T.C
Mardin Artuklu Universitesi
Sosyal Bilimler Enstitiisii

Tarih Anabilim Dali

Yiksek Lisans Tezi

XVIII. YUZYILIN ILK YARISINDA
DIYARBEKIR’DE DINI HAYAT VE KURUMLAR
(1732-1747)

Erkan SERIM

Danigsman

Dr. Ogr. Uyesi Ercan GUMUS

Mardin-2019



T.C.
MARDIN ARTUKLU UNIiVERSITESI
SOSYAL BIiLIMLER ENSTITUSU

TEZ ONAYI

Enstitimiiz Tarih Anabilim Dali 17751015 numarali 6grencisi Erkan SERIM’in
hazirladigr “18. Yiizyilda Diyarbekir’de Dini Hayat ve Kurumlar (1732-1747)” baslikl
yiiksek lisans tezi ile ilgili Tez Savunma Sinavi, Lisansiistii Egitim-Ogretim ve Smav
Yonetmeligi uyarinca 17/05/2019 Cuma giinii saat 15:00°te yapilmig, tezin onayma oy

coklugu/oybirligiyle karar verilmistir.

Uye :Dr. Ogr. Uyesi Hakan KAYA,

Uye :Dr. Ogr. Uyesi M. Rez

Danisman :Dr. Ogr. Uyesi

ONAY:
Bu tezin kabulii, Enstitii Yonetim Kurulu’nun ...... /..../2019 tarih ve ...... [oe.... sayili karar1

ile onaylanmustir.

..... /.....12019
Enstitii Midiirii
Dog. Dr. Omer BOZKURT


PC
??�K�u�r�_�u�n� �K�a�l�e�m


ONSOZ
Diyarbekir, Osmanli Devleti smnirlart igerisinde devletin sosyolojik
Ozelliklerini yansitan olduk¢a 6nemli bir sehirdir. Bir¢ok acidan farkli arastirma
konularinda ele alinan Diyarbekir hakkinda XVIII. yiizyilda cesitli g¢alismalar
yapilmasina ragmen, dini agidan genel anlamda bir ¢aligma yapilmamistir. Devletin
Tuttugu Ser’iyye sicillerinden yola ¢ikarak yapilan aragtirmalarla konumuzu
temellendirip ¢aligmanin sinirlarin1 buna gore belirledik. Bu kapsamda dénemin dini

gruplarini, kurumlarini ve vakiflarini ele alarak incelemeye calistik.

Biitiin incelemeler sonucunda Miisliiman ve zimmi halka dair bir¢ok bilgiye
ve belgeye ulagsmak miimkiin oldu. Giindelik hayatta dinin 6nemini, sehirde bulunan
dini gruplar ile ibadethaneler arasindaki iliskiyi ve sehrin etnik yapisi ile mezhepler
arasinda nasil bir baglant1 bulundugunu arastirip yazmaya calistik. Biitiin incelemeler
ve elde edilen bulgular 1s181nda Diyarbekir’in ¢ok fazla dini ve bunlara hizmet eden
ibadethanelerle egitim kurumlarin1 biinyesinde barindirdigim1 = gordiik. Tabi
konumuzu XVIII. yiizy1l 6zelinde ele alsak da sadece bu yiizyila dair belge ve
bulgularla konuyu aktarmamiz zor olacagindan, dnceki ve sonraki yiizyillara dair
bazi aragtirmalar1 ve belgeleri de kullandik. Netice olarak ise Osmanli Devleti’nin bir
parcast olan Diyarbekir’in, devlet hangi durumdaysa bundan etkilendigini ve

toplumsal yapisinin buna gore sekillendigini gordiik.

Bu kisminda 6ncelikle yazim agamasinda beni cesaretlendiren, yonlendiren ve
yol gosteren degerli hocam Dr. Ogr. Uyesi Ercan Giimiis’e tesekkiirii bir borg
bilirim. Ayrica tezimi bir editor goziiyle okuyup degerlendiren sevgili esim Mizgin
Serim’e, hatalarimi1 goriip diizeltmeme yardimci olan degerli arkadasim Servet
Dirihan’a ve bu siire¢ icerisinde beni cesaretlendiren, yardimlarini esirgemeyen

herkese ayr1 ayr1 tesekkiir ederim.

Erkan SERIM
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18. Yiizyilda Diyarbekir’de Dini Hayat ve Kurumlar (1732-1747)

Erkan SERIM
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Din Ortadogu’da sosyo-kiiltiirel yapinin sekillenmesi lizerinde son derece etkili bir
dinamiktir. Esasen bu sadece Ortadogu’nun degil, dogu kiiltlirlerinin tamamu igin gegerli bir
tespittir. Dinler yerlestikleri cografyalarda gerek devletlerarasi diplomasiyi, gerekse
sosyolojik agidan insan iliskilerini etkilemektedir. Oyle ki dinlerin ortaya ciktig,
medeniyetin dogup uzun siire olgunlastigi On Asya ve Mezopotamya topraklari, giiniimiizde
dahi tartisma ve c¢atigmalarin odak noktasindadir. Ortadogu halklarinin omzuna aldig1 bu
hassas mirasin sistemlestirilerek siirekli giindemde tutulmasi ve bolgeye hiikmetmenin yolu
olmasi nedeniyle din, daha uzun yillar lizerine aragtirmalar yapilabilecek tarihsel bir olgudur.
Dinin bolge iizerindeki etkisi i¢in yazilanlar XVIII. yiizy1l Diyarbekir’i i¢inde gecerlidir.
Zira Diyarbekir bu tarihte heniiz dinsel ve sosyolojik doniigiimiinii saglayamamis, XVIIL
yiizyilda aldigr ve verdigi gocler, yasadigi kitlik ve dogal afetlerle Osmanli Devleti’nin
iktisadi ve idari anlamda gerileyisinden nasibini almistir. Bu yiizyilda sehre gelen
seyyahlarin seyahatnameleri, XVIII. yiizyll Diyarbakir Ser’iyye Sicilleri ile yapilan
arastirmalar, ylizyilin sonuna kadar da kentin ¢ok inangli ve ¢ok dilli kiiltiirel dokusunu
korudugunu ancak buna ragmen gelecekte kozmopolit yapisini koruyamayacagini ispat

etmistir.

Anahtar Sézciikler: Diyarbekir, Osmanli Devleti, Din, Mezhep.



ABSTRACT

Master Thesis
Religions Life and Institutions in Diyarbekir in the 18th Century (1732-1747)

Erkan SERIM
Mardin Artuklu University
Institute of Social Sciences

Department of History

Religion is a highly effective dynamic on shaping the socio-cultural structure in the
Middle East. In fact, this is not only the Middle East, but a valid fix for all of the eastern
cultures. Religions affect both intergovernmental diplomacy and human relations in
sociological terms. In fact, the lands of Asia Minor and Mesopotamia, where religions
emerged and civilization matured for a long time, are still at the center of discussions and
conflicts. Religion is a historical phenomenon that can be researched for many years because
of the fact that this sensitive heritage that the peoples of the Middle East have on the
shoulder, is systematically kept on the agenda and is the way to dominate the region. For the
effect of religion on the region XVIII. century Diyarbekir. Because, Diyarbekir has not yet
been able to achieve religious and sociological transformation at this time. In the 18th
century, the Ottoman Empire suffered from its economic and administrative decline due to
the shortages and natural disasters it suffered. The travels of travelers to the city in this
century, XVIII. The researches carried out with the Diyarbakir Ser’iyye Registers proved
that the city maintained its multi-faith and multi-lingual cultural fabric until the end of the

century, but that it could not preserve its cosmopolitan structure in the future.

KeyWords: Diyarbekir, Ottoman Empire, Religion, Sect.
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GIRIS

Kaynaklar

Bu ¢alismada temel kaynak Diyarbekir Ser’iyye Sicilleridir. U¢ adet defter
esas alinarak incelenen defterlerin envanteri kabaca soyledir: Hicri 1152-1154 (M.
1738-1741) yillar1 arasinda tutulan kayitlarin bulundugu 3754 numarali Diyarbekir
Ser’iyye Sicilinde alti yiiz doksan belge, Hicri 1145 (M 1732) yilinda tutulan
kayitlarin bulundugu 3709 numarali Diyarbekir Ser’iyye Sicili ile Hicri 1145-1212
(M. 1732-1798) yillar1 arasinda tutulan kayitlarin bulundugu 3712 numarali
Diyarbekir Ser’iyye Sicillerinde ii¢ yiiz seksen yedi belge olmak {izere toplamda bin
yetmis yedi belge taranmistir. Bu belgelerden dini unvan tagiyan kisilerin
atamalarinin oldugu belgeleri, inceleme déneminde yasanan ihtidalarin zabit altina
alindig1 belgeleri, cami, mescit, medrese, kilise, tekke ve zaviyelerin isimlerinin
gectigi belgeler tarandi. Bu tarama sonucunda takriben yiiz-yiiz on kadar sicil kaydi
tezin gesitli basliklarinda kullanildi. 3709 numaral: sicilde verilen 1732-1798 yillar
arasinda 1798 e ait sadece birkac belge bulunmaktadir. Bizi ilgilendiren donem
XVIIIL. yiizyilin ilk yarasidir. Nitekim inceledigimiz ii¢ defterde XVIII. yiizyilin
ikinci yaristyla ilgili inceleme konumuzun alanina giren belge bulunmamaktadir. Bir
diger 6nemli husus ise taranan Diyarbekir Ser’iyye Sicillerinin ¢evrilmis oldugudur.
(Diyarbakir Ser’iyye Sicilleri bundan sonra DSS olarak kisaltilacaktir.)
Osmanlicadan gilinlimiiz Tiirkgesine cevrilerek arastirmacilarin daha kolay istifade
etmesi saglanmustir. Kullanilan {i¢ defterin tamami Dicle Universitesi Bilimsel

Arastirma Projeleri’nin (DUBAP) katkilariyla transkripsiyonu yapilmistir.

Faydalanilan arsiv kaynaklar1 arasinda Bagbakanlik Osmanli Arsivi de
bulunmaktadir. (Bundan sonra BOA olarak kisaltilacaktir.) BOA’dan vakiflara dair
bulunan kaynaklar metinler c¢evrilerek inceleme konusunun bagliklar1 altinda

kullanilmistir.

Kullanilan sicil kayitlarinin disinda bir de incelenen konu hakkinda bize yol
gosteren tezler vardir. Hakan Kaya’nin “XVII. Yiizyilda Osmanli Toplumunda
Naksibendilik: Istanbul, Diyarbakir, Bursa” adli yiiksek lisans tezi, Sengiil



Baydur’un “Salnamelere Gére Diyarbakir Vilayeti’ nde Dini ve Sosyal Yapi” adli
yiiksek lisans tezi, Hayreddin Kizil’in “Diyarbakir ve Cevresindeki Dini Anlayista
Mitolojik Unsurlarin Etkisi” adli doktora tezi basvurulan kaynaklardan olmustur.
Diyarbekir bolgesinde dini gruplar ve din tarihi {izerine yapilan ¢alismalarin sayisi
fazla olmadigindan, bu kaynaklar olduk¢a ufuk agict olmustur. Ercan Giimiis’iin
“XVIII. Yiizyihn Ik Yarisinda Amid Kazasi” adli doktora tezi ise Diyarbekir’de
bulunan ibadethaneler agisindan basvurulan en onemli kaynak olmustur. Bu aymi

zamanda fiziki yapiya dair bir inceleme yapma firsat: da sunmustur.

Sevket Beysanoglu, Ibrahim Y1ilmazgelik, Nejat Goyiing, M. Mehdi Ilhan gibi
Diyarbekir iizerine ¢alisan 6dnemli tarihgilerin eserlerine de basvurulmustur. Ayrica
aralarinda Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Osmanli Ansiklopedisinin yer

aldig1 alana dair ¢ok sayida ansiklopedi de temel kaynaklar arasindadir.
Yontem

DSS’nde dini kurumlara ve unvanlara dair bilgilere ulasip Diyarbekir’de
XVIIL. yilizyilin ilk yarisinda aktif vakiflarin ve ibadethanelerin isimlerinden yola
cikarak buralara yapilan atamalar takip edip, atanan kisilerin unvanlart dikkat
cekmeye calisildi. Zimmi ve Miisliiman halk arasinda nasil bir iliski oldugu
sorusundan yola ¢ikarak DSS’de bazi kayitlari incelendi ve sosyal hayatta dinin rolii
islenerek tezin belirli yerlerinde ele alindi. Arastirma eserlerinde Islamiyet icinde
Safii ve Hanefi mezhepleri basta olmak iizere bu mezheplerin tarihsel gelisimi
incelendikten  sonra  kentin mezhepsel yapisi arastirildi.  Diyarbekir’in
ibadethanelerinin isleyisi hakkinda atama kayitlar1 takip edildi, dini yapilarin 6nemi

ve roliine deginildi.

Tarikatlar hakkinda yapilan arastirmada 6zellikle cagdas arastirma eserlerine
bagvuruldu. Bu yapilarin alternatif ibadet yontemleri ve vakiflarla Diyarbekir’de
nasil bir yerde olduklar1 ve ne derecede etki alanina sahip olduklari, dini hayati nasil

dizayn ettikleri anlatilmaya calisildi.



Amag

Ifade edilen kaynaklardan yola ¢ikarak Diyarbekir’in XVIIL yiizyilda dini
hayatinin ve dini kurumlarinin yapisina dair az bilinen veya bilinmeyen yonlerine
151k tutmaya gayret gosterdim. Islamiyet’in bolgeye yayilmasindan sonra girift
yapida yiizyillar boyunca birlikte yasayan inang gruplarinin birbirleriyle olan
iligkilerinin degismeye bagladig1 sancili bir donemi konu edinmemizdeki temel amag
dinlerin bolgede hangi boyutta etkin oldugunu gosterebilmekti. Bazen konuyu XVI.
ve XVIL yiizyildan baslatmak zorunda oldugumuz zamanlar olustu. Buradaki amag
konunun bir biitlinliik halinde arz edilmesi gerektigindendir. Bu gerekliligin sebebi
ise kurumlara ve gruplara bir aileden gelen kisilerin etki etmesinden

kaynaklanmaktadir.

XVIIIL. Yiizyilda Osmanh Devleti’nin Genel Durumu

Karlof¢ca Anlagsmasi’nin imzalanmasi siirecine kadar duraklama déneminde
olan Osmanli Devleti anlasma sonrasi gerileme donemine girmistir. Bu donem 1792
yilina kadar slirmiis ve Yas Anlasmasinin imzalanmasiyla neticelenmistir. Osmanl
Devleti’nin bu dénem icinde oldugu zor durumun ii¢ sebebi vardir: Ilk ve en énemlisi
siyasi, iktisadi, sosyal problemler, ikincisi askeri ve teknolojik gerileme, iigiinciisii
ise ilmi alanda gerilemeyle birlikte medrese, tekke, tarikatlar ve vakif sisteminin

bozulmasidir.}

Osmanli Devletini bu ylizyilda sirasiyla: 1703 ile 1730 yillar1 arasi IIL
Ahmed, 1730 ile 1754 yillar1 aras1 I. Mahmud, 1754 ile 1757 yillar1 aras1 III. Osman,
1757 ile 1773 yillar arasi III. Mustafa, 1774 ile 1789 yillar1 arasinda I. Abdiilhamid
ve 1789 ile 1807 yillar arasinda 1. Selim yonetmistir.?

Karlofca Anlagmasi sonrast devlet Avrupa’da Budin, Timigvar, Kanije, Mora
ve Egri gibi onemli bazi eyaletleri kaybetmistir. Avusturya, iran ve Venedikle
olduk¢a cetin miicadelelere girisen Osmanli bu donem Rusya’nin da katilmasiyla

siyasi, iktisadi ve askeri agidan olduk¢a zor durumda kalmistir. Yiizyillar boyunca

'Ramazan Muslu, XVIII. Asirda Anadolu’da Tasavvuf, Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler
Enstitiisii, Temel Islam Bilimleri Anabilim Dali, Tasavvuf Bilim Dali, Doktora Tezi, Istanbul, 2002, s.
33.

’Ramazan Muslu, a.g.t., s. 31-32.



Osmanli hakimiyetinde kalan bolgeler batililarin teknik ac¢idan {stiin duruma
geemeye baslamasiyla birbiri ardina kaybedilmeye baslayinca devletin kudreti de
sarsilmaya baslamis ve i¢ isyanlarla devlet olduk¢a zor durumda kalmistir. XVIIIL.
ylizy1ll daha ¢ok Rusya’nin baski ve saldirilariyla ge¢mistir. Ayrica Osmanli’nin
zayifladigin1 goren Ingiltere ve Fransa da somiirgecilik anlayisiyla ¢ikar elde etmek
icin Osmanli Devletine saldirmaya baslamistir. Dis mihraklarin baskisiyla kudreti
sarsilan Osmanli, i¢ siyasette de liyakatsiz yoneticilerden kaynakli problemleri

¢ozmek yerine ertelemek zorunda kalmis ve iiretilen ¢ozlimler yilizeysel kalmlstlr3

Sosyal acidan batinin 6rnek alindigi bir takim diizenlemeler ve yenilikler de
bu yiizy1lda Osmanli toplumuna kazandirilmistir. Nevsehirli Damat Ibrahim Pasa’nin
uzun yillar devam eden sadaret siiresini kapsayan, 1730 Patrona Halil isyaniyla biten
ve 1slahatlar kapsaminda daha ¢ok sosyal yenilikler i¢in kullanilan ‘Lale Devri’
incelenen ylizyil igerisindedir. Diislince, edebiyat, sanat ve musikide Onemli
degisikliklerin yasandigi bir donem olan Lale Devri donemin din adamlarinin ciddi

elestirilerine maruz kalmls‘ur.4

Diyarbekir’in Siyasi Tarihcesi

Onemli ticaret ve kervan yollar {izerinde kurulmus olan Diyarbekir, sosyal,
kiiltiirel ve dini agidan olduk¢a 6nemli kozmopolit bir sehirdir. Denizden 650 metre
yiikseklikte, siirlari iginde bulunan sénmiis bir volkanik dag olan Karacadag’in
puskiirttiigii tabaka iizerinde yiiksekge bir platoda kurulmus, zengin ovalari ile Dicle
Nehri’nden hayat bulan tarihi, MO 8.000’e kadar uzanan diinyanm ilk yerlesim
yerlerindendir. Neolitik Cagdan gilinlimiize bolge araliksiz yerlesim gérmiis, onlarca

medeniyetin biraktig1 miras ilizerine sekillenmistir.

Kuzeyinde Karadeniz ve Kafkasya, dogusunda Iran, giineyinde bereketli hilal
ve genis Arabistan Yarimadasi, batisinda Anadolu ve Akdeniz bulunan Diyarbakair,
sadece ticari ve tarihi yollar tizerinde bulunmakla kalmiyor, kimi zaman askeri iis
kimi zaman tahil ambari ve kimi zaman da bir ug garnizon olarak giimriik kapist ve

karakol gorevi goriiyordu. Tarihin her doneminde bolgeye egemen olmak isteyen

*Ramazan Muslu, a.g.t., s. 31.
*Abdiilkadir Ozcan, “Lale Devri”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Cilt:27, Tiirkiye
Diyanet Vakfi Yayinlari, Ankara, 2003, s. 81.



beylikler ve devletler, Diyarbakir’i ele gegirmeye ¢alismis, bu yiizden kent yikima,
yagmaya ve tahribata ugramistir. Sehri elinde daha fazla tutmak isteyen uygarliklar
bir savunma mekanizmasi olarak kalkan baligin1 andiran Diyarbakir Surlarini insa

etmislerdir.

Diyarbekir’in ismi hakkinda ilk bilgiler Asur Krali Niran’a ait kilig
kabzasindan ogrenilmektedir. Bu kilicin iizerinde “Amidi” “Amedi” olarak gecen
isim sonraki donemlerde Latin ve Yunan kaynaklarinda; “Amid”, “Amida”, Siiryani
kaynaklarinda; Emit, Amide, ve O’mir’, Hz. Omer devrinde ise “Amid” seklinde
karsimiza ¢ikmaktadir. Diyar-1 Bekr ismi ise Hz. Osman doneminde bélgede yasayan
Bekir B. Vail kabilesinin yayildigi bolge anlamina gelir. Kesin olarak ne zaman
kullanildig1 bilinmeyen bu isim VIII. yiizyildan itibaren kaynaklara yansimis ve
Osmanli Devleti doneminde de bir eyalet ismi olarak kullanilmaya devam edilmistir.
Sehrin merkezine ise Amid denmeye devam edilmistir. Diyarbekir ismi XVIL

yiizyildan sonra merkez i¢in kullanilmaya baslanmlstlr.5

Kent merkezine milattan 6nce 3000-1260 yillart aras1 Hurri-Mitaniler egemen
olmustur. Hurri-Mitanilerin dini sistemi genel itibariyle Mezopotamya kiiltiiriiniin
tesiri altinda kalmis, giiclinii ve seklini mitolojik 6gelerden almistir. Cok tanrili din
sistemi ile dogal giicleri kontrol eden tanrilar panteonu Hurri-Mitani inang sisteminin
de temellerini olusturmustur. Onlardan sonra bélgeye hakim olan Asurlar, Urartular

ve Aramiler de benzer 6zellikler sergilemektedir.

Asurlar, 1. Tiglatpilaser doneminde Diyarbekir bolgesine hakim olmuslardir.
Asurlardan sonra Diyarbakir merkezli ilk devlet olan Bit-Zamani Kralligi kurulmussa
da Asurlar III. Salmanasar déneminde sehre yeniden egemen olmus ve akabinde MO.
775 yilinda devlet zayiflaymnca Urartularin hakimiyeti baslamis ancak fazla uzun
siirmemistir. Bolge MO. 665 yilinda yeniden Asurlarm eline gecmistir. Asurlar,
yiizlerce tanrist olan bir dine inanmaktaydi. Tanrilarinin en bilyigi “Asur’idi.
Urartular dini agidan Hurri-Mitanilere benzemekteydiler. “Haldi, Teseba ve Ardini”

en biiyiik tanrilartydi. Asurlardan sonra kente 28 yil Iskitler, 75 yil da Medler

Hayreddin Kizil, Diyarbakir ve Cevresindeki Dini Anlayista Mitolojik Unsurlarin Etkisi, Ankara
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Felsefe ve Din Bilimleri Anabilim Dali, Doktora Tezi, Ankara,
2010, s. 9.



egemen oldu. Ardindan MO. 550 yilinda Perslerin eline gecti. Iskender ile savas
yapilmadan Once Persler tiim Anadolu’ya hakim olsa da III. Darius’ u yenen

Iskender, Anadolu’da Pers egemenligine son verdi.’

Med ve Pers Imparatorluklari déneminde bolgede Zerdiistliik yayildi.
Zerdistliik ilk tek tanrili dinlerden sayilmaktadir. Evrensel boyutlarda olan bu din
Asya’dan Avrupa’ya kadar yayilmistir. 323 yilindan 140 yilina kadar Diyarbakir’a
Selevkoslar hakim oldu. 140 yilindan sonra ise yaklasitk 65 yil sehri Partlar
yonetmistir. Part egemenligine M.O. . yiizyilin baslarinda Ermeni Krali II. Tigran
son vererek sehri ele gegirdi. Bolgede sik bozulan dengelerden rahatsiz olan Roma
Imparatorlugu M.O. 69 yilinda sehri Ermenilerden aldi. Bu tarihten itibaren IV.
yiizyiln sonuna kadar Roma Imparatorlugu’nun 6énemli bir garnizonu ve dogu
bolgesinin bas sehri olarak gelismeye devam etti. Ancak siyasi dengelerin siirekli

degistigi bolgede miicadeleler siirmeye devam etti.

Diyarbakir Hristiyanlikla 1. yiizyillda tanigmistir ancak dinin sehre tam
anlamiyla hakim oldugu tarth IV. yiizyilldir ve oncesinde kentte hakim inanglar
Putperestlik ve Sabiin’dir. Eyalet sinirlar1 diye tabir ettigimiz bolgede yayilmaya
baslamasiyla Romalilar ile Sasani Devleti arasinda savaslar baglamistir. 363 ile 359
yillarinda Sasaniler ve Romalilar arasinda el degistirse de yapilan bir anlagma
sonucunda Sasaniler’in elinde kalan bdlgelerde yasayan Hristiyanlarin, Diyarbakir’a
yerlestirilmesine karar verildi. Diyarbekir, yasanan savaslara Hristiyanlarin kendi i¢
hesaplagmalar1 da eklenince bolge oldukga istikrarsiz donemler ge(;irmistir.7 .
Teodosyus’un oliimiinden sonra Roma ikiye bolinmiis ve Diyarbekir Dogu Roma
Imparatorlugu’na gegmistir. 395 ile 639 yillar1 arasinda bolgeye Bizans’a doniisen
Dogu Roma egemen oldu. V. yiizyildan itibaren Sasani Devleti, Bizans

Imparatorlugu, AK-Hunlar’in savaslarina sahne olan bolge sik sik el degis‘[irdi.8

Dért halife ddneminde baslayan fetihlerle bolgeye akinlar diizenleyen Islam

Devleti, Diyarbakir’t Hz. Omer déneminde Iyaz b. Ganm komutasinda bulunan ve

®Hayreddin Kizil, a.g.t., s. 14.
"ibrahim Ozcosar, “19. Yiizyilda Diyarbakir’da Hristiyan Cemaatler”, Elektronik Sosyal Bilimler
Dergisi, Say1 12, 2006, s. 53.
®Hayreddin Kizil, a.g.t., s. 16.



el-Cezire bolgesine gonderilen Halid bin Velid mahiyetindeki orduyla (Ordunun Sol
Kolu) fethetmistir.’

Emevi Devleti 661 ile 750 yillart arasinda bolgeyi yonetti. Halife Abdiilmelik
doneminde Haricilik bolgede yayilmaya baslayinca uzun bir istikrarsizlik donemi ve
isyanlar bas gosterdi. Isyanlar1 Abbasi Devleti déneminde Halife el-Miitevekkil
bastirabildi. 869 yilindan 889 yilina kadar olan donemde bdlgede egemen olan giic
Seybani kabilesinden Seyhogullariydi. Seyhogullari, Harici isyanlariyla ve el-Cezire
beylerinin kendi aralarinda yaptiklari savaslarla ugrasmak zorunda kaldi. Diyarbekir
bolgesi 930 yilina kadar yaklasik otuz yil Abbasilerin hakimiyetinde kaldi.
Hamdaniler bir donem sehri kontrol altina almislarsa da 973 yilina kadar bes defa

Bizans kusatmasi altina giren sehri 6nce Biiveyhogullari sonra Mervaniler aldi.

Diyarbekir, Mervaniler Doneminde ilmi ve edebi agidan 6nemli mesafeler
kaydederek Islam sehirleri arasinda saygm bir konum elde etti. Zengin
kiitiphanelerin agildigi sehirde mimari anlamda da onemli gelismeler olmus,

Mervaniler sonrasi gelisimi hiz kazanmisti.

Selahattin Eyyubi, Diyarbekir’i Inanogullarindan alip Artuklulara verdi. 1232
yilinda ise hakimiyet tekrar Eyyubiler’e gecti. 1259°da Mogollar yagma ve yikimla
Diyarbakir’t agir tahribata ugrattilar. Hulagu sehri once Anadolu Selguklularina
ardindan 1303 yilinda kendi mahiyetlerindeki Artuklulara verdiler.® Mogol istilasi
sonras1 siyasi istikrarsizlik ve belirsizlik yiiziinden heniiz toparlanamadan 1313
yilinda kuraklik, ¢ekirge salgini1 ve veba niifusun 6nemli bir kisminin 6lmesine neden
oldu. Diyarbekir maddi ve manevi ag¢idan yikima ugramistir. 1394 yilinda bu kez
Timur bolgeyi yagmalamis ve sehri Akkoyunlu Devletine vermistir. Akkoyunlu
hakimiyetiyle birlikte bilimsel ve kiiltiirel anlamda yeniden ayaga kalkan Diyarbekir,
kotli gecen asirlarin izlerini silmeye baglamistir. 1507 yilinda sehri bu kez Sah
Ismail’le Sefeviler ele gec;irdi.11 Safevi Devleti’nin elindeyken ¢ok genis bir alana

sahip olan Diyarbekir Eyaleti, idari alanda yeni yapilanmayla beraber daha dar bir

*Nejat Goyiing, “Diyarbakir”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yaynlari, Cilt:9, Istanbul, 1994, s. 465.

YHayreddin Kizil, a.g.t., s. 19.

"Hayreddin Kizil, a.g.t., s. 20.



alanda taksim edildi. Yeni idari taksimatla Van, Erzurum ve Rakka eyaletleri
kuruldu. Buradaki temel amag eyaletlerin idaresini kolaylastirmak ve iktisadi agidan
kendi kendine yetmesini satglamaktl.12 1514 yilinda Caldiran Savasinda Osmanl
Devleti, Safevi Devleti’ni yenince Yavuz Sultan Selim’in istegi lizerine, Kiirt Molla
Idris-i Bitlisi, Siinni asiretleri ve liderlerini Osmanli maiyetinde birlestirerek
ayaklandirdi. Boylece bodlgedeki Safevi kuvvetleri bertaraf edilerek Osmanl
Devleti’nin Amid ve gevresine hakim olmasim sagladi. Diyarbekir ve bolgesi kesin

olarak 10 Eyliil 1515 yilinda Osmanli idaresine girdi.

Diyarbekir’in Din Tarihcesi

Cayonii’yle diinyanin ilk kOy yerlesimlerinden biri olan Diyarbakir;
Ortadogu, Kafkasya ve Anadolu gibi onlarca dinin dogup ve yayildigi cografyanin
kavsak noktasindadir. Ticari, askeri ve siyasi tarith arastirmalarinda ¢ok
kullandigimiz bu ciimleyi, dini bir arastirma konusunda da kullanmak hi¢ yanlis
olmayacaktir. Onlarca uygarlia ev sahipligi yapan Diyarbakir, bu uygarliklarin
dinlerini, miintesiplerini ve mabetlerini blinyesinde barindirmis, olaganiistii zamanlar
hari¢ baris i¢inde var olmay:r bagarabilmistir. Hristiyanlik ve Islamiyet’ten dnce
Semsiler, Mezopotamya uygarliklarinin Tanrilar panteonu gibi bir¢cok din ve
ibadethane Diyarbakir’in inang¢ kiiltiiriinii sekillendirmistir. Islamiyet’in sehre
yayilmasindan sonra baglayan refah doneminde Yezidilik de bu dinler arasina

eklenmistir.

Hristiyanlik, Islam Ordular sehre gelinceye dek en yaygin dindi. Yahudilik
ve Semsilik ise daha az sayida mensuba sahiptiler. Cumhuriyetin ilanindan sonra bu
iki dine mensup insanlar Diyarbekir’de kalmamistir. Hristiyanlik ise aktif kiliselerle
hala varhigim1 devam ettirmektedir. Evliya Celebi’den Sestini’ye, Carsten
Nieburh’tan, Vital Cuinet’e kadar birgok seyyah kentin mezhepsel yapisit hakkinda

onemli bilgiler edinmemizi saglamistir. Yakubi, Keldani, Gregoryen Ermeni, Nasturi

Yibrahim Yilmazgelik, “XVIIL. Yiizyil ile XIX. Yiizy1l Arasinda Diyarbakir Eyaletinin idari Yapist
ve Idari Teskilatlanmas1”, Ankara Universitesi Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi Tarih Boliimii Tarih
Aragtirmalart Dergisi, Ankara, 1996, s. 218-220.



ve Ortodoks Siiryaniler gibi sehrin Hristiyanlik mezhepleri giiniimiizde

kalmamistir."®

¥Hayreddin Kizil, a.g.t., s. 25.



BIRINCi BOLUM

DiYARBEKIR’DE ISLAMIYET VE ISLAMIYET’IN SOSYAL
HAYATA YANSIMALARI

1.1. Osmanh Hakimiyeti Sonras1 Diyarbekir’in Demografik Ve Fiziki

Yapisi

Osmanli idaresine girdikten sonra kent klasik Osmanli mimarisi ve sosyal
Ozelliklerini de alarak yeni bir goriinim kazanmaya basladi. Gegmisten alinan
mirasla idari, ticari ve sosyal anlamda sehrin gelisimi devam etti. X V1. yiizyilda kent
aniden gelismeye baslayinca go¢ almaya baslamis, niifusun artmasiyla birlikte
bayindir olmustur. Niifusun artmasiyla beraber yeni mahalleler ve ibadethaneler
yaptirilmis bunlara baglh vakiflar kurulmustur.! 1518 yilinda yapilan ilk tahrire gore
Diyarbekir’de dort kap1 ve bu kapilarin ismiyle anilan dort mahalleden miitesekkildi.
Bu mabhallelerin isimleri: Bab-1 Rum, Bab-1 Mardin, Bab-1 Ma ve Bab-1 Cebel’di.
Halkin en yogun yasadigi mahalle Bab-1 Ma mahallesiydi ve buradaki niifusun biiyiik
ekseriyetini zimmiler olusturuyordu.? 1518 tarihli tapu tahrir defterine gore sehrin
nifusunun 8444’4 Miisliman, 5985’1 Hristiyan, 157’si Yahudi, toplam 14.586
kisiydi.®

Yukarida kentin XVI. ylizyilda olduk¢a baymndir hale gelip goc aldigina dair
elde edilen bulgularm kaynagi 1540 yilinda tutulan tapu tahrir defterleridir. En
carpict niifus artis1 %420 ile Hristiyan niifus artisidir. Zira 1518’de 5985 olan kisi
sayis1 yirmi iki yilda 11.612 kisiye ulagsmistir. Bu artis sadece merkez i¢in gegerli
olmamakla beraber koy ve nahiyeler i¢in de gegerlidir. Oyle ki merkez disinda bazi
yeni koyler kurulmak zorunda kalmistir. Bazi nahiye ve koylerde dogal niifus
artisiyla aciklanmayacak rakamlar Miisliiman niifusu i¢in de gegerlidir. Hini nahiyesi

buna 6rnek olabilecek niteliktedir. 1518’de 374 olan Miisliiman niifusu 1540 yilinda

'Orhan Cezmi Tuncer, Diyarbakir Vakif Yapilari, Mahalleleri ve Dinsel Haritasi (1511-1950),
19.03.2019 tarihinde http://acikerisim.fsm.edu.tr adli internet sitesinden alinmustir, s. 3.

Nejat Goyiing, a.g.e., S. 466.

M. Mehdi ilhan, “XVI. Yiizyilin ilk Yarisinda Diyarbakir Sehrinin Niifusu ve Vakiflari: 1518 ve
1540 Tarihli Tapu Tahrir Defterlerinden Notlar”, Tarih Arastirmalar: Dergisi, Ankara, 1994, s. 53.
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%290,3 artisla 1460 kisiye ulasmistir. Dogal olmayan niifus artisin1 gocten baska
yolla aciklamak miimkiin degildir. G6¢iin nedeni olarak ise Safevi-Osmanli savaslari
gosterilebilecegi gibi sehrin ekonomik agidan iyi olmasi da etkilemis olabilir. 1535
ile 1554 yillar1 aras1 Kanuni Sultan Siileyman, Diyarbekir {izerinden Iran’a seferler
diizenlemis ve giinlerce burada konaklamisti. Bu yillarda Hristiyan kdylerine birkag
hane Miisliiman aile yerlesmistir. 1518’de Miisliiman koylerinde niifusu olmayan
Hristiyanlarin 1540 yilina gelindiginde bazi koylere yerlestigi kayitlardan takip

edilebilmektedir.*

Diyarbekir’de XVI. yiizyilin ortasinda gerceklesen ani niifus artisiyla inang
gruplarmin demografisi degistigi gibi yerleskesi de biiylimiis, dort olan mahalle
sayist artmistir. Bu tarihte sadece Miisliimanlara ait kirk iki mahalle vardir.
Mahalleler bu donem itibariyle isimlerini dini yapilardan almaya baslamislardi.
Ornegin; Balikli Takye, Haci Abdurrahman Camii, Seyh Matar Camii mahalleleri
gibi... 15 Eyliil 1548 yilinda sehre gelen Fransiz seyyah Chesneau, sehrin niifusunun
agirlik ekseriyetinin Yakubi ve Ermeni taifesinden olustugunu sdylemistir. Bunun

nedeninin de ani go¢ dalgalanmalarindan kaynaklandigi soylenebilir.”

1.1.1. XVIIL. Yiizy1lda Sehrin Genel Durumu

XVIIL. yiizyi1lda Diyarbekir’de niifusun azalmasina neden olan iki biiyiik veba
salgim1 goriilmiistiir. Bu vebalardan ilki 1712 yilinda gergeklesmistir. ikincisi ise
1762 yilinda “Biiyiik Olet’ denilen ve 50.000 kisinin 6lmesine neden olan salgindir.®

Incelenen yiizyilda Osmanli Devleti, normalin {istiinde seyreden hava
sicakliklar1 nedeniyle sik sik kuraklikla karst karsiya kalmistir. Yaz aylarinda
seyreden ekstrem kosullardan Diyarbekir Bdlgesi etkilenmis, halk agir sartlarla
miicadele etmistir. Osmanli sehirlerinde tutulan kayitlar incelendiginde Kibris Adasi
ve Akdeniz Kiyilar1 da dahil ayn1 donemde bir¢ok yerde durumun benzer oldugu
anlagilmaktadir. Cekirge istilalari nedeniyle hasat yapilamadigi gibi kuraklik

nedeniyle Anadolu yogun gdg¢ trafigine maruz kalmistir. 1766 yilinda kenti ziyaret

*M. Mehdi ilhan, a.g.m., s. 53-63.

*Nejat Goyiing, a.g.e., 5. 466-467.

®Ibrahim Yilmazgelik, XIX. Yiizyilin Ilk Yarisinda Diyarbakur:(1790-1840)(Fiziki, Idari Ve Sosyo-
Ekonomik Yapi). Tiirk Tarih Kurumu Basimevi, Ankara, 1995, s. 12.
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eden Carsten Nieburh, 1756 da yasanan kitliktan s6z ederken, Diyarbekir niifusunun

verdigi go¢ ve maruz kaldigi veba salginindan dolay: hayli azaldigini sdyler.”

Bahsedilen donem iginde kitlik ve kriz zamanlarinda eskiyalik olaylart artmis
ve hac yolunu tehlikeye sokmustur. Kuraklik ve ekonomik sikintilardan dolayi
Ergani ve Keban madenlerinde c¢alisma durma noktasina gelmis, vergiler
toplanamamistir. Yasananlardan dolayr Osmanli eyalette durumu kontrol altina
alamayan bes valiyi pes pese degistirmistir. Ceteci Abdullah Pasa vali olarak tayin
edildikten sonra durumu kontrol altina almayi basarmis, ticareti, hayvanciligi ve
tarim1  eskisi gibi canlandirmak adma vergi indirimleriyle sehir insanim

desteklemistir.®

1.1.2. XVI. XVII. ve XVIII. Yiizyillarda Seyyahlarin Goziiyle

Diyarbekir’de islamiyet

Osmanl1 Devleti bolgeye hakim olduktan sonra Diyarbekir Eyaletine birgok
seyyah gelmis, kent hakkinda oldukca agik ve faydali bilgiler kaydetmislerdir. Evliya
Celebi seyyahlar icinde en fazla bilinendir. Nisan- Mayis 1655 yillarinda
Diyarbekir’de birkag hafta gegiren seyyah buray: ¢esitli yonleriyle ele almistir. Bu
tarinte Diyarbekir’de kirk yedi Miisliiman, yedi Ermeni mahallesinin varligindan
bahseder. XVI. yiizyilda kirk iki olan Miisliiman mahallesine XVII. yiizyilda bes
yeni mahalle eklenmistir. Bunun yani sira artan mahalle sayist beraberinde dini
mabetlerin de artmasini saglamistir. Evliya Celebi bu mabetlerden bazilarmi
inceleyerek seyahatnamesine not olarak diismistiir. Hiisrev Pasa’nin yaptirdig
Hiisreviye Medresesi, Mercaniye Medresesi, Ulu Camii, Peygamber Camii, iskender
Paga Camiileri olmak {izere toplamda on bes camiiden bahseder. Ulu Camii
Seyyah’in kentte en detayli bilgileri verdigi mimari yapidir. Bir de bahsedilmeyen
camiler vardir ki bunlarin bazilart Ulu Camii’den sonra sehrin en biiyiik camileridir.
Behram Pasa ve Biyikli Mehmet Pasa Camii bahsedilmeyen en biiyiik ikinci ve
tiglincli cami olma ozelligine sahiptir. Evliya Celebi’nin bahsettigi on bes yapidan

giiniimiize ulagsamayanlar: Hasirli Camii, Muallak Camii ve Seyh Aziz Camii’dir.

"Mesut Aydmer, “XVIII. Yiizythn Ikinci Yarisinda Diyarbakir’ da Biiyiik Kithk”, Osmanlidan
Cumhuriyete Diyarbakir Sempozyumu, (15-17 11 2006) Diyarbakir Tirk Kiiltiiriinii Arastirma
Enstitiisti, Ankara, 2008, s. 276-277.

®Mesut Aydiner, a.g.e., s. 284-285.



Geriye kalan on iki cami gilinlimiize ulagmistir. Ayrica Evliya Celebi’nin hig
bahsetmedigi tahminen yedi cami hala ayaktadir. Bunlar: Seyh Matar Camii,
Defterdar Camii, Arap Seyh Camii, Lala Bey Camii, Seyh Yusuf Camii, Nasuh Pasa
Camii ve Hoca Ahmed Camii’dir. Ismi seyahatnamede ge¢meyen camilerle ilgili
Evliya Celebi not almamis olabilecegi gibi aldig1 notlar1 kaybetmis olma ihtimali de
vardir.® Bahsettigimiz yapilar hakkinda daha detayl bilgiyi ilerleyen boliimlerde dini

yapilar baglig1 altinda verecegim.

XVIIL vyiizyilda sehre gelen Carsten Nieburh’un'® kitlik hakkinda bilgi
verdigini yazmistik. Nieburh, bu tarihte Yakubi, Yahudi ve Ermeni taifesinin
bulundugunu ancak bunlarin toplam niifusun ancak dortte birini olusturduklarini
yazar. Kitlik sonrasinda Misliiman niifusunun ¢ogunluk durumuna gectigi
anlagilmaktadir. XVIIL. ylizyilin son yarisinda sehre gelen Avrupali diger gezgin
Sestini’dir."* Geldigi donemlerde etnik olarak kentin demografik yapisina deginen
seyyah, inan¢ gruplar1 hakkinda da bilgi vermektedir. Tiirk, Kiirt, Ermeni, Yakubi,
Yunan, Keldani ve Araplarin Diyarbekir’de yasadigini belirtmistir. Carsten
Nieburh’un bahsettigi kitliktan Sestini’de bahseder ve kitligin sebebinin ¢ekirge

istilasindan kaynaklandigini dile getirir.

