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ÖZET 

 

Bu çalıĢma, 16. yüzyılın baĢlarından 20. yüzyılın baĢlarına kadar, 

Kastamonu’da, Nasrullah Kadı ve camii etrafındaki kentsel durumunu, geliĢimini ve 

Nasrullah Kadı’nın imar faaliyetlerinin Ģehir tarihi açısından katkılarını gözlemlemek 

amacıyla yapılmıĢtır. 

Kentin fiziksel geliĢim ve değiĢiminde Nasrullah Kadı’nın hayır ve îmar 

faaliyetlerinin büyük rolü olmuĢtur. Bunun yanında burada daha sonra yapılmıĢ olan 

ilmi ve dini faaliyetler ve bunları ayakta tutan vakıfların kurulmuĢ olması 

Kastamonu’nun geliĢimine büyük katkı sağlamıĢtır. Kentle bütünleĢen Nasrullah Camii, 

etrafında 16. yüzyılın baĢlarından itibaren kurulmuĢ olan medrese, han, hamam ve 

dükkânlarla beĢ asır boyunca kentin merkezi olmuĢ ve Kastamonu’nun sembolü haline 

gelmiĢtir. Ayrıca beĢ asır boyunca Kastamonu’nun merkezi durumunda olan Nasrullah 

Kadı Camii’nin adı yapılan faaliyetler ve Mehmet Akif’in Nasrullah Kürsüsü’nden 

yapmıĢ olduğu vaâzla tüm Türkiye’ye duyurulmuĢtur. 

Üç ana bölümden oluĢan bu çalıĢma sırasında Hurûfat Defterleri’nden, 

BaĢbakanlık Osmanlı ArĢivi’ndeki çeĢitli tasniflerden, Kastamonu ġer‘iye Sicillerinden, 

Tahrir Defterleri’nden, özel arĢivlerden ve dönemle ilgili yayınlanmıĢ diğer 

kaynaklardan faydalanılmıĢtır. 

 

 

Anahtar Kelimeler: Kastamonu, Nasrullah, Kent. 
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ABSTRACT 

 

This study was done in order to analyze the urban case of Nasrullah Kadi 

Mosque in Kastamonu province and examine Nasrullah Kadi’s public works in terms of 

city’s history from the beginning of the 16th century to the beginning of the 20th 

century.    

The charitable activities and public works of Nasrullah Kadi played an important 

role in physical development and change of the city. Besides, scientific and religious 

activies which were carried out here and the establishment of the waqfs supporting these 

acttivities made a significiant contribution to the development of Kastamonu province. 

Nasrullah Mosque integrating with the city during five centuries became the centre of 

the city with madrasas, khans, hammams, and shops that were founded from the 

beginning of the 16th century and became the symbol of Kastamonu province. The 

fame of Nasrullah Kadi Mosque spread all over Turkey through the activities 

undertaken on behalf of Nasrullah Kadi Mosque and Mehmet Akif’s preaching at the 

Nasrullah Chair.   

During this study including three major chapters, Hurûfat Defters, various 

classifications at Prime Ministry Ottoman Archives, ġer’iye Sicils of Kastamonu 

Province, Tahrir Defters, special archives and the other sources published regarding the 

period were made use.   

Key Words: Kastamonu Province, Nasrullah, City.  
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ÖNSÖZ 

 

 Büyük bir coğrafyaya hâkim olan Osmanlı Ġmparatorluğu bu geniĢ 

coğrafyada yaĢayan çeĢitli milletleri bünyesinde uzun yıllar bir arada tutmuĢtur. Bunun 

temel nedeni, ilim, kültür, eğitim ve sosyal alanda yapmıĢ olduğu hizmetlere borçludur. 

Ġmparatorluğun son dönemlerine kadar devam ettirdiği bu hizmet politikasıyla, 

yönetiminde bulunan en küçük birime kadar her bölgeyi, cami, mescit, han, hamam, 

külliye çeĢme gibi sosyal tesisilerle; mektep, medrese, zaviye, tekke gibi eğitim 

kurumları ile donatmıĢtır. 

 Günümüzde yerel tarih çalıĢmalarına ilgi oldukça artmıĢtır. Bu çerçevede 

Kastamonu’nun tarihinde önemli bir yer tutan 16. yüzyıldan itibaren adeta Ģehrin tarihi 

ile özdeĢleĢen Nasrulah Kadı ve onun hayratı ile yapılan hizmetlerin Kastamonu kent 

tarihindeki önemini ve yerini ortaya koymak amacıyla bir çalıĢma yapma arzusu, bu 

yüksek lisans tezinin hazırlanmasına ilham kaynağı olmuĢtur. Böylece Nasrullah Kadı 

ve imar faaliyetlerini merkeze alarak 16. yüzyıldan 20. yüzyıla kadar uzanan zaman 

diliminde Kastamonu’nun tarihinin bir kesiti arĢiv belgeleri ve yerel anlatıların 

katkısıyla ele alınmıĢ ve incelenmiĢtir. 

 Bu çalıĢmada, Kastamonu’nun 16. yüzyıldan 20. yüzyıla kadar olan dönemi 

içersinde Nasrullah Kadı’nın imar faaliyetleri ve bu faaliyetlerin Ģehrin fizksel, kültürel, 

ekonomik ve eğitim açısından katkıları incelenerek, Nasrullah Kadı Camii etrafında beĢ 

asır boyunca kurulmuĢ olan medreseler, Nasrullah Kadı Camii için kurulan vakıflar, 

camideki vazife sahipleri, aldıkları ücretler ayrı ayrı incelenmiĢtir. Ayrıca Nasrullah 

Kadı’nın imar faaliyetlerinden yola çıkarak camisinin ve çevresinin Ģenlendirilmesi ve 

Kastamonu kent tarihine katkısı ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır. 

 Bu çalıĢma, giriĢ kısmı dıĢında üç ana bölümden oluĢmaktadır. Birinci 

bölümde Kastamonu’nun Coğrafi Konumu ve Tarihine Genal Bir BakıĢ; ikinci bölümde 

Nasrullah Kadı, Ailesi ve Ġmar Faaliyetleri; üçüncü bölümde de Nasrullah Kadı 

Vakıfları ve Vakıf Görevlileri ele alınmıĢtır. ÇalıĢmada konu ile ilgili BaĢbakanlık 

Osmanlı ArĢivi’nde, Tapu Kadastro Genel Müdürlüğü ArĢivi’nde, Vakıflar Genel 

Müdürlüğü ArĢivi’nde ve Kastamonu ġer‘iye Sicilleri’nde yer alan arĢiv belgelerinin 

yanı sıra, Kastamonu ile ilgili basılı eserlerden ve makalelerden yararlanılmıĢtır. 
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GĠRĠġ 

 

 

 1. ÇalıĢmanın Konusu 

 

 

 Bu çalıĢma, Kastamonu‟nun 16. yüzyılın baĢlarından 20. yüzyılın baĢlarına 

kadar Nasrullah Kadı ve Camii etrafındaki kentsel durumunu ve geliĢimini genel olarak 

gözlemlemek amacıyla yapılmıĢtır. 

 Bu çalıĢmada, Nasrullah Kadı Camii‟nin kent tarihi üzerindeki etkileri, 

Kastamonu‟nun çarĢı merkezi durumuna gelen Nasrullah Camii ve etrafı, genel hatları 

ile beĢ asırlık süreci, fiziksel geliĢimi ve meydan olgusu incelenmeye çalıĢılmıĢtır. 

Nasrullah Kadı Camii merkezli Ģehrin fiziksel geliĢimini ve değiĢimini incelerken de 

Kastamonu ġehri‟nin ekonomik açıdan yüzyıllar içerisindeki değiĢkenlikleri kısmen de 

olsa ele alınmıĢtır. 

 Kastamonu Anadolu Selçuklu Devleti‟nden bu tarafa Çobanoğulları, 

Candaroğulları ve Osmanlılar döneminde en önemli merkezlerden biri olmuĢtur. 

 Ġlk Türk yerleĢim bölgelerinden olan Kastamonu‟nun tarih öncesi dönemlerden 

günümüze kadar olan tarihi sürecini genel hatları ile inceleyerek, Kastamonu‟nun 1461 

yılında Osmanlı‟ya ilhakından sonra yapılmıĢ olan ilk mimari ve dini eser olan 

Nasrullah Kadı Camii merkeze alınarak beĢ asırlık Kastamonu kent tarihindeki önemi 

ortaya konulmuĢtur.. Ayrıca bu konunun seçilmiĢ olmasının bir baĢka nedeni de beĢ asır 

boyunca Kastamonu‟nun ilmî, iktisadi, kültürel, dinî merkezi olan Nasrullah Kadı 

Camii ve etrafı, halen Kastamonu için merkez konumunda olmasıdır. 

 

 2. ÇalıĢmanın Sınırları 

 

 Yapılan bu çalıĢma, 16. yüzyıl baĢlarından 20. yüzyılın baĢlarına kadar 

Nasrullah Kadı Camii etrafında Ģekillenen kent merkezinin genel olarak fiziksel geliĢim 

ve değiĢimini gözler önüne sermek için yapılmıĢtır. 

 Ayrıca bu çalıĢmada 17. yüzyılın sonundan 19. yüzyılın baĢlarında kadar 

Nasrullah Kadı Camii‟nde görev yapan görevlilerin isimlerinden yaptıkları isimlere, 

aldıkları ücretlere bu ücretlerde yaĢanan değiĢiklikler incelenmiĢtir. Nasrullah Kadı‟nın 

Kastamonu merkezinde ve köylerinde yapmıĢ olduğu imar faaliyetleri, vakıfları, hayır 

eserleri, Nasrullah Kadı Camii etrafında beĢ asır boyunca kurulmuĢ olan medreseler 
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incelenmiĢ ve Kastamonu kent tarihindeki etkisi ve Ģehrin fiziksel geliĢimine katkısı 

gözler önüne serilmiĢtir. 

 

 3. ÇalıĢmada Kullanılan Kaynaklar 

 

 Orijinal ve güvenilir olma özelliği taĢıdığından dolayı yapılan bu çalıĢmada arĢiv 

kaynakları olabildiğince kullanılmaya çalıĢılmıĢtır. Bunun yanında gözleme dayalı 

çalıĢmalar da önemli kaynak niteliğindedir. Bundan dolayı konuyla ilgili çeĢitli bilgiler 

vermiĢ olan yerel araĢtırmacıların eserlerinden de faydalanılmıĢtır. ġehir tarihi 

araĢtırmalarında dönem ve konuyla ilgili bölgede elde edilen kaynaklarda önem 

arzetmektedir. Bunun yanında bölgede yaĢayıp gezip görerek Ģahit olanların ve 

rivayetleri kaleme alıp aktaranların da çok önemli bir yere sahip olduğu bir gerçektir. 

Birinci el kaynak olarak kabul edilen arĢiv belgeleri aĢağıda incelenecektir. 

 

 3.1. ArĢiv Belgeleri 

 

 Bir toplumun hafızası olan arĢivler, içerdiği bilgiler açısından en önemli 

kaynakların baĢında gelir. Osmanlı Devleti bu bilinçle hareket ettiğinden dolayı hakim 

olduğu yerler hakkında düzenli olarak kayıtlar tutmuĢ ve çok zengin bir arĢiv 

oluĢturmuĢtur. 

 Yaptığımız bu çalıĢmada olabildiği kadar arĢiv kaynaklarından faydalanmaya 

çalıĢtık. Kullandığımız arĢiv kaynakları içersinde Vakıflar Genel Müdürlüğü ArĢivi‟nde 

bulunan Kastamonu Hurûfat Defterleri, BaĢbakanlık Osmanlı ArĢivi‟nde bulunan farklı 

tasniflerde yapılmıĢ olan belgeler ve Tahrir defterleri Milli Kütüphane‟de bulunan 

Kastamonu ġer„iye Sicilleri, Ankara Tapu Kadastro Genel Müdürlüğü ArĢivi‟nde 

bulunan Tahrir Defterleri, Kastamonu Vilayet Salnameleri ve Kastamonu merkez ve 

civarında bulunan vakfiyeler ve çeĢitli Osmanlıca belgeler yer almaktadır. 

 

 3.1.1. Hurûfat Defterleri 

 

 Vakıflar Genel Müdürlüğü‟nde bulunan bu defterler, adından da anlaĢılacağı 

üzere Arap alfabesine göre sıralanmıĢ, kazalar ile ilgili tutulmuĢ kayıtlardır ve genel 
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olarak atamalar ile ilgili bilgi vermektedir. Bu defterler 1691 yılı ile 1839 yılları 

arasında tutulmuĢtur
1
. 

 Osmanlı TaĢra teĢkilatında görev alan kamu görevlileri hakkında önemli bilgiler 

veren hurûfat defterleri ayrıca vakıflar ve bu vakıflarda görev yapan kiĢilerin görevleri 

ve aldıkları ücretler hakkında da net bilgiler sunmaktadır. Bunun yanında görevliler ile 

ilgili yapılan yazıĢmalarla ilgili bilgiler de vermektedir. 

 Vakıflara yapılan atamalar ve o göreve iliĢkin bilgiler yanında neden ve nasıl 

yapıldığı ve aldıkları ücretler hakkında bilgi veren hurûfat defterleri bizlere iktisadi tarih 

ve görevlerin belirtilmesi ile de sosyal tarih açısından değerli bilgiler verme özelliğine 

sahiptir. 

 Kastamonu ile ilgili faydalandığımız hurûfat kaynakları genel olarak 18. yüzyılı 

kapsamaktadır. Nasrullah Kadı Camii ile ilgili kayıtlara bakılarak Kastamonu kamu 

görevlileri hakkında genel bir kanı oluĢturulmaya çalıĢılmıĢtır. 

 Kastamonu Hurûfat Defterleri içerisinde 551, 552, 553, 1106, 1107, 1108, 1114 

1091 nolu hurûfat defterlerinden ve 1962 nolu vakfiye defterinden faydalanılmıĢtır. 

