B 115/26 a 
184 Kamer Hatun bnt. Abdullah K Şibli 02 Rebiülevvel 1061 B 115/24 b 

185 
Mehmed Efendi b. Maksud ve 
Hüseyin b. Mehmed E yazmıyor 02 Şaban 1062 B 129/138 b-139 a 

186 Hanım Hatun bnt. (boş) K Abdal Mehmed 10 Şevval 1061 B 115/68 a 
187 Osman b. Abdullah E Nakkaş Ali 20 Rebiülahir 1095 B 119/16 b 
188 Ahmed b. Sefer E Emir 24 Zilhicce 1095 B 111/39 a 
189 Abdullah Çelebi b. El Hac Ali  E Ali Paşa 10 Safer 1039 B 50/84 a 
190 Sare Hatun bnt. Abdullah K Selçuk Hatun 17 Şevval 1038 B 50/17 a 
191 Emine Hatun bnt. El Hac Ahmed K Kavaklı 25 Zilhicce 1039 B 51/32 a 
192 Arslan b. Hüseyin E Konevi  15 Muharrem 1040 B 51/42 a 
193 Mustafa b. Ramazan E Köseler 25 Muharrem 1040 B 51/49 a  
194 Peymane bnt. Abdullah E Nakkaş Ali 25 Zilhicce 1040 B 51/ 115 a 
195 Osman b. Hızır E Şahin Lala 10 Muharrem 1042 B 51/ 188 a 
196 Ali b. Ali E Hacı Baba 05 Şaban 1042 B 51/ 224 b 
197 Ayşe bnt. Favzlullah K Şemseddin  25 Sefer 1041 B 52/ 40 a 
198 Mülayim bnt. Abdullah K Alaca Mescid 05 Cemaziyelevvel 1041 B 52/63 a 
199 Emine Hatun bnt. Mehmet K Fazlullah Paşa 23 Şevval 1040 B 52/206 b 
200 Yasemin bnt. Abdullah K İsa Bey el fenari 21 Zilhicce 1040 B 52/22 b 
201 Fatma bnt. Mahmud K Kıptiler 18 Cemaziyelahir 1041 B 52/37 b 
202 Ahmed b. E Emir 01 Safer 1041 B 52/37 b 
203 Salih b. Abdullah E Ali Paşa 01 Cemaziyelevvel 1041 B 52/83 b-84 a 
204 Mehmed b. Abdullah E Yeni Bezzaz 21 Cemaziyelevvel 1041 B 52/ 71 b-72 a 
205 Memi b. Abdullah E Yeni Bezzaz  21 Cemaziyelevvel 1041 B 52/ 72 ab 
206 Emine Hatun bnt. Ahmed K Hoşkadem 25 Şaban 1045 B 59/151 a 
207 Emine bnt.Hayreddin  K Hoca Tayyib 05 Şaban 1045 B 59/159 b 
208 Fahrunnisa Hatun bnt. Mustafa K Yiğidi Cedid 05 Şevval 1045 B 59/154 b 
209 Şemsi Hatun bnt. Mustafa K Mantıcı 10 Şevval 1045 B 59/ 154 a 
210 Mustafa Çelebi b. Lütfullah E Babı Zemin 15 Cemaziyelahir 1045 B 59/123 a 
211 Mehmed b. Veli E Hisar Camii 15 Cemaziyelahir 1071 B 185/1 b 
212 Rabia bnt. Hüseyin K Şeker Hoca 01 Cemaziyelevvel 1095 B 144/34 b 
213 Şerife Neslihan bnt. Hüseyin K Babısicin 27 Cemaziyelahir 1105 B 152/16 b 
214 Zeman Çelebi b. Kasım E Yeni Bezzaz 21 Safer 1082 B 90/87 b 
215 Hasan Bey b. Abdullah el  E Daye Hatun 15 Muharrem 1009 B 152/113 b-114 a 
216 Nesli Hatun bnt. Mustafa K Çerağbey 30 Cemaziyelahir 1023 B 43/106 
217 Mehmed Dede b. Yusuf E Molla Fenari 30 Cemaziyelevvel 1052 B 63/135 a 
218 Fatma Hatun bnt. Ahmed K Manastır 15 Safer 1052 B 63/84 b 

219 Simavan Veledi Serkis E 
Hoca Mehmed 
Kırmani 25 Muharrem 1052 B 63/76 a 

220 Emine Hatun bnt. Mehmed K el Hac İskender 05 Zilhicce 1051 B 63/54 a 
221 Dilaver Hatun bnt. Abdullah K Kefen iğneci  05 Zilkaade 1051 B 63/44 a 
222 Ayşe Hatun bnt.Abdullah K Baba Zakir 05 Ramazan 1051 B 63/23 b 
223 Ayşe Hatun bnt.İbrahim K Havz 25 Recep 1051 B 63/4 b 
224 Fatma Hatun bnt.Dede Mehmed K Atpazarı 25 Recep 1051 B 63/4 a 
225 Fatma Hatun bnt. Mustafa K Alacahırka 25 Recep 1051 B 63/3 a 
226 Ali Efendi b. Mehmed E Hariri 25 Şevval 1054 B 64/1 b 
227 Ayşe Hatun bnt. Nasuh K Maksem 10 Zilkaade 1054 C 3/77 b 
228 Rabia Hatun bnt. İsa K okunmuyor 26 Cemaziyelevvel 1055 B 64/91 b/2 
229 Ayşe Hatun bnt.Hasan K Ahmed paşa 27 Cemaziyelevvel 1055 B 64/91 b2 
230 Hatice hatun bnt. Ahmed K Mantıcı 20 Rebiülahir 1056 B 64/143 b 
231 Emine bnt. Abdullah  K Sungur 25 Ramazan 1056 B 64/174 a 
232 Nefise Hatun bnt. Abdullah K Reyhan Paşa 25 Zilhicce 1056 B 64/201 b-202 a 
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233 Ayşe Hatun bnt. Mustafa  K Kiremitçizade 14 Şevval 1055 B 65/9 b 
234 Haci Hatun bnt. Himmet K Tatarlar 01 Zilkaade 1055 B 65/13b 
235 Mustafa b.Mehmed  E Veledi hariri  27 Zilhicce 1055 B 65/26 b 
236 Emine Hatun bnt. Abdurrahman K Şeyhpaşa 22 Rebiülevvel 1056 B 65/51 b 
237 Mehmed Çelebi b. Muharrem E Meydancık 11 Ramazan1056 B 65/ 93 a/1 
238 Mehmed Çelebi b. Muharrem   Meydancık 11 Ramazan 1056 B 65/ 93 a/2 
239 Hatice bnt. Abdullah K Veli Şemseddin 15 Cemaziyelahir 1008 B 152/75 a 
240 Peymane Hatun bnt. Abdullah K Kocanaib 01 Zilhicce 1057 B 68/47 a 
241 Kamer Hatun bnt. Abdulmennan  K Selçuk Hatun 11 Şaban 1057 B 68/25 a 
242 Mümine Hatun bnt. Kamil K Çardak 05 Safer 1056 B 71/42 a 
243 Mustafa b. Mehmed E Hatib 01 Zilhicce 1059 B 71/30 b 
244 Ayşe Hatun K İmareti İsa Bey  05 Şevval 1058 B 71/20 a 
245 Ahmed b. Piri E Abdal Mehmed 15 Ramazan 1058 B 71/16 a 
246 Murad Efendi b. İbrahim E Reyhan Paşa 3 Recep 1086 B 103/48 b 
247 Ali b. Mehmed E Hatibzade  10 Ramazan 1059 B 73/61 b 

248 

Mehmed Efendi b. Esseyyid ebul 
Mualla Çelebi ve Cafer Efendi b. 
Haşim Efendi E Kocanaib 25 Cemaziyelevvel 1059 B 73/40 a  

249 Mehmed b. Ali E Ahi Evren 20 Şaban 1047 A 160/135 b 
250 Hızır b. Mehmed E Akçalıbekir 06 Rebiülahir 1047 A 160/99 b 
251 Hayran Veledi Karagöz E Hoca Kirmani 10 Zilkaade 1046 A 160/55 b 
252 Mahmud b. Receb E  Taşgun 05 Şevval 1046 A 160/51 b 
253 Ali b. Abdi  E Çakır 15 Ramazan 1046 A 160/44 a  
254 İsmail b.Hüseyin E Hariri 05 Ramazan 1046 A 160/40 b 
255 Mehmed b. Ali E Babazakir 05 Rebiülahir 1046 A 160/7 b 
256 Ayşe Hatun bnt. Receb K El Hac Yakub 11 Zilkaade 1048 A 161/110 a 
257 Fazlullah b. Rıdvan E Şehreküstü 25 Zilkaade 1048 A 161/122 a 
258 Karaca b. Hasan E Simidci  07 Cemaziyelevvel 1053 A 162/110 a 
259 Abdullah Beşe b. Abdulkerim E Şehreküstü 05 Ramazan 1053 A 162/164 a 
260 Ali Yusuf  E Nalbantzade 7 Rebiülevvel 1087 B 204/4 a 

261 Zamane Hatun bnt. Şaban K 
El Hac 
Seyfullah 15 Şaban 1015 B 24/43 b 

262 Âmine Hatun bnt Şaban K İnceğiz 24 Zilhicce 1047 A 160/181 b 

263 Belkıs bnt. Abdullah K 
Sultan Murad 
Han 12 Muharrem 1055 C 3/57 a 

264 RabiaHatun bnt. Abdullah K İsa Bey 15 Safer 1055 C 3/77 a 
265 Kamile bnt. Abdullah K Sultan Orhan 11 Cemaziyelevvel 1055 C 3/98 a 
266 Fatma Hatun bnt. Hüsam K Nakkaş 28 Recep 1055 C 3/111 b 
267 İsmihan Hatun bnt. Süleyman K Abdal Mehmed 14 Şaban 1055 C 3/115 a 
268 Ümmi Hatun bnt. Mehmed K Meydancık 15 Rebiülevvel 1024 B 34/34 a 2 
269 Mustafa b. Bedrik E Şekerhoca 12 Rebiülevvel 1053 C 2/73 b 
270 Ümmügülsüm Hatun bnt. Receb K Gaziumur Bey 01 Safer 1053 C 2/61 b 
271 Nazenin Hatun bnt. Abdullah K Çardak 08 Muharrem 1053 C 2/58 b 

272 
Hacı b. Müstecab ve eşi Meryem 
Hatun bnt. Mehmed E Çardak 12 Zilkaade 1052 C 2/40 a 

273 
Ümmügülsüm Hatun bnt. 
Abdurrahman K Emir Sultan 26 Şevval 1052 C 2/39 a 

274 Recep b. Hızır E Şeker Hoca 10 Muharrem 1054 C 2/147 a 
275 Ahmed b. İbrahim E Yeni Bezzaz 02 Recep 1052 C 2/7 b 

276 
Ümmügülsüm Hatun bnt. 
Mehmed Efendi K Davud Efendi 02 Recep 1052 C 2/7 a 

277 Ayşe Hatun bnt. Hasan K Davud Efendi 20 Cemaziyelahir 1052 C 2/2 a 
278 İsmihan bnt. Mehmed K Umur Bey 20 Zilkaade 1066 B 130/64 a 
279 Fatma Hatun bnt. Mehmed K Bâbı Zemin  03 Cemaziyelevvel 1053 C 2/85 b 
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280 Ahmed b. Mustafa E Alaeddin 01 Muharrem 1046 C 2/84 b 
281 Mustafa b.Ali E İsa Bey 05 Ramazan 1053 C 2/118 b 
282 Emine Hatun bnt. Himmet K Kız Yakub  05 Şevval 1053 C 2/121 b 

283 
Davudhan b. El merhum 
Allahverdihan E İbrahim paşa 05 Recep 1050 C 2/124 a 

284 Mahmud Çelebi b. Mustafa E Ahmed Dai 23 Muharrem 1054 C 2/143 a 
285 Mehmed b. Mehmed E Mantıcı 01 Safer 1054 C 2/145 b 
286 Ali b. Mehmed E Timurtaş 20 Safer 1054 C 2/150 b 

287 Nazenin Hatun bnt. Abdullah K 
Sultaniye 
Yıldırım 12Safer  1054 C 2/150 a 

288 Emrullah b. Nasırüddin E Veli Şemseddin 15 Safer 1054 C 2 154 a 
289 Mehmed Efendi b. Durmuş E Hacılar 01 Zilhicce 1048 B 146/20 ab 
290 Rabia Hatun bnt. Abdullah K Altıparmak 03 Zilhicce 1074 B 78/77 a 
291 Mustafa b. Behram E Çakır 15 Recep 1073 B 78/54 b 
292 Ayşe Hatun bnt. Abdullah K Hasanpaşa 25 Rebiulahir 1073 B 78/46 b 
293 Abdulkerim b. Hayreddin E Sultan Orhan 26 Zilkaade 1070 B 87/60 a 
294 Ayşe bnt.Yusuf K Kurtoğlu 20 Zilhicce 1080 B 96/72 a 
295 Ayşe Hatun bnt. Bestan K Şibli 23 Zilkaade 1080 B 96/65 a 
296 Mehmed b. İsmail E Filiboz 29 Safer 1080 B 96/34 b 
297 Ayşe Hatun bnt. Mehmed Çelebi K Daye Hatun 26 Şaban 1086 B 103/57 b 

298 
Ail b. Mustafa ve zevcesi Aişe 
Hatun K 

Cami i Umur 
Bey 11 Cemaziyelahir 1076 B 109/83 b 

299 Abide Hatun bnt. Hasan K Ali Paşa 03 Recep 1075 B 109/91 b 
300 Ali b.Mustafa E El Hac Yakub 11 Muharrem 1076 B 109/147 a 
301 Fatma Hatun bnt. Mustafa K Meydancık 15 Rebiülahir 1076 B 109/176 b 
302 Mehmed Beşe b. Elhac Hakkı E Şehreküstü 28 Şaban 1078 B 109/311 a 
303 Mehmed b. Ali E Elmalık 08 Cemaziyelahir 1078 B 109/290 a 
304 Yasemin bnt. Abdullah K Musalla 12 Zilkaade 1091 B 109/51 b 
305 Mehmed b. Hasan E Umur Bey 04 Rebiülahir 1092 B 104/89 b 
306 Ayşe Hatun bnt. Abdullah K Havz 02 Cemaziyelevvel 1075 B 109/68 b 
307 Hasan b. Hüseyin  E Manastır 03 Zilkaade 1074 B 109/23 b 
308 Rahime Hatun bnt. Şeref K Daye Hatun 30 Şaban 1039 B 110/74 a 

309 
Karakaşzade Ali Çelebi b. Hoca 
Mehmed E Babı Zemin 01 Recep 1039 B 110/60 a 

310 Ayşe Hatun bnt. Hüsam K Hacılar 04 Şaban 1039 B 110/55 a 
311 Emine Hatun bnt.Mehmed K Selçuk Hatun 25 Recep 1039 B 110/50 a 
312 Ayşe Hatun bnt. Mustafa  K Çoban Bey 01 Cemaziyelevvel 1019 B 23/19 b 
313 Zemane Hatun bnt. Abdullah K Şeyh Konevi 15 Recep 1039 B 110/41 a 

314 Bestan Efendi E Filiboz 
25 Cemaiziyel Evvel 
1039 B 110/19 b 

315 Gülşen Hatun bnt. Abdullah K Hamza Bey 01 Şaban 1019 B 23/67 b 

316 
Aişe Hatun bnt. Perviz el 
müteveffa K Molla Gürani 15 Şevval 1017 B 23/81 a 

317 Ahmed Çavuş b. Yusuf E Darphane 01 Cemaziyelevvel 1066 B 119/63 a 
318 Mustafa b. Yusuf E Cami Mah 26 Zilhicce 1018 B 23/14 b 
319 Alime Hatun bnt. İbrahim K Emir Sultan 26 Zilkaade 1074 B 186/51b 2 
320 Ahmed Dede İbni Süleyman E Emir Sultan 26 Zilkaade 1074 B 186/51 b 1 
321 Abdurrahman Çelebi E Emir Sultan 06 Rebiülevvel 1075 B 186/61 b 
322 Ramazan b. Mehmed E Arap Mehmed 05 Şaban 1044 B 54/83 b 
323 Sakine bnt. Budak K Yenice 15 Rebiülevvel 1045 B 146/43 b 
324 Mehmed b. Süleyman E Hz. Emir 26 Şaban 1048 B 146/79 b 
325 Kamer Hatun bnt. Abdullah K Kocanaib 15 Safer 1050 B 146/147 a 
326 Mehmed Çelebi Ali Efendi E Daye Hatun 25 Cemaziyelevvel 1095 B 142/97 a 
327 Belkıs Hatun bnt. Abdülmennan E Namazgah 09 Rebiülahir 1088 B 140/20 a 
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328 Mehmed b. Abdurrahman E Tatarlar 17 Rebiülahir 1035 B 45/60 a 
329 Mahmut Dede b. Şaban E Umur Bey 05 Şaban 1044 B 54/83 a 
330 Ramazan b. Mehmed E Arap Mehmed 05 Şaban 1044 B 54/84 a 
331 Ümmügülsüm Hatun bnt. Hamza K Abdal Mehmed 25 Şevval 1044 B 54/95 a 
332 Hüseyin b. Kayabali E Karaşeyh 08 Şevval 1044 B 54/95a 
333 Mehmed bey b. Alaeddin E Simkeş 07 Muharrem 1045 B 54/110 b 
334 Mahmud dede b. Şaban E Umur Bey 15 Şaban 1029 B 54/155 a 
335 Ayşe bnt.Hakan K Alacamescid   B 54/158 a 
336 Ûmumuhani bnt. Kasım K Atpazarı 18 Zilhicce 1041 B 53/13 a 
337 Yahya Çelebi b. Mehmed E İsa Bey 25 Cemaziyelahir 1037 B 48/53 b 
338 Mehmed b. Ramazan E Meydancık 20 Şevval 1040 B 55/14 a 
339 Ahmet Efendi b. Hızır E İbrahim paşa 15 Rebiülevvel 1044 VGMA:594/129/114
340 Fatma bnt. Ahmed K Tefsirhan 18 Rebiülahir 1041 B 53/3 a 
341 Muharrem Dede b. Mehmed E Karagüllü 25 Rebiulâhir 1042 B 53/55 ab 
342 Saliha Hatun bnt. Oruç K Veledi Bezzaz 05 Cemraniyelahir 1042 B 53/61 a 
343 Ebubekir b. Mehmed E Sultan Orhan 25 Cemaziyelevvel 1043 B 53/70 a 
344 Huri Hatun bnt. Ali K Alacamescid 02 Zilhicce 1042 B 53/122 a 
345 Mustafa b. İbrahim E Çukur 25 Muharrem 1043 B 53/153 ab 
346 Sefer veledi Murad E Setbaşı 25 Şaban 1044 B 59/55 a 
347 Rukiye Hatun bnt. Mehmed E Zeferanlık 05 Safer 1045 B 59/114 a 
348 Fatma Hatun bnt. Ferhad K Kurtoğlu 21 Rebiülevvel 1038 B 49/17 a 
349 Haşim Ağa b. İsmail E İmareti İsa 05 Muharrem 1038 B 49/13 a 
350 Fatma Hatun bnt. Abdullah K İncirlice 07 Zilhicce 1036 B 48/9 a 
351 Ali b. İsmail E Kiremitçioğlu 14 Muharrem 1037 B 48/19 a 
352 Ali b. İsmail E Kiremitçioğlu 15 Muharrem 1037 B 48/20 a 
353 Ali b. Esseyyit Mehmet E yazılmamış 7 Zilhicce 1110 VGMA: 734/37/12 
354 İbrahim b. Mehmet E   21 Şevval 1014 VGMA: 625/84/81 
355 Mustafa b. Hasan E Karaağaç 09 Ramazan 1037 B 48/75 a 
356 Hatice Hatun bnt. Haydar K Yaniçoğlu 29 Zilhicce 1037 B 48/95 a 
357 Mihriban Hatun bnt. Abdullah K El Hac İlyas 10 Safer 1038 B 48/104 b 
358 Riftar Hatun bnt. Abdullah K Molla Fenari 24 Zilkaade 1060 B 115/2 a 

