
ÖNSÖZ

“Âdâb” sözcü¤ü Osmanl› kültürünün anahtar kavramlar›ndan bi-
ridir. Gerçekten de “usûller, kanunlar kurallar, terbiye, yön-
tem, sayg›, s›ra, töre, erkân, intizam, inzibat, itaat, zabt-ü rabt,

...” gibi hükmedici anlamlar›n genifl bir spektrumuna sahip olmas› onu ge-
rek devlet örgütü ve gerekse toplum içinde her tür iliflkiyi kolayca tanzim
edebilen, yar› kutsal bir simge yapm›flt›. Bununla beraber temelde dinî ve si-
yasî biçimcili¤e dayanan, örne¤in tradisyonalizmi an›msatan, bir bask› sis-
temi de¤ildir. Âdâb denilen kavram kapsam›ndaki ögeler yüzy›llar içinde
do¤al evrim ile birlikte de¤iflmifller ya da terk edilmifllerdir. Nitekim günü-
müz Türkçesindeki “adap” art›k “töre, yol-yordam, yol-yöntem” anlamla-
r›ndan ibaret kalm›flt›r.1

Di¤er taraftan Osmanl› ülkesinde Tanzimat Ferman› ile yepyeni bir
“âdâb” uygulanaca¤› ilan edildi. Baflka bir deyiflle âdâb’›n ülkemizdeki yüz-
lerce y›ll›k do¤al evrimine böylece müdahele edilmifl oluyordu. Dolay›s›yla
incelememizin zaman boyutunu da kitab›m›za isim olarak seçti¤imiz
“Âdâb”›n resmen karakter de¤ifltirdi¤i Tanzimat Ferman› ile s›n›rlad›k.

Kitab›n kurgusunda hem önemli ayr›nt›lar ve hem de aralar›ndaki iliflki-
ler vurgulanarak yap›sal dokunun belirlenmesine çal›fl›ld›. Bu ba¤lamda ko-
nulara mümkün oldu¤unca al›fl›lm›fltan farkl› ufuk çizgilerinden bak›larak
(örne¤in Padiflah’›n tüzel kiflili¤inin ve yetkilerinin irdelenmesi, Osmanl› Sa-
nayisi, teknolojisi, deniz tafl›mac›l›¤›, zaman kavram›n›n ifl birimi olarak de-
¤erlendirilmesi... gibi) de¤iflik perspektifler içinde görüntülenmek istenmifl-
tir. Bu ba¤lamda örne¤in Saray, Ordu-yi Hümâyûn, Donanmâ-yi Hümâyûn
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gibi süre¤en konular zaman aç›s›ndan yeterince genifl periyodlar içinde in-
celenerek asl›nda de¤iflim süreçleri göreceli olarak k›salt›lm›fl, oysa “‹lmiye,
Seyfiye, Kalemiye” tarikleri, “Merkez ve Taflra” örgütlenmeleri, Mâliye ...gi-
bi temel sistemler ayr›nt›l› olarak büyüteç alt›na al›nm›flt›r.

Bu arada anlat›m› tekil olaylar ve kiflilerden ba¤›ms›z k›lmak için gerekli
yerlerde kronografi ve aç›klamalar dipnot olarak verilmifltir.

Di¤er taraftan Osmanl› dünya görüflünü ve varolufl mant›¤›n› yans›tacak
ya da en az›ndan ona ayk›r› olmayacak bir üslup kullan›lm›flt›r. Örne¤in
“kapudan pafla” yerine “oramiral” gibi özdefl ya da eflde¤erli ça¤dafl karfl›-
l›klar aranmam›fl, dipnotlarda aç›klamalar yap›larak döneminde kullan›lan
terimler özgün halleriyle b›rak›lm›fllard›r.

Kitab›n içeri¤i “Devlet-Ordu ve Donanma-Kurumlar-Toplum-Kültür-
Ekonomi” bafll›klar› alt›nda 6 ana bölüm halinde düzenlenmifltir.

Birinci Bölüm’de önce ”Padiflah, Hânedan ve Saray” incelenmifltir. Pa-
diflah’›n tüzel kiflili¤inin oluflum sürecinin “olmazsa olmaz” unsurlar›, ka-
muoyunda s›n›rs›z say›lan (veya san›lan) görev ve yetkilerinin yak›n çev-
resi ve toplum taraf›ndan yönlendirilmesi ve denetlenmesi; Saray ve Saray
hayat›n›n Hanedan’a, flehzâdelere, içinde yaflayanlara (Saray halk›), hükü-
met ve devlet ricâli’ne (Birûn halk›) dair özellikler, Padiflah’›n gündelik ya-
flay›fl›, Enderûn halk› ve Harem-i Hümâyun, valide sultanlar, padiflah ka-
d›nlar›” gibi genellikle okuyucunun serbest hayal gücüne b›rak›lan konu-
lar irdelenmifltir.