Sestini, Ulu Camii’yle ilgili mimari bir takim bilgiler vererek gdzlemleri
sonucu buranin Halifeler doneminden kalmus olabilecegini dile getirir."? Katolikler
buranin daha 6nce Aziz Meryem’e ait kilise oldugunu dile getirse de Sestini pek ikna
olmamistir. Ulu Camii’nin kiliseden veya havradan devsirilme Islami yap1 oldugu
fikri gliniimiizde bile yaygin bir yanilgidir. Bu konuyla ilgili daha ayrintili bilgiler

Ulu Camii’nin ¢ok yonlii ele alinacag baglik altinda degerlendirilecektir.

Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, Eviiya Celebi Diyarbekir'de, iletisim Yaymlari,
Ceviren: Tansel Giiney, Istanbul, 2003, s. 102-107

10 Carsten Nieburh: 17 Mart 1733 tarihinde Hannover’de dogdu. 1760 yilinda Danimarka ordusuna
Tegmen olarak katildi. Géttingen Universitesi Matematik Boliimii mezunudur. Danimarka Krali V.
Frederik tarafindan gorevlendirilen bes kisilik Ortadogu Arastirma ekibinde gorevlendirildi. III.
Mustafa’nin tugrasini tasiyan 16 Agustos 1761 tarihli bir izinle 1761 yilinda Osmanli topraklarinda
giiven icinde gezip arastirma yapmaya basladilar. Avrupalilar onun verdigi bilgiler sayesinde
Ortadogu cografyasini daha yakinda tanid1 dyle ki verdigi stratejik bilgilerle ingilizler Afrika kitasini
dolanmadan Hindistan’a gitmeyi onun sayesinde dgrenmistir. (TDV, ISAM, sayfa;78-79)

Sestini: italyan Akademisyen, seyyah. ‘Dicle ve Firat’tan Gegerek istanbul’dan Bassora’ya Yolculuk
1781-1782’ isimli seyahatnamenin yazari.

12M. Sefik Korkusuz, Seyahatnamelerde Diyarbakir, Kent Yayimlari, Istanbul, 2003, s. 67.
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1.1.3. XVIIL Yiizyilda Diyarbekir’de Miisliiman Tebaa

XVIII. yiizyllda Diyarbekir Eyaletinin niifusunu kesin olarak belirlemek
miimkiin degildir. Niifus yapis1 hakkinda bize tahmini bilgi verebilecek iki kaynak
vardir. Bunlar XVI. yiizy1l tahrir defterleri ve XIX. ylizyilda sehre gelen seyyahlarin
tuttugu notlardir. 1518 yilinda tutulan Tahrir Defteri zabitlarinda avariz hane
kayitlar1 incelendiginde inan¢ gruplar1 hakkinda kabaca bazi veriler elde
edilebilmektedir. ibrahim Yilmazcelik’in avariz hane kayitlarindan yola ¢ikarak
yaptig1 hesaplamalar sehrin niifusunun XVI. yiizyilda 30.000’e yaklastig1 sonucunu
vermektedir. XIX. yiizyilda seyyahlarin kayitlari ve resmi evraklar
karsilastirildiginda ise bu yiizyilda kentin niifusunun gegen ii¢ yiizyila oranla ikiye
katlandigi ortaya ¢ikmaktadir. Burada ulagsmak istedigimiz asil sonug Yilmazgelik’in
buldugu tahmini Miisliiman niifusudur. Vilayetin toplam niifusu 471.462 iken bunu
%’ 1 Mislimandi. Kent i¢i niifusu ise 35.000 olup 20.000 Miisliiman merkezde

yasamaktaydl.l?’

Evliya Celebi Seyahatnamesi’nde devrin Diyarbekir’inde toplumun kadina
yaklagimini inangla iliskilendirerek sehrin muhafazakar yapisina dikkat ¢ekmistir.
Seyyah Diyarbekir halkin1 soyle tanitir; “Biitiin halki Miisliiman ya da bir kitaba
inanan, temiz inancli, tevhid ehli ve dindar insanlardir. Kadinlar: arasinda Rabia-i
Adeviyye diizeyinde son derece namuslu, dindar ve giizellik sahibi olanlari vardir.
Cars1 ve pazarda yash cadaloz bir kadin bile yoktur. Sokaklarda kiigiik bir kiz
cocugu gorseler ya katlederler yahut babasini cezalandwrirlar. Diyarbekir, bu derece

o 7 1114
iz ehlidir.

Kadinlarin beyaz bir ¢arsaf giyip yiizlerini kil ortiiyle kapattiklarin1 da
yazan seyyah, kentte kadinlarin giyiminin inangla baglantili oldugunu anlamamizi
saglar. Seyyah aktardigi bu bilgiyle toplumsal yapiya dair yerinde bir tespit

yapmustir. XVI. yiizylldan giiniimiize kadar sehrin inan¢ anlaminda toplumsal

13K emal Cigek, Kerstin Tomenendal, “Tiirkler, Kiirtler, Ermeniler”, Osmanlidan Cumhuriyet’e
Diyarbakir Sempozyumu (15-17 11 2006), Edt. Bahaedin Yediyildiz, Diyarbakir Valiligi Tirk Kiltiri
Arastirma Enstitiisii, Ankara, 2008, s. 707-708.

14EVliya Celebi, Seyahatname, Yap1 Kredi Yayinlari, Cilt:14, Hazirlayanlar: Seyit Ali Kahraman,
Yiicel Dagli, Istanbul-2000, s. 23-24.



meselelere bakisi ¢ok az degisime ugradigindan, Evliya Celebi’nin goézlemlerindeki

orijinalligi anlamamiz kolaylasmaktadir. °

1781-82 yilinda bolgeyi gezen Italyan akademisyen Sestini’nin yazdiklarina
bakilirsa bu tarihte Evliya Celebi’nin kadinlarla alakali yazdig1 durum biraz degisime
ugramistir. Sestini Tiirk kadinlarinin Diyarbekir’de biraz daha rahat oldugunu ve
sokaklarda rahat¢a gezebildigini yazmistir. Ancak giyim konusunda renkler disinda
degisim yoktur. Miisliiman kadinlarin Anadolu mavisi renginde manto giydigini ve

yiizlerini peceyle oOrttiigiinii belirtmektedir.'®

Evliya Celebi Diyarbekir’in dini otoritesinden de bahsetmektedir. Seyyah
Diyarbekir’in giinliigii bes yliz ak¢e olan bir mollalik oldugunu, bu makamin altinda
ikici sirada ikinci sinif kadi naipligine bagl Hanefi Seyhiilislami, Gi¢lincii sirada Safi
miftiisii, dort ve besinci siralardaysa Maliki ve Hanbeli miiftiilerinin geldigini sdyler.
Altinc sirada peygamber soyundan gelenlerin basinda bulunan nakibii’l esraf vekili

ve yedinci sirada ayak naibi vardir.'’

XVIIL ylizy1l ile ilgili yapilan ¢aligmalarin igerisinde dini nitelikli ¢aligmalar
daha kisith kalmistir. Ibrahim Yilmazgelik’in kaleme aldign ‘XIX. Yiizyihn Ilk
Yarisinda Diyarbakir’ isimli eserinden yola cikarak, ele aldigi donem igerisinde
inceledigi ser’iyye sicilleri ile bizim ele aldigimiz dénemin ser’iyye sicillerini
karsilastirip bir sonug ¢ikarilmaya calisildi. Ancak XVIIL. yiizyil ile XIX. yiizyil

arasinda degisen demografik yap1 disinda ¢ok ciddi farklar bulunmamaktadir.

Miisliimanlar Osmanli hakimiyeti sonrasit gelisen kentte dini yapilar etrafinda
sekillenen mahallelerde birlikte veya zimmilerle bir arada hayatlarini siirdiirmiislerdi.
Ginliik hayatta kiiciik anlagmazliklar haricinde bu dénem inang¢ gruplar1 bir birine
saygi duyarak yasamislardi. Ser’iyye sicillerine yansiyan yoniiyle taraflarin birbiriyle
cok rahat ticaret yapip, miilk alip sattigin1 bununla beraber yasanan anlasmazliklar

mahkemeler araciligtyla ¢6ziime kavusturabildiklerini anlamaktayiz.

BEjder Okumus, “Evliya Celebi’nin Seyahatnamesinde Diyarbakir”, e-Sarkiyat Ilmi Arastrmalar:
Dergisi, Say1: VII, 2012, s. 32.

v Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 68.

YEjder Okumus, a.g.m., s. 34.



Zimmi ve Miisliiman halkin kendi aralarinda yaptiklar1 satiglarda donemin
mahkemelerince kayit altina alinan kismiyla alakali birka¢ belge vermek yukarda
yazdigimiz paragrafi daha anlasilir kilacaktir. Mahkemeler satis1 yapilan miilkiin
tanimin1 yapmaktaydi. Ornek bir belgede kayit altina alman satis soyledir: Erbo v.
Ohan v. Tohan adli zimminin, evini satacagi Fatma bt. Abdullah’in da bulundugu
meclis-i ser‘-i de yazilmis ve miilkle alakali tanim yapilarak satis tutari yazﬂmlstlr.18
Satis suh(dii’l hal, yani sahitler 6niinde yapilirdi. Bdylece satis sonrasi taraflar
arasinda daha sonra olusabilecek anlasmazliklarin ve muhalefetin  Oniine
gecilmektedir. Yukarida yazdigimiz satig kaydina benzer onlarca belgeyle 6rnekleri

¢ogaltmak miimkiindiir.

1.1.4. Miisliiman Mahalleleri

Diger imparatorluklarin aksine Osmanli Devleti dini ve etnik yonden tam bir
birlik sergileyememektedir. Kurucu unsur Tiirkler olmakla beraber birgok din ve
etnisite imparatorlugun sinirlari icinde yasamaktaydi. Ancak diger inang¢ gruplarinin
hi¢biri Osmanli Devleti’nin herhangi bir sehrinde Miislimanlardan sayica fazla
degildi. Osmanli Devleti etnik bir temele dayanmadigindan resmi tasnifler dini

inanglara gore yapllmlstlr.19

Anadolu’da siyasi birlik kurulduktan sonra ele gegirdigi bolgelerin refah
diizeyi artmaya ve buna bagli olarak kentler gelismeye baslamisti. Diyarbekir
Eyaletine bagli kentler de refah diizeyinden payini almisti. XVI. yiizyilda niifus hizla
artinca mahalle sayisi da artmig, kent surlarin diginda da mahalle kuracak kadar
genislemis olmalidir. Sehir merkezinde mahalle sayisinin artmasini sadece niifus ve
refah diizeyine baglanmasi yanlis olur. Eski biiyilk mahallelerin bazilarinin idari
olarak boliiniip daha kii¢iik mahallelerin olustugunu gérmekteyiz. Yeni yapilar imar
edildik¢e popiilasyonun yasam alanina yeni binalar ve ibadethaneler eklenmis
boylece yerleske olarak genislemistir.zo Oregin 1540’ta kentteki cami ve mescit

sayis1 kirk bir iken 1790-1840 yillar1 arasi sayi elli sekiz’e ¢ikmustir.

¥DgS-3754, 104a-1, 302 s. 335.

Ybrahim Yilmazgelik, a.g.m., s. 44-45.

®OErcan Giimiis, /8. Yiizythin Ilk Yarisinda Amid Kazasi, Doktora Tezi, Gazi Universitesi Sosyal
Bilimler Enstitiisii Tarih A.B.D. Yenigag Bilim Dali, Ankara, 2014, s. 121.
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Ermeni, Kiirt ve Tiirklerin niifusun 6nemli kismini olusturdugu Diyarbekir’de
itk ve inan¢ ayirmaksizin kisilerin bir arada veya gruplasarak teskil ettikleri
mabhalleler olusmustur. Fakat bu gruplasmalarda getto tarzinda bir yerlesim
g('irijlmemektedir.21 XVIII. ylizyilin son ¢eyregine gelindiginde mahalle ayriminin bir
onceki donemlere gore daha belirgin hale geldigi gozlenmistir. Yilmazgelik’in
tespitine gore 1785 yilinda sehirdeki on iic mahallede zimmiler yasamaktaydi.??
Zimmilerin, (Ermeni, Siiryani, Yakubi...) Miislimanlara nazaran daha az mahalleleri

oldugu goriilmektedir.

Ercan Giimiis’iin doktora tezinde DSS’den ¢ikardigi ve incelenen dénemde

ayni oldugu goriilen otuz dokuz Miisliiman mahallesinin isimleri soyledir;
1- Ablak Mabhallesi

2- Ali bin Resid Mabhallesi

3- Ali Pasa Mahallesi

4- Ayiblar Kebir-Sagir Mahallesi
5- Balikli Mahallesi

6- Camiitinnebi Mahallesi

7- Camii-i Kebir Mahallesi

8- Dervis Hiiseyin Mahallesi

9- Debbaghane Mahallesi

10- El-hac Izzeddin Mahallesi
11- Hac1 Abdurrahman Mabhallesi
12- Haci Biiziirk Mahallesi

13- Haci1 Osman Mahallesi

?!Eider Okumus, a.g.e., s. 35.
22K emal Cigek, a.g.e., s. 708.



14- Hevace Ahmed Miislim Mahallesi
15- Hevace Ali Mahallesi

16- Hizir ilyas Kebir Mahallesi
17- ibn Sind Mahallesi

18- ibn Miiderris Mahallesi

19- Imadiyye Mahallesi®®

20- Katir Pinar1 Mahallesi

21- Kavvas Mahallesi

22- Kastal Mahallesi®*

23- Kilbas Mahallesi

24- Koprii Payan Mahallesi

25- Kubbe-i Cedid Mabhallesi
26- Lala Bey Mahallesi

27- Mescid-i Mehdi Mahallesi
28- Molla Alican Mahallesi
29- Muallak Mabhallesi

30- Molla Bahaeddin Mahallesi
31- Mescid-i Siyah Mahallesi
32- Siirdli Mahallesi

33- Sarraf Mehmed Mahallesi

Ercan Giimiis, a.g.t., 5.113-114.



34- Seyh Sin Mahallesi

35- Seyh Matar-1 Garb Mahallesi

36- Seyh Said-i Kiigiik Mahallesi

37- Taceddin Mabhallesi

38- Usta Yorgi Mahallesi

39- Yigid Ahmed-i Kebir Mahallesi®

Mabhalle isimleri dikkatle incelendiginde biiyiikk kismimnin isimlerini etrafinda
sekillendikleri dini yapilardan (cami, tekke ve zaviye) ya da sehirde gbrev yapmis

din ve devlet adamlarindan ve insa eden kisilerden aldigini gérmekteyiz.

1.1.5. ihtida (islamlasma)

Ihtida (hidayet) Arapga kokenli bir kelime olup “gercegi, dogru yolu bulmak”
anlamina gelir. Inangs1z ya da baska dine mensup olan kisilerin Islam dinini secmesi
anlammna gelir. Anadolu’nun Islamlasma siireci Osmanli Devleti déneminde devam
etmisti. Bu da ihtida hareketlerinin siirekliligine isaret etmektedir.?® Din konusunda
bireyleri herhangi bir bicimde zorlamayan devlet, din degistirme konusunda ayni
Ozglrligi  tammmamugtir.  Devlet  kimseyi  ihtidaya  zorlamadigi  gibi

Miisliimanlagsmanin gerceklesmesi durumunda memnuniyet duyardi.

Islam dinini kabul eden kisilerin yapmasi gereken tek sey kelime-i sahadet
getirmesidir. Din degistirme olaylarina sebep olarak ii¢ temel etken gosterilebilir. Ilki
psikolojik, ikincisi sosyo-kiiltiirel etkenler ve {igiinciisii ise hakim inanglarin devletler
eliyle baski wunsuruna doniismesi sonucu farkli inanglarin hosgoriisiiniin
cezbetmesidir. Psikolojik nedenler igerisinde kisinin kendi inang yapisinin diisiince
yapist ve yasam bi¢imine uygunlugu, manevi olarak ihtiyaclarini karsilayabilmesi ve
hayat tecriibesi din degistirmede etkendir. Kisinin sosyal ve kiiltiirel a¢idan disa

doniik olarak farkli inanglarla tanismasi ve irsada birer sebep olarak sayabiliriz.

BErcan Gilimis, a.g.t., s.114
2Ali Agikel, “Ser'iyye Sicillerine Gére Tokat'ta ihtida Hareketleri (1772.1897)”, Atatiirk Universitesi
Tiirkiyat Arastrmalary Enstitiisii Dergisi, Erzurum, 2004, s. 171.
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Ancak bu sebepler arasinda ihtidaya zorlama gibi bir durumla karsilagilmamistir.
Gergeklesen ihtidalar cogunlukla tarikatlar araciligiyla gergeklesmistir.27 Anadolu’da
Islamiyet’in yayilmaya baslamasindan sonra farkli inanglara mensup kimseler ile
Miisliimanlar ayn1 sokaklarda yasamaya baslamisti. Yukarida saydigimiz tiim sartlar
inceledigimiz Diyarbekir 6rnegi i¢cin de uygundur. Zira bazi mahallelerde i¢ ice
yasayan gruplar ayni zamanda schir iginde giinliik hayata dair maddi ve manevi
paylasim yapan bireylerdi. Bu durumlar ihtidalar1 ortaya ¢ikardigi gibi dinler arasi
baz1 kiiltiirel 6gelerin transferini de saglamaktaydi. Ahmet Yasar Ocak bu tiir
ogelerin transferini saglayan ihtida durumlarinda din degistiren bireyleri Islamiyet’i
tam olarak kavrayamamuis kisiler ve miihtediler olarak tanimlamaktadir. Nitekim halk
arasinda inanilan bazi Aadetler ve batil inanglar1 aciklamak bdylece miimkiin

olmaktadir.?®

Diyarbekir Ser’iyye Sicillerinde karsimiza en sik ¢ikan durumlardan biri de
din degistirmedir. Ancak belgelere yansiyan din degistirme olayr her zaman Islam
Dinini kabul etme yoniinde olmustur. Osmanli’da Miisliimanlig1 kabul eden kisiler
ile zaten Miisliman olan kisilerin din degistirmesi yani miirted olmasi genelde hos
kabul goriilmezdi ve cezasi idamdi. Bu durum belgelere neden sadece ihtidanin
yansidigini anlatan en 6nemli etkendir. Tanzimat sonrast donemde bu durum batili
giiclerin tepkisine neden olsa da Osmanli Devleti idam cezasini kaldirmak yerine

zimmilerin ihtidalarini zorlastiracak bazi adimlar atti.?

Ser’iyye Sicillerinde ihtida durumunun bazen topluca zabit altina alindigini
gormekteyiz. Bunun nedeni Islam’a gecen Kkisilerin defterlere sonradan
kaydedilmesiyle alakali olabilir. Evlilik dolayisiyla ihtida durumu da karsimiza
cikmaktadir ki bu ¢ogu kez kadinlarin Miisliimanlasmasi seklinde gergeklesmistir.
Subat/Mart 1741 tarihli bir kayitta Miisliman olan Ayse ile Ali b. Abdullah

evlenmistir.*°

" Ahmet Yasar Ocak, “Bazi Menakibnamelere Gore XIII-XV. Yiizyillardaki ihtidalarda Heterodoks
Seyh ve Dervislerin Rolii”, Osmanli Arastirmalari II, Istanbul, 1981, s. 35.

%(ayr. bkz.)Ahmet Yasar Ocak, “Bazi Menakibnamelere Gore XIII-XV. Yiizyillardaki ihtidalarda
Heterodoks Seyh ve Dervislerin Rolii”, Osmanli Arastirmalar: II, Istanbul, 1981, s. 33.

2Ali Agikel, a.g.m., s. 174.

*D$S-3754, 92b-7, 242, 5. 297.
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Zabit altina alinan ihtida olaylarinda ailece ihtida durumu da karsimiza
¢ikmaktadir. 18 Temmuz 1740 (23 Ra. 1153) tarihinde “Akviran’dan Ezdo v. Tanyel
1740 yilinda ailesiyle birlikte Miisliiman olmustur. Miisliiman olduktan sonra E. V.
Tanyel’in ismi Mustafa tesniye olmus Esi Hazno bt. Hago ...?, kizi Reyhaman, Aige,
ogullart Filo, Mehmed, Mihail de Ahmed 3L ismini almigtir.” Aile Islamiyeti kabul
edip Miisliiman olduktan sonra toplu halde isim degisikligi de yapmustir. Yine 1740
yilinda “Mihranli Simo v. Nino Miisliiman olunca Mehmed ismini almig ve Esi Yuri
bt. Abdo, ogullar1 Sagir Hasman, Mustafa, Tofman ise Ahmed ismini almistir. »32
Osmanli’da geleneksel aile yapisi nedeniyle evin reisi babadir. Dolayisiyla baba

ihtida edince ailenin tamami ihtida etmis olabilir.

Ihtidadan sonra isim degisikligi ser’iyye sicillerinde bulunan tiim &rnekler
icin gecerlidir. Erkeklerin genelde Mustafa, Abdullah, Mehmed, Ahmed, Omer ve
Ali ismini, kadinlarin ise Ayse, Fatma ve Havva isimlerini kullandiklar1 dikkat
cekmektedir. Ihtida edenlerle alakali diger bir husus ise zabit altina alinan olaylarda
ismi gegenlerin biiyiik ¢ogunlugunun erkek olmasidir. Kadinlarin ihtida ettigi
durumlar genelde evlilik ile alakali olmus ve bu sicil kayitlarina da yansimaigstir.
Diyarbekir’in sosyo-kiiltiirel yapisindan kaynakli nedenlerden dolay1, kadinlar sosyal
hayatta oldukca arka plandadir. Kadin ihtidasinin zabitlara yansimamasinin diger bir
nedeni budur. Ancak ser’iyye sicillerine yansimazsa bile evlilik halinde kadinin
ihtida etmesi durumunda koca da ihtida etmezse Islam hukukuna goére bosanma
gerceklesmis oluyordu®. Bu durum islami agidan muhafazakar bir yapiya sahip olan

donemin Diyarbekir Miisliimanlari i¢in de gecgerlidir.

1.2. Mezhepler

Mezhep Arapga kokenli bir kelime olup gidilecek yer ya da izlenecek yol
anlamina gelir. Evrensel olarak dinleri inceledigimiz zaman, cografya fark
etmeksizin her dinde mezheplere ayr1 bashik agmak zorunda kaliriz. Mezheplerin
olusumuyla alakali birgok etken saymak miimkiindiir. Ancak genel itibariyle

mezheplesme, dinin peygamberi 6liince ortaya c¢ikan bir siiregtir. Dinler yayildiklar

'D$S-3754,1a-10, 8, 5. 5.

%DS§S-3754,1a-9, 9, 5. 5.

®Havva Selcuk, “Ser'iyye Sicillerine Gore Kayseri'de Ihtida Hareketleri (1645-1665), Dini
Arastirmalar Dergisi, Istanbul, 2002, s. 174.
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cografyalarda farkli zamanlarda gelisen medeniyet, din ve kiiltiirlerle karsilagarak
once bir ¢atisma ardindan bir uzlagma siirecine girer. Bu noktada sunu soylemek
gerekir Ki dinler yayildiklar1 cografyanin kiiltiiriinden ve tarihinden bagimsiz kabul
gormeyecegi gibi yayildigi alanin yagam standartlarina belli 6l¢iilerde cevap vermesi
gerekmektedir. Dini kabul eden topluluklar kendi kiiltiirel birikimlerini yeni kabul
ettikleri inang sistemine aktaracaklardir. Oziinde mezheplerin ve tarikatlarin olusumu
budur. Bu ayn1 zamanda yayildiklar1 cografyalarda kabul gérmelerini saglamustir.
Islam dininde mezheplerin olusum nedenleri arasina bir de alimlerin Kur’an ve
Hadisleri farkli yorumlayisini eklememiz gerekir.* Bunlarin disinda Peygamberin
ibadet sekli yani siinnet ve hadisle ilgili sahih veya uydurma olma mevzusu, bolgesel
ihtiyaglarin disinda, zamansal ihtiyaca gore alimlerin yaptigi yorumlar mezheplerin

olusumunda etkili olan diger nedenlerdir.

Islam, ibadetlerde ve pratik hayatla ilgili konularda farkli diisinmeyi
yadirgamamus, hatta buna tesvik etmistir. Dolayisiyla Islam literatiiriindeki yaygin
diisiinceye gore mezhep denilince igtihatlar neticesinde olusan fikih ekolleri

anlasilmaktadir. Islamiyet’te mezhepler ikiye ayrilir;
1-Siyasi-itikadi mezhepler
2-Fikhi Mezhepler.35

Siyasi-itikadi mezhepler siyasi partilere benzer yapilara sahiptirler. Islam’da
bunun en bilindik &rnekleri Muaviye ile Ali taraftarlar1 ve Haricilerdir. ikinci simif
yani fikhi mezhepler ise inangla alakali olusumlar olup Siinnilerde; Hanefi, Safii,
Maliki ve Hanbeli, Siilerde; Zeydi, Caferi ve Ismaili ve Haricilerde Ibaziye gibi
mezhepleri kapsamaktadir. Adimi zikrettigimiz mezhepler genelde bir imama bagl

olmakla birlikte yayildiklar1 cografyalarin kiiltiirel 6zelliklerine gore 6zgiin bazi

*Metin Bozkus, Islim Mezhepleri Tarihi Ag¢isindan Dini  Diisiincenin  Gegirdigi  Evreler,
http://eskidergi.cumhuriyet.edu.tr adresinden 07.04.2019 tarihinde alinmigtir. s. 197-198.

% Abdulkadir Sener, “Islam’da Mezhepler Ve Hukuk Ekolleri”, Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi
Dergisi, Ankara, 1983, s. 372.
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nitelikler de tagimaktadirlar. Yukarida bahsettigimiz Hanefi, Safii, Maliki ve Hanbeli

mezhepleri ayn1 zamanda Islamiyet’te birer hukuk ekolii olma 6zelligindedirler.*

Osmanli Devleti’nin resmi mezhebi hanedan ailesinin de Hanefi olmasi
sebebiyle Hanefilikti. M. V. Bruinessen ile H. Boeschoten’e gore Eyaletin olmasa da
sehrin ¢ogunlugunu Hanefi mezhebindekilerinin olusturdugu yiiksek olasilikt.
Ancak Hanefi, Safii, Maliki ve Hanbeli mezhepleri miftiiliik diizeyinde temsil
ediliyordu. Bu durum Islam’in biiyiik beldeleri olan Sam, Mekke, Medine vb.
sehirler diginda Diyarbekir’de olan bir durumdur. Hanbeli ve Maliki mezheplerinin
mensuplarinin  sayisina dair net bir sey sOylemek yanlistir. Bu mezheplerin
miiftiilerinin kentte bulunmasinin sebebi ne olabilir? Iki mezheple ilgili acilacak bir

baslik altinda cevap aramaya ¢alisacagiz.

1.2.1 Safii Mezhebi

Mezhebin kurucusu Imam Muhammed b. idris Safii'dir. 767 yilinda Gazze’de
dogmus, 819 yilinda Misir’da dlmiistiir. Imam Malik ve imam Ebu Hanefi’den
dersler almis ayrica Imam Muhammed b. El-Hasan b. Seybani’nin iltifatim
kazanarak onunla birlikte uzun yillar Bagdat’ta kalmistir. Genglik yillarinda Imam
Hanefi’nin fikih ekoliinden etkilenmis, Imam Malik ve hadiscilerin yolundan gitse de
zamanla ilimle pismis ve kendi ekoliinii kurmustu. Edebi anlamda kendini olduk¢a
yetistirmisti.®” Misir ve Bagdat’ta olgunlasan Safiilik, Safii fikhi iizerine tahsil yapan
Nizdmiilmiilk’ iin destegiyle onemli asamalar kaydetti. Alparslan ve Meliksah gibi
iki Selguklu Sultanina vezirlik yapan Nizdmiilmiilk, Basra, Isfahan, Musul, Herat,
Bagdat, Nisabur ve Merv’de medreseler insa etti. Vakiflarla desteklenen bu
medreselerin basma Safii miderrisler atayarak ekoliin buralarda kurumsallasip
yayilmasina olanak sagladi. Ikinci énemli katkiyr yaklasik yiiz yil sonra Selahaddin
Eyyubi’nin kurdugu Eyyubi Devleti yapti. Osmanli Devleti, Arap yarimadas1 ve

Kuzey Afrika’ ya hakim olunca $afii ekoliiniin geleneksel 6gretisi Misir, Hicaz, Sam

% Abdulkadir Sener, a.g.m., s. 375.
%" Abdiilkadir Sener, a.g.m., s. 388.
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ve Yemen’de gelismeye devam etmistir. Giiniimiiz Siinni Islam niifusunun

cogunlugunu Hanefilik ve Safiilik olusturur.®®

Devletin resmi mezhebi olan Hanefiligin yaninda Diyarbekir’de Kiirt
nifusunun fazla olmasinda dolayr Safiilik de giicliiydii. Kentte bir Hanefi
seyhiilislaminin yaninda Safii, Maliki ve Hanefi miiftiileri de vardi. Safil miiftlisi
onem sirast bakimindan kadi ve Hanefi Seyhiilislami’ndan sonra gelmektedir.
Diyarbekir eyaletini diger eyaletlerden farkli kilan 6nemli bir 6zelligi de budur.
Sehirde Maliki ve Hanbeli miiftiilerin bulunmasinin sebebi tam olarak bilinmese de
Diyarbekir’in ticaret yollar1 {izerinde bulunmasi ve sehre gelen tiiccarlar ya da hac
kervanlariyla alakali oldugu diisiiniilmesi sadece ihtimalden ibarettir. Her mezhebin
miiftiisiiniin oldugu diger kentler ise genelde Islam’in kutsal gordiigii Kudiis, Mekke
ve Medine ile Arap metropolleri olan Sam, Kahire, Bagdat ve Halep’ti. Hanbeli ve
Maliki miiftiilerin kentte bulunmasinin diger olasi sebebi, 6nemli baz1 meselelerde
Islam’m dort bilyilk mezhebinin itikatlarma gore fikir alip Oyle karar verme

durumudur. Bu giiniimiizde de kullanilan bir yontemdir.

Kirtlerin yasadigi kentlerde mezhepleri konu alirken, Safiiligin ve bu
mezhebe bagli din adamlarmin bdlgedeki dnemine ayrica deginmek gerekir. Diger
Osmanl kentlerinde Hanefi miiftiilerinin fetvalar1 herkes i¢in baglayici olabilirken,
Kiirt vilayetlerinde Safii miiftiisiiniin fetvalar1 herkes icin baglayict oluyordu.
Osmanlinin diger kentlerinden farkli olarak Diyarbekir Hanefilik disinda bir
mezhebin miiftiistiniin etki alaninin sadece ibadet olmadigi nadir vilayetlerden
biridir. Safi miiftiisii ayn1 zamanda ser’i hakim konumundadir.* Hatta eyalete bagl
Bitlis’te Saffi miiftiiniin yaninda Hanefi miiftiisii bulunmuyordu. Bundan dolay1
Diyarbekir’de Safiii ve Hanefi imamlari birbirine denkti.”’ Hi¢ siiphesiz bunun
nedeni bolgede Kiirt niifusunun ¢okluguydu. Ayrica XVIII. yiizyilda kentte faaliyet
gosteren tarikatlarin biiyik kismi da Safii mezhebine mensup kimselerden

olusuyordu.

%Bilal Aybakan, “Safii Mezhebi”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yaynlar1 Istanbul, 2010, Cilt 38, s. 225.

*Ejder Okumus, a.g.m., s. 34.

““Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 94-95
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Safii mezhebi ile Hanefi mezhebi arasinda ritiieller agisindan birtakim
farkliliklar vardir. Dolayisiyla kentte Safiiler icin ayrilmis veya yapilmis
ibadethanelerin bulunmasi zorunlu hale geliyordu. Hanefi imamlarla yonetilen
ibadethanelerde yapilan ibadetler Safiiler i¢in bir problem olabileceginden
Diyarbekir’de Safii imami dogal olarak énem kazaniyordu. Ornegin Cuma namazi
icin Safii mezhebinde en az kirk erkegin hazir olmasi gerekirken Hanefilikte sekiz

erkek yeterliydi.

Diyarbekir’in Ulu Camii ve Peygamber Camii’nde (Nebi Camii) Safiiler’e
ayrilmis binalar bulunmaktaydi.** Kentte Safiiler igin ayrica Biyikli Mehmed Pasa
Camii de vardi. Fatih Paga Camii’ne sonradan ek bir bina yapilarak Safii binasi teskil
edildi. XVII. yiizyilda Safiilerin ibadetlerini yaptiklari camilerin arasina Ali Pasa

2 Sonradan eklenen Safii binasi bir hayirsever tarafindan

Camii de eklenmistir.
yap‘urllrmstlr.43 Goriildiigli  tlizere sehrin bircok yerinde Safiiler icin ayr
ibadethaneler bulunmaktadir ve bunlar Hanefi Camiilerinden daha basit

yap111d1r1ar.44

1.2.2. Hanefi, Maliki ve Hanbeli Mezhepleri

Incelenen konu itibariyle bu ii¢ mezhep Safii mezhebine gore biraz daha arka
plandadir. Maliki ve Hanbeli mezheplerinin Diyarbekir’deki varliklarina dair belge
oldukca kisithdir. Evliya Celebi’nin Seyahatnamesi’nde yazdigi bilgiler sayesinde
sehirde iki mezhebin miiftiilerinin oldugu bilinmektedir. Ancak Maliki ve Hanbeli
mezhebine mensup insanlarla ilgili sayisal ve sosyo-kiiltiirel bir bilgiye ulasilamadi.
Aym zamanda Tiirklerin ¢ogunlugu dini ibadetlerinde ve islam Hukukunda Hanefilik
ekoliinii benimsemektedir. Hanefi mezhebi Selguklu ve Osmanli Devletliyle beraber
daha genis bir sahaya yayllmlstl.45 Devleti yoneten hanedan ailesinin Hanefi itikadi
izerine olmalarindan dolayr gerek egitim kurumlarinda ve gerekse Osmanli ser’i

hukukunda Hanefilik en 6nemli mezheptir.

“Sevket Beysanoglu, Anitlart ve Kitabeleriyle Diyarbakir Tarihi, Diyarbakir Biiyiiksehir Belediyesi
Kiiltiir ve Sanat Yayinlari, Ankara, 1998, Cilt 2, s. 586.

*2Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 93-94.

*Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 477

*Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 94.

*Ali Bardakoglu, “Hanefi Mezhebi”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet
Vakfi Yayinlari, Istanbul, 1997, Cilt 6, s. 25-26.
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Osmanli Devleti XVI. ylizyilda Anadolu ve Rumeli’de bulunan mahkemelere
hukuki anlamda biitiinliiglin saglanabilmesi i¢in Hanefi hukukunu uygulamistir.
Ancak hukuki anlagmazliklarda ihtiyacin giderilmesi ve hakkaniyetin tam tesis
edilebilmesi i¢in gerektiginde diger ii¢ mezhebin goriislerine ve prensiplerine
bagvurulmustur. Tam bu noktada Diyarbekir’de sosyo-kiiltiirel anlamda haklarinda
bilgi elde edilemeyen ve kentte yasayan miiftiilerinin oldugu bilinen Hanbeli ve
Maliki mezheplerinin varliklarina dair birka¢ anlam c¢ikarilabilir. 1. Bazi hukuki
anlagsmazliklarda her dért mezhebin miiftiisiine danisma durumu Islam hukukunda
olan bir yéntemdir. Bu amagla kendilerinden faydalanilmis olabilir.*® 2. Ortadogu ve
Anadolu’nun 6nemli yollar {izerinde kavsak nokta olan ve eyalete ugrayan kervan,
tiiccar veya hac kafilelerinin konaklamasindan dolay1r Diyarbekir’de bulunmus
olabilecekleri diisiiniilebilir. 3. Kentte az da olsa bu mezheplere mensup insanlar
yasamaktaydi. Malikiligin kentteki varligina dair sonuncu gerekceyi giliclendirecek
bir neden olarak Osmanli Devleti’nin XVI. ylizyildan baslayarak XVIII. yiizyila
kadar garb ocaklarina Diyarbekir eyaleti dahil bolgeden asker gondermesi
gosterilebilir.*” Ciinkii Maliki niifusunun en fazla bulundugu yerler Kuzey Afrika
tilkeleriydi. Askeri ve idari alanda burada gorev yapmis olan Diyarbekirli insanlar
geri dondiiklerinde mezhebi benimseyip ekoliin temsilini kendileriyle birlikte sehre

getirmis olabilirler. Ancak bu kisiler sayica az bir oranda olmalidirlar.

1.3. Diyarbekir’de Ehl-I Zimmet Ve Din

1.3.1. Osmanh Devleti’nde Zimmilere Yaklasim, Zimmi ve Miisliiman

Tliskileri

Islam hukukuna gore Miisliman olmayan kisilerin Islam Devletlerinin
himayesine girmeleri zimmet akdiyle gerceklesir. Zimmet: himaye etme, sahip
¢ikma, koruma ve emniyetini garanti etmek gibi anlamlara gelmektedir. Kavram
olarak ise Islam hakimiyetini tanimak, Miisliiman toplumun, diger semavi dinlere

inanglara konukseverlik ve himaye sagladigi, siiresiz olarak yiirtirlikte kalan bir tiir

*Ali Bardakoglu, a.g.e., s. 25

*[brahim Giiler, Kerstin Tomenendal, “Osmanlilar Devrinde Diyarbakir-Kuzey Afrika iliskileri: Garb
(Bat1) Ocaklarinda Diyarbakirll Gengler”, Osmanlidan Cumhuriyete Diyarbakir Sempozyumu,
Diyarbakir Valiligi Tiirk Kiltiiriinii Arastirma Enstitiisti, Editér: Bahaeddin Yediyildiz, Ankara, 2008,
Cilt-2, 5.328-338.
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toplumsal sozlesmeyi ifade eder.”® Emevi ve Abbasilerin Islam dinine kurumsal
devlet kimligi kazandirmalarinin ardindan Miisliman olmayan topluluklara karsi
hosgoriilii yonetim anlayisi Islam hukukunun getirmis oldugu bir zorunluluktu.
Bakara suresinin 256. ayetinde “Dinde zorlamanin olmayacagini ve din hiiviyetinin

kisi ile yaratici arasinda oldugunu’ bildirmistir.*®

Osmanli Devleti’nin diger imparatorluklardan farkli olarak inang ve etnik
acidan Dbitinlik gosteremedigini {ist baslhiklarda yazmistik. Ehl-i  zimmet,
gayrimiislim ya da zimmi olarak da tamimlanan ve Miisliiman olmayanlar
tanimlayan bu kavramlarin olusmasinin nedeni, cografyanin Islamlasmaya
baslamasiyla alakalidir. Arap ve Tiirk akinlariyla birlikte Anadolu Miisliimanlagmaya
baslamis, bu siire¢ Osmanli doneminde de devam etmistir. Devlet etnik bir temele

yaslanmadigindan sinirlar1 igerisinde yasayanlari inanglara gore tasnif etmistir. %0

Diyarbekir’de yasamis olan zimmilerin niifusuna dair arastirma bulgularini
vermeden once, Osmanli Devleti’nin Miisliiman olmayanlara yaklasimi ile alakali
bilgilendirme yapmak gerekir. Osmanli Devleti ile zimmi tebaa arasindaki s6zlesme
‘eman’ kavramiyla agiklanabilir. Eman, kavramsal olarak zimmileri himaye etmek,
i¢ ve dis tehlikelerden olusabilecek can, mal, miilk ve 1rzlarin1 korumak ile 6zgiir
ibadet ortami saglamak anlamima gelir. Buna karsilik zimmi halk devletin otoritesini
zora sokacak hareketlerden uzak durup cizye (sahis vergisi), hara¢ (arazi vergisi) ve

ticaret vergisi gibi mali ylkiimliikleri yerine getirmek zorundadir.

Fatih Sultan Mehmed’in Istanbul’u fethetmesinin ardindan sekillenen ‘millet
sistemi’ zimmi teb’aya 6zel bir konum saglayarak rahat yasam siirmelerine imkéan
saglamigtir. Kilise, havra ve sinagoglar buna mukabil zimmi din adamlar

vergilendirmeden muaf tutulmus ve ibadethanelerine dokunulmamistir.>*

®Mehmet Karatas, “Mahkeme Kayitlarma Gére XVII ve XVIIL Yiizyillarda Diyarbekir’de
Gayrimiislimler”, Elektronik Sosyal Bilimler Dergisi, istanbul, 2012, s. 395.

“Kur’an-1 Kerim.

*fbrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 44-45.

Mehmet Karatas, a.g.m., s. 396.
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Dini olmayan konular disinda zimmiler hukuk 6niinde Miisliimanlarla esit
haklara sahiptir.>® Orfi hukuka gore yargilanan zimmilere Miisliimanlardan farkl bir
muamele yapilmazdi. Zira bunu kad sicillerinde zimmilerin hakli bulunup haklarinin
verildigi davalara bakarak anliyoruz. Bazi durumlarda zimmilerin hakkini teslim
etmeyen Miisliimanlarin yargilanmak {izere ser’i mahkemelere havale edildigi yargi
siirecleri de sicillerde mevcuttur. Ornek verecek olursak 3754 numarali sicilde
Kevork adli zimminin alacagiyla ilgili Stileyman Aga adinda bir Miisliimanla sorun
yasadig1 anlagilmaktadir. Belge soyledir: “Diyarbekir 'de olan Sem dnzade Siileyman
Aga demekle ma’rif kimesne Istanbulda sékin kethiiddsi Hiiseyin nam kimesne
zimmetinden memhiir ve ma 'miuliin bih temesstikleri miicebince olan alacak hakkinda
mad’adda mimaileyh Siileyman zimmetinde dahi cihet-i karz-1 ser’iden memhur
temesstikleri miicebince yirmi bin yiiz gurus alacak hakki olmagla ol tarafdan
gondermek tizere iken gondermeyip bu tarafda olan kethiidds: merkum dahi mademki
mumdileyh Sem’anzdde gelmedikce edaya kudretim yoktur deyii cevap verip... 53
diye devam eden arzuhalden anlagilacagi {iizere Sem’anzade Siileyman Aga
Diyarbakir’da oldugu i¢in Kevork adli zimmi borcunu tahsil edememistir. Siileyman
Aga’nin kethiidas1 olan Hiiseyin, Stileyman Aga gelmedik¢e borcu 6deyemeyecegini
bildirmistir. Buna mukabil gonderilen emr-i serifle Siilleyman Aganin muhakeme
edilmesi i¢in Istanbul’a getirilmesi Diyarbakir Beylerbeyligi ve Amid kadisina
bildirilmistir. Divan-1 hiimayunda viizeray1 izdm ve kadi askerler huzurunda ser’i
hukuka gore yargilanmast ve gereginin yapilmasi istenmistir. Bunun iizerine
mahkeme ikinci bir emirle kethiidanin 6deme yetkisi olmadigini1 kabul ederek 13
Mart 1741 tarihli bir kararla borcu 6demesi i¢in Siileyman Aga’nin Istanbul’a

getirilmesini istemistir. >*

XVII. ve XVIIL yiizyilda taraflar arasinda vuku bulan ciddi bir mesele
yoktur. Donemin iligkileri ser’iyye sicillerinden verdigimiz orneklerden de
anlasilacag1 tlizere sosyo-kiiltiirel boyuttadir. Ancak okunan bazi arastirmalarda

kentin ibadethaneleri etrafinda yazili olmadigi anlasilan ve tedbir niteligini tagiyan

2Mehmet Giines, “Osmanli Devleti’nin Gayrimiislim Tebaaya Yaklagiminda Dénemsel Degisimler”,
Tarih ve Gelecek Dergisi, Istanbul, 2017, Cilt 3, s. 13.