359 
Mehmed Bey b. El Hac 
Süleyman E Kale Camii 16 Zilhicce 1060 B 115/6 a 

360 
Fatma Hatun bnt. Osman ve 
Receb b.Mustafa K Manastır 30 Recep 1066 B 115/68 b 

361 Rahime bnt. Hüsnü K Abdal Mehmed 02 Cemaziyelevvel 1095 B 111/86 a  
362 Dilek bnt. Mehmed  K Filiboz 25 Recep 1096 B 111/137 b 
363 Abdurrahman Efendi b. Ahmed E Ali paşa 01 Rebiulahir 1039 B 110/1 b 
364 Mehmed Dede b. Mehmed E Molla Fenari 01 Recep 1033 B 17/69 b 
365 Ayşe Hatun bnt. Abdi K Maksem 29 Ramazan 1012 B 22/22 a 
366 İsa Efendi b. Selim E Emir Buhari 17 Şevval 1014 B 21/110 b 
367 Kasım Bey b. Abdullah E Kanber 10 Şevval 1014 B 21/113 a 
368 Emine Hatun bnt. Abdullah K Yeni Bezzaz 25 Rebiülevvel 1024 B 34/44 a 
369 Gülsüm bnt. Abdullah  K Hacı Yakub 25 Ramazan 1088 B 142/81 a 
370 Hatice Hatun bnt. Osman K Hayreddin paşa 05 Zilhicce 1023 B 33/96 b 
371 Fatma Hatun bnt. Halil K Veledinizam 25 Zilkaade 1023 B 33/90 b 
372 Mahbure Hatun bnt. Mehmed K Attarhüsam 15 Zilkaade 1023 B 33/36 a 
373 Abdurrahman b. Hasan E Umur Bey 15 Zilkaade 1023 B 33/83 a 
374 Osman Çavuş b. el merhum İvaz E Şehreküstü 05 Zilkaade 1023 B 33/80 a 
375 Rabia Hatun bnt. Mehmed K Manastır 05 Ramazan 1023 B 33/69 b 
376 Ömer b. Cemşid E Yerkapı 15 Şevval 1023 B 33/68 b 
377 Fatma Hatun bnt. Abdullah K Tefsirhan 15 Şaban 1023 B 33/64 b 
378 Şerife Müzeyyen Hatun bnt. K Manastır 25 Ramazan 1023 B 33/55 b 
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Seyyid Ali 
379 Mavzune Şah Hatun bnt. İlyas K Hamzabey 05 Ramazan 1023 B 33/41 a 
380 Ahmed Çelebi b.Mehmed E Hacılar 23 Recep 1023 B 33/26 b 
381 Hasan Dede b. Mustafa  E Molla Arab 15 Cemaziyelevvel 1023 B 32/71 b 
382 Ali Hoca b. Ahmed E Babı Zemin 08 Rebiülahir 1025 B 32/56 b 
383 Mehmed b.Abdullah E Ahmet Dai 16 Recep 1023 B 32/47 b 
384 Vefader Hatun bnt. Abdullah E Karaşeyh 25 Safer 1023 B 32/17 a 
385 Mustafa b. Ahmed E Bayezid Paşa 28 Safer 1023 B 32/16 a 

386 İbrahim b. Abdullah E 
Elhac Sinan ve 
Gökdere   B 47/111b 112 a 

387 Mehmed b. Mustafa E Sadi Fakih  01 Rebiülevvel 1037 B 48/33 ab 
388 Âmine Hatun bnt Mehmed K Kademeri 17 Rebiülevvel 1038 B 49/19 a 
389 Mehmed b. Mustafa E Sadi Fakih  01 Rebiülevvel 1037 B 49/28 ab 
390 Mehmed b. Mustafa E Sadi Fakih  01 Rebiülevvel 1037 B 48/ 33b 34 a 
391 Sakine Bnt. Bostan  K Timurtaş 05 Revahir 1038 B 49/31 b 32 a 
392 Fahrunnisa Hatun K Mücellidi 29 Cemaziyelevvel 1038 B 49/32 b 
393 Abdulkadir Dede b. Sofi E Meydancık 29 Şevval 1040 B 49/118 b 
394 Raziye bnt. Mehmed K Kocanaib 4 Recep 1082 B 116/11 b 
395 Ali b. Halil E Timurtaş 20 Zilkaade 1038 B 50/72 a 
396 Amine bnt. Musa K Daye Hatun 15 Muharrem 1039 B 50/70 b 

397 
Ümmügülsüm Hatun bnt. 
Mustafa K Kirişçikızı 15 Rebiülahir 1041 B 52/59 a 

398 Halil b. Şaban E Şeyh Paşa 05 Zilkaade 1035 B 51/50 b-51 a 
399 İbrahim Efendi b.Avnullah E  Veli Şemseddin 05 Recep 1038 B 50/1 ab 
400 Cevri Hatun bnt. İbrahim K Emir Buhari 15 Zilkaade 1038 B 50/39 a 
401 Cemile Hatun bnt. Mustafa K İğnecioğlu 15 Zilhicce 1038 B 50/54 b 
402 Ramazan Halife b. Ali E Hıdırlık 05 Zilhicce 1039 B 55/45 a 

403 
Mustafa Çelebi b. Mehmed 
Çavuş E Hocaali 05 Zilhicce 1044 B 56/35 b 

404 Ayşe Hatun  K Emirsultan 30 Rebiülevvel 1040 B 55/78 b 
405 İsmail Servi E Hacı Sevindik 28 Şevval 1043 B 54/40 a 
406 Timur b. Şaban  E Alacamescid 20 Zilkaade 1044 B 54/105 b 
407 Fatma bnt. Osman K Babı Zemin 06 Rebiülevvel 1045 B 54/119 b 
408 Rabia Hatun bnt. Mustafa K Tahtamescid 15 Cemaziyelahir 1045 B 54/138 b 
409 Saliha Hatun bnt. Bali K (okunmuyor) 05 Şaban 1045 B 54/152 b 
410 Rukiye Hatun bnt. Mahmud K Emirsultan 16 Muharrem 1042 B 53/25 a 
411 Dede b. Mehmet E Tekye mescidi 17 Rebiülahir 1044 B 53/116 ab 
412 Sefer Efendi b. Ramazan E Simkeş 05 Zilhicce B 53/136 ab 

413 İbrahim Efendi b. Avnullah E 
 Veli 
Şemseddin 01 Cemaziyelevvel 1041 B 52/98 ab 99 a 

414 Kamer Hatun K Fazlullah Paşa 15 Recep 1041 B 52/90 a 
415 Mehmed b. Mehmed E Alaca Mescid 15 Zilhicce 1031 B 42/28 a 
416 İsa b. Halil E Babüssicin Kale 15 Ramazan 1032 B 42/109 a 
417 İsa b. Halil E Babusiccin Kale 15 Ramazan 1032 B 42/108 b 
418 Veli b. İlyas E Sağrıcı Sungur 05 Muharrem 1022 B 42/33 ab 
419 Rıdvan bnt. Abdullah K Selçuk Hatun 05 Ramazan 1032 B 42/105 b 
420 Cafer Bey b. Abdullah E Selçuk Hatun 01 Safer 1032 B 42/31 ab 
421 Hafsa Hatun bnt Üveys K Şeyh Konevi 20 Zilhicce 1038 B 50/54 a 
422 Mustafa b. Memi E Emir Buhari 05 Zilkaade 1038 B 50/39 a 2 
423 Ali Hoca b. Ahmed E Yerkapı 29 Cemaziyelevvel 1023 B 43/105 b 

424 
Ümmühan Hatun bnt. Elhac 
Safer K Mecnun dede 27 Zilkaade 1022 B 43/26 a 

425 Şemsi Hatun bnt. Mustafa K Mantıcı 05 Şevval 1034 B 44/112 b 
426 Kamer Hatun bnt. Abdullah K İsa Bey 29 Şevval 1034 B 44/111 a 
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427 Kerime Hatun bnt. Kurd K Hamzabey 07 Ramazan 1034 B 44/98 a 
428 Kerime bnt. Abdullah K Duhteri Şeref 05 Rebiülahir 1034 B 44/38 b 
429 Kamer Hatun bnt. Ahmed K Şemsi Bey 25 Zilkaade 1031 B 42/116 
430 Emine bnt. Elhac Mehmed K Alacamescid 05 Zilkaade 1031 B 42/13 b 
431 Ümmühani Hatun bnt. Musa K Kocanaib 11 Zilkaade 1039 B 116/40 a 
432 Ahmed Çelebi b. Ali E Bezzazoğlu 29 Zilhicce 1027 B 37/29 a 
433 Asiye bnt. Derviş K Şeyh Konevi 05 Zilhicce 1049 B 146/108 a 
434 Hasan E Altıparmak 22 Safer 1095 B 144/18 a 
435 Fatma Hatun bnt. Ahmed K Saray  01 Zilkaade 1035 B 45/130 a 
436 İlyas b.Süleyman E Hazreti Emir 11 Recep 1035 B 45/95 a 

437 Mustafa b. Yusuf E 
Şehabettin 
Paşa 19 Rebiülevvel 1035 B 45/52 a 

438 Saliha bnt. Abdullah K Doğan Bey 25 Safer 1035 B 45/35 b 
439 Zeyneb bnt. Hasan K İbrahim paşa 01 Cemaziyelahir 1040 B 44/71 a 
440 Ahmed Çelebi b. Hoca Ömer E Mantıcı 22 Muharrem 1096 B 144/92 b 
441 Ahmed Ağa b. Ali E Veledi Hariri 25 Cemaziyelahir 1035 B 45/75 b 
442 Mustafa Efendi b. Muhyiddin E Karakedi 25 Cemaziyelahir 1034 B 44/68 b-69 a 
443 Şaduman bnt. Abdullah K Veledi Kazzaz 25 Zilhicce 1042 B 51/243 a 
444 Kamer Hatun bnt.Mustafa K Kanber 25 Şevval 1042 B 51/283 a 
445 Fatma Hatun bnt. Ahmed K Doğan Bey 15 Şevval 1042 B 51/237 a 
446 Mehmed b. Hasan E  Tekye Mescidi 15 Şevval 1042 B 51/263 b 

447 
Peymane Hatun bnt. 
Abdulvahhab K İsa Bey 10 Cemaziyelahir 1042 B 51/219 a 

448 Ebubekir Elhac Mehmed E  Orhan 25 Rebiülahir 1041 B 51/143 b 
449 Ayni bnt. Abdullah K Atpazarı 10 Ramazan 1040 B 51/96 a 

450 Abdullah E 
Şeyh Paşa 
Kalai 25 Cemaziyelahir 1037 B 48/55 b 

451 Mehmed b. Huseyin E 
Bursa haricinde 
…..odaları 15 Recep 1037 B 48/62 a 

452 Gülahmer Hatun bnt. Abdullah K Mücellidi 29 Zilkaade 1037 B 48/89 b 

453 Nazenin Hatun bnt. Abdullah K 
Veledi 
Nizamettin 15 Muharrem 1038 B 48/98 b 

454 Ayşe Hatun bnt. Yahşi K Köseler 20 Muharrrem 1038 B 48/100 b 
455 Rıdvan b. Abdüsselam E Nalbantoğlu 01 Safer 1038 B 48/105 a 
456 Mülayim Hatun bnt. Abdul Vahab K Elvanbey 25 Safer 1038 B 48/108 a 
457 Belkıs Hatun bnt. Abdullah K Enarlı 25 Rebiulahir 1038 B 48/121 b 
458 Fatma Hatun bnt. Aydın K Altıparmak 29 Şevval 1038 B 48/151 a 
459 Şahize Hatun bnt. Abdullah K Elhac Yakub 25 Cemazielevvel 1039 B 48/191 b 
460 Yusuf ağa b. Halil E İbrahim paşa 25 Recep 1037 B 47/48 a 
461 Fatma Hatun bnt. Şahkulu K Mücellidi 17 Zilkaade 1037 B 47/94 ab 
462 Ayşe hatun bnt. İvaz K Kefen iğnesi  25 Şevval 1034 B 61/66 a 
463 Ayşe Hatun bnt. Mustafa  K Babazakir 02 Recep 1048 B 61/137 b 
464 Abdurrahman Çelebi b. Mustafa E Nalbantzade 05 Rebiülahir 1041 B 61/74 a 
465 Ali Dede b. Himmet E Şahin Lala 28 Zilhicce 1044 B 54/109 b 
466 Şahbuban bnt. Abdulvahab K Hoşkadem 01 Şaban 1043 B 57/24 a 2 
467 Şahbuban bnt. Abdulvahab K Hoşkadem 01 Şaban 1043 B 57/24 a 1 

468 
Abdurrahman Bey b. 
Zeynelabidin E yazılmamış 05 Rebiülevvel 1042 B 58/7 b 8 a 

469 Hüsamettin b. Halil E Temenna 15 Rebiülevvel  1023 B 41/ 158 a b 
470 Hüsamettin b. Halil E Temenna 15 Rebiülevvel  1031 B 41/158 b 159 a 
471 Hüsamettin b. Halil E Temenna 15 Rebiülevvel 1031 B 41/159 a b  
472 Fatma Hatun bnt. Mustafa K Ahmet Paşa 10 Şevval 1080 B 96/58 b 
473 Nasuh b. Halil E Duhteri Şeref 05 Şaban 1043 B 58/24 a 
474 Kamer Hatun bnt. Abdurrahman K Hz. Emir 05 Muharrem 1046 B 60/71 a 
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475 İsmihan Hatun bnt. Hıdır K - 12 Muharrem 1040 B 55/63 b-64 a 
476 Emine Hatun bnt. Hasan K Hz. Emir 22 Zilhicce 1055 C 2/52 a 
477 Derviş b. Mustafa E  Hacılar 01 Recep 1035 B 45/103 ab 
478 Yusuf b. Hıdır E Elhac Sevinç 05 Muharrem 1057 B 64/207 b 
479 Fazlullah Efendi b. İsmail E Şekerhoca 17 Rebuilahir 1073 B 186/11b 12 a 
480 Ali b. Mahmud E Tatarlar 14 Cemazielahir 1073 B 186/3 b 
481 Fatma Hatun bnt. Pervane K Yaniçoğlu 27 Muharrem 1042 B 53/25 b 
482 Ruh bnt. Mevlana Yusuf K Hz Emir  yazılmamış A 201/245 b 
483 Billur bnt.Abdullah  K Hamzabey yazılmamış A 201/250  a 
484 Mustafa b. Mehmed E Daye Hatun 01 Safer 1017 A 180/14 b 15 a 
485 Mehmed Efendi b. Abdülhalim E Sağrıcı Sungur 25 Şevval 1088 B 140/96 b 97 a 
486 Ahmed Efendi b. Hızır b. Yusuf E İbrahim paşa 25 RebiÜlevvel 1044 B 59/33 ab 34 a 
487 Ayni Hatun bnt. Hasan K Hafza Hatun 05 Safer 1037 B 48/26 a 
488 Ahmed b. Mustafa E Alacamescid 14 Ramazan 1088 B 140/85 a 
489 Ahmed b. Abdullah E Çırakbey 26 Cemaziyelahir 1088 B 140/58 b 
490 Ohan Veledi Serkiz (ermeni) E Karaağaç 20 Cemaziyelahir 1088 B 140/56 a 
491 Rıdvan Halife b. Abdullah E Kanber 05 Zilkaade 1030 B 40/137 b 
492 Osman b. Mehmed E Reyhan Paşa 28 Cemaziyelevvel 1093 B 141/94 a 
493 Hümayun Hatun bnt. Abdullah K Manastır 20 Rebiülahir 1027 B 141/2 b  
494 Şeyhi Ağa b. Mehmed E Sultan Mehmed 12 Rebiülevvel 1092 B 142/4 ab 
495 İbrahim Efendi b. Abdurrahman E Manastır 01 Muharrem 1090 B 142/23 b 24 a 
496 Mehmed Çelebi b. Ali Efendi E Daye Hatun 15 Muharrem 1096 B 142/137 b 
497 Mehmed Çelebi b. Ali Efendi E Daye Hatun 15 Muharrem 1096 B 142/137 a 
498 Yuvan Veledi Nikola E Kayabaşı 15 Şevval 1095 B 144/76 a 
499 Fatma bnt. Osman K Nalbantoğlu 01 Rebiülahir 1097 B 145/17 b-18 a 
500 Hatice bnt. Yağlı piri K Arap Mehmed 09 Safer 1097 B 145/7 a 
501 Fatma Hatun bnt. Budak K Yıldırım Byazit 02 Rebiülevvel 1050 B 146/148 b 
502 Fatma Hatun bnt. Budak K Yıldırım Byazit 02 Rebiülevvel 1050 B 146/149 b 
503 Şaban b. Celalettin E Yaniçoğlu 22 Muharrem 1050 B 146/130 a 
504 Bektaş b. Abdullatif E Çardak 14 Muharrem 1050 B 146/124 b 
505 Mustafa Çelebi b. Zeynel Abidin E Nalbantoğlu 15 Zilkaade 1049 B 146/122 ab 
506 Fatma Hatun bnt. Safer K Tuz Pazarı  25 Zilhicce 1049 B 146/117 b 
507 Neslihan Hatun bnt. Abdullah K İbrahim paşa 25 Şevval 1049 B 146/90 a 
508 Fatma Hatun bnt. Hüseyin K Karakedi 19 Ramazan 1049 B 146/82 a 
509 Fatma Hatun bnt. Abdi K İncirlice 05 Rebiülevvel 1049 B 146/40 b 
510 Huri Hatun bnt. Abdullah K İbrahim paşa 01 Safer 1049 B 146/36 a b 
511 Ayşe Hatun bnt. Sinan K  Karakedi 10 Muharrem 1049 B 146/29 a b 
512 Ayşe Hatun bnt. İshak K Kamberler 20 Zilhicce 1048 B 146/25 a 
513 Emine Hatun bnt. Mehmed K Kocanaib 25 Zilkaade 1048 B 146/19 a 
514 Ahmed Dede b. Ali E Hoca Tayyib 16 Zilkaade 1048 B 146/ 19 b 
515 Ali Efendi E yok 20 Şevval 1098 B 148/ 8 b 
516 İlyas b. Hızır E Arap Mehmed 25 Zilhicce 1100 B 149/97 b 
517 Şeyhi Ağa b. Mehmed E Sultan Mehmed  6 Cemaziyelevvel 1106 B 152/60 b 
518 Fatma Hatun bnt.  Abdullah K Şahin Lala 15 Cemaziyelahir 1010 B 154/56 a 
519 Mihiriban Hatun bnt. Abdullah K yok 15 Cemazielevvel 1010 B 154/49 a 
520 Zinnun bnt. Abdullah K Kazzazoğlu  25 Safer 1010 B 154/27 b 
521 Ömer bey b. Mehmed E Yakub 25 Zilhicce 1009 B 154/5 a 
522 Mustafa b. Abdullah E Şeyh Efendi 15 Zilhicce 1009 B 154/1 a 
523 Sefer Efendi b. Bayezid E Hz Emir  01 Recep 1072 B 185/27 ab 
524 Veli b. Timur E Yeni Bezzaz 22 Ramazan 1073 B 186/16 b 
525 Ayni  Hatun bnt. Abdullah K Umurbey 15 Zilhicce 1048 B 146/25 b 
526 Perihan Hatun bnt. K Bahadır Ağa 11 Ramazan 1049 B 146/82 b 
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Abdüllmennan 
527 Ali Beşe  E Nalbantoğlu 15 Muharrem 1090 B 112/81 a 
528 İbrahim Efendi b. Abdurrahman E Manastır 01 Muharrem 1090 B 112/73 ab 
529 İbrahim Efend b. Abdurrahman E Manastır 01 Muharrem 1090 B 112/72 b 
530 Aişe Hatun bnt. Ali Çavuş K Duhteri Şeref 15 Recep 1085 B 83/46 b 
531  Mehmed b. Abdi Çelebi E Tekke 25 Şaban 1089 B 112/66 b 
532 Yahya Çelebi b. Elhac Mehmed E Alaadin Bey 17 Şaban 1089 B 112/67 ab 
533 Şerife Fatma Hatun bnt. Mustafa E Veledi Nalband 24 Zilkaade 1089 B 112/56 b 
534 Mehmed E yok 22 Zilkaade 1089 B 112/50 b 
535 Ayşe Hatun K Karakedi 5 Zilkaade 1089 B 112 45 b 