 

 3.1.2. BaĢbakanlık Osmanlı ArĢivi’ndeki Belgeler 

 

 En zengin arĢiv malzemesi, BaĢbakanlık Devlet ArĢivleri Genel Müdürlüğü 

Osmanlı ArĢivi Daire BaĢkanlığı‟ndadır. Osmanlı Devleti‟nden intikal eden çok değerli 

arĢiv malzemesini bünyesinde barındıran BaĢbakanlık Osmanlı ArĢivi Osmanlı 

Devleti‟nin merkez teĢkilatı kuruluĢlarından olan Divan-ı Hümayûn, Bâb-ı Asâfi (Bâb-ı 

Âli), Bâb-ı Defteri ve bunların çeĢitli bölümlerine ait sicil defter ve vesikaları ihtiva 

eder. Burada bulunan belgelerin bir kısmı tasnif edilerek elektronik ortama aktarılmıĢ 

büyük bir kısmı da elektronik ortama aktarılmayı beklemektedir. 

ÇalıĢma kapsamında kullandığımız tasnifler ise Ģunlardır. Vakıflar ile ilgili 

belgelerin kronolojik sıraya sokulmadan yer alan tasnif Cevdet Evkaf tasnifidir.  Bu 

tasnifdeki 11262, 16204, 30269 nolu, eğitimle ilgili belgelerin kronolojik sıra olmadan 

yer alan belgelerin olduğu Cevdet Maarif tasnifinden ise 5283 nolu tasnifden, Ġrade-i 

Meclisi Valâ (Ġ. MVL.) 13544, Ali Emiri tasnifindeki 1438 nolu, Ġrade-i Dahiliye 

(Ġ.DH.) ile ilgili tasnifdeki 19466 ve 49234 nolu tasnifler ve A.MKT. MHM. 

                                                 
 
1
 Tuncer Baykara, Osmanlı TaĢra TeĢkilatı‟nda XVIII. Yüzyılda Görev ve Görevliler (Anadolu), Ankara 

1990, s.4. 
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Tasnifindeki 93 ve 50 nolu belgeler kullanılmıĢtır. Tapu tasnifi içersinde yer alan 

defterler içersinden de 438 ve 456 nolu defterlerden faydalanılmıĢtır. 

 

 3.1.3. ġer‘iye Sicilleri 

 

 Osmanlı Devleti‟nin hüküm sürdüğü coğrafyanın sosyal, kültürel, ekonomik, 

hukuki, siyasi, dini ve demografik açıdan aydınlatılması için Ģer„iye sicillerinin önemi 

büyüktür. Osmanlı idari teĢkilatına göre kazalarda görev yapan kadılar tarafından 

tutulan Ģer„iye sicilleri içersinde dava zabıtları, tereke, vesayet, evlenme-boĢanma, 

taksim…gibi hukûki içerikli kayıtlar; narh ve esnaf teftiĢi gibi ekonomik içerikli 

konular; vali, kadı, müderris, imam…gibi görevlilerin atama-azilleri ve vakfiyeler gibi 

idari içerikli kayıtlar tutulurdu. Devlet merkezinden gelen fermanlar, emirler ve tebliğler 

kadı tarafından tetkik olunup doğru oldukları tespit edildikten sonra özetleri ya da 

sûretleri bu defterlere kaydedilirdi
2
. 

 Ankara‟da Milli Kütüphanede bulunan Kastamonu ġer„iye Sicillerinin adedi 

79‟dur. 4/414, 5/415, 12/422, 28/438, 29/439, 32/442, 33/443, 37/447, 41/451, 47/457, 

53/463, 63/473 nolu Ģer„iye sicil defterlerinden istifade edilmiĢtir. 

 

 3.1.4.  Tapu Kadastro Genel Müdürlüğü ArĢivi’ndeki Defterler 

  

 Ankara‟da Tapu-Kadastro Genel Müdürlüğü Tapu ArĢiv Daire BaĢkanlığı 

bünyesinde bulunan arĢiv içersinde Tapu Tahrir (Kuyûd-ı Kadîme) Defterleri, Milli 

sınırlarımız dahili ve harici olarak ikiye ayrılmıĢ olan Zabıt Kayıt Defterleri, Tapu 

Senetleri, Ġpotek Belgeleri, Tapu Kütükleri, Hasılat Kayıtları, Mahzen Defterleri, Köy 

Sınır Kayıtları olarak sınıflanmıĢ defter ve diğer kayıtlardan oluĢan zengin bir kaynağa 

sahiptir.  

 Bu çalıĢmada konumuzla ilgili olarak Tapu Tahrir Defterlerinden 

faydalanılmıĢtır. Osmanlı Devleti‟nin 15. ve 19. yüzyıllar arasında vergilendirme 

amacıyla tuttuğu, içersinde toprak ve bu topraklar ile bu toprakları kullanan kiĢiler 

hakkında bilgiler veren bu defterler Mufassal, Ġcmal, Evkaf, Derdest, Cebe, Ruznamçe, 

Kal‟a ve Mustahfazat, Vakf-ı cedid, Anadolu ve Rumeli Yoklama Defterleri olmak 

                                                 
 
2
 M. Zeki Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, .III Ġstanbul 1993, s.342. 
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üzere 9 farklı tür defterden oluĢmaktadır. Bu defterler içersinde yeni numaraları ile 143, 

554 nolu defterlerden faydalanılmıĢtır. 

 

 3.2. Kronikler 

 

 Olayların tarih sırasına göre birbiri ardınca yazıldığı tarih anlamına gelen 

Fransızca kökenli “kronik” kelimesinin Türkçe karĢılığı “vakayinâme” dir. Türk tarihne 

dair önemli bilgiler ihtiva eden kronikler içersinde kullandığımız eserler Ģunlardır;  

Hoca Sadettin Efendi‟nin Tâcü‟t-Tevarih, Ġbn-i Kemal‟in Tevârih-i Âli Osman, 

adlı eserleridir. 

 

 3.3. Seyahatnâmeler 

 

 Gezip görülen yerler hakkında elde edilen izlenimlerin anlatıldığı eserlere 

seyehatname denir. Önemli bilgiler sunan seyehatnameler içersinde Ġbn Batuta‟nın 

Seyahatnâmesinden ve Evliya Çelebi‟nin Seyahatnâmesinden faydalanılmıĢtır. 

 

 3.4. Salnâmeler 

 

 Salnâme, bir senelik hadiseleri göstermek üzere hazırlanan eserler hakkında 

kullanılan bir tabirdir. Sene demek olan “sâl” ile mektup, kitap manasına gelen “name” 

den meydana gelir. Devlet tarafından çıkarıldıkları için resmi sayılırlar. Salnameler, 

devlet kurumlarında görev yapan kiĢiler ile o bölge hakkında bilgiler içerir. Osmanlı‟da 

ilk resmi salnâme 1263/1847 tarihlidir
3
.  

 Yıllık olarak çıkan salnameler içersinde bulunan bilgiler de fazla değiĢiklik 

yoktur. Ufak farklılıklarla birbirinin benzeri niteliğinde olan resmi kaynaklardır. 

 Kastamonu ile ilgili ilk vilayet salnamesi 1286/1869, son salname ise 1321/1903 

tarihlidir. ÇalıĢmamızla ilgili olarak 1286/1869 ve 1293/1876 tarihli salnameler 

kullanılmıĢtır. 

  

 

                                                 
 
3
 Pakalın, aynı eser, III, s.106-106. 



 6 

BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

  

 KASTAMONU’NUN COĞRAFĠ KONUMU VE TARĠHĠNE GENEL 

BĠR BAKIġ  

 

 

1. Coğrafi Konumu 

 

 Kastamonu, Türkiye‟nin Batı Karadeniz bölümünde yer almakta, kuzeyde 

Karadeniz, batısında Zonguldak, güneyinde Çankırı, Çorum ve doğusunda Sinop illeri 

yer almaktadır. 41 derece, 22 dakika kuzey ve 33 derece 47 dakika doğu uzaklığında yer 

alır
4
. Gök Irmağa kavuĢan Kastamonu Suyu ve Karaçomak Deresi denilen vadi boyunca 

kurulmuĢ olan Kastamonu deniz seviyesinden 771 m. yüksekliktedir ve yıllık yağıĢı 500 

mm. civarındadır. En düĢük ve en yüksek sıcaklık dereceleri -22 ve 38 derecedir. 

Yüzölçümü 13.108 km karedir. Nüfusu ise 91000‟dir. Kastamonu ilinin ilçeleri; merkez 

ilçe Abana, Araç, Azdavay, Bozkurt, Hanönü, ġenpazar, Seydiler, Doğanyurt, Ağlı, 

Ġhsangazi, Cide, Çatalzeytin, Daday, Devrekâni, Ġnebolu, Küre, TaĢköprü ve Tosya‟dır
5
.  

 

2. Kastamonu Ġsminin MenĢeî     

 

Kastamonu ismi birçok kaynakta farklı Ģekillerde geçmektedir. El Umeri de 

Kastamuniya
6
 Ģeklinde, Batı kaynaklarında ise Costemea, Costamina, Chostarmina 

Costemal Ģeklinde geçmektedir
7
. Hoca Saadettin Efendi

8
 Ġbn-i Kemal

9
 gibi müellifler 

ise Kastomon olarak belirtirler. 

19. yüzyılda yaĢamıĢ olan Murray‟ın eserinde Castambone Ģeklinde 

kayıtlıdır. 1814‟te Kastamonu‟yu ziyaret eden J.Macdonald Kınneır Kastamonu‟nun 

                                                 
 
4
 Besim Darkot, “Kastamonu”, ĠA, VI, Ġstanbul 1977, s. 399. 

5
 Kastamonu Ġl Yıllığı, Ulusal Basımevi, Ankara 1968, s.61. 

6
 AyĢe Tosunoğlu, Tapu Tahrir Defterine Göre 16. Yüzyılda Kastamonu Sancağı, Ġ.Ü. SBE. BasılmamıĢ 

Doktora Tezi, Ġstanbul 1993, s. 2. 
7
 Darkot, “Kastamonu‟‟,  s. 400. 

8
 Hoca Saadettin Efendi, Tacü‟t- Tevarih, (Hazırlayan: Ġsmet Parmaksızoğlu), 4. Baskı, Kültür Bak. , 

Yayınları, Ankara 1999, s.94. 
9
 Ġbn-i Kemal, Tevarih-i Âli Osman, 7.Defter, (NĢr: ġerafettin Turan), Ankara 1954, s. 187. 
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çukur bir yerde kurulmuĢ olduğunu ve ortasında yükselen dik yamaç ile kaya üzerinde 

harap bir kalesinin olduğunu söylemekte ve ismini Castanbul ve Castamoni Ģeklinde 

zikretmektedir. Ġlk defa M.S.  11. yüzyılda Bizans kaynaklarında adı geçmeye baĢlayan 

Kastamonu Rum ve Avrupalılar arasında Kastamboli Ģeklinde bilinmektedir. 

Cumhuriyetten sonrada Kastamonu Ģeklinde kullanıla gelmiĢtir
10

.  

Kastamonu isminin menĢei hakkında birçok iddia ortaya atılmıĢtır. 

Bunlardan birincisi Kommenlerin Kalesi manasına gelen “Kastra-Kommen” 

kelimesinin zamanla Kastamonu olması, diğeri Kosta‟nın Ģehri manasına gelen “Kasta-

Pol‟‟ tabirinin zamanla Kastamonu kelimesi Ģeklini almıĢ olmasıdır
11

. Talat Mümtaz 

Yaman ise “Kastamonu Tarihi” adlı eserinde Ģöyle bir iddia öne sürmektedir. Ona göre 

Kastamonu kelimesi “Gass‟‟ve “Tumanna‟‟ kelimelerinin birleĢmesinden meydana 

gelmiĢtir. Kastamonu‟ya ilk gelenler “Gasgas‟‟ adını taĢıyan Türklerdir. “Tumanna‟‟ ise 

Ģehir manasına gelmektedir. Yani Kastamonu kelimesinin menĢeini Gasların ġehri 

“Gastumanna‟‟dan geldiğini söylemektedir
12

. Strabon ise Paflagonya‟da on tane iskân 

yeri saymaktadır. Bunlardan birisinin “Timonion‟‟ olduğunu iĢaret etmekte ve bazı 

müelliflerde buranın Kastamonu sahası olduğunu söylemektedir. Hititlerin zamanında 

burada “Gas‟‟ ya da „‟Gasga‟‟ isimli bir kavim yaĢadığına göre “Gas‟‟ kelimesi ile 

“Timoni‟‟ kelimesinin birleĢimi ile Gas ülkesi manasına gelen “Gas Timoni‟‟ isminin 

çıktığı kabul edilmiĢtir
13

. Yine Talat Mümtaz Yaman‟ın iddasına göre Kastamonu „ya 

ilk yerleĢenler Sümer Türkleri‟nin bir kolu olan Gas Kavmidir. Batılı araĢtırmacıların 

Anadolu‟ya iliĢkin çizdikleri haritalar da, bugünkü Kastamonu bölgesi yerinde 

“Tumanna‟‟ kelimesi geçmektedir. Kazılarda çıkan kitabelerde “Tumanna‟‟ bazen bir 

Ģehrin adı, bazen de bir alanın adı olarak karĢımıza çıkmaktadır.     

Bu duruma göre “Tumanna‟‟ isminin bölgeye hâkim olan Gas Kavminin 

ismine atıfla, Gas‟ların Tumanna‟sı manasına gelen, “Gas Tumanna‟‟ zamanla 

“Kastamonu‟‟ Ģeklinde telaffuz edilmeye baĢlanmıĢtır
14

. Hammer Kastamonu‟dan 

bahsederken “Kastamonu Ģehri ovanın ortasında dik bir kayanın üzerinde Kommenler 

tarafından yapılmıĢ ve sonraları Türkmenlere istihkâm olmuĢ eski bir kule bulunur‟‟ 

                                                 
 
10

 Darkot, “Kastamonu‟‟, s. 401. 
11

Ahmed Gökoğlu, Paphlagonia, (Gayri Menkul Eski Eserleri ve Arkeolojisi), Cilt 1, Doğrusöz Matbaası, 

Kastamonu 1952, s. 9. 
12

 Talat Mümtaz Yaman, Kastamonu Tarihi, (16. Asrın Sonlarına Kadar), Ahmet Ġhsan Matbaası Limited 

ġirketi, Ankara 1935, s. 13. 
13

 Gökoğlu, aynı eser, s. 31. 
14

 Yaman, aynı eser, s. 173 
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diye yazmaktadır. Bunlara dayanarak yazarlar yukarıda da söylediğimiz gibi Kommen 

ailesine mensup bir hükümdar tarafından Türkmen istilasına karĢı yapılmıĢ bu kaleye 

“Kastra Komnen” denildiğini ve Kastamonu isminin buradan geldiğini buna izafeten 

Kastamonu denildiği iddia edilmiĢtir. (Ainsworth, Reclus, ġamseddin Sami)
15

. Bu 

görüĢe paralel olarak Bizanslılar da kaleler “Gat-rum yahut Gastro‟‟olarak tanımlanır. 