DS, 205, 78b-2, 79a, 25 Zilhicce 1157, s. 249.

*DSS, 206, 79a-1, 25 Zilhicce 1153/13 Mart 1741, s. 250
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birtakim kurallar oldugunu anliyoruz. Miislimanlar camilere yakin yerlerde
Zimmilere ev satilmasi ve kiraya verilmesini katiyen istemezlerdi. Bu can giivenligi
acisindan elzem bir husustur. Burada ibadet eden Miisliimanlara, girilti ve
goriintiiyle engel olunmasinin oniine gegilmesi amaglanmistir. Zimmilerin cami ve
mescitlere girmesine de kesinlikle miisaade edilmemistir. Seyyah Carsten Nieburh’da
Ulu Camii’ye Hristiyanlarin girmesinin yasak oldugunu seyahatnamesine yazmustir.
Zimmiler gilinlik hayatta Tirk¢e konusmuslardir ancak ¢ogu iki dil bilmekteydi.
Bayram, diigiin, yas ve senliklerde taraflar birbirlerinin sevinglerini, {izlintiilerini

paylasmis ve cocuklarina kimi zaman ayni isimleri vermislerdir.”

1.3.2. Zimmi Niifusu ve Mahalleleri

Tablodan da anlasilacag iizere yirmi iki yilda Yahudiler hari¢ zimmi niifusu
dogal artisin iizerinde bir artis sergilemistir. Bu artis sehrin Osmanlilara intikali
sonras1 huzurun ve giivenligin artmasiyla alakalidir. Artis1 agiklayabilecek tek neden
goctlir. Osmanli Devleti’nin sagladig1 6zgiirlilk sayesinde Hristiyanlarin sehre gocii
artmistir. Yahudi niifusunun {i¢ kisi artmasi ise baska bolgelere goe ettikleri anlamina

gelmektedir.

Tablo 1.1. Diyarbekir’de 1518 yilinda adin1 dort kapidan alan dort mahalle vardir.
Bu mahallelerde 1518-1540 yillari aras1 dinsel niifus degigimi.

Dini Gruplar (1518) (1540) Artis
Miisliimanlar 8.444 8.761 317 kisi %4
Hristiyanlar 5.985 11.612 5.627 kisi %84
Yahudiler 157 160 3 kisi %02
Toplam 14.586 kisi 20.533 kisi 5.947 kisi %41 *°

XVII. ve XVIIL. yiizyillara gelindiginde merkez ve kirsalda Miisliman niifusu
cogunluktaydi. 1733, 1740 ve 1747 yilinda tutulan vergi defterlerinde Diyarbekir’in

®Mehmet Karatas, a.g.m., s. 406.
*®0Orhan Cezmi Tuncer’in ‘Diyarbakir Vakif Yapilar, Mahalleleri ve Dinsel Haritast (1511-1950)’adl
makalesinden alinmistir.

20



doksan dort mahallesi oldugunu ve bunlardan yirmi birinin zimmilere ait oldugu
anlasilmaktadir. 1785te ise doksan bes®’ mahalle adi olup bunlarin yirmi yedisi

zimmilere aittir.>®

Ercan Giimiis ise doktora tezinde XVIII. yiizyillda zimmi mahallelerinin sayisin elli

dokuz olarak vermistir. Adi1 gegen mahalleler sunlardir:
1. Arab Kastal1 Mahallesi

2. Ayblar-1 Sagir Zimmi Mahallesi

3. Bab-iit Tin Mahallesi

4. Carugi Mahallesi

5. Cermik Mahallesi

6. Copi Mahallesi

7. Glilmez-i Kebir Mahallesi

8. Giilmez-i Sagir Mahallesi

9. Hac1 Abdurrahman Zimm1 Mabhallesi
10. Hac1 Bahaeddin Mahallesi

11. Hac1 Biiziirk-i Kebir Mahallesi

12. Hac1 Biiziirk-i Sagir Mahallesi

13. Hac1 Siileyman Mahallesi

14. Hac1 Osman Mahallesi

15. Hac1 Izzeddin Mahallesi

16. Hamam-1 Kii¢iik Mahallesi

*[brahim Y1ilmazgelik, a.g.e., s. 105-107.
¥Mehmet Karatas, a.g.m., s. 397.
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17.

18.

19.

20.

21.

22

23.

24.

25.

26.

27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

35.

36.

37.

Hasir-1 Kebir Zimm1 Mahallesi
Hasir-1 Sagir Mahallesi
Hevace Maksud Mahallesi
Hevace Hagdor Mahallesi

Hevace Ahmed Zimmi Mahallesi

. Hizir Tlyas-1 Sagir Zimmi Mabhallesi

Hizir Ilyas-1 Kebir Mahallesi
Hiisrev Pasa Mahallesi
Inayet Aga Mahallesi
Iskender Pasa Mahallesi
Karag6z Mahallesi

Katir Pinar1 Zimm1 Mahallesi
Kastal-1 Zimmi Mahallesi
Kirklar Mahallesi

Koprii Payan Zimm1 Mahallesi
Kubbe-i Siyah Mahallesi
Kiigiik Kinisa Mahallesi

Mar Habib/Hatab Mahallesi
Meryem-i Kebir Mahallesi
Meryem-i Sagir Mahallesi

Mehmed Pasa-y1 Sark Mahallesi
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38.

39.

40.

41.

42.

43.

44,

45.

46.

47.

48.

49.

50.

51.

52.

53.

54.

55.

56.

o7.

58.

Mar Biitiin Mahallesi

Molla Alican Mahallesi

Molla Bahaeddin Zimmi Mahallesi
Mehmed Pasa-i Garb Mahallesi
Parekende Mehmed Mahallesi
Resid-i Cedid Mahallesi
Petekciyan Mahallesi

Resid-i Atik Mahallesi

Rubai Mahallesi

Rumiyan Mahallesi

Sarraf Iskender Mahallesi
Sinan Kethiida Mahallesi
Suluki Mahallesi

Semsiyan Mahallesi

Seyh Matar-1 Garb Mahallesi
Seyh Matar-1 Sark Mahallesi
Seyh Said-i Kiigiik Mahallesi
Seref Cavus Mahallesi

Tekli Ali Cavus Mahallesi
Usta Bercis Mahallesi

Yahudiyan Mahallesi
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59. Yigid Ahmed-i Kebir Mahallesi>®

1.3.3. Zimmi Din Gérevlileri ve ibadet Hiirriyeti

Hukuki anlamda azinlik haklarini koruyan devlet, ibadet ve egitim gibi temel
haklar konusunda zimmileri korumustur. Devlet dini ayin ve ritiiellerine miidahalede
bulunmadigi gibi yerel yonetimlerin miidahalede bulundugu durumlarin da Oniine
gecmeye calismistir. Zimmi din adamlarini géreve atayip gorevden alma; Kilise,
havra ve sinagoglarin finansal durumlarina; zimmi ¢ocuklarin egitim-6gretim
hayatlarina miidahale etmez, bu isi metropolit, patrik ve hahamlara birakirdi. Ancak
belirli derecede makamlara atanma durumunda ‘miri piskes’ vergisi 6denirdi ki
zimmi metropolit, haham ve patrikler bu verginin ddenecegi makamlardi. Daha 6nce
hediye anlaminda verilen ve alt tabaka makamlara atanma karsiliginda padisaha
O0denen ‘miri piskes’ XVIII. yiizyillda mali sikisikliklardan dolayr zorunlu hale
gelmistir. Din adamlarinin atamasinin gergeklesmesi karsiliginda ‘miri piskes’ 6deme
ornegi de ser’iyye sicillerine yansimistir.

DSS’de Antakya ve tevabii Rum Patrigi Selestros’un ricasityla Diyarbakir,
Cemisgezek, Ergani ve Keban kazalari metropolitliklerine Rahip Agatankilos’un
tayin edilmesi ve metropolitlik isleriyle ilgili kurallar1 18 Haziran 1739 tarihli

3

beratta: “...Miri piskes olan meblag-1 mezbuiru teslim-i hazine-i dmire eyledikden
sonra mahalline kayd sartiyla berdti verilmek babinda iftihdrii’l-iimerd ve’l-ekabir
bilfi’'l bagdefderdirim Mustafa Atf —dame uluvvuhi- telhis eylemegin telhis
miicebince bin yiiz elli iki senesi Rebi’ulevvel’inin on birinci giiniinde miiceddeden
bu berat-1 Hiimayiinu verdim.” yazmaktadir. Diyarbakir, Cemisgezek, Ergani ve
Keban kazalar1 metropolitliklerinin bin akg¢e piskes ile kayitlara derkenar olunacagi
veya berat-1 hiimayun verilecegi yazilmistir. Beratin devaminda ise metropolitin
gorevleri cergevesinde kurallar yazilarak ehl-i orf taifesinin metropolite muhalefet
etmemesi ve islerine engel olunmamasi yoniinde bilgi verilmistir.*® Miri piskes’in

maddi nedenlerden dolayr zorunlu hale geldigine dair bir diger belge de 3712
numarali DSS’de bulunmaktadir. 7 Kasim 1745 tarihli sicil kayd: séyledir:

Ercan Gumis, a.g.t., s. 115-116.
DSs, 84, 31a-1, s. 96, 25 Muharrem 1152/4 Mayis 1739.
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Halep, Sam, Diyarbekir, Mardin, Musul ve Dayr-i Zaferan Kilisesi ile
kilisenin gorevlilerinden Yakubi ve Stryanilerin ii¢ bin alt1 yliz ak¢e miri piskes ile
piskoposu olan Siikrullah adli rahip 6liince yerine Halep sakinlerinden Korkis V.
Semun adli rahip atanmistir. Ancak 6len rahip Siikrullah’in yerine gecebilmesi i¢in
lic bin alt1 yiiz ak¢e miri piskes, bin alt1 yliz ak¢e zam ile dort bin sekiz yiiz akgeye
cikartlmistir. Atama beratinin gegerlilik kazanmasi i¢in Korkis v. Semun’un bu
vergiyi hazineye ddemesi gerekmektedir. Bunun yaninda boélgede Siiryani ve Yakiibi
taifesine miidahalede bulunuldugu anlasilmaktadir ki devlet miidahalede bulunan
kisileri de belgenin devaminda uyarmis ve Siiryani rahiplerin atamalarina
karisilmamasi, atanan kisilerin azledilerek yerlerine bagkalarinin atanmasinin
istenmemesi veya zorlanmamasi istenmistir. Ayrica dini ritiiellerini yapmalarina
engel olusturacak hareketlerden uzak durulmasi; mal, miilk ve irzlarinin da tehlikeye
atitlmamasi konusunda wuyarilar yapilip bu konularda atanan kisinin isinin
zorlagtirllmamasi emredilmistir.®* Berat ciimlesi yine bir uyariyla bitmektedir. Yerel
yonetimde bulunan bazi iist diizey idarecilerin adi gecen mezhebin i¢ islerine
miidahale etmeye calistig1 anlasilmaktadir ki devletin eyaletlerdeki biirokrasisi
herhangi bir bicimde ibadetlere ve atamalara engel olursa durum zimmilerce Divan-i
Hiimayuna bildirilebiliyor ve gerekli tedbirler alintyordu.

Tablo 1.2. M. Karatag’in “mahkeme kayitlarina gore XVIL. ve XVIII.

yiizyillarda Diyarbekir’de gayrimiislimler” adli makalesinden alinmigtir.

Mezhepler Din adamlari Ikamet ettikleri yer
Gregoryen Ermeniler Papaz Diyarbekir
Katolik Ermeniler Piskopos Diyarbekir
Protestan Ermeniler Protestan Papazi Diyarbekir
Ortodoks Rumlar Metropolitan Bagpiskopos Diyarbekir
Katolik Rumlar Dini misyonerler Diyarbekir
Katolik Keldaniler Bagpiskopos Diyarbekir
Katolik Suriyeliler Piskopos Diyarbekir
Jakobit Suriyeliler Piskopos Diyarbekir
Latinler Kapogin Italyanlar Diyarbekir
Yahudiler Haham Diyarbekir

*1DSS, 3712, 976-1, 98a, 98b, 375, s. 447-448, 27 Ra. 1160.
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1.3.4. Seyyahlarin Goziiyle Diyarbekir Zimmileri

XVIII. ve XIX. ylizyillarda Diyarbekir’e gelen seyyahlarin neredeyse yarisi
batili olup bunlardan bazilar1 tarih¢i ve devlet memurudur. Anadolu’da yasayan
seyyahlarin yaptig1 gozlemler, sosyal tarihimiz acisindan ne kadar 6nemliyse batili
seyyahlarin gézlemleri de o kadar 6nemlidir. Bu seyyahlar: Sestini, Carsten Nieburh,
John M. Kinneir, M. J. Saint-Martin, William Huede, J. S. Buckingham, Paul Lucas
ve Horatio Southgate gibi isimlerdir. Seyyahlar, gezip gozlem yaptiklari tarihsel
olarak ¢agdas bolgelerin kiyaslarini yaparak essiz bilgilerin bize ulasmasini saglarlar.

Ancak yaptiklar1 yorumlar bazen abartili olabildigi gibi her zaman tarafsiz degildir.

Sehre XVIII. yiizyilin ikinci yarisinda gelen Seyyah Sestini, Ermeni ve
Yakubilerin birer piskoposlari oldugunu, burada Yunanlarin yasadigini ve
Katoliklere mensup olduklarin1 yazmistir. Sestini, Katoliklerden bahsederken kentte
Frangesko Tarikatina mensup bir papaz ve bir rahibenin ikamet ettigini, iKisinin de
Fransiz oldugunu soyler. Keldanilerin, Katolik mezhebine mensup olmakla beraber
patrik tarzinda bir kiliselerinin oldugunu ve ¢ bin niifusa sahip olduklarini
sOylemektedir. Sestini’nin Diyarbekir’i ziyareti sirasinda Ermenilerin giyim tarzinin
diger halklara gore biraz farkli oldugunu ve Hristiyan kadinlarinin onlari diger
kadinlardan ayiran beyaz bir manto giydigini aktarir. Seyyah genel anlamda
kadinlarin  diger Osmanli sehirlerinde oldugundan daha 6zgiir oldugunu

gozlemlemisti r.62

C. Nieburh, XVIII. yiizyilda sehre gelen Batili seyyahlardan biridir. Ilk
gozlemi Ulu Camii’nin Hristiyan kilisesinden devsirilmis olduguna dairdir. Cami
icine Hristiyanlarin girmesi yasak oldugundan yeterli inceleme yapamadigini
yazmistir. Bunun disinda Yakubi, Semsi ve Ermenilerin Osmanli’da temsiliyeti
hakkinda bilgi vererek Semsilerin Mardin’de oldugu gibi Diyarbekir’de de Siiryani
korumasi altinda oldugunu yazar.63
R. Horatio Southgate Diyarbekir’de yaptig1 gozlemleri anlatirken zimmiler’e

pek deginmemis ancak sayisal olarak bazi bilgiler vermistir. Sehrin niifusunun

27.000 kisi olduguna dair tahmini en iyi rakam olarak kabul ederek, bes yiiz Ermenti,

®2M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 67-68.
%M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 53.
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tic yliz Yakubi, on bes Semsi, yliz elli Ermeni Katoligi, yliz Keldani, yirmi bes

Siiryani Katoligi ve yirmi Rum’un yasadigini tahmini bir rakam olarak veriyor.**
Biitiin seyyahlar kentin demografik yapisina ve bu yolla din ve mezheplere

dair sayisal verilere ulasmaya c¢alismistir. Sehri gozlemlerken Islamiyet oncesi

kentin, bir Hristiyan yerleskesi olduguna dair birgok 6rnek vermislerdir.

1.4. Zimmilerin Etnik Yapilari, inancla Baglantis1 Ve Mezhepleri

1.4.1. Hristiyanhk

Hristiyanlik, M.S 150 yilindan sonra Mardin ve Diyarbekir bolgesinde
yayilmaya baslamistir. Dini bolgeye getiren kisi Hz. Isa’nin yetmis 6grencisinden
biri olan “Adday”dir. Roma’nin resmi dininin Hristiyanlik olmasindan sonra bolgede
dine ait mabetler ¢ogalmaya ve dinin mensuplari artmaya baslamistir. Incelenen
yiizyilda ise Hristiyanlik, Islamiyet’ten sonra en faal dindi. Giiniimiizde dhil dinin
Diyarbekir’de geg¢irdigi tarihsel yolculuga dair ¢ok sayida eser, ibadethane ve
arkeolojik buluntu vardir. Ermeniler, Siiryaniler, Rumlar, Katolik, Protestan ve
Ortodoks mezhepleriyle sehrin inang mozaigine izler birakmislardir. Diyarbekir’in
din tarihi i¢inde olduk¢a 6nemli olan Hristiyanlik niifusunun ¢ogunlugunu Siiryani

ve Ermenilerden olusturmaktaydi.

1.4.1.1. Siiryaniler

Stiryaniler Ortadogu cografyasinin kadim halklarindandir. Osmanli Devleti
smirlari igerisinde Diyarbekir, Turabdin (bugiinkii Mardin), Rakka, Sam, Halep ve
Musul en yogun yasadiklar1 yerlerdir. Hristiyanliga gecen ilk halklardan olan
Stiryaniler, Ermenilerle c¢ok yakin cografyalarda yasadiklarindan onlarin
Hristiyanlasmasi tizerinde direkt etkili olmuslardi. Bundan dolayr Osmanli sehirleri
icinde de birbirlerine ¢ok yakin oturmuslardi. Evliya Celebi sehre geldigi donem
Diyarbekir’de Siiryani patrigi’nin oldugunu yazar. Patrikligin Diyarbekir’de olmasi
sehrin Siiryaniler i¢in 6nemine igaret eder.®®

Batil1 misyonerler XVI. yiizyilda, Siiryaniler’in yasadigi cografyada etkisini
arttirinca kendi iglerinde hiziplesen halk, mezhepsel olarak ikiye ayrildi. Bir kisim

Siiryaniler, papaliga baglh Katolik bir yapilanmaya giderken diger kisim ise

M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 48.
®*Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 65.
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kendilerine ““ Siiryani Kadim” kavramini kullanarak farkli bir yol ¢izmistir. Katolik
Siiryaniler, Ermeni Ortodokslarina bagli kalarak XIX. ylizyila kadar farkli bir halk
olarak gt')rl'ildl'i.66 XIX. yiizyilda ise batili misyonerlerin Siiryaniler tizerinde kurdugu
etkiyle Protestan Siiryaniligi ortaya ¢ikti. Protestan Siiryanilere mensup olanlarin
biiylik kismi Katolik ve Siiryani Kadim Kilisesi’nden ayrilanlardi. Siiryaniler
lizerinde yogunlasan misyoner faaliyetleri dar zamanda da olsa planlanmig bir
uygulamadir. Amag yanlig olarak gordiikleri Siiryani Hristiyanlarina dogru olan Bati
Hristiyanligini éizc'g,retmektir.s7 Ancak XX. yiizyilda izlenen misyonerlik uygulamasi
icin ayni climleleri kurmamiz miimkiin degildir.

XVIIL yiizyilda sehre gelen Seyyah Sestini’nin ifadelerinden de misyonerlik
faaliyetlerine dair bilgiler elde edebiliyoruz. O, kentte Propagande Misyonerleri ve
Frangesko Tarikatina mensup bir rahip ve bir rahibenin oldugu bilgisini verir.
Frangesko Tarikati, misyoner bir tarikattir ve dolayisiyla bu tarihte kentte
mensuplarinin olmast sehirde faaliyet gosterdiklerini isaret etmektedir.®®

Seyyah Sestini, kentte bulunan Yakubiler’den ve Halderlerden bahseder.
Yakubiler, Siiryanilerin kendi aralarinda ikiye bdliinmesi sonucu olusan ve Bati
Stiryanileri olarak tanimlanan gruptur. ( Bati Siiryaniligi Diyarbakir ve Mardin
bolgesini kapsar.) Bu iki grup Sestini’ye gore Osmanli smirlarinda yasayan
Hristiyanlarin temsilcisi konumundaydi. XIX. yilizyilda Siiryani ve Ermenilerin
sayilar1 diger dini gruplara gore dada fazlaydi. Siiryaniler kentte Ermeni
marhassaligina bagllydllar.69 Ermeniler ve Siiryaniler, Diyarbekir’de yasayan zimmi
niifus icerisinde en kalabalik olanlariydi. Meryem Ana Kilisesi’nin bulundugu Lale
Bey Mahallesi ve civar mahallelerde yogunlasan bir niifusa sahiptirler. Dini agidan
sehirde en fazla mabede sahip olanlarin arasinda Siiryanilik mezhebini de saymak

miimkiindiir. Ona yakin kiliseleri oldugunu anladigimiz tarihi kaynaklardan, ayakta

%Oktay Bozan, “Ermeni Meselesi Baglaminda Diyarbakar Siiryanileri Ve Turabdin Isyanlar1”, Firat
Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, Say1: 2, Sayfa: 193-213, Cilt: 25, Elaz1g, 2015, s. 194,

Mehmet Simsek, “Diyarbakir ve Cevresinde Siiryanilere Yonelik Misyonerlik Faaliyetleri”,
Osmanhidan Cumhuriyete Diyarbakir Sempozyumu, Diyarbakir Tiirk Kiiltliriinii Arastirma Enstitiist,
Ankara, 2008, Cilt 1, s. 807.

®8M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 67.

®[brahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 116.

28



kalan kilisenin sadece Siiryani Meryem Ana Kilisesi (diger adi Mor Yakop Kilisesi)
oldugunu biliyoruz.”

DSS’de Meryem Ana Kilisesi’yle ilgili baz1 kayitlara rastlamaktayiz. Bu
kayitlar Kilise vakfinin Siiryanilerden aldigi miilk bagisiyla alakalidir. Mar Habib
Mahallesi’nde oturmakta olan Kiryakis v. Miibarek Sah ve annesi Eliye’nin evlerini
Meryem Ana Kilisesi’ne vakfettikleri anlagiimaktadir.”* Mar Habib Mahallesi bu

yiizyilda zimmi mahallesidir.

1.4.1.2. Ermeniler

Selevkos Kralligi’nin zayiflamasindan sonra Ermeni Kral II. Tigran, M.O 95
yilinda egemenligini Mezopotamya’ dan Liibnan’a kadar genisletti. Roma’nin
bolgede dengelerin degistigini gérmesi lizerine miidahale etmesiyle II. Tigran, geri
cekilmek zorunda kaldi. Bolgeye yerlesmeye baslamalari bu tarihten itibaren

baglamis olan Ermeniler, Hristiyanliga, Stiryanilerle ayn1 donem gegmislerdir. 2

Evliya Celebi, Seyahatnamesi’nde Diyarbekir i¢in Ermeni niifusu fazla
oldugundan, Ermeni diyar1 da sayilir demektedir. Hristiyanligin ti¢ farkli mezhebine
de intisap etmis Ermeniler vardir. Normalde Gregoryen Ermeniler arasinda yapilan
misyonerlik faaliyetleri basarili olunca Protestanliga gecen Ermeniler de olmustur.
XIX. yiizyilda Diyarbekir’de Ermenilere yonelik agilan Protestan misyoner

okullartyla Ermeniler arasinda Protestanlik yayilmisti.”

1.4.1.3. Rumlar

XVI. ylizyildan itibaren tutulan kayitlarda zimmiler biitiin halde kaydedildigi
icin baz1 dini gruplar hakkinda saglikli bilgi elde edilememistir. Ermeni cografyaci
ve Seyyah Inciciyan Diyarbekir’de elli Ortodoks Rum ailesinin bulundugunu iddia
etmistir.”* XIX. yilizyilin son ¢eyreginde ise sehirde bulunan Rum niifusu mezhep

ayirt etmeksizin 1010° dur.”

"Mehmet Simsek, Siryanilerin Diyarbakir’daki Tarihi Mekanlar, Tarih, Kiiltiir, Inan¢ Kenti
Diyarbakir, Uzman Matbaacilik ve Ciltleme, Istanbul, 2013, s. 48.

"'DSS-3754, 638, 177b-3, s. 597.

"Hayreddin Kiz1l, a.g.t., s. 38.

"*Hayreddin Kiz1l, a.g.t., s. 39.

"“Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 66.

M. Hadi Tezokur, “19. Yiizyil Diyarbakir’inda Siiryanileri”, Osmanlidan Cumhuriyete Diyarbakir
Sempozyumu, Diyarbakir Tiirk Kiiltiiriinii Arastirma Enstitiisii, Ankara, 2008, Cilt 3, s. 652
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1.4.1.4. Nasturiler

431 yilinda Efes’te toplanan konsilde Hz. Isa’min diofizit"® oldugunu savunan
Nastor’un aforoz edildikten sonra doguya gelip Siiryani, Keldani ve Persler arasinda
yaydig1 fikirlerden olusan mezheptir. VIII. yiizyilda Nasturi Patrikligi’nin merkezi
olan Bagdat Patrikligi, 1551 yilinda parcalanarak el-Kosh, Musul’da 1552 ve
Diyarbekir de 1681 yilinda ii¢ farkli patrikhaneye dontistii. Diyarbakir Patrikligi
varligimi XVIIL. yiizyilda korumayi basararak 1830 yilinda son buldu.”’

1.4.2. Yahudiler

Yahudi rrkmin inang sistemine verilen ad “Museviliktir.” Israilogullari’nin
oldukca uzun bir tarihsel yolculuk icinde gelistirdikleri, Hz. Musa araciligiyla
yayilan inang sistemiyle, Filistin bolgesinde yasanan inang yapisinin karma halidir.
Tarihi siirecte bir¢ok kez siirglin edilmis olan Yahudiler, Asya’dan Amerika’ ya
diinyanin birgok yerinde lobiler halinde varliKlarini siirdirmiiglerdir.

Iskender’in Urdiin ve Filistin’i ele gegirmesinden sonra Yahudiler, 111 ve V.
yiizyillarda Anadolu’ya gelmeye basladilar. Diyarbekir’in Tevrat’ta adi gegen Kalne
sehri oldugunu iddia eden Yahudiler, buraya Asurlular déneminde gelip cemaat
kurmuglards.”

Sestini, Diyarbekir’de yasayan Yahudi cemaatinin oldukca kii¢iik oldugunu
sOylemistir ve bu son derece dogrudur. XVI. yiizyilin birinci yarisinda 157 olan
Yahudi niifusu’® (28 hane, 3 bekar) XIX. yiizyili ikinci yarisma gelindiginde 70-80
aileden olusmaktaydi. Bu tarihte Halep, Istanbul ve Bagdat gibi illere gdc
edildiginden Yahudi niifusu hayli azalmist1.®® Gog, XX. yilizyllda da devam etmis

"®Diofizitizm: Nastor’un savunuculugunu yaptig1 goriistiir. Bu goriise gore 30 yasina kadar giinahsiz
bir insan olan Isa’ya bu yasindan sonra kelam inmistir. Kelam indigi andan itibaren hem insan hem de
tanr1 6zelligini tastyan Isa’min carmiha gerildiginde tanrisal 6zelliginin bedeninden ayrilmis oldugunu
savunan Nastor’un bu goriisii Hristiyan monofizitizminin tam ziddidir. Nastor bu gériislerinden dolay1
Efes’te toplanan konsil tarafindan aforoz edilmistir. (21.09.2019 tarihinde http://diofizit.nedir.org adli
internet sitesinden alinmigtir. (

""Yavuz Ercan, “Osmanli Devleti'nde Miisliman Olmayan Topluluklar (Millet Sistemi)”, Osmanl
Ansiklopedisi, Yeni Tiirkiye Yayinlari, Ankara, 1999-2014, Cilt 4, s. 199.

"®Hayreddin Kiz1l, a.g.t., s. 32.

®Orhan Cezmi Tuncer, a.g.e., s. 17.

®fbrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 116.
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olan gdciin sebeplerinden biri Seyh Sait isyam®' digeri ise Bagdat ve Sam’in
kaybedilmesi sonrasi buralarla yapilan ticaretin kesilmesiydi. XX. yiizyilin ikinci
yarisinda Israil Devleti’nin kurulmasiyla birlikte Yahudilerin tamamu sehri terk etti.®?

Incelenen donemle ilgili Yahudilerin sehirdeki durumuyla alakali ser’iyye
sicillerinde belgeler bulunmaktadir. Bu belgelerden birinde ehl-i zimmetten Yahudi
ve Nasraniye’nin verdikleri cizye ile alakali yaptiklar sikdyet metni vardir. Sikayet
tarafi olarak Yahudi ve Nasiri oldugu anlasilan kisiler 1740 yil1 ve dncesinde yapilan
cizye diizenlemesine itiraz etmektedir. 1739 yilinda yapilan ev satis belgesi ve 1740
yilinda Valderes adli Yahudi’nin aldig1 bag ile alakali belge ser’iyye sicillerinde
kayithidir.2®

Asirlar boyu beraber yasamalarina ragmen Miisliimanlar ve Yahudiler dini
acidan birbirlerinden etkilenmemistir. Ancak halk arasinda bazi hurafelere inanildig:
goriilmekte ve bu inaniglarin cumhuriyet yillarina kadar devam ettigi anlasilmaktadir.
Diyarbekir, tarih boyunca bir¢cok defa kuraklikla ve kitlikla miicadele etmistir.
Yagmurun yagmadig1 zamanlarda halk mezarliktan Yahudi 6liilerini ¢ikarip baglarini
keserek, On Gozli Koprii’den Dicle Nehri’ne atarak yagmur yagdirabileceklerine
inanmiglardir. Yillar iginde degisime ugrayan bu davranis, cumhuriyetin ilk yillarina
kadar Yahudi birinin basina habersizce su dokme seklinde kendini gostermistir. Iki
inang arasinda radikal catigmalar olmamakla beraber birtakim Onyargilarin oldugu

bdylece anlagilmaktadir.®*

1.4.3. Semsiler

Semsilik i¢in Giines’e ve diger gezegenlere bagl olarak gelistirilmis bir inang
sistemi oldugunu soyleyebiliriz. Biiylik tanrilar1 Sin’dir (Semes) ve Mezopotamya
cografyasinin mistik yapisi i¢inde dogmustur. Semsilik, Hristiyanlik ve Musevilikle
birlikte Islamiyet 6ncesi Diyarbekir’inde etkili olan ii¢ dinden biridir. Kdkenlerine

dair net bir bilgi heniiz ortaya konamamistir. Mezopotamya kokenli bu inang sistemi,

81Sengiil Baydur, Salnamelere Gore Diyarbakir Vilayeti’'nde Dini Ve Sosyal Yapi, Firat Universitesi
Sosyal Bilimler Enstitiisii Felsefe ve Din Bilimleri Anabilim Dali Dinler Tarihi Bilim Dali, Yiiksek
Lisans Tezi, Elaz1g, 2007, s. 31.

%Hayreddin Kiz1l, a.g.t., s. 33.

®Ercan Glimiis, a.9.t., s. 248.

#Nimet Kardas, Diyarbakir Halk Kiiltiiviinde Bazi Gelenek ve Inanmalar, Miize Sehir Diyarbakir,
Yap1 Kredi Yayinlari, Istanbul-1999, s. 457
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“Harrani”® kavramuyla ayni tutulmaktadir. Sabii, Nebati ve iranli olduklarini
sOyleyen kaynaklar da mevcuttur.

1540 yilinda Diyarbekir Tahrir Defterleri’nde Semsilerle alakali sayisal
veriler mevcuttur. Ancak kaynaklar arasinda tam bir tutarlilik yoktur. XVII.
yizyillda Mardin’e gelen seyyahlardan Polonyali Simeon, Semsilerin ritiielleriyle
ilgili bilgiler vermektedir. Giines’e tapan dinin mensuplari, evlerinin kapilarini
doguya dogru yaparlardi. Yakubiler ile Semsiler arasinda ortak bazi dini ritiieller
vardir. Semsiler, cocuklarini kutsamak ve evlilik merasimlerinde nikah i¢in Yakubi
papazlardan faydalanirlardi.?® Yakubi papazin dini acidan bir kamuflaj oldugunu
sOylemek gerekir ¢iinkii Semsilik gibi heterodoks inanglara mensup olanlar,
toplumsal olarak ensest iligki gibi agir baz1 suclamalara maruz kalmislardir. Sehre
gelen Simeon’un Semsilikle ilgili ifadeleri bunu dogrular niteliktedir. Cumartesi
giinleri Mardinkapi’da bulunan Sin Tapinagi’nda toplanan dinin miintesipleri burada
aksama kadar i¢ki icer ve karanhik cokiince de kisi ayrimi gozetmeksizin cinsel
iliskiye girerlerdi. Ona gore bu iliskiler sirasinda ensest diye nitelenen iliski tiirii de
yasantyordu.®’

XVIIIL. yiizyillda sehre gelen Seyyah Carsten Nieburh’un bahsettigi dini
gruplardan biri de Semsilerdir. Semsilerin Diyarbekir’de tipki Mardin’de oldugu gibi
Yakubi korumasi altinda oldugunu yazar.®® Dolayisiyla Nieburh’un Semsilerle ilk
defa Mardin’de karsilastigim anlasilmaktadir. Iki sehir merkezinde de Semsiler igin
benzer yorumlar yapan Seyyah biiyiik kismmin Hristiyanlastigini, bir kisminin ise
Yezidilik ve Alevilik iginde eridigini ifade etmistir.’® Bugin Mardin smirlari
icerisinde kalan Deyrul Zafaran Manastir’inin alt katinda eski bir Sin Tapimagi
oldugunu bilinmektedir.

Semsilerle ilgili en carpict Orneklerin Diyarbekir’de oldugunu sdylemek
miimkiindiir. Sehrin merkez ilgelerinden Sur’da bulunan Hevsel Bahgeleri’nin st

kismindan On Gozlii Koprii’ye dogru inen eski Mardin yolu {izerinde “Semsiler

% Harrant; Harran bolgesinde yasayan kavimler ve onlarm inang sistemleri igin kullanilan genel bir
kavram.

86Hayreddin Kizil, a.g.t.,, s. 27.

Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 67.

M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 53.

8Celal Cayir, M. Cengiz Yildiz, ismail Géneng, Kaybolmaya Yiiz Tutan Bir Anadolu Dini Toplulugu;
Semsiler/Harraniler, 14. 04. 2019 tarihinde www.researchgate.net adli internet sitesinden alinmugtir.
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Tepesi’nin” ve ayni yolun {izerinde bir Sin Mabedi’nin bulundugu, 1950 yilinda
yolun genigletilmesi sirasinda kalintilarinin - yok oldugu ifade edilmektedir.
Beysanoglu’nun verdigi bu bilginin rivayetten fazla oldugu ise bolgeye bugiin bile
Semsiler denmesinden anlasllabilir.90 Diyarbekir ve Anadolu’nun en eski
camiilerinden Ulu Camii’nin tabaninin Sin Tapmagina ait oldugu sdylenir. Biz Ulu
Camii’nin esasen herhangi bir dini mabedin Islamiyet’e intikal etmesiyle devsirilmis
bir yap1 olmadigin1 ve Miisliimanlarin Camii’yi eski bir dini tapinak alaninin iizerine
yaptigin1 biliyoruz. Diyarbakir’in en eski ibadethanelerinden olan Meryem Ana
Siiryani Kadim Kilisesi de Ulu Camii’de oldugu gibi benzer bir 6zellik tasir zira
kilisenin tabani eski bir Sin Tapmagi oldugu belirtilmektedir.*

Yukarida yazilanlar, Semsilerin Diyarbekir ve Mardin’in kadim halklarindan
oldugunu gostermektedir. Demografik acidan kent merkezinde giiclii bir temsiliyet
saglayamamalari, misyonerlik faaliyetleriyle alakali oldugu gibi Hristiyanlik
mezheplerinin etkisine girmeleriyle ilgilidir. Diyarbekir’de Semsilerin etkisi olup
olmadigi bilinmemekle beraber Giines’e ve Ay’a inanan farkli inanglar da

gelismisti.g2

%Ahmet Tasgmn, “Semsiler”, Osmanhdan Cumhuriyete Diyarbakir Sempozyumu, Diyarbakir Tiirk
Kiltiirlinii Aragtirma Enstitiisti, Cilt 1,sayfa: 753-763, Ankara, 2008, s.755.

Celal Cayir, M. Cengiz Yildiz, Ismail Géneng, a.g.e., s. 14.

%Hayreddin Kizil, a.g.t. s. 29.
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IKINCi BOLUM

DIYARBAKIR’DA TASAVVUF

2.1. Tarikatlarin Osmanh Acisindan Onemi

Tarikat kelimesi yol, san, hal ve Islamiyet’i daha iyi yasamak, farz ibadetlerin
yaninda nafile ibadetlerle Allah’a daha yakin olmak, sufilerde giyim ile zikir
ibadetinde ayricalik  gostermek vb. anlamlara gelmektedir. Tasavvufun
kurumsallagsmis hali olan tarikatlarin kurulmasi ile ilgili birgok arastirma yapilmis ve
konu iizerine cok sayida caligma kaleme alinmistir. Bunun en onemli nedeni
tarikatlarin etkisinin dini boyutu asarak gruplarin ve bireyin hayatinda da etkili
olmasidir. Bazi arastirmalarda tarikatlarin kurulus sebebinin, Islamiyet’in ana
kaynaklarini teskil eden Kur’an’da ve hadislerde gecen velayet ve keramet konusu
oldugu dile getirilmektedir. Ayrica tarikat seyhlerinin bazi kerametler gosterdigi
diisiincesi (sanr1 da olabilir), Islami ritiiellerin ve yorumlarin farkli anlamlandiriimasi

da tarikatlarin kurulusunda etkili olmustur.*

Sosyal, dini ve mali agidan tarikatlarin kurulus amaglarini konudan
uzaklagmadan ifade edilecek olunursa: Allah’a daha yakin olmak, miiritleri tarikat
cevresinde birlestirerek bir denetim mekanizmasi olusturmak; boylece kisileri
giinahtan uzak tutmak ve Islami yasayis1 kolaylastirmak; Islam felsefesini 6grenmek,
O0gretmek ve yaymak; insanlara yardim edip oncelikli olarak Miisliiman halki maddi
ve manevi gozetmek; devlet idaresini yerelde kolaylastirip gerektiginde tebaanin
malini, miilkiinli, 1rzim1 korumak ve devletin birligini, biitlinliiglinii giivence altina

almaktir.?

Islam tarihi igerisinde devlet olgusu kurumsallastik¢a tarikatlarin dneminin
arttigmi gérmekteyiz. Idari olarak yonetimlere destek olduklari gibi egitim-6gretim,
sosyal, gilivenlik ve mali acidan devlet ile tarikatlar siki iliskiler igine girmis ve

Osmanli Devleti yikilana dek Onemlerini korumuslardi. Tabi bu tarikat ehli ile

"Rufat Ozdemir, “Osmanli Devleti'nin Tarikat, Tekye Ve Zaviyelere Karsi Takip Ettigi Siyaset”,
Ahmet Yesevi Sempozyumu, Elazig, 29-30 Nisan 1993, s.259.

’Hamdi Kiziler, “Osmanli Toplumunun Sosyal Dinamiklerinden Ahilik Kurumu®, fnsan ve Toplum
Bilimleri Arastirmalar: Dergisi, Sayt: 2, 2015, Cilt: 4, s. 408-423.



Osmanli yonetimi arasinda hi¢ problem ¢ikmadigi anlamina gelmemektedir. Verilen
desteklerin yani sira devlet kendisine tehlike arz edebilecek durumlarin Oniine
gecmek adina zaman zaman tarikat liderlerini infaz etmistir. IV. Murad’in Revan
Seferi dontisli, Diyarbekir’de Rumiye Seyhi Aziz’i bogdurmasi olayr gibi birgok
ornek verilebilir. Bunun yaninda Osmanli yonetimi tarikatlar1 sadece mali agidan
desteklemekle kalmiyor, padisahlar dahil seyhlere intisap edip goniill bagi
kurabiliyordu. Bu hissi ve kalbi bir duygu olabilecegi gibi seyh ve tarikatlarin niifuz
alanlariyla ilgili de olabiliyordu. Rifat Ozdemir’in kaleme aldig1 Osmanli Devleti'nin
Tarikat, Takye Ve Zaviyelere Kars: Takip Ettigi Siyaset adli makalesinde hissi olarak
bir tarikat’a bagli olan padisahlar1 s0yle yazmaktadir: “Osman ve Orhan Gazi'nin,
Siileyman Pasa'min, Murat Hiidevendigar ve Yildirim Beyazit'in Ahilere; II.
Murat'in, Fatih ve Il. Beyazitin Bayrami, Halveti, Naksi ve Kadirilere; I11. selim, 11.
Mahmut ve Abdiil Aziz'in Mevlevilere yakin olduklari, onlarla dirsek temaslarinin
oldugu bilinmektedir”.® Islam’in ozellikle Seleuklu ve Osmanlilarla birlikte
yayilmaya baglamasi sonrasi fethedilen yerleri Miisliimanlastirmak igin tarikat ehlini

destekledigi diistintilmektedir.

Dogu iizerine sefere ¢ikan padisahlar Diyarbekir bolgesinden gegerken
buradaki niifuzlu kisi ve kurumlarin destegini almaya calismistir. Bu kisiler savas
sirasinda orduya manevi gii¢ katmalarinin yaninda, askeri anlamda da miiridleriyle
ordunun asker ihtiyacini karsiliyorlardi. Hem maddi hem de manevi giicii elinde
tutan bu kisiler ayn1 zamanda bdlgenin dini onderleri konumundaydilar. Bolgedeki
niifuzlarini dini kimlikleriyle kolayca harekete gegirebilmekteydiler. Diyarbakir’da
ortaya cikan veya farkli cografyalardan Diyarbakir’a tesir eden tarikatlarda bu

tanimlamaya uymaktadir.