536 Mehmed Efendi E 
Sağır Yahya 
Sungur 01 Zilkaade 1089 B 112/45 a 

537 İsmihan Hatun bnt. Ömer Dede K Seyfeddin 7 Ramazan 1089 B 112/32 b 
538 Ahmet Ağa b. Abdulmümin E Babızemin 15 Şaban 1089 B 112/28 b 
539 Abdurrahman b. Bayram E Tefsirhan 05 Muharrem 1046 B 60/15 ab 

540 İsmihan Hatun bnt. Sefer K 
Şehabettin 
Paşa 20 Cemaziyelahir 1085 B 83/44 a1 

541 İsmihan Hatun bnt. Sefer K 
Şehabettin 
Paşa 20 Cemaziyelahir 1085 B 83/44 a2 

542 Abdülkerim b. Murat E Hz. Emir 15 Şevval 1086 B 88/205 a 

543 
Ümmügülsüm bnt. elhac 
Mehmed K Suzeni Kefn 18 Şevval 1086 B 88/205 b 

544 
Mehmed Efendi b. Abdülhalim 
Efendi E 

Sağır Yahya 
Sungur 01 Zilhicce 1090 B 75/41 b 

545 Mehmed Ağa b. Abdi E Kalai Umurbey 02 Cemaziyelahir 1090 B 75/14 b 
546 Fatma bnt. Abdurrahman K Arab Bey 25 Rebiülahir 1090 B 75/ 5 b 
547 Halil Ağa b. Mehmed E Camii Kala 25 Recep 1090 B 75/23 b 1 
548 Halil Ağa b. Mehmed E Camii Kala 20 Recep 1090 B 75/23 b 2 
549 Mehmed Efendi b. Yusuf Efendi E Kara Şeyh 2 Ramazan 1090 B 75/31 a 
550 Rabia Hatun K Veledi Kaygan 20 Safer 1093 B 107/118 b-119 a 
551 Mahmut Efendi b. Mustafa E Sinan Efendi 01 Rebiülevvel 1056 B 65/46 a 
552 Fahrunnisa bnt.Memi K Karaşeyh 13 Muharrem 1093 B 107/105 b 
553 Neslihan Hatun bnt. Bostan K Beyazıd Paşa 18 Zilhicce 1092 B 107/88 a 
554 Emine Hatun bnt. Evliya K Simitçi 2 Muharrem 1052 B 63/74 a 
555 Veli Çelebi b. Ali E Abdal Mehmed 27 Ramazan 1092 B 107/59 b-60 a 
556 Ali b. Ahmed E İbni Enbiya 01 Cemaziyelahir 1038 B 49/143 ab 
557 Abdurrahman b. Yunus E İbrahim paşa 05 Zilhicce 1034 B 45/9 b-10 ab 
558 Piyale b. Abdullah E Kavaklı 23 Cemaziyelahir 1092 B 107/31 b-32 a 
559 Şaban b. Yusuf E Konevizade 03 Cemaziyelahir 1092 B 107/17 b 
560 Ayşe bnt. Sefer E Veledi Hariri 24 Muharrem 1090 B 114/132 a 

561 Hoca Muslihiddin E 
Sağır Yahya 
Sungur 18 Zilhicce 1088 B 114/122 a 

562 Hasan dede E İncirlice 17 Cemaziyelevvel 1027 B 55/115 a 
563 Mahmud Çelebi b. Sefer E Alaadin Bey 25 Zilkaade 1088 B 114/117 b 
564 Abdulkadir b. Mehmed E Manastır 8 Şevval 1087 B 114/27 b   
565 Mustafa b. Himmet E Mecnun dede 05 Ramazan 1087 B 114/24 a 
566 Ahmet Efendi b. Hüseyin  E yazılmamış 2 Cemaziyelahir 1082 B 116/7 a 
567 Mehmed Efendi b. Abdülmümin E Koca Naib 15 Safer 1056 B 64/132 b 
568 Hürrem b. Abdullah E Molla Gürani 15 Recep 1021 B 135/59 b 
569 Hasan b. Abdullah E Yeni Bezzaz 05 Şaban 1045 B 54/148 b 
570 Perviz b. Abdullah E Doğan Bey 19 Safer 1079 B 135/67 ab 
571 Ahmed b. İlyas E Ebu Şahme 13 Zilkaade 1083 B 137/85 a 
572 Mahmud Çelebi b. Ahmed E Ali paşa 25 Zilhicce 1031 B 42/16 b 
573 Mehmed b. Cafer E Manastır 15 Muharrem 1007 A 152/72 ab-74 ab 
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574 Abide  Hatun K Filiboz 05 Zilhicce 1024 B 31/91 ab -92 a 
575 Saadet Hatun bnt. Mehmed K Balıkpazarı 15 Safer 1023 B 32/ 4 a 
576 Ümmi Hatun bnt. İbrahim K Yaniçoğlu 25 Muharrem 1025 B 31/30 b 
577 Ziyare Hatun bnt. Mahmud K Ebu Şahme 15 Safer 1025 B 31/58 b 
578 Timur b. Sinan E Alacamescid 04 Safer 1025 B 31/58 a 
579 Fatma Hatun bnt. Ali K Selçuk Hatun 25 Rebiülahir 1025 B 31/90 b 
580 Hasan Bey b. Abdullah E Meydancık 5 Safer 1025 B 39/23 a 
581 Kerime Hatun bnt. Yahya K Mücellidi 15 Rebiülahir 1025 B 39/47 b 
582 Yahya Bekir b. Mehmed E Nakkaşali 25 Rebiülahir 1025 B 39/48 a 
583 Receb Dede b. Mehmed E Umur Bey 01 Cemaziyelevvel 1029 B 39/70 b 
584 İsa Efendi b. Şeyh hüsam   Hz. Emir 01 Cemaziyelevvel 1029 B 39/71 b 
585 Mülayime bnt. Abdulvahhab K Mollafenari 07 Rebiülevvel 1028 B 37/45 b 
586 Hatice Hatun bnt. Mustafa  K Umur Bey 25 Rebiülahir 1028 B 37/55 a 
587 Fahriye bnt. Mustafa K Yiğidcedid 25 Zilhicce 1028 B 37/123 b 124 a  
588 Emine bnt. Mehmed K Hoşkadem 25 Muharrem 1029 B 38/127 a 
589 Bayram b. Mehmed E Eşrefiler 05 Rebiülevvel 1029 B 37/145 b 
590 Fatma Hatun bnt. Ali K Selçuk Hatun 15 Şaban 1029 B 38/194 b 
591 Mehmed b. Abdullah E Maksem 05 Rebiülahir 1029 B 37/85 a 
592 Mustafa b. Hasan E Hoca Alioğlu 05 Rebiülahir 1029 B 37/84 b 
593 Şerife Hatun bnt. Mustafa K Umur Bey 05 Rebiülahir 1027 B 37/59 b 

594 Ayşe Hatun bnt. İsa K 
Hoca Mehmed 
Kırmani 01 Zilhicce 1085 B 88/149 b 

595 Sadullah Ali Efendi E Babazakir 22 Muharrem 1097 
VGMA: 
2163/158/121 

596 Mustafa b. Receb E Arab Mehmed 05 Recep 1027 B 36/23 a 
597 Aişe Hatun K Umur Bey 01 Zilhicce 1085 B 88/150 a 
598 Mehmed Çavuş b. Malkoç E Üçkozlar 05 Rebiülahir 1027 B 37/84 a 
599 Hasan b. Hüseyin  E Manastır 18 Muharrem 1086 B 88/153 a 
600 Mehmed b. Hamza  E Ahmed Paşa 25 Safer 1024 B 34/20 b 
601 Mihriban Hatun bnt. Abdullah K Hasanpaşa 05 Rebiülevvel 1024 B 34/25 b 
602 İbrahim b. Süleyman E Saray  05 Muharrem 1024 B 34/29 a b  
603 İbrahim b. Abdullah E Darphane 15 Recep 1030 B 40/104 b 
604 Piyale b. Abdullah E Meydancık 15 Rebiulahir 1030 B 40/74 b 
605 Mümine Hatun bnt. Mehmed K İncirlice 23 Zilhicce 1028 B 38/7 b 
606 Müslihiddin Halife b. Mehmed E Alacamescid 15 Rebiülevvel 1031 B 41/28 a 
607 Kademi Hatun bnt. Abdullah K Hoca Menteş 25 Muharrem 1058 B 69/102 a 
608 Ebubekir Çelebi b. Mahmud E İsa Bey Fenari 05 Ramazan 1030 B 41/157 b 
609 Kasım b. Esseyyit Ahmed E Arap Mehmed 15 Zilkaade 1029 B 40/150 a 
610 Mustafa b. Kasım E Umur Bey 26 Zilkaade 1030 B 40/143 a 
611 Emine Hatun bnt. Mustafa K Nalbantoğlu 25 Rebiülevvel 1087 B 88/237 b 
612 Mustafa b. Yusuf E Camii Kebir 26 Zilhicce 1018 B 23/14 b 
613 Aişe Hatun bnt. Perviz  K Mollagürani 15 Şevval 1019 B 23/81 a 
614 Sitti Hatun bnt. Ahmed K Şeyh Şibli 15 Rebiülahir 1017 B 21/79 a 

615 Gülşen Hatun bnt. Abdullah K 
Hacı Hamza 
bey 01 Şaban 1019 B 23/67 b 

616 Ayşe Hatun K Hüseyin Zincani 27 Zilhicce 1081 B 90/65 a 
617 Ayşe Hatun bnt Mehmed K Makremevi  04 Zilhicce 1081 B 90/59 b 60 a 
618 Raziye Hatun bnt. Bayram K Elmalı 13 Zilkaade 1081 B 90/ 53 a b 

619 Mehmed Ali b. Hasan E 
Karaca 
Muhyiddin 2 Rebiülevvel 1087 B 103/91 a 

620 Yasemin Hatun bnt. Abdullah K Manastır 25 Rebiülevvel 1017 B 26/20 b 
621 Ümmügülsüm bnt. Mehmed K Yahşibey 5 Rebiülevve 1095 B 111/54 b 55 a 
622 Şem'i Hatun bnt. Ali K Kız Yakub  05 Zilkaade 1022 B 30/66 b 
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623 Ayşe bnt. Selman K Hayreddin Paşa 25 Safer 1026 B 36/113 a 
624 Ali b. Ali E Ahmed Dai 30 Cemaziyelevvel 1052 B 63/ 133 b 
625 Rabia Hatun bnt. El hac Mehmed K Bedrettinoğlu 12 Cemaziyelevvel 1052 B 63/ 124 b 
626 Rabia Hatun bnt. Ahmed K Kurdoğlu 10 Rebiülevvel 1052 B 63/ 98 b 
627 Mümine Hatun bnt. Keyvan K Alacamescid 05 Ramazan 1043 B 57/60 b 
628 Ahmed b. İbrahim E Bezzaz 5 Rebiülevvel 1050 B 66/1 a 
629 Gülale Hatun bnt. Abdullah K Kocanaib 20 Şevval 1051 B 63/97 a 
630 Kerime Hatun. Bnt. Mehmed K Veledi Habib 10 Zilhicce 1052 B 63/55 b 
631 Emine Hatun bnt. Evliya K Simidçi 2 Muharrem 1052 B 63/74 a 
632 Sakine Hatun bnt. Budak K Yenice 05 Muharrem 1052 B 63/73 a 
633 Ömer b. Ebu Bekir E Karaşeyh 28 Recep 1050 B 66/21 a 
634 Mülayim bnt. Abdullah K Maksem 01 Muharrem 1052  B 63/77 b 
635 Ali b. Terani E Ahmed dai 10 Rebiülevvel 1052 B 63/91 b 
636 Rabia Hatun bnt. Ahmed K Hoşkadem 01 Rebiülevvel 1052 B 63/92 b 
637 Abdulmu'ti Çelebi b. Mehmed E Hacılar 26 Cemaziyelevvel 1032 B 63/134 b 
638 Hişam b. Şahabeddin Ağa  E Bahadır Ağa 20 Zilhicce 1088 B 140/103 b 
639 Ali Hoca b. Ahmed E Yerkapı 30 Cemaziyelevvel 1023 B 43/105 b 

640 
Mustafa b. Mehmed ve İlyas b. 
Ahmed E 

Ahmet Paşa 
Mera yeri 25 Ramazan 1022 B 30/64 a b 

641 Hızır b. Abdullah E HocaAlioğlu 03 Recep 1023 B 29/64 b 

642 Fatma Hatun bnt. Mehmed E 
Mehmed el 
Buhari 05 Cemaziyelevvel 1021 B 28/102 b 

643 Hüma Hatun bnt. Abdullah K Doğan bey 05 Rebiulevvel 1021 B 28/88 a 
644 Mehmed b. Hızır  E Şeypaşa 05 Rebiülevvel 1021 B 28/84 b 
645 Zahide Hatun bnt. Cafer E Helvai 15 Cemaziyelevvel 1020 B 28/7 a 

646 Ramazan Dede b. Hüseyin E 
Mesut 
Makramevi 25 Cemaziyelahir 1020 B 28/ 5 b 

647 İsmihan Hatun bnt. Mustafa E Es Şeyh Hamid 15 Cemaziyelevvel 1018 B 27/50 b 
648 Ayni Hatun bnt. Kasım K Sultan Murad H 25 Ramazan 1015 B 25/79 b 
649 Yusuf Bey b. Mehmed E Tekke 15 Şevval 1017 B 26/99 a 
650 Emine Hatun bnt. Mehmed K Arablar 25 Ramazan 1017 B 26/90 b 

651 Hamza Çelebi b. Mustafa E 
Şahabeddin 
Paşa 25 Rebiülahir 1017 B 26/39 b  

652 Mehmed b. Abdullah E Reyhan paşa 05 Cemaziyelevvel 1017 B 26/36 b 
653 Pervane bnt. Abdullah K Altıparmak 25 Cemaziyelahir 1012 B 19/114 a b 
654 Hasan b. Halil E Kavaklı 25 Cemaziyelevvel 1012 B 19/108 b 
655 Fatma Hatun bnt. Ali K Babızemin 15 Zilkaade 1051 B 64/14 b 
656 Halime Hatun bnt. Piri Bey K Ahmed paşa 05 safer 1051 B 64/37 a 
657 Halime Hatun bnt. Piri bey K Ahmed Paşa 05 Safer 1051 B 64/36 b 
658 Yasemin Hatun bnt. Abdullah K Azapbekir 01 Rebiülevvel 1055 B 64 48 ab 
659 Karakezban bnt. Abdullah K Kavaklı 25 Rebiulevvel 1055 B 64/55 a 

660 
Huban Hatun bnt. Mehmed 
Çelebi K Tayyip Hoca 01 Cemaziyelevvel 1055 B 64/67 b 

661 Mehmed Efendi b. Abdulmümin E Kocanaib 15 Safer 1056 B 64/132 

662 
Ahmed Efendi b. Hıdır ve 
Mustafa Çelebi b. Abdünnebi E İbrahim paşa 01 Şaban 1056 B 72/34 a 

663 Gevher Hatun bnt. Ramazan K Babı Zemin 23 Cemaziyelevvel 1058 B 72/68 b 
664 Hasan b. Mustafa  E İncirlice 21 Recep 1056 B 72/21 a 
665 Hasan Dede b. Mustafa E İncirlice 14 Cemaziyelevvel 1056 B 72/17 b 
666 Siyavuş bnt Abdurahman K Araplar 12 Rebiülevvel 1059 B 71/ 61 b 
667 Rahime bnt. Abdulmennan K Emirsultan 14 Rebiülahir 1058 B 71/81 a 
668 Rahime bnt. Abdullah K İmaret İsa bey 20 Cemaziyelevvel 1057 B 68/8 a 
669 Mahmud Efendi b. Mustafa E Sinan Efendi 01 Rebiulevvel 1057 B 65/46 a 
670 Emiri b. Elhac Hüseyin E Karaşeyh 01 Rebiülevvel 1057 B 65/45 a 
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671 Ayşe Hatun bnt. İvaz K Daye Hatun 8 Safer 1057 B 65/39 b 
672 Safiye bnt. Himmet K Başçı 25 Şevval 1056 B 64/186 b 
673 Hanım Hatun bnt. Mehmed K Serpınar 28 Rebiülahir 1082 B 90/115 b 
674 Ayşe Hatun bnt.Mustafa K İsabey fenari 23 Safer 1054 C 2/155 a 
675 Mehmed b. Şaban  E Veli Şemseddin 14 Zilkaade 1053 C 2/131 a 
676 Seniyye Hatun bnt. İbrahim K Maksem 05 Cemaziyelahir 1053 C 2/57 a 
677 Kamile Hatun bnt. Abdullah K Ahmed Dai 15 Muharrem 1053 C 2/60 b 
678 Ahmed Bey b. Hızır E Hasan Hoca 04 Zilhicce 1052 C 2/46 b 
679 Mehmed Çelebi b. Hamza E Çelebiler 05 Şevval 1052 C 2 31 b 
680 Mustafa Çelebi  E Ebuşahme 17 Safer 1067 B 130/62 a 
681 Saliha Hatun bnt. Abdulvahab K Hoşkadem 20 Muharrem 1067 B 130/58 b 
682 İhsan bnt. Ahmed K Karaşeyh 01 Muharrem 1066 B 130/55 b 
683 Rahime Hatun bnt. Bestan K Karaağaç 05 Recep 1066 B 130/37 a 
684 Pervin bnt. Abdullah K Sultan Mehmed 01 Muharrem 1066 B 130/38 a 
685 Rahime Hatun bnt. Bestan K Karaağaç 05 Recep 1066 B 130/39 b 1 
686 Ayni hatun bnt. Hüdaverdi K Yiğidcedid 06 Muharrem 1048 A 160/187a 
687 Mehmed b. Ali E yok 18 Şaban 1047 A 160/136 b 
688 Kerime Hatun bnt. İsa K Hz Emir  23 Muharrem 1051 B 66/62 b 
689 Mehmet Çelebi b. Ömer E Kirişçikızı 15 Rebiülahir 1099 B 147/66 a 
690 Mustafa b. İbrahim E Enarlu 15 Rebiülahir 1047 A 160/108 b 
691 Ahmed b. Mehmed E Altıparmak 19 Rebiülevvel 1047 A 160/92 a 
692 Saniye Hatun bnt. Musa K Filiboz 7 Rebiülevvel 1047 A 160/91 a 
693 Kamer Hatun bnt. Abdulkerim K Seyyid Buhari 05 Zilhicce 1046 A 160/61 b 62 a 
694 Ümmühan Hatun bnt. Hasan K Mizanoğlu 01 Şaban 1046 A 160/33 b 
695 İvaz Efendi b. Mahmud E İbrahim paşa 25 Rebiülevvel 1040 B 55/90 a 
696 Hamide Hatun bnt. Abdullah K Hz Emir  01 Cemaziyyelahir 1048 A 161/39 b 
697 Saliha Hatun bnt. İbrahim K İshak paşa 12 Recep 1048 A 161/62 b 
698 Ayşe Hatun bnt. Sinan K Karakedi 09 Zilkaade 1048 A 161/105 a 
699 Kamer hatun bnt Yusuf K Simkeş 22 Zilhicce 1048 A 161/128 a 
700 Zeyneb bnt. Şehsuvar K Veledi nizam 23 Zilkaade 1051 A 161/50 a 
701 Hasan b. Abdullah E Veledi Enbiya 12 Recep 1054 A 162/147 b 
702 Abdullah Çavuş b. Sultan Ali E Filiboz 25 Rebiülevvel 1046 B 56/72 ab 
703 Mustafa Çelebi b. Mehmed E Hoca İlyas 01 Recep 1046 B 56/81 a b 
704 Ayşe Hatun bnt. Ebubekir K Elmalık 15 Rebiülevvel 1052 A 162/91 b 