Buna göre “Gastro-Komnen‟‟ birleĢimi Kommenosların Kalesi anlamına gelmekte, 

zamanla da Kastamonu Ģeklini aldığı söylenmektedir
16

. Talat Mümtaz Yaman‟ın vermiĢ 

olduğu bilgiye göre Hafit Efendi “Ed-Dürer-i Müntehabâat-ı Mensüre-i Fî Islâhı Galât-

ı MeĢhûre” adlı basma eserinde “Kosta Ģehrin kururcusunun ismidir, Bol‟da kasaba, 

Ģehir anlamına gelmektedir. Kastamonu‟da, Kasta ve Bol kelimelerinin birleĢiminden 

oluĢmuĢ ve Kosta‟nın Ģehri manasında kullanılmıĢtır” demektedir. Ahmet Mithat 

Efendi ise bu ismin yazılıĢ eklinden ziyade halkın telaffuzu üzerinde durmuĢ 

Kastanbolu Ģeklindeki halkın telaffuzunun doğru olduğunu, Bolu diye yazılan kelimenin 

aslının Ģehir manasına gelen “bolis‟‟veya “polis‟‟olduğunu söylemiĢ ve bu kelimenin 

yanına da Kostan‟ı getirdiğimizde, “Kostanpoli‟‟ kelimesinin çıktığını söylemiĢtir. 

“Kosta” nın da Roma Devleti‟nde önemli ailelerin arasında olduğu görülmekte buna 

istinaden de Kastamonu isminin kökeni Roma Devleti‟nde önemli bir aileye 

dayandırılmaktadır
17

. 

Görüldüğü gibi Kastamonu isminin menĢei ve kökeni konusunda birçok 

görüĢ öne sürülmüĢ fakat kesin bir sonuca varılamamıĢtır. Kesin bir tespite 

varılamaması hususunda karĢılaĢılan güçlüklerin sebebi Ģehirden klasik ilk çağlarda ve 

ortaçağın ilk yarısına ait eserlerde bahsedilmemiĢ olmasıdır
18

.                                                                                                       

 

 

 3. Kastamonu’nun Tarihine Genel Bir BakıĢ 

 

3.1. Türk Hâkimiyetine Kadar Kastamonu 

 

Kastamonu tarih öncesi çağlardan zamanımıza kadar pek çok kavim ve 

devletin yerleĢme ve istila sahası olmuĢtur. Anadolu‟ya çeĢitli yönlerden göç eden 

                                                 
 
15

 Darkot,  “Kastamonu”, s. 400. 
16

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 1 
17

 Yaman, aynı eser, s. 174–175. 
18

 Darkot, “Kastamonu”, s. 401. 
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kavimler burada art arda devletler kurarken Kastamonu‟da bu olaylardan nasibini almıĢ 

devletlerin kuruluĢ ve çöküĢlerine sahne olmuĢtur. Bazı zaman devletlerin ve beyliklerin 

merkezliğini yapmıĢ bazen de ekonomik ticari ve kültürel merkezi haline gelmiĢtir
19

.                                                                                                     

Kastamonu sınırları içersinde tarihten önceki çağlara ait çeĢitli kültürler 

tespit edilmiĢtir
20

. Kastamonu için bugüne kadar sabit bir yerleĢme yeri de bulunmuĢ 

değildir. Kastamonu ve çevresinde yapılan kazı ve araĢtırmalar neticesinde yontma taĢ 

devrine ait çakmak taĢı Gölköy‟de
21

, el baltası ise1951 yılında TaĢköprü, Germeç 

Bölgesi, Kızılcaörhen Köyü‟nün Taktak ve Malak Mahalleleri arasında bulunmuĢtur
22

. 

Buda ilin tarihini M.Ö.5000‟lere kadar götürmektedir. Kaba ve Cilalı TaĢ Devrine ait bu 

eserler Kastamonu Müzesi‟nde teĢhir olunmaktadır. 

Bunların haricinde höyüklerde TaĢ Devri ile Maden Çağı arasında 4 bin 

yıllarında Kalkolotik Kültürü izleri görülebilmektedir. Bu kültür Cilalı TaĢ Devri‟nin 

yaĢanmasına rağmen insanoğlunun madeni keĢfederek yeni bir çağa geçme arifesinde 

bulunduğunu gösteren bir safha demektir. Maden Çağı kültürü bakımından 

Kastamonu‟da M.Ö. yıllarına ait bakır kültürü bulunmaktadır
23

. Kastamonu Bakır 

Çağı‟ndan sonra tarihi devre girmiĢtir
24

. 

Coğrafi durumu itibari ile dağlık bir bölge olan Kastamonu ve çevresi tarih 

öncesi çağlardan itibaren zamanımıza kadar pek çok kavim ve devletin istila sahası 

olmuĢtur. Paflagonya olarak bilinen bu bölgede yirmiden fazla kavim ve devlet 

yaĢamıĢtır. 

Gasga veya KaĢka
25

 Prehistorik Çağlardan sonra Kastamonu ve havalisinin 

bilinen en eski sakinleridir. Sümerlerin bir kolu olan Gaskalar hakkındaki bilgileri Hitit 

yazılı tabletlerinden öğrenmekteyiz. Bu belgelere göre Hititlerin Anadolu‟da hüküm 

sürdükleri devirlerde Kızılırmak‟ın sol sahilinde Ilgaz Dağı ile Kara Deniz arasındaki 

yerde büyük bir sahayı iĢgal etmiĢlerdir. Devirlerinde ġarkın en kuvvetli milletleri 

sayılan Mısırlılar ile Kalderiler ile Suriyelilerle ve her zaman Hititler ile siyasi, ticari ve 

                                                 
 
19

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 1 
20

 Ġhsan Ozanoğlu, Turistik Kastamonu, Kastamonu Halk Eğitim Merkezi Müdürlüğü Yayınları, 

Kastamonu 1958, s. 6. (Bundan sonra aĢağıda Turistik Kastamonu olarak verilecektir) 
21

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 1 
22

 Gökoğlu, aynı eser, s. 10. 
23

 Ozanoğlu, Turistik Kastamonu, s. 6. 
24

 Gökoğlu, aynı eser, s. 12. 
25

 Gökoğlu, aynı eser, s. 12. 
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kültürel
26

 münasebetlerde bulunmuĢ ve hatta uzun senler onlarla savaĢarak milli varlık 

ve kuvvetlerini onlara kabul ve tasdik ettirmiĢ bir Türk kavmidirler
27

. 

Gasgaların M.Ö. 1400 tarihlerine doğru iĢgal ettikleri saha, kuzeyden 

Karadeniz, ġarktan Kızılırmak‟ın doğu tarafları, bugünkü Erzurum ili, güneyde 

Koçhisar, Tuzgölü, batıda da tahminen Bolu havalisine kadar uzanmakta idi. En 

kuvvetli oldukları zamanlarda Akdeniz kıyılarına kadar uzanmağa muvaffak 

olmuĢladır
28

. 

 Bugün Gasga Devleti‟nin ne Ģekilde bir idari yönetimi olduğu hakkında 

elimizde hiçbir belge bulunmamaktadır. Yalnız Hitit Hükümdarı MurĢil ile yapılan bir 

savaĢta adına tesadüf olunan Pihhunijans namında sonradan Gaskaların baĢına geçen bir 

kral vardı. Bugüne kadar yapılan araĢtırmalarda baĢka bir kral veya hükümdar ismine 

rastlanmamıĢtır
29

. 

Nerede yaĢadıkları da bilinmemekle beraber yerleĢme bölgelerinin Ordu, A 

masya, Merzifon, Sinop arasında olduğu düĢünülmektedir
30

. 

Gaska Devleti‟ne 14.yüzyılda son vererek Kastamonu ve havalisine hâkim 

olmuĢlardır. Gaskalar ile Hititler arasında meydana gelen savaĢlar birkaç bölüm arz 

etmektedir. Hitit Kralı Tuthalyas ve ġuppililuma 4, M.Ö. 1400–1390 yılları arasında 

Gagsalar ile iki safha arzeden savaĢ yapmıĢlardır. Bu safhalarda Hititler üstün geldilerse 

de Gasları egemenlikleri altına almayı baĢaramamıĢlardır. Ancak Hitit Kralı MurĢil‟in 

baĢa geçmesiyle Gas Devleti‟ne son verilmiĢtir. Neticede 4 safhalı bir savaĢtan sonra 

Hitit Kralı MurĢil 1330 yılında Gasları egemenlikleri altına almıĢ, Gaslar sir edilerek bir 

kısmı Filistin‟e gönderilmiĢ bir kısmıda esir pazarlarında satılmıĢtır
31

. 

MurĢil M.Ö. 1330 yılında ölünce yerine Muvattala ve Hatusil adında iki 

çocuğu birbiri ardına hüküm sürdüler. Muvattala‟nın hükümdarlığı zamanında Hattusil, 

Karadeniz vilayetini dolayısıyla Kastamonu ve çevresini de idare etmiĢtir. 

Muvattala‟nın hükümdarlığından sonra
32

 Hititler Avrupa içlerinden gelen kavimlerin 

saldırılrrına uğramıĢtır. Nihayet Trakya‟dan Anadolu‟ya gelen deniz kavimlerinden biri 

                                                 
 
26

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 2. 
27

 Yaman, aynı eser, s. 11. 
28

 Yaman, aynı eser, s. 12. 
29

 Yaman, aynı eser, s. 22 
30

 Rainer Maria Czıchon, Jörg Klınger, “Karadenizde‟deki Hititler”Aktüel Arkeoloji Dergisi, Karadeniz 

Arkeolojisi, Kasım 2010/18, s. 62. 
31

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 2. 
32

 Yaman, aynı eser, s. 22 
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olan Friglerin saldırıları sonucunda 1200 yıllarında yıkılmıĢlardır
33

. Frig olarak 

gösterilen ve bölgesel ismi ile Paflagonyalılar (Paflagonya doğudan Kızılırmak, batıdan 

Sakarya Nehri, kuzeyden Karadeniz ile çevrili bölgeye verilen isimdir. Yani Ģimdiki 

Kastamonu, Sinop, Çankırı vilayetlerinin tamamı ile Samsun Bolu ve Zonguldak 

illerinin de bir kısmını içine almaktadır) , diye bilinen bu halkın menĢe-i hakkında pek 

çok tarihçi çeĢitli fikirler ileri sürmüĢlerdir
34

. 

Yunan Ģairi Hemeros‟a göre‟‟Paphlaagones‟‟ adlı bir kavim buraya gelerek 

yerleĢmiĢ bunun için de buraya “Paflagonya” denmiĢtir. Bazı batılı müellifler bunların 

Batıdan geldiklerini ileri sürmüĢtür. Hatta bazı müellifler de bunların doğudan bilhassa 

Mısırdan geldiklerini iddia etmiĢtir
35

. Fakat bu kavim hakkında en kabul gören fikir ise 

M.Ö. 1200 yıllarında Trakya„dan Anadolu‟ya gelen deniz kavimlerinin bir kolu 

olduklarıdır
36

. 

Frigyalılar M.Ö. 1555 yılında Anadolu‟yu Boğaz içinden Toroslara kadar 

iĢgal ettiler. Kastamonu „da bu iĢgalle birlikte Frig topraklarına katıldı. Paflagonya 

Bölgesine yaklaĢık 650 yıl hâkim olan Frigler M.Ö. Kimmer ve Lidyalıların saldırısına 

uğradılar
37

. Kafkas kökenli Kimmerler tarafından yıkıldı
38

. 

Frigyalıları Paflagonya„dan çıkararak bölgeye hâkim olan Kimmerlerin bu 

hâkimiyeti fazla uzun sürmedi. Lidyalılar hükümdarı Giges‟in idaresi altında 

Kimmerler‟i bu bölgeden atarak Paflagonya‟ya hâkim oldular
39

. Giges izlediği mahirane 

siyaset ile Lidya‟yı dönemin en önemli ticaret yollarından biri, Kastamonu‟dan Sinop‟a 

giden yol olma itibar ile Lidya‟nın en önemli bir mevki haline getirmiĢtir
40

. 

Giges‟in baĢarılı siyaseti sonucunda dönemin en kuvvetli devleti olmayı 

baĢaran Lidyalılar kısa bir süre sonra Paflagonya‟dan çıkardıkları Kimmerler tarafından 

M.Ö. 660 yılında Trakların da yardımıyla yenilgiye uğratılmıĢtır. Fakat Giges ile 

yapılan daha sonraki mücadelede muharebeyi kaybetmiĢler ve Paflagonya‟yı tekrar 

Lidyalılara bırakmak zorunda kalmıĢlardır. Fakat yenilgiye uğrayan Kimmerler mahir 

ve muktedir bir kumandan olan ToktamıĢ‟ın etrafında toplanarak tekrar Lidya üzerine 

                                                 
 
33

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 2. 
34

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 2. 
35

 Gökoğlu, aynı eser, s. 9. 
36

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 2. 
37

 Yaman, aynı eser, s. 23. 
38

 Gökoğlu, aynı eser, s. 12. 
39

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 3. 
40

 Yaman, aynı eser, s. 24. 
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yürüdüler. Yapılan savaĢta Giges öldü (M.Ö.652). Lidya yağma edildi. Daha sonra 

ToktamıĢ Asur üzerine yürüdü. Kilikya‟ya geldiğinde muharebe hazırlığına baĢlayan 

Kimmerler ani bir baskınla yenilgiye uğradı ve ToktamıĢ öldü (M.Ö.650). Kimmerler 

bu yenilgiden sonra Paflagonya‟ya dönmediler. Güneye çekilerek Mısır ve Suriye 

içlerine dağıldılar
41

. Bundan sonra Paflagonya‟ya tekrar Lidyalılar hâkim oldu. 

 Lidyalılar zamanında Kastamonu ve çevresi barıĢ ve refaha kavuĢtu. Fakat 

bu durum uzun sürmedi
42

. Lidya Krezüs zamanında Ġran Hükümdarı Keyhüsrev 

(Kurus)‟in saldırısına uğradı. Lidya toprakları dolayısıyla Kastamonu ve çevresi 

Ġranlılar‟ın (Perslerin) idaresi altına girdi (M.Ö. 546). Fakat Ġran‟ın birleĢtirici bir rol 

oynamasına rağmen Anadolu‟da birkaç piĢmiĢ toprak kabın ötesinde bu etkinin fiziksel 

izlerini görmek pek de mümkün değildir
43

. 