Naksibendi ve Kadirilerin XVI. XVII. ve XVIII. ylizyillarda en gi¢li
olduklar1 yerler Kiirtlerin yogun olarak yasadigi bolgelerdi.. Osmanli Devletinin
yikilmasi sonras1 cumhuriyet doneminde de durum pek degismemisti. Zaman zaman
devletin baskilar1 nedeniyle devlet otoritesinin zayif kaldig1 bolgelere ¢ekilmelerine

ragmen niifuz alanlarim1 kolayca genisletmeyi basarmislardi. Anadolu’da yasayan

*Rifat Ozdemir, a.g.m., s. 268-270.
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Miisliiman halklar, Islam inancini kendi kiiltiirleriyle harmanlayarak hem giindelik
hayatin her alanina yaymak hem de Islam’1 kolaylastirarak yasamak istemislerdir.
Dini bir kurum ile farz olan ibadetlerin disinda alternatif ibadet yontemleriyle bunu
basarmanin daha kolay olacagi kesindir. Dolayisiyla alternatif ibadet olanaklari
sagladigindan, Rufailik, Naksibendilik, Gtilsenilik vb. yapilarin o donemki kollart
Osmanli cografyasinda giiclenmisti. Ozellikle Selguklu ve Osmanli Devleti’nin fetih
hareketleriyle cografik alanlarini genisletme siyaseti, fethedilen bolgelerde var olan
tarikatlara yeni imkanlar yaratmis etki alanlarinin genislemesine olanak saglamistir.
Vakif kurumlariyla desteklenen tarikatlar orgiitlendikleri her bolgenin sosyal yardim

ihtiyacini da karsilryordu.

2.1.1. Diyarbakir Eyaletinde Tarikatlar

Ust baslikta tarikat geleneginin tarihsel gelisimine kisaca deginildikten sonra,
Diyarbakir’da bu siirecin nasil evrildigi bu baslik altinda ele alinacaktir. Bruinessen
Kiirtlerin dini hayatinda tarikatlarin, medreselerin, seyhlerin ve Seydalarin 6nemine
dikkat ¢ekmektedir. Ona gore Kiirtler seyh ve seydalar araciligiyla Miisliiman
olmuslardi. Kiirtlerin Islamiyet’le olan miinasebetleri 1800’lerin basina kadar bu

kisiler araciligiyla stirdiirtilmustiir.

Tarikatlar Osmanli’nin dagilmaya baglamasiyla birlikte biiyiik 6lciide
Oonemini yitirmisti ancak sosyal olarak dini hayati diizenlemedeki etkisini heniiz
kaybetmemisti. Ulus-devlet anlayisinin ittihat ve Terakki ile baslayrp Cumhuriyet’in
kurulmasiyla sonuglanan ingast siirecinde seyhlerin ve tarikatlarin etkisi azalmaya
baglamisti. 1924 tarihinde Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun ilan edilmesi, 1925
tarihinde ise Seyh Said hadisesi ve tekke ve zaviyelerin kapatilmasi ile bolgede bu
kurumlara olan baski iyice artti. 1925 tarihinde tekke, zaviye ve bunlarin yaninda
tirbeler de 677 sayili kanunla kapatildi. Devletin yasaklarina ragmen tarikatlar
otoritenin daha zayif oldugu kirsal bolgelerde etkileri oldukca zayiflamis halde
faaliyetlerini siirdiirmeye calistilar. Ozellikle Naksiler ve Kadiriler Diyarbakir ve
bolgesinde gilinlimiize dek gizli veya acgik sekilde wvarliklarin1 ve etkilerini

surdirdiiler.
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2.1.1.1. Giilsenilik

Ibrahim Giilseni, XV. yiizyilin ikinci yaris1 ile XVI. yiizyilin ilk yarisinda
Anadolu’da yasamis ve yetisip olgunlastiktan sonra Giilseniligi kurmustur.
Giilsenilik, Halveti Tarikatinin kollarindan olan Ruseniligin subesidir.® Ibrahim
Giilseni’nin hayatiyla ilgili bilinenlerin biiyiik kism1 oglu Ahmed Hayali’nin halifesi
olan Muhyi-i Giilseni’nin “Mendkib-1  Ibrahim  Giilseni” adli eserinden
nakledilmektedir. Ancak Muhyi bu eserde Giilseni’nin dogumu hakkinda bilgi
vermemistir. Nerede dogdugu yoniinde farkli bilgiler olsa da kaynaklardan
Diyarbakir’da dogdugu anlasilmaktadir. Bu eserde 1534 yilinda 114 yasindayken
6ldiigii yazmaktadir. Dolayisiyla bu 1423 dogumlu oldugu sonucunu vermektedir.’
Dogum yili hakkinda gesitli kayitlar olsa da genel olarak kaynaklarda kabul géren bu
yildir. Giilseni’nin tasavvuf yoniiyle oldugu kadar edebi yoniiyle de gii¢lii oldugu
bircok kaynaktan ve biraktigi eserlerden anlasilmaktadir. Ayrica Tiirkge, Arapca ve
Fars¢a eserler kaleme alan Giilseni {lic dilde divan olusturacak kadar siirler
sOylemigstir. Babast Seyh Muhammed Amidi kelam, fikih ve mantik alanlarinda
yetismis bir alim, annesi ise Antep alimlerinden Miiderris Serafeddin’in kizidir.
Dedesi Ibrahim, miiderrislik yapmis Tekkii’l-Mugldk adli bir eserin ve tasavvuf
ilmine dair ¢ok sayida eserin miiellifiydi. Bu yoniiyle Ibrahim Giilseni ilmi agidan
birikimli bir ailenin ¢ocugudur. iki yasinda babasini kaybetmis ve annesinin
himayesine yetismistir.6 Egitimine dair sorumlulugunu ise iki yliz miiridi olan amcasi
Seyh Seydi Ali dstlenmistir. Muhyi’nin aktardigi bilgilere gore dort yasina
geldiginde Kur’an’t hatmetmis ve hadis kitaplar1 okuyup Tiirk¢e kitaplardan tefsiri
ogrenmistir. On bes yasina geldiginde Maveraiinnehir bdlgesine egitim i¢in gitmeye

kendi bagina karar vermistir.’

Amacim gergeklestirmek ve Maveraiinnehir bolgesine ulasmak i¢in Tebriz’e
geldiginde Uzun Hasan’in kazaskerlerinden Molla Hasan ile tanigmig, hayatinin

doniim noktasi1 burasi olmustur. Molla Hasan onun yeteneklerini goriince Tebriz’de

*Ramazan Muslu, a.g.t., s. 157.

Doris Behrens Abousetf, Abouseif, Doris Behrens, “Ibrahim Giilseni Kiilliyesi”, Tiirkiye Diyanet
Vakfi Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, Cilt:21, Istanbul, 2010, s. 301-302.

M. Sait Calka, “Ibrahim Giilseni ve Kidemndme Adli Tasavvufi Mesnevisi”, Atatiirk Universitesi
Tiirkiyat Arastirmalart Enstitiisii Dergisi (TAED), Say1:59, Erzurum, 2017, s. 119

"Doris Behrens Abouseif, a.g.m., s. 302.
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kalmasi igin ikna etmistir. Tebriz’de aldi§1 medrese egitimi sonrast Molla Ibrahim
olarak iin yapmustir. Tebriz kadis1 Serafeddin araciligiyla Uzun Hasan’i tanimus,
ondan “Tarhan” unvanini almistir. Giilseniligin temelleri bu tanisma sonrasi atilmaya

baslamistir.

Uzun Hasan’in, Halvetiye Seyhi Dede Omer Ruseni’yi Tebriz’e davet
gorevini Ibrahim Giilseni’ye vermesi onu Diyarbekir’de baslayrp Misir’ da son
bulacak olan manevi hayatinda yeni bir asamaya tagimistir. Giilseni yola ¢ikip
Ruseni’nin bulundugu Karadag’a ulagsmis ve bu karsilagsma sonrasi Ruseni’den ¢ok
etkilenip ona intisap etmisti.8 Ruseni davete icabet etmeyi kabul etse de kis mevsimi
ve yasliliginda dolay1 yolculuga yazin ¢ikacagini bildirmistir. Ruseni’yle tanistiktan
sonra riyazet hayati yasamaya baslayan Molla Ibrahim’in Mevlana’nin Sems ile
tanigsmas1 gibi bir vaziyet yasadigi ifade edilmektedir. Bu andan itibaren Molla

Ibrahim, Ibrahim Giilseni olarak anilmaya baslanmlstlr.g

Yukarda yazilanlarin disinda rivayet edilen ve Diyanet Ansiklopedisi’nde
gecen bilgi ise sdyledir: Ibrahim Giilseni, Omer Dede Ruseni Tebriz’e gelene kadar
heniiz Molla Ibrahim’dir. Onunla tanistiktan sonra riyazet hayat1 yasamaya baslamus
ve Ruseni 6lmeden birkag giin evvel Molla Ibrahim’i kendi halifesi yapmustir.
Rivayete gore Ruseni, Molla Ibrahim’e bir giil vermis ve “sen ol bag-1 bekanin
giilsenisin” demesi lizerine mahlast olan Heyeti’yi Giilseni olarak degistirmisti.lo
Giilseni artik irsad vazifesini almisti. Bundan sonra hac vazifesi i¢in ¢ok sayida
miiridiyle Mekke’ye gidip hac vazifesini eda etikten sonra Tebriz’e geri dondii.
Sultan Yakup 6ldiikten sonra Akkoyunlu ailesi i¢inde yasanan taht kavgalarim firsat
bilen Sah Ismail Tebriz’e girince Giilseni ailesini alip Diyarbekir’e yerlesti. Buraya
geldikten sonra Mevlana’nin Mesnevi’sinden etkilenerek kaleme aldigi Ma’nevi-i
Serif adl eserini telif etti."* Ma’nevi Serif kirk bin beyitten olusan ve Mevlana’nin ii¢

yiiz y1l 6nce Giilseni’nin gelecegini miijdeleyen Mesnevisindeki; “Didem riihe hiibi

Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 96.

M. S. Calka, a.g.m., s. 120-121.

Mustafa Kara, “Giilseniyye”, Tiirkive Diyanet Vakfi Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi Yaynlari,
Cilt:14, Istanbul, 1996, s. 256.

" Abdurrahim Alkis, “XII ve XVII Yiizyillar Arasinda Diyarbakir’da Tasavvuf Kiiltiiri”, e-Sarkiyat
Aragtirmalar Dergisi, 2015, say1. 13, s. 26.
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Giilsnenira, An ¢esmi Cerdg Riisenira” beytine nazire olarak yazﬂmls‘ur.12 Ancak
Diyarbakir’da da Safevi tehlikesi belirince Ibrahim Giilseni, Alaiiddevle’nin
davetiyle Maras’a gitti. Hac vazifesini yaparken tanistigi Misirli limlerin etkisiyle
once Kudiis’e oradan Misir’a gegti. Kahire’de bulunan ve Ruseni’nin halifelerinden
olan Timurtas’in tavsiyesiyle Memluk Sultan1 Kansu Gavri ona Kubbetii’l Mustafa
adli tekkeyi tahsis etti ve kendisini ziyaret edip Kahire’ye davet etti. Giilseni,
Kahire’ye yerlestikten sonra iinii kisa siirede Misir’a yayildi. Yavuz Sultan Selim
Misir’t fethedince Kahire’de onu ziyaret etmistir. Gililseni’nin istegi iizerine
Miieyyediyye Camii’nin bitisigindeki bos alan tarikata bagislanmis ve burada bir
dergah yapilmistir.

Seyh’in toplumsal olarak farkli kesimlerden miridlerinin olmasi insani
iligkiler noktasinda gelismis bir kisilige sahip oldugunu gostermektedir. Yavuz
Sultan Selim’in savastigit Memluk Sultan1 Tomanbay’in dul esini, oglu Ahmed
Hayali ile evlendirmistir. Acem sultanlarindan Sultan Yakup ile Uzun Hasan’in
seyhe miirid olmasi, beyler ve askerlerden cesitli devlet kademesinden kimselerin
ona tabii olmasi kurdugu iyi iliskilerin emaresidir. Misir’da kaldig: siire iginde
arasinin bozuk oldugu Osmanli’nin Misir Valisi Ibrahim Pasa; Seyhi, Kanuni Sultan
Siileyman’a sikdyet etmis ve baskaldirabilecegi bildirilmistir. Vali Ibrahim Pasa
genis yetkilerle, Misir’da isyan eden Vali Hain Ahmet Pasa ayaklanmasini bastirmak
amaciyla bolgeye gonderildigi sirada bolgenin seyhleri ve ileri gelenleri kendisini
ziyaret etmesine ragmen, Ibrahim Giilseni kendisi gitmek yerine oglu Ahmet
Hayali’yi géndermisti. Ibrahim Pasa bu davrams1 saygisizlik olarak karsilamis ve
Giilseni hakkinda sorusturma baglatmistir. Seyh’in oglu Ahmed’in, Tomanbay’in
esiyle evli olmasini padisaha bildirmis ve Iran’dan gelen iki cifr uzmaninin
Giilseni’yi saltanatta gozii oldugu yoniinde suglamasiyla seyh Istanbul’a ¢agirilmus
ancak Ibrahim Pasanin iddaasinin asilsiz oldugu anlasildig gibi13 Seyh, Padisahin

veq e e 14
tevecciihiinii kazanmustir.

2Murat Ozaydin, “Diyarbakir Orneginde Giilseniligin Aziz Mahmud Hiidayi Hazretleri Ve Celvetiye
fle Olan Tlgisi”, Elektronik Sosyal Bilimler Dergisi, Say1:39, 2012, Cilt:11, s. 380.

¥Doris Behrens Abousetf, a.g.e., s. 303.

Y“Hakan Kaya, XVII Yiizyilda Osmanli Toplumunda Naksibendilik (Istanbul, Diyarbakir, Bursa),
Ankara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, Ankara, 2011, s. 46-47.
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Glilseni Kahire’de yaptirdigi tekke etrafinda teskilatlandirdigi tarikatin
Anadolu sathinda yayilmasi igin bazi halifelerini gondermistir. Rumeli, Istanbul,
Bursa ve Diyarbakir, Giilseni’nin Anadolu’da halife gonderip irsad vazifesini
yaptirdig1 yerlerdir. Diyarbakir’a gonderdigi Sadik Efendi, Sar1 Saltuk olarak bilinir.
Giilsenilik Diyarbakir’da etkisini 1945 tarihinde son seyleri olan Giilsenizade Seyh
Ibrahim Giilseni dliinceye dek siirdiirmiis ve bundan sonra tarikat fiilen faaliyetlerine
son vermistir. Giilseni soyundan gelen ailenin giiniimiizde Mardin Kap1 Mezarliginda

genis bir aile kabristan1 vardir.'®

XVIIL yiizyilda Giilseni ailesine mensup seyyid unvani tastyan kisilerin bazi
kurumlara atandigi ser’iyye sicillerinden takip edilebilmektedir. Zinciriye
Medresesi’ne atanan kisiler gorevi babadan ogula birakmistir. Tarama sonucu
bulunan kayitlardan biri de tarikat vakfina ait bugday’in teslim edilmesi ile ilgili

ilgilidir.

2.1.1.2. Naksibendilik

Oncelik olarak diger basliklarda oldugu gibi kavramin ortaya cikisi,
Naksibendiligin kurulusu ve Anadolu’ya nasil geldigi ile ilgili genel bilgi kismina
deginmek faydali olacaktir. Tarikat’in kurucusu olan Muhammed Bahaeddin
Naksibend Buhar 1318 tarihinde Buhara’nin Kasr-1 Hinduvan koyilinde diinyaya
geldi. Babas1 “Hacegan” yolunun takipg¢isiydi ve H. Muhammed Semmasi’nin
miridiydi. Semmasi Muhammed Bahaeddin Naksibend’in egitimini Emir Kiillal’e
devretmis, Kiillal onun sohbet ve irsad seyhligini yapmisti. Miirsidi oldugu
Abdulhalik Giicdevani ona ayni zamanda Sessiz zikri 6greten kisiydi. Muhammed
Bahaeddin Naksibend E. Kiillal ve Abdulhalik Giicdevani’den &grendiklerini
sentezleyip farklt bir mistik yol kurdu. Tarikatlarin kendilerine ait belli baslh
prensipleri vardir ancak A. Gilicdevani Naksibendiligin prensiplerini sekiz esas
tizerine belirlemis daha sonra Muhammed Bahaeddin Naksibend de ii¢ prensip
ekleyince Kelimat-1 Kudsiye olarak bilinen on bir prensip Naksibendiligin ana
eksenini olusturdu. Muhammed Bahaeddin Naksibend yetistirdigi miiritlerden kag
tanesinin halife oldugu bilinmese de Naksibendiligin dort kola ayrildigi

1.5M. Ozaydin, “Naksi-Halidi Ekoliinde Diyarbakir’da Yetisen Mutasavviflar”, Dicle Universitesi
llahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1:1, Cilt:15, Diyarbakir, 2013, s. 381.
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bilinmektedir. Bunlardan Ahrariyye kolu Anadolu’ya tarikatin yayilmasinda ilk rolii
oynamig; Miicediddiyye, Kassaniyye ve Urmeviyye kollar1 da bu vazifeyi ilerleyen
zamanda paylagsmistir. Anadolu’da bilinen ilk Naksi Tekkesi 1404-1405 yillarinda
Amasya’da kurulmustur. Kurucusu Mahmud Bedreddin Celebi’dir. 1" Anadolu’da

Naksiligin tarikat gorevini icra etmesini saglayan kisi ise Molla ilahi’ydi."’

Diyarbekir Eyaleti biinyesinde birgok dini inang ve mezhep barindirmaktadir.
Stratejik konumu itibariyle gegis giizergahinda olan kente farkli mezhep ve
tarikatlardan halifeler gelmis ve diisiincelerini irsad yoluyla yaymaya calismislardi.
Yapisal durumu itibariyle Diyarbakir, Naksibendiligin kolay yayildig: vilayetlerden
biri olmustur. Bolgenin gegis glizergahini kullananlar arasinda Naksiler de olmus ve
burada irsad ¢alismalarina girisip kisa siirede sonu¢ almislardi. Tabii bu ¢alismalari
sadece disaridan gelen halife, miirid ve miirsidlerin yaptigin1 sdylemek yanlis olur.'®
Egitim i¢in gittikleri kentlerde yetisen dini 6nderler ve ilim insanlar1 sehre dondiikten

sonra 0grendiklerini gelistirerek yetistikleri medeniyete aktarmislardir.

Bu donem tarikatlarin varligina dair bilgileri ve sosyolojik yansimalarin bir
kismini bolgeye seyahatler yapan Evliya Celebi’den 6grenmek miimkiindiir.™
Evliya Celebi, Diyarbekir’de tarikatlara deginirken Naksibendilik hakkinda daha
fazla bilgi aktarmistir. Seyyah kenti ziyaret ettiginde Naksilerin baginda IV. Murat’in
idam ettirdigi Rumiye Seyhi Seyh Aziz’in oglu Ismail Celebi vardi. Ismail Celebi iyi
derece Islam ilimleri bilmesinin yani sira iyi bir bestekar, sair ve usta bir icra

SanatQISIYdl.ZO

XVI. ve XVIL yiizyillarda Osmanli Devleti’'nde ve Diyarbakir’da siir ile
musikinin gelismesinde, eglence meclisleri kadar tasavvuf ehli de katki sunmustur.
Diyarbakir’da farkli miisikisi meclislerinde, gazel, hoyrat, divan, ezan, sala, mevlid,
ilahi ve tekbir basta olmak tizere tekke ve camilerde eda edilen bazi tirler dini
musikiyi olusturmaktaydi. Naksibendilerin disinda da Diyarbakir’da musiki ile
ilgilenen birgok tarikat olmustur. Bunlar: “Kadiri, Rifai, Giilseni, Naksibendi,

®Hakan Kaya, a.g.t., s. 7-9.

YHakan Kaya, a.g.t., s. 13.

¥Hakan Kaya, a.g.t., s. 42.

¥Hakan Kaya, a.g.t., s. 42-43.

“Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 96.
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Kalenderi, Bektasi ve Mevlevi gibi tarikatlardir. Diyarbakir’da tekke, zaviye ve
dergahlariyla faaliyet gostermis olan bu tarikatlar musiki, semah ve zikir torenlerine
etki etmislerdi.”* Ismail Celebi de Naksibendi Tarikat’min seyhi zikirlerde icra
(okuma) yetenegini kullanmis bir mutasavvifti. Tarikatin etki alan1 zikir ritiielleriyle

beraber XVIII. yiizyila da sirayet etmisti.

Rumiye Seyhi Aziz Urmevi’den bahsetmeden Once Seyhzadeler ailesi
hakkinda bilgi vermek gerekir. Ailenin kurucusu Kog¢ Baba’ dir. Tebriz’de
Naksibendi Tarikatinin 6nemli kollarindan birinden gelen aile soyu Urmeviye’den
Diyarbekir’e XVII. yiizyillda gelmistir. Sehrin dini yapisinin tarikatlar {izerinden
sekillenmesinde etkili olan Semanzadeler’den belli donemlerde voyvodalik yapan

kisiler de ¢ikmistir.?

Ismail Celebi’nin babasi Rumiye Seyhi Aziz Mahmud’un V. Murat
tarafindan oGldiiriilmesinden sonra tarikatin onemini kaybetmemesi esasen Naksi
ogretisinin bolge halkina ne kadar cazip geldiginin agik bir 6rnegidir. Aziz Mahmud,
IV. Murad tarafindan oldiirtilmesine ragmen ne halefleri ne de tarikat itibarini
kaybetmemistir. Bolge halkinin tarikata bagliligi siirmiistiir. 16. yiizyilda seyh-i
zindiklik ve miilhidlik gibi suglamalarla bir¢ok seyh oOldiiriilmiis veya silirgiin
edilmigsse de 17. yiizyilda IV. Murad’m Rumiye Seyhi Aziz Mahmud’ u
6ldiirmesinin temel sebebi seyhin ¢ok genis bir alana etki etmesiydi. Birkag farkl
kaynakta seyhin idamina dair gesitli anlatilar bulunmaktadir. Ik sebep Bagdat seferi
sirasinda Rumiye Seyhine siginan Maganoglu Fahreddin’in simyacilikla ilgilendigini
ve altin yapmakta oldugu Padisaha bildirilmis, Padisah sermaye amaciyla
Maganoglu’nun kizina bin altin vermistir. Ancak daha sonra anlasilmistir ki kiz
parayr Diyarbakir’da musikisinaslarla harcamis ve karsilifinda bir iki degersiz
parcay1 padisahin adamlarina gostermistir. Bunun iizerine padisah sefer doniisii kizi,
iki gocugunu ve yanlarinda bulunan seyhi safligindan dolay1 Sldiirtmiistiir. > Pegevi

Ibrahim Efendi’nin yazdig1 Pecevi tarihindeyse, Bagdat seferi doniisii padisah, esiyle

'H. Akpmar, “Osmanhi Déneminde Diyarbakir’da Musiki Kiiltiiri Ve Musikisinaslar”, Rast
Miizikoloji Dergisi, 2018, s. 1917-1918.

2Brcan Gilimiis, a.9.t., s. 215.

BHakan Kaya, “XVII. Yiizyilda Naksibendi Tarikatmn Devlet Ve Toplumla iliskisi Uzerine Bir
Calisma (Istanbul, Diyarbakir, Bursa)”, Batman Universitesi Yasam Bilimleri Dergisi, Say1:1, Cilt:1,
2012, s. 594.
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birlikte Diyarbakir’a ugramistir. Haseki Sultan, seyhin esini yanina cagirinca
beklemedigi sekilde hakaret isitmis ve bunun neticesinde Padisah seyhi

oldiirtmiistiir.?*

Diger ve ¢ogunlukla herkesin ilizerinde daha fazla mutabik oldugu sebep ise
sudur: Seyh, IV. Murad’la birlikte Revan Seferine katilmis ve askere manevi gii¢
vermisti. Padisah seyhe olan ilgi alakay1 gormiis savas esnasinda sik sik ¢adirinin
soruldugunu ve ziyaret edildigini goriip rahatsiz olmus, entrikacilar da seyhin kendini
“Mehdi” ilan etmeye hazir oldugunu padisaha sdylemesi ilizerine IV. Murad onu
bogdurarak o6ldiirtmiistiir. Ancak onu idam ettirdikten sonra Padisah’in ¢ok pigsman
oldugu rivayet edilmektedir. Daha sonra Seyh’in evinde yapilan arastirmalarda
baskaldiracagina dair emare bulunmamistir. IV. Murad duydugu pismanlig1 ailesine
Kabi Koyii’ nii hediye ederek gidermek istemistir ve koy 1910 yilina kadar Seyh’in
ailesinde kalmustir.® Seyhin oliimiinii  yazdiklariyla kaleme alan donemin
vakaniivislerinden Naima, Pegevi ve Evliya Celebi de seyhten yana tavir

takinmaktadir.

Rumiye seyhinin idamindan sonra miiritleri ayaklanmamistir ancak seyhe
yakin bazi kisiler (akraba ve dost) Diyarbekir’i terk etmistir. Bunun da Naksibendilik

acisindan Anadolu’da mutlaka yansimalar1 olmustur.

Ismail Celebi, Islami bilimlere oldukca hakim bir seyhti. Bestekar ve sair
kimligi olmas1 ve ilmi yoniiyle birlestiginde aslinda bdlgenin tarikat ekoliine bagh
kaldigin1 sdylemek miimkiindiir. Rumiye Seyhi’nin 6ldiiriilmesinden sonra tarikatin
kendi igine c¢ekilmemesi ve halk ile devlet adamlarinin tarikata etkisinin
azalmamasinin sebepleri arasinda seyhin tutumunun etkili oldugunu sdylemek
miimkiindiir. Tarikata olan etkinin azalmamasinin diger énemli bir nedeni Padisah
IV. Murad’in yaptigindan pismanlik duymasi ve seyh ailesine 6ziir maiyetinde koy
hediye etmesi goriilebilir. Biitiin bunlar birlesince tarikata olan ilginin artmasinin

sebebini anlamak daha mimkiindiir.

#Ppecevi Ibrahim Efendi, Pecevi Tarihi, Haz. Bekir Sitki Baykal, Cilt:II, Ankara, 1999, s. 463.
®Hakan Kaya, a.g.t., s. 57.
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Ismail Celebi 1089-1669 tarihinde &liince yerine oglu Ahmed Celebi
geemistir. Seyh Urfakapi’da bulunan aile kabristanina defnedilmistir.”® Ahmet Celebi
pratik ve nazari musiki bilgisiyle olduk¢a meshur bir seyhtir ve bu yoniiyle tarikatin

musiki kiiltiiriinii siirdiirmiistiir.>’

XIV. yiizyildan baglayarak Naksibendiligin tarihcesi ve temel prensiplerini
olusturan seyhleri ele alip konuyu biitiinlestirmeye ¢alistik. Arastirma konusu olan
XVIIL yiizyila genel bir ¢erceve gizerek girilmesinin nedeni konunun anlasilabilirligi
acisindan oldukga 6nemlidir. XIV. yiizyilda belirlenen Naksibendilik prensipleri ile
(kelimat-1 kutsiye) XVIII. yiizyilda devam eden Naksibendilik birbirinden bagimsiz
olamayacaktir. Osmanli Devleti’nin kurulus asamasinda izledikleri yol ne ise devlet
yikilincaya dek izledikleri yolun disina ¢ikmamaya 6zen gostermislerdir. Devlet

zayifladik¢a bu kurumlara olan ilgi azalsa bile. ..

2.1.1.3. XVIIL. Yiizyilda Diyarbakir’da Yetismis Naksibendi Seyhleri

2.1.1.3.1. Seyhu’l Mesayih Ali Es-Sebti

1777-1778 (H.1191) tarihinde Diyarbakir’da dogmus ve Diyarbakir’da Ulu
Camii iginde bir odada ders vermistir. Seyh Abdullah Dehlevi’nin izniyle
Hindistan’dan yola ¢ikan Mevlana Halid-1 Bagdadi ona misafir olmus ve birlikte
Sam’a irsad i¢in gonderilmislerdir. Seyh Ali, Mevlana Halid 6lene kadar yaninda
kalmistir. Sam’da irsad vazifesini yerine getirirken Mevlana Halid, Seyh Ali’ye
Halifelik vermis, vefatindan 6nce Palu’ya gitmesini ve burada irsad vazifesini yerine

getirmesini istemistir. 1870 (H.1287) tarihinde Palu’da Slmiistiir.?

2.1.1.3.2. Seyh Muhammed Kasim (Rasim) Efendi

1771 tarthinde Diyarbakir’da dogmustur. 1810 tarihinde devrin Diyarbakir
Miiftiisii Abdiilhamid Efendi’den icazet almistir. Batini ilimlere meraki oldugu icin
kirk yasindan sonra Irak’tan Sam’a gitmeye karar vermis ancak bu sirada Urfa’ya

gelen Mevlana Halid-i Bagdadi’ye intisap edip onla birlikte Sam’a gitmistir. Alt1 yil

%Hakan Kaya, a.g.t.,s. 47.

?’Necdet Tosun, Naksibendiyye, Tiirkiye'de Tarikatlar, Tarih ve Kiiltiir, Tiirkiye Diyanet Vakfi ISAM
Yayinlari, Istanbul, 2015, s. 636.

“Murat Ozaydin, a.g.m., . s. 298.
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hizmet ettikten sonra Mevlana Halid’den hilafet almis ve Diyarbakir’a doniip Halidi

ekoliinii yaymaya caligmustir.?®

2.1.1.4. Rufailik

Incelenen DSS’de haklarinda belge bulunmayan Rufai Tarikati’nin
Diyarbakir’daki varligi hakkinda arastirma eserlerinde ve birka¢ makalede bazi
bilgilere ulasilmigtir. Asevi (mercimek Tekkesi) ve Medrese (Dilaver Dergahi)
olarak kullandiklar1 tekkelerle beraber alti tekkeyle Diyarbekir’in manevi hayatina
dokunmuslardi.®®  Tekke yapilanmasiyla alakali bilgileri alt basliklarda
verecegimizden burada tarikatla ilgili genel bir bilgilendirme yaparak nasil bir isleyis

ve anlayisa sahip olduklarina kisaca deginecegiz.

Seyyid Ahmed er-Rifai tarafindan kurulan Rufailik, islam diinyasmin ilk
tarikatlarindan olup Tiirk mistisizminde en eski tasavvuf kurumlarindandir.
Kafkasya’dan Balkanlar’a kadar ¢ok genis bir cografyada faaliyet gostermis koklii
tarikat gelenegiyle giiniimiize kadar varligini korumustur. Seyyid Ahmed er-Rifai
sosyal yardimlagsmaya ¢ok onem veren, yasl, fakir ve engellilere bizzat yardim eden
biriydi. Devrin Siinni egitim gelenegiyle yetismis, Safii alimlerden ders almis ve
egitimi yaklagik yirmi yil siirmiisti.®® 23 Agustos 1182 tarihinde 6lmiistiir.”
Tarikatin tasavvufi tasavvuru hakkinda Ahmed er-Rifai sunlar1 soyliiyor:
“Tarikatimizin esasi hurafe ve bid'atler (dine sonradan eklenmis seyler)’den uzak
din, riyakarliktan uzak ibadet, Allah disindaki seylere baglanmayan kalp, bayagi
zevklere esir diismeyen nefs tizerine oturur. Bizim sermayemiz ihlds ve samimiyet,
ticaretimiz hareket ve faaliyettir. Tarikatimiz su ii¢ sey iizerine oturur: Verilmeyeni
istemeyiz, verileni reddetmeyiz, mal biriktirmeyiz, dervigligin ilk sarti, sunun-bunun

ayibini g(')'rmemektir”33

PMurat Ozaydin, a.g.m., s. 299.

*Mustafa Tahrals, “Tiirkiye’de Tarikatlar Tarih Ve Kiiltiir”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam
Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, Istanbul, 2015, s. 326.

1Turan Atik, Rifailik Tarikati Uzerine Sosyolojik Bir Inceleme, Marmara Universitesi Sosyal Bilimler
Enstitiisii Hahiyat Anabilim Dali1 Din Sosyolojisi Bilim Dali, Yiiksek Lisans Tezi, Istanbul, 2007, s.
10-11.

M. Tahranli, a.g.m., s. 286.

%Y asar Nuri Oztiirk, Tasavvufun Ruhu ve Tarikatlar, Yeni Boyut Yayimlari, istanbul, 1992, s. 291-
292.
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Rufailer’in XIII. yiizyilin sonu ve XIV. ylizyilin baginda Anadolu’nun Dogu
ve Giineydogu’sunda teskilatlanmaya basladigini sdylemek miimkiindiir. XVIII.
yiizyillda Istanbul’un en biiyiik tarikatlari arasinda sayilmaktaydi. Bursa, Izmir,

Amasya, Konya ve Diyarbekir faal olduklari kentler arasindaydi.®*

Diyarbekir’de XVI. ve XIX. yiizyillarda tarikatin temsilcileri bulunmaktadir.
Mazenderani Dergahi’nin kurucusu Arak¢in Baba olarak bilinen Seyh Muhammed
Berzancani ve onun soyundan gelen, XVIII. yiizyilda kentin taninmig alimlerinden
olan Seyyid Omer Camidi, Rufailigin Diyarbekir’deki temsilcilerindendir.®*> Camidi,
ogullar1 ve torunlar1 Diyarbekir’de XIX. ylizyilin ortalarina kadar miiftiiliik
makamina layik olmus ve hizmet etmislerdi. Camidi ve g¢ocuklari 6lmeden 6nce dort
bin kitaplik kiitiiphanelerini Ulu Camii’nin bitisigine bulunan Mesudiye Medresesine
bagislamisti. Ancak birinci diinya savasi sirasinda kitaplarin yarisina yakinm
kaybolmustur.36 Takipgileri kentin mimari ve sosyal dokusuna kazandirdiklar
yapilarla tarikatin kurucusu Ahmed er-Rifai’nin sosyal yardimlasma gelenegini

stirdiirmiis ve egitim faaliyetlerine katilmislard.

2.1.1.5. Aktepe Koyii

Aktepe Koyl giiniimiizde aktif sekilde faaliyetlerini siirdiirmektedir. Koy
icinde bulanan tiirbede Seyh Hasan Nurani, Seyh Abdurrahman Aktepi ve Seyh
Mehmet Can tiirbeleri vardir. Seyh Hasan 1786 yilinda dogmus, Seyh Salih-i Sibki’
nin yaninda ilmi egitimini tamamlayarak icazet almis ve irsad vazifesi icin
giinimiizde Cmar ilgesi smirlar1 icinde bulunan Aktepe’ye yerlesmistir.
Hizmetlerinden dolayr Sultan Abdiilmecid’in iltifatina mazhar olmus ve ondan
hediyeler almistir. 1863 yilinda oOlip bu koye defnedildigini Diyarbekir

Salnameleri’nden anlamaktay1z.

Seyh Abdurrahman, Seyh Hasan’1n en biiyiik ogludur. Ilmi ve dini agidan babasimnin
gerisinde kalmig bir isim degildir. Aldig1 egitimle kardeslerinden daha iyi yetisen

Seyh Abdurrahman, babasi 6ldiikten sonra medresenin basina gecti. Edebi yonii

%M. Tahranli, a.g.m., s. 293-294

%Sevket Beysanoglu, Divarbakir’da Gomiilii Meshur Adamlar, Neyir Matbaa, Ankara, 1985.

%Sevket Beysanoglu, Diyarbakirli Fikir ve Sanat Adamlari, is Matbaacilik ve Yaym Istanbul, 1996, s.
223.
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oldukca giicliidiir. 1882 yilinda 4530 beyitlik “Ravdatu’n Naim” isimli eserin

miiellifidir. 1907 yilinda 6lmiis ve babasmin yanina gémiilmistiir. >’

Seyh Hasan’in vefati 20 Nisan oldugundan dolayr her yil diizenli olarak
koyde anmalar diizenlenir ve binlerce insan farkli il ve ilgelerden buraya gelerek bu

torene istirak eder.

Inceledigimiz donem DSS’de kdyiin isminin gectigi bir adet belge mevcuttur.
Koyde yasayan Hiiseyin b. Ali isimli kisi davar, esya ve taginmazlarinin bir kismini

torunlart Omer, Osman, Hiiseyin ve Mustafa’ya hibe etmistir.*®

2.1.1.6. Kadirilik

Tarikatin kurulus tarihi Abdiilkadir Geylani’nin yasadigi donemle neredeyse
aymdir. Hindistan’dan Maisir’a kadar bir¢ok {ilkede miintesibi bulunan tarikatin
Anadolu’ya gelisi XV. yiizyildir. Dogu ve Glineydogu Anadolu ise XIII. yiizyilda

% Kiirtler heterodoks bi¢imdeki ilmi ve tasavvufi ekollere

tarikatla tanmigsmistir.
giiniimiizde dahi 6nem vermektedirler.** Giilsenilik, Naksibendilik ve Rufailik gibi
tasavvufta onemli yer teskil eden Kadirilik tarikati1 da Diyarbekir’de giicliidiir. Ancak
tarikatin alternatif ibadetleri diger bolgelerden biraz farklidir. Kadiri meclislerinde
yapilan zikirlerde vurmali sazlar esliginde siir okunur, ayakta durulur ve viicut ritme

uyum saglar. Vecde ulasanlar viicutlarini keserek veya sis sokarak Hint fakirlerinin

yaptiklar1 gibi bazi eylemler sergilerler.*!

Bolgede tarikatin varliginin XIII. yiizyilla kadar indiginin kaniti Sultan
Seyhmus Ezzuli Dergadhinin varligidir. Dergdh Mardin’e yirmi km. uzaklikta olup
eski Diyarbekir Sancaginin idari siirlar igerisindedir. Abdulkadir Geylani ile aym

donemde yasayan Sultan Seyhmus onunla gérﬁsmﬁstiir.42 Makami1 ve dergéahi

¥Ali Melek, Abdullah Demir, Dini Degerleri Ile Diyarbakir, Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari,
Diyarbakir, 2009, s. 184.

DS 3754, 149a-2, 494, s. 490.

®Nihat Azamat, “Kadiriyye”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yayinlari, Cilt 24, Ankara, 2008, s. 134.

®Heterodoks Islam ekolii: gecmisten alinan ve Islam dinine gegisle birlikte siirdiiriilen orf, adet ve
inaniglar1 kapsar. Siinni Islam’n disinda kalan ve halk Islam’1 da denen bir olgudur.

*'Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 99.

“Mehmet Yanmis, Ahmet Aktas, “Diyarbakir Sultan Seyhmusé Ezzuli Dergdhi Orneginde
Tarikatlarin Toplumsal Islevleri”, Uluslararasi Kiirt Arastirmalar Dergisi, 2015, s. 4.
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giiniimiizde kabrinin bulundugu yerdir. O tarihten glinlimiize kadar kdy halen aktiftir.

Her y1l araliksiz binlerce insanin ziyaret ettigi bir koydiir.

2.2. Tekke Ve Zaviyelerin Kokeni, Tarihsel Gelisimi ve XVIII. Yiizyil

Diyarbekir’inde Islevleri

Arabistan’da filizlenen Islamiyet’in bu cografyada devletlesme misyonunu
tamamlamasinin ardindan yoniinii Anadolu, Tirkistan ve Afrika’ ya g¢evirip
genislemeye baslamasi Islamiyet’e her agidan yeni bir seyir kazandiriyordu.
Islamiyet’in dogusuyla birlikte ortaya ¢ikan ve gelismeye baslayan tasavvuf felsefesi,
fethedilen bolgelere gore, Kur’an ve hadisin farkli yorumlanmasindan dolay1 farkl
tasavvuf ekollerinin ortaya ¢ikmasina olanak saglamistir. Yeni ekolleri sekillendiren
ve bunlari yaymak isteyen mutasavviflarin ¢ogunlukla kendi dogduklari, biiytidiikleri
veya koken olarak atalarinin baglar1 bulundugu yerlerden baslamalari tesadiifi bir
durum degildir. Seyhler kendi fikirleriyle irsad etmek istedikleri uzak bdlgelere
bazen halife denen ve ilmi agidan seyhin bizzat kendisinden egitim almis yetenekli
kisileri secerek gonderebilirdi. Boylece yerel halkin kiiltiiriinii ve i¢ dinamiklerini

bilen tarikat seyhleri fikirlerini daha kolay yayabiliyordu.

Her tarikat ibadetlerini yapabilmek ve kendi diisiincelerini yayabilmek i¢in
devletten ve halktan aldig1 destekle, Anadolu’nun ¢esitli yerlerine tekke ve zaviyeler
kurmugstur. Tekke ve zaviyelerin sistemleserek ortaya ¢iktigi bolge Arabistan Yarim
Adasr’dir. Islamiyet VIII. yiizy1l sonras1 kuzeye ve kuzeydoguya dogru genisledikge
buralarda kurumsal anlamda yerlesmis devletler ve inanglarla karsilasmislardi. Bu
karsilagmalar Islamiyet’in kurumsal kimligine de katki saglayacak hem mimari hem
diistinsel anlamda gelismeler olacakti. Fetih, gaza ve cihat anlayisiyla ele gecirilen
yerlerde Islam inanci baskin kiiltiiriin etkisiyle, halkin yasam tarzina daha uygun hale
geliyordu. Tasavvufi yonden Islamiyet XVIIL yiizylla geldiginde ortaya ¢iktig
tarihten daha ileri bir diizeydeydi. Mezhepler ve tarikatlar inanca hizmet etmenin
farkli boyutlarin1 kesfetmis mutasavviflarin, Kur’an ve Hadis’e bagl kalarak ortaya
koyduklar1 yorumlardir. Tekke ve zaviyeler, yorumlarin islenip manevi a¢idan ruhun
rahatlatildig1 ve terbiye edildigi yerler olmanin yani sira tarikat mensubu olan
miiritlerin toplanip alternatif ibadetler yaptiklar1 mekanlardi. Islam diinyasinda beseri

ve fenni bilimler medreselerde ogretilirken tekkeler ise Miisliimanlarin manevi ve
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ahlaki anlamda egitim aldiklar1 miiesseseler olmustur. Tekke ve zaviyelerin nitelik
acisindan birbirinden higbir farkliligi olmayip zaviyeler, tekkeye gore daha kiiciik
yerlerdir.** Mimari acidan farkli isimler almis olan tekke kelimesi Osmanl
arsivlerinde XIV. ve XV. yiizyila kadar zaviyenin yaninda ribat, hankah, imaret,
takye ve asitane gibi isimlerle zamana ve mekana gore degisebilen kavramlar olarak
karsimiza ¢ikmaktadir.* Tekke kelimesinin “oturmak, yaslanmak™ anlamma geldigi
diisiiniilmektedir. Ik tekkenin nerede ve nasil kuruldugu hakkinda net bir bilgi heniiz
mevcut olmasa da mevcut kaynaklardan yola ¢ikarak konuya dair farkli bazi goriisler
ileri strilmiistir. Hace Abdullah-1 Herevi’nin Tabakatii’s-stfiyye’sine ve
Abdurrahman-1 Cam1i’nin Nefehatii’l-iins’tine gore ilk tekke VIII. ylizyilda Filistin’de
ibn Teymiyye’ye gore ise ayni yiizyilda Basra’nin Abadan bélgesinde yapilmustir.*

Tekke ve zaviyelerin Osmanli Devleti i¢in 6nemi, Selguklular’dan miras
aldig1 gelenekten gelir. Sultan Alparslan’in 1071°de Anadolu kapilarimi Tiirklere
acmasindan hemen sonra Anadolu’ya gogler bagladi. VIII. yiizyilin baslarinda
Cengiz’in Harzemsahlar1 yikip, Buhara, Semerkant ve Taskent’i yagmalayip yikmasi
ile go¢ hizlandi. Anadolu’nun savas ile viraneye donmiis kent ve kdylerinin biiyiik
goc dalgasimi kaldirmasi ve iskdn etmesi, atil durumda olan topragin yeniden
ekilmesi, Anadolu’nun Tiirk-Islam sentezine uygun sekilde yeniden insa edilmesi
icin devletin ulema ve timeras: tiim imkanlar1 seferber etmenin yani sira devletle
dirsek temasinda olan tarikatlar ile bunlara bagh tekke, dergah ve zaviyeleri de
yardim i¢in ¢agirmisti. Zira tekke ve zaviyelerde ibadet eden miirsidler ayn1 zamanda

Osmanl1 Devleti igerisinde tiiccar, zanaatkar ve esnaf kimselerdi.