705 
Yahya Efendi b.  Elhaca 
Mehmed E Manastır 19 Zilkaade 1046 B 56/88 b 

706 
Mustafa Çelebi b. Elmerhum 
Mehmed Çavuş E Hoca Ali 05 Zilhicce 1044 B 56/35 b-36 a 

707 Kamer Hatun bnt. Abdullah K İmaret İsa bey 25 Rebiülevvel 1044 B 58/45 a 
708 Abdulkadir b. Ahmed E Sarayoğlu 18 Rebiülevvel 1045 B 58/109 b 
709 Muharrem çelebi b. Hüseyin E Altıparmak 05 Şevval 1045 B 58/125 a 
710 Abdüşşefik b. Elhac Derviş E Ebu şahme 15 Rebiülevvel 1032 B 58/135 a 
711 Alemşah Hatun bnt. Yakup K Kiremitçizade 25 Cemaziyelevvel 1045 B 55/117 a 
712 Hidayet Hatun bnt. Abdulvedid E Kavaklı 25 Şaban 1044 B 59/62 b 
713 Memi b. Ebubekir E Havz 15 Şaban 1044 B 59/58/59 a 
714 Kerime Hatun bnt. Kurt K Hamzabey 25 Zilhicce1039 B 51/40 a 
715 Kerime Hatun bnt. Kurt K Hamzabey 25 Zilhicce 1039 B 51/39 b 
716 Rahime Hatun bnt. Bestan K Karaağaç 05 Recep 1066 B 130/39 b 2 
717 Fatma Hatun bnt. Abdullatif K Bedreddin 20 Zilhicce 1036 B 45/167 b 
718 Bostan Efendi b. Hamza E Filiboz 15 Zilhicce 1035 B 45/156 b 157 a 
719 Hasan dede b. Abdullah E İncirlice 17 Cemaziyelevvel 1027 B 47/115 b 
720 Mülayim Hatun bnt. Abdullah K Temenna 25 Şevval 1023 B 33/72 b 
721 Osman b. Abdullah E Ahmet Dai 24 Recep 1013 B 29/88 b 



 

 

234

722 Emin b. Şerif E Reyhan paşa 05 Safer 1029 B 39/21 b 
723 Ali bey b. Mirza E Zindan kapısı 07 Rebiülahir 1028 B 37/46 a 
724 Gülahmer bnt. Abdullah E Çerağbey 15 Muharrem 1012 B 19/76 a 
725 Meleksima bnt. Belkıs Abdullah K Simkeş 25 Rebiulahir 1035 B 36/193 b 

726 
Mehmed Efendi b. Mevlana 
Mehmed Efendi E Kanber 15 Cemaziyelahir 1031 

VGMA: 
610/134/170 

727 Emin b. Şerif E Reyhan paşa 05 Safer 1029 B 39/17 a 

728 
Mehmed Efendi b. Mevlana 
Mehmed Efendi E Kanber 05 Zilhicce 1020 B 28/60 a 

729 Vasıf b. İshak E Araboğlu  15 Şaban 1055 B 64/84 a 
730 Ahmed b. Mehmed E Attar Hüsam 24 Cemaziyelevvel 1057 B 87/91 a 
731 Belkıs bnt. Mehmet K Mantıcı 16 Şevval 1068 B 132/6 a 
732 Hüsam b. Ali E yok 24 Şevval 1018 B 23/ 2 b 
733 İsmail Efendi b. Halil E Ebu şahme 05 Zilkaade 1030 B 41/46 a 
734 Veli Çelebi b. Ali E Reyhan paşa 05 Zilhicce 1056 B 71/32 a 

735 
Müşade Hatun bnt. Mehmet 
Çelebi K Tayyibhoca 01 Cemaziyelahir 1055 B 64/68 b 

736 Ümmühan bnt. Hüseyin K Namazgah 23 Safer 1013 B 64/22 a 
737 Muhyiddin b. Ali E Yeganpaşa 16 Şevval 1055 B 64/97a 
738 Birdane Hatun bnt. Abdullah K Veledi Bezzaz 15 Ramazan 1055 B 64/89 b 
739 Fatma bnt. Şaban K Kirişçikızı 23 Zilhicce 1060 B 115/5 b 
740 Kulu b. Mirza E Veledi Enbiya 05 Şevval 1060 B 115/7 ab 
741 Mehmed Efendi b.el hac Durmuş E Hacılar 26 Zilkaade 1060 B 115/10 ab 
742 Mehmed Efendi b. Durmuş E İbrahim paşa 01 Şaban 1066 B 119/160 a 
743 Emine Hatun bnt. Durmuş K El hac Sevinç  15 Safer 1071 B 119/153 a 
744 Muharrem Dede b. Şaban E Bilecik 15 Cemaziyelahir 1066 B 119/64 b 
745 Yusuf b. Hızır E Çakır 15 Safer 1066 B 119/43 b 
746 Osman Efendi b. Mustafa Çelebi E İshak Paşa 18 Cemaziyelevvel 1075 B 111/50 a 

747 
Şerife Ayşe Hatun bnt. Pir Melik 
(Melek) Çelebi K Umur Bey 05 Cemaziyelahir 1096 B 111/130 b-131 a 

748 Abdurrahman b. Mehmed   Mahmut Paşa 15 Safer 1039 B 110/8 a 
749 Fatma Hatun bnt. Behram K Simkeş 02 Recep 1074 B 105/1 a 
750 Mehmed Efendi b. Ali Halife E Umur Bey 05 Recep 1039 B 110/48 b-49 a 
751 Kerime Hatun bnt. Budak K Hz Emir  25 Safer 1075 B 109/49 b 
752 Hasan b. Mirşah E Hz Emir  29 Safer 1075 B 105/51 b 
753 Rahime Hatun bnt. Mehmed K Darphane 10 Safer 1076 B 109/157 b 
754 Fatma bnt. Derviş Mehmed K (silik) 15 Recep 1076 B 109/193 a 
755 Neslihan bnt. Ebubekir K Doğan bey 20 Recep 1076 B 105/195 a 
756 Ayşe bnt. Ali K Karakedi 20 Recep 1077 B 105/254 a 

757 
Ebubekir Efendi b. Mahmud 
Dede E Zağferanlık 2 Şevval 1077 B 109/268 a 

758 Ümmühan Hatun bnt. Bayezid K Reyhan paşa 18 Recep 1078 B 109/299 b 
759 Mehmed b.Halil E Ali paşa 07 Şaban 1078 B 109/397 a 
760 İsmihan bnt. Hüseyin E Hamzai Habbaz 29 Safer 1099 B 109/337 b 
761 Ayşe Hatun bnt. Sinan K Karakedi 15 Cemaziyelahir 1091 B 104/9 a 
762 Rahime bnt. Abdullah K Suzan Kefeni 10 Recep 1091 B 104/17 b 
763 Ayşe Hatun bnt. Hüdaverdi K Velediyanic 27 Zilkaade 1091 B 104/57 b 

764 Ayşe Hatun bnt. Ali Beşe K 
Hoca Mehmed 
Kırmani 10 Muharrem 1091 B 104/70 a 

765 Raziye bnt. Abdullah K Ahmedpaşa 18 Zilhicce 1085 B 103/12 b 
766 Mehmed Efendi b. Abdulhalim E Sağrıcı Sungur 10 Cemaziyelevvel 1086 B 103/37 b 

767 İsmihan Hatun bnt. Sefer K 
Şehabettin 
Paşa 28 Zilkaade 1086 B 103/80 a 

768 Hamza b. Musa Dede E Çınarlı 2 Ramazan 1079 B 96/8 a 
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769 
Şerife Rukiye Hatun bnt. 
Mehmed E Doğan bey 28 Şevval 1080 B 96/61 a 

770 İsmihan Hatun bnt. Abdullah K Veledihabib 4 Rebiülevvel 1069 B 132/27 a 
771 Fatma bnt. Memi E Sarıkadi  09 Cemaziyelevvel 1081 B 96/90 b 
772 Ali b. Ali E Hacıbaba 07 Recep 1060 B 87/31 b 
773 Şahnisa bnt. Ali K Hamzabey 25 Recep 1060 B 87/43 b 
774 Yusuf b. Mehmed E Arab Mehmed 24 Şaban 1060 B 87/47 a 
775 Mehmed Efendi b. Durmuş E Hacılar 26 Şevval 1060 B 87/58 a 

776 
Şerife Selime Hatun bnt. 
Mehmed Emin K Hoca Ali  05 Şevval 1084 B 93/78 ab 

777 Ali Efendi b. İbrahim E Yıldırım mah 15 Cemaziyelahir 1084 B 93/90 ab-91 ab 
778 Ali Efendi b. İbrahim  E Yıldırım mah 15 Cemaziyelahir 1084 B 93/91 b 
779 Rabia Hatun bnt. Ali K Tahtamescid 15 Cemaziyelahir 1056 B 64/154 b 
780 Haydar b. Abdullah E Hatibzade  25 Rebiulahir 1056 B 64/145 a 
781 Şaban b. Celalettin E Darphane 25 Rebiülahir 1016 B 283/50 a 
782 İsmihan Hatun bnt. Oruç K Daye Hatun 07 Ramazan 1059 B 74/15 b 
783 Ali b. Hamza  E Maksem 22 Recep 1059 B 74/4 b 
784 Fazlı Efendi b. İsmail E Şekerhoca 15 Recep 1059 B 74/2 b 
785 Süleyman b. Emrullah E Mizanoğlu 26 Zilkaade 1063 B 78/60 b 
786 Hatice bnt. Osman  K Hayreddin paşa 02 Rebiülahir 1064 B 78/67 b 
787 Ünzile Hatun bnt. Sefer K Baba Zakir 27 Cemaziyelevvel 1012 B 19/101b 102 a 

788 Mahmud b. Durmuş E 
İbni Yaniç 
(Yaniçoğlu) 29 Rebiülevvel 1012 B 19/89 b 

789 Mehmed b. Elhac Ferhad E Ali paşa 30 Rebiülahir 1011 B 19/26 b 
790 Meryem bnt. Murad K Saidifakih 05 Recep 1037 B 48/56 a 1 
791 Meryem bnt. Murad K Saidifakih 05 Recep 1037 B 48/56 a 2 
792 Mehmed b. Mustafa E Tahtamescid 2 Recep 1037 B 48/56 b 1 
793 Mustafa Ağa b. Hüseyin E Şekerhoca 05 Recep 1037 B 48/56 b 2 

794 
Mahmud ve elhac Yusuf b. Elhac 
Abdünnebi E Ahmet Paşa 18 Ramazan 1017 

VGMA: 
2163/107/97 

795 
Abdülaziz Efendi b. 
Karaçelebizade Hüsameddin E   21 Rebilüevvel 1066 B 119/55 ab-56 a 

796 
Abdülaziz Efendi b. 
Karaçelebizade Hüsameddin E   21 Rebilüevvel 1066 B 119/60 ab-62 ab 

797 
Abdülaziz Efendi b. 
Karaçelebizade Hüsameddin E   20 Cemaziyelahir 1066 

B 119/65 ab-B 
130/18 b-19a 

798 
Abdülaziz Efendi b. 
Karaçelebizade Hüsameddin E   15 Cemaziyelahir 1066 B 119/ 66 b 

799 Mehmed b. Hüsameddin E   15 Rebiülevvel 1026 
VGMA: 
588/207/182 

800 Mehmed b. Hüsameddin E   01 Muharrem 1026 
VGMA: 
588/205/181 

801 Halil b. Şaban E Şeyh Paşa 25 Rebiülahir 1040 B 55/84 a 
802 Mustafa b. Bali E Veli Şemseddin 25 Safer 1040 B 55/89 b 

803 
Mustafa Çelebi b. Elmerhum 
Şeyh Hasan Efendi E Enarlu 27 Cemaziyelevvel 1040 B 55/133 a 

804 Mehmet b. Ramazan E Meydancık 15 Şevval 1040 B 55/140 a 
805 Fatma Hatun bnt. Mehmed K Alacamescid 10 Rebiülahir 1087 B 285/7 a 
806 Nasrullah b. Abdurrahman E Elmalık 05 Rebiülahir 1016 B 283/42 a 
807 Nasrullah b. Abdurrahman E Elmalık 15 Rebiülahir 1016 B 283/45 a 
808 Fatma Hatun bnt. Musa K Timurtaş Paşa 25 Cemaziyelevvel 1016 B 283/60 b 
809 Ümmü Hatun bnt. Osman K Tayyip Hoca 25 Şaban 1016 B 283/92 b 1 
810 Hasan Çelebi b. Mehmet E Tayyip Hoca 19 Şaban 1016 B 283/92 b 2 
811 Gülendam bnt. Tondar E İmareti İsa Bey  15 Recep 1078 B 134/83 b 
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  Ek 5: VAKFİYELERİN HİCRÎ VE MİLADÎ TARİHLERİ 

  
Vâkıf Adı 

Vakfiye Hicrî Tarihi 
Vakfiye Miladî 

Tarihi 
1 Mahmud Çelebi b.Esseyyid  Mustafa 25 Rebiülevvel 1029 29 Şubat 1620 
2 Ümmi Hatun bnt. Mehmed 15 Rebiülevvel 1024 14 Nisan 1615 
3 İbrahim Efendi b. Yusuf 01 Zilhicce 1029 28 Ekim 1620 
4 Hüdaverdi b. Yahşi 19 Muharrem 1030 14 Aralık 1620 
5 Mehmed b. Abdurrahman 12 Muharrem 1030 7 Aralık 1620 
6 Rıdvan Halife b. Abdullah 05 Zilkaade 1030 21 Eylül 1621 
7 Ahmed b.İbrahim 15 Rebiülahir 1030 7 Şubat 1621 
8 Musa Çelebi b. Mahmut 15 Zilhicce 1038 5 Ağustos 1629 
9 Emirgazizade Cafer Efendi 15 Rebiülevvel 1030 7 Şubat 1621 
10 Ehlî Hatun bnt. Abdüllatif 01 Cemaziyelevvel 1029 4 Nisan 1620 
11 Şaban b. Celaleddin 05 Cemaziyelahir 1029 8 Mayıs 1620 
12 Mehmed b. Abdullah 05 Cemaziyelevvel 1029 8 Nisan 1620 
13 İhsan Hatun bnt. Hasan 25 Safer 1024 26 Mart 1615 
14 Habib b. Seydi 19 Cemaziyelahir 1092 6 Temmuz 1681 
15 Ahmed Çelebi b. Musli 5 Cemaziyelevvel 1094 2 Mayıs 1683 
16 Şemsi Hatun bnt Memi Çelebi 15 Rebiülahir 1029 20 Mart 1620 
17 İlyas b. Seyyid Veli 3 Cemaziyelevvel 1028 18 Nisan 1619 
18 Ayişe Hatun bnt Süleyman 15 Zilhicce 1029 11 Kasım 1620 
19 Osman b. Mehmed 28 Cemaziyelevvel 1093 4 Haziran 1682 
20 Amine Hatun bnt Mehmed 27 Muharrem 1030 22 Aralık 1620 
21 Mümine Hatun bnt. Mehmet 18 Rebiülevvel 1030 10 Şubat 1621 
22 Berhuvan veledi Mürace 15 Cemaziyelahir 1027 9 Haziran 1618 
23 Ayşe bnt. İsa Dede 20 Şevval 1103 5 Temmuz 1692 
24 Kerime Hatun bnt. Elhac isa 24 Muharrem 1051 5 Mayıs 1641 
25 Kerime Hatun bnt. Elhac isa 23 Muharrem 1051 4 Mayıs 1641 
26 Bestan  Efendi b. Hamza 15 Ramazan 1039 28 Nisan 1630 
27 Mustafa b. Tebuk 13 Muharrem 1051 24 Nisan 1641 
28 Mustafa Çelebi b. Elhac Ahmet 3 Ramazan 1019 19 Kasım 1610 
29 Ümeyye Hatun bnt. Ali  05 Cemaziyelevvel 1038 31 Aralık 1628 
30 Temur Hasan b. Hasan 15 Cemaziyelevvel 1038 10 Ocak 1629 
31 Şehna Hatun bnt. Elhac Ahmet 25 Cemaziyelevvel 1038 20 Ocak 1629 
32 Sefer b. Bali 25 Cemaziyelevvel 1038 20 Ocak 1629 
33 Fatma Hatun bnt. Mehmed 23 Muharrem 1060 26 Ocak 1650 
34 Naziki Abdullah Efendi b. Mehmed 25 Rebiülevvel 1057 20 Nisan 1647 
35 Mümine Hatun bnt. Mehmet Çelebi 3 Cemaziyelevvel 1058 26 Mayıs 1648 
36 Zeynelabidin Çelebi b. Mustafa  22 Muharrem 1058 17 Şubat 1648 
37 Şemsi Hatun bnt. Hayrullah 20 Muharrem 1058 15 Şubat 1648 
38 Kasım b. Elhac Ahmet 15 Zilkaade 1029 16 Ekim 1620 
39 Reyhan Hatun bnt. Abdullah 27 Ramazan 1057 26 Ekim 1647 
40 Katibe Hatun bnt. Abdullah 15 Zilhicce 1058 31 Aralık 1648 
41 Kamile Hatun bnt. Abdullah 15 Zilkaade 1058  1 Aralık 1648 
42 Fatma bnt. Hamza 24 Şevval 1058 11 Kasım 1648 
43 Aişe Hatun bnt. Hıdır 15 Rebiülahir 1059 28 Nisan 1649 
44 Belkıs Hatun bnt. Abdurrahman 17 Muharrem 1060 20 Ocak 1650 
45 Fazlullah Efendi b. İsmail 4 Muharrem 1060 7 Ocak 1650 
46 Fatma Hatun bnt. Abdi 2 Muharrem 1060 5 Ocak 1650 
47 Ruşen Hatun bnt. Abdullah 25 Cemaziyelevvel 1038 20 Ocak 1629 
48 Hüseyin Çelebi b. Mehmed 20 Cemaziyelahir 1038 14 Şubat 1629 
49 Seyyare Hatun bnt. Abdülmennan 25 Ramazan 1035 20 Haziran 1626 
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50 Ahmet Bey b. Abdullah 15 Safer 1037 26 Ekim 1627 
51 Mehmed Çelebi b. Fahrülkuzat Ali Efendi 4 Safer 1039 23 Eylül 1629 
52 Mehmed Çelebi b. Fahrülkuzat Ali Efendi 4 Safer 1039 23 Eylül 1629 
53 Hanefi b.elhac Mahmud 10 Rebiülevvel 1037 19 Kasım 1627 
54 Mahmud 14 Zilkaade 1037 16 Temmuz 1628 
55 Sünbül Hatun bnt. Abdülvahhab 25 Zilkaade 1035 18 Ağustos 1626 
56 Afitab bnt. Abdülkerim 25 Şaban 1035 22 Mayıs 1626 
57 Emine bnt. Emrullah 24 Şaban 1057 24 Eylül 1647 
58 Aişe Hatun bnt. Süleyman 25 Safer 1058 21 Mart 1648 
59 Halime Hatun bnt. Şaban 25 Rebiülahir 1058  19 Mayıs 1648 
60 Abdullah Dede b. Mustafa 05 Muharrem 1058 31 Ocak 1648 
61 Ünzile Hatun bnt. Emir 15 Zilhicce 1057 11 Ocak 1648 
62 Meryem Hatun bnt. Yusuf 8 Zilkaade 1057 5 Aralık 1647 
63 Hasan b. Ali 05 Şevval 1057 3 Kasım 1647 
64 Abdullah Çelebi 10 Cemaziyelahir 1057 13 Temmuz 1647 
65 Ayni Hatun bnt. Abdullah 3 Rebiülahir 1057 8 Mayıs 1647 
66 Aişe Hatun bnt. İvaz 25 Safer 1057 1 Nisan 1647 
67 Aişe Hatun bnt. Cihan 5 Safer 1057 16 Mart 1647 
68 Nazenin Hatun bnt. Abdullah 18 Zilkaade 1028  27 Ekim 1619 
69 Osman b. Abdullah 15 Zilkaade 1017 20 Şubat 1609 
70 Mehmed Ağa b. Abdullah 25 Zilhicce 1020 28 Şubat 1612 
71 Hasan b. Abdullah 7 Cemaziyelahir 1051 14 Ağustos 1641 
72 Mehmed Dede b. Bali 15 Zilkaade 1017 20 Şubat 1609 
73 Ömer b. Ebu Bekir 28 Recep 1050 13 Kasım 1640 
74 Piyale Hatun bnt. Abdullah 25 Zilhicce 1020 28 Şubat 1612 
75 Osman b. Mustafa 05 Cemaziyelevvel 1030 28 Mart 1621 
76 Zülfiye Hatun bnt. Elhac Ebu Bekir 01 Zilkaade 1028 10 Ekim 1619 
77 Sefer b. İbrahim 25 Cemaziyelevvel 1050 12 Eylül 1640 
78 Mehmet Celi b. İsmail 29 Rebiülahir 1051 8 Temmuz 1641 
79 Şerife Fatıma Hatun bnt. Sunullah Efendi 15 Rebiülevvel 1050 5 Temmuz 1640 
80 Şerife Fatıma Hatun bnt. Sunullah Efendi 15 Rebiülevvel 1050 5 Temmuz 1640 
81 İsmail Efendi b. Elhac Halil 15 Zilkaade 1030 1 Ekim 1621 
82 Mevlüd b. Mehmed 10 Şaban 1031 20 Haziran 1622 
83 Pir Siya b. Turak 5 Muharrem 1051 16 Nisan 1641 
84 Zahide Hatun bnt. Elhac Kasım 15 Muharrem 1031 30 Kasım 1621 
85 Gülale (Kilale) Hatun bnt. Abdülmennan 20 Rebiülahir 1031 4 Mart 1622 
86 Mustafa b. Elhac İbrahim 15 Rebiülahir 1031 27 Şubat 1622 
87 Seyfullah Çelebi b. Abdülhalim 15 Şaban 1031 25 Haziran 1622 
88 Mülayim Hatun bnt Abdullah 22 Cemaziyelevvel 1044 13 Kasım 1634 
89 Hüseyin b. 22 Rebiülevvel 1044 15 Eylül 1634 
90 Mülayim Hatun bnt Abdullah 05 Rebiülevvel 1044 29 Ağustos 1634 
91 Mehmed Çelebi b. Mustafa 25 Rebiülahir 1044 18 Ekim 1634 
92 Kerime Hatun bnt. Abdullah 25 Muharrem 1045  11 Temmuz 1635 
93 Emir b. Fazlullah 05 Safer 1045 21 Temmuz 1635 
94 İhsan Hatun bnt. Hasan 25 Cemaziyelahir 1045 6 Kasım 1635 
95 Fatma Hatun bnt. Mehmed 05 Şaban 1045  14 Ocak 1636 
96 Ümmühani Hatun bnt. Elhac Hüseyin 15 Şevval 1045 23 Mart 1636 
97 Fatma bnt. Sinan 13 Muharrem 1043 20 Temmuz 1633 
98 Ahmed b. Mustafa  29 Safer 1042 15 Eylül 1632 
99 Ayşe bnt. Pir Mehmed 20 Cemaziyelevvel 1030 12 Nisan 1621 
100 Mehmed Çelebi b. Hüseyin 05 Şevval 1043 4 Nisan 1634 
101 Melek Hatun bnt. Mustafa 7 Safer 1042 1 Temmuz 1632 