Sınırlarını Anadolu sahillerine kadar uzatan Ġran Devleti‟nin vaziyetini kendi 

çıkraları için uygun görmeyen Makedonyalı Ġskender, topladığı büyük bir ordu ile Ġran 

Ordusunu mağlup ederek Anadolu‟dan çıkardı (M.Ö.33)
44

. Ankara yakınlarından 

geçerken Paflagonyalılar bir elçi göndererek kendisine tabi olduklarını bildirdiler. 

Ġskender de bunun üzerine bu bölgeye uğramayarak bu bölgenin idaresini Frigya Satrabı 

Kolos‟a verdi. Ġskender‟in ölümünden sonra da kısa bir süre bağımsız bir devlet olarak 

yaĢadı
45

. 

M.Ö. 279 yılında Pontus Kralı Aribarzones bütün Paflagonyayı iĢgal etti. 

Paflagonya bu tarihten sonra Galatyalılar, Bitinyalılar ve Pontuslar arasında bir 

mücadele sahası haline geldi. Galatya kumandanı Marsias M.Ö. 183 yılında Kastamonu 

ve çevresini iĢgal etti
46

. Ankara civarında kurulan Galatya Devletine Pontuslar 

tarafından M.Ö. 120 tarihinde son verildi. Bölge M.Ö. 104 tarihinde de Pontuslar‟dan 

Biritanyalılara geçti. Britanyalılarda M.Ö. 64 yılında Roma ile yaptıkları savaĢı 

kaybettiler ve böylece bölge Roma hâkimiyetine girmiĢ oldu
47

. 

Roma Anadolu‟yu tamamen ele geçirmek amacıyla komutanlarından 

Lukullüs‟ü Anadolu‟ya gönderdi. Lukullüs yaptığı savaĢları kazanarak sınırlarını 

                                                 
 
41

 Yaman, aynı eser, s. 25 
42

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 3. 
43

 Roger Matthews, “Paphlagonia Halkları ve YerleĢimler”, Aktüel Arkeoloji Dergisi, Karadeniz 

Arkeolojisi, Kasım 2010/18, s. 95. 
44

 Yaman, aynı eser, s. 26. 
45

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 4. 
46

 Ozanoğlu, Turistik Kastamonu, s. 7. 
47

 Gökoğlu, aynı eser, s. 13. 
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geniĢletti. Fakat kendisi ve ordusu Senatoya karĢı itaatsizlik edince geri çağrıldı. Yerine 

Pompeus gönderildi
48

. Pompeus Mithridates‟e karĢı kazandığı zaferden sonra M.Ö. 65- 

64 yılında eski Pontus Krallığının topraklarında Pontus et Bithynia eyaletini kurdu
49

. 

TaĢköprü eyalet merkezi yapıldı. Bu Ģehre Generel Pompei tarafından alındığı için 

Pompeopolis adı verildi
50

. Kastamonu‟nun bu dönemde küçük bir köy haline mi 

dönüĢtüğü Ģehir olarak mı kaldığı bilinmemektedir
51

. Kastamonu M.Ö. 63 yılından M.S. 

330 yılına kadar konsül vekiller ve valiler tarafından yönetildi. Roma Ġmparatorluğu 

395‟te imparator Teodos zamanında ikiye ayrıldıktan sonra Bizans adını alan Doğu 

Roma hâkimiyetinde kalan bu topraklara büyük oğlu Arkedyus‟u, Batı Roma‟ya ise 

küçük oğlu Honoryus‟u tayin etti
52

. Böylece Türk hâkimiyetine kadar sürecek Bizans 

hâkimiyeti baĢlamıĢ oldu. 

Bizans Ġmparatorluğu Paflagonya‟yı Pontus Eyaleti‟ne katılmıĢ bir sancak 

halinde idare etmeye baĢladı. O tarihte Pontus Eyaleti Ankara, Bitinya, Paflagonya, 

Kapadokya ve Ermina Bölgelerini içine alan bir eyalet idi
53

. Fakat Rom Ġmparatorluğu 

doğu ve batı olarak ikiye ayrıldığı zaman Paflagonya dâhil bütün Anadolu Hun 

idaresindeki Peçenek Kuman ve Hazarlar tarfından ele geçirilmiĢti. 451‟den sonra Rum 

Ġmparatoru Marsiyanes, Anadolu‟da Hunlar‟ın hücumunu kırarak Paflagonya bölgesini 

Bizans idaresine geçirdi
54

. 

572–573 yılları arasında Ġran‟ın istilasına uğrayan Bizans, 13 yıl boyunca 

Pont, Paflagonya ve Kapadokya Bölgeleri‟nin yönetimini kaybetti. Fakat Herakliyos‟un 

Ġranlılar ile yaptığı savaĢta Ġranlıları bozguna uğratmasından sonra tekrar Bizansın eline 

geçti. Anadolu‟da Ġran-Bizans mücadelesi iki devleti güçsüz düĢürdü. Bu boĢluktan 

istifade etmeyi düĢünen Araplar Muhammed ibn Hakem‟in idaresinde
55

 Anadolu‟ya 

girdiler. Yapılan savaĢlar sonucunda Bizans yenildi. Böylece Anadolu‟nun büyük bir 

kısmı ve Paflagonya Arapların eline geçti. Bundan sonra Paflagonya ve civarı 714–744 

yılları arasında Arap-Bizans mücadelelerine sahne oldu. 922 senesinde Araplar Bizans 

                                                 
 
48

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 4. 
49

 Latife Sümmerer, “Pompeus‟un Kenti Pompeiopolıs” Aktüel Arkeoloji Dergisi, s. 114. 
50

 Ozanoğlu, Turistik Kastamonu, s. 8. 
51

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 4. 
52

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968,s. 4. 
53

 Mehmet Behçet, Kastamonu Eski Eserleri, (Kastamonu Asâr-ı Kadimesi), 1925, (Hazırlayan: Musa 

S.Cihangir), Kastamonu 1998,s. 12. 
54

 Yaman, aynı eser, s. 43–44 
55

 Kastamonu Ġl Yıllığı, 1968, s. 5. 
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tarafından Anadolu‟dan atılınca, Kastamonu ve çevresi bu tarihten sonra Bizans 

Ġmparatorluğu‟nun bir eyaleti haline geldi
56

. 

Sekiz asır gibi uzun bir süre Bizans idaresi altında kalan Paflagonya, Pont 

Eyaletine bağlı bir sancak olarak yönetildi. Ġstanbul Latin Ġmparatorları tarafından 

kuĢatılınca, Bizans Ġmparatorlarından Andronik Komnenüs‟ün torunu Alex Komnen bir 

ordu kurarak Karadeniz sahillerini Paflagonya‟yı ve Marmara sahillerini ele geçirdi. Bu 

bölgede Trabzon Ġmparatorluğunu kurdu (1204- 1222). Kastamonu ve çevresi de uzun 

zaman bu imparatorluğa bağlı bir eyalet olarak yönetildi. Türkler tarafından ele 

geçirilinceye kadar Komnen ailesi tarafından yönetildi. Kastra-Komnen adıyla anılan 

Kastamonu Kalesi de bu dönemin eseridir. Komnenlerin Kalesi manasındadır
57

. 

 

3.2. Türk Hâkimiyeti Döneminde Kastamonu 

 

3.2.1. Selçuklular ve Beylikler Döneminde Kastamonu 

 

Türk Tarihi‟nin en önemli bir dönüm noktası olan Malazgirt Meydan 

Muharebesi‟nden sonra Maverâünnehir, Horasan ve Ġran‟da ki Türkmenler akın akın 

Anadolu‟ya gelmiĢlerdir. Bunun sonucunda Süleyman ġah‟ın önderliğinde Orta ve Batı 

Anadolu‟da Türkiye Selçuklu Devleti kuruldu. Bu devletin kuruluĢu dünya tarihinde 

yeni bir dönemin baĢlangıcıydı. “Türkiye‟‟adını alacak bu toprakların önemli 

merkezlerinden biri olacak olan Kastamonu‟nun ilk fethi Anadolu Selçuklu Devleti‟nin 

hükümdarı Süleyman ġah döneminde gerçekleĢti. Bu hükümdarın komutanı olan 

Karatekin, Orta Anadolu‟dan hareketle Çankırı, Kastamonu ve Sinop‟u Bizanslıların 

elinden aldı. Muhtemelen 1075 yılında gerçekleĢen bu fetihten sonra Karatekin bu 

bölgenin valisi oldu
58

. Bu fetihte DaniĢmentlilerin de büyük rolü olmuĢtur
59

. 1096 

yılında baĢlayan Haçlı Seferlerine kadar bu bölgenin valisi Karatekin‟di. Fakat Haçlı 

                                                 
 
56

 Yaman, aynı eser, s. 45. 
57

 Behçet, aynı eser, s. 12. 
58

 Refik Turan, “Kastamonu‟nun Türkler Tarafından Fethi ve Ġskânı”, Birinci Kastamonu Kültür 

Sempozyumu;21–23 Mayıs 2000, Bildiriler, Gazi Üniversitesi Kastamonu Eğitim Fakültesi Dekanlığı, 

Kastamonu 2001, s. 1–2.( Bundan sonra Kastamonu‟nun Türkler Tarafından Fethi ve Ġskânı olarak 

verilecektir) 
59

 Burhan ġahin, Cumhuriyet Öncesi Kastamonu‟nun Ġdari-Nüfus ve Etnik Yapısı (1839–1903), Ankara 

Üniversitesi Türk Ġnkılâp Tarihi Enstitüsü, BasılmamıĢ Doktora Tezi, Ankara 1991, s. 1. 
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Seferleri ile bu bölge uzun süre Türklerin elinden çıkmıĢtır. Fakat daha sonra yine 

bölgenin hâkimi Türkler olmuĢtur
60

. 

1075 yılında Karatekin tarafından fethedilen Kastamonu
61

 1096‟da baĢlayan 

Haçlı Seferleri ile Bizans‟ın eline geçti. Bundan sonra Kastamonu‟nun hangi tarihte 

Türklerin eline geçtiğine dair kesin bir tarih belirten vesika bulunmamıĢtır
62

. 

DaniĢmentnâme‟de Kastamonu ve civarının DaniĢment Gazi tarafından Haçlılardan 

kurtardığını yazar. Fakat bölgede kesin bir Türk hâkimiyetinin kuruluĢu uzun zaman 

alacaktır
63

. DaniĢmend Ahmed Gazi‟nin Anadolu‟da 30 sene yaptığı mücadele 

neticesinde DaniĢmend Memleketi‟nin, doğudan Kafkasya, batıdan Bitinya, kuzeyden 

Karadeniz, güneyden Malatya sınırının sonuna kadar gelmiĢ olup, Ģimdiki Sivas, Elazığ, 

Erzurum, Trabzon, Kastamonu ve Ankara Ġllerini kapsadığı belirtilmektedir
64

.Bununla 

beraber Kastamonu, Bizans, DaniĢmentli ve Selçuklular arasında sık sık el 

değiĢtirmiĢtir
65

. Nihayet Kastamonu 1176 yılında Miryakefelon Muharebesi sonucunda 

kesin olarak Selçukluların egemenliği altına girmiĢtir
66

. 

Selçuklu, DaniĢmentli mücadelesine ve hâkimiyetine 1178 yılında II. Kılıç 

Aslan zamanında son verilmiĢtir
67

. Bizans hücumlarını da def ettikten sonra ihtiyarlığını 

gerekçe göstererek memleketi on bir oğlu arasında paylaĢtırdı. Fakat daha sağlığında 

oğulları arasında ihtilaf çıktı. Bu durumdan faydalanan Adranikos Komnen evladından 

Aleksiyos Ereğliden Kafkasya‟ya kadar olan mıntıkayı istila ederek Trabzon‟da bir 

Rum Ġmparatorluğu kurmuĢ ve kardeĢi Davit Komnen de Kastamonu ve Bolu taraflarını 

zapt ederek Ġzmit‟i tehdit etmeye baĢlamıĢtı. Bu tehlike üzerine ortak bir kararla I. 

Ġzzeddin Keykavus Anadolu Selçuklu Devleti‟nin tek hükümdarı oldu
68

. 

                                                 
 
60

 Mükremin Halil Yınanç, Anadolu‟nun Fethi, TTK Yayınları, Ankara 1947, s. 144. 
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 Osman Turan, Selçuklular Zamanında Türkiye, Boğaziçi Yayınları, 5.Baskı, Ġstanbul 1998, s. 125 
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 Yaman, aynı eser, s. 74. 
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 R. Turan, “Kastamonu‟nun Türkler Tarafından Fethi ve Ġskânı “Kastamonu 2001”, s. 1–2. 
64

 Yaman, aynı eser, s. 74. 
65

 O.Turan, aynı eser, s. 219. 
66

 R. Turan, “Selçuklular Dönemi‟nde Kastamonu”, Türk Tarihinde ve Kültürü‟nde Kastamonu, 

Tebliğler, Kastamonu 1998, s. 2. 
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 Kamil ġahin, “Selçuklu ve Osmanlı Dönemi‟nde Kastamonu‟da Tıp ÇalıĢmaları Üzerine Bazı 

Gözlemler‟‟, Birinci Kastamonu Kültür Sempozyumu, 21–23 Mayıs 2000, Bildiriler, Gazi Üniversitesi 

Kastamonu Eğitim Fakültesi Dekanlığı Kastamonu 2001, s. 41- 48. 
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I. Ġzzeddin Keykavus Sinop üzerine yürüdü ve burayı aldı. Trabzon Rum 

Ġmparatorluğu‟nu da yenerek vergiye bağladı. Kastamonu‟da bu galibiyetler neticesinde 

Anadolu Selçuklu hâkimiyetine girdi (1213)
69

. 

Buradan da anlaĢılacağı üzere Kastamonu‟nun Türk hâkimiyetine 

girmesinden itibaren kurulan Türk Beyliklerini birbirinden keskin sınırlarla ayırmak 

mümkün değildir. Hepsi birbiriyle iç içe geçmiĢ durumdadır. 