Devam›nda gelen “Yasama”da örfî ve fler’î Osmanl› Hukuku’nun nitelik-
leri; “Yürütme”de sadrazamdan itibaren vezirler ve devletin hiyerarflik gü-
cünü oluflturan “Üç Tarik”in mensuplar›yla Merkez ve Taflra örgütlenmele-
ri; “Yarg›” da sistemle birlikte (genelde pek ilgilenilmeyen) “‹nfaz” konula-
r› ele al›nm›flt›r.

‹kinci Bölüm “Ordu ve Donanma”ya ayr›lm›flt›r. Burada Kap›kulu
Ocaklar› incelenirken Yeniçeri Kanunnâmesi ile birlikte “Ocak Töresi” de
ihmal edilmemifl, “Kazan, Kara Sand›k” gibi sosyal kavramlara da yer ve-
rilmifltir. Ordu-yi Hümâyun “Acemi O¤lanlar, Teknik S›n›flar, Destek S›-
n›flar, Orducu Esnaf›, Eyâlet Askeri” bafll›klar› alt›nda bütünüyle tan›t›l-
mak istenmifltir.

Yine bu bölümde Donanmâ-yi Hümâyun ile birlikte onun ayr›lmaz bir
rüknü olan Tersâne-i Âmire de incelenmifltir. Di¤er taraftan askerî termino-
lojinin, hatta konuflma dilimize bile girmifl “Bahriye askeri, Kalyoncu Kullu-
¤u, Korsanlar, Azablar, Aylakç›lar” gibi ögeleri de kendi kategorileri içinde
ele al›nm›flt›r.
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“Kurumlar”a ayr›lan Üçüncü Bölüm’de önce ülkedeki ö¤retim kurumla-
r› “Yayg›n Ö¤renim” ve “Düzenli Ö¤retim” olarak s›n›fland›r›lm›fl, deva-
m›nda “Ulafl›m ve Haberleflme”de “askerî yollar, kervan yollar›, menzilha-
ne teflkilat›, stratejik ve lojistik ulafl›, yönetsel ulafl›m, derbent teflkilat› ve ko-
naklama tesisleri gibi kara yollar› ile nehir ve deniz yollar›n›n iflleyifl ve kul-
lan›m yöntemleri, daha sonra da Osmanl› toplumunun en köklü kurumlar›
Vak›flar ve Loncalar ele al›nm›flt›r.

Osmanl› Toplumu’na ayr›lan Dördüncü Bölüm’de “Nüfus konusu” önce
‹skân (Yerlefltirme) siyaseti ba¤lam›nda bireysel ve genel göçler, tehcir hare-
ketleri; yerleflik nüfus gibi ay›r›mlar› ile al›nm›fl, devam›nda “fiehirleflme”
bafll›¤›yla konum, yerleflim, flehircilik, belediyecilik ve flehir asayifli anlat›l-
m›flt›r.

Bu ba¤lamda “Halk” konusu, bir yandan “millet kavram›” olarak ve di-
¤er taraftan “berâyâ-reâyâ” ay›r›m› yap›larak ele al›nm›fl, “Soyluluk” ve
“Kölelik” kavramlar› gibi toplumsal statüler ise özgün konular olarak ayr›-
ca incelenmifltir.

“fiehir Hayat›” bafll›¤› alt›nda “çocuk haklar›, falaka, külhanbeyiler, di-
lenciler, mühür kullan›m›, halk e¤lenceleri, halk takvimleri, hayvan ve çev-
re sevgisi” gibi çok çeflitli ilginç ayr›nt›lar öne ç›kar›lm›fl, “Tören ve fienlik-
ler” bafll›kl› son k›s›m da toplum yaflay›fl›n›n coflkulu anlar› olan alaylar, dü-
¤ünler, dinî ve geleneksel törenler ve Padiflah flenlikleri, halk etkinlikleri ele
al›nm›flt›r. Bu arada örne¤in yeniçerilerin savafl esiri arkadafllar›na fidye
toplamak için “Dü¤ün” ad›yla yapt›klar› flenliklere ya da Evliyâ Çelebi’nin
ilginç anlat›mlar›na da yer verilmifltir.

“Kültür” bafll›kl› Beflinci Bölüm’de, “‹lmiye ö¤retisi, Tarikat ö¤retisi, Ahî-
lik ö¤retisi ve Halk anlay›fl›; Divan, Tekke ve Halk Edebiyatlar›; Divan, Meh-
ter, Tasavvuf, Cami ve Halk musikileri; Ebrû, Tezhip, minyatür ve Hat sa-
natlar›; Mimarl›k ile di¤er sanatlar ve yine bi ba¤lamda Bat› ile kültürel ilifl-
kiler incelenmifltir.