 

 

238

102 Abbas b. Esseyyid Hasan 15 Safer 1043 21 Ağustos 1633 
103 Selime Hatun bnt. Musa 25 Zilkaade 1042 3 Haziran 1633 
104 Selime Hatun bnt. Musa 25 Zilkaade 1042 3 Haziran 1633 
105 Ahmed b. Hamza 25 Ramazan 1042 5 Nisan 1633 

106 
Mehmed Efendi b. Mevla el merhum Ali Efendi el 
müderris 15 Şevval 1043 14 Nisan 1634 

107 Fatma Hatun bnt. Mehmed 15 Recep 1023 21 Ağustos 1614 
108 Fetehna Hatun bnt. Elhac Mustafa 25 Cemaziyelahir 1023 3 Temmuz  1614 
109 Mihri Hatun bnt. Ebaberk 15 Cemaziyelahir 1023 23 Haziran 1614 
110 Hüma Hatun bnt. Nasuh 25 Cemaziyelevvel 1023 3 Temmuz 1614 
111 Süleyman Efendi b. Abdülvahhab el imam 05 Şevval 1032 2 Ağustos 1623 
112 Cafer Dede b. Behrak 05 Muharrem 1034 18 ekim 1624 
113 Tura Hasan b. Abdullah 25 Zilkaade 1033 8 Eylül 1624 
114 Saliha Hatun bnt. Abdullah 25 Cemaziyelevvel 1032 27 Mart 1623 
115 Güllü Hatun bnt. İbrahim 05 Cemaziyelevvel 1032 7 Mart 1623 

116 
Şah Mehmed Efendi b. Elmerhum Muhyiddin 
Mahmud Efendi 05 Recep 1032 5 Mayıs 1623 

117 Piyale b. Abdullah 15 Şevval 1032 12 Ağustos 1623 
118 Sefer b. Musa 05 Zilkaade 1032 31 Ağustos 1623 
119 Abdülhadi Efendi b. Mehmed Efendi 05 Ramazan 1043 5 Mart 1634 
120 Esma Hatun bnt. Abdullah 05 Rebiülevvel 1040 12 Ekim 1630 
121 Ahmed Dede b. Mahmud 25 Cemaziyelahir 1040 29 Ocak 1631 
122 Hidayet Hatun bnt. Abdullah 05 Şaban 1040 9 Mart 1631 
123 Fatma Hatun bnt.Mehmed 2 Rebiülevvel 1074 4 Ekim 1663 
124 Emine Hatun bnt. Mustafa 15 Şaban 1043 14 Şubat 1634 
125 Fatma Hatun bnt. İsmail 05 Cemaziyelevvel 1044 27 Ekim 1634 
126 Mümine Hatun bnt. Elhac Keyvan 25 Ramazan 1043 25 Mart 1634 
127 Selime Hatun bnt. Musa 25 Cemaziyelevvel 1043 27 Kasım 1633 
128 İsmihan bnt. Ahmed 20 Şevval 1042 30 Nisan 1633 
129 Hasan b. Ahmed 29 Zilkaade 1008 11 Haziran 1600 
130 Fatma bnt. Behram 25 Zilkaade 1008 7 Haziran 1600 
131 Abdi b. Yusuf 29 Rebiülahir 1106 17 Aralık 1694 
132 Sitti Hatun bnt. Hamza 25 Cemaziyelevvel 1048 4 Ekim 1638 
133 Ümmügülsüm bnt. Mahmud 11 Cemaziyelevvel 1048 20 Eylül 1638 
134 Yusuf Dede b. Hamza 25 Rebiülahir 1048 5 Eylül 1638 
135 Huriye Hatun bnt. Memi 01 Rebiülahir 1048 12 Ağustos 1638 
136 Huriye Hatun bnt. Memi 10 Muharrem 1048 15 Mayıs 1638 
137 Aişe Hatun bnt. Pîrî 23 Safer 1048 6 Temmuz 1638 
138 Mehmed Ağa b. Ahmed el Cündi 05 Safer 1048 18 Haziran 1638 
139 Reyhan Hatun bnt. Nasuh 01 Zilkaade 1047 17 Mart 1638 
140 Şaban b. 25 Şevval 1047 12 Mart 1638 
141 Ümmühan Hatun bnt. Ömer 13 Recep 1096 15 Haziran 1685 
142 Mevzune bnt. Piri Efendi 28 Zilkaade 1105 21 Temmuz 1694 
143 Süleyman Bey b. Abdülcelal 25 Muharrem 1047 19 Haziran 1637 
144 Halil Ağa b. Mehmed 9 Zilhicce 1106 21 Temmuz 1695 
145 Kerime Hatun bnt. Ali 05 Cemaziyelevvel 1047 25 Eylül 1637 
146 Kerime bnt. Elhac Hüseyin  20 Cemaziyelevvel 1047 10 Ekim 1637 
147 Aişe bnt. Yusuf 3 Cemaziyelahir 1047 23 Ekim 1637 
148 Mehmed 25 Rebiülahir 1047 16 Eylül 1637 
149 Mehmed Emin Efendi b. Mehmed 10 Şaban 1047 28 Aralık 1637 
150 Ümmügülsüm Hatun bnt. Elhac Kurd 15 Safer 1047 9 Temmuz 1637 

151 
Şerife Fatıma Hatun bnt.Esseyyid Sunullah 
Efendi 15 Şaban 1048 22 Aralık 1638 
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152 Aişe Hatun bnt. Elhac Mustafa 15 Şaban 1048 22 Aralık 1638 
153 Emine Hatun bnt. Abdullah 15 Ramazan 1048 22 Aralık 1638 
154 Abdülmuti Çelebi b. Mehmed 15 Ramazan 1048 22 Aralık 1638 
155 Zahide Hatun bnt. Muharrem 15 Zilhicce 1013 4 Mayıs 1605 
156 Mehmet Çelebi b. Esseyyit Mehmed 15 Rebiülahir 1069 10 Ocak 1659 
157 Aişe Hatun bnt. Mustafa 01 Cemaziyelevvel 1019 22 Temmuz 1610 
158 Fatma Hatun bnt. Ali 15 Şevval 1013 6 Mart 1605 
159 Hasan b. Halil 3 Ramazan 1023 7 Ekim 1614 
160 Dilaram bnt. Abdullah 10 Rebiülevvel 1013 6 Ağustos 1604 
161 Dilaram  Hatun bnt. Abdullah 10 Rebiülevvel 1013 6 Ağustos 1604 
162 Huban bnt. Kara Mahmud 25 Cemaziyelevvel 1013 19 Ekim 1604 
163 Hanım bnt.Nuh Çelebi 3 Recep 1095 16 Haziran 1684 
164 Mülayim bnt. Abdullah 12 Cemaziyelahir 1014 25 Ekim 1605 
165 Berat b. Devlet Han 26 Şaban 1013  17 Ocak 1605 
166 Ali b. Recep  05 Muharrem 1013 3 Haziran 1604 
167 Cafer b. Abdullah 24 Safer 1013 22 Temmuz 1604 
168 Sinan b. Abdülmennan 15 Cemaziyelevvel 1013 9 Ekim 1604 
169 Hasan b. İsa 25 Recep 1014 12 Haziran 1605 
170 Rahime Hatun 5 Şevval 1050 18 Ocak 1641 
171 Hızır b. Abdülmuhsin 25 Muharrem 1014 12 Haziran 1605 
172 Mustafa Çelebi b. Mehmed 25 Zilkaade 1013 14 Nisan 1604 
173 Fatıma Hatun bnt. Ali 15 Şevval 1013 6 Mart 1605 
174 Ahmet b. İbrahim 25 Cemaziyelahir 1050 12 Ekim 1640 
175 Mihri Hatun bnt. Esseyyid Ruşen 15 Cemaziyelevvel 1035 12 Şubat 1626 
176 Mehmed Çelebi b. Seydi Ahmed 05 Recep 1042 16 Ocak 1633 
177 Meryem Hatun bnt. Yusuf 25 Recep 1105 22 Mart 1694 
178 Mehmed b. Ahmed 21 Ramazan 1061 7 Eylül 1651 
179 Mehmed b. Ahmed 21 Ramazan 1061 7 Eylül 1651 
180 Muhibbe Hatun bnt. Bayram 21 Cemaziyelevvel 1061 12 Mayıs 1651 
181 Hamza b. Veli 28 Rebiülevvel 1061 21 Mart 1651 
182 Fatma Hatun bnt. Şükrullah 22 Rebiülevvel 1061 15 Mart 1651 
183 Ayşe Hatun bnt. Ahmed 13 Safer 1061 5 Şubat 1651 
184 Kamer Hatun bnt. Abdullah 02 Rebiülevvel 1061 23 Şubat 1651 

185 
Mehmed Efendi b. Maksud ve Hüseyin b. 
Mehmed 02 Şaban 1062 9 Temmuz 1652 

186 Hanım Hatun bnt. (boş) 10 Şevval 1061 26 Eylül 1651 
187 Osman b. Abdullah 20 Rebiülahir 1095 6 Nisan 1684 
188 Ahmed b. Sefer 24 Zilhicce 1095 2 Aralık 1684 
189 Abdullah Çelebi b. El Hac Ali  10 Safer 1039 29 Eylül 1629 
190 Sare Hatun bnt. Abdullah 17 Şevval 1038 9 Haziran 1629 
191 Emine Hatun bnt. El Hac Ahmed 25 Zilhicce 1039 5 Ağustos 1630 
192 Arslan b. Hüseyin 15 Muharrem 1040 24 Ağustos 1630 
193 Mustafa b. Ramazan 25 Muharrem 1040 3 Eylül 1630 
194 Peymane bnt. Abdullah 25 Zilhicce 1040 25 Temmuz 1631 
195 Osman b. Hızır 10 Muharrem 1042 28 Temmuz 1632 
196 Ali b. Ali 05 Şaban 1042 15 Şubat 1633 
197 Ayşe bnt. Favzlullah 25 Safer 1041 22 Eylül 1631 
198 Mülayim bnt. Abdullah 05 Cemaziyelevvel 1041 29 Kasım 1631 
199 Emine Hatun bnt. Mehmet 23 Şevval 1040 25 Mayıs 1631 
200 Yasemin bnt. Abdullah 21 Zilhicce 1040 21 Temmuz 1631 
201 Fatma bnt. Mahmud 18 Cemaziyelahir 1041 11 Ocak 1632 
202 Ahmed b. 01 Safer 1041 29 Ağustos 1631 
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203 Salih b. Abdullah 01 Cemaziyelevvel 1041 25 Kasım 1631 
204 Mehmed b. Abdullah 21 Cemaziyelevvel 1041 15 Aralık 1631 
205 Memi b. Abdullah 21 Cemaziyelevvel 1041 15 Aralık 1631 
206 Emine Hatun bnt. Ahmed 25 Şaban 1045 3 Şubat 1636 
207 Emine bnt.Hayreddin  05 Şaban 1045 14 Ocak 1636 
208 Fahrunnisa Hatun bnt. Mustafa 05 Şevval 1045 13 Mart 1636 
209 Şemsi Hatun bnt. Mustafa 10 Şevval 1045 18 Mart 1636 
210 Mustafa Çelebi b. Lütfullah 15 Cemaziyelahir 1045 27 Ekim 1635 
211 Mehmed b. Veli 15 Cemaziyelahir 1071 15 Şubat 1661 
212 Rabia bnt. Hüseyin 01 Cemaziyelevvel 1095 16 nisan 1684 
213 Şerife Neslihan bnt. Hüseyin 27 Cemaziyelahir 1105 23 Şubat 1694 
214 Zeman Çelebi b. Kasım 21 Safer 1082 29 Haziran 1671 
215 Hasan Bey b. Abdullah el  15 Muharrem 1009 27 Temmuz 1600 
216 Nesli Hatun bnt. Mustafa 30 Cemaziyelahir 1023 11 Temmuz 1614 
217 Mehmed Dede b. Yusuf 30 Cemaziyelevvel 1052 26 Ağustos 1642 
218 Fatma Hatun bnt. Ahmed 15 Safer 1052 15 Mayıs 1642 
219 Simavan Veledi Serkis 25 Muharrem 1052 25 Nisan 1642 
220 Emine Hatun bnt. Mehmed 05 Zilhicce 1051 7 Mart 1642 
221 Dilaver Hatun bnt. Abdullah 05 Zilkaade 1051 5 Şubat 1642 
222 Ayşe Hatun bnt.Abdullah 05 Ramazan 1051 8 Aralık 1641 
223 Ayşe Hatun bnt.İbrahim 25 Recep 1051 30 Ekim 1641 
224 Fatma Hatun bnt.Dede Mehmed 25 Recep 1051 30 Ekim 1641 
225 Fatma Hatun bnt. Mustafa 25 Recep 1051 30 Ekim 1641 
226 Ali Efendi b. Mehmed 25 Şevval 1054 25 Aralık 1644 
227 Ayşe Hatun bnt. Nasuh 10 Zilkaade 1054 8 Ocak 1645 
228 Rabia Hatun bnt. İsa 26 Cemaziyelevvel 1055 20 Temmuz 1645 
229 Ayşe Hatun bnt.Hasan 27 Cemaziyelevvel 1055 21 Temmuz 1645 
230 Hatice hatun bnt. Ahmed 20 Rebiülahir 1056 5 Haziran 1646 
231 Emine bnt. Abdullah  25 Ramazan 1056 4 Kasım 1646 
232 Nefise Hatun bnt. Abdullah 25 Zilhicce 1056 1 Şubat 1647 
233 Ayşe Hatun bnt. Mustafa  14 Şevval 1055 3 Aralık 1645 
234 Haci Hatun bnt. Himmet 01 Zilkaade 1055 19 Aralık 1645 
235 Mustafa b.Mehmed  27 Zilhicce 1055 3 Şubat 1646 
236 Emine Hatun bnt. Abdurrahman 22 Rebiülevvel 1056 8 Mayıs 1646 
237 Mehmed Çelebi b. Muharrem 11 Ramazan 1056 21 Ekim 1646 
238 Mehmed Çelebi b. Muharrem 11 Ramazan 1056 21Ekim 1646 
239 Hatice bnt. Abdullah 15 Cemaziyelahir 1008 2 Ocak 1600 
240 Peymane Hatun bnt. Abdullah 01 Zilhicce 1057 28 Aralık 1647 
241 Kamer Hatun bnt. Abdulmennan  11 Şaban 1057 11 Eylül 1647 
242 Mümine Hatun bnt. Kamil 05 Safer 1056 23 Mart 1646 
243 Mustafa b. Mehmed 01 Zilhicce 1059 6 Aralık 1649 
244 Ayşe Hatun 05 Şevval 1058 23 Ekim 1648 
245 Ahmed b. Piri 15 Ramazan 1058 3 Ekim 1648 
246 Murad Efendi b. İbrahim 3 Recep 1086 23 Eylül 1675 
247 Ali b. Mehmed 10 Ramazan 1059 17 Eylül 1649 

248 
Mehmed Efendi b. Esseyyid ebul Mualla Çelebi 
ve Cafer Efendi b. Haşim Efendi 25 Cemaziyelevvel 1059 6 Haziran 1649 

249 Mehmed b. Ali 20 Şaban 1047 7 Ocak 1638 
250 Hızır b. Mehmed 06 Rebiülahir 1047 28 Ağustos 1638 
251 Hayran Veledi Karagöz 10 Zilkaade 1046 5 Nisan 1637 
252 Mahmud b. Receb 05 Şevval 1046 2 Mart 1637 
253 Ali b. Abdi  15 Ramazan 1046 10 Şubat 1637 
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254 İsmail b.Hüseyin 05 Ramazan 1046 31 Ocak 1637 
255 Mehmed b. Ali 05 Rebiülahir 1046 6 Eylül 1636 
256 Ayşe Hatun bnt. Receb 11 Zilkaade 1048 16 Mart 1639 
257 Fazlullah b. Rıdvan 25 Zilkaade 1048 30 Mart 1639 
258 Karaca b. Hasan 07 Cemaziyelevvel 1053 24 Temmuz 1643 
259 Abdullah Beşe b. Abdulkerim 05 Ramazan 1053 17 Kasım 1643 
260 Ali Yusuf  7 Rebiülevvel 1087 20 Mayıs 1676 
261 Zamane Hatun bnt. Şaban 15 Şaban 1015 16 Aralık 1606 
262 Âmine Hatun bnt Şaban 24 Zilhicce 1047 9 Mayıs 1638 
263 Belkıs bnt. Abdullah 12 Muharrem 1055 10 Mart 1645 
264 RabiaHatun bnt. Abdullah 15 Safer 1055 12 Nisan 1645 
265 Kamile bnt. Abdullah 11 Cemaziyelevvel 1055 5 Temmuz 1645 
266 Fatma Hatun bnt. Hüsam 28 Recep 1055 19 Eylül 1645 
267 İsmihan Hatun bnt. Süleyman 14 Şaban 1055 5 Ekim 1645 
268 Ümmi Hatun bnt. Mehmed 15 Rebiülevvel 1024 14 Nisan 1615 
269 Mustafa b. Bedrik 12 Rebiülevvel 1053 31 Mayıs 1643 
270 Ümmügülsüm Hatun bnt. Receb 01 Safer 1053 21Nİsan 1643 
271 Nazenin Hatun bnt. Abdullah 08 Muharrem 1053 29 Mart 1643 