Selçuklu Dönemi‟nde Kastamonu‟da dikkati çeken en önemli hususlardan 

biride imar faaliyetleridir. Bunu en açık göstergesi 1272- 73 tarihlerinde Muiniddin 

Süleyman Pervane‟nin oğlu Ali tarafından yaptırılan Darü‟Ģ-Ģifa‟dır
70

. 

I. Ġzzeddin Keykâvus 1219 yılında öldü. Yerine kardeĢi Alaaddin Keykubat 

geçti. Keykûbat yanına dirayetli kumandanlarını çağırdı ve kendine büyük yararlılığı 

dokunan Hüsamettin Çobana „a bir uç beyliği olan Kastamonu‟nun Atabeyliği‟ni 

verdi
71

. 

Bu arada Moğollar‟ın Suğdak‟ı iĢgalleri ve orada zulüm yapmaları üzerine 

Hüsameddin Çoban, Sultan tarafından Kırım‟a seferle görevlendirildi. Hüsameddin 

Çoban bu seferden büyük baĢarı ve yüklü bir ganimetle döndü
72

. 1220 yılından sonra 

gerçekleĢen bu seferle Kırım ve Suğdak alındı. Böylece Karadeniz ötesi yani bir bölge 

Kastamonu ucu, bir uç beyliği sayesinde Selçukluların bir kara devletinin deniz ötesi bir 

bölgeyi ellerinde tutma vasfına kavuĢturmuĢtur
73

. Böylece Kastamonu Çobanoğulları 

Beyliği‟de bu meĢhur uç beyi ile baĢlamıĢtır
74

. 

12. asrın son çeyreğinden itibaren Moğolların önünden kaçan Türkmenler 

nedeniyle Kastamonu hızlı bir Türkmen göçüne maruz kaldı
75

. 1243 Kösedağ 

SavaĢı‟nda Selçukluların Moğollara yenilmesi ile birlikte Selçuklu ülkesinde ki bütün 

uç bölgelerinde olduğu gibi Kastamonu Bölgesi‟de önem kazanacak, Moğollardan 

kaçan Türkmen boylarını mühim bir sığınağı olacaktır
76

. Kastamonu bu dönemde 

önemli bir idari birimdir ve Ġbn-i Batuta‟ya göre bu önemli birim, Anadolu Ģehirlerinin 
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en büyüklerinden ve en hareketlilerindendir
77

. Böylece Anadolu‟da ilk Türk 

Ģehirlerinden birisi teĢekkül ediyordu. Kısa zamanda bir ticaret ve kültür merkezi haline 

gelecek olan Kastamonu kaynaklarında „‟Türkmen Merkezi‟‟ olarak adlandırılacaktır
78

. 

Böylece Kastamonu, keĢif bir Türk Bölgesi özelliğini kazandığından 

Selçukluların Moğollara karĢı giriĢtiği istiklal mücadelelerinde büyük rol oynayacaktır. 

Hüsamettin Çoban Bey‟in torunu Muzaffereddin Yavlak Aslan Selçuklu 

Ģehzadelerinden Gıyaseddin Mesud ile birlikte, 1292 tarihinde Moğollara karĢı 

ayaklandı. Yapılan savaĢta da öldü. Bu savaĢta göstermiĢ olduğu büyük gayret ve 

baĢarıdan dolayı ġemseddin Yaman Candar‟a Eflani ve dolayları malikâne olarak 

verildi
79

. 

13. yüzyılın baĢlarına kadar yaklaĢık bir yüzyıl süreyle Çobanoğulları‟nın 

hâkimiyetinde kalan Kastamonu Ģehrini
80

 Candaroğullarına geçmesi muhtemelen 15. 

yüzyılın ilk çeyreğinde ġemseddin Yaman Candar‟ın oğlu I. Süleyman PaĢa zamanında 

oldu. Süleyman PaĢa Candaroğulları Beyliği‟nin merkezini Kastamonu‟ya taĢıdı. 

Böylelikle Kastamonu‟da Candaroğulları Dönemi baĢladı
81

. 

Süleyman PaĢa‟nın ölümünden sonra yetine oğlu Ġbrahim Bey geçti
82

. 

Kötürüm Bayezid‟den sonra tahta geçen II. Süleyman PaĢa Osmanlı Devletine karĢı 

mülayim ve barıĢçı bir politika izlemiĢtir
83

. II. Süleyman PaĢa‟nın Yıldırım Bayezid 

tarafından öldürülmesi üzerine toprakları Osmanlı Devleti‟ne ilhak olundu. Fakat 

Yıldırım Bayezid Timur‟la yaptığı savaĢı kaybetti (1402). Bu savaĢta Timur‟un yanında 

yer alan Ġsfendiyar Bey‟in ölümünden sonra yerine Ġbrahim Bey, ardından da Ġsmail 

Bey geçti. Ġsmail Bey zamanında Fatih Sultan Mehmed Kastamonu üzerine yürüdü. 

Ġsmail Bey savaĢ yapmadan Kastamonu ve çevresini Osmanlıya bıraktı. Bu dönemde 

Ġsmail Bey‟in çekilmesinden sonra Kızıl Ahmed Bey Kastamonu ve çevresinde 

hükümdarlığını sürdürmeye çalıĢtıysa da baĢarılı olamadı. Böylece Kastamonu‟da 
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Osmanlı Dönemi baĢlamıĢ oldu
84

. Sinop‟a sığınan Ġsmail Bey üzerine gönderilen 

Mahmud PaĢa Ġsmail Bey‟i ikna ederek 1461 Mayısından sonraki bir tarihte Sinop‟u da 

Osmanlıya bırakmıĢtır
85

.  

Candaroğulları‟nın 174 senelik Kastamonu idaresinde
86

 hızlı bir iskân ve 

yapılaĢma faaliyetleri yapılmıĢtır. Yeni yerleĢim yerleri açılmıĢtır
87

. Ġbn-i Batuta 1330 

yılında Kastamonu‟dan geçmiĢ ve burasını Anadolu‟nun en güzel Ģehirlerinden biri 

olarak tanımlamıĢtır. Yine devrin kaynaklarına göre bu dönemde Kastamonu Anadolu 

Ģehirlerinin en büyük ve en hareketli 16 Ģehrinden birisidir
88

. 

 

3.2.2. Osmanlı Ġdaresi Altında Kastamonu 

 

Ġsmail Bey‟den barıĢ yoluyla Candaroğulları topraklarını alan Fatih Sultan 

Mehmed, Ġsmail Bey‟den sonra hüküm sürmeye çalıĢan Kızıl Ahmet Bey‟i de azlederek 

hem Candaroğulları Beyliği‟ne son vermiĢ, hem de bu toprakları Osmanlı hâkimiyeti 

altına almıĢtır. 1461‟den sonra Kastamonu Anadolu Eyaletine bağlı bir sancak merkezi 

durumuna geldi
89

. Kastamonu Sancakbeyliğine de Cem Sultan tayin edilmiĢ ve 6 yıl 

burada sancakbeyliği görevinde bulunmuĢ buradan da Karaman‟a gitmiĢtir. 460 yıl 

Osmanlı Devleti‟ne bağlı kalan Kastamonu ve çevresi bu dönem içersinde hiçbir istilaya 

maruz kalmadı. Bu süre içersinde Osmanlı Devleti‟nin en önemli merkezlerinden biri 

oldu
90

. Fakat 16. yüzyılın ortalarından itibaren suhte ayaklanmalarının yoğun olarak 

çıktığı yerlerden biri oldu. 17. yüzyıl baĢlarında Anadolu‟yu kasıp kavuran Celali 

hareketlerinden de oldukça etkilendi. 1603‟te Yularkıstı adlı Celali Reisi Kastamonu‟yu 

bir süre ele geçirip yaktı. 18. yüzyılda ise dikkate değer bir olay vuku bulmadı. Fakat 

19.yüzyılın baĢlarında 1832-33 yıllarında
91

 Tahmiscioğlu Ġsyanı olmuĢtur. 

Tahmiscioğlu Hacı Mustafa Kastamonu‟ya bağlı Araç Kazası‟nın Huruçören 

Köyü‟ndendir. Tımarlı sipahi teĢkilinde Serasker Hüsrev PaĢa‟nın mahiyetinde 

bulunmuĢ ve Kastamonu‟dan Ġstanbul‟a gelip Rami KıĢlasına yerleĢerek burada 
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yüzbaĢılık görevinde bulundu. Görevi sırasında iĢlediği büyük bir suçtan dolayı elinden 

tımarı alınarak hapsedildi. Dokuz ay gibi kısa bir süre hapis yattıktan sonra ailesi ve 

nüfuzlu dostları sayesinde serbest kalarak 1826 yılında Mısır‟a kaçtı. Anadolu‟da isyan 

planları hazırlayan Kavalalı Mehmed Ali PaĢa ve oğlu Mısır kuvvetleri komutanı 

Ġbrahim PaĢa tarafından isyan çıkarmak üzere Kastamonu‟ya gönderildi. 

Tahmiscioğlu Kastamonu‟ya geldikten sonra, Kalyoncu Belediyesi‟nin vergi 

yolsuzluğunu bahane ederek kardeĢi Kör Hacı Mehmed ile birlikte halkı ayaklandırıp 

Kastamonu‟ya hücum etmek suretiyle Osmanlı‟ya karĢı isyan baĢlattı (1832). Üzerine 

gelen Osmanlı kuvvetlerini iki defa geri püskürtmeyi baĢaran Tahmiscioğlu‟na, isyanı 

durdurması için sadrazam tarafından Kastamonu mütesellimliği verildi. Daha sonra 

Tahmiscioğlu isyan hareketini komĢu vilayetlere yaymak için buralara toplu tüfekli 

asker gönderdi. Bu isyan hareketi doğrudan doğruya Kavalalı Mehmet Ali PaĢa 

tarafından yönlendirilmiĢtir. Hükümet isyanı bastırmak amacıyla Tahmiscioğlu‟nu 

üzerine Anakaralı Hacı Mesud Ağa‟yı gönderdi. Yenilen Tahmiscioğlu Erzurum da ki 

Bedirhan PaĢa‟ya sığınmak zorunda kaldı. Oradan da Mısır‟a kaçtı. Bir müddet sonra 

çıkan aftan yararlanarak Kastamonu‟ya döndü ve köyünde öldü
92

. 

Milli Mücadelede de büyük önemi olan Kastamonu‟nun iĢgallere karĢı 

düzenlemiĢ olduğu mitingler büyük önem arz etmekle beraber bunların kamuoyuna 

duyurulması hususunda Milli Mücadele‟nin sesi durumundaki Açık Söz gazetesinin yeri 

büyüktür.
93

 

  

 3.2.3. 16. Yüzyıldan 20. Yüzyıla Kadar Kastamonu’nun Genel Durumu 

 

Kastamonu‟nun 1461‟de Osmanlı hâkimiyetine girmesiyle Anadolu 

Beylerbeyliğine bir sancak merkezi yapılmıĢtır. Fatih Kastamonu‟ya kendine sadık bir 

vali atamıĢ ve kadı nasbetmiĢ, hutbe okutup sikke darb ettirmiĢtir. II. Mehmed‟in oğlu 

ġehzade Cem 1469–1473 tarihleri arasında Kastamonu Valiliği yapmıĢ
94

 Cem 

Sultandan sonra II. Bayezid‟in oğlu ġehzade Sultan Mahmut Kastamonu valiliğinde 

bulunmuĢtu. Manisa Valisi olan kardeĢi ġehzade AlemĢah‟ın ölümüyle Manisa‟ya vali 
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olarak gönderilmiĢtir. Osmanlı ileri gelenlerinden Karagöz Ahmed bir müddet 

Kastamonu Sancakbeyliği yapmıĢtır (1502 sonrası)
95

. 

Kastamonu‟nun Osmanlı Devleti‟ne ilhakından sonra bir tahrire tabi 

tutulmuĢ, ancak bu tahrir günümüze ulaĢmamıĢtır. Elimizdeki en eski tahrir 1487 yılına 

aittir. 1487 yılına ait tahrir defterinde Kastamonu merkezinde 43 mahalleden 29‟unun 

ne zaman iskâna açıldığı kesin olarak tespit olunamamıĢtır. Bu mahallelerin 14‟ü 

Çobanoğulları ve Candaroğulları döneminde kurulduğu kesinlik kazanan mahallelerdir. 

16. yüzyıla ait Kastamonu ile ilgili iki mufassal tahrir defteri mevcuttur. 15. yüzyılda 

tutulmuĢ 1487 tarihli tahrirle 16. yüzyılda tutulmuĢ 1530 ve 1582 yıllarına ait tahrirler 

sayesinde 15. ve 16. yüzyıla ait karĢılaĢtırma, meydana gelen değiĢiklikleri gözlemleme 

olanağı mevcut olup nüfus hareketleri hakkında da önemli bilgilere ulaĢmamızı 

mümkün kılmaktadır
96

. 

Kastamonu Ģehrinin 15 ve 16. yüzyıllardaki Ģehir nüfusu hakkında kesin 

olmasa da yaklaĢık bir fikir vermesi açısından önemli sonuçlara ulaĢılabilmektedir. 

Hane sayısı 5 ile çarpılıp üzerine de bekâr nüfus ilave olunmak suretiyle Ģehir 

merkezinin nüfusu ortaya konulmaktadır. Ayrıca verilen bilgilerden muaf olan kiĢilerin 

de çıkarılarak elde edilen gelir miktarı da yaklaĢık olarak öğrenilebilmektedir. 1530 

yılına ait olduğu kabul edilen tahrirden de Kastamonu merkezinde 46 mahalle ve bu 

mahallelerden 1.391 nefer 1.022 hane ile 369 mücerred (bekar) kayıtlıdır. Yalnız 

defterden muaf nüfusun tespiti mümkün değildir. Hane ve mücerredlerin (bekarların) 

kayıtlı olduğu bu deftere göre Ģehrin nüfusu 5.479 civarındadır. 1487 ve 1530 yıllarına 

ait tahrir defterleri karĢılaĢtırıldığında Kastamonu Ģehir nüfusunda herhangi bir artıĢ söz 

konusu değildir. YaklaĢık 40 yıllık süre içersinde nüfusun artıp eksilmemesi bir 

durağanlığın olduğunu göstermektedir. Fakat mücerred sayısında yaklaĢık 40 yıllık süre 

zarfında %125‟lik bir artıĢ söz konusudur. 