“Mâliye, Sanayi ve Ticaret” konular›n›n irdelendi¤i “Ekonomi” bafll›kl›
Alt›nc› Bölüm’de önce Osmanl› ülkesinde “Zaman” kavram›n›n ekonomik
ifl birimi olarak kullan›m›na de¤inilmifltir.

Devam›nda Mâliye ile ilgili olarak örne¤in “Hazine gelir ve giderleri, ver-
gi kaynaklar›, araz› tahrirleri, devalüasyon, enflasyon, kalpazanl›k, savafl
y›llar›, müsadere” gibi temel konular üzerinde durulmufltur.

Osmanl› Sanayisi de öteden beri “A¤›r Sanayi” ve “El tezgahlar›” biçi-
minde klasikleflmifl ay›r›mlarla de¤il, “emek, sermaye, örgütlenme, de¤er
üretme” gibi ça¤dafl ekonomik kriterlere göre “ham madde, mamul madde
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ve hizmet” üreten üç ayr› özgün sanayi sektörü biçiminde s›n›fland›r›lm›fl-
t›r. Osmanl› Teknolojisi de yine bu ba¤lamda ba¤›ms›z bir alt bafll›k olarak
irdelenmifltir.

“Ticaret” bafll›kl› bölümde ise Osmanl› deniz tafl›mac›l›¤› ve kapitülas-
yonlar›n Osmanl› Devleti’nin siyasî ömrü üzerindeki etkileri vurgulanmaya
çal›fl›lm›flt›r.

Çok genifl bir spektrumu görece k›s›tl› bir hacime s›k›flt›ran bu çal›flmay›
hata ve sevaplar›yla okuyucular›n hoflgörüsüne sunuyorum.

Erol Özbilgen
Teflvikiye, Eylül 2002
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G‹R‹fi

Milâdî On üçüncü yüzy›l›n ortalar›ndan itibaren Anadolu giderek
artan biçimde Mo¤ol hâkimiyetine girme¤e bafllam›flt›. Yüzy›l›n
sonlar›na gelindi¤inde Anadolu Selçuklu Devleti tarih sahnesin-

den silinmifl ve Selçuklular›n Bizans s›n›r›ndaki Türkmen uçbeyleri de bi-
çimsel olarak Mo¤ol ‹lhanl› ‹mparatorlu¤u’na ba¤lanmakla beraber asl›nda
ba¤›ms›z çok say›da beylikler kurmufllard›. On dördüncü yüzy›l bafl›nda bu
Türkmen beylikleri içinde en küçü¤ü Eskiflehir-Sakarya-Sö¤üt havâlisinde-
ki “Osmanl› Beyli¤i” idi. 

Karamano¤ullar›, Germiyano¤ullar›, Candaro¤ullar› gibi güçlü olanlar
dururken Eflrefo¤ullar›, Hamido¤ullar›, Mentefleo¤ullar›, Ayd›no¤ullar›, Sa-
ruhano¤ullar›, Karasi Beyli¤i, Pervâneo¤ullar›, Sahibo¤ullar›, ‹nanço¤ullar›
beyliklerinin tümünü Osmanl› Beyli¤i’nin kendi egemenli¤i alt›na alabilme-
si asl›nda onun gelece¤i hakk›nda sa¤lam ipuçlar› vermifl oluyordu.

Selçuklu Sultan› II. Mesud, Osman Bey’e “tu¤, alem, k›l›ç ve gümüfl ta-
k›ml› at ve berat” göndererek Sö¤üt ile Eskiflehir’in bulundu¤u bölgeyi ken-
disine verdi. Osman Bey bu berat› gereken törenle okuttu. Art›k bir uç bey-
li¤i kurulmufl oluyordu.

Sonraki on y›l içinde Anadolu’yu yak›p y›kan ve a¤›r vergiler koyan Mo-
¤ollar’›n önünden kaçanlarla, onlara ba¤lanmak istemeyen Türkmen boy ve
uluslar› da beyleriyle beraber Osman Bey’e ba¤land›lar. Herkes O¤uz Han
töresine göre yap›lan bir törenle birer birer Osman Bey’in önünde diz çöke-
rek onun verdi¤i k›m›z› içtiler ve sadakat yemini ettiler. Kay› boyu bu yeni
kat›lmalarla iyice büyüdü. 1299 y›l›nda Osman Bey ba¤›ms›zl›¤›n› ilân ede-
rek fiilen ve hukuken Osmanl› Devleti’ni kurdu.