272 
Hacı b. Müstecab ve eşi Meryem Hatun bnt. 
Mehmed 12 Zilkaade 1052 1 Şubat 1643 

273 Ümmügülsüm Hatun bnt. Abdurrahman 26 Şevval 1052 17 Ocak 1643 
274 Recep b. Hızır 10 Muharrem 1054 19 Mart 1644 
275 Ahmed b. İbrahim 02 Recep 1052 26 Eylül 1642 
276 Ümmügülsüm Hatun bnt. Mehmed Efendi 02 Recep 1052 26 Eylül 1642 
277 Ayşe Hatun bnt. Hasan 20 Cemaziyelahir 1052 15 Eylül 1642 
278 İsmihan bnt. Mehmed 20 Zilkaade 1066 9 Eylül 1656 
279 Fatma Hatun bnt. Mehmed 03 Cemaziyelevvel 1053 20 Temmuz 1643 
280 Ahmed b. Mustafa 01 Muharrem 1046 5 Haziran 1636 
281 Mustafa b.Ali 05 Ramazan 1053 17 Kasım 1643 
282 Emine Hatun bnt. Himmet 05 Şevval 1053 17 Aralık 1643 
283 Davudhan b. El merhum Allahverdihan 05 Recep 1050 21 Ekim 1640 
284 Mahmud Çelebi b. Mustafa 23 Muharrem 1054 1 Nisan 1644 
285 Mehmed b. Mehmed 01 Safer 1054 9 Nisan 1644 
286 Ali b. Mehmed 20 Safer 1054 28 Nisan 1644 
287 Nazenin Hatun bnt. Abdullah 12 Safer  1054 20 Nisan 1644 
288 Emrullah b. Nasırüddin 15 Safer 1054 23 Nisan 1644 
289 Mehmed Efendi b. Durmuş 01 Zilhicce 1048 5 Nisan 1639 
290 Rabia Hatun bnt. Abdullah 03 Zilhicce 1074 27 Haziran 1664 
291 Mustafa b. Behram 15 Recep 1073 23 Şubat 1663 
292 Ayşe Hatun bnt. Abdullah 25 Rebiülahir 1073 7 Aralık 1662 
293 Abdulkerim b. Hayreddin 26 Zilkaade 1070 3 Ağustos 1660 
294 Ayşe bnt.Yusuf 20 Zilhicce 1080 11 Mayıs 1670 
295 Ayşe Hatun bnt. Bestan 23 Zilkaade 1080 14 Nisan 1670 
296 Mehmed b. İsmail 29 Safer 1080 29 Temmuz 1669 
297 Ayşe Hatun bnt. Mehmed Çelebi 26 Şaban 1086 15 Kasım 1675 
298 Ail b. Mustafa ve zevcesi Aişe Hatun 11 Cemaziyelahir 1076 19 Aralık 1665 
299 Abide Hatun bnt. Hasan 03 Recep 1075 20 Ocak 1665 
300 Ali b.Mustafa 11 Muharrem 1076 24 Temmuz 1665 
301 Fatma Hatun bnt. Mustafa 15 Rebiülahir 1076 25 Ekim1665 
302 Mehmed Beşe b. Elhac Hakkı 28 Şaban 1078 12 Şubat 1668 
303 Mehmed b. Ali 08 Cemaziyelahir 1078 25 Kasım 1667 
304 Yasemin bnt. Abdullah 12 Zilkaade 1091 4 Aralık 1680 
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305 Mehmed b. Hasan 04 Rebiülahir 1092 23 Nisan 1680 
306 Ayşe Hatun bnt. Abdullah 02 Cemaziyelevvel 1075 21 Kasım 1664 
307 Hasan b. Hüseyin  03 Zilkaade 1074 28 Mayıs 1664 
308 Rahime Hatun bnt. Şeref 30 Şaban 1039 18 Mart 1639 
309 Karakaşzade Ali Çelebi b. Hoca Mehmed 01 Recep 1039 14 Şubat 1630 
310 Ayşe Hatun bnt. Hüsam 04 Şaban 1039 19 Mart 1639 
311 Emine Hatun bnt.Mehmed 25 Recep 1039 10 Mart 1630 
312 Ayşe Hatun bnt. Mustafa  01 Cemaziyelevvel 1019 22 Temmuz 1610 
313 Zemane Hatun bnt. Abdullah 15 Recep 1039 28 Şubat 1630 
314 Bestan Efendi 25 Cemaziyelevvel 1039 10 Ocak 1630 
315 Gülşen Hatun bnt. Abdullah 01 Şaban 1019 19 Ekim 1610 
316 Aişe Hatun bnt. Perviz el müteveffa 15 Şevval 1017 22 Ocak 1609 
317 Ahmed Çavuş b. Yusuf 01 Cemaziyelevvel 1066 26 Şubat 1656 
318 Mustafa b. Yusuf 26 Zilhicce 1018 22 Mart 1610 
319 Alime Hatun bnt. İbrahim 26 Zilkaade 1074 20 Haziran 1664 
320 Ahmed Dede İbni Süleyman 26 Zilkaade 1074 20 Haziran 1664 
321 Abdurrahman Çelebi 06 Rebiülevvel 1075 27 Eylül 1664 
322 Ramazan b. Mehmed 05 Şaban 1044 24 Ocak 1635 
323 Sakine bnt. Budak 15 Rebiülevvel 1045 29 Ağustos 1635 
324 Mehmed b. Süleyman 26 Şaban 1048 2 Ocak 1639 
325 Kamer Hatun bnt. Abdullah 15 Safer 1050 6 Haziran 1640 
326 Mehmed Çelebi Ali Efendi 25 Cemaziyelevvel 1095 10 Mayıs 1684 
327 Belkıs Hatun bnt. Abdülmennan 09 Rebiülahir 1088 11 Mayıs 1677 
328 Mehmed b. Abdurrahman 17 Rebiülahir 1035 16 Ocak 1626 
329 Mahmut Dede b. Şaban 05 Şaban 1044 24 Ocak 1635 
330 Ramazan b. Mehmed 05 Şaban 1044 24 Ocak 1635 
331 Ümmügülsüm Hatun bnt. Hamza 25 Şevval 1044 13 Nisan 1635 
332 Hüseyin b. Kayabali 08 Şevval 1044 27 Mart 1635 
333 Mehmed bey b. Alaeddin 07 Muharrem 1045 23 Haziran 1635 
334 Mahmud dede b. Şaban 15 Şaban 1029 16 temmuz 1620 
335 Ayşe bnt.Hakan 15 Şaban 1029   
336 Ûmumuhani bnt. Kasım 18 Zilhicce 1041 6 Temmuz 1632 
337 Yahya Çelebi b. Mehmed 25 Cemaziyelahir 1037 2 Mart 1628 
338 Mehmed b. Ramazan 20 Şevval 1040 22 Mayıs 1631 
339 Ahmet Efendi b. Hızır 15 Rebiülevvel 1044 8 Eylül 1634 
340 Fatma bnt. Ahmed 18 Rebiülahir 1041 13 Kasım 1631 
341 Muharrem Dede b. Mehmed 25 Rebiülahir 1042 9 Kasım 1632 
342 Saliha Hatun bnt. Oruç 05 Cemaziyelahir 1042 28 Aralık 1632 
343 Ebubekir b. Mehmed 25 Cemaziyelevvel 1043 27 Kasım 1633 
344 Huri Hatun bnt. Ali 02 Zilhicce 1042 10 Haziran 1633 
345 Mustafa b. İbrahim 25 Muharrem 1043 1 Ağustos 1633 
346 Sefer veledi Murad 25 Şaban 1044 13 Şubat 1635 
347 Rukiye Hatun bnt. Mehmed 05 Safer 1045 21 Temmuz 1635 
348 Fatma Hatun bnt. Ferhad 21 Rebiülevvel 1038 18 Kasım 1628 
349 Haşim Ağa b. İsmail 05 Muharrem 1038 4 Eylül 1628 
350 Fatma Hatun bnt. Abdullah 07 Zilhicce 1036 19 Ağustos 1627 
351 Ali b. İsmail 14 Muharrem 1037 25 Eylül 1627 
352 Ali b. İsmail 15 Muharrem 1037 26 Eylül 1627 
353 Ali b. Esseyyit Mehmet 7 Zilhicce 1110 7 Mayıs 1699 
354 İbrahim b. Mehmet 21 Şevval 1014 1 Mart 1606 
355 Mustafa b. Hasan 09 Ramazan 1037 13 Mayıs 1628 
356 Hatice Hatun bnt. Haydar 29 Zilhicce 1037 30 Ağustos 1628 
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357 Mihriban Hatun bnt. Abdullah 10 Safer 1038 9 Ekim 1628 
358 Riftar Hatun bnt. Abdullah 24 Zilkaade 1060 18 Kasım 1650 
359 Mehmed Bey b. El Hac Süleyman 16 Zilhicce 1060 10 Aralık 1650 
360 Fatma Hatun bnt. Osman ve Receb b.Mustafa 30 Recep 1066 24 Mayıs 1656 
361 Rahime bnt. Hüsnü 02 Cemaziyelevvel 1095 17 Mayıs 1684 
362 Dilek bnt. Mehmed  25 Recep 1096 2 Temmuz 1685 
363 Abdurrahman Efendi b. Ahmed 01 Rebiülahir 1039 18  Kasım 1629 
364 Mehmed Dede b. Mehmed 01 Recep 1033 19 Nisan 1624 
365 Ayşe Hatun bnt. Abdi 29 Ramazan 1012 1 Mart 1604 
366 İsa Efendi b. Selim 17 Şevval 1014 25 Şubat 1606 
367 Kasım Bey b. Abdullah 10 Şevval 1014 18 Şubat 1606 
368 Emine Hatun bnt. Abdullah 25 Rebiülevvel 1024 24 Nisan 1615 
369 Gülsüm bnt. Abdullah  25 Ramazan 1088 21 Kasım 1677 
370 Hatice Hatun bnt. Osman 05 Zilhicce 1023 6 Ocak 1615 
371 Fatma Hatun bnt. Halil 25 Zilkaade 1023 27 Aralık 1614 
372 Mahbure Hatun bnt. Mehmed 15 Zilkaade 1023 17 Aralık 1614 
373 Abdurrahman b. Hasan 15 Zilkaade 1023 17 Aralık 1614 
374 Osman Çavuş b. el merhum İvaz 05 Zilkaade 1023 7 Aralık 1614 
375 Rabia Hatun bnt. Mehmed 05 Ramazan 1023 9 Ekim 1614 
376 Ömer b. Cemşid 15 Şevval 1023 18 Kasım 1614 
377 Fatma Hatun bnt. Abdullah 15 Şaban 1023 20 Eylül 1614 
378 Şerife Müzeyyen Hatun bnt. Seyyid Ali 25 Ramazan 1023 29 Ekim 1614 
379 Mavzune Şah Hatun bnt. İlyas 05 Ramazan 1023 9 Ekim 1614 
380 Ahmed Çelebi b.Mehmed 23 Recep 1023 29 Ağustos 1614 
381 Hasan Dede b. Mustafa  15 Cemaziyelevvel 1023 23 Haziran 1614 
382 Ali Hoca b. Ahmed 08 Rebiülahir 1025 25 Nisan 1616 
383 Mehmed b.Abdullah 16 Recep 1023 22 Ağustos 1614 
384 Vefader Hatun bnt. Abdullah 25 Safer 1023 6 Nisan 1614 
385 Mustafa b. Ahmed 28 Safer 1023 9 Nisan 1614 
386 İbrahim b. Abdullah 15 Zilkaade 1037 17 Temmuz 1628 
387 Mehmed b. Mustafa 01 Rebiülevvel 1037 10 Kasım 1627 
388 Âmine Hatun bnt Mehmed 17 Rebiülevvel 1038 14 Kasım 1628 
389 Mehmed b. Mustafa 01 Rebiülevvel 1037 10 Kasım 1627 
390 Mehmed b. Mustafa 01 Rebiülevvel 1037 10 Kasım 1627 
391 Sakine Bnt. Bostan  05 Rebiülahir 1038 2 Aralık 1628 
392 Fahrunnisa Hatun 29 Cemaziyelevvel 1038 24 Ocak 1629 
393 Abdulkadir Dede b. Sofi 29 Şevval 1040 31 Mayıs 1631 
394 Raziye bnt. Mehmed 4 Recep 1082 6 Kasım 1671 
395 Ali b. Halil 20 Zilkaade 1038 11 Temmuz 1629 
396 Amine bnt. Musa 15 Muharrem 1039 4 Eylül 1629 
397 Ümmügülsüm Hatun bnt. Mustafa 15 Rebiülahir 1041 10 Kasım 1631 
398 Halil b. Şaban 05 Zilkaade 1035 29 Temmuz 1626 
399 İbrahim Efendi b.Avnullah 05 Recep 1038 28 Şubat 1629 
400 Cevri Hatun bnt. İbrahim 15 Zilkaade 1038 6 Temmuz 1629 
401 Cemile Hatun bnt. Mustafa 15 Zilhicce 1038 5 Ağustos 1629 
402 Ramazan Halife b. Ali 05 Zilhicce 1039 16 Temmuz 1630 
403 Mustafa Çelebi b. Mehmed Çavuş 05 Zilhicce 1044 22 Mayıs 1635 
404 Ayşe Hatun  30 Rebiülevvel 1040 6 Kasım 1630 
405 İsmail Servi 28 Şevval 1043 27 Nisan 1634 
406 Timur b. Şaban  20 Zilkaade 1044 7 Mayıs 1635 
407 Fatma bnt. Osman 06 Rebiülevvel 1045 20 Ağustos 1635 
408 Rabia Hatun bnt. Mustafa 15 Cemaziyelahir 1045 26 Kasım 1635 
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409 Saliha Hatun bnt. Bali 05 Şaban 1045 14 Ocak 1636 
410 Rukiye Hatun bnt. Mahmud 16 Muharrem 1042 3 Ağustos 1632 
411 Dede b. Mehmet 17 Rebiülahir 1044 10 Ekim 1634 
412 Sefer Efendi b. Ramazan 05 Zilhicce   
413 İbrahim Efendi b. Avnullah 01 Cemaziyelevvel 1041 25 Kasım 1631 
414 Kamer Hatun 15 Recep 1041 6 Şubat 1632 
415 Mehmed b. Mehmed 15 Zilhicce 1031 21 Ekim 1622 
416 İsa b. Halil 15 Ramazan 1032 13 Temmuz 1623 
417 İsa b. Halil 15 Ramazan 1032 13 Temmuz 1623 
418 Veli b. İlyas 05 Muharrem 1022 25 Şubat 1613 
419 Rıdvan bnt. Abdullah 05 Ramazan 1032 3 Temmuz 1623 
420 Cafer Bey b. Abdullah 01 Safer 1032 5 Aralık 1622 
421 Hafsa Hatun bnt Üveys 20 Zilhicce 1038 10 Ağustos 1629 
422 Mustafa b. Memi 05 Zilkaade 1038 26 Haziran 1629 
423 Ali Hoca b. Ahmed 29 Cemaziyelevvel 1023 7 Temmuz 1614 
424 Ümmühan Hatun bnt. Elhac Safer 27 Zilkaade 1022 8 Ocak 1614 
425 Şemsi Hatun bnt. Mustafa 05 Şevval 1034 11 Temmuz 1625 
426 Kamer Hatun bnt. Abdullah 29 Şevval 1034 4 Ağustos 1625 
427 Kerime Hatun bnt. Kurd 07 Ramazan 1034 13 Haziran 1625 
428 Kerime bnt. Abdullah 05 Rebiülahir 1034 15 Ocak 1625 
429 Kamer Hatun bnt. Ahmed 25 Zilkaade 1031 1 Ekim 1622 
430 Emine bnt. Elhac Mehmed 05 Zilkaade 1031 11 Eylül 1622 
431 Ümmühani Hatun bnt. Musa 11 Zilkaade 1039 22 Haziran 1630 
432 Ahmed Çelebi b. Ali 29 Zilhicce 1027 17 Aralık 1618 
433 Asiye bnt. Derviş 05 Zilhicce 1049 28 Mart 1640 
434 Hasan 22 Safer 1095 9 Şubat 1684 
435 Fatma Hatun bnt. Ahmed 01 Zilkaade 1035 25 Temmuz 1626 
436 İlyas b.Süleyman 11 Recep 1035 8 Nisan 1626 
437 Mustafa b. Yusuf 19 Rebiülevvel 1035 19 Aralık 1625 
438 Saliha bnt. Abdullah 25 Safer 1035 26 Kasım 1625 
439 Zeyneb bnt. Hasan 01 Cemaziyelahir 1040 5 Ocak 1631 
440 Ahmed Çelebi b. Hoca Ömer 22 Muharrem 1096 29 Aralık 1694 
441 Ahmed Ağa b. Ali 25 Cemaziyelahir 1035 24 Mart 1626 
442 Mustafa Efendi b. Muhyiddin 25 Cemaziyelahir 1034 4 Nisan 1625 
443 Şaduman bnt. Abdullah 25 Zilhicce 1042 3 Temmuz 1633 
444 Kamer Hatun bnt.Mustafa 25 Şevval 1042 5 Mayıs 1633 
445 Fatma Hatun bnt. Ahmed 15 Şevval 1042 25 Nisan 1633 
446 Mehmed b. Hasan 15 Şevval 1042 25 Nisan 1633 
447 Peymane Hatun bnt. Abdulvahhab 10 Cemaziyelahir 1042 23 Aralık 1632 
448 Ebubekir Elhac Mehmed 25 Rebiülahir 1041 20 Kasım 1631 
449 Ayni bnt. Abdullah 10 Ramazan 1040 12 Nisan 1631 
450 Abdullah 25 Cemaziyelahir 1037 2 Mart 1628 
451 Mehmed b. Huseyin 15 Recep 1037 21 Mart 1628 
452 Gülahmer Hatun bnt. Abdullah 29 Zilkaade 1037 31 Temmuz 1628 
453 Nazenin Hatun bnt. Abdullah 15 Muharrem 1038 14 Eylül 1628 
454 Ayşe Hatun bnt. Yahşi 20 Muharrem 1038 19 Eylül 1628 
455 Rıdvan b. Abdüsselam 01 Safer 1038 30 Eylül 1628 
456 Mülayim Hatun bnt. Abdul Vahab 25 Safer 1038 24 Ekim 1628 
457 Belkıs Hatun bnt. Abdullah 25 Rebiülahir 1038 22 Aralık 1628 
458 Fatma Hatun bnt. Aydın 29 Şevval 1038 21 Haziran 1629 
459 Şahize Hatun bnt. Abdullah 25 Cemaziyelevvel 1039 10 Ocak 1630 
460 Yusuf ağa b. Halil 25 Recep 1037 31 Mart 1628 
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461 Fatma Hatun bnt. Şahkulu 17 Zilkaade 1037 19 Temmuz 1628 
462 Ayşe hatun bnt. İvaz 25 Şevval 1034 31 Temmuz 1625 
463 Ayşe Hatun bnt. Mustafa  02 Recep 1048 9 Kasım 1638 
464 Abdurrahman Çelebi b. Mustafa 05 Rebiülahir 1041 31 Ekim 1631 
465 Ali Dede b. Himmet 28 Zilhicce 1044 14 Haziran 1635 
466 Şahbuban bnt. Abdulvahab 01 Şaban 1043 31 Ocak 1634 