Hem Biiyiik Selgcuklu Devleti hem de Anadolu Selguklu Devleti doneminde
seyh ve tarikatlara karsi izlenen siyaset Osmanli Devleti’nde de devam etti. Devlet,
Balkanlara dogru genislemeye baslayinca iskan ve giivenlik icin tekke ve zaviyelerin
sayisini artirarak tarikatlardan yardim aldi. Buna karsilik onlarin belli cografyalarda

kurumsallasmasini destekledi. Osmanli’nin verdigi destegi incelenen Diyarbekir

“Rafat Ozdemir, a.g.m., s. 265.

44(ayr. bkz.) Ahmet Yasar Ocak, “Zaviyeler, (Dini, Sosyal ve Kiiltiirel Tarih A¢isindan Bir Deneme)”,
Vakiflar Dergisi, say1:12, Istanbul, 1978, s. 247-248.

®Mustafa Kara, “Tekke”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tirkiye Diyanet Vakfi
Yayinlari, Cilt:40, Istanbul, 2011, s. 368.
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Ser’iyye Sicillerinde de goriilmektedir. Bu yapilarin 6nemi kavrayan Osmanlt
Devleti yikilana kadar tarikat, tekke ve zaviyeleri miri arazi ve vakif yapilariyla
desteklemis, idari a¢idan her tiirlii kolaylig1 saglamistir. Tekke ve zaviyeler idari ve
mali anlamda devlet desteginin yaninda sosyal alanda gordiikleri sempati seviyesinde
halkin da maddi destegini almistir. Ozel olarak yapilan bagislar cogunlukla tekkelere
yapilirdi, ancak bazen padisah veya farkl kisilerce tarikat seyhlerine, akrabalarina,

yakinlarina da yatpllabilmekteydi.46

Vakiflarca desteklenen bu kurumlar egitim-6gretime dogrudan medrese,
sibyan mektepleri ve camiler araciligiyla katilmigtir. Tarikat seyhleri medreselerde
miiderrislik yaptigi gibi miiderrisler de postnisin alarak tarikat, tekke ve zaviyelerin
basina gegebilmislerdir. Medreselerde zahiri ilimler 6gretilirken tekke ve zaviyelerde
ise batini ilimler 6gretilirdi. Egitimde kullanilan kaynaklar ayni olsa da kurumlarin
verdigi egitim, formasyon agisindan birbirinden farkhydl.47 Osmanlilarin tekkeleri
sistemlestirme ve miiesseselestirmede payr biiyliktiir. Devlet, dini fonksiyonu daha
yiiksek olan bu kurumlar1 sosyal dengeleri saglamasi icin tesvik etmistir. Bunlarin
sosyal yardim, sanat ve zanaat, askeri ve edebi agidan Osmanli toplumuna sunduklari

katk1 olduk¢a 6nemlidir.

Osmanli Devleti’nin kuruldugu yilardan itibaren tekke ve zaviyelerin
fonksiyonu pek degismis ancak bagli olduklar: tarikatlarin elindeki tekke ve zaviye
sayist degismistir. Ornegin XV. ve XVI. vyiizyildan sonra en fazla tekkeye
Naksibendilik ve Halvetilik sahip olmustur. Bunlar1 sirasiyla Kadirilik, Bayramilik,
Sa’dilik, Giilsenilik gibi tarikatlar izlemistir.*

Tekke ve zaviyeler iizerine ¢ok konusulan buna ragmen az aragtirma yapilan
kurumlardandir. Bashik altinda tekke ve zaviyeler i¢in bilgi toplamaya g¢alisirken
dikkat ettigimiz hususlardan biri yapilan arastirmalarin neredeyse tamamina
yakimnmin Ilahiyat Fakiiltelerince yapilmis olduguydu. Makalelerden topladigimiz

bilgiler 15181nda Islam igerisinde genis bolgelere yayilan tarikatlarin, bunu nasil

* Abdurrahman Memis, “Osmanli’da Tekkeler, Sosyal Fonksiyonlar1 ve Istanbul’da Halidi Tekkeleri”,
Osmanl Ansiklopedisi, Cilt:4, Ankara, 1999-2014, s. 512.

4" Abdurrahman Memis, a.g.e., s.513.

“®Abdurrahman Memis, a.g.e., s. 514.
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basardigini anlatmaya calistik. Diyarbakir’da tekke ve zaviyelerin yapilanmasi ve

toplumsal etkilerini anlamak bdylece daha anlasilabilir olacaktir.

2.2.1. Diyarbakir’da XVII XVIIL. ve XIX. Yiizyillda Tekke ve Zaviyeler

Osmanl1 Devleti’nde manevi hayati diizenleyen egitim kurumlar1 olan tekke
ve zaviyeler Diyarbekir’in merkez ve ilgelerinde kentin dini yapisinin yani sira
kiiltiirel yapisimi da etkilemistir. ilmi agidan zengin olan kentlerin en dnemli 6zelligi
egitim-6gretim faaliyetlerine katilan kurumlarin tamamia sahip olmast ve
yetkinligidir. Inceledigimiz yiizyllda Diyarbakir’da faaliyet gdsteren kurumlarin
gelismisligini ise kente ugramis olan seyyahlar, miiderrislerden veya burada dogmus
olan ilim insanlarmin ¢alismalarina bakarak anlayabiliriz. ibnii’l-Arabi, Evhadiiddin-
i Kirmani, Sa‘di-i Sirazi, Seyh Ciineyd-i Safevi, Idris-i Bidlisi, Ibrahim Giilsent,
Aziz Mahmid Urmev1 gibi ismi bilinen sufiler kentin manevi dokusunu iglemistir.

XVL. yiizyilda Diyarbekir’de birgok tekke ve zaviye kurulmustur. incelenen
belgelerde tekkelerin ve onlara bagli vakiflarin yonetimlerinin bdlgenin ehl-i beytten
gelen ailelerinin elinde oldugu goriilmektedir. Seyh ve miitevelli makami babadan
ogula ya da ailenin diger erkeklerine intikal etmekteydi. Giinliik olarak tekke ve
zaviyelerin ihtiyaclarimi karsilayan vakiflarda gorevlerde ¢ogunlukla ayni sekilde
sonraki kisiye devredilmekteydi. DSS’de kayit edilen atamalarla Diyarbekir’de
giniimiizde oldugu gibi tarikatlar ve din tizerinde kokli ailelerin tesirini
gorebilmekteyiz. Boylece yukarida ifade edildigi gibi bélgenin Miisliimanlagmasinda

bu aile ve kisilerin tesirini anlamamiz kolaylasacaktir.

1518 ve 1540 tarihinde tutulan tapu tahrir defterlerinde isimleri gecen ve
daha sonra XVIII. yiizyilda ait kimi Diyarbekir Ser’iyye Sicillerinde adlarina
rastlanan Camii-i Kebir Zaviyesi (Ulu Camii), Hasan Padisah Zaviyesi (Balikl
Tekesi), Baba Mahmud-1 Haydari Zaviyesi (Kalenderhane Zaviyesi) gibi tasavvufi
kurumlar kurulmustur. Isimlerinde tapu tahrir defterlerinde rastladigimiz Seyyid
Muhammed Askeri Zaviyesi Hani’de, Ibrdhim Beg-i Bicin Zaviyesi’de, Sur’un
disinda, Kasap Haci1 Hiiseyin Vakfi Zaviyesi, Giilseni (Sadik Ali), Seyh Aziz Urmevi
Tekkesi, Ipariye/Safa Tekkesi ve Haci Halil Zaviyesi de kentte kurulmus
miiesseselerdir. XVI. yiizyilda ad1 belgelerde gecen tekke ve zaviyelerin bazilarinin

ismi devamen XIX. yiizyila kadar karsimiza ¢ikmaktadir ancak tarikatlar arasinda el
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degistirmelerinden kaynakli veya belgelere kii¢iik degisikliklerle yazilmalarindan
dolay1 farkli isimlere de rastlanmaktadir.  Ornek olarak asagida detaylica
inceleyecegimiz Giilseni Tekkesi ve DSS’de Baba Mahmud-1 Haydari Tekkesi
verilebilir. (Daha sonra sadece Mahmud Beg Tekkesi diye kaydedilmistir.)

1782-1863 yillarindan Ayakta kalan diger tekke ise Memedin Mahallesi’nde
bulunan Orfizade Tekkesi’dir.*® Yukarida ismini yazdigimiz tekke ve zaviyelere
Alpay Bizbirlik’in XVI. yiizyilin ortalarinda Diyarbekir Beylerbeyliginde Vakiflar
adli eserinde isimlerini saydig1 Orfizade, imam-1 Murat, Hac1 Halil ve Mahmut Beg
tekkelerini de eklemeliyiz.*>

XIX. yiizyilda belgelere yansimis tekke ve zaviye sayisi bestir. Ismi gecen
tekkelerden Imam-1 Murat, Hac1 Halil Zaviyesi ve Mahmut Beg Zaviyeleri’nin yeri
tespit edilememistir. Hasan Padisah Zaviyesi ve yukarda ismini zikrettigimiz Ibrahim

Beg-i Bican Tekelleri yeri tespit edilenlerdir.

2.2.2.Hasan Padisah (Bahkh) Zaviyesi

Glinlimiize kadar ulasamamis olan bu zaviye Balikli Mahallesindeki, Balikli
Mescid’in bitigigindeydi. Diyarbakir Surlarinin dig kisminda kuzey-bati kosesinde
bulunan bu yapmmin XV. yiizyilda Uzun Hasan doneminde insa edildigi

distiniilmektedir.

Arsiv belgelerinden zaviyeye dair elde edilen 6nemli bilgilerden biri burada
Safii mezhebine bagli imamlarin goérev yaptigidir. 16 Haziran 1719 tarihli bir
belgede zaviyeye Safii imam atandign goriilmektedir.”! DSS’de 12 Muharrem
1152/21 Nisan 1739 tarihinde verilen atama beratinda; Hasan Padisah Vakfi’nda
miifettis olarak gorevli olan ve bes akce yevmiye alan Abdiilgafur isimli kisinin
Olmesi lizerine yerine Seyyid Mustafa Halife atandigina dair bir belge mevcuttur.
Atanan yeni miifettis yine bes akce yevmiye ile gérevlendirilmistir.52 Miifettislik
makamina atanan kisi seyyidlerdendir ve tarikat kurumu icinde seyhin verdigi

halifelik unvanimi tasimaktadir. Zaviyenin ismiyle anilan bir vakif kurumunun

“ibrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 79.

YAlpay Bizbirlik, XVI. Yiizyihn Ortalarinda Diyarbekir Beylerbeyliginde Vakiflar, Tirk Tarih
Kurumu, Ankara, 2002, s. 5-6.

*1BOA, C..EV.., 104-5173, 28 Rebep 1131/16 Haziran 1719.

%2DSS-3754, 15b-1, 41, . 47.
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bulundugunu ve finansal anlamda zaviyenin buradan yonetildigini anliyoruz ki
bunun Islam toplumlarinda sosyal anlamda hizmet veren kurumlarin genel dzelligi
oldugunu yukarida belirtmistik. Mesele finansal olunca tarikatin igerisinde beli bir
hiyerarside gorev paylasimmin yapilmasi zorunlu hale geliyordu. Ayni sicil
defterinde Kasim-Aralik 1740 tarihinde yazilmis olan bir atama belgesinde Hasan
Padisah Zaviyesi ismine rastliyoruz. Bu tevcih belgesinde; vakfin ber-vech-i hasbi
yani gonilli olarak nazirligmi yapan Seyh Halil’in 6lmesi iizerine yerine oglu
Seyyid Yasin’in nazir olarak tayin edildigi ifade edilmektedir.”® 24 Agustos 1740
tarihli baska bir belgede vakif miitevellisi olan Mehmed’in, Ramazan ve Leyle-i
Cumalarda halka yemek vermesi gerekirken vermedigi ve liyakatten uzaklasarak
yakinlarindan bazilarii1 Kalenderiye Camii’ne imam yaptigi bildirilince gorevden
alarak yerine Yasinzade Mevlana Seyh Halil’in tayin edilmesine karar verilmistir.>*
XVIII. vyiizyilda zaviyeye dair incelenen belgelerde vakif yapisinin ¢ok aktif
calistigin1 ve denetimine onem verildigi anlasilmaktadir. Hasan Padisah Tekkesi’nin,
Satikendi, Aynata, Derbesur ve baska karyelerde vakfa bagli hizmet binalar

mevcuttu.>®

XV. yiizyilda kurulan tekke Osmanli’nin bolgeyi ele gecirmesinden sonra
amacina uygun olarak kentteki varligint XIX. ylizyilla kadar siirdiirmiistiir. Evliya
Celebi Diyarbekir’i ziyareti sirasinda aktardigi bilgiye gore yapr Bektasi zaviyesi
olarak hizmet veriyordu. 1795-1796 yillarinda Diyarbakir valiligine tayin edilenlere
Ayan-1 Beldeden gonderilen bir arzda zaviyede gore yapan {i¢ miiderrisisin adi
gecmektedir. Belgelerden ¢ikan bilgiler bu tarihe kadar zaviyenin kentte 6nemli bir
yere sahip oldugunu anliyoruz. Zaviyenin ismi 1855 tarihine kadar burada gorev
yapmis kisilerinden beratlarinda gegmektedir. 30 Eyliil 1855 tarihinde zaviyenin
seyhi Seyyid Abdullah Efendiydi. XIX. ylizyilin ikinci yarisindan sonra zaviye
y1k11n’11§t11‘.56

Evliya Celebi, Urmeviye Seyhi Aziz Mahmud’un Hacegani Tekkesi’nde

yapilan zikrin hi¢bir diyarda yapilmadigini sdyler. Yapilan zikirden etkilenen Evliya

3D§S-3754, 77b-2, 202, s. 246.
%DSS-3754, 52b-1, 128, s. 164.
®DS§S-3754, 77b-2, 202, s. 246.
**[brahim Y1ilmazgelik, a.g.e., s. 79.
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Celebi, Medrese-i Seyh-i Rlimi asitanesinde miiridlerin ilmi tasavvuf ve ilmi tevhid
ile ugrastiklarin1 ve tekkenin Behramiyye Camii’nin yan tarafinda oldugunu dile

getirrnistir.57

Ulu Camii’ye bagli olan zaviyedeki din adamlarina 6denen ticret derecelere
gore belirlenir ve 06denirdi. Derecelendirme din adaminin toplumsal statiisiine
bagliydi. Ornegin seyyidlerin seyhi olan Ali Han’a giinde on iki ak¢e maas 6denirken
Bayezid Halifeye yedi, Hamza Halifeye ii¢, Seyyid Mahmud’a iki ve Hamza

Halifeye ii¢ akge é')denmistir.58

2.2.3. Giilseni Tekkeleri ve Ibrahim Beg Tekkesi

Giilseni tarikatinin miielliflerinden Semlelizdde Ahmet Efendi’nin verdigi
bilgiye gore XVII. yiizyila kadar Diyarbekir’de dort Giilseni tekkesi vardi. Bu
tekkelerden giiniimiize ulaganlar Sar1 Saltuk ismiyle de bilinen Sadik Ali tiirbesinin
bulundugu yer bir digeri ise Melik Ahmet caddesinde bulunan Kara Camii’dir. Tekke
1602-1603 yillarinda camiye c¢evrilmistir ancak daha sonra zamana yenilerek

yikilmagtir.

ibrahim Beg Tekkesi hem Mevleviler® hem de Giilseniler® tarafindan
kullanilmistir. Dagkap1 disinda bulunan vali konaginin eski yeri bahsedilen tekkenin
yeriydi. 1 Temmuz 1702 tarihli bir belgede tekke naziri Ahmed’in 6lmesi nedeniyle
yerine kardesi Seyh Mustafa atanmistir.®’ iizerine Giilseni Tekesi’nin XVIIL yiizyil
DSS’de 2 Ekim 1732 (12 Rebiulahir 1145) tarihli iki belgeye ismi yansimistir.
Mardin’de Kasim Padisah vakfindan, tekke icin tayin edilen bugdayin vakfin
yoneticisinden alindigi bilgi olarak kaydedilmistir.®? Sicil defterinde bir sonraki
sayfada, Siverek’te bulunan Hz. Eyiib Vakfi’ndan Diyarbakir’daki Giilseni Tekkesi
dervislerine tahsis edilen yarim miid ¢eltigi tahsil etmek lizere tekke seyhi Seyyid

Ebubekir Giilseni’ye berat verildigi ve bu celtigin dervislerin yemegi icin

A, Alkis, a.g.m., s. 28-30.

M. Mehdi ilhan, a.g.m., s. 55.

M. Ozaydin, a.g.m., s. 379.

%%Orhan Cezmi Tuncer, a.g.m., s. 12.

1 BOA, AE.SMST.II., 16-504, 05 Safer 1114/1 Temmuz 1702.
%2D$S-3709, 32b-3, 113, s. 106.
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kullanilacag: bilgisi yer almaktadir.®® Bir onceki belgede yazilmasa da tekkeye
verilen bugdayin sosyal yardimlagsma amaciyla bu kurumlarda kurulan asevlerinde
kullanilacagin1 séylememiz miimkiin, zira dervisler i¢in Siverek’te bulunan vakiftan
alinan ¢eltikte ayn1 amagcla kullanilmak i¢in alinmustir.

20 Aralik 1732 tarihinde Ibrahim Beg Tekkesi olarak DSS’de ismi kaydedilen
tekkede gorevli olan nazirin gorevini kendi istegiyle oglu Ebubekir Halife’ye
devrettigi yaZlhr.64 Bu kaydin disinda Giilseni Tekkesi olarak 1813 yilinda bir
belgeye yansimis olup Seyh Ahmed iizerine kayithidir ve mahliliinden iki ogluna
tevcih edilmistir. Tekkede gorevli duagl, katip ve miitevelli beratlarindan
anladigimiz kadariyla bu yillarda Giilseni Tekkesi olarak kentte 6nemli bir yere
sahiptir.®® Sonuncu tekke de Mardinkap: Semti’nde faaliyet gostermistir. Yukarida
deginiligi tizere tekke Sar1 Saltuk adiyla bilinse de bir donem Giilgeniler buray1 zikir

yeri olarak kullandigindan Giilseni Tekkesi adiyla da anilir.*®

2.2.4. Baba Mahmud-1 Haydari Zaviyesi

1530 yilindaki tahrir defterinde ad1 gecen zaviye ayn1 zamanda Diyarbekir’e
bagli Hasankeyf’te Haydarilerin varligmi da ortaya koyuyor. Kayitlarda
Kalenderhane olarak bahsedilmisse de 0 donem igin Kalenderiler ile Haydariler
arasinda fark yoktur. Dagildiklar1 bolgelerde Mevlevi ve Bektasilerle yakin iliskiler

kurmus ve zamanla onlara entegre olarak iclerine erimislerdi.67

Baba Mahmud-1 Haydari Zaviyesi XVIII. yilizyilda kaydi tutulan ser’iyye
sicillerinde adi sikca gecen zaviyelerden biridir. 1739-1741 yillar1 arasi yazilan
belgelerde tekkeye yapilan atamalarla ilgili bilgiler mevcut olup, atanan kisilerin
vazifeleri, ne kadar maas aldiklar1 ve kimin yerine atandiklarina dair bulgular elde
edilebilmektedir. Tekkenin ve vakfin idaresinin Seyyid unvam tasiyan kimselerin
elinde oldugu anlagilmaktadir. 16 Nisan 1740 tarihinde vakfin miitevellisi ve seyhi

olan Seyyid Ali’nin 6liimii 1lgili kurumlara bildirilmis ve yerine oglu Seyyid Mehmet

*D$S-3709, 33a-1-3, 114, 3 Recebi’l Ferd 1145/20 Aralik 1732, s. 107.

“DSS-3709, 33b-2, 118, Tahriren (fi) evahiri Muharrem 1145/Temmuz 1145, s. 110.

ibrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 79.

%6Sevket Beysanoglu, Kisaltilmis Diyarbakir Tarihi Ve Abideleri, Diyarbakir Tanitma Dernegi
Nesriyati, [stanbu-1963, s. 144,

%’Sadullah Giiltekin, Tahrir Defterlerine Gore Anadolu’da Kalenderiler ve Haydariler, 22.03.2019
tarihine http://dergiler.ankara.edu.tr sayfasindan alinmistir, s. 48-51.
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atanmig, ancak heniiz berat verilmeden o da 6liince yerine amcasinin oglu Mehmet b.

Osman’m atandig1 kaydedilmistir.%®

Dini nitelikli kuruluslar1 destekleyen vakiflarda tekke, zaviye ve camilerde
gorev yapmis 6nemli bir meslek kolu da du’aghy’luktur. Bu meslegi yapanlar dini
mekanlarda, mezarliklarda diinyevi veya uhrevi isteklerin gerceklesmesi icin Allah’a
dua eden kisilerdir. Vakiflarin mali imkanlarina goére bu kisilere maas 6denirdi.
XVIIL yiizyildan itibaren Osmanli Devleti’nin siyasi ve askeri durumundan kaynakl:
olacak ki vakif gelirlerinin %15°1 (savaslarda Osmanli Ordusunun kazanmasi, 6lenler
i¢cin dualar okunmasi vs. i¢in) dua edenlere ayrllmlstlr.6g

Tekke ve zaviyelerde, cami ve mescitlerde 6liimden veya goniilliiliikk esasina
bagli olarak gorevden feragat etmelerden dolay1 isleyisi siirdiirenler degisebiliyordu.
Belgelerde genel itibariyle gorevler babadan ogula ya da aile i¢inde farkli bir erkege
geciyor ve gorev boylece aile iginde devrediyordu. Buna oOrnek olarak; Baba
Mahmud-1 Haydari Tekkesinde on akg¢e yevmiyeyle Du’agly olarak gorev yapmakta
olan el-Hac Yusuf’un 6lmesi iizerine yerine ayni maagla ammizadesi yani amcasinin
oglu Seyyid Mustafa’nin gegmesini gosterebiliriz.”

Benzer bir atama sekli yine amcaogluna devredecek sekilde gerceklesmistir.
Bu atamada bahsedilen gorevliye vakiflarda “cabi” denmekteydi. Cabiler tahsildarlik
yapan ve zekat toplayan kisilerdir. Baba Mahmud-1 Haydar Zaviyesinde
bahsettigimiz goreve vefat dolayisiyla bir atama gergeklestigi donemin mahkeme
kayitlarina yansimistir. Vakfin cabisi Mahmud vefat edince yerine amcasinin oglu
Seyyid Mustafa’ya bes akce yevmiyeyle berat verilmistir.”*

Zaviye’ye yapilan atamalarda verilen beratlar bazen de vakfin miitevellisine
direkt olarak ulastirilirken bazen seyhiilislamin tavsiyesi ile padisah atamayi
gergeklestirirdi. Vakif miiesseselerinde temizlik ve bakim hizmetlerinden sorumlu
olan logkeslerin atamalar1 buna dahildir. XVIIL. ylizyilin ilk yarisinda tutulan sicil
kayitlarinda sik sik atamalarin yapildigi ti¢ kurumdan biri Baba Mahmud-1 Haydar
Zaviyesidir. (Diger ikisi Camii-i Kebir ve Hasan Padisah Tekkesi). Atamalarla ilgili

%¥DSS-3754, 44a-3, 115, 5.142.

%Fatma Sensoy, “Osmanli imparatorlugu’nda Vakiflarm Ekonomik Boyutlari”, Muhasebe ve Finans
Tarihi Arastirmalar: Dergisi, stanbul-2016, s. 53-54.

°D$S-3754, 43b-1, 109, 5.139

"DSS-3754, 43b-4, 112, 5.140
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DSS’de buldugumuz diger bir belgede tekkede bir buguk ak¢e yevmiyeyle logkeslik
yapan Valed-i Hasan vefat edince yerine ayni yevmiyeyle Osman b. Salih atandigi ve
beratin vakif miitevellisi Seyyid Mehmed’e iletildigi kaydedilmistir."?

Diyarbekir’de giliniimiizde oldugu gibi tarikatlar ve din tizerinde koklii
ailelerin tesirini ser’iyye sicillerinden elde edilen bilgilerle anlamamiz miimkiindiir.
Tarikatlarda vazifelerin biiyiik kism1 babadan ogula gegmistir. Sehrin esrafindan olan
bu kisilerin aileleri bolgenin Islamlagsmasinda etkin rol oynamuslardir. Halk koklii
ailelerden yetismis kisilere daha kolay intisap etmekte, bu sayede tarikatlar

varliklarini uzun siire koruyabilmekteydiler.

2.2.5. Orfizade Tekkesi ve Rufailer

Memedin Mahallesinde bulunan tekke Sevket Beysanoglu’na gore Sa’deddin
Cebbavi tarafindan yaptirilmis, gliniimiize kadar varhigm siirdiirse de biiyiik 6lglide
tahrip olmustur.”® Bir diger kaynakta ise Mustafa Tarhanli Diyarbakir’da Rufailigin
yaygin oldugunu ve kentte altt Rufai tekkesinin bulundugunu yazar. Ona gore; Ulu
Camii’nin (Camii-i Kebir) hemen arkasinda bulunan Yunus Baba Tekkesi’nin adi
daha sonra Orfizdde Tekkesi olarak degistirilmis. Dergihi, Orfizade Omer Efendi
yaptirmistir. XVIL ile XIX. yiizyillar arasinda dergéhta sirasiyla; “Yisuf oglu
Muhammed Habesi, Seyh Ahmed Rizd, Diyarbakirli Seyyid Tiirdbeddin Seyh Resul,
Resid Bey’in oglu Yiisuf Raif Bey (0. 1306/1888). Son olarak Yiisuf Raif Bey'in ayni

zamanda Sa ‘diyye tarikatina nisbeti vardir.”™

Orfizdde Tekkesi disinda Diyarbekir’de bulunan diger Rufai tekkeleri
sunlardir: Ulu Camii’nin bulundugu sokakta Seyh Siikrii Efendi Tekkesi, Ibrahim
Bey Mahallesinde Er¢isli Seyh Siikrii Efendi Tekkesi, Dilaver Dergahi, Mazenderani
Tekkesi (Arak¢in Baba Tekkesi) ve Mercimek Tekkesidir. Dilaver Dergahi ayni
zamanda medrese binasi olarak kullanilmaktaydi. Mercimek Tekkesi ise ihtiyag
sahiplerine ¢orba dagitmak icin asevi gorevi goriiyordu. XIX. yiizyila kadar kentte

faaliyetlerini siirdiiren tarikatin Diyarbekir’de en bilindik temsilcilerinden biri

’DSS-3754, 43a-2, 108, s. 138.
"*Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 144.
"Mustafa Tahrali, a.g.e., s. 326.
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Mehmet Saban Kamil Efendi’dir. Ali Emiri’nin hocasi olup Misir ve Irak’ta devrin

Rufai seyhlerinden ders almustir.”

2.3. Diyarbekir’de Ehl-I Zimmet Tarikatlari

2.3.1. Francesko Tarikati

Tarikatin kurucusu Assisili Aziz Francis (1181-1226) Italya’nin Assisi
sehrinde dogup ayn1 yerde dlmiistiir. Aziz Frangis bu sehrin gencleri arasinda gézde
bir liderdir ancak isledigi bir suctan dolay1 belli bir siire hapis yattiktan sonra
hareketli yagsamin1 birakarak terkedilmis bir kilisede miinzevi bir yagsam se¢mistir. Bu
kilisede hagtan gelen bir ses duydugunu ve tanrinin kendisine bu terkedilmis kiliseyi
tamir etme gorevi verdigini sdyler. Kilisenin tamirini ¢evredeki insanlarin destegi ve
babasinin servetini kullanarak tamamlamis, o sirada gelistirdigi mistik diisiinceyle
cevresindekileri etkilemeyi basarmisti. Verdigi vaazlari yaziya dokerek Papa III.
Innocent’e sunmus ve onun sdzlii onaymi alinca Assisi sehrindeki Sapel’e dénerek
tarikat Orgiitlemesi i¢in ¢alismaya devam etmistir. Bu tarikatin mensuplari
gecimlerini halkin verdigi sadaka ve bagislarla saglayan, mal, miilk edinmeyen fakir,
gezgin ve dilenci vaizlerden olusmaktadir. Hristiyanlifi boylece teblig ederek
yaymaya calisirlar.

Aziz Frangis 1212 yilinda Incil’in emrettigi misyonu yaymak igin Adriyatik
Denizini asarak Suriye’ye gitmek istese de ilk denemede basarili olamamistir.
Ardindan birka¢ deneme daha yapmis ancak 1219 yilinda “Besinci Hagli Seferiyle”
Ortadogu’ya gitmeyi basarabilmisti. Misir’da Sultan Malik el-Kamil’i Hristiyanliga
davet etmis fakat sonug alamamisti. 1221 yilinda Papa III. Honorius’ tan ‘Stigmata’
isaretine nail olmustu. Bu isaret Mesih’in carmiga gerilmesi sirasinda viicudunda
acilan yaralarin ilahi bir ihsanla se¢ilmis kisilerin viicudunda belirmesine verilen
isimdir. 1226 yilinda oliir. 1228 yilinda Aziz ilan edilen Frangis 1979 yilanda ise
Papa II. John Paul tarafindan koruyucu aziz ilan edilmistir.

Kurdugu tarikat ii¢ farkli gruptan olusuyordu: kadin tyeler, erkek iiyeler ve
kadin-erkek giinah ¢ikarip toplumun i¢inde yasayan iiyeler. Tarikat XVI. ve XVIIL
yiizyillarda Paris ve Oxford gibi merkezlerde bir takim degisiklige ugramustir.

Tarikat tiyelerinin halk i¢cinde yasam stirdiiren grubu, Katolik Kilisesi’nin onlar1 vaiz

®Mustafa Tahrali, a.g.e., s. 326.
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olarak kullanmaya baglamasiyla, mutlak fakirlik prensibinden uzaklasarak dini
egitim-6gretim vermeye baslamis iistiine bir de yasadiklar1 kuliibeleri terk ederek
kiliselerin bitisiginde evlere tasinmayi1 tercih etmislerdi. Bu tarikatin radikal
kanadinin elestirisini alinca, ‘manastira bagli olanlar’ diye yeni bir grup olustu. Diger
grup ise “Asir1 Dindarlar Reformu” olarak tanimlanan gelenekgilerdi. iki grup
arasinda c¢ekisme artinca 1526’da Papa X. Leo Frangesko tarikatini ikiye ayirmak
zorunda kald1.”

Sestini Katoliklerden bahsederken kentte Frangesko Tarikatina mensup bir
papaz ve bir rahibenin ikamet ettigini, ikisinin de Fransiz oldugunu dile
getirmektedir. Diyarbekir ziyareti sirasinda bahsettigi papaz ve rahibe, “manastira
bagli olanlar grubuna” uyuyor. Hem Fransiz olmalar1 hem de Sestini’nin ifade ettigi
gibi; “Misyonerlerin daha once konakladigi yer handi ancak giiniimiizde kendilerine
ait bir evde kalwyorlar ve evierinin yaminda kiiciik bir kilise bulunuyor” notu bunu
destekler niteliktedir. Katolik Kilisesi Diyarbekir’de bu vaizlerden faydalandig:
soylenebilir.”” Tarikatin buraya nasil geldigi sorusunun cevabmmi ise iki sekilde
vermek miimkiindiir: birincisi misyonerlik faaliyetleriyle etki altina alinmis olma
ihtimali, ikincisi Batt Avrupa’ya giden Dogu Hristiyanlarinin tarikatla tanisip geri

donmesidir.

"®Muhammet Tarakei, “Fransisken ve Dominiken Tarikatlar1”, Felsefe Ansiklopedisi, Edit: Ahmet
Cengiz, Ebabil Yayincilik, Cilt 6, Istanbul, 2009, s. 829-831.
""M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 67.
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UCUNCU BOLUM

DINi NITELIiKLI KURUMLAR VE YAPILAR

Tezin {i¢lincii ve son boliimiinii olusturan bu kistmda Osmanli Devleti i¢cinde
hizmet vermekte olan dini nitelikli kurumlar ve bunlarin finansal kaynaklarini
olusturan vakif yapilarinin sistematik olarak nasil isledigi, devletin bu kurumlar
nasil destekledigi ve tiizel bir kisilik olarak vakif kurumunun tarihgesi ele aldiktan

sonra Diyarbakir 6rnegi ile konu 6zellestirilecektir.

Egitim kurumlari bu béliimiin bir diger bashig: olacaktir. Dart’l-kuralar’ dan,
camilere ve medreselere kadar, zimmi egitim kurumlarindan kilise, misyoner okullari
ve havralara kadar tim kurumsal yapilar isleyecegiz. Dini unvanlar ve bunlarin

toplumsal karsiligi ile dini a¢idan baglayiciligi da ele alacagimiz basliklardan olacak.

3.1. Vakaflar

Tiirk tarihinde sosyal ve ekonomik agidan oldukg¢a 6nemli bir yer isgal eden
vakiflar, sosyal, hukuki ve dini nitelikli miiesseselerdir. Tamamen goniilliiliik esasina
bagli olan vakiflarda, sosyal yardimlagsma ve dayanigma amaciyla yapilan hizmetler
karsiliksizdir. Vakiflar bireyler arasinda empati, sosyal etkilesim ve yardimlagsma
anlayisin1 somutlastiran, devletin maddi, manevi destegiyle olusturulmus yapilardir.
Osmanli tarihi {izerine yapilan arastirmalarda vakiflar olduk¢a onemlidir. Vakiflar
kadar vakif kurucular1 da 6énemli tarihi sahsiyetlerdir. Kurucular kendi sahsi ¢ikarlari
disinda bir amaca ulasmak i¢in tesis ettikleri resmi ve tiizel kisilikleri ulasmak
istedikleri hedef dogrultusunda yapilandirirlar. Vakif kurucularini buna iten ilk ve en
onemli sebep Allah rizasmi kazanip, Islamiyet’in yardimlagsma emrine uymaktir.
Miislimanlar1 mekansal olarak bir birlikteligin i¢ine dahil eden vakif yapilarinin
olusmasinda en Onemli kistas birlikte ibadet etmenin daha hayirli oldugu
diisiincesidir. Birlikte ibadet edilen yerlerin olustugu dénem Hz. Muhammed
donemidir. islamiyet’in ilk dénemlerinden itibaren bu yerlerin diizen, tertip, gorevli

masraflart ve fiziki ihtiyaglar karsilamak i¢in cemaatlere kiiciik kiilfetler yiiklenirdi.



flerleyen zamanlarda olusan vakiflarm ortaya ¢ikis amaci ibadethane ve hayir islerini

sistemlestirerek belli bir diizen igerisine yiirii‘[rnekti.1

Islamiyet’in yayilmasi sonrasi énem kazanmaya baslayan bu miiesseseler,
Tiirklerin islamiyet’ i kabul etmesi ve sonrasinda Karahanlilar, Selcuklular, Beylikler
ve Osmanli Devleti gibi ismini zikredebilecegimiz onlarca devlet, maddi ve kiiltiirel
miras1 birbirine devrederek ylizyillar icinde bu birikimi gelistirmeleri akabinde
sonraki nesle aktarmalariyla kurumlarin ¢esitliligi ve niteligini arttirmiglardir. Bu
acidan inceleyecegimiz donem Osmanli kiiltiiriine, vakif kiiltiirii de diyebiliriz. Oyle
ki vakiflarin gelirleri dahi devlet gelirlerin iicte biri kadardi.? Anadolu’ nun
Miisliimanlagsmast ve bolgeye gelen Miisliiman gogleri sirasinda vakiflar insa
faaliyetlerinin en onemli paydaslariydi. Yiizlerce yil istikrarsizlik icinde savrulan
cografya, istikrar donemlerinde kendini “hayrat” iglerine adamis devlet adamlari,
tarikat liderleri ve zenginleriyle insa faaliyetlerine girisir, yaptiklart sosyal ve dini
tesislerle halkin biitiinlesmesini saglarlardi. Devletin verdigi bos arazilere cami,
mescit ve medrese yaparak halkin bu yapilar etrafinda imar faaliyetleriyle yerlesim

yeri yapmasina olanak saglanirdi.

1515 yilinda Diyarbekir’in fethi sonrasi kentin ilk valisi olan Biyiklt Mehmet
Paga, 1520 yilinda kendi adiyla anilan kentteki ilk Osmanli camisini yapti.
Diyarbekir’e gelen ilk Osmanli padisah1 Kanuni Sultan Siileyman, Hiisrev Pasa’ya
verdigi emirler Sur yerleskesini iki katina ¢ikartti. Dogal olarak yeni ibadethanelerin
yapilmasi zorunlu hale geldi. Ali Pasa Camiisi ve Ali Pasa Medresesi, iskender Pasa
Camiisi, Kozlu Mescidi ve Melek Ahmet Paga Camii gibi yapilar XVI. yiizyilda

yapilmis Osmanli vakif eseridir.?

Orhan Cezmi Tuncer 1540 yilinda tutulan tapu tahrir defterine gore kirk
vakiftan bahsederek vakiflarin her birinin Diyarbekir’de bulunan cami ve mescitle

ayni isimde oldugunu yazmaktadir. Vakif isimleriyle dini yapi isimlerinin aym

!Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 7.

’Bahaeddin Yediyildiz, “Osmanhlar Déneminde Tiirk Vakiflar: ya da Tiirk Hayrat Sistemi”, Osmanli
Ansiklopedisi, Yeni Tiirkiye Yaymlari, Cilt 5, Ankara, 1999, s. 17-19.

%0Orhan Cezmi Tuncer, “Anadolu'da Vakiflar ve Bayindirhga Katkis1”, Vakiflar Dergisi, Say1:29,
Vakiflar Genel Miudiirliigii Yayinlari, Ankara, 2005, s. 23-24.
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olmas1 bize vakiflarin her biri bir yapi igin kurulmustur sonucunu verir.* Sonraki
yiizyillarda da durumun degismedigini ser’iyye sicil kayitlarindan anliyoruz. Zira
basit atama Orneklerinde bile vakfin ve hizmet veren dini mabedin isminin ayni
oldugunu neredeyse her atamada ya da evrak isleminde goriiyoruz. Bahsettigimiz
belgeleri alt baslik olarak ele alacagimiz cami ve mescit basliklarinda verecegiz. Dini
nitelikli vakiflar XVIIL. yilizyilda ingsa ettikleri yapilarin biiyilk kismini kiilliye
seklinde insa etti. Boylece Miisliimanlarin giindelik hayatlarini siirdiirdiikleri yerlerin
odagina Allah’in evini yerlestirerek, medreselerde egitim, hamamlarda temizlik ve
carsilarda ticaretlerini yapmalar1 saglandi. Maddi ve manevi hayatin merkezine

yerlestirilen camiler klasik Osmanli sehirciliginin de en 6nemli éizelligiydi.5

3.1.1. Vakaf Cahsanlar: (Miisliiman ve Zimm{)

XVIIL. yiizyillda toplam vakif gelirlerinden %30,75’i dini amaglarla
harcanmistir. Bu harcamalarin icerisinde ibadet alanlar1 i¢in yapilan imarlar, dini
egitim kurumlarinin masraflart ve dini kurumlarin hizmetlerini yapan goérevlilerin
maas giderleri bulunmaktaydi. Ramazan aylarinda ve Islamiyet dininde 6zel
anlamlar1 olan baz1 giin ve gecelerde Miisliimanlara yeme, i¢me ve yardim dagitma

amactyla kurulmus vakiflar da vardi.®

Vakiflarda yonetimde bulunan kisi de vakfin ¢alisanlarindan olup belli bir
ticret mukabilinde goreve getirilmektedir. Miitevelli yerine nazir, kayyim gibi isimler
de kullanilabilmekteydi. Miitevelli ya da nazir unvaniyla atanan kisi vakfin amacina
uygun davranip is ve isleyise hakim olmalidir. Osmanli Devleti’nin vakiflara verdigi
onemden dolayr miitevelli atamasi padisahin yetki verdigi kadilar tarafindan
yapilirdi.  Aralik 1586 yilinda kurulan “Evkaf-t Haremeyn Miifettisligi” vakiflarla
ilgili ilk idari makam olmustur. I. Abdiilhamid’in Ocak 1775 te “Miitevelli
Kaimmakamhigr” adiyla olusturdugu kurum vakiflar1 denetlemistir. Miitevelli

makaminda olan kimse vakfi zarara ugratmama ve bireysel olmamak sartiyla, tiizel

*Orhan Cezmi Tuncer, a.g.m., s. 4.

*Bahaeddin Yediyildiz, a.g.m., s. 2.

®Bahaeddin Yediyildiz, “Vakif Miiessesesinin XVIIL. Asirda Osmanli Toplumundaki Yeri”, Vakiflar
Dergisi, 1982, s. 2-4.
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kisilik lizerinde tasarruf haklarini kullanabilmektedir. Yasal olarak sinirlar1 bulunan

yetkilerin kullanilmasi ve uygunlugunu denetleme kadilik makamindaydi.”