Alt› yüzy›l sürecek olan Osmanl› kültürünün de mayas› böylece bir yan-
dan fleriat’a, di¤er yandan örfe uygun törenlerle at›lm›fl oluyordu. Daha son-
ra fleriat’›n zarf› içinde tutulan örf’e dayanan bu anlay›fl devletin düzenini
sa¤layacak, toplumun kültürünü yönlendirecek ve hukuk sisteminin de esa-
s›n› meydana getirecekti.

Bu devlet fermanlarda, hükümlerde di¤er resmi belgelerde ve halk aras›n-
da ya kurucusuna izafeten “Devlet-i Âl-i Osman” (“Devlet-i Âliyye-i Osmâni-
ye”,) ya da bizzat tüzel kiflili¤inin yüceltilmesini amac›n› yans›tan “Devlet-i
Âliyye” veya “Devlet-i Ebed Müddet” (Devlet-i Ebed) gibi isimlerle an›lm›flt›r. 

Bununla beraber devletin ad› ça¤dafl› Avrupa haritalar›nda ve kitaplar›n-
da “Empire Ottomane” olarak gözükür.1 Oysa Bat› dillerinde ünvan› “impa-
rator” olan bir hükümdar›n hükümranl›k sahas›n› tan›mlamak için kullan›-
lan2 “‹mparatorluk” bizim dilimize has bir terim de¤ildir. Bat›’l›lar›n Os-
manl› Devleti’ne “‹mparatorluk” ünvân› vermesi asl›nda üç k›t’aya yay›lm›fl
topraklar›n›n olmas› yan›nda, bu kadar genifl hükümranl›k sahalar›n› mer-
kezî otoriteye ba¤lamas›ndaki baflar›s›ndan dolay›d›r.3

Ancak her ne kadar Bat› kaynaklar›nda Osmanl› Devleti, “‹mparatorluk”
olarak an›lm›fl ise de, onun koloniyal devlet anlam›nda bir hükümranl›k ol-
mad›¤›n› belirtmek gerekir. Tam aksine Osmanl› Devleti’nin eski eyâletleri
olan Cezâyir, Tunus, M›s›r, Trablusgarp gibi ‹slam ülkeleri Fransa, ‹ngiltere
ve ‹talya gibi gerçek anlamda “sömürgeci emperyalist” devletlerin boyun-
duru¤una girmemek için sonuçta teknolojiye karfl› yenilgileriyle sonuçlan-
m›fl savafllar vermifllerdir.

Osmanl› Devleti’ni “‹mparatorluk” olarak isimlendirmek, “devlet” kav-
ram›n› kutsal bir nitelikte alg›layan ve yüzy›llar boyu Bat› kültürü ile hemen
her konuda z›tlaflm›fl “Adâb-› Osmâniye”ye yak›flmaz. Gerçekten de Os-
manl›lar’›n “Devlet-i Âliye (Yüce Devlet)” ya da “Devlet-i Ebed Müddet”
ideali, Avrupa devletlerinin dünyan›n her taraf›nda kurma¤a çal›flt›klar›
“satelit sömürgeler birli¤i” türünde genifllemelerinden farkl›d›r. Osmanl›
hâkimiyetinde kalm›fl bölgelerde evrensel ad›yla “Pax Ottomana” olarak bi-
linen süreçte (klasik sömürgecilik olgusunun aksine) assimilasyon yoluna
gidilmemifl, halklar›n etnik ve kültürel kimliklerine dokunulmam›flt›r.

1. Di¤er taraftan padiflah için imparator terimi yerine “grand Turc” gibi özel deyimler de kullan›l-
m›flt›r.

2 . Son iki yüzy›l boyu, ‹ngiltere, Fransa, Portekiz, ‹spanya, Hollanda, ‹talya, Almanya k›sacas› he-
men bütün Bat›l› ülkelerin sömürgeci yay›lmalar› s›ras›nda anlam genifllemesiyle bu ba¤lamda
“‹ngiliz ‹mparatorlu¤u”, “Frans›z Koloniyal ‹mparatorlu¤u” gibi “bir merkezi otoriteye ba¤l›
devletlerin ve ülkelerin bütünü” anlam›n› da alm›flt›r.

3. Robert, s. 747
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Osmanl› devletinin Rumeli’deki fütûhat›n› “i’lâ-yi Kelime’t-ullah” gayre-
ti, Anadolu’dan Afrika’ya do¤ru genifllemesini de ortak bir temel kültürde
bulunan “‹slâm ülkelerini tek bayrak alt›nda birlefltirmek” biçiminde yo-
rumlayabiliriz. Nitekim Yavuz Sultan Selim’in Hilâfeti ‹stanbul’a getirme-
siyle de, ‹slâm ülkelerinin Osmanl› bayra¤› alt›nda birlefltirilmesine milletle-
raras› hukuk aç›s›ndan âdeta do¤al bir statü haz›rlanm›fl olmaktad›r.
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