467 Şahbuban bnt. Abdulvahab 01 Şaban 1043 31 Ocak 1634 
468 Abdurrahman Bey b. Zeynelabidin 05 Rebiülevvel 1042 20 Eylül 1632 
469 Hüsamettin b. Halil 15 Rebiülevvel  1023 25 Nisan 1614 
470 Hüsamettin b. Halil 15 Rebiülevvel  1031 28 Ocak 1622 
471 Hüsamettin b. Halil 15 Rebiülevvel 1031 28 Ocak 1622 
472 Fatma Hatun bnt. Mustafa 10 Şevval 1080 3 Mart 1670 
473 Nasuh b. Halil 05 Şaban 1043 4 Şubat 1634 
474 Kamer Hatun bnt. Abdurrahman 05 Muharrem 1046 9 Haziran 1636 
475 İsmihan Hatun bnt. Hıdır 12 Muharrem 1040 21 Ağustos 1630 
476 Emine Hatun bnt. Hasan 22 Zilhicce 1055 8 Şubat 1646 
477 Derviş b. Mustafa 01 Recep 1035 29 Mart 1626 
478 Yusuf b. Hıdır 05 Muharrem 1057 10 Şubat 1647 
479 Fazlullah Efendi b. İsmail 17 Rebiülahir 1073 29 Kasım 1662 
480 Ali b. Mahmud 14 Cemaziyelahir 1073 24 Ocak 1663 
481 Fatma Hatun bnt. Pervane 27 Muharrem 1042 14 Ağustos 1632 
482 Ruh bnt. Mevlana Yusuf yazılmamış   
483 Billur bnt.Abdullah  yazılmamış   
484 Mustafa b. Mehmed 01 Safer 1017 17 Mayıs 1608 
485 Mehmed Efendi b. Abdülhalim 25 Şevval 1088 21 Aralık 1677 
486 Ahmed Efendi b. Hızır b. Yusuf 25 Rebiülevvel 1044 18 Eylül 1634 
487 Ayni Hatun bnt. Hasan 05 Safer 1037 16 Ekim 1627 
488 Ahmed b. Mustafa 14 Ramazan 1088 10 Kasım 1677 
489 Ahmed b. Abdullah 26 Cemaziyelahir 1088 26 Ağustos 1677 
490 Ohan Veledi Serkiz (ermeni) 20 Cemaziyelahir 1088 20 Ağustos 1677 
491 Rıdvan Halife b. Abdullah 05 Zilkaade 1030 21 Eylül 1621 
492 Osman b. Mehmed 28 Cemaziyelevvel 1093 4 Haziran 1682 
493 Hümayun Hatun bnt. Abdullah 20 Rebiülahir 1027 16 Nisan 1618 
494 Şeyhi Ağa b. Mehmed 12 Rebiülevvel 1092 1 Nisan 1681 
495 İbrahim Efendi b. Abdurrahman 01 Muharrem 1090 12 Şubat 1679 
496 Mehmed Çelebi b. Ali Efendi 15 Muharrem 1096 22 Aralık 1684 
497 Mehmed Çelebi b. Ali Efendi 15 Muharrem 1096 22 Aralık 1684 
498 Yuvan Veledi Nikola 15 Şevval 1095 25 Eylül 1684 
499 Fatma bnt. Osman 01 Rebiülahir 1097 25 Şubat 1686 
500 Hatice bnt. Yağlı piri 09 Safer 1097 5 Ocak 1686 
501 Fatma Hatun bnt. Budak 02 Rebiülevvel 1050 22 Haziran 1640 
502 Fatma Hatun bnt. Budak 02 Rebiülevvel 1050 22 Haziran 1640 
503 Şaban b. Celalettin 22 Muharrem 1050 14 Mayıs 1640 
504 Bektaş b. Abdullatif 14 Muharrem 1050 6 Mayıs 1640 
505 Mustafa Çelebi b. Zeynel Abidin 15 Zilkaade 1049 8 Mart 1640 
506 Fatma Hatun bnt. Safer 25 Zilhicce 1049 17 Nisan 1640 
507 Neslihan Hatun bnt. Abdullah 25 Şevval 1049 18 Şubat 1640 
508 Fatma Hatun bnt. Hüseyin 19 Ramazan 1049 13 Ocak 1640 
509 Fatma Hatun bnt. Abdi 05 Rebiülevvel 1049 6 Temmuz 1639 
510 Huri Hatun bnt. Abdullah 01 Safer 1049 3 Haziran 1639 
511 Ayşe Hatun bnt. Sinan 10 Muharrem 1049 13 Mayıs 1639 
512 Ayşe Hatun bnt. İshak 20 Zilhicce 1048 24 Nisan 1639 
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513 Emine Hatun bnt. Mehmed 25 Zilkaade 1048 30 Mart 1630 
514 Ahmed Dede b. Ali 16 Zilkaade 1048 21 Mart 1639 
515 Ali Efendi 20 Şevval 1098 29 Ağustos 1687 
516 İlyas b. Hızır 25 Zilhicce 1100 10 Ekim 1689 
517 Şeyhi Ağa b. Mehmed 6 Cemaziyelevvel 1106 23 Aralık 1694 
518 Fatma Hatun bnt.  Abdullah 15 Cemaziyelahir 1010 11 Aralık 1601 
519 Mihiriban Hatun bnt. Abdullah 15 Cemaziyelevvel 1010 11 Kasım 1601 
520 Zinnun bnt. Abdullah 25 Safer 1010 25 Ağustos 1601 
521 Ömer bey b. Mehmed 25 Zilhicce 1009 27 Haziran 1601 
522 Mustafa b. Abdullah 15 Zilhicce 1009 17 Haziran 1601 
523 Sefer Efendi b. Bayezid 01 Recep 1072 20 Şubat 1662 
524 Veli b. Timur 22 Ramazan 1073 30 Nisan 1663 
525 Ayni  Hatun bnt. Abdullah 15 Zilhicce 1048 19 Nisan 1639 
526 Perihan Hatun bnt. Abdüllmennan 11 Ramazan 1049 5 Ocak 1640 
527 Ali Beşe  15 Muharrem 1090 26 Şubat 1679 
528 İbrahim Efendi b. Abdurrahman 01 Muharrem 1090 12 Şubat 1679 
529 İbrahim Efend b. Abdurrahman 01 Muharrem 1090 12 Şubat 1679 
530 Aişe Hatun bnt. Ali Çavuş 15 Recep 1085 15 Ekim 1674 
531  Mehmed b. Abdi Çelebi 25 Şaban 1089 12 Ekim 1678 
532 Yahya Çelebi b. Elhac Mehmed 17 Şaban 1089 4 Ekim 1678 
533 Şerife Fatma Hatun bnt. Mustafa 24 Zilkaade 1089 7 Ocak 1679 
534 Mehmed 22 Zilkaade 1089 5 Ocak 1679 
535 Ayşe Hatun 5 Zilkaade 1089 19 Aralık 1678 
536 Mehmed Efendi 01 Zilkaade 1089 15 Aralık 1678 
537 İsmihan Hatun bnt. Ömer Dede 7 Ramazan 1089 23 Ekim 1678 
538 Ahmet Ağa b. Abdulmümin 15 Şaban 1089 2 Ekim 1678 
539 Abdurrahman b. Bayram 05 Muharrem 1046 9 Haziran 1636 
540 İsmihan Hatun bnt. Sefer 20 Cemaziyelahir 1085 21 Eylül 1674 
541 İsmihan Hatun bnt. Sefer 20 Cemaziyelahir 1085 21 Eylül 1674 
542 Abdülkerim b. Murat 15 Şevval 1086 2 Ocak 1676 
543 Ümmügülsüm bnt. elhac Mehmed 18 Şevval 1086 5 Ocak 1676 
544 Mehmed Efendi b. Abdülhalim Efendi 01 Zilhicce 1090 3 Ocak 1680 
545 Mehmed Ağa b. Abdi 02 Cemaziyelahir 1090 11 Temmuz 1679 
546 Fatma bnt. Abdurrahman 25 Rebiülahir 1090 5 Haziran 1679 
547 Halil Ağa b. Mehmed 25 Recep 1090 1 Eylül 1679 
548 Halil Ağa b. Mehmed 20 Recep 1090 27 Ağustos 1679 
549 Mehmed Efendi b. Yusuf Efendi 2 Ramazan 1090 7 Ekim 1679 
550 Rabia Hatun 20 Safer 1093 28 Şubat 1682 
551 Mahmut Efendi b. Mustafa 01 Rebiülevvel 1056 17 Nisan 1646 
552 Fahrunnisa bnt.Memi 13 Muharrem 1093 22 Ocak  1682 
553 Neslihan Hatun bnt. Bostan 18 Zilhicce 1092 29 Aralık 1681 
554 Emine Hatun bnt. Evliya 2 Muharrem 1052 2 Nisan 1642 
555 Veli Çelebi b. Ali 27 Ramazan 1092 10 Ekim 1681 
556 Ali b. Ahmed 01 Cemaziyelahir 1038 26 Ocak 1629 
557 Abdurrahman b. Yunus 05 Zilhicce 1034 8 Eylül 1625 
558 Piyale b. Abdullah 23 Cemaziyelahir 1092 10 Temmuz 1681 
559 Şaban b. Yusuf 03 Cemaziyelahir 1092 20 Haziran 1681 
560 Ayşe bnt. Sefer 24 Muharrem 1090 7 Mart 1679 
561 Hoca Muslihiddin 18 Zilhicce 1088 11 Şubat 1678 
562 Hasan dede 17 Cemaziyelevvel 1027 12 Mayıs 1618 
563 Mahmud Çelebi b. Sefer 25 Zilkaade 1088 19 Ocak 1678 
564 Abdulkadir b. Mehmed 8 Şevval 1087 14 Aralık 1676 
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565 Mustafa b. Himmet 05 Ramazan 1087 11 Kasım 1676 
566 Ahmet Efendi b. Hüseyin  2 Cemaziyelahir 1082 6 Ekim 1671 
567 Mehmed Efendi b. Abdülmümin 15 Safer 1056 2 Nisan 1646 
568 Hürrem b. Abdullah 15 Recep 1021 11 Eylül 1612 
569 Hasan b. Abdullah 05 Şaban 1045 14 Ocak 1636 
570 Perviz b. Abdullah 19 Safer 1079 29 Temmuz 1668 
571 Ahmed b. İlyas 13 Zilkaade 1083 2 Mart 1673 
572 Mahmud Çelebi b. Ahmed 25 Zilhicce 1031 31 Ekim 1622 
573 Mehmed b. Cafer 1 Cemaziyelevvel 1017 13 Ağustos 1608 
574 Abide  Hatun 05 Zilhicce 1024 26 Aralık 1615 
575 Saadet Hatun bnt. Mehmed 15 Safer 1023 27 Mart 1614 
576 Ümmi Hatun bnt. İbrahim 25 Muharrem 1025 13 Şubat 1616 
577 Ziyare Hatun bnt. Mahmud 15 Safer 1025 4 Mart 1616 
578 Timur b. Sinan 04 Safer 1025 22 Şubat 1616 
579 Fatma Hatun bnt. Ali 25 Rebiülahir 1025 12 Mayıs 1616 
580 Hasan Bey b. Abdullah 5 Safer 1025 23 Şubat 1616 
581 Kerime Hatun bnt. Yahya 15 Rebiülahir 1025 2 Mayıs 1616 
582 Yahya Bekir b. Mehmed 25 Rebiülahir 1025 12 Mayıs 1616 
583 Receb Dede b. Mehmed 01 Cemaziyelevvel 1029 4 Nisan 1620 
584 İsa Efendi b. Şeyh hüsam 01 Cemaziyelevvel 1029 4 Nisan 1620 
585 Mülayime bnt. Abdulvahhab 07 Rebiülevvel 1028 22 Şubat 1619 
586 Hatice Hatun bnt. Mustafa  25 Rebiülahir 1028 11 Nisan 1619 
587 Fahriye bnt. Mustafa 25 Zilhicce 1028 3 Aralık 1619 
588 Emine bnt. Mehmed 25 Muharrem 1029 1 Ocak 1620 
589 Bayram b. Mehmed 05 Rebiülevvel 1029 9 Şubat 1620 
590 Fatma Hatun bnt. Ali 15 Şaban 1029 16 Temmuz 1620 
591 Mehmed b. Abdullah 05 Rebiülahir 1029 10 Mart 1620 
592 Mustafa b. Hasan 05 Rebiülahir 1029 10 Mart 1620 
593 Şerife Hatun bnt. Mustafa 05 Rebiülahir 1027 1 Nisan 1618 
594 Ayşe Hatun bnt. İsa 01 Zilhicce 1085 26 Şubat 1675 
595 Sadullah Ali Efendi 22 Muharrem 1097 19 Aralık 1685 
596 Mustafa b. Receb 05 Recep 1027 28 Haziran 1618 
597 Aişe Hatun 01 Zilhicce 1085 26 Şubat 1675 
598 Mehmed Çavuş b. Malkoç 05 Rebiülahir 1027 1 Nisan 1618 
599 Hasan b. Hüseyin  18 Muharrem 1086 14 Nisan 1675 
600 Mehmed b. Hamza  25 Safer 1024 26 Mart 1615 
601 Mihriban Hatun bnt. Abdullah 05 Rebiülevvel 1024 4 Nisan 1615 
602 İbrahim b. Süleyman 05 Muharrem 1024 4 Şubat 1615 
603 İbrahim b. Abdullah 15 Recep 1030 5 Haziran 1621 
604 Piyale b. Abdullah 15 Rebiülahir 1030 9 Mart 1621 
605 Mümine Hatun bnt. Mehmed 23 Zilhicce 1028 1 Aralık 1619 
606 Müslihiddin Halife b. Mehmed 15 Rebiülevvel 1031 28 Ocak 1622 
607 Kademi Hatun bnt. Abdullah 25 Muharrem 1058 20 Şubat 1648 
608 Ebubekir Çelebi b. Mahmud 05 Ramazan 1030 24 Temmuz 1621 
609 Kasım b. Esseyyit Ahmed 15 Zilkaade 1029 12 Ekim 1620 
610 Mustafa b. Kasım 26 Zilkaade 1030 12 Ekim 1621 
611 Emine Hatun bnt. Mustafa 25 Rebiülevvel 1087 7 Haziran 1676 
612 Mustafa b. Yusuf 26 Zilhicce 1018 22 Mart 1610 
613 Aişe Hatun bnt. Perviz  15 Şevval 1019 31 Aralık 1610 
614 Sitti Hatun bnt. Ahmed 15 Rebiülahir 1017 29 Temmuz 1608 
615 Gülşen Hatun bnt. Abdullah 01 Şaban 1019 19 Ekim 1610 
616 Ayşe Hatun 27 Zilhicce 1081 7 Mayıs 1671 
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617 Ayşe Hatun bnt Mehmed 04 Zilhicce 1081 14 Nisan 1671 
618 Raziye Hatun bnt. Bayram 13 Zilkaade 1081 24 Mart 1671 
619 Mehmed Ali b. Hasan 2 Rebiülevvel 1087 15 Mayıs 1676 
620 Yasemin Hatun bnt. Abdullah 25 Rebiülevvel 1017 9 Temmuz 1608 
621 Ümmügülsüm bnt. Mehmed 5 Rebiülevvel 1095 21 Şubat 1684 
622 Şem'i Hatun bnt. Ali 05 Zilkaade 1022 17 Aralık 1613 
623 Ayşe bnt. Selman 25 Safer 1026 4 Mart 1617 
624 Ali b. Ali 30 Cemaziyelevvel 1052 26 Ağustos 1642 
625 Rabia Hatun bnt. El hac Mehmed 12 Cemaziyelevvel 1052 8 Ağustos 1642 
626 Rabia Hatun bnt. Ahmed 10 Rebiülevvel 1052 8 Haziran 1642 
627 Mümine Hatun bnt. Keyvan 05 Ramazan 1043 5 Mart 1634 
628 Ahmed b. İbrahim 5 Rebiülevvel 1050 25 Haziran 1640 
629 Gülale Hatun bnt. Abdullah 20 Şevval 1051 22 Ocak 1642 
630 Kerime Hatun. Bnt. Mehmed 10 Zilhicce 1052 1 Mart 1643 
631 Emine Hatun bnt. Evliya 2 Muharrem 1052 2 Nisan 1642 
632 Sakine Hatun bnt. Budak 05 Muharrem 1052 5 Nisan 1642 
633 Ömer b. Ebu Bekir 28 Recep 1050 13 Kasım 1640 
634 Mülayim bnt. Abdullah 01 Muharrem 1052  1 Nisan 1642 
635 Ali b. Terani 10 Rebiülevvel 1052 8 Haziran 1642 
636 Rabia Hatun bnt. Ahmed 01 Rebiülevvel 1052 30 Mayıs 1642 
637 Abdulmu'ti Çelebi b. Mehmed 26 Cemaziyelevvel 1032 28 Mart 1623 
638 Hişam b. Şahabeddin Ağa  20 Zilhicce 1088 13 Şubat 1678 
639 Ali Hoca b. Ahmed 30 Cemaziyelevvel 1023 8 Temmuz 1614 
640 Mustafa b. Mehmed ve İlyas b. Ahmed 25 Ramazan 1022 8 Kasım 1613 
641 Hızır b. Abdullah 03 Recep 1023 9 Ağustos 1614 
642 Fatma Hatun bnt. Mehmed 05 Cemaziyelevvel 1021 4 Temmuz 1612 
643 Hüma Hatun bnt. Abdullah 05 Rebiülevvel 1021 6 Mayıs 1612 
644 Mehmed b. Hızır  05 Rebiülevvel 1021 6 Mayıs 1612 
645 Zahide Hatun bnt. Cafer 15 Cemaziyelevvel 1020 26 Temmuz 1611 
646 Ramazan Dede b. Hüseyin 25 Cemaziyelahir 1020 4 Eylül 1611 
647 İsmihan Hatun bnt. Mustafa 15 Cemaziyelevvel 1018 16 Ağustos 1609 
648 Ayni Hatun bnt. Kasım 25 Ramazan 1015 24 Ocak 1607 
649 Yusuf Bey b. Mehmed 15 Şevval 1017 22 Ocak 1609 
650 Emine Hatun bnt. Mehmed 25 Ramazan 1017 2 Ocak 1609 
651 Hamza Çelebi b. Mustafa 25 Rebiülahir 1017 8 Ağustos 1608 
652 Mehmed b. Abdullah 05 Cemaziyelevvel 1017 17 Ağustos 1608 
653 Pervane bnt. Abdullah 25 Cemaziyelahir 1012 30 Kasım 1603 
654 Hasan b. Halil 25 Cemaziyelevvel 1012 31 Ekim 1603 
655 Fatma Hatun bnt. Ali 15 Zilkaade 1051 15 Şubat 1642 
656 Halime Hatun bnt. Piri Bey 05 Safer 1051 16 Mayıs 1641 
657 Halime Hatun bnt. Piri bey 05 Safer 1051 16 Mayıs 1641 
658 Yasemin Hatun bnt. Abdullah 01 Rebiülevvel 1055 27 Nisan 1645 
659 Karakezban bnt. Abdullah 25 Rebiülevvel 1055 21 Mayıs 1645 
660 Huban Hatun bnt. Mehmed Çelebi 01 Cemaziyelevvel 1055 25 Haziran 1645 
661 Mehmed Efendi b. Abdulmümin 15 Safer 1056 2 Nisan 1646 