1582 yılına gelindiğinde ise Ģehir nüfusunun hayli arttığı gözlenmektedir. Bu 

tarihte Ģehir merkezinde 3.205 nefer, 1.624 hane ve 1.332 mücerred kayıtlıdır. Bu 

duruma göre muafların sayısı da 249‟dur. Bu duruma göre hane sayısı 5 ile çarpılıp 

mücerred nüfus ilave edilince ortaya 9.452 rakamı çıkmaktadır. Muafların sayısı olan 

249‟da 3 ile çarpılıp yeküne ilave edildiğinde nüfus 10.199 olmaktadır. %10‟luk askeri 

                                                 
 
95

 Yakuboğlu, aynı eser, s. 59. 
96

 Kankal, aynı makale, s. 89–120. 



 21 

zümrede ilave edildiğinde rakam 11.218‟e ulaĢmaktadır. Yüzyıllık süre içersinde nüfus 

%78,4 oranında artmıĢtır
97

. 

Kastamonu Sancağı‟nın 1487 de 4.460 hane, 366 mücerred vergi hanesi 

kayıtlıdır. Buna göre bu yılda sancağın genelinin tahmini nüfusu 22.666‟dır. 1582 

yılında Kastamonu Sancağı‟nın hane sayısı 6.672 hane, mücerred ise 2.220‟dir. Buna 

göre tahmini nüfusu 35.580‟dir. YaklaĢık 100 yıllık bir periyotta Kastamonu 

Sancağı‟nın nüfusu yaklaĢık % 64 artmıĢtır
98

. 

Bunun yanında 16. yüzyıl içersinde Kastamonu Sancağı‟nda raiyyet 

rüsumundan elde edilen gelir 9.516 akçedir. Bunun 39 çiften resm-i çift, 1638 akçe, 169 

yarım çiften resm-i nim 3.444 akçe 82 zeminden resm-i zemin 3.299 akçe, 35 bennaktan 

resm-i bennak 455 akçe 85 cabadan resm-i caba 680 akçe gelir elde ediliyordu
99

. 

Kastamonu Sancağı‟nın 16. yüzyıl vakıf gelirleri ise Ģöyledir; çiftlik 

resminden 9535 akçe, hayvan vergilerinden (resm-i kovan ve resm-i ganem) elde edilen 

gelir ise 601 akçedir. Dükkân, hamam, hane ve asiyab kira gelirleri toplamı 20.067 

akçe, hınta (buğday), meyve, çeltük, v.s.gelirleri toplamı 12.493 akçe, çiftliklerden elde 

edilen hâsılat yani toplam çiftlik gelirleri ise 10.257 akçedir, Bâd-ı heva ise 822 akçedir. 

Toplam vakıf gelirleri 53.785 akçedir
100

. Kastamonu‟da vakıfların zira-i gelirlerinin 

kaydı ise ayrı tutulmuĢtur. Buğday (Hınta) 6962, Arpa (ġair) 5296, El-Galle ise 245 

akçedir. Ecz çeltük, meyve, duhne, keten, sir, giyah, hasır, girdgân… V.s. gibi zira-i 

ürünlerden gelir görünmemektedir. 

Kastamonu Sancağı‟ndaki vakıfların kira gelirleri ise Ģöyledir. Dükkân adedi 

62 olup, hâsılı 5.582 akçe, hamam sayısı 5 olup hâsılı 12.240 akçe, hane adedi 2, hâsılı 

560 akçe, kervansaray adedi 1 hâsılı 200 akçe, yaylak adedi 1 hâsılı 30 akçe, göl adedi 1 

hâsılı 200 akçe, harman adedi 1 hâsılı 180 akçedir. Sonuç olarak Kastamonu 

merkezinde vakıfların kira aldıkları yerler bu yerlerin sayıları ve gelirleri ortaya 

çıkmaktadır. Merkez vakıf gelirleri toplamı 20.077 akçedir
101

. 
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16. yüzyıl içersinde Kastamonu‟da bulunan cemaat sayısı ise 6‟dır. Bunların 

isimleri, Alpagut, Genceli, Kulaz, Sofular (Nam-ı diğer Çağlayık cemaati), TürkeĢali, 

Yorgacıyan ve Meremmetciyan son olarakta Yunuslu ve Tepecüklü cemaatleridir. 

Hane ve mücerred nüfusları verilen bu cemaatlerin, nüfusları yaklaĢık olarak 

ortaya çıkmaktadır. 990 senesinde Alpagut cemaatinin nüfusu 167, Genceli Cemaati‟nin 

1582 de ki nüfusu 82, Sofular Cemaati‟nin 339, TürkeĢali Cemaati‟nin 1582de ki 

nüfusu 295, Yunuslu ve Tepecüklü Cemaati‟nin 1582 deki nüfusu 114‟tür. Hakkında en 

teferruatlı bilgi verilen cemaat ise Yorgacıyan ve Meremmetciyan Cemaatidir. Bu 

cemaat, Kuzyaka‟dan 4, Daday‟dan 1 nefer, toplam 5 neferden oluĢmaktadır. 

Kastamonu Hisarı‟nın su yolunun meremmetine ve mahsellerine tayin olunmuĢlardır. 

Sefer hizmetinden af olunan bu kiĢiler defter-i atikte kayıtlıdır
102

. 

Kastamonu Sancağı‟nda 1530 yılına ait defterde Avârız-ı Divâniye ve 

Tekâlif-i Örfiye den muaf olanların sayısı 49 olup bunların 3‟ü hatip, 46‟sı imamdır. 

Kastamonu genelinde bu vergilerden muaf olanların sayısı ise 651‟dir
103

. 

16.yüzyılda Kastamonu hem nüfus, hem ekonomik, hem de dini ve sosyal 

müesseseler açısından geliĢmiĢtir. 15. yüzyılın sonunda Ģehir 43 mahallede 5.000 

civarında bir nüfusa sahipken 16. yüzyılın sonunda bu rakam mahalle sayısında 46‟ya, 

nüfus bakımından da 10.000‟in üzerine çıkmıĢtır. Bu aĢırı nüfus artıĢına mukabil, Ģehir 

halkının ihtiyacı olan maddeleri temin hususunda, ticaret ve zanaat erbabı sayısında da 

bir artıĢ gözlenmiĢ, bunların imal ettiği ve sattığı mallar sayesinde Kastamonu kendi 

kendine yeten bir Ģehir durumuna gelmiĢtir
104

. 

Ayrıca merkezde 16. yüzyıl içersinde Kastamonu merkezinde vakıf 

gelirlerinden çift resimlerine kadar dükkân sayılarından buralardan elde edilen gelirlere 

kadar hepsine bakıldığında hareketli ve ekonomik canlılığı olan bir Ģehir görünümü 

sunmaktadır. 

Evliya Çelebi, Seyahatnâmesinde “Süleyman Hân‟ın meĢâhir-i ulemalarının 

ba‟zıları zikrindedir” baĢlığı altında Kastamonulu âlimleri saymaktadır
105

. Arıca 

âliminin hâfızının, Ģâirinin bol olduğunu belirterek baĢka yerleri bu konuda örnekler 
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verip Kastamonu ile kıyaslamaktadır
106

. Evliya Çelebi, “Eyalet-i Anadolu sancaklarını 

beyan eder” baĢlığı altında önemli sancaklara arsında Kastamonu‟yu da sayar
107

. 

Kastamonu‟nun 500.000 has ile en yüksek haslar arasında sayabiliriz. Ayrıca Evliya 

Çelebi Kastamonu‟daki zeamet sayısını 24, timar sayısısnı ise 587 olarak 

vermektedir
108

. En güçlü yük katırlarının Kastamonu katırları olduğunu
109

, Kastamonu 

bakır iĢçiliğinin çok iyi olduğunu
110

, sahan ve tencerelerin güzelliğini ve Kastamonu 

çentme mızraklarının Ģöhretini övmektedir
111

. 

Kastamonu, 17. ve 18. yüzyıllarda daha önceki mahalle sayısını küçük 

değiĢikliklerle korumuĢ 18. yüzyıl baĢlarında 41 mahalle varken bu yüzyılın sonlarında 

42 mahalle mevcuttur. 19. yüzyılda Ģehrin fiziki bakımdan büyümediği, yüzyılın 

ortalarından itibaren kuzey ve güneydeki nihai sınırlarına ulaĢtığı anlaĢılmaktadır. 19. 

yüzyılın ilk çeyreğinde Ģehir 12.000 dolayında Türk nüfusuna sahipti. Ayrıca 300 Rum 

ve kırk kadarda Ermeni ailesi vardı. Bu gayri Müslim nüfus muhtemelen 18. yüzyıldan 

itibaren Ģehre yerleĢmiĢti. 19. yüzyılın ortalarında Ģehirde 5000- 6000 kadar ev 

mevcuttu. 1869‟da 5780 erkek nüfusun 66‟sını Ermeni, 524‟ünü Rumlar, 1899‟da ise 

toplam 16.900 dolayındaki nüfusun 400 kadarını Ermeni, 1700 kadarını ise Rumlar 

teĢkil ediyordu. 19. yüzyıl baĢlarında nüfuz 24.000 ile 30.000 kiĢi olarak zikredilir. 

Kastamonu kazasında ise 1831 sayımına göre 14.861 erkek nüfus vardı. 1914 yılında ise 

kazanın toplam nüfusu 72.088 idi
112

. 

19. yüzyıl sonlarına doğru, mahalli sanayi ve ticaretin gerilemesi ile beraber 

Ģehrin nüfusunun da azaldığı anlaĢılmaktadır. Bunda yolların bozukluğu ve 

emniyetsizliği ve bölgenin sapalığı ticari faaliyetleri sekteye uğrattı
113

. 

19. yüzyıla kadar Anadolu Eyaleti‟ne bağlı sancaklık durumunu koruyan 

Kastamonu, Tanzimat‟ın ilanıyla birlikte baĢlayan idari reformlar çerçevesinde 1841‟de 

Bolu MüĢirliği adı altında teĢkil edilen vilayetin içinde yer aldı. Ancak 1846‟da yapılan 

idari düzenlemelerde Kastamonu eyalet haline getirildi. Bu tarihte eyaletin Kocaeli, 
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Bolu, ViranĢehir ve Sinop‟tan oluĢan beĢ sancağı vardı. 1894‟te bu Kastamonu vilayeti 

merkez Kastamonu, Bolu, Sinop ve Çankırı‟dan oluĢmaktaydı. 1914‟te ise Çankırı ve 

Sinop sancaklarına sahipti. Cumhuriyet döneminde de il merkezi oldu
114

. 

 

3.2.4. Milli Mücadele Döneminde Kastamonu ve Nasrullah Camii  

 

Milli Mücadele döneminde çok önemli bir yere sahip olan Kastamonu, 

kadını, erkeği, canı ve malı ile sonuna kadar mücadele etmiĢ bir ilimizdir.  

Kastamonu‟da milli hareketin öncülerinden biri olan Tatlızâde Emin Bey, 

Mustafa Kemal‟in Samsun‟a çıkmasından sonra vilayetlere gönderdiği telgrafları, Vali 

Ġbrahim Bey‟den alarak arkadaĢlarına okuyordu. Özellikle iĢgal olaylarını vilayetin her 

yerinde duyurmak için 28 Mayıstan itibaren, köylünün alıĢ veriĢ için Ģehre indiği 

günlerde ve Cuma günleri Ġzmir‟de Ģehit düĢenler için mevlitler düzenledi. Bu dini 

törenlerin yapıldığı Nasrullah Camii‟nde Hafız Emin Efendi, Sofuzâde Hoca Tevfik 

Efendi, Müftü Hafız Osman Efendi, dini ve milli vaazlar vererek halkın bütünleĢmesine 

katkıda bulundu. Yine bu tarihlerde konuĢan Behçet Bey geliĢen olaylar hakkında bilgi 

vererek siyasi kanaatlerin milli kanaatten oluĢması için çaba gösterdiler
115

 

17 Eylül 1919 yılında vali vekilliğine gelen Defterdar Ferit Recai Bey‟in ilk 

icraatlarından birisi Kastamonu‟da müdafaa-i hukuk cemiyetlerini teĢvik etmek 

olmuĢtu. Günümüzde müzenin bahçesinde bulunan Dârü‟l Kurra Medresesi binasında 

Ģube açılmıĢtı. ġubenin açılıĢı Açıksöz Gazetesi‟nin 28 Eylül 1335/1919 tarihli 

nüshasında halka duyurulmuĢtur
116

.  

10 Aralık 1919 ÇarĢamba günü Müdafa-i Hukuk Hanımlar Cemiyeti 

tarafından Dârü‟lmuallimât (Kız Öğretmen Okulu) bahçesinde bir miting düzeniĢ ve 

iĢgaller protesto edilmiĢtir
117

. Milli Mücadele aleyhinde yabancılar ve iĢbirlikçilerinin 

propagandalarına karĢı halkı bilgilendirmek ve durumun ciddiyetini anlatmak için ve 

birliği sağlamak amacıyla bir araya gelen müderrisler ve hocalarda Ġsfendiyarbey 

Medresesi Müderrisi Çörekçizâde Mehmed Emin Efendi‟nin teĢebbüsüyle bir taplantı 
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düzenlediler ve mücedele uğrunda yemin etmiĢlerdir
118

.Ülkenin içinde bulunduğu 

durum ve iĢgaller Ģiddetlendikçe ve meydana gelen istile ve zulüm haberleri yayıldıkça 

halkta ki öfke ve heyecan artıyordu.  

Ġlk baĢlarda milislerin verdiği mücadeleden sonuç alınamayınca baĢlarına 

subaylar görevlendirilerek düzenli hale getirilmeye çalıĢılıyordu. Kastamonu‟da yapılan 

eğitimler yurt genelinde yapılan eğitimlere benzemesine rağmen iĢtirâkın boyutları ve 

katılanların sosyal staüsü bakımından tarihte baĢka bir benzerine benzemesi zordur
119

. 

1920 yılı sonlarına doğru Müdafaa-i Hukuk Cemiyeti ve Gençler Kulübü yöneticileri 

geniĢ çaplı eğitim düĢüncelerini vali ve diğer yetkililere bildirerek Yılanlı Camii‟nde bir 

toplantı düzenlemiĢler ve Cuma günleri eğitim amacıyla OlukbaĢında içtima 

yapılmasına karar vermiĢlerdir. Her mahallenin halkı birer bölük kabul edilip baĢlarına 

subaylar verilerek askeri talim yapılacak, askeri depo açılıp elde mevcut olan bütün 

silahlar içtima alanına getirilip eğitim yapılma kararı alındı
120

. 