Ser’iyye siciline yansiyan ¢ok sayida nazir atamasi mevcuttur. Dikkat ¢eken
baz1 kayitlarda ‘nisf nazirlik’ diye yazilan nazirlik, gorevin iki kisi arasinda
paylasilmasi anlamma gelmekteydi. Ornegin Diyarbakir’da Nasuh Pasa c¢arsisinda
bulunun Servisehi Hatun Vakfi’'nda miiderris olan Seyh Halil, Divan-1 Hiimaytn’a
arzuhal gonderip mutasarrif oldugu medrese’nin nisfini oglu Seyyid Yasin’e
birakmak istedigini bildirmistir. Seyhiilislam Mevlana Seyyid Abdullah’in da isaret
etmesiyle atama 29 FEkim 1731 yilinda berat-1 hiimayn verilerek

gerg:ekles‘[irilmis‘[ir.8

Nazirlarin maag zamlariyla ilgili diizenleme ve zam yetkisi kadilardaydi.
Camii-i Kebir Vakfiyla ilgili yonetiminde nisf nazirlik oldugunu gosteren bir belgede
maas diizenlemesiyle ilgili kadi zorunlu olarak bilgilendirilmistir. Camii-i Kebir
Vakfi’nin nazirlar1 olan Seyyid Halil ve oglu Mevlana Seyyid Yasin’in bes akgelik
maaglarina beser ak¢e daha zam yapilmistir. Anadolu Kazaskeri Mevlana
Abdurrahman’a da zam hakkinda onay vermis ve gereginin yerine getirilmesi igin 5

Kasim 1738 tarihinde berat-1 hiimay(n verilmistir.

13 Subat 1740 yilinda mahkemeye verilen bir arzuhalde babalarindan
kendilerine devreden miitevelli vazifesini kardesinin vefat etmesinin ardindan
kendisine isteyen Molla Siileyman’in istegi kabul edilmistir. Diyarbakir’da Melek
Ahmet Pasa Vakfi miitevelliligi, Molla Veli’nin vefati {izerine ogullar1 Molla
Stileyman ve Molla Abdurrahman’a tevcih edilmistir. Molla Siilleyman divan-1
hiimay(in’a gonderdigi arzuhalde kardesiyle birlikte uzun siire miitevelliligini yaptig1
vakifta tasarruf ve hizmetlerinde problem ¢ikmadigini, iicretlerin esit bigcimde

boliisiildiigiinli ancak kardesi de vefat edince aralarinda bolistiiriilen par¢anin da

"(Ayr. Bkz.) Nazif Oztiirk, “Miitevelli”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet
Vakfi Yaymlari, Cilt 32, Istanbul, 2006, s. 218.
*DSS-3754, 72a-3, 186, s. 228, 27 Rebiulahir 1144/29 Ekim 1731,
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kendisine tevcih edilmesini rica etmistir. Istek, verilen berat-1 hiimaytnla kabul

edilmistir.”

XVIIIL. yiizyillda dini vakiflarin personel sayisinda da ciddi bir artis ve
cesitlenme olmustur. Ser’iyye sicillerinde karsilastigimiz, farras, cabi, logkes,
duagtiy, katip, muvakkit, hatip vb. gorev gruplar1 cami ve mescitlerde ¢alisan bazi
gorevlilerdendir. Vakiflarda gorev yapanlarin genel itibariyle medrese egitiminden
geemesi gerekliydi. Diyarbakir’da gorevlerin ¢ogunlukla aile i¢inde devrettigini
gormekteyiz ki bu gorevlilerin yartya yakini siddat-1 kiramdan kimselerdi. Bazi
vakiflar tarikat miintesiplerinin vakiflarinda ¢aligmasini sart kosabilmekteydi. Az da
olsa zimmi kisilerin vakiflara atandigini belgelerden anliyoruz. 2 Nisan 1739 tarihli
bir beratta Diyarbakir Kilbag Mescidi seraydar ve logkesi Sergis v. Bagdo kendi
istegiyle bu vazifeden feragat edip yerini Batros v. Galo’ya birakmustir. Bu degisiklik
beratla Kilbags Mescidi evkafi miitevellisi olan Hafiz Ahmed’e iletilmistir.lo Vakif
nazir ve miitevellileri, bazi1 mahallerde goérevli olmamasi sebebiyle bos olan
vazifelere atama yapilmasini isteyebilmekteydi.

Sadat-1 kiram ile ilgili atamalarin sicil kayitlarina yansidigmi yukarida
yazdik. Bu kisilerden atama yapilmasinin asil sebebi padisahin “Hadimii'l-
Harameyn” unvanmm tasiyor olmasiyla alakaliydi. Unvan Islam’in iki mukaddes
sehri olan Mekke ve Medine’nin hizmetcisi anlamma geliyordu. Islam dininin
emirlerini uygulayan vakiflarin ortaya ¢ikisi Hz. Muhammed doneminden
baslamakla birlikte, dini amaca hizmet etmesi ve Osmanli Devletinin muhabbet
beslemesi nedeniyle sadat-1 kiramdan kisilere vakiflarda is olanagi yaratilmistir.
DSS’nde Seyyid olarak kaydedilen bir atamaya 6rnek olarak 7 Nisan 1741 tarihli bir
belgede, Diyarbakir Ibni Sino Cami’i-i Vakfina vekilharg olarak atanan, vakfin alim
veya satimini yapan kimse olmadigindan Seyyid Mustafa’nin bu vazifeye tayin
edildigi ve ti¢ ak¢e yevmiyeyle kendisine bu gorevin verildigi yazilmaktadir.™*

Seyyid unvanini tasiyan kimselerin gorevleri cogunlukla babadan ogula veya
aile icinden ikinci derece bagka birine devredilmekteydi. Devir goniilli ya da

vefattan dolay1 olabilecegi gibi azil de s6z konusu olabilmistir. 24 Subat 1741 tarihli

°DSS-3754,50b-2, 124, s. 159, 19 Ca. 1153/11 Eyliil 1740.
¥HSS-3754, 7a-2, 27, s. 20, 22 Zilhicce 1151/2 Nisan 1739.
1DSS-3754, 90b-3, 230, s. 291, M. Sene 1154/1742.
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bir belgeye bahsettigimiz atama sekli yansimistir. Mardin kapisi disinda Yahya
Efendi Mescidi’ nde imam, miiezzin ve vakif miitevellisi olan Mustafa kendi
rizasiyla gorevlerini oglu Seyyid Hafiz Mehmed Emin Halifeye devretmistir. Sekiz
akce yevmiyeyle berat verilerek degisiklik onaylammls‘ur.12

Incelenen yiizy1l icerisinde vakif personel giderlerinin &nemli bir kismi
tirbedar ve dua gorevlilerine harcanmistir. Du'agl ismi verilen gorevliler cami,
mescit ve tirbelerde namaz Oncesi ve sonrasinda, tiirbelerde ve dini torenlerde
Kur’an’dan ayetler okuyup dua etmekteydiler. Giiniimiizde dini mekanlarda {icret
karsiligi namaz kildirma ve dua okuma elestirildigi gibi XIX. yiizyilda da benzer
tartismalar vardi. Ihtiya¢c olmadigi halde dini vakiflarda personel ¢alistirmanin bir
zimre yaratarak, din adamlar1 sinifin1 olusturabilecegi dﬁsﬁnﬁlmekteydi.13
Tartigmalardan ziyade XVIII. yiizyilin Osmanli Devleti agisindan oldukg¢a zor bir
donem oldugu asikardir. Balkanlarda ve sicak denizlerde Carlik Rusya’nin ¢ikardig
problemler, doguda Iran, Batida Rusya ile Avusturya Macaristan’la yapilan savaslar
neticesinde toprak kaybedilmeye baslanmigti. Tiim bu siyasi nedenler devleti ve
milleti maneviyata iten gelismeler olarak goriilebilir. Siyasi alanda Osmanli’nin idari
ve askeri alanda gordiigii baski, halkin maneviyatin1 giiglii tutarak, duayla motive
ederek ve Allah’ tan yardim dilenerek asilmaya calisilmis olabilir. Bu agidan
vakiflarda gorev alimida Du'agli grubunun artigina anlam verilebilir. 1739 yil1 ve
sonrasinda incelenen sicil kayitlarinda Diyarbekir vakiflarina da ayn1 gérev tanimiyla
personel atanmistir. Seyyid Mehmed b. Seyh Halil Divan-1 HiimayGn’a arzuhal
gonderip; Diyarbakir Gazi Osman Pasa diger adiyla Ozdemiroglu Vakfi’nda alt1 akge
yevmiyeyle duaglly olan Yasin Efendizade Seyh Halil’in vefat ettigini bildirmistir.
18 Ekim 1740 tarihinde verilen berat-1 himayun ile yerine oglu Seyyid Mehmed b.
Seyh Halil’in vakfin duagliy’u olarak alti akc¢e yevmiyeyle atanmasina karar

Verilmistir.14

Bat1 Avrupa’nin teknik ve teknolojik olarak gelistigi bir donemde Osmanli
Devleti’nde bilimsellik adina onemli bir gelismenin yasanamamasinin sebepleri

arasinda igeride kurumsal yapinin bozulmasi etkili olmalidir. Dini kurumlar, medrese

2DgS-3754, 77b-1, 200, s. 245, 8 Zilhicce 1152/1742.
*Bahaeddin Yediyildiz, a.g.m., s. 4.
14 DSS-3754, 70b-2, 176, 5. 223, 27 Receb 1153/18 Ekim 1740.
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ve vakiflar gibi yiizyillar boyu iireten, diinyaca {lnlii bilim adami yetistiren (
Diyarbakir’ da Muslihiddin el-Lari) ve devletin tasradaki en énemli kurumlart olan
yapilar gerileme ve ¢Okiis doneminde yapisal reformlarin disinda kalmistir. Du’
agly’lar, vaizler, tiirbedar vb. dini gorevliler tabi ki toplumsal agidan onemliydi
ancak Osmanli Devleti bu kurumlardaki bozulmay1 diizeltmek yerine askeri, mimari
ve kiiltiirel agidan ¢agdas Avrupa’yr ornek alan reform ve islahat hareketlerine
girismis istedigi sonucu alamamistir. Netice itibariyle Diyarbekir’de vakiflar
Osmanli Devletinin baska bir sehrinden farkli degildi. Ser’iyye sicillerinde bulunan

kayitlar da bunu ispat etmektedir.

3.1.2. Camiiler ve Mescitler

Evliya Celebi kenti ziyareti sirasinda on bes cami ismi sayar bu yapilarin on
ikisi gliniimiize ulasmistir. Yikilan camiler Hasirli, Seyh Aziz ve Muallak
Camileridir. Seyyahin bahsettigi camilerin digsinda ayni dénem kentte yedi cami daha
vardir. Mimar Sinan’in Diyarbekir’de dort eseri olmasina ragmen Evliya Celebi
bundan hi¢ bahsetmemistir. Mimar Sinan gibi 6nemli bir mimarin eserlerinin varligi
kentin siyasal ve ekonomik giiciinii gés‘[erir.15 XVIIIL.  yiizyilla gelindiginde
Diyarbekir’de bulunan cami sayisi sehrin genislemesine paralel olarak artmistir.
Osmanli Devleti sehri fethetmeden 6nce ve sonra sehirde cami ve mescit yapimi
araliksiz siirmiistiir. XVIII. yiizyilda faal olan camilerin bir kism1 6nceki yiizyillarda
inga edilmis dolayisiyla bizim de inceleme alanimiza girmistir. Abdulvahap Yildiz
135 ve 313 numarali ser’iyye sicilinde Diyarbekir’de kayitli cami ve mescit sayisinin
28 oldugunu ancak saymin bu kadarla kalamayacagini soyler. Mehmet Karakas ise
makalesinde: 28 biiyiik cami, 32 mescid, 5 tekke, 4 medrese oldugunu yazar.™

Dolayisiyla sadece bazi cami ve mescitlerin kaydedilip bazilarmin ismi ise

gecmemektedir.’

Cami ve mescitlere atanan kisiler hakkinda ser’iyye sicillerinde ¢ok sayida
belge bulunmaktadir. ibadethanelerde gérev yapacak kisiler berat-1 hiimayunla

atanirdi. Bu kurumlarda gorev yapan din adamlarinda belli kriterler aranmaktaydi.

Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 106-108.

®Mehmet Karatas, a.g.m., s. 399.

Y Abdulvahap Yildiz, “135/313 Nolu Ser’iye Siciline Gore XVIII. Asirda Diyarbakir’da Bulunan
Cami ve Gérevlileri?, Harran Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Ocak-Haziran 2006, s. 283.
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Ornegin imamlarin Daru’l-kurra mezunu olmalar1 gerekmekteydi. Ayrica buralarda

gorev yapan kisiler birden fazla gorev iistlenebilmekteydiler.™®

Osmanli Devlet biirokrasisi insa ettirdikleri cami, mescit ve medreselerin mali
ihtiyaclarini yapilarin etrafina inga ettirilen diikkkan, hamam ve hanlardan elde edilen

kira gelirleriyle gidermeye ¢alismustir.

3.1.2.1. Ulu Camii (Camii-i Kebir)

Diyarbekir’in en gorkemli yapilar1 arasinda Surlarla birlikte Ulu Camii ya da
kayitlardaki adiyla Camii-i Kebir gelir. Islam’in besinci harem-i serifi olarak kabul
edilen yapi1 Anadolu’nun da ilk camilerindendir. Dini mabetler igerisinde ise en
onemli olanidir. Diyarbekir’i ziyaret eden her seyyah ve kent tarihi iizerine ¢aligan
her arastirmaci yapmin ihtisamina, degerine deginmeden gecememistir. Onceki
bagliklarda Ulu Camii’yle ilgili nispeten deginilen konulari genis sekilde ele

alinacaktir.

Caminin yapilisina dair efsanevi anlatimlar giinimiize kadar devam
etmektedir. Esasen giiniimiize kadar ulagan yapi tarihi donemler i¢inde birgok defa
yangin ve deprem gecirip harap olmustur dolayisiyla onlarca kez bakim ve
onarimdan gecip son seklini almistir. Hz. Musa doneminde yapildigina dair bilgiye
Diyarbakir’da yasayan birgok insani inandirmak miimkiindir. Bu muhtemelen
insanlara fantastik bir anlat1 gibi geldigindendir ki ¢ogu insanin caminin kurulusuna
dair bir s6z sOyleyebildigini yaptigimiz konusmalardan anliyoruz. Carsten Nieburh
Ulu Camii igin merkez cami demeyi tercih etmis ve caminin dort kdseli minaresiyle,
Hristiyanlarin anlatilarindan dolay1 eski bir kilise olma ihtimalinin ¢ok da diisiik
olmadigini kaydetmistir.19 Nieburh’un aksine Sestini daha iyi bir gozlemle Ulu
Camii’nin bir Islam eseri oldugunu diisiinmiistir. ~ Katoliklerin buranin Aziz
Meryem’e ait eski bir kilise kompleksi oldugunu sdylemesi ona pek inandirici

gelmemistir.zo

8Abdulvahap Yildiz, 135/313 Nolu Ser’iyye Siciline Gére (1135/1722-1212/1789) Yillarinda Amid
(Diyarbakir) Sancaginda Ekonomik ve Sosyal Durum, Uludag Universitesi, Sosyal Bilimler
Enstitiisii, [slam Tarihi ve Sanatlar1 Anabilim Dali, Yiiksek Lisans Tezi, Bursa-1994, s. 65.

M. Sefik Korkusuz, a.g.e., s. 51.

“Evliya Celebi, a.g.e., s. 26.
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Yabanci seyyahlarin yaninda Evliya Celebi de bu mistik anlatiya katilip,
caminin eskiden kalma bir kilise olduguna dair kesin kanitlarin oldugunu séyliiyor. O
Ulu Camiinin bir yerinde Ibranice kitabe gordiigiinii sdylese de kesin olan aslinda
boyle bir kitabenin olmadlgldlr.21 Bruinnesen’in yazdigi ve farkli kaynaklarin da
ortak noktada bulustugu bilimsel veriler, cami tabaninin kentin insasindan giiniimiize
kadar dini mabetlere ait oldugu yoniindedir. Pagan tapinagindan kiliseye ve kiliseden
camiye devreden tabanin iizerinde yapilan son eser olan Ulu Camii, Miisliimanlarin
Anadolu’ da insa ettigi ve Sam’in Emevi Camisini model aldig1 giizide bir eserdir.
Caminin i¢inde bulundugu yap: kiilliye seklindedir. Avlunun igine bakan Safii
Camii’nin disinda el-Hac Omer Efendi Kiitiiphanesi, Abdurrahman Pasa
Kiitiiphanesi ve Mesudiye Medresesi bulunmaktaydi. Cami’nin boliimlerini olusturan
bu yapilarin 1785-1850 aras1 aktif bir bicimde calistigim1i Yilmazcelik’ten
tjgrenmekteyiz.22 Sehre hakim olan her hiikiimdar yapiya bir seyler eklemis ve

caminin degisik yerlerine kitabeler yazdirmislardi.?

Miladi 1115, 1118, 1152, 1164, 1771 yillarinda gesitli sebeplerle onarimdan
gecirilmigtir. XIX. yiizyilda ise minaresi onarilirken avlusunda bulunan sadirvan
yaptirilarak yapiya eklenmistir. Cami vakfina ait bazi diikkanlar Birinci Diinya

Savasi sirasinda y1kt1r11m1§t1r.24

Kiilliyenin Safiiler boliimiiniin Kanuni Sultan Siileyman’in padisahligi
doneminde Atak beyi olan Emir Ahmed Zirki tarafindan yapildigi kaydedilir.25
Evliya Celebi kentte seyahatnameyi kaleme alirken camide Cuma hutbelerinde sehri
fetheden Yavuz Sultan Selim admna hutbe okundugunu kaydeder. Camiyle ilgili
detayli arastirma sayis1 oldukca fazla ve yeterli miktardadir. Incelenen ser’iyye
sicillerinde Camii-i Kebir adiyla onlarca atama kaydi oldugunu gordiik. Bunlardan
bir kismin1 ele alip degerlendirmek gerekirse 4 Haziran 1739 tarihli kayitta Camii-i
Kebir’de ciizhan, miitevelli ve cabi, Memedin Mescidi’nde faras olan Ishak 6liince

yerine oglu Osman Halife tayin edilmistir. Ulu Camii’de yaptig1 vazife de Molla Ali

!Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 108.
2jbrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 51.

ZMartin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 110.
*Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 11.

PErcan Gumis, a.g.t., s. 127.
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Vakfina kayith oldugu goriilen Ishak adli kisinin dliimiinden sonra oglu da ayni
vazifeleri siirdiirmiistiir.”® Kisilerin farkli vakif ve mescitlerde gdrev yapabildigi

anlasilmaktadir.

Cam-1 Kebir Vakfi kiilliye yapisi igerisinde hizmet vermekte olan
medreseyle, Safii boliimiiniin de masraflarin1 karsilamaktadir. Vakfin biinyesinde
calisan medrese ve diger yapilarin personel maaglarina yapilan zammin vakifa
bildirilmig haliyle giderlerin Cam-i Kebir vakfindan ortak yapildigi anlasilmistir.
Kiilliye i¢cinde yer alan Safii boliimiiniin de ayrica bir vakfinin oldugunu kiralik bir

diikkanin devir islemine dair tutulan kayittan amhyomz.27

26 Temmuz 1740 tarihinde Cami’-1 Kebir miiezzinlerinin mahfel ferras
bulunmadigindan goreve uygun ve layik birinin atanmasi i¢in yazilan berat-1
hiimaytinla el-Hac Ebubekir bes ak¢e yevmiyeyle tevcih edilmistir. Berat-1 serif ile

durum agiklamali olarak kentin kadis1 Mevlana Feyzullah’a arz edilmis,tir.28

Ulu Camii’yle ilgili verebilecegimiz belge sayisi diger cami ve mescit
belgelerine gore daha fazladir. Belge sayisinin fazla olmasi caminin bu yiizyilda da

kentte oldukga aktif oldugunu gostermektedir.

3.1.2.2. Hiisrev Pasa Camii

Cami, Osmanli Devleti’nin Diyarbekir’de gorev yapan ikinci valisi Deli
Hiisrev Pasa (1521-1531) tarafindan yaptirilmistir. Hiisreviye Medresesi olarak insa
edilen ve bir miiddet medrese olarak hizmet veren yapi, biiyiik dershanesi mescit
olarak kullanildigindan daha sonra cami olarak kullamlmaya baslanmustir.?® 1655
yilinda sehre gelen Evliya Celebi, caminin Mardinkapi civarinda oldugunu, sehrin en
kalabalik yerlerinden birinde bulundugunu ve sirin bir cami oldugunu yazmlstlr.30

Minare ise 1729 yilinda yapinin mimarisine uygun sekilde insa edilmistir.®

%DSS-3754, 16a-1, 46, 26 Seferi’l-hayr 1152/4 Haziran 1739, s. 49.

2"Brcan Gilimiig, a.9.t., s. 129.

DSS-3754, 53b-1, 131, 2 Cemaaziyelevvel 1153/26 Temmuz 1740, s. 167.

#Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 20.

**Evliya Celebi, a.g.e., s. 25.

'Semavi Eyice, “Hiisrev Pasa Camii”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet
Vakfi Yaymlar, Cilt: 19, Istanbul, 1999, s. 45-46.
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Medreseden camiye ¢evrilen binanin g¢evresinde on dort hiicreli medrese
derslikle birlikte g¢ocuklar ic¢in bir dershane, kiitiiphane, zaviye ve imarethane
bulunmaktaydi. Kurumlari finanse eden vakif gelirleri, Deliler Hani, Deva, Kale ve
Cardakli Hamamu ile Das Degirmeni’nden elde edilmekteydi. 1540 yilinda tutulan
tapu tahrir defterine gore vakfin toplam geliri 222.966 akgeydi.*

DSS’de camiye yapilan atamalarla ilgili kayitlar mevcuttur. 7 Eylil 1733
tarihli bir beratta, Hiisrev Pasa Camii Vakfi katibi Halil Halife’nin kendi hiisnii
rizastyla nisf kitabeti oglu Seyyid Ahmed’e biraktig1 yalzllrnlstlr.33

26 Temmuz 1740 tarihinde camide minare ¢irak¢ist olmadigindan gorevi
yapmast icin el-Hac Ebubekir Halife 6 ak¢e yevmiyeyle tevcih edilmistir.® 1739

yilinda bir belgede caminin ismi “Hiisreviye” olarak gegmektedir.*

Bagka bir belgede oOlen kisinin yerine oglunun ge¢cmesini isteyen ve
seyyidlerden olan kigi Divan-1 Hiimaytin’a arzuhal gondermistir. Kidvetii’s Sadati’l
Kiram Seyyid Ahmed Divan-1 Hiimay(n’a arzuhal gonderip Diyarbekir’de bulunan
Hiisrev Pasa Vakfinda ii¢ akge yevmiyeyle nisf katibi olan Halil Hanife’nim o6ldiigi
ve gorev alaninin bos kaldigini bildirmekle beraber vazife-i mezbira oglu Seyyid
Ahmed’in tevcih edilmesi ve kendisine berat-1 alisan verilmesini rica etmistir. 18
Ekim 1740 tarihinde verilen ru@is-1 hiimay(n geregince atamanin gergeklestirildigine
dair berat-1 hiimay(n verilmis ve goreve basladiktan sonra ii¢ ak¢e yevmiyenin

baglanmasi bildirilmistir.*®

3.1.2.3. Hz. Siileyman Camii

Nasiriyye Camii de denir. Evliya Celebi’nin Diyarbekir’de yapilan ilk cami
diye bahsettigi yap1 1155/1742 ile 1169/1755 yillar1 arasinda Nisanoglu Ebul Kasim
Ali tarafindan yap‘urllmls37 ve gliniimiize kadar ulagmistir. Cami vakfi da XVIL
yiizyildan XX. yiizyila kadar faaliyetlerini siirdiirmiistiir.*® Diyarbekir’in Arap

ordularinca fethi sirasinda sehit diisen Halid bin Velid’in oglu Siileyman ile elli iki

%Brcan Gilimii, a.9.t., s. 139.

$DS§S-3754, 71b-3, 223, 5. 227, 27 Rebiulevvel 1146/7 Eyliil 1733.
¥DSS-3754, 53b-2, 132, s. 168, 2 Cemaaziyelevvel 1153/26 Temmuz 1740.
®Ercan Gilimiis, a.9.t., s. 139.

%DSS-3754, 71a-4, 71b, 180, s. 225, 27 Receb 1153/18 Ekim 1740.
¥Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 126.

% Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 19.
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sahabenin suan cami iginde bulunan hazire alanina defnedildigi sanilmaktadir. Cami
1631-1633 yillar1 arasinda Osmanli valisi Murtaza Pasa doneminde kapsamli bir
yenilemeden gegirilip bazi eklemeler yapilmistir. Bu esasli bakim sonrast Murtaza

Pasa Camii olarak da anilmaya baglamigtir.*

3.1.2.4. Nebi Camii

Kim tarafindan yaptirildig1 bilinmemekle beraber XV. yiizyil Akkoyunlular
doneminden kalma bir eserdir. Minaresinde bulunan ¢ok sayida kitabede “Kalen
Nebi”, “Kalen Resulullahu”, diyerek Hz. Muhammed’in sozlerinin yazilmasindan

dolay1 Nebi Camii, Peygamber Camii ve Camii’un Nebi gibi isimlerle anilmaktadir.

Gilinimiizde sadece Safiiler bolimii ayakta kalan cami daha once iki
boliimden olugmaktaydi. Yikilan kistim Hanefiler boliimiidiir. 1927 yilinda bu bélim
yikilinca minare de yiktirilarak genisletilen Gazi Caddesi’nin alanina eklenmistir.
Minare Vakiflar Genel Miidiirliigii tarafindan 1960 yilinda bugiinkii yerine yeniden
yaptirilmistir. Minareyi 1530 yilinda Kasap Haci Hiiseyin yaptirmistir. Cami iginde
bulunan tiirbeyi 1718 yilinda Diyarbekir’in Osmanli Valisi Kopriiliit Abdullah Pasa
kiz1 ve esi igin yaptlrmls‘ur.40 1794 yilindan baglayarak devaminda 1818, 1824
ile1826 yillar1 arasinda devamli olarak Kur’an tilavetinin yapilacagi camiler arasinda
adi gegmektedir.** Yapildigi tarihten giiniimiize kadar Gnemini kaybetmemis ve

sehrin en islek camilerinden biri olmustur.

Evliya Celebi cemaatinin ¢ok oldugunu ve ruhani olarak c¢ok etkileyici
oldugunu belirtmi§tir.42 Cami’nin ismi DS$S’de atama kayitlarinda karsimiza
¢ikmaktadir. 16 Nisan 1739 tarihli belge sOyledir; “Camii’un nebi logesi olan
Karabed v. Tekoaraz hdlik olup yeri hadli ve hizmet-i mezkiire mu’attal kalmagla

yerine isbu ddrende-i ferman-i hiimdyin Ohan v. Atem ndm zimmi her vechile laytk

®Ercan Glimiis, a.g.t., s. 130.

“Filiz Giindiiz, “Nebi Camii”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yayinlart, Istanbul-2006, Cilt 32 s. 472-473.

“ibrahim Y1lmazgelik, a.g.e., s. 58.

*Evliya Celebi, a.g.e., s. 27.
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ve maha olmagla tevcih edip bu berat-1 hiimdyunu verdim...” Berattan da

anlasilacag iizere Karabed. v. Tekoaraz 6liince yerine baska bir zimmi ge¢mistir.*®

3.1.2.5. ipariye Camii (Safa Camii)

Kesin inga tarihi bilinmeyen yapi Akkoyunlu eseridir. 1531 yilinda mimar
Ahmed-iil Amidi’nin elinde esasli bir restorasyon goéren camiyi, Sah Ismail’in dedesi
Seyh Ibrahim Safi’nin oglu Seyh Ciineyd’in tesvikiyle XV. yiizyilda Uzun Hasan’in
yaptirdig1 rivayet edilmektedir.** Evliya Celebi, caminin yagmur yagdiginda misk
koktugunu yazar ve yap1 icin “Ipariyye” (misk kokulu) diye bahseder. “Sefa” ve
“Parl1” caminin anildig1 diger isimlerdendir.”® Yapinin bahgesinde tinlii Islam bilgini
Muslihiddin el-Lari’nin mezari bulunmaktadir.*® Kiilliye icerinde medrese, hamam
ve tekke de bulunmaktadir. Vakfin adi ilk olarak 1564 yilinda tutulan kayitlarda
geemektedir ve bu tarihten itibaren XX. ylizyila kadar aktif bir sekilde varlig

. v e A7
surmustur.

Incelenen cami yapisina dair ilk belge BOA’da bulunan bir atama belgesidir.
23 Cemaziyelahir 1153/16Aralik 1699 tarihli atama belgesinde bes ak¢e yevmiye ile
Ayberiye Vakfinin miitevellisi olan Seyh Halil’in kendi hiisn-1 rizasiyla goérevini
Ismail Halife’ye biraktigini Amid Kadist Mehmed Necip Efendi’ye arz etmistir.
Belgeden anlasilacagi iizere cami vakfinin adi Ayberiyye Vakfi olarak

kaydedilmistir.*®

Camiye ait atama ve giderler ser’iyye sicillerinde tutulan kayitlardan takip
edilebilmektedir. Safa Cami’i Serifi Vakfi’nda imam olan Halil Halife Divan-1
Hiimaytin’a arzuhal gonderip oglu Seyyid Mehmed’ e kendi rizasiyla nisf imameti
birakmak istedigini bildirmistir. Atamaya dair berat 23 Zilkade 1146/27 Nisan 1734

tarihinde verilmistir. Kag ak¢e yevmiye alindigt yazmamaktadlr49

*DSS-3754, 15a-2, 42, s. 47, 7 Muharrem 1152/16 Nisan 1739.

“Enis Karakaya, “Seyh Safa Camii”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet
Vakfi Yaymlari, Istanbul, 2010, Cilt 39, s. 65.

“Ercan Gilimii, a.9.t., s. 130.

*Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 128.

*“'Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 17.

“8BOA, AE.SMST.II., 11-1010, 23 Cemaziyelahir 1111/16 Aralik 1699.

DSS-3754, 72b-1, 187, s. 229, 23 Zilkade 1146/27 Nisan 1734.
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26 Recep 1153/17 Ekim 1740 tarihli atama beratinda, Safa Camii Imami Halil
Halife vefat edince yerine oglu Seyyid Mehmed b. El-Hac Halil tayin edilmistir.
Halil Halife, caminin nisf imametligini eda etmekteydi ve ogluna devreden vazife de
ayni payda olmustur.

3.1.2.6. Muallak Camii

Kim tarafindan, ka¢ yilinda yapildigi bilinmeyen caminin yarisinin
Timurlenk’in  gehri yagmalamast sirasinda  yikildigini  Evliya  Celebi’den
ogrenmekteyiz. Cami ismini dort kdseli minaresinden alir. Halk, minareyi “Muallak

Minare” olarak adlandirdigindan cami de ayni isimle amlir olmustur.™

3.1.2.7. Seyh Mutahhar (Matar) Camii

Seyh Mutahhar’in tlirbesinin oldugu arsa iizerine yapildig: i¢in halkin Seyh
Matar diye adlandirdigi eser, 1500 yilinda Akkoyunlu Sultan1 Kasim tarafindan
yaptirilmistir. Giinlimiizde dort ayakli minare olarak bilinen minaresi, yapinin en
Oonemli Ozelligidir. Dort siitun tizerine oturtulan minarenin benzeri yine
Diyarbakir’da yapilan ve bes siitun iizerine konumlandirilan Muallak Camii

Minaresidir.>?

Ser’iyye sicillerinde caminin adina rastladigimiz atama kayitlarinda zimmi
kimselerin de vakifta gorev yaptigi goriilmektedir. 7 Agustos 1739 tarihli beratta
Seyh Matar Camii Evkafi seraydar ve logkesligi gorevine Karabet v. Ohan tayin
edildigi bildirilmistir.”®

Tarihi yazilmayan bir beratta Seyh Matar Camii hatibi olan Seyyid Ahmed

vefat edince yerine yine sekiz akce yevmiyeyle Mevland Hud Abdurrahman Halife

uygun bulunup géreve tevcih ettirildigi yazmaktadir.>*

3.1.2.8. Ali Pasa Camii
Evliya Celebi’nin aktardigina gore Sarili Mahallesi’nde bulunan cami, Mimar

Sinan’in eserlerinden biridir.>® Diyarbekir’in altinci valisi Hadim Ali Pasa tarafindan

%D§S-3754, 73a-1, 190, s. 231, 26 Receb 1153/17 Ekim 1740.
Ercan Gilimii, a.9.t., s. 130.

%2Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 127.

>*DSS-3754,20b-2, 58, s. 64, 2 Cemaziyelevvel 1152/7 Agustos 1739.
*DSS-3754, 53b-3, 133, s. 168.
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tarin  kesin olmamakla beraber 1534 ve 1537 wyillar1 arasi yaptirildig:
diistiniilmektedir. (Ali Pasa bu yillar aras1 gorev yapmistir.) 1769 yilinda eklenen
Safiiler kismi bir hayirsever tarafindan yaptlrllmlstlr.56 Eklenen boliimlerle beraber

yap1 toplulugunun i¢inde zikirhane, medrese ve hamam birlikte bulunmalktaydl.57

Cami kiilliye seklinde olup yaptirildigi mahalleye ismini vermis ve ayni adi
tastyan medresesi yan tarafinda insa edilmistir. Incelenen dénem ser’iyye sicillerinde
Mart-Nisan 1739 tarihinde verilen beratta Gazi Ali Paga Camii vakfi Mimar1 Seyyid
Ziifer b. Seyyid Ahmed vefat edince islerin aksamamasi ve vakfin devami dmrii i¢in
yerine Seyyid Mustafa yevmi dort akge vazifesiyle dort ak¢e yevmiyeyle vakfa

mutasarrif olarak atanmigtir.>®

1747 yilinda kaydedilmis baska bir belgede Ali Pasa Vakfinda on akge
yevmiyeyle imamlik yapan Seyyid Ishak kendi rizasiyla ayn1 yevmiyeyle gorevini

oglu Mustafa Halife’ye birakmistir.”®

3.1.2.9. Behram Pasa Camii

Mardinkap: civarinda bulunan camiyi Diyarbekir Valisi Behram Pasa
yaptirmistir.  Insas1 1564 yilinda baslamis olup 1572°de bitmistir. Tuhfetii’l-
mi‘mérin’de adi gegen yapi Mimar Sinan’in deneme eserlerinden biridir.%
Beysanoglu eserin Diyarbekir’de yapilan Osmanli eserleri arasinda en biiyiigii ve en
onemlisi oldugunu, cami vakfina ait bol miktarda gayrimenkul varligin bulundugunu,

hatta Pasa Hamami’nin da vakfa ait olmasina ragmen 1930 da satildigin1 séiyler.61

Glmiis’e gore cami vakfi 1724 yilinda Abdal Mahallesi’ne, Behram Pasa
Camisi ise 1739 yilinda el-hac Seydi Mahallesi’ne ¢ok yakindir.? Giimiis, 1739
yilinda vakfin “Behramiyye” adiyla kaydedildigini yazmaktadir. Benzer bir 6rnege
15 Eylil 1796 tarihli bir belgede rastlanmigtir. Belgenin 6zeti su sekildedir: “

**Evliya Celebi, a.g.e., s. 25.

%Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 131-132.

% Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 26.

*’D$S-3754,5b-1, 20, s.7, 15 Zilhicce 1151/26 Mart 1739.

%Ercan Glimiis, a.9.t., s. 140.

%Ara Altun, “Behram Paga Camii”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yayinlart, Istanbul-1992, Cilt 5 s. 356.

®1Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 132.

®2Ercan Glimiis, a.g.t., s. 141.
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Behramiye Camii'nde Kara Hafiz’'a dgle namazindan sonra, Kale'de de Hafiz

Omer’e Kur’an-1 Kerim okumalari icin izin verilmiszir.”%

DSS kayitlarinda cami ve vakif kayitlariyla ilgili birgok belge bulunmaktadir.
Behram Pagsa Camii’nin bagh oldugu vakifta bir ak¢e yevmiyeyle clizhanligini, iki
akce yevmiyeyle de sibyan muallimligini yapan Seyyid Hasan kendi hiisn-i rizasiyla
gorevini Abdulkadir Halife’ye devretmistir. Bu amacla verilen berat-1 serif ile ¢
akce yevmiyeyle atamanin gergeklestirildigi Mevland Ahmed’e bildirilmistir. (7
Kasim 1740.)%

3.1.2.10. Defterdar (Ragibiyye) Camii

Evliya Celebi sehri ziyaret ettiginde yapi faal olmasina ragmen seyyahin
dikkatini ¢ekmemis veya yazmasma ragmen notlari ginimiize ulasmamistir.®®
Gliniimiizde Balikg¢ilarbasi mevkiinde bulunan eser, incelenen donemde ayni isimle
anilan mahallede bulanmaktayd1.®® Cami’nin yapilis tarihi ve banisi isim benzerligi
tartisma konusu olmustur. 1594 te gorev yapan Defterdar Ali Pasa’yla 1677°de
gorev yapan Vali Ahmet Pagalar’ dan hangisinin camiyi yaptirdigi sorusuna
Beysanoglu kesin bir dille cevap vermektedir. Beysanoglu’na gore eserin banisi
1594’ te gorev yapan Defterdar Ahmet Pasa’dir. Vali Ahmet Pasa camiyi ciddi bir
restorasyondan  geg¢irmistir. Caminin  kuzey duvarinda 1679’da tamiratin

tamamlandig bilgisi yer almaktadir.®’

Giimiis’iin Abdiilgani Efendi’den aktardigin gore 1677°de Vali Ahmet
Pasa’nin ayni isimle anilan mahallesinde, minaresi olmayan bir camisi oldugu bilgisi
vardir. Buna kargin caminin 1594’ te gorev yapan Defterdar Ahmet Paga’nin eseri

oldugunu yazanlar da mevcuttur.®®

Camiye, Ragibiyye ismi ise bilim insan1 Hac1 Ragib Bey’in yapiy1 restore
etmesinden sonra verilmistir. XVIII. yiizyilda atama beratlarinda ve miilk satis

kayitlarinda caminin ismini gérmekteyiz. Ornek bir atama berat: vermek gerekirse;

3pgs-3712, 1b-1, 6, s. 148, 18 R. 1211/15 Ocak 1756.
4DSS-3754, 67b-1, 164, s. 213, 17 Saban 1153/2 Kasim 1740.
®Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 107.
%°DSS-3754, 94b-1, s. 304.

®’Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 138.

Ercan Glimiis, a.g.t., s. 144,
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Defterdar Camii Vakfi’na bu vakfin gelirlerinden verilmek tizere giinliik ti¢ akge

yevmiye ile duagil olarak yeniden Seyyid Abdullatif Halife atanmistir.*

3.1.2.11. Melik Ahmet Pasa Camii

Cami glinimiizde sehrin en islek caddelerinden olan Melik Ahmet Pasa
caddesinde yer alir. 1587 ile 1591 yillar1 arasinda Vali Melek Ahmet yaptirmistir.
Melik Ahmed Pasa, 2 Ocak 1639 tarihinde vezirlikle Diyarbekir Beylerbeyligi’ne
atanmistir. Osmanli yonetiminde Anadolu idaresinde iist diizey bircok vazifeyle
gorevlendirilmistir. Evliya Celebi onun Kiirtler i¢in hayirsever bir vezir oldugunu

sOyler. Beysanoglu, eserin yapisindan ve goriinilisiinden dvgiiyle bahsetmektedir.

Orhan Cezmi Tuncer ise yapiya Mimar Sinan ekoliinden yetigmis bir mimar
elinin degdigini disinir.”® Eser, bazi mimari yonleriyle Diyarbekir’de yapilan
Osmanli oncesi ve sonrasi camilerinden farklidir. Alt kisminda bir bodrum kati
bulunur. Minare serefesine ¢ikan iki adet merdiven bulunur ve bu merdivenlerden
inenle ¢ikan birbirini gdérmez.”* Caminin yapiminda estetie olduk¢a onem
verilmistir. Bunun disinda banisi Ahmet Pasa’nin 1564 ile 1567 yillar1 aras1 camiye

ek bigimde yaptirdigi hamam, konak ve medrese giiniimiize kadar ulasamamistir.”

Incelenen donemde kaydedilen atama belgelerinden biri  soyledir:
“Diyarbekir’ de vaki olan Melek Ahmed Pasa Camii ikinci imamligina Mustafa tayin
edilmistir. 5 Haziran 1740 tarihli Berat-1 Hiimayln’da ; “bu dna degin (caminin)
imdm-1 sanisi olmayip bir imam-1 sani nasb u ta’yin olunmak ldzim ve la-biid
olmagla erbab-1 istihkakdan isbu raf’-i refi’ti’san-1 hakani Mustafa-zide saldhuhi-
yevmi on akge vazife ile cami’-i mezbiireye miiceddeden imam-1 sani nasb u ta’yin ve
vedine berdt-1 gserif-i alisamim verilmek babin indyet ricasina vakf-1 mezbir
miitevellisi Omer arz etmekle vakf-1 mezbiirun mahalli kaydi Anadolu Muhdsebesine
mdstur u mukayyed oldugu derkendr olunmagin izdiydd-1 vakifdan miicebince tevcih

olunmagin hakkinda mezid-i inayet-i pddisahanem zuhura getirip bin elli iki senesi

%D§S-3712, 101a-4, 384, s. 455.

Ercan Gilimiis, a.9.t., s. 143.

"Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 134.

"?Filiz Giindiiz, “Melek Ahmed Pasa Camii”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi, Tiirkiye
Diyanet Vakfi Yayinlari, Ankara, 2004, Cilt 29, s. 44-45,
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Ramazan-1 serif’inin on birinci giinii tarthiyle mutivrrah verilen ruiis-1 hiimdyinum

miicebince bu berat-1 hiimdyiinu verdim.” seklinde atamanin gergeklestigi bildirilir.”®

13 Subat 1740 tarihli baska bir belgede Melek Ahmet Pasa Vakfi
Miitevelliligi, Molla Veli’nin vefati iizerine ogullari Molla Siileyman ve Molla
Abdurrahman’a tevcih edilmistir. Molla Siileyman Divan-1 Hiimaytn’a gonderdigi
arzuhalde kardesiyle birlikte uzun siire miitevelliligini yaptig1 vakifta tasarruf ve
hizmetlerinde problem c¢ikmadigini, ticretlerin esit bigimde boliisiildiiglinii ancak
kardesi vefat edince aralarinda boliistiiriilen parganin da kendisine verilmesini rica

etmistir. Istek, yukarida belirtilen tarihte berat-1 hiimayan ile kabul edilmistir.”*

3.1.2.12. Nasuh Pasa Camii

1606 ile 1611 yillar1 arasinda Diyarbekir’de valilik yapan Nasuh Pasa,
caminin banisidir. Nasuh Pasa, camiyi esi Servinaz admna yaptirmistir. Arastirma
esnasinda elde ettigimiz arsiv kayirlarindan 25 Cemaziyelevvel 1134/14 Mart 1722
tarihli bir tezkirede Nasuh Pasa Camii’nin Servisehiy Hatun Vakfina bagl oldugunu,
Servisehiy Hatun Camii olarak da anildigin1 ve Nasuh Pasa sukunda (carsisinda)
oldugunu 6grenmekteyiz. Incelenen belge burada galisan cami miirtezikasinin vazife
nedeniyle el-Hac Ahmed’i rencide etmemeleri i¢in yazilan bir tezkiredir.”” 1715
yilinda yazilan bir arzda ise cami hatibi olan Mehmed’in 6ldiigii ve yerine oglu
Seyyid Mehmed Halife’nin goérevlendirildigi, 6len kisiden bosalan diger vazifelere

ise Abdiilkerim ile Hasan adinda iki kisinin atandig1 bilgisi Verilmistir.76

Yapi, 1819 yilinda sehre de sirayet eden i¢ karigiklik esnasinda minaresine
top mermisi isabet edince halk arasinda “Kot Minareli” adiyla anilir olmus. Oldukga

kiigiik bir yapidir.”