662 
Ahmed Efendi b. Hıdır ve Mustafa Çelebi b. 
Abdünnebi 01 Şaban 1056 12 Eylül 1646 

663 Gevher Hatun bnt. Ramazan 23 Cemaziyelevvel 1058 15 Haziran 1648 
664 Hasan b. Mustafa  21 Recep 1056 2 Eylül 1646 
665 Hasan Dede b. Mustafa 14 Cemaziyelevvel 1056 28 Haziran 1646 
666 Siyavuş bnt Abdurahman 12 Rebiülevvel 1059 26 Mart 1649 
667 Rahime bnt. Abdulmennan 14 Rebiülahir 1058 8 Mayıs 1648 
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668 Rahime bnt. Abdullah 20 Cemaziyelevvel 1057 23 Haziran 1647 
669 Mahmud Efendi b. Mustafa 01 Rebiülevvel 1057 6 Nisan 1647 
670 Emiri b. Elhac Hüseyin 01 Rebiülevvel 1057 6 Nisan 1647 
671 Ayşe Hatun bnt. İvaz 8 Safer 1057 15 Mart 1647 
672 Safiye bnt. Himmet 25 Şevval 1056 4 Aralık 1646 
673 Hanım Hatun bnt. Mehmed 28 Rebiülahir 1082 3 Eylül 1671 
674 Ayşe Hatun bnt.Mustafa 23 Safer 1054 1 Mayıs 1644 
675 Mehmed b. Şaban  14 Zilkaade 1053 24 Ocak 1644 
676 Seniyye Hatun bnt. İbrahim 05 Cemaziyelahir 1053 21 Ağustos 1643 
677 Kamile Hatun bnt. Abdullah 15 Muharrem 1053 5 Nisan 1643 
678 Ahmed Bey b. Hızır 04 Zilhicce 1052 23 Şubat 1643 
679 Mehmed Çelebi b. Hamza 05 Şevval 1052 27 aralık 1642 
680 Mustafa Çelebi  17 Safer 1067 5 Aralık 1656 
681 Saliha Hatun bnt. Abdulvahab 20 Muharrem 1067 8 Kasım 1656 
682 İhsan bnt. Ahmed 01 Muharrem 1066 31 Ekim 1655 
683 Rahime Hatun bnt. Bestan 05 Recep 1066 29 Nisan 1656 
684 Pervin bnt. Abdullah 01 Muharrem 1066 31 Ekim 1655 
685 Rahime Hatun bnt. Bestan 05 Recep 1066 29 Nisan 1656 
686 Ayni hatun bnt. Hüdaverdi 06 Muharrem 1048 20 Mayıs 1638 
687 Mehmed b. Ali 18 Şaban 1047 5 Ocak 1638 
688 Kerime Hatun bnt. İsa 23 Muharrem 1051 4 Mayıs 1641 
689 Mehmet Çelebi b. Ömer 15 Rebiülahir 1099 18 Şubat 1688 
690 Mustafa b. İbrahim 15 Rebiülahir 1047 6 Eylül 1637 
691 Ahmed b. Mehmed 19 Rebiülevvel 1047 11 Ağustos 1637 
692 Saniye Hatun bnt. Musa 7 Rebiülevvel 1047 30 Temmuz 1637 
693 Kamer Hatun bnt. Abdulkerim 05 Zilhicce 1046 30 Nisan 1637 
694 Ümmühan Hatun bnt. Hasan 01 Şaban 1046 29 Aralık 1636 
695 İvaz Efendi b. Mahmud 25 Rebiülevvel 1040 1 Kasım 1630 
696 Hamide Hatun bnt. Abdullah 01 Cemaziyelahir 1048 10 Ekim 1638 
697 Saliha Hatun bnt. İbrahim 12 Recep 1048 19 Kasım 1638 
698 Ayşe Hatun bnt. Sinan 09 Zilkaade 1048 14 Mart 1639 
699 Kamer hatun bnt Yusuf 22 Zilhicce 1048 26 Nisan 1639 
700 Zeyneb bnt. Şehsuvar 23 Zilkaade 1051 23 Şubat 1642 
701 Hasan b. Abdullah 12 Recep 1054 14 Eylül 1644 
702 Abdullah Çavuş b. Sultan Ali 25 Rebiülevvel 1046 27 Ağustos 1636 
703 Mustafa Çelebi b. Mehmed 01 Recep 1046 29 Kasım 1636 
704 Ayşe Hatun bnt. Ebubekir 15 Rebiülevvel 1052 13 Haziran 1642 
705 Yahya Efendi b.  Elhaca Mehmed 19 Zilkaade 1046 14 Nisan 1637 
706 Mustafa Çelebi b. Elmerhum Mehmed Çavuş 05 Zilhicce 1044 22 Mayıs 1635 
707 Kamer Hatun bnt. Abdullah 25 Rebiülevvel 1044 18 Eylül 1634 
708 Abdulkadir b. Ahmed 18 Rebiülevvel 1045 1 Eylül 1635 
709 Muharrem çelebi b. Hüseyin 05 Şevval 1045 13 Mart 1636 
710 Abdüşşefik b. Elhac Derviş 15 Rebiülevvel 1032 17 Ocak 1623 
711 Alemşah Hatun bnt. Yakup 25 Cemaziyelevvel 1045 6 Kasım 1635 
712 Hidayet Hatun bnt. Abdulvedid 25 Şaban 1044 13 Şubat 1635 
713 Memi b. Ebubekir 15 Şaban 1044 3 Şubat 1635 
714 Kerime Hatun bnt. Kurt 25 Zilhicce1039 5 Ağustos 1630 
715 Kerime Hatun bnt. Kurt 25 Zilhicce 1039 5 Ağustos 1630 
716 Rahime Hatun bnt. Bestan 05 Recep 1066 29 Nisan 1656 
717 Fatma Hatun bnt. Abdullatif 20 Zilhicce 1036 1 Eylül 1627 
718 Bostan Efendi b. Hamza 15 Zilhicce 1035 7 Eylül 1626 
719 Hasan dede b. Abdullah 17 Cemaziyelevvel 1027 12 Mayıs 1618 
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720 Mülayim Hatun bnt. Abdullah 25 Şevval 1023 28 Kasım 1614 
721 Osman b. Abdullah 24 Recep 1013 16 Aralık 1604 
722 Emin b. Şerif 05 Safer 1029 11 Ocak 1620 
723 Ali bey b. Mirza 07 Rebiülahir 1028 24 Mart 1619 
724 Gülahmer bnt. Abdullah 15 Muharrem 1012 25 Haziran 1603 
725 Meleksima bnt. Belkıs Abdullah 25 Rebiülahir 1035 24 Ocak 1626 
726 Mehmed Efendi b. Mevlana Mehmed Efendi 15 Cemaziyelahir 1031 27 Nisan 1622 
727 Emin b. Şerif 05 Safer 1029 11 Ocak 1620 
728 Mehmed Efendi b. Mevlana Mehmed Efendi 05 Zilhicce 1020 8 Şubat 1612 
729 Vasıf b. İshak 15 Şaban 1055 6 Ekim 1645 
730 Ahmed b. Mehmed 24 Cemaziyelevvel 1057 27 Haziran 1647 
731 Belkıs bnt. Mehmet 16 Şevval 1068 17 Temmuz 1658 
732 Hüsam b. Ali 24 Şevval 1018 20 Ocak 1610 
733 İsmail Efendi b. Halil 05 Zilkaade 1030 21 Eylül 1621 
734 Veli Çelebi b. Ali 05 Zilhicce 1056 12 Ocak 1647 
735 Müşade Hatun bnt. Mehmet Çelebi 01 Cemaziyelahir 1055 25 Temmuz 1645 
736 Ümmühan bnt. Hüseyin 23 Safer 1013 21 Temmuz 1604 
737 Muhyiddin b. Ali 16 Şevval 1055 5 Aralık 1645 
738 Birdane Hatun bnt. Abdullah 15 Ramazan 1055 4 Kasım 1645 
739 Fatma bnt. Şaban 23 Zilhicce 1060 17 Aralık 1650 
740 Kulu b. Mirza 05 Şevval 1060 1 Ekim 1650 
741 Mehmed Efendi b.el hac Durmuş 26 Zilkaade 1060 20 Kasım 1650 
742 Mehmed Efendi b. Durmuş 01 Şaban 1066 25 Mayıs 1656 
743 Emine Hatun bnt. Durmuş 15 Safer 1071 20 Ekim 1660 
744 Muharrem Dede b. Şaban 15 Cemaziyelahir 1066 10 Nisan 1656 
745 Yusuf b. Hızır 15 Safer 1066 14 Aralık 1655 
746 Osman Efendi b. Mustafa Çelebi 18 Cemaziyelevvel 1075 7 Aralık 1664 
747 Şerife Ayşe Hatun bnt. Pir Melik (Melek) Çelebi 05 Cemaziyelahir 1096 9 Mayıs 1685 
748 Abdurrahman b. Mehmed 15 Safer 1039 4 Ekim 1629 
749 Fatma Hatun bnt. Behram 02 Recep 1074 30 Ocak 1664 
750 Mehmed Efendi b. Ali Halife 05 Recep 1039 18 Şubat 1630 
751 Kerime Hatun bnt. Budak 25 Safer 1075 17 Eylül 1664 
752 Hasan b. Mirşah 29 Safer 1075 21 Eylül 1664 
753 Rahime Hatun bnt. Mehmed 10 Safer 1076 22 Ağustos 1665 
754 Fatma bnt. Derviş Mehmed 15 Recep 1076 21 Ocak 1666 
755 Neslihan bnt. Ebubekir 20 Recep 1076 26 Ocak 1666 
756 Ayşe bnt. Ali 20 Recep 1077 16 Ocak 1667 
757 Ebubekir Efendi b. Mahmud Dede 2 Şevval 1077 28 Mart 1667 
758 Ümmühan Hatun bnt. Bayezid 18 Recep 1078 3 Ocak 1668 
759 Mehmed b.Halil 07 Şaban 1078 22 Ocak 1668 
760 İsmihan bnt. Hüseyin 29 Safer 1099 4 Ocak 1688 
761 Ayşe Hatun bnt. Sinan 15 Cemaziyelahir 1091 13 Temmuz 1680 
762 Rahime bnt. Abdullah 10 Recep 1091 6 Ağustos 1680 
763 Ayşe Hatun bnt. Hüdaverdi 27 Zilkaade 1091 19 Aralık 1680 
764 Ayşe Hatun bnt. Ali Beşe 10 Muharrem 1091 11 Şubat 1680 
765 Raziye bnt. Abdullah 18 Zilhicce 1085 15 Mart 1675 
766 Mehmed Efendi b. Abdulhalim 10 Cemaziyelevvel 1086 2 Ağustos 1675 
767 İsmihan Hatun bnt. Sefer 28 Zilkaade 1086 13 Şubat 1676 
768 Hamza b. Musa Dede 2 Ramazan 1079 3 Şubat 1669 
769 Şerife Rukiye Hatun bnt. Mehmed 28 Şevval 1080 21 Mart 1670 
770 İsmihan Hatun bnt. Abdullah 4 Rebiülevvel 1069 30 Kasım 1658 
771 Fatma bnt. Memi 09 Cemaziyelevvel 1081 24 Eylül 1670 
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772 Ali b. Ali 07 Recep 1060 6 Temmuz 1650 
773 Şahnisa bnt. Ali 25 Recep 1060 24 Temmuz 1650 
774 Yusuf b. Mehmed 24 Şaban 1060 22 Ağustos 1650 
775 Mehmed Efendi b. Durmuş 26 Şevval 1060 22 Ekim 1650 
776 Şerife Selime Hatun bnt. Mehmed Emin 05 Şevval 1084 13 Ocak 1674 
777 Ali Efendi b. İbrahim 15 Cemaziyelahir 1084 27 Eylül 1673 
778 Ali Efendi b. İbrahim  15 Cemaziyelahir 1084 27 Eylül 1673 
779 Rabia Hatun bnt. Ali 15 Cemaziyelahir 1056 29 Temmuz 1646 
780 Haydar b. Abdullah 25 Rebiülahir 1056 10 Haziran 1646 
781 Şaban b. Celalettin 25 Rebiülahir 1016 19 Ağustos 1607 
782 İsmihan Hatun bnt. Oruç 07 Ramazan 1059 14 Eylül 1649 
783 Ali b. Hamza  22 Recep 1059 1 Ağustos 1649 
784 Fazlı Efendi b. İsmail 15 Recep 1059 25 Temmuz 1649 
785 Süleyman b. Emrullah 26 Zilkaade 1063 18 Ekim 1653 
786 Hatice bnt. Osman  02 Rebiülahir 1064 20 Şubat 1654 
787 Ünzile Hatun bnt. Sefer 27 Cemaziyelevvel 1012 2 Kasım 1603 
788 Mahmud b. Durmuş 29 Rebiülevvel 1012 6 Eylül 1603 
789 Mehmed b. Elhac Ferhad 3 Rebiülahir 1011 20 Eylül 1602 
790 Meryem bnt. Murad 05 Recep 1037 11 Mart 1628 
791 Meryem bnt. Murad 05 Recep 1037 11 Mart 1628 
792 Mehmed b. Mustafa 2 Recep 1037 8 Mart 1628 
793 Mustafa Ağa b. Hüseyin 05 Recep 1037 11 Mart 1628 
794 Mahmud ve elhac Yusuf b. Elhac Abdünnebi 18 Ramazan 1017 26 Aralık 1608 
795 Abdülaziz Efendi b. Karaçelebizade Hüsameddin 21 Rebiülevvel 1066 18 Ocak 1656 
796 Abdülaziz Efendi b. Karaçelebizade Hüsameddin 21 Rebiülevvel 1066 18 Ocak 1656 
797 Abdülaziz Efendi b. Karaçelebizade Hüsameddin 20 Cemaziyelahir 1066 15 Nisan 1656 
798 Abdülaziz Efendi b. Karaçelebizade Hüsameddin 15 Cemaziyelahir 1066 10 Nisan 1656 
799 Mehmed b. Hüsameddin 15 Rebiülevvel 1026 23 Mart 1617 
800 Mehmed b. Hüsameddin 01 Muharrem 1026 9 Ocak 1617 
801 Halil b. Şaban 25 Rebiülahir 1040 1 Aralık 1630 
802 Mustafa b. Bali 25 Safer 1040 3 Ekim 1630 
803 Mustafa Çelebi b. Elmerhum Şeyh Hasan Efendi 27 Cemaziyelevvel 1040 1 Ocak 1631 
804 Mehmet b. Ramazan 15 Şevval 1040 17 Mayıs 1631 
805 Fatma Hatun bnt. Mehmed 10 Rebiülahir 1087 22 Haziran 1676 
806 Nasrullah b. Abdurrahman 05 Rebiülahir 1016 30 Temmuz 1607 
807 Nasrullah b. Abdurrahman 15 Rebiülahir 1016 9 Ağustos 1607 
808 Fatma Hatun bnt. Musa 25 Cemaziyelevvel 1016 17 Eylül 1607 
809 Ümmü Hatun bnt. Osman 25 Şaban 1016 15 Aralık 1607 
810 Hasan Çelebi b. Mehmet 19 Şaban 1016 9 Aralık 1607 
811 Gülendam bnt. Tondar 15 Recep 1078 31 Aralık 1667 
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Ek 6.Mahmud ve Yusuf b. Abdunnebi Vakfiyesi (Örnek) 
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Ek 7: Rahime Hatun binti Bestan Vakfiyesi (Örnek) 
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Ek 8: Yunan Veledi Nikola Vakfiyesi (Örnek) 
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ÖZET 
 
 

BAŞOL, Samettin. Kentleşme, Ekonomi ve Sosyal Hayat 
Yönleriyle 17. Yüzy ı l Bursa Vakıf lar ı. Doktora  Tezi. Ankara, 
2008.   

 
 Bu çalışmada, 17. yüzy ı lda Bursa’da kurulan vakıf lar ın, 

çeş i t l i  yönlerden durumu incelenmişt ir. Bu bağ lamda; vakıf lar ın 

coğrafî ve kronolojik dağ ı lım ı, gelir kaynaklar ı ve ekonomik 

yap ısı, sosyal statü ve cinsiyetlerine göre vakıf kurucular i le  

vakıf lar ın yönlendiğ i  hizmet alan ve amaçlar ı bu araştırman ın 

ana bölümlerini oluşturmuştur. 

 Osmanlılar döneminde vakıf lar, toplumun ihtiyaç 

duyabileceğ i  tüm hizmet alanlar ında faaliyet yürütmüş lerdir.  

Vakfiyelere göre 17. yüzyı lda Bursa’da, kiş i ler taraf ından değiş ik  

tür ve nitelikte, çok sayıda vakıf kurulmuştur (belgelere yansıyan 

811 vakıf).  Bunlar, şehirde dağ ılm ış durumdad ır. Öyle ki 17. 

yüzyı lda hemen hemen Bursa mahallelerinin tümünde bir veya 

birden fazla vakıf  oluşturulmuştur. Bu vakıf lar şehirde, kamu, 

belediye, sosyal, kültürel, t icaret, eğ i t im, din alanlar ında ve 

kurumlar ında, pek çok toplumsal hizmetin yürütülmesine katkı 

sağ lam ış lard ır. Bunlardan, mescit, cami,  tekke giderlerini  

karşı lamak gibi  dinî hizmetlerle i lgil i  kurulanlar, 17. yüzyı l  

Bursa’sında ön plana çıkm ıştır. Göze çarpan diğer bir önemli  

konu da, bir mahallenin ortak giderlerini karşılamak için kurulmuş  

“avar ız vakıf lar ı”n ın çokluğudur. 

 Bursa’da, vakıf kuranlar ın çoğunluğunu, başta “saray 

mensubu” kad ınlar olmak üzere devlet görevli leri  denilen “askerî 

sın ıf” oluşturmuştur. Halktan esnaf, tüccar ve mesleğ i  

belirlenemeyen kiş i ler de, vakıf lar kurmuş lard ır. Bu bilgilere göre 

Bursa’da, kentin ve toplumun çeş i t l i  ihtiyaçlar ın ın 

karşı lanmasında; şehirde, yöneticilerden halka, erkeklerden 

kad ınlara tüm gruplar ın ortak ve bil inçli bir çalışması olmuştur. 
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Şehir halkı vakıf kurmak yoluyla şehrin sosyal ve kültürel  

yaşantısına, imar ına katkıda bulunmuş lard ır.  

 Bursa’da kurulan vakıf lardan, mahalle halkı, fakirler, 

köleler, azatlılar, gelip geçen yolcular, mektep ve medrese 

öğrencileri, gezgin ve tüccarlar gibi hemen tüm guruplar 

yararlanm ış lard ır.  

 Vakıf kurucular, vakıf lar ına gelir sağ lamak için şehirde; ev,  

oda, dükkan, han, hamam, bedesten, para, şehir çevresinde de 

tar ım arazisi, çift l ik,  değ irmenler, bağ ve bahçeler  

vakfetmiş lerdir.  
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ABSTRACT 
 

 
BAŞOL, Samettin. 17th Century Bursa Waqfs in Terms of 
Urbanisation, Economy and Social Life. Doctoral Thesis. Ankara, 
2008 

 
 

In this study, the situation of foundations established in 

Bursa in 17th Century, in various aspects has been examined. In 

this context, the geographical and chronological distribution of 

Foundations, income sources and economical structure, founders 

of foundations according to their social status quo and sexuality 

together with service f ield and objectives, directed by these 

foundations, have constituted the parts and the objectives of this 

study. 

 

The foundations during Ottoman Era carried out their 

activit ies in all the fields which the society required. In 

accordance with deed of trust of a pious foundation, a lot of 

foundations in different type and quality have been established in 

Bursa in 17th Century by people (the ones those reflected to the 

deeds, there were 811 foundations). These are in a distributed 

situation in the city, in such a way that almost in all the districts 

one or more than one foundation was established in 17th 

Century. These foundations contributed a lot in carrying out a lot 

of social services in public, municipality, social, cultural,  

commercial, education and religion f ield and institutions of the 

city. From these those established related with religious service, 

such as to meet the expenditures of temple, mosque, dervish 

lodges, came forward in 17th Century Bursa. Another signif icant  

aspect that draws attention is the abundance of “pious 

foundation out of whose accrued income extraordinary taxes and 

other expenses of a district were paid”.  
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The majority of the people who established foundations in 

Bursa were constituted mainly by the women “who belong to 

palace” and state off icers that were called as “mil itary class”.  

Persons, such as tradesman, merchant and people whose 

professions are not known from the public, have established 

foundations. In accordance with this information, in Bursa in 

meeting the various requirements of the city and the society,  

there has been a common and conscious study of all groups,  

from administrators to public, from men to women. The people of 

the city, contributed to the social and cultural l ife and public 

improvement of the city by establishing foundation.  

 

Almost all groups of the public of the district, such as the 

poor, the slaves, freed, passengers who come and go by,  

students of schools and Muslim theological schools, travelers 

and merchants have taken advantage. 

 

Founders of the foundations, devoted houses, rooms, 

shops, inns, public baths central building in the covered Bazaar, 

money, agricultural f ield in the vicinity of the city, farm, mil l and 

gardens to provide income to their foundatios.  
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