19 Ekim 1920 Salı günü Kastamonu‟ya gelen Mehmet Akif Bey
121

 

Kastamonu‟da kaldığı 17 gün boyunca
122

 iĢgallere karĢı yaptığı mücadeleye burada da 

yazılarıyla devam etmiĢtir. Mücadelenin sözcüsü durumuna gelen Sebilü‟r-ReĢad 

dergisi Ġstanbul‟un iĢgali nedeniyle burada çıkarılamaz duruma gelmiĢ ve 

Kastamonu‟ya daha önce gelip yerleĢmiĢ olan EĢref Edip Bey ile birlikte derginin 464 

numaralı nüshasını 25 TeĢrinisâni 1336 tarihinde Kastamonu Matbaası‟nda 

bastırmıĢlardır
123

 Milli Mücadele‟de Kastamonu, gazeteleri ve mecmuaları ile de büyük 

varlık göstermiĢtir. Kastamonu Gazeteleri içersinde ilk akla gelen Açıksöz Gazetesi‟dir. 

Ġstiklal MarĢımız Sebilü‟r-ReĢad Dergisi‟nden sonra ilk defa Açıksöz Gazetesi‟nde 

yayınlanmıĢtır. Kuva-i milliyenin çıkıĢından istiklal harbinin sonuna kadar çok değerli 

yazarları ve fikir adamlarını bünyesinde toplayan Açıksöz Gazetesi milli mücadeleye 

çok büyük destek sağlamıĢtır
124

. 

Ġstiklal Harbi sırasında Kastamonu‟ya uğrayan önemli kiĢilerde 

Kastamonu‟dan milli mücadeleye büyük destek vermiĢlerdir. Bunların arasında Trabzon 
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Valisi Hamit Bey‟i, Nurettin PaĢa‟yı, EĢref Edip Bey‟i, Yusuf Kemal Bey‟i, Rıza Nur‟u, 

Hamdullah Suphi Bey‟i ve Tunalı Hilmi Bey‟i sayabiliriz. Tunalı Hilmi Bey 13 

Temmuz 1920‟de Kastamonu‟ya gelmiĢ ve Nasrullah Meydanı‟nda iki konferans 

vermiĢtir
125

 

 Mehmet Akif‟in Kastamonu‟ya geliĢi Kastamonu halkı tarafından ilgiyle 

karĢılanmıĢ ve büyük bir memnuniyet duyulmuĢtur. Mehmet Akif‟in Kastamonu‟da 

kaldığı süre içersinde yapmıĢ olduğu faaliyetler halkı milli mücadele ruhu açısından 

oldukça güçlendirmiĢtir. Nasrullah Camii‟nde Mehmet Akif‟in vaaz vereceği duyulunca 

caminin içi dıĢı deil sokaklar bile taĢmıĢ halka tarafından büyük ilgi görmüĢtür
126

. 

Mehmet Akif, Sevr Muahedesinin (anlaĢmasının) öldürücü maddelerini herkesin 

anlayabileceği bir tarzda anlattı. Vatanın geçirdiği tehlikeleri halkın gözü önüne 

koymuĢ, birlik ve beraberlik çağrısı yapmıĢtır. Anadolu‟da yayınlanmaya baĢlayan 

SebilürreĢad‟da da yayınlanan bu vaaz, memleketin dört bir yanında camilerde okunmuĢ 

ve defalarca basılarak olabilecek en geniĢ kesime ulaĢtırılmaya çalıĢılmıĢtır. Mehmet 

Akif vermiĢ olduğu vaazla Türk Milleti‟nin içinde bulunduğu durumun tehlikesini 

anlatmıĢ birlik ve beraberliğe dikkat çekmiĢtir. Ġstiklal MarĢımızın nesir haline 

getirilmiĢ Ģekli olarak görülen, Mehmet Akif‟in ikaz ve feryatlara kulak verme çağrısı 

olan Nasrullah kubbelerinden taĢan vaazı milletimiz için atacağımız adımlar açısından 

hala canlılığını korumaktadır
127

. 
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

 

NASRULLAH KADI, AĠLESĠ VE ĠMAR FAALĠYETLERĠ 

 

 

1. Nasrullah Kadı ve Ailesi 

 

Nasrullah Kadı, Bayram Gazi neslinden olup, Cemaziye‟l-ahir 915/  Ekim 

1509 tarihli vakfiyesinde ismi geçen kardeĢleriyle vakıf tahrir defterinde ki kayıttaki 

isimler aynıdır. 16. yüzyıl vakıf tahrir defterinde Nasrullah Kadı‟nın Bayram Gazi 

neslinden geldiği açıkça ifade edilmektedir. 16. yüzyıl vakıf tahrir defterindeki kayıt 

Ģudur. 

“Evkâf-ı Medrese-i Bayram Gazi neslinden olup, mefâhirü‟l- ulema Mevlânâ 

Muhyiddin ve Mevlânâ Nasrullah ve Mevlânâ Fethullah merhum Bayram Gazi 

evlâdından olup zikrolan evkâf neslen bâ‟de nesil vakfiyet üzere mutasarrıflar imiĢ, bu 

üzere ellerinde merhum Sultan Mehmed Han, tâbe serâhû niĢân-ı Ģerifiyle ve berât-ı 

padiĢahîyle tasarruf ederken tedris tarikiyle Mevlânâ ġaban Fakih‟e verilmiĢ ba„dehü 

Mevlânâ MüfettiĢ Efendi mezbûr evkâfı teftiĢ edip bunların vakf-ı ebnâları idüğü bi‟t- 

tesâmüh Ģuhûd-ı udûl ile sabit ve zâhir oldukdan sonra ellerine tezkire verüp atabe-i 

ulyâya arz olunup zikrolan evkâfı mezkûrına mukarrer buyrulup ebâ-ân cedd tasarruf 

eddikleri gibi gerû vakfiyet üzere tasarruf idüp müderris hizmeti dahi mukarrer 

ederlermiĢ‟‟
128

. 

Cemaziye‟l-ahir 915 tescil tarihli vakfiyede Nasrullah Kadı‟nın kardeĢleriyle 

vakıf tahrir defterindeki isimler aynı olup vakfiyesinde büyük kardeĢi Mevlânâ 

Muhyiddin, küçük kardeĢi ġeyh Fethullah isimleri zikredilmektedir. Aynı zamanda 

vakfiyenin baĢ tarafındaki silsilenameden ve cami kapısının üst tarafında bulunan inĢa 

kitabesinden Nasrullah bin Yakub bin Süleyman Hanefi kaydı yer almaktadır. Yine 

vakfiyede “bütün kitaplarımı ve tayin olunan cihatın hepsini çocuklarıma vakf eyledim‟‟ 
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cümlesinden oğlu Mehmed Çelebi‟den baĢka çocuklarının da olduğu ortaya 

çıkmaktadır.
129

 

Vakfiyenin tescil tarihi olan Cemaziye‟l-ahir 915/ Ekim 1509 tarihinde 

Nasrullah Kadı hayattadır. Bunu vakfiyenin üst tarafında ki “Cem‟ima hurrire fi‟l-

varakati‟Ģ- Ģer„iyye ve‟l- vesikayi‟l- mer‟iyye sahihün sadiren minnî ve râfi‟an annî ve 

ene‟l- fakir ilallahi‟l- gani Nasrullah bin Yakub bin Süleyman el-Hanefi afallahü‟l âli 

el-mevlâ li-vaka„i lehû
130

 ibaresinden anlıyoruz. 

Nasrullah Kadı‟nın validesi Sahil Kazası‟nda taallukatı ise Karabulut 

bugünkü Dokuzkat Köyü‟nde yatmaktadır. Sahil Kazası o günkü Ġnebolu ve Ginolu‟dur 

ve Devrekâni Nahiyesi‟ne bağlıdır
131

. Ayrıca adı geçen Bayram Gazi Medresesi‟nin 

bugün Kastamonu‟ya 100 km mesafede bulunan sahil ilçesi olan Bozkurt ilçesine 5 km 

mesafede bulunan bugünde Bayram Gazi ismiyle anılan köyde olma ihtimali yüksektir 

ve burada birde türbe bulunmaktadır. Bu türbe de Bayram Gazi Türbesi olarak 

bilinmektedir
132

. 

Ayrıca vakfiyede vakfın kurulmasına Ģahit olarak katılanlar arasında 

Nasrullah Kadı‟nın küçük kardeĢi ġeyh Fethullah‟ın oğlu Mevlânâ Zahid Çelebi‟de yer 

almaktadır. Vakfiyede Ģahid olarak ismi geçen diğer kiĢilerde Ģunlardır; ġeyh Fethullah 

bin Yakub, Kastamonulu Mevlânâ Muslıhıddin bin Ġbrahim, Mevlânâ Yahya Çelebi bin 

Mevlânâ Mehmed Çelebi, ġadi bin Abdullah, Seydi Çelebi bin Seydi, Musa bin 

Abdullah ve Yusuf bin Abdullah‟ın isimleri vardır. 

Vakfiyenin üst tarafındaki kayıtta vakfiyeyi tanzim eden kiĢinin es-Seyyid 

ġeyh Mehmed ibn es-Seyyid Abdulkadir el-Kadî-i Kastamonu olduğu ve bu tarihte 

Kastamonu Kadısı olduğu anlaĢılmaktadır
133

. 

Caminin kapı kemeri üzerinde bulunan inĢa kitabesinden,  

“Emerâ bi- binâi haze‟l mescidi‟l-mübârek fi eyyâm-ı devleti‟s-sultani‟l 

â‟zam ve‟l-hakâni‟l- muazzam es-sultan ibnü‟s Sultan Bayezid bin Mehmed Han 
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halleda‟llahû mülkehû iftiharü‟l kudât ve‟l-hükkanü‟Ģ-Ģer‟il-mübin ve‟l-ahkâm el-kâdı 

Nasrullah bin Yakub ahsena‟llahü avâkıbehû. Âmin.‟‟ 

“Çünki tarih oldu iĢbu cami e “ hayrı münîb‟‟  

Sahibine iki âlem hayrını ver yâ mucîb” 

Nasrullah Kadı‟nın caminin inĢası sırasında kadı olduğu ve caminin ebced 

hesabıyla “hayrı münîb‟‟ ibaresinden 912/ 1506 tarihinde yapıldığı anlaĢılıyor
134

. 

Sonuç olarak tüm bu bilgilerden yola çıkarak özetlemek gerekirse Nasrullah 

Kadı‟nın Bayram Gazi neslinden geldiği aslen Bozkurt‟un Bayram Gazi Köyü‟nden 

olduğu, babasının Yakub, dedesinin ise Süleyman olduğu, Bayram Gazi Medresesi 

Evkâfı‟nın tevliyetini vakfiyede ve vakıf tapu tahrir defterinde geçen üç kardeĢin 

üstlendiğini ve Mevlânâ Muhyiddin, Mevlânâ Nasrullah ve Mevlânâ Fethullah‟ın 

“mefâhirü‟l-ulema‟‟olarak zikredilmeleri ilmiye sınıfına mensup olduklarını 

göstermektedir. Ayrıca zikrolan evkâfı tasarruf ettikleri gibi aynı zamanda müderris 

hizmetinde de bulundukları kaydı mevcuttur. Yani Nasrullah Kadı müderristir de. 

Aynı zamanda Fatih Sultan Mehmed Han‟ın berâtı ve niĢan-ı Ģerifiyle vakıf 

mütevelliliğini yürüten Mevlânâ Muhyiddin, Mevlânâ Nasrullah ve Mevlânâ Fethullah 

kardeĢler bu görevi aynı nesilden gelen ve müderris olan Mevlana ġaban Fakih‟e 

devretmiĢlerdir
135

. 

Mehmet Behçet eserinde Hacı Nasrullah bin ġeyh Yakub bin Süleyman
136

 

olarak verdiği silsileden babasının Sahil Kazası‟nda Ģeyh olabileceği ihtimalini 

kuvvetlendirmektedir. Ayrıca validesinin Sahil Kazası‟nda, taallukatının ise 

Karabulut‟ta yattığı vakfiyesinde açıkça belirtilmektedir. Annesinin sahil kazasında 

yatması Bayram Gazi Medresesi‟nin sahil kazasında bulunması ve Nasrullah Kadı‟nın 

Bayram Gazi neslinden gelmesi, babasının Ģeyh unvanını kullanması hem sahil 

kazasında Ģeyh olma ihtimalini hem de Bayram Gazi Medresesi‟nde müderrislik 

görevinde bulunduğu ihtimalini kuvvetlendirmektedir. Ayrıca sahil kazasında yatan 

validesinin mezarının adı geçen Bozkurt‟ta ki Bayram Gazi Köyü‟nde olabilme 

ihtimalini kuvvetle akıllara getirmektedir. 
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Nasrullah Kadı‟nın ve yakınlarının Karabulut köyüne neden ve tam olarak 

ne zaman gelip yerleĢtikleri bilinmemekle beraber yakınlarının mezarları bu köydedir. 

Ayrıca burada bir adet mektep ve 20.000 akçe vakfı vardır. Bunun yanında köyde birde 

mescit yaptırmıĢtır. Günümüzde burada kerpiçten yapılmıĢ bir mescit bulunmakta ve 

köylüler tarafından kullanılmaktadır. Vakfiyede bu mescitten bahsedilmektedir. Bundan 

da mescidin vakfiye tescil tarihi olan Ekim 1509 tarihinden önce yapıldığı 

anlaĢılmaktadır
137

. Tüm bu bilgilere dayanarak Nasrullah Kadı‟nın adı geçen Bayram 

Gazi Köyü‟nde doğmuĢ olma ihtimalini kuvvetlendirmektedir. Ayrıca günümüzde bu 

çevrede yaĢayan insanlarda bunu bu Ģekilde ifade etmektedirler.  

Bayram Gazi Medresesi ise Candaroğulları veya öncesi bir dönemde inĢa 

olduğu tahmin edilmektedir
138

. Fakat Ġhsan Ozanoğlu ise Doğrusöz Gazetesi‟nde 23 

Ekim 1961 tarihinde yazmıĢ olduğu yazısında Nasrullah Kadı‟nın Kastamonu merkez 

kazasına bağlı ve 18 km. mesafede olan Hacı ġaban Köyü‟nden (eski ismiyle Orta Köy) 

olduğunu söylemektedir
139

. Hacı ġaban Köyü eski ismiyle Ilısu- Kasaba Ģimdiki ismiyle 

Mahmut Bey Köyü‟nün kuzeyindedir. 