3.1.2.13. Iskender Pasa Camii
Iskender Pasa Mabhallesi’nde bulunan eser Diyarbekir’in Osmanli valisi

Iskender Pasa tarafindan yaptirilmuistir. Diyarbekirde 1551 ile 1564 yillar arasi

®DSS-3754, 41a-1, 99, s. 131, 10 Rebi-ilevvel 1153/5 Haziran 1740.
"“DSS-3754,500b-2, 124, s. 159, 19 Ca. 1153/11 Eyliil 1740.

BOA, IE. EV., 7725, 25 Cemaziyelevvel 1134/14 Mart 1722.
"®BOA, C. MF. 25 1236.

""Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 135.
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valilik yapan Iskender Pasa, eserin 1554 yilinda temelini atarak 1557 yilinda hizmete
actirmigtir. 1565 yilinda kurulan vakfa Seyh Kenid ve Silbe koylerinin toprak
gelirleri vakfedilmistir. ismini verdigimiz iki kdy disinda hamam ve bitisiginde otuz
dokuz diikkan, yedi odal1 bir kosk, bir bahge, ii¢ mahzen, on bir degirmen, ii¢ konak,
Urfa’ da bir degirmenin yar1 hissesi ve sulak arazisinden elde edilen geliriyle bir arsa
vakfin miilkiyetindedir.”® Tuhfeti’l-mi‘mérin’de adi gegen yapt Mimar Sinan’imn
Diyarbekir’deki dort eserinden biridir."” Evliya Celebi sehri ziyaret ettigi donem

camiden ve vakfindan 6vgiiyle bahseder ve vakfiyesinin giiglii oldugunu yazar.go

3.1.2.14. Biyikli Mehmed Pasa Camii

Diyarbekir’in Osmanli Devleti hakimiyetine girmesinin ardindan yapilan ilk
Osmanli eseridir. Eserin banisi sehri fethettigi icin “Fatih” unvaniyla da anilan
Biyiklt Mehmed Pagadir. Yavuz Sultan Selim’in tahta gegmeden 6nce kardesleriyle
giristigi miicadelede Sehzade Ahmed’i oyalayarak Sultan Selim’in safinda yer aldi.
Osmanli Devleti’nin Safevilerle yaptigi savaslarda etkili bir isim olarak sinir
boylarini kontrol altinda tuttu. Diyarbekir bolgesinin fethinde gosterdigi listiin basari

sonrasi bolgenin beylerbeyligini yapti ve gorevi sirasinda camiyi insa ettirdi.

Eserin kubbesi kursunla kapli oldugu i¢in halk arasinda “Kursunlu Camii”
Biyikli Mehmed Pasa’nin “Fatih” unvanindan dolay1 “Fatih Paga Camii” olarak da
amlmaktadir. Yapinin bat: tarafinda Biyikli Mehmed Pasa ve Ozdemiroglu Osman
Pasa’min tiirbeleri bulunmaktadir.®® Vakfin adi ilk olarak 1564 yilinda tutulan bir
tahrir defterinde ge¢mektedir. Bu tarihten itibaren yapinin ve vakfinin ismi XX.
yiizyila kadar belgelere yans1m1§t1r.82 2 Eyliil 1796 tarihinde yazilan bir belgeye gore
vakfa bagli bir tekke meveuttur.®* Mehmed Pasa kendisine verilen Ali Pmar
Karyesi’ni, cami vakfina temlik etmistir. Yirmi bin akge geliri olan karyenin geliri

XVI. ylizyilin sonunda elli bin akceye cikarilmistir.

BAli Boran, Zekai Erdal, Medeniyetler Mirasi Diyarbakir Mimarisi, Diyarbakir Valiligi Kiiltiir Ve
Sanat Yayinlari, Edit: Irfan Yildiz, Diyarbakir, 2011, s. 278.

Enis Karakaya, “Iskender Pasa Camii ve Tiirbesi”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi,
Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, Istanbul-2000, Cilt 22, s. 569.

8%Evliya Celebi, a.g.e., s. 25.

8 Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 15.

8 Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 16.

8Mehmed Mehdi Ilhan, “Biyikli Mehmed Pasa Camii”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi,
Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, Istanbul, 1992, Cilt 6, s. 116-117.
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Cami mimarisi Osmanli Oncesi yapilan beylikler donemi eserlerinden
ayrisarak yeni bir tslup ve mimari tarz ortaya koyar. Bu yoniiyle Tirk cami

mimarisinde yeni bir dénemin baslangicidir.®*

Incelenen dénem ile ilgili vakfin atama kayitlar1 mevcuttur. 15 Zilkade
1151/24 Subat 1739 tarihli beratta Dariissa’adet agast Haremeyn-i Muhteremeyn
Evkafi nazir1 olan el-Hac Besir aga Divan-1 Himayln‘a bir arz gonderip Fatih
Mehmed Pasa Camii evkafinin bir seraydara ihtiya¢ duydugunu bildirmistir. Bu talep
tizerine Elfin adli zimmi, beratla seraydar olarak ilgili géreve tayin edilmistir. Beratin
tayin emri: (ilgili goreve) “Hasbi edd-y1 hizmet etmek iizere isbu ddrende-i ferman-i
hiimdayian Elfin nam zimmi bild vazife edd-y1 hizmet eylemek sartiyla berdt-i
alisammla serdyddr ta’yin olunmagla talibi oldugu vakif inhd etmegin tevcih ve
miiceddeden mahalline (kayd) olunup bild-vazife edd-y1 hizmet etmek sartiyla yedine
berat-1 alisan verilmek ricdasin i’ldm eylemegin miicebince tevcih olunmak fermdanim
olmagin bin yiiz elli bir senesi Zilka’de’sinin on besinci giiniinden bu berdt-1
hiimdyinu verdim.” seklindedir.®> Bu belgeden anlasilacag: iizere Fatih Mehmed

Paga Vakfi, biinyesinde zimm1 kimseleri de istihdam etmekteydi.

Fatih Camii’nde Hanefiler de 6gle namazindan sonra bir ciiz Kur’an okumasi
icin Hafiz Mustafa’nin ogluna, ikindi namazindan sonra Hafiz Mustafa’ya ve Séfiiler
de Hafiz Hiiseyin’e, 6gle namazindan sonra da Hafiz Abdullah’a izin verilmistir.
Cami’un nebi’de 6gle namazindan sonra Hafiz Mehmed’e, Camii-i Kebir’de Kur’an
tilaveti i¢in Hafiz (...), Safiilerde Hafiz Mehmed’e, yine Safiilerde 6gle namazinda
sonrast i¢in izin verilmistir. Belgede ayni caminin Hanefiler bolimii i¢in 6gle
namazindan sonra kafes tarafinda Hafiz Mehmed’e ve kitabhane tarafinda ayni
vakitte Hafiz Seyfullah’a ikindi namazi sonrasi ise Karakas Hafiz Ahmed’e, sabah
vakti heykel altinda Hafiz Sadullah’a izin verildigi kaydedilmistir.®*® Sultan Sa’sa’a
Camii’nde ikindi namazi sonras1 Hafiz Ismail’e Kur’an tilaveti i¢in izin verilmistir.
Hanefi ve Safii boliimleri ayr1 olan camide Kur’an okunmasi i¢in her b6liim igin ayr1

izinler c¢ikarilmistir. Diyarbekir’de Safii mezhebinin 6nemine {ist basliklarda

#Ercan Gilimis, a.g.t., s. 136-137.
®DSS-3754, 9b-1, 31, s. 28, 15 Zilkade 1151/24 Subat 1739.
¥DSS-3712, 1b-2, 7, 5. 148-149.
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deginmistik. Bryikli Mehmed Pasa Camii, Safii mezhebine ait bdlimiin oldugu
yapilardan biridir.

Vakfin ismi, Ali Pmar Karyesi mescidiyle ilgili iki adet atama belgesinde
ge¢mektedir. Bu atama belgeleri, ismi gecen karyedeki cami veya mescidin
giderlerini de vakfin karsiladigin1 géstermektedir. Belgelerin 6zeti sdyledir: Alipmnar
Koyiinde Fatih Mehmed Pasa’nin yaptirdigi cami-i serif evkafina bagli mescitte bes
ak¢e yevmiye alan ve miiezzinlik yapan Seyyid Abdurrahman b. Seyyid Ahmed’in
vefatiyla yerine ayni sekilde yevmi bes akge vazife ile berat-1 serif verilerek Seyyid
Mustafa Halife atanmistir.®” Alipmar Koyii imami Seyyid Ahmed’in vefatiyla yerine
yevmiyesini Fatih Mehmed Pasa Vakfindan almak iizere bes ak¢eden devam ederek

Isa Halife tayin edilmistir.®

3.1.2.15. Pasa Camii

Mardin Kap1 mevkiinde Kastal Mahallesi’nde bulunan cami 1690-1691
yilinda Calik Ali Pasa’nin valiligi doneminde yaptirilmistir. Hadim Ali Paga’nin
yaptirdigt “Ali Paga Camii” ile adi karigmasin diye Pasa Camii olarak
adlandirilmigtir. Beysanoglu, minaresi bulunmadigini ve harap halde oldugunu

yazmaktadlr.89

3.1.2.16. Arap Seyh Camii

Dis Sur yapisinda Yeni Kapi mevkiinde bulunan Hasirli Mahallesi’nde
bulunmaktadir. Cami’de kim tarafindan, ne zaman yapildigmna dair bilgi veren
herhangi bir kitabe bulunmamaktadir. Ali Boran, Zekai Erdal’in Beysanoglu ve
S6zen’den aktardiklar ortak diisiinceye gore 1644 ve 1650 yillarinda sehre iki defa,
birer yi1lligina vali olarak atanan Kara Mustafa Pasa doneminde yapilmistir. Dortgen
bir plana sahip caminin kiilliye sahasinda tiirbe, ¢esme, hazire, ¢ok kubbeli harim,
avlu ve gesitli mekanlar bulunmaktadir.®® Giimiis’ iin Tuncer’den aktardigina gore

ise yapida Islami olmayan bir yapmin devami oldugu izlenimi vardir.*!

8'D$S-3754, 41b-2, 101, s. 133.
%D$S-3754, 47b-1, 119, s. 152.
9Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 138.
%Ali Boran, Zekai Erdal, a.g.e.,s. 299.
%Ercan Glimiis, a.g.t., s. 145.
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3.1.2.17. Kara Camii

Yapiya “Camii i/ Esved’de denir. Giilseni Tekkesi i¢in yapilan bina camiye
cevrilmistir. XVI. yiizy1l XX. yilizyila kadar ayakta kalan eser 1926 yilinda belediye
tarafindan yiktirilarak yola dahil edildi.®? Evliya Celebi, cemaatinin ¢ok, kubbesinin

kursunsuz oldugunu ve kimin yaptiginin bilinmedigini aktarir.”

3.1.2.18. Kastal Mescidi

Vakfiyesi 16 Kasim 1555 yilinda kuruldugundan mescidin bu tarihten once
yapildig1 anlasilmaktadir. XVIIL. yiizyil ser’iyye sicillerinde adina rastlanan yapi
XIX. yiizyil i¢inde de faal durumda olup 1803 yilinda vakfin idaresi nahiye kadisi
olan Salih Efendi’ye birakilmistir.**

Mescidin vakfiyesi de aym isimle kurulmugtur.®® 22 Agustos 1720/17 Sevval
1132 yilinda mescidin miiezzinligine Ibrahim Musa adli kimse atanmistir. Atama
beratinda Mehmed Emin adli memurun imzasi mevcuttur.”® Kastal Mescidi Vakfi
adiyla kaydedilen vakfa 3 Aralik 1732 tarihinde vefat eden babasinin yerine katip
olarak Ahmed Halife atanrms‘ur.g7 Zimmi kimselerin c¢alistigt mescitler arasinda
bulunur. 29 Aralik 1740 tarihli beratta mescide Betison v. Fetho Seraydar olarak

atanmlstlr.98

3.1.2.19. Kad1 Camii

Sehrin en merkezi yeri olan Hasan Pasa Hani’nin arka kisminda, Kadi
Hamami’nin bat1 tarafinda ayni isimle anilan mahallede yer alir. Kesin olmamakla
beraber 1533 ile 1543 yillar1 arasinda Kadi Ismail adli kisi tarafindan yapildig
diisiiniilmektedir. Inceledigimiz dénem kayitlarinda 1718 ile 1719 tarihli belgelerde
“el-Hac Ali Kad-1 Amid” seklinde yazildigim1 yine Yilmazgelik bize aktarmaktadir.

%2Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 138.

%Evliya Celebi, a.g.e., s. 25.

%ibrahim Yilmazgelik, a.g.e., . 69.

95Abdulvahap Yildiz, a.g.t., , s. 59.

*BOA, IE.EV., 56-6192. 17 Sevval 1132/22 Agustos 1720.
'DSS-3709, 24a-1, 91, s. 214, 15 Ca. 1145/3 Aralik 1732.
®DSS-3754, 69a-1, 169, s. 216, 10 Sevval 1153/29 Aralik 1740.
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Minaresi olmayan cami ayn1 isimle anilan mahallede bulunmaktadir.”® Cami ve vakfi

XX. yiizyilin ortalarma kadar varligini stirdiirmiistiir.'%°

3.1.2.20. Lala Bey Camii

Lala Bey Mahallesi’nde olan kiigiik bir camidir. Banisi ve yapim tarihi
hakkinda kesinlik yoktur. Egil ‘in beylerinden olan Isfendiyar Sah Muhammed’in
oglu Lalam Kasim Bey tarafindan yaptirilmis olabilir. Dolayisiyla yasadigi yillari
g6z Oniinde bulundurursak yapim tarihinin 1516 ile 1523 olmasi gerekir. Cami iginde

bulunan tlirbede ayni tarihte yapilmis olmalidir.

3.1.2.21. Sinoglu Camii

Sinlioglu ve Ibn-i Sin gibi adlarla da anilan caminin banisi hakkinda kesin
bilgi olmamakla beraber Evliya Celebi, Semsi Efendi adl1 bir sahsiyetin yaptirdigini
soyler. Seyyah Ulu Camii’den sonra en fazla Sinoglu Camii’den bahsetmistir.
Caminin en erken tahrir kayd: 1564 yilina tarihlenir. I¢ kalede bulunan yap: 1863
yilina kadar ibadete acgik kalmis ancak bu tarihten sonra 1873’e kadar Sibyan

Mektebi olarak kullamlrmstlr.101

Incelenen yiizyilm 1741 yilina tarihlenen sicil kaydinda ibn-i Sino Camii
Evkafi vekilharcligina ii¢ akce yevmiyeyle Seyyid Mustafa’nin tayin edildigi

yazrnaktadlr.102

3.1.2.22. Rumiye Seyhi Aziz Efendi Camii

Isminden de anlasilacag: iizere IV. Murad tarafindan idam ettirilen Rumiye
Seyhi Aziz Mahmud’a ithaf edilmektedir. Yapimina 1291 yilinda baslanmistir. V.
Murad seyhi oldiirdiigii icin pismanlik hediyesi olarak Kabi Koyiinii ailesine
vermisti. Yilmazgelik, kOylin isminin caminin vakif kayitlarinda mevcut oldugunu

sOylemektedir.

1774, 1780 ve 1794 yillar1 kayitlarindan yapinin Diyarbekir’deki 6nemi

3

anlagilabilmektedir.'® Bagli oldugu tarikatin miirsidinin  ¢oklugu Gnemini

®fbrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 61.
1%Alpay Bizbirlik, a.g.e.,s. 33.

91 Alpay Bizbirlik, a.g.t., s. 20.
192DSS 3754, 90b-3, 230, s. 291.
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arttirmistir.  Elimizde bulunan ser’iyye sicil kayitlarinda caminin adini verdigi

mahalleyle ilgili belgeler vardir. Belgelerden ikisi satis kaydiyla ilgilidir.***

3.1.2.23. Naksibendiyye Camii
DSS’de adina rastlanan cami hakkinda bilgi bulunamamistir. 1740 yilinda
tutulan bir kayitta cami katibi Halil Halife’nin kendi rizasiyla gorevini oglu Seyyid

5

Yasin Halife’ye biraktigi yazmaktadir.'® Cami ismine farkli kaynaklarda

rastlanmamasinin sebebi caminin iki isimle aniliyor olmasiyla ilgili olabilir.

3.1.2.24. Cagaloglu Mescidi

Kayitlarda Cagal Mahallesi adinin gegtigi bir¢ok belge bulunmaktadir. Cagal
Mescidi’ne halk arasinda Cakal Mescidi de denmektedir. Diyarbekir’de valilik yapan
Cagalzade Sinan Paga (1581) veya onun gibi valilik yapan (1604) oglu Mehmed Pasa

tarafindan yaptirilmis olabilecegi diisiiniilmektedir.*®

3.1.2.25. Dabanoglu Mescidi
Diyarbekir’de 1696 yilinda wvalilik yapan Tamanzade Mustafa Pasa
yaptirmigtir. Hakkinda fazla bilgi bulunmayan yapi Nasuh Pasa Camii ile Fatih Pasa

Camii arasinda kalmaktadir.*%’

3.1.2.26. Hamza Bey Mescidi
Uzun Hasan’in Mardin’in Bab-1 Savur mahallesinde gomiilii olan amcasi
Hamza Bey(1434-1444) yaptirmistir. Ickale’de olan yapi Beysanoglu eserini

yazarken yiktirilmis ve yerine buz fabrikasi yapllmlstlr.108

3.1.2.27. Taceddin Mescidi
Taceddin Mabhallesi'ndedir. Vakiflar idaresince satilan yapi restore edilerek
halkin ibadetine agik birakilmistir. Artuklular déneminden kalan eser 1795-1844

yillar1 arasinda hentiz faal durumdadir.*®

103jhrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 63.
1%4pgs 3754, 111a-3, 333, s. 360

15pHgS 3754, 72a-2, 185, s. 228.

18fhrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 68.
97gevket Beysanoglu, a.g.e., s. 141.
1%8Sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 140.
1%fprahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 69.
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3.1.2.28. izzeddin Mescidi
Giiniimiize kadar ulasamayan yapinin yerinde konut yaptirilmustir. incelenen
yiizyll ve sonrasinda aktif olan mescit Diyarbekir’de birgok tarihi eserle ayni sonu

yasamistir. Akkoyunlular doneminden kalma bir yaplydl.110

3.1.2.29. Haa Biiziirk Mescidi

Giliniimiizde Diyarbakir Cevat Pasa Mahallesinde bulunana yapinin banisi
belli degildir. Yapim tarihi belli olmayan ancak Akkoyunlular doneminden kalma
oldugu disiintilen kiiciik bir yapidir. XVIIL. ve XIX. yiizyillarda aktif olarak

. 111
kullanilan mescitler arasindadir.

3.1.2.30. ibrahim Beg Tekkesi Mescidi

Ibrahim Beg Tekkesi hakkinda tekke ve zaviyeler bashigi altinda bilgiyi
vermistik. Tekkeye bagli bir de mescit vardir. Akkoyunlu hiikiimdar1 Kasim Padisah
doneminde yegeni Ibrahim yaptirmistir. Dagkapi civarinda bulunan Mevlevi Tekkesi

ve birkag tasinmaz ibrahim Beg Mescidi Vakfina aitti.

DSS’de vakifta dersiam olan Seyh Halil b. Yasin’in kendi rizasiyla nisf
vazifesini oglu Seyyid Ahmed’e biraktig1 kaydedilmistir.112

1740 yilina tarihlenen baska bir kayitta vakif nazir1 olan Yasinzade Seyh

Halil kendi rizasiyla nisf nezareti oglu Seyyid Mehmed Halife’ ye devretmistir.*®

3.1.2.31. Balikh Mescidi
Hasan Padisah Mescidi de denen yapt Uzun Hasan doneminde yapilmistir.
Anzele Suyu yaninda bulunan yapt Cumhuriyet Donemi’nde Vakiflar Genel

Miidiirliiglince satilmistir.

Gilimiig’in buldugu ser’iyye sicili kayitlarinda mescidin ad1 ge¢mektedir.

1737 yilina ait bir belgede tekke diye kaydedilen yapr muhtemelen Balikli

10gevket Beysanoglu, a.g.e., s. 140.

1Orhan Cezmi Tuncer, a.g.m., s. 5.
2SS 3754, 72b-2, 188, 5. 229.
1318 3754, 71b-1, 181, s. 225.
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Mescidiyle ayni yer olmalidir. Belgede Baligi Tekkesi Vakfina Mustafa Halife bes

akce yevmiyeyle miifettis tevcih edilmistir."**

3.1.2.32. Hasirh Camii

Hasirli Mahallesindedir. Caminin hangi tarihte yapildigi ve banisinin kim
oldugu hakkinda bilgi bulunamamaktadir. Evliya Celebi, cami hakkinda bilgi
verirken yapimina dair bilgi vermemistir. Cami avlusunda bulunan tiirbede halki

115

“Hasirli Baba” diye adlandirdig1 biri gdmiiliidiir." Yap: Ulu Camii ile iplik Camii

arasindadir.

3.1.2.33. Kozlu (Molla Bahaeddin) Mescidi

Molla Bahaeddin Mahallesi’ndeki yapiya halk arasinda Kozlu Mescidi de
denmektedir. Ayni1 isimle anilan mahallede bulunmaktadir. Ne zaman ve kimin
tarafindan yapildig1 tam olarak bilinmemekle beraber XVI. ylizyilda insa edilmis bir
Osmanl eseri oldugu tahmin edilmektedir.*® XVI. yiizyildan XIX. yiizyila kadar
faaldir. Cami 1946’da gordiigii onarim sonrasi tarihsel 6zgiinliigiinii biiyiik oranda
yitirmistir.'*’

3.1.2.34. Salos Mescidi

Mardinkap1 civarinda XVI. yiizyilda yapilmistir. Gliniimiizde halen aktif olan
ibadethanenin kitabesinde ise 1743 yil1 yazilidir. Bu tarih yapinin restorasyon tarihi
olmaldir. Islek bir yerde olan yapinin banisi belli degildir. Bagdat Caddesi’ni
genisletme calismalar1 sirasinda bir kismi yiktirilarak caddeye dahil edilmis kalan

kismui ise restore edilmis‘tir.118

1B rcan Giimiis, a.g.t., s. 134.

5Ali Boran, Zekai Erdal, a.g.e., s. 305.

H6Ali Melek, Abdullah Demir, a.g.e., s. 94.

W7zafer Han, Diyarbakir Dini Mimarisi, Diyarbakwr Kiiltiir Envanteri (merkez) I, T.C. Diyarbakir
Valiligi 11 Kiiltiir Ve Turizm Miidiirliigii, Diyarbakir, 2009, 5.102.

U8sevket Beysanoglu, a.g.e., s. 141.
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3.1.2.35. Haci1 Hizir Mescidi
1873 yilinda sibyan mektebi olarak kullanilan yapi Behram Pasa Camii’ne
yakindi. Cumhuriyet Donemi sonras1 Vakiflar Genel Miidirliigli yapiy1 satmis alan

kisi eve dénﬁstﬁrmﬁstﬁr.llg

3.1.2.36. Debaghane Camii
Urfakapi civarindadir. Yapim yili ve banisi belli olmayan camilerden biridir.
Yilmazcelik, yapidan mescit diye bahseder ve diger bir adinin Molla Ali Han

oldugunu st')yler.120

Incelenen donemde camiye atamalarm yapildigini takip edebilmektedir.
Camide iki ak¢e yevmiyeyle asirhanlik yapan Abdurrahman vefat edince yerine ayni
maasla Abdiilkerim halife atanmis.** Aym dénemde Debbaghane Mahallesi olarak
anilan benzer isimde bir mahalle vardir. Mahalle isminin gectigi kayitta hisse satis
yapilmistir.4 Haziran 1739 tarihinde camide naathan ve tarifhan olan Ishak &liince

yerine Molla Osman atanmustir.'??

3.1.2.37. Dervis Hiiseyin Mescidi

Dervis Hiiseyin Mahallesi’nde olan mescit Nebi Camii ile Ulu Camii arasinda
kalan bolgededir. Vakiflar Genel Miidirliigii tarafindan sahislara satilan tarihi
yapilardandir. Eve cevrilmistir. Ser’iyye Sicillerinde incelenen doneme dair 1741
yilma tarihlenen bir kayitta buraya Igiye adli zimmi seraydar olarak tayin

edilmistir.***

3.1.2.38. Hazret-i Omer Camii
Mardin Kapr mevkiinde Kervansaray’in karsi tarafinda Sur’a bitisiktir. Halk
arasinda Hz. Omer déneminde yaptirildig1 yaygin olarak sdylenmektedir ancak bu

dogrulanmis degildir.

B rcan Gilimiis, a.g.t., s. 149.

1207 b rahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 70.

12'ngs 3754, 41b-1, 100, s. 132.

122D8S 3754, 15b-2, 44, s. 48.

1235evket Beysanoglu, a.g.e., s. 141.

124DSS 3754, 90b-4, 231, s. 291, 29 M. 1154/1742.
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17 Nisan 1740 tarihinde yapiya bir minber konuldugu belgelerden
okunabilmektedir. Ayn1 tarihte camide hatip olan Ishak Halife kendi rizasiyla gérevi
birakmis ve yerine Halil Halife tayin edilmistir.'® Yilmazcelik, 2 Mayis 1796
tarihinde cami imami olarak Mechmet Efendi adinda birinin bes akge yevmiyeyle

gorev yaptigini yazmaktadir.'?®

3.1.2.39. Yigid Ahmed Mescidi
Ismini Yigit Ahmet Pasa’dan aldigin1 ve 1739 yilinda buraya on akce
yevmiyeyle miitevelli atamasi yapildigint Glimiis’ten 6grenmekteyiz. Mescidin Yigid

Ahmet Pasa adinda vakfiyesi kayitlara yansnmstlr.127

3.1.2.40. Ukayl Mescidi

Pamukgular Carsisi’nda bulunmakta olan yapmin 1521 yilinda bir vakfiye
kaydinda adi ge¢mektedir. 1875 yilinda bir belgeye de ismi yansimistir.'?® 1915°te
¢ikan yangindan kurtarilamamis ve arsas1 Vakiflar Genel Miidiirliigiince satilmistir.
XV yiizyil ile XIX. ylizy1l arasinda varligini siirdiiren vakfin, incelenen donemde

de faal olma ihtimali ¢ok yiiksektir.

3.1.2.41. Kavvas Mescidi (Seyh Yusuf Camii)

Diyarbekir’de ayni1 isimle anilan iki mescit oldugunu bunlar1 Kemaleddin ve
Cemaleddin adli iki kardes tarafindan yapilmistir. ( Kavas-1 Kebir ve Kavas-1 Sagir)
ayni isimle anilan mahallede bulunan yapilar XVI. yiizyilda yapilmistir. 129 Mescidin
bagli oldugu vakfiyenin adi da Kavvas’it Kebir Mescidi Vakfi olarak kayitlara

yan51mlst1r.130

Yapiya Seyh Yusuf Camii denmesinin sebebi avluda yer alan ve Yusuf
Hamedani tiirbesi oldugu zannedilen mezarla alakalidir. 1151/1738 yilinda
kaydedilmis bir belgede Kavvas-1 Kebir’de logkes olan kisi 6liince yerine yine zimm1

bir kisi atanmustir. 1159/1747 yilinda ise dort ak¢e yevmiyeyle imam atamasi

125pgS 3754, 90b-5, 232, 5. 292.
126jbrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 57.
12'Brcan Gilimiis, a.g.t., s. 149.
128jhrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 72.
1295evket Beysanoglu, a.g.e., s. 142.
1%0Abdulvahap Yildiz, a.g.t., s. 59.
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gergeklesmistir.l3l Mescitte zimmi kisilerin ¢alistigi da belgelerden takip
edilebilmektedir. Muharrem-Sefer 1152/Nisan-Mayis 1739 tarihinde verilen beratta
Kavas-1 Kebir Camisi logkesi Cemo vefat edince yerine Harersen v. Garir nam

zimmi berat alarak gec;ti.132

3.1.2.42. Molla Omer Mescidi

Ali Paga Mabhallesi’nde bulunan yapinin yapilig tarihi hakkinda bilgi yoktur.
Incelenen dénemle ilgili 1740 yilinda, Medine bt. Mustafa adli kadinin bir kisim
miilkiinii Molla Omer Vakfina devrettigi belgelere yansimustir. 1747°de vakif iki
ak¢e yevmiyeyle nazir1 olan Abdulbaki vefat edince yerine Mehmet Emin Halife
tayin edilmistir.*® Bagka bir belgede Sarili Mahallesinin Molla Omer Mescidine

bagli oldugu yazmaktadir.***

3.1.2.43. Hac1 Abdurrahman Mescidi

1540 yilindan 6nce yaptirilan mescidin kesin yapim yili belli degildir. Orhan
Cezmi Tuncer inceledigi 1540 yili tapu tahrir defterlerinde mescidin bu tarihten 6nce
de var oldugunu ortaya ¢ikarmistir. Mescidin bagli oldugu vakfiye de ayni isimle
kurulmustur.**> Haci Abdurrahman Mahallesinde bulunan yapi Beysanoglu eserini

yazarken satilmistir. Mescidin adi 1722 yilinda kayitlara yan51m1s‘[1r.136

3.1.2.44. Mehdi Mehmed Mescidi
Mescidin XVIIIL. yiizyilda faal olduguna ve ayni isimle anilan mahallede
bulunduguna dair bilgileri Giimiis’iin aragtirmalar1 sonucu ulastigi belgelerden

o0grenmekteyiz.

1739 yilinda bir sulh kaydinda, 1747 ise kuruma yapilan toplu atama
beratlarinda mescidin ve vakfiyesinin adin1 gorebilmekteyiz. Toplu atama beratinda

“Mehdi Mehmed Mescid-i Serifi Vakfi”na iki ak¢e yevmiyeyle cabi, birer akge

BlBrcan Giimiis, a.g.t., s. 150-151.

132SS 3754,10b-1, 33, s. 30 Muharremi’l hardm 1152/9 Mayis 1739.
1B rcan Giimiis, a.g.t., s. 151.

1¥pgS 3754, 152b-3, 515, s. 506.

%0Orhan Cezmi Tuncer, a.g.m., s. 3.

16Ercan Gumis, a.g.t., s. 152.
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yevmiyeyle ferras ve ceragdar, yarim akg¢e yevmiyeyle bahcevan, iki akge

yevmiyeyle de mescit bahge hiicresine sibyan muallimi atanmugtir.*’

3.1.2.45. Kilbas Mescidi

Sehrin Gavur Meydani diye tabir edilen ve ayni isimle anilan mahallesinde
bulunmaktadir. Yapilis tarihi ve banisi belli degildir. Beysanoglu eserini yazdigi
sirada harap oldugunu sdylemektedir.**® 1738 yilia kayith bir beratta Pedros isimli
zimmi mescide logkes ve seraydar olarak atanmustir.’*® Kilbas Mahallesi isminin
gectigi belgelerden bazilar1 miilk satis kayitlaridir. Bir diger belgede 2 Nisan 1739
tarihli bir beratta Diyarbakir Kilbag Mescidi seraydar ve logkes Sergis v. Bagdo’nun
kendi istegiyle bu vazifeden feragat edip yerini Batros v. Galo’ya birakmistir. Bu
degisiklik beratla Kilbas Mescidi evkafi miitevellisi olan Hafiz Ahmed’e

iletilmistir.**

3.1.2.46. Hiiseyin Celebi Camii

1540 yilinda kentte aktif olan camilerden biridir.*** Baz1 belgelerde “Hiiseyin
Efendi Mescidi” olarak da ge¢mektedir. I¢ Kale’de bulunan yap: hakkinda 1739 ile
1794 yillarinda belge bulunmaktadir. Giimiis 1740 yilinda Gayibler Mahallesi olarak

adlandirilan yerin cami vakfina tabii oldugunu yazmaktadlr.142

3.1.2.47. Giil Mescidi
Hakkinda farkli cagdas arastirma kaynaklarinda bilgi bulunamayan mescidin

varligina dair bilgilerimiz DSS’de bulunan 1738 yilina ait belgede vardir.**®

3.1.2.48. Ablak Mescidi
Melik Ahmet Caddesi lizerinde bulunmaktaydi. Yikilinca yeri once park
yapilmis daha sonra cadde genisletme ¢alismalarinda arsasi da tamamen yok

olmustur. 1740 ve 1741 yilina iki belgede mescidin ismi gegmektedir.***

BBrean Giimiis, a.g.t., s. 152.
138gevket Beysanoglu, a.g.e., s. 142.
B rcan Gilimiis, a.g.t., s. 153.
0pgs 3754, 7a-2, 27, s. 20.
¥Orhan Cezmi Tuncer, a.g.m., s. 3.
2B can Giimiis, a.g.t., s. 153.
143Brcan Gumis, a.g.t., s. 153.

%4 EBrcan Gumis, a.g.t., s. 153.
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3.1.2.49. Semanoglu Mescidi

Glimiis, Beysanoglu'na dayandirdigi bilgiler ve eldeki belgeler 1s1ginda
mescidin Diyarbekir’de dini kimligiyle tanmnan ve olduk¢a zengin olan
“Sem’anzade” ailesine ait oldugu kanaatindedir. Sem’anzadeler’e dair DSS’de ¢ok
sayida kayit bulunmaktadir. Mescidin ailenin giiciiniin zirvesinde oldugu XVII ile

5 Sehrin tarikat kiiltiiriine

XVIIIL. yilizyilda yapilmis olabilecegine dikkat ceker.
onemli katkilar sunan ailenin dini etkisini, Naksibendiligi konu aldigimiz baslik
altinda detaylica anlattik. Yaptirdiklart mescit ve camileri kendi miirsidleri daha fazla
kullanmis olmalidir. Giinlimiiz Naksibendi Tarikatlar1 da insa ettirdikleri yapilar
etrafinda ibadet ortami yaratarak bireyleri kazanmaya ve fikirlerini yaymaya

calismaktadirlar.

3.1.2.50. Rabia Mescidi

Lala Bey ile Ablak Mahalleleri arasinda bulunan yapinin adi incelenen dénem
kayitlarinda da vardir. Vakif Miitevellisi Mustafa, Este veledi Sergis’in atamasini
padisaha bildirmistir. 10 Kasim 1740 tarihli bir belgede Rabia Mescidi’nde muayyen
seraydar bulunmadigindan ulastirilan ferman-1 hiimayan ile adi gegen zimminin
goreve nasb-u tayin olundugu emredilmistir. Kag akce yevmiye ile goéreve tayin

edildigi ise belirtilmemistir.**®

3.1.2.51. Mameddin Mescidi

Ziya Gokalp Miizesi’nin oldugu mahalledeydi. incelenen dénemde de adi
gecen yap1 XIX. yiizyila kadar faal durumdaydi. 24 Mayis 1739 tarihli bir belgede
Cam-i Kebir’de ciizhan, miitevelli ve cabi Memaeddin Mescidi’nde ise farras olan

Ishak 6lmiig yerine oglu Osman halife tayin edilmistir.**’

3.1.2.52. Seyyid Sa’sa’a Mescidi
Incelenen donemde adina rastlanan mescitlerden biri de Sa’sa’a Mescididir.
1739 tarihli belge soyledir: Seyyid Sa’sa’a Mescidi Vakfi Mimar ve Nazir1 Dervis

Mahmud vefat edince hizmet-i lazimesi mu’attal kalmistir. Yerine hizmet-i eda

% Brcan Giimiis, a.g.t., s. 153.
148DSS 3754, 67b-2, 165, s. 213, 20 Saban 1153.
14'DSS 3754, 16a-1, 46, s. 49.
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etmesi i¢in Hafiz Osman tevcih edilmis olup bu tayini gerceklestiren 1739 tarihli bir

berat verilmistir.**®

3.1.2.53. Yahya Efendi Mescidi

DSS’de adina rastlanan mescit isimlerinden olup hakkinda baska bilgi
bulunamamistir. Diyarbakir’in Mardin kapisi disinda bulunan Yahya Efendi
Mescidi’nde sekiz akc¢e yevmiyeyle imam, miiezzin ve vakif miitevellisi olan
Mustafa kendi rizasiyla gorevlerini oglu Seyyid Hafiz Mehmed Emin Halifeye
devretmistir. 24 Subat 1741 tarihli berat-1 hiimayanla degisiklik onaylanmustir.*®

3.1.2.54. Nalceci Mescidi

Mardin Kap1 civarinda olan yap1 yikilmig ve arsasi genisletilen caddeye
katilmigtir. Ayni isimle amilan mahallededir. Inceledigimiz dénemde mescidin
isminin yazildig1 belge mevcuttur.

17 Mart 1739 tarihinde Nalgeci Mescidi Mirkatcisi Tato veledi Kerend, ehl-i
orf taifesi tarafindan kendisinden fazla vergi alindig1 sikayetiyle rikab-1 hiimayuna
sikayet bildirmistir. Bunun {izerine bir yaziyla Tato veledi Kerend’in bu sikayetle bir
daha Rikab-1 hiimayuna bagvurmamasi igin Diyarbakir kadisi bilgilendirilmis ve
gereginin yapilmasi emredilmistir."

3.1.2.55. ismi Bilinmeyen Yapilar ve Degerlendirme

Elli ii¢ baslik altinda ele alinan cami ve mescitlerin bir kism1 Osmanli Devleti
oncesi, biiyiik kismiysa sonrasinda yapilan dini kurumlardir. Hakkinda aragtirma
yapip teze ekledigimiz yapilarin tamami X VIII. yiizyilda harap da olsa ayakta olanlar
ve hizmete devam edenlerdir. Osmanli sonras1 Diyarbekir’de dini nitelikli imarda
belirgin bir degisikligin oldugu acik sekilde goriilmektedir. Bu durum ayni zamanda
dinl yagamin1 da renklendirmis ve bazi yapilar ozellikle cemaat ve tarikatlarin
meskeni olmustur. Diyarbekir’de gorevlendirilen devlet adamlarimin Osmanlinin
geleneksel yapisina uygun olarak gittikleri yerlere hayrat yaptirmasi sehre yeni bir
¢ehre kazandirmistir. Fetih sonras1 XVI. XVII. ve XVIIL yiizyila kadar Osmanli’nin
sehre kendi kiiltiirel izlerini biraktig1 yiizyillar olmustur. Ozellikle Mimar Sinan gibi

“8DSS 3754, 25al, 70, s. 76.
DSS 3754, DSS-3754, 77b-1, 200, s. 245, 8 Zilhicce 115?.
1SS 3754,5a-1, 19, s. 14, 6 Zilhicce 1151/17 Mart 1739.
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diinya capinda bilinirligi olan bir ismin dort eseri (Behram Pasa, Ali Pasa, Iskender

Pasa ve Melik Ahmet Pagsa Camii) olmasi Diyarbekir’in zenginligini gostermektedir.

Daha 6ncede belirttigimiz gibi kiilliye seklinde imar edilen ibadethanelerin
sehrin her mahallesine, sokagina yayilmasi giinliik hayatta inang ve kiiltiiriin i¢ ige
gecmesini saglamistir. Merkezine dini nitelikli kurumlarin oturtuldugu mimari diizen
sadece Diyarbekir’de degil, iilkenin her yerinde goriilen ve sistemlesen bir anlayistir.
Bu baslik altinda inceleyecegimiz son mescitlerin 6zellikle bir ismi olmamakla

birlikte inceledigimiz donemde atama kayitlarinda karsimiza ¢ikmaktadirlar.

Belli bir isme sahip olmayan ilk yap1 Siirtli Mahallesi’nde oldugu anlasilan
bir camidir. Yapimin bahsinin gectigi belge sikayet dilekgesidir. Siirtli Mahallesi’nde
bulunan cami logkesi, Gardoniko, cizye, avariz ve imdad-1 hazeriye vergilerini
O0demesine ragmen kendisinden tekalif-i sakka, yani keyfi uygulamalarla vergi
alindig1 yoniinde sikayetini ilgili yerlere bildirmistir. Cevaben gonderilen bir yaziyla
usuliin disinda vergi alinmamasi emir edilmis ve kisinin rahatsiz edilmemesi

istenmistir.'>*

Baz1 koy ve karyelerde bulunan yapilarin sadece bulundugu yerin adiyla
kaydedildigi goriilmektedir. 26 Ocak 1740 tarihinde es-Seyyid Hasan kdyiinde

imamlik yapan Mahmut vefat edince yerine oglu Mehmet Halife atanmustir.'>

3.1.3. Medreseler ve Dini Nitelige Sahip Egitim Kurumlar
Medrese kavram olarak ders verilen-okutulan yer anlamina gelir. Beseri-
Tabiat ilimleriyle Islami ilimlerin beraber okutuldugu yerlerdirler. Yiiksek ihtisas

alan1 olan bu kurumlar kisileri belli alanlar iizerinde uzmanlastirmay1 amacglar.

Osmanli Devleti XVI. yiizyila kadar yiikselen bilimsel degerlerini sonraki
yiizyillarda Avrupa’daki bilimsel gelismelerden dolayr yitirmeye baglar. Ronesans
hareketlerinin baslamasi sonras1 miiderrislerde belirgin sekilde mantiga ve diisiinceye
dayali ilimlere karsi uzaklagsma goriilir. Avrupa bilimde gelistikge Osmanli

miiderrisleri Islami ilimlere yakinlasmistir. Bu da devletin bilimsel oldugu kadar

1BIngS 3754,91b-2, 235, s. 295.
13218 3754, 23b-3, 67, s. 72, 26 Saban 1152/28 Kasim 1739.
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neredeyse her agidan dnce duraklamasina sonra gerilemesine neden olmustur.®® Zira
miiderrisler dini calismalar1 yeterli anlamda gelistirememis ve Ortagag Islam
tartismalarinin otesine tasityamamustir. Bruinessen de Evliya Celebi’nin kenti ziyareti
sirasinda ekonomik gerilemenin basladigin1 yazar ki bu paragrafta yazdiklarimizin
sonucunun goriilmeye bagladigini ispatlamaktadir. XVIII. yiizyila gelindiginde
Diyarbekir’de dini hayata dair zengin yapiya ragmen ekonomik ve bilimsel anlamda

onemli bir gelisme yasanmamustir.

Osmanli Devleti’nde egitim-0gretim faaliyetlerinde 6ne c¢ikan neredeyse her
camiye bagl bir Sibyan mektebi bulunmaktaydi. Sibyan mekteplerinin haricinde
medreseler i¢in de durum ayni sayilabilir. Orhan Cezmi Tuncer de yap1 toplulugu

icinde medreselerin ¢ogunlugunun cami vakiflarina bagh oldugunu dile getirir.**

Bruinessen Kiirtlerin Araplarin tersine Sibyan mektebi, Darii’l kurra ve Darii’l
hadis egitimine fazla ilgi gostermedigini, daha ¢ok anlamaya onem verdiklerini

5 Buna bagh olarak egitim iizerinde dinin etkisi ok fazladir. Medreseler

sOyler.
hakkinda giiniimiize kadar bir¢ok sey yazilip ¢izilse de derinlikli arastirmalar
yapilmig degildir. “Diyarbekir Medreseleri” hakkinda yazmaya baslamadan 6nce
medreselerde okutulan dersleri yazmak gerek zira tilkede kurulan ilk medreseyle
inceledigimiz donem arasinda ¢ok fark olmadigi arastirmacilarin genel diisiincesidir.

Tefsir, kelam, mantik, belagat, hendese, hesap, tarih ve cografya okutulan dersler

arasindayd1.™®® Dersleri miiderrisler ve mu’idler verirdi.

Bu noktada sehrin ele aliman doénemiyle alakali entelektiiel ve kiiltiirel bilgi
birikimine de deginmek gerek. Bruinessen, Evliya Celebi’nin kentteki sanatsal ve
kiiltiirel birikimden ¢ok etkilendigini yazar. Sehir Artuklular, Akkoyunlular ve
Osmanlilar doneminde bilimsel ve politik anlamda oldukga gelisti. Seyyah, kenti
ziyareti sirasinda sekiz medresen bahsetmistir. Bahsettigi medreseler kelam, fikih,

beyan, tefsir ve tevhit gibi dini alanlarda uzmanlasmistir. Bir de hadis Ggreten

3Mustafa Sanal, “Osmanli Devleti’nde Medreselere Ders Programlari, Ogretim Metodu, Olgme Ve
Degerlendirme, Ogretimde Ihtisaslasma Bakimindan Genel Bir Bakis”, Sosyal Bilimler Enstitiisii
Dergisi, Sayi:14, 2003, s. 152.

Orhan Cezmi Tuncer, a.g.m., s. 9.

Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 92.

8Fahri Unan, “Osmanlilarda Medrese Egitimi”, Osmanli Ansiklopedisi, Edit. Giiler Eren, Cilt:5
Ankara, 1999, s. 150.
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uzmanlar vardir ve bunlarin kag kisi olduguna dair bilgi bulunmamaktadir.™®’ Cami

ve mescitlerde Kur’an ile okuma-yazma dgretilmekteydi.

Bruinessen’in degindigi bir diger nokta Osmanlida medreselerin kategori
olarak birbirinden farkli seviyelerde oldugudur. Miiderrislerin giinliik aldig1 yevmiye
ticreti medreselerin seviyesini belirlerdi. “Sahn-1 semaniye” devletin en yiiksek
dereceli medreseleriydi ve bunu altmish, ellili, kirkli, otuzlu ve en son yirmili
medreseler takip etmekteydi. Miiderrisler eger isterlerse kendi statiilerine uygun olan
kadiliklara atanabilirlerdi. Altmigh miiderrisler ise Molla (Mevla) gibi kazaskerin alt

seviyesindeki riitbeye atanabilmekteydiler.

Safii mezhebinin 6nemine mezhepler bashgi altinda deginilmisti. Burada
karsimiza ¢ikan diger bir hususta sehrin miiderrislerinin biiylik kisminin Safii
olmasidir. Medrese egitiminde baskin olmasindan dolay1 bu mezhebin &gretileri 6n

plana ¢ikmustir.

3.1.3.1. Mesudiye Medresesi

Artuklu Emiri Ebu Muzaffer Sokmen tarafindan yapimina baglalanan
medresede dort mezhebin fakihleri beraber egitim faaliyetlerine katllrnaktaydl.158
Evliya Celebi’nin Mercaniye™® diye bahsettigi Mesudiye Medresesi ve Hiisreviye
Medreseleri diger medreselere gore daha yiiksek kategoride yer almaktaydi. Ellili
medreseler kategorisinde yer almalar1 nedeniyle Istanbul’da bazi medreselere
denktirler. DSS’de bulunan atama kayitlarindan medresenin dini fonksiyonuna dair

bazi ¢ikarimlar yapmak miimkiindiir. Vakif miitevellisi basta olmak iizere bu donem

atananlarin biiyiik kisminin dini unvanlara sahip oldugu goériilmektedir.

14 Ocak 1739 tarihinde vefat eden Mesudiye Medresesi Vakfi Miitevellisi
Hafiz Ahmed Efendi’nin yerine bir beratla yirmi akg¢e karsiliginda Seyyid Sunullah
tayin edilmistir. Olen miitevelli hafizdir ve yerine gelen ise sadat-1 kiramdan Seyyid

unvanli biridir.

"Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 90.
¥Nejat Goyiing, a.g.e., S. 466.

9Evliya Celebi, a.g.e., s. 26.

0SS 3754, 1b-3, 1b-3, s. 6, 3 Sevval 1151/14 Ocak 1739.
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Medreseye atamasi yapilan meslek gruplarindan biri de XVIIL ylizyilda sik
stk atamalara konu olan duaglylardir. Dua eden ve Kur’an okuyan bu kisilerin
medreseye atanmasi yiiksekOgretim kurumu olan yapilarda dini niteligi
belirginlestiren baska bir etkendir. Duagliy atamalarinin cami, tekke ve zaviyelere de
yapildigim kayitlardan biliyoruz. Inceledigimiz dénemde medresede duagiiy olan
Halil Halife kendi rizasiyla gorevini oglu Seyyid Ahmed’e devretmistir. Gorev
degisikligine dair kadi bilgilendirilerek 31 Mart 1733 yilinda berat-1 hiimayin
Verilmistir.161

Zimmi kisilerin de medresede calistigina dair beratlar mevcuttur. 13 Nisan
1741 tarihinde Hag v. Sergis Seraydar olarak, 6len bagka bir zimminin yerine goreve

atanmls‘ur.162

3.1.3.2. Hiisreviye Medresesi
Evliya Celebi, Hiisreviye Medresesindeki miiderrislerin molla riitbesine

183 Medresenin ve Islam’in énemli ilim adamlarindan

atanabildiklerini yazmaktadir.
Muslihuddin Lari molla riitbesine ulagmis bir sahsiyet olarak Diyarbekir egitim
tarihinin en 6nemli figiirlerinden biri olmustur. Bruinessen Muslihuddin el-Lari'®*
disinda Diyarbekir medreselerinde bu denli 6nemli bagka bir ismin olmadigin

. 165
sOyler.

Lari’nin dini ve felsefi tartigmalar konusundaki fikirlerini buraya yazmak
konuyu baglamindan koparacagindan buna gerek duymadik. Ancak tartistigi konular
Hiisreviye Medresesinin  Ogretileri ve ders igerigi hakkinda oOnemli bilgiler
vermektedir. Miiderrisin uzmanlik alani olarak niteleyebilecegimiz alan Islam
felsefesi ve beser ile Allah arasinda nasil iliski kuruldugu veya kurulmasi

gerektigidir.

1®1NSS 3754, 73a-3, 192, s. 232, 15 Sevval 1145/31 Mart 1733.

1%2ngs 3754, 90a-1, 227, s. 289, 26 Muharrem 1154/13 Nisan 1741.

" Evliya Celebi, a.g.e., s. 27.

®Muslihuddin el-Lari: iran’m Lar sehrinde (1510) dogdu. Hindistan’ da Babiir hitkiimdari
Hiimayun’a hocalik yapti. Bir miiddet istanbul’ da miiderrislik yapmasina ragmen cesitli sebeplerden
oradan ayrildi. Diyarbekir’e geldiginde Vali Iskender Pasa onu ¢ok iyi karsiladi. Teklif iizerine
Hiisreviye Medresesinde bas miiderrislik yapti. Cok y&nlii bir alim olup Islam’in her alaninda yaznus
ve Batilili felsefecilerin ¢ogunu okumustur. Yasadig: yilizyilda tinii sinirlar1 agmis ve sehrin entelektiiel
bilgi diizeyine ¢ok katki saglamistir. Ibrahim Coskun, XVI. Yiizyilda Diyarbakir’ Da Dini-Felsefi
Diisiincenin Entelektiiel Diizeyi Muslihuddin El-Lari Ornegi, Osmanlidan Cumhuriyete Diyarbakir
Cilt 3, Diyarbakir Valiligi Tirk Kiltiiriinii Arastirma Enstitiisti, Ankara-2008, s.629.

%Martin Van Bruinessen, Hendrik Boeschoten, a.g.e., s. 91.
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Burada kelam ilminin &gretildigini Evliya Celebi bize aktarmaktadir.'®
Lari’nin ilmi tartismalarma bakildiginda bunun dogru bilgi oldugu anlasilmaktadir.
Incelenen donemde DSS’de medrese hakkinda kayit bulunamadi ancak Hiisrev Pasa

Vakfiyesi’nin medreseyi finanse ettigi diisiiniilmektedir.

3.1.3.3. Zinciriye Medresesi
Yilmazgelik, Mesudiye Medresesi’yle birlikte XIX. yiizyilda Diyarbekir’de
bulunan en 6nemli medreseler arasinda Zinciriye Medresesi’ni de sayar. Ulu

Camii’ye bitisik olan bir “Safii Medresesi”’nden bahsedilir.

Glimiis yapmin Zinciriye Medresesi olma ihtimalini giiglii buldugunu
yazar.'®’ Atama beratlarinda ismini takip ettigimiz medrese vakfiyesine Seyyid

unvani tagiyan bir kisinin miitevelli olarak atandigin1 gérmekteyiz.

19 Mayis 1719 tarihinde medrese cabisi Seyyid Yasin’in maagina {i¢ akce
zam yapilmustir.*®® DSS’de bulunan bit atama belgesinde 1732 yilinda Giilsenilerden
oldugu anlasilan ve Seyyid unvani tasityan Ebubekir-i Giilseni adli kisi, 6len

babasinin yerine medreseye nazir olarak atanmistir.*®

3.1.3.4. Siicaiye Medresesi

Bugiin i¢in ayakta olmayan medresenin yaninda bulunan tiirbe halen
yerindedir.”® Tiirbeyle birlikte bulunan yapi toplulugundan dini degerler ile egitimin
i¢ ice gectigini anlamak miimkiindiir. Medreseye ismini veren Sultan Siicaiiddin’in

sadat-1 kiramdan oldugu sdylenmektedir.

Inceleme déneminde medresede muid olan Seyh unvanli ve sadat-1 kiramdan
birinin gorevini ogluna devrettigi kaydedilmistir. Siicaiye Medresesi’nde muidlik
yapan Seyh Halil goniilli olarak gorevini oglu Mevlana Seyyid Mehmed’e

blrakmlstlr.171

166

Evliya Celebi, a.g.e., . 26.

®7Brcan Gilimiis, a.g.t., s. 158.

*®BOA, AE. SAMD. 111, 48-4732, 08 Recep 1131/19 Mayis 1719.
19pgs 3709, 32b-1, 111, s. 105, 3 B. sene 1145.

"fprahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 77.

DSS 3754, 73a-2, 191, s. 231.
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3.1.3.5. Safa Medresesi
Muslihuddin el-Lari medresesi de denmektedir. Medresede verilen ilmi
alanlarin basinda “Beyan ilminin” geldigini sdylemektedir. Safa (Ipariye) Camii

vakfina bagh bir medresedir.*"? XIX. yiizyila kadar 6nemini korumustur.

3.1.3.6. Ali Pasa Medresesi

Ali Pasa Camii’yle birlikte yaptirilmistir. Mimar Sinan’in Diyarbekir’deki
eserlerindendir. Medrese XVIII. ylizyilin sonunda ve XIX. yiizyilin basinda sehirde
Onemini koruyarak egitim-6gretime devam etmistir. Ali Pasa Camii cemaatinde Safii
mezhebine ait bir bolim vardir. Burada verilen egitimde de Safii etkisinden

bahsetmek mumkiin olabilir.

19 Aralik 1713/1 Zilhicce 1125 tarihinde medrese miiderrisligine Abdiilkerim
Efendi atanmustir.'”® Incelenen dénemde buraya yapilan atamalarda da kisilerin din
unvan tasidigr goriilmektedir. Seyyid Mahmud 1722 yilinda 6len Abdullah b.
Ahmed’in yerine atanmigtir. 1740 yilinda Molla Osman beratla savn gorevine
atanmistir.’™ 25 Arahik 1740 tarihli baska bir beratta medreseye bevvab (kapici)
olarak atanmis olan Molla Halil kendi istegiyle gorevini Molla Osman’a

blrakmlstlr.175

3.1.3.7. Seyh Rumi (Aziz) Medresesi

Ismini yukarida vermis oldugumuz baslhiklardan hatirlayacagimiz iizere,
medrese bir tarikata ait vakfiye tarafindan desteklenmistir. Evliya Celebi medresede
tasavvuf ve tevhid ilminin 6gretildigini yazmaktadir.'”® Naksibendilige bagl olan
tarikatin medresedeki 6gretisi de bu ekol iizerine kurulmus olmalidir. XIX. yiizyila

kadar egitim-6gretimde varligini korumustur.

2B tcan Gilimiis, a.g.e., s. 159.

“BOA, IE.TCT., 23-2462, 1 Zilhicce 1125/19 Aralik 1713.

" Brcan Giimiig, a.g.t., s. 160.

1°DSS 3754, 68b-2, 168, s. 216, 6 Sevval 1153/25 Aralik 1740.
*Evliya Celebi, a.g.e., s. 27.
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3.1.3.8. Nebi Camii (Seyfiiddin) Medresesi
Sehrin inlii ilim insanlarindan Seyfiiddin Amid-i’nin caminin Kkuzeyinde
yaptirdigi medrese Birinci Diinya Savasi sirasinda yikilmistir. Yilmazgelik, burada

gorev yapan miiderrislerin yiiksek derecelere sahip oldugunu yazmistir.

3.1.3.9. Latifiye Medresesi

Biyikli Mehmed Pasa Camii’nin arka kisminda yer alan medrese XVIII.
yiizyilin sonunda Diyarbekir’de olduk¢a onemli bir yere sahiptir. 1792 yilinda Der-
si’am derecesinde olan Mehmed Efendi ile 1793’ te ise ders veren Mehmet Efendi’ye

“Musila-i Sahn” derecesi verilmistir.

Medrese, caminin Safiiler boliimii olarak da kullaniliyordu. Safii Mezhebi ile
medresenin i¢ ice gegmesi egitim Ogretimde bu mezhebin etkisinin oldugunu
gostermektedir. Nitekim Evliya Celebi’nin isim vermeden bahsettigi medresenin
Latifiye Medresesi oldugunu diisiindiiren etkenlerin oldugunu Glimiis’ten
ogrenmekteyiz. Bahsedilen medresenin burast olmasi halinde tefsir ilminin
Ogretildigini, buna mukabil “Cerir-i Taberi, Beydavi, Ibn Mesid, Ebii'l-Leys, Ibn
Mesud, Deylemi, Feyzullah Hindi ve Ebussuiid Tefsirleri”’nin kitaplarimin ders
miifredatinda oldugunu Evliye Celebi aktarmaktadir.'’” Seyyahin aktardig isimler
hakkinda ufak bir tarama yapildiginda neredeyse tamaminin Safii Ekoliine gore
egitim-O6gretim gordiigli anlasilacaktir. Boylece medresede ders veren miiderrislerin

dini goriisii hakkinda da bir fikir sahibi olunabilmektedir.

3.1.3.10. Sa’diye Medresesi
DSS’de 3712 numarali defterde karsimiza cikan medreseye dair ¢agdas
arastirmalarda veri elde edilememistir. Sa’diye Medresesi Evkafi’na, vakfin

miisaadesiyle Seyyid Latif giinliik ii¢ ak¢e maas ile duaguyluk gorevine atanmustir.*”

3.1.3.11. Baba Mahmud Medresesi
Hasankeyf te bulunan Baba Mahmud-1 Haydari Zaviyesinden iist basliklarda

bahsedilmisti. Medrese zaviyeye bagl olup tarikat etkisinde egitim-6gretim yapilan

U Brcan Gumis, a.g.e., s. 160.
18pSS 3712, 101a-1, 381, s. 454.

98



yerlerden biridir. Tekke ve zaviyelerin bir kisminin medrese olarak kullanildigini

cagdas arastirmalardan ve ser’iyye sicillerinden 6grenebiliyoruz.

24 Ocak 1741 tarihinde medrese vakfinin zaviyedar1 Bekir b. Osman 0liince

yerine oglu Seyyid Osman tayin edilmistir.}"

3.1.3.12. Servisehi Hatun Medresesi

Nasuh Pasa Camii’yle birlikte yapilan medresenin banisi Servisehi hatun
Diyarbekir’de valilik yapan Nasuh Pasanin esidir. Medrese, Nasuh Pasa Carsisinda
bulunan Servisehiy Hatun Camii diger adiyla Nasuh Pasa Camii ile birlikte ayni

isimle kayitlara yansiyan vakfiye tarafindan finanse edilmektedir.*®

XVIL yiizyilin
basindan cumhuriyetin ilk yillarina kadar medresede egitime devam edilmistir.
Medresede miiderrislik yapan ve sadat-1 kiramdan olan Seyh Halil 6liince yerine oglu
Seyyid Yasin gorevlendirilmistir. Belgede Seyh Halil’in ulemadan oldugu

yazrnaktadlr.181

3.1.3.13. Dilaver Pasa Dari’l-Kurasi
Incelenen donemde faal olan kurumlardan biri de Dilaver Pasa Dar’l-
Kurasidir. XVIII. ylizyilin sonunda faal durumda oldugu yapilan atamalardan

anlagilmaktadir.®?

3.1.4. Dini Unvanlar

Emevi ve Abbasilerin Hz. Muhammed’in soyundan gelenlere karsi
uyguladiklart politika sonucu soy ile akrabalik bagi bulunanlarin, cografyanin
yakinlig1 ile avantajlar1 nedeniyle Dogu ve Giineydogu Anadolu Bolges’ine yayilim
gosterdigi varsayilmaktadir. Kiirt mirlerinin Hz. Muhammed’in soyundan gelen bu
kisilere hiirmet etmesi toplumsal anlamda kabulii kolaylastirdi. “Sadat” in varligina
dair tarihsel tartismalara girmeden soyun tasidigi “Serif” ve “Esref” unvanlarinin dini

yoniine deginilecektir.

1¥DgS 3754, 70a-3, 174, s. 221, 7 Zilkade 1153/24 Ocak 1741.
0BOA, IE.EV., 72-7725, 26 Cemaziyelevvel 1134/14 Mart 1722.
1BiDSS 3754, 71a-3, 179, 5. 224.

¥2{prahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 78.
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Toplumun dogal liderlik yiikledigi bu kutsal soyun mensuplarindan elbette
bazi beklentileri vardi. Dar zamanlarda bagvurulabilecek kapi, topluma Ornek
olabilecek bir kisilik ile ideal insan sifatina sahip olma bu soydan beklenilen

gorevlerdi.

Arapca olan Seyyid ve Serif kelimeleri Tiirk¢e’de sadece peygamber
soyundan gelenler i¢in kullanilmistir. Arapgada ise cin ve cansiz bazi varliklar igin
de kullanilmistir. Seyyid kavram olarak DSS’de en fazla kaydedilen unvan olmustur.
Osmanli toplumu ve devlet yonetiminin ehl-i beyte gosterdigi muhabbet saygidan
ibaret olmamigstir. Soyu temsil eden kisilerin bazi1 ayricaliklara sahip oldugu
asikardir. Vergi muafiyeti atamalarda oncelik taninmasi ayricaliklar arasinda en

bariz olanidir.

Vergi muafiyeti sadece Seyyidler’e 6zgii ayricalik degildi. Osmanlida bu
imtiyaza sahip iki grup vardi. Ik kismmi cami ve mescitlerde galisan imam, vaiz,
hafiz, tarikat seyleriyle onlarin maiyetinde c¢alisanlar imtiyazli grubu
olusturmaktaydi.’® Diyarbekirde de saydigmmiz din adami smifinin  vergi
muafiyetine sahiptir. DSS’de belgelere yansimig vergi davalarinda sadat-1 kiramdan
oldugu anlagilan kisinin vergiden muaf tutulmas: karari alinmistir. Belge soyledir:
Ibrahim b. Hasan adli kisi seyyidlerden oldugunu bildirerek Siiveydi asireti beyi
Molla Hasan b. Nebi’ye riayet vergisi vermemek i¢in meclis-i ser’de da’va acip ifade
vermis ve bunun sonucunda sadat-1 kiramdan Diyarbekir nakibiilesrafinin

yakinlarindan oldugu anlagilmistir.®*

Incelenen yiizyilda Diyarbekir’de yasayan sadat-1 kiramdan aileler sunlardur:
“Hocazade, Millizade, Semanzade, Karahocazade, Erdebilzade, Iskenderpasazade
ve Seyhzade’ler..” Ailelere hizmet eden ve Osmanli Devletinde son derece 6nemli
oldugu anlasilan “Nakib’iil esraflik” makamina da deginmek gerek. Makam Osmanli

smirlar1 igerisinde yasayan Peygamber soyundan kimseleri protokolde temsil

8Ercan Giimiis, “Sadat: 17. ve 18. Yiizyilda Diyarbekir Eyaleti’nde Seyyidler, Imtiyazlar1 Ve Sosyo
Ekonomik Konumlar1 Hakkinda Bir Degerlendirme”, Sosyal, Beseri ve Idari Bilimler Alanina
Yenilik¢i Yaklasimlar, Cilt-3, Ankara, 2012, s. 495-496.

1¥DSS 3754, 132a-1, 412, s. 425.
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etmekteydi. Kurumun amaci sadat-1 kiramdan olanlar1 korumak, yalanci Seyyid ve

seriflere engel olmakt.

Istanbul’da oturan Nakib’iil esraf, Diyarbekir’de temsilen kaymakam-vekil
bulundurmaktaydi. 29 Haziran 1739 tarihinde bir belgeden alinti yaparak hem
nakib’iil esraf kaymakaminin varligina hem de sadat’a karsi imtiyazli yaklasima
deginecegiz. Diyarbakir’a bagli olan Savur, Hani, Egil, Cemisgezek, Mardin ve
Siverek kazalarindaki seyyidlere kaymakam olarak Lalizade Seyyid Sadik Efendi
tayin edilmistir. Berat sOyledir: “Sahihatiil-esamilerine tevkir ve ikram edesiz,
teseyyiidii zahir olup kiizat hiiccetleri ve kaimmakamlar temessiikleri ile 1zhar-
siyadet ve ird’et-i alimet hazir edenleri men’de ihtimdm edip kendin dahi kat’a bir
kimesneye aldmet vaz ina izin vermeyip iddi-a-i sihhat-i neseb edenleri tarafimiza
havale edesiz ve ser’an ldzim gelen te’dip u ta’zirlerini ve hukuk-1 ser’iyye-i sabite
tahsil-i iktiza etdikte sizedip sadat-1 kirami sdir hiikkama rencide etdirmiyesiz.
Hulasa-i kelam, bu vedi’a-i azimi ve emanet-i kiibrada kemal-i iffet ii istikamet edip
sdadat-1 kirdmdan tevcih ve arisiye vesdir bahdne ile bir akcesin almayp siydanet-i
arus ve mdllarinda bezl-i makdiir ve sa’y-i mevhur eylemeniz ile diinyada makbiil-i
hdss u dm ve ukbdda mazhar-1 sefd’at- Hazret-i Seyyidii’l-enam -aleyhi efdalii’t-
tahiyye ve ekmelii’s-selam- olasiz, bdki es-seldm.” Seyyid ziimresinin mallarini,

canlarim ve itibarlarini korumak icin hassas bir yaklagim sergilemeye (;:':111s11m1§,t1r.185

Seyyidlik unvanini tasityan kisiler toplumsal alanda resmi veya sivil hemen
her meslekte gorev almustir. ilmi alanda alinan gorevler daha fazla olup Miiderris,
miitevelli, imam, vaiz vb. birgok payeye atanmislardir. Ust bagliklarda bu atamalara
dair verdigimiz belgelerin biiyiik kismi ilmiye smifiyla alakalidir. Ilmi payelere
atanmig sadat-1 kiramdan kisilerin bir kismi ayn1 zamanda tarikat, tekke ve
zaviyelerde gorevlidir. Incelenen donemde vakiflar daha c¢ok belli mezhep ve
tarikatlarin etkisinde kalarak yonetilmistir. Gorevlerin babadan ogula devretmesi
nedeniyle atama yapilacak vazifelerde kan baginin gozetildigi gibi bir goriintii

olusmustur.

1¥DSS 3754, 18a-1, 52, s. 55, 22 Rebi’ilevvel 1152/29 Haziran 1739.
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Idari anlamda devlet bu imtiyazli smiftan faydalanmistir. Dini vasiflari
nedeniyle kimi zaman baglar1 derde girse de niifuz alanlar1 bolgesel yonetimi

kolaylastiran etken olarak elde tutulmustur.

3.1.5. Kiliseler

XVIII. yiizyilda tutulan kayitlardan yola ¢ikarak Diyarbekir’de bu dénem
zimmi niifusunun heniiz yiiksek oranda oldugunu sdylemek miimkiin. Ermeni, Rum
ve Siryanilerin yasadigi kentte Hristiyanligin mezhepleri de temsil edilmekteydi.
Kendilerine ait ibadethanelerde ritiiellerini gerceklestiren zimmiler vakiflar kurmus
ve kiliselerinin gelir-giderlerini karsilamiglardir. Cami ve mescitler gibi Kiliseler de

bulunduklar1 mahallelere isimlerini vermistir.

3.1.5.1. Meryem Ana Kilisesi

Yakubiler olarak da anilan Siiryani Ortodokslarina ait kilise olarak bilinir.
Diyarbekir’de XVIII. yiizyilda az sayida Siiryani de yasamaktaydi. Kiliseye ait kayit
bulunamadigindan cemaati hakkinda bilgi verilemedi. Kiliseye Mar Yakub Kilisesi
de denen yapinin kendine ait bir vakfiyesi vardir. XIX. yiizyilda baz1 Hristiyanlarin
mallarmni kiliseye vakfettigi kelydediln1i§‘[ir.186 Bunun nedeni sehirde Miisliimanlarin

haricinde diger inan¢ gruplarinin gé¢ etmeye baslamasi olabilir.

Mar Habib Mahallesinde Kiryakis veledi Miibarek Sah ve annesi Eliye
evlerini Meryem Ana Kilisesi Vakfina bagislamiglardi. Miilkiin vakfedildigi sirada
vakfin miitevellisi Siikullah v. Hanna adinda bir zimmidir.*®” Mar Habib Mahallesi
adinin gectigi baska bir kayitta ise burada Nasuriler’in de ikamet ettigi

anlagilmaktadir.*®

3.1.5.2. Kiiciik Kilise

3754 numarali DSS’de ayni1 isimle anilan bir mahalle vardir ancak Gilimiis bu
mahallenin ve kilisenin Haco Hagdor Mahallesi’ne bagl oldugunu189 Yilmazgelik
‘de yapmin Ermenilere ait olmadigini yazmistir. Sestini Diyarbekir’de Frangesko

Tarikati’nin varligindan bahsederken tarikatin bir rahip ile bir rahibesinin kii¢lik bir

¥ibrahim Yilmazgelik, a.g.e., s. 80.
¥7HSS 3754, 177b-3, 638, s. 597.
188SS 3754, 133a-2, 418, s. 430.
189Brcan Glimiis, a.g.t., s. 156.
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kilisenin bitigiginde kaldigin1 yazmisti. Katolikler’e ait olan bu kilise ile bizim

bahsettigimiz kilisenin ayni olma ihtimali gii¢liidiir.

3.1.5.3. Satoran Kilisesi

Kilisenin incelenen donemde faal ibadethanelerden biridir. 1747 yilinda
vakfin miitevellisi Kirmakis V. Timur’dur. Kilise vakfiyesi Fatih Mehmet Pasa Vakfi
biinyesinde faaliyet siirdiirmiistiir.*®°

XVIIL. yiizyll Diyarbekir Kiliseleri hakkinda islenmis bilgi kisithdir.
Cemaatleri ve toplanma sekilleri hakkinda da siirl bilgi vardir. Sehre atanmis Rum
patrigi hakkinda bir belge mevcuttur. 4 Mayis 1739 tarihli belgeye goére Antakya ve
tevabii Rum Patrigi Selestros’un ricasiyla Diyarbakir, Cemisgezek, Ergani ve Keban
kazalar1 metropolitliklerine Rahip Agatankilos tayin edilmistir. Metropolitlik
isleriyle ilgili kurallar1 agiklayan berat sureti 18 Haziran 1739 tarihlidir. Diyarbakir,
Cemisgezek, Ergani ve Keban kazalar1 metropolitliklerinin bin akce piskes (hediye)
ile kayitlara derkenar olunacagi ve berat-1 hiimayun verilecegi yazilmistir. Beratin
devaminda ise metropolitin gorevleri ¢ergevesinde ehl-i orf taifesinin muhalefet

etmemesi ve iglerinin engellenmesi yoniinde bilgi verilmistir.'*!

10Brcan Glimiis, a.g.t, s. 157.
¥1HgS 3754, 31a-1, 84, s. 96, 25 Muharrem 1152/4 Mayis 1739.
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SONUC
Diyarbekir Osmanlilarin fethine kadar siyasi anlamda oldukga istikrarsizdi.
Hakim devletler uzun siire bdlgede tutunamamustir. inang sistemi de sik sik el
degistiren medeniyetlerin biraktig1 izler {izerine sekillenmistir. Islam ordularmmn

bolgeyi fethetmesiyle birlikte kismen istikrar ortami saglanmaistir.

Islamiyet’le birlikte ilmi ¢alismalar ivme kazanmus, sehrin imarina 6nem
verilmistir. Ismini saydigimizdan fazla yapi insa edilmis kentin silueti Islam
kentlerine goére modellenmistir. insa edilen her yap1 aym zamanda bir dini ekoliin
diisincesini yaydigi sembol olmustur. Cok tanrili Mezopotamya medeniyetlerinden
tek tanrili Anadolu dinlerine kadar farkli dinlerin yasam siirdiigii Diyarbekir’de inang

sistemleri birbirini etkilemistir.

Bolgede en uzun hakimiyet siiren din Hristiyanlik olmustu. Islamiyet’le
birlikte var olan birikim yikilmamis aksine gelistirilmeye ¢alisilmistir. XVIIIL. yiizyila
gelindiginde sehirde dini ekollerin ¢esitliligi uzun siiren baris ve refah doneminin
etkisiyle artmisti. Ancak inceledigimiz dénem ve sonrasi i¢in ayni seyi sOylemek

miimkiin degildir.

XVI. yiizyilda Misliimanlar ile diger din mensuplart demografik agidan
neredeyse ayni niifusa sahiptiler. Diyarbekir bolgesi bu donem disaridan normalin
istiinde go¢ almis, dinler belli alanlara kiimelense de yasam i¢ ice gecmistir. Artan
niifusla birlikte Cami, mescit, medrese ve Kkiliselerin sayisi da artmisti. Bu artig

XVIIL yiizyila kadar devam etmistir.

XVI. ve XVIIL yiizyilda dini yapilarda g¢esitlenme olmustur. Diyarbekir’e
atanan neredeyse her vali cami, mescit ve medrese insa ederek vakfiyeler
olusturmustur. Mimar Sinan’a ait dort cami bdlgenin zenginligini ve giliciinii
gostermektedir. Yapilan yeni ibadethanelerin etrafinda yeni mahalleler kurulmustu.
Ancak inceledigimiz yiizyilda iki biiyilik kitlik yasanmis ve Diyarbekir go¢ vermeye
baslamistir. Bu donem Miisliiman niifusu diger dini gruplarin tamamindan fazladir.

Seyyahlardan okudugumuz bilgiler de ayn1 sonucu teyit eder.



XVIIL yiizyilda Diyarbekir’in fiziki yapisi goz oniine alinarak incelendiginde
elli dokuz mahallede zimmiler’in, otuz dokuz mahallede ise Muslimanlar’in
oturdugu anlasilmaktadir. Bu esasen bir zorunluluk degil tercihten ibarettir. inang
gruplarinda akrabalik iligkileri ve giivenlik gibi konular bir arada oturma istegini
dogurmustur. Osmanli Devleti miri piskes karsiliginda atanan zimmi din adamlarina
baski  yapilmamasi, ibadethanelere miidahale edilmemesi ve ibadetlerin
engellenmemesi i¢in beratlar yayinlamigtir. Bu beratlardan bazilar incelenen DSS’de

bulunmaktadir.

XVI. yiizyildan XIX. yiizyila kadar sehri ziyaret eden seyyahlarin zimmi ve
Miisliimanlar hakkindaki gézlemleri incelenmis ve elimizde bulunan diger belgelerle
karsilastirilmistir. Seyahatnamelerde gecen bilgilerde sehrin ibadethanelerine sik sik
deginilmistir. Ayrica yazdiklar1 demografik verilerle birlikte, sehrin etnik ve

mezhepsel yapisina dair dnemli bilgiler vermislerdir.

Siiryaniler Diyarbekir’de yasayan diger Hristiyanlarla daha yakin iligkiler
kurmugtur. Kentte yiiriitiilen misyonerlik faaliyetlerinin ¢ogu kez Siiryanilere doniik
oldugunu sdylemek miimkiindiir. Siiryaniler sehrin en kalabalik ve en organize inang
gruplarindan biridir. Diyarbekir’de yasayan Ermeniler inceledigimiz dénemde
demografik olarak diger zimmiler’e gore daha yogun niifusa sahiptirler. Rumlar ve
Nasturiler ise daha az sayidadirlar. Nasturiler’in patrikhane merkezlerinden biri

Diyarbekir’dir.

Kitabi dinlere inanmayan ve giinesi kutsal sayan Semsiler’in Diyarbekir’deki
varhigi hakkinda bilgilerin ¢ogunu seyyahlardan &grenmekteyiz. Bu dine ait
ibadethanenin tabani yol genisletme c¢aligmalar1 sirasinda yok olmustur.
Inceledigimiz yiizyilda ise diger dinlere tabii gibi goriinerek inanglarini saklayip

yasamaya devam ettikleri diisiiniilmektedir.

Tarikatlar bashigiyla ele alinan ekollerin bolgenin dini goriintlisiinii nasil
degistirdigi irdelenmistir. Osmanli Devleti’nin bdlgeye hakim olmasindan sonra
tarikatlar bolgede daha etkin hale gelmislerdir. Naksibendiler diger tarikatlara gore
daha genis kitlelere ulasmustir. Ozellikle Safii Kiirtlerin tarikatlarla olan iliskileri s6z
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konusudur. Rufailik ve Kadirilik gibi tarikatlarin miintesipleri de eyalet sinirlarinda

sayica fazlaydi.

Akkoyunlular Do6neminde, Ibrahim Giilseni’nin liderliginde gelisen
Giilsenilik Tarikatinin tarihi Diyarbekir’de baslamistir. Ibrahim Giilseni hayati
boyunca ¢ok az siire burada kalmasina ragmen Giilsenilik sehirde etkin tarikatlardan
biri olmustur. Tarikatlar sehirde tasavvuf edebiyatinin gelismesine de biiyiik katkilar
saglamistir. Tekke ve zaviyelerle hem egitim vermis hem de zikirler diizenleyerek

alternatif ibadethaneler kurmuslardir.

Naksibendilik basta olmak {izere tarikatlarin Diyarbekir’de 6zgiirce hareket
ettigi ve ibadethane kurdugu goriilmektedir. Manevi degerler dlciitiinde kentin sosyal
dokusuna fayda saglamay1 amaclayan ve kendi fikirlerine taraftar toplamaya ¢alisan
bu yapilar igin en énemli kontrol mekanizmasi devletti. incelenen yiizyil dahil olmak
lizere giinlimiize kadar Diyarbekir’de birgok tarikat etkin sekilde faaliyetlerini

stirdiirmiistiir.

XVI. ylizy1l kentin ve eyaletin en iyi yilizyilh olmus kentin inan¢ yapisinin
renklendirmistir. Yiikselme devrinde yasanan refahtan paymi alan Diyarbekir XVII.
ve XVIIL. yilizyilda yasanan gerilemeden de payimna diiseni almistir. Hristiyanlik,
Musevilik ve diger inang gruplarinin niifuslar1 bu yilizyillarda zamanla diismeye

baslamistir.

Tekke ve zaviyelerin tarihsel gelisimine dair verdigimiz bilgilerle, incelenen
donem Diyarbekir’inde bu kurumlarin izledikleri politikayr anlatmaya ¢alistik.
XVIII. yiizyilda ¢alisir durumda olan tekkelerin hangi tarikatlara hizmet ettigi ve
zaman ic¢inde nasil el degistirdigine degindik. Ser’iyye sicillerinde buldugumuz
kayitlar1 isleyerek buralara yapilan atamalarla vakif yapilarimin aslinda nasil

calistigina degindik.

Tekke ve zaviyelerin sadece tarikatlarin ibadethaneleri olmadigini,
medreselerle egitim ve Ogretim faaliyetlerine katildiklarii gérmekteyiz. Boylece
donemin yiiksekogretim kurumlarinda tarikatlarin etkisinin oldugunu, dini vakiflarin

ve kurumlarin gatis1 altinda faaliyet gosterdiklerini sdyleyebilmekteyiz. Tekke ve
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zaviyelerin medrese olarak kullanilmasi nedeniyle Osmanli egitim sistemi, dinin
etkisinde kalmisti. Dolayisiyla egitim sistemi devletin gerilemeye bagsladigi bir

donemde istenilen teknik gelismelerin yakalanmasina katki saglayamamustir.

Incelenen ii¢c adet ser’iyye sicil defterinde dini gruplarin birbiriyle rahat
bicimde aligveris yaptigini, idari anlamda herhangi bir engelin olusturulmadigi
anlagilmaktadir. Kitabi dinlere inanan her birey esit muameleyle karsilik bulmus,
inang iligkilerde engel olusturmamistir. Ancak Semsilik gibi kitabl olmayan farkli
inan¢ gruplart zaman zaman engellenmis ve diger inan¢ gruplart igerisinde

sindirilmislerdir.

Zimmi tebaadan Hristiyanlara ait bir tarikatin oldugunu saptadik. Francesko
Tarikati denen ve Hristiyan mistiklerini Diyarbekir’de temsil eden bu grubun
varligint Gezgin Sestini’nin seyahatnamesinden 6grenmekteyiz. Tarikat Katolik

mezhebindendir ve sehirde kiigiik bir kiliseleri mevcuttur.

Diyarbekir’in Osmanli Devleti tarafindan fethedilmesiyle dini mimaride
nitelik ve nicelik artmigtir. Ancak Cumhuriyet dénemi sonrasi sehrin imarina yonelik
yapilan ¢aligmalarda Izzeddin Mescidi, Hamza Bey Mescidi, Pasa Camii vb. gibi
bir¢cok yapinin harap halde oldugu ya da yiktirilarak yerine farkli seylerin (diikkan,
arsa) yapildigi dikkat ¢ekmektedir. Baz1 mescitlerin ise Vakiflar Genel Miidurligi
tarafindan kisilere satildigi ve alanlarin yapilar1 eve doniistiirdiigii goriilmektedir.

Yapilarin biiyiik kismi giiniimiize ulagabilmistir.

Islamiyet’in Diyarbekir’e yerlesmesiyle birlikte baslayan yeni mimari anlayis
ayn1 zamanda Diyarbekir halkinin din ile giinliik hayati birlikte yasamaya ¢alistigini
gostermekle beraber, dini, hayatin merkezine koydugunu gosterir. Giiniimiizde bile
benzer bir anlayisla dini yapilarin insasina devam edilmektedir. Bu durum Islam
sonrasi gelisen mimari anlayistan kaynaklanmaktadir ve sadece Islamiyet’e has bir
durum degildir. Neredeyse her inan¢ grubu yasadiklari yerlerde sehirlerinin
merkezine bir ibadethane koyma zorunlulugu hissetmistir. Ulu Camii, Diyarbekir’de

bu mimari anlayisla hareket edildiginin kanitidir.
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Tarikatlar ve mezheplere 06zel yapilar olusturularak ibadet hiirriyeti
saglanmaya calisilmistir. Tekke ve zaviyelerde sadece belli dini ekollerin yayilmasi
amaclanmamis devletin destegiyle tasra hayatinin diizenlenmesi konusunda manevi
olgular kullamilmistir.  Safii Mezhebinin sadece ibadethane c¢esitliligi ve ritiiel
farklilig1 nedeniyle degil ilmi ve idari agidan da Diyarbekir’e miinhasir bir zenginlik
kazandirdigini s6ylemek gerek. Safii mezhebinin bolgede etkin olmasimin en 6nemli
nedeni ise Kiirt niifusunun c¢oklugu ve Kiirt beylerinin bolgede etkin olmasindan
kaynaklanmaktadir. Mezhebin miiftiisiinlin Hanefi miiftiisiiniin oldugu gibi hukuki
bir temsiliyeti de vardi. Medreselerde de mezhebin etkin oldugunu sdyleyebiliriz.
Safii camiileriyle i¢ ige olan birgok medrese bulunmaktadir. Dolayisiyla

Diyarbekir’de oldukea etkin olan Safiilik, medreselerde de 6n plandadir.

Dini unvan tasiyan kisilerin atamalarda sik sik ismi gegmektedir. XVIII.
ylizyilda cami, mescit ve medreselere Seyyid unvanli bir¢ok kisinin atandigi
gorilmektedir. Sadat-1 kiramdan yapilan bu atamalar, vazifelere dini bir goriinti
kazandirmustir. Inceledigimiz kayitlarin biilyiik kisminda bu unvani tasiyan kisilerin

gorevden ayrilmasi durumda yerlerine ogullarini gegirdigi goriilmektedir.
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