Göl‟e bağlı Hacı ġaban (Orta Köy‟ün, Orta Bayramiç, Kasaba Vereneceği 

Orta Bayramca) gibi isimlerle de kayıtlarda yer aldığını belirten Ġhsan Ozanoğlu, 

1268/1850-51 tarihli sicilin 380. kaydından Nasrullah Kadı‟nın Orta Bayramiç 

Köyü‟nde doğduğunu iddia etmektedir. Hatta Orta Köy‟de bugünkü ismiyle Hacı ġaban 

Köyü‟nde bulunan caminin de Nasrullah Kadı tarafından yaptırıldığını söylemektedir. 

Cami kitabesinin okunmaz halde olduğunu belirtmekle beraber sadece tarihinin 

okunabildiğini ve “Tarihi olupdur Hâne-Kâh-i, Hân-ı Kâh-i mü‟minân” yazısından 

tarihinin ebced hesabı ile 948/ 1542 yılına tarihlemektedir
140

. Ne zaman doğduğunu ne 

zaman vefat ettiğini bilemediğimiz Nasrullah Kadı buna göre 1542 tarihinde hayattadır 

ve bu cami Nasrullah Kadı Camii‟nden 36 sene sonra yapılmıĢtır. 

ArĢiv kaynaklarından elde ettiği bilgilere ilave olarak rivayetleri de 

değerlendiren Ġhsan Ozanoğlu gazete köĢesinde yer verdiği bilgiler içersinde bu 
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rivayetlere de yer vermiĢtir. Göl Ilısu Kasabası Mahmud Bey Camii Hatibi ve 1932 

yılında 90 yaĢının üzerinde olan Saka Hoca, Göl Verencik Köyü‟nden olan ve Kasaba 

Saray Camii Hatibi HaĢim Efendi, Hacı ġaban (Orta Köy) Köyü‟nden Hacı ġabanzâde 

Mustafa Bey ve aynı köyden olan Orta Köy Camii (Ġhsan Ozanoğlu‟nun Nasrullah 

Kadı‟nın yaptırdığını söylediği cami) Hatibi ġükrü Efendi ve yine Kasaba Köyü Saray 

Camii Ġmamı Ali Kethüdaoğlu Hamdi Efendi‟nin Nasrullah Kadı‟nın Orta Köylü (Hacı 

ġaban Köyü) olduğunu rivayet ettiklerini söylemektedir
141

. Yukarıda belirtildiği gibi 

Nasrullah Kadı Bayram Gazi neslindendir. Annesi Sahil Kazası‟ nda taallukâtı ise 

Karabulut (Dokuzkat) Köy‟ünde yatmaktadır. Bundan dolayı Nasrullah Kadı‟nın Hacı 

ġaban (Orta) Köy‟lü olduğunu kesin olarak söylemek mümkün değildir. Hayatının son 

zamanlarında bu köyde cami yaptırarak buraya yerleĢmiĢ olabilir. Ayrıca arĢiv 

kaynaklarında Hacı, Müderris, Kadı, ġeyh, Çelebi ünvanları kullanılmıĢtır. 

Göl‟e bağlı Orta Köy‟de Nasrullah Kadı‟nın yaptırdığı camide Cuma namazı 

kılındığını söyleyen Ġhsan Ozanoğlu bu caminin bir zamanlar Hacı Nasrullah, Kadı 

Nasrullah, Müderris Nasrullah Zaviyesi olduğunu, Cuma geceleri ayin yapıldığını ve en 

meĢhur Ģeyhinin Saçlı Sultan adında bir Ģeyh olduğunu söylemektedir. Fakir fukara için 

imaret kurulduğunu fakat Orta Köy‟de bulunan bu imaretle ilgili hiçbir yerin ve 

kalıntının kalmadığını da ilave etmektedir. Bu zaviyeden baĢka Nasrullah Kadı‟nın 

Nasrullah Camii civarında bir zaviye daha kurduğunu söylemekte fakat buranında 

yerinin tespit edilemediğini belirtmektedir
142

. Ġncelediğimiz arĢiv kaynakları içersinde 

de zaviyenin yeri ile ilgili bir bilgiye rastlanamamıĢtır. 

1144/1731 tarihli “Kastamonu‟ya tâbi Orta Karyesi‟nde vâki Hacı Nasrullah 

el- müderris vakfı zaviyesinin Kadı Nasrullah Camii ġerifi‟nde” diye baĢlayan Ģer„iyye 

sicilinde ve 25 Zilkâde 1189/17 Ocak 1776 tarihli “Kastamonu‟ya tabi Orta 

Karyesi‟nde vâki Kadı Nasrullah el- müderris zaviyesi vakfından” diye baĢlayan 

kayıtlardan zaviye için vakıf kurulduğunu öğreniyoruz
143

. 

Nasrullah Kadı‟nın mezarı Ģadırvanın hemen batı tarafında yer almaktadır. 

Fakat Ġhsan Ozanoğlu‟nun verdiği bilgiye göre Ģadırvanın batı tarafında Ģadırvan 

duvarından itibaren musalla kapısı karĢısına kadar uzanan kısımda Nasrullah Kadı ile 

beraber birkaç zevâtın mezarı da burada yer almaktadır. Yani Ģu an meydan olan 
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Nasrullah Kadı‟nın mezarından minarenin yanında bulunan merdiven çıkıĢına kadar 

olan alan mezarlıktı.  

Nasrullah Kadı Türbesi için bevvâb (kapıcı) vazifesi ve vakıflar tahsis 

edilmiĢtir. 1229/1813-14 tarihli sicilde türbe için dükkân vakfedildiği kayıtlıdır. Fakat 

Nasrullah Kadı ve diğer zevâtın mezarları bir gece içinde ortadan kaldırılmıĢ, Münire 

Medresesi‟nin mezarlığına hadise çıkmasın diye bir iki Ģahide konmuĢtur. Nasrullah 

Kadı‟nın mezarı Ģu an ise ilk yerinde cami kapısının hemen karĢısında Ģadırvanın batı 

duvarına bitiĢiktir
144

. 

 

 2. Nasrullah Kadı’nın Soyu 

 

Nasrullah Kadı‟nın birden fazla evladının olduğunu ve vakfın tevliyetinin 

oğlu Mehmed Çelebi‟ye verildiği hem vakfiyesinde, hem de tapu tahrir defterindeki 

kayıtlarda yer almaktadır
145

. Nasrullah Kadı Evkâfının tevliyeti evlâd-ı vâkıfa Ģart 

koĢulmuĢtur. Fakat 15 ġaban 1103/ 2 Mayıs 1692 tarihli sicil kaydında bu Ģartın 

zamanla kalktığını, hariçten yani dıĢarıdan biri olan Ahmed adlı bir Ģahsın berat alarak 

1,5 akçe karĢılığında bu vakfın mütevelliliğini yürütüyorken Nasrullah Kadı evlâd-ı 

evladından olan Ahmed‟in itirazı üzerine, hariçten olan Ahmed‟in beratı iptal ettirilip 

evlâd-ı vâkıftan olan Ġsmail bin Ahmed‟e tevcih olunduğuna dair berat kaydından 

Nasrullah Kadı‟nın soyunun bu tarihlerde devam ettiğini ortaya koymaktadır
146

. 

19 Cemaziye‟l-ahir 1113/ 21 Kasım 1701 tarihinde yine Nasrullah Kadı 

Vakfı‟nın gereğince evlâd-ı vâkıftan olan Ahmed adlı kiĢi hasta ve yaĢlı olup vakıf 

iĢlerini layığıyla yürütemediğinden yerine oğlu Ġsmail‟in geçmesi hususunda 

Kastamonu Kadısı Seyyid Ahmed‟in kararını görüyoruz
147

. Safer 1116/ Haziran 1704 

tarihli hurâfat kaydında ise Muarrif Ġsmail olarak zikredilen yukarıda geçen aynı 

Ġsmail‟in Nasrullah Camii‟nin mütevellilik görevini oğlu Hasan‟a bıraktığı 

anlaĢılmaktadır
148

. ġevval 1168/ Temmuz-Ağustos 1755 tarihinde ise Nasrullah Kadı 

Vakfının mütevellisi Nasrullah Kadı soyundan olan Seyyid Mehmed bin Hasan‟a 
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yeniden verildiği yani tecdîd edildiği yer almaktadır
149

. Vakıflar ArĢivi‟ndeki hurûfat 

kayıtlarından anlaĢıldığı üzere 1692 yılından 1755 yılına kadar geçen sürede vakfın 

mütevellilik görevi babadan oğula geçer Ģekilde devam etmiĢtir. 

10 Muharrem 1171/ M. 24 Eylül 1757 tarihinde Nasrullah Kadı Evkâf 

mütevellisi olan Hafız Ali Halife Mustafa‟dan boĢalan bu göreve gelmesine rağmen 

hariçten Ahmed adında biri Hafız Ali öldü diye Ġsmail adında birinin üzerine berat 

ettirip ve daha sonra yaptığı hileyi güçlendirmek amacıyla adı geçen Ġsmail‟in bu 

görevden el çekmesini sağlayarak es-Seyyid Mehmed‟e berât ile üzerine aldırıp Hafız 

Ali Halife‟nin bu Ģekilde bu görevden uzaklaĢtırılmaya çalıĢıldığı ortaya çıkmıĢ ve 

Hafız Ali Halife‟nin de ölümünün yalan olduğu ortaya konulunca Kadı Hacı Ġbrahim‟in 

arzıyla bu görev hak sahibi Hafız Ali Halife‟ye verilmiĢtir
150

. 

Bunun haricinde baĢka tarihlerde hamam, cami medrese gibi vakıfların 

mütevelliliğini yürüten kiĢilerinde isimleri mevcut olup bunları aĢağıda ele alacağız. 

 

  

Nasrullah Kadı’nın Soyu ve Yakınları
151
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 3. Nasrullah Kadı’nın Kastamonu’daki Ġmâr Faaliyetleri 

 

 3.1. Nasrullah Kadı Camii 

 

 

Ġslam Ģehrinin çekirdeğini oluĢturan en önemli fiziki unsurlar cami ve dârü‟l-

imâredir. Bu iki yapıdan özellikle cami, istisnasız pek çok Ģehirde Ģehrin çekirdeğinde, 

yani merkezinde yer almıĢtır. Cami, Ġslam Ģehrinde Ģehir merkezini belirleyen en önemli 

unsurdur
152

. Bir Ġslam Ģehri kale Ģehri değilse genellikle bir camiyi merkez alarak 

geniĢlemektedir. Ayrıca Ģehrin temel birimleri olan mahallelerde yine bir cami ve 

mescit etrafında teĢekkül etmektedir
153

. Bunu Nasrullah Kadı Camii ve etrafında 

görmek mümkündür. ġehir merkezi ve beĢ yüz yıllık süreç içersinde Ģekillenen 

Kastamonu, Nasrullah Kadı Camii ve etrafında teĢekkül etmiĢ ve Ģehrin ulu camisi olma 

özelliğinden dolayı etrafına yapılan dükkânlar, medreseler, hanlar, çeĢmeler, köprüler 

ile Ģehrin kültürel ve ekonomik açıdan merkezi olmuĢtur. Ayrıca Ģehrin beĢ yüzyıllık 

süreç içersinde fiziksel geliĢiminin görülmesi açısından en uygun merkez Nasrullah 

Kadı Camii ve çevresidir. 

Nasrullah Kadı Cami Kastamonu‟nun merkezindedir. Aynı adla anılan 

meydanda olan cami Ģehirle bütünleĢmiĢ ve sembol haline gelmiĢtir. ġehrin en büyük ve 

mamur camisi olan Nasrullah Kadı Camii çevresinde mevcut ve yok olmuĢ medrese ve 

mekteplerle birlikte ilim ve kültür merkezi olma özelliğini yüzlerce yıl korumuĢtur
154

. 

Moloz ve kesme taĢtan yapılan Nasrullah Kadı Camii‟nin 33,5 m. boyu, son 

cemaat yeri hariç ana binanın ise 28,5 m. eni var„dır. Son cemaat yerinin uzunluğu ise 

31,5 m.‟dir. Caminin Nasrullah Köprüsü‟ne uzaklığı ise 65 m.‟dir. 

16. yüzyılın baĢlarında Küpcüğez Mahallesi‟nde boĢ bir arsa üzerine inĢa 

edilen Nasrullah Kadı Camii
155

 inĢasından sonra bu mahalleden ayrılarak ayrı bir 

mahalle haline gelmiĢ; 1530‟da Nasrullah Çelebi Mahallesi yarım asır sonra ise 1582 

tarihinde ise Nasrullah Camii Mahallesi olarak kaydolunmuĢtur. 1530 tarihli tahrir 
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defterinde bu mahallenin hane sayısı 10, mücerred olarak kaydedilen bekâr sayısı 5 

olarak verilmiĢtir. Mahallenin hane sayısı 5 ile çarpılıp bekârlar ona eklendiğinde 

yaklaĢık olarak 55 nüfus ortaya çıkmaktadır. 1582 tarihli tahrirde ise hane sayısı 54, 

mücerred sayısı 15‟dir. Mahalledeki nefer sayısı bu yılda 72 olarak verilmiĢtir. YaklaĢık 

olarak bu tarihte Nasrullah Camii Mahallesi‟nin nüfusu 285‟tir. 50 yılık süre içersinde 

mahalle nüfusunda 5 kat artıĢ olmuĢtur
156

. 

Daha sonraki yıllarda mahalle sınırlarında değiĢiklik olmuĢ olmalı ki bu 

mahalleden bahsedilmemektedir. Fakat Evâil-i Rebiü‟l-evvel 1101/ Aralık 1689 tarihli 

Ģer„iyye sicil kaydında Nasrullah Camii imamı ile Küpcüğez Mescidi imamı arasında 

nikâh kıyma konusunda anlaĢmazlık yaĢanmıĢ, nikâhı Nasrullah Kadı Camii imamının 

değil de Küpcüğez Mescidi‟nin imamının kıyması hususunda mahkemeden karar 

çıkmıĢ; gerekçe olarak da Ģahitler huzurunda Küpcüğez Mahallesi‟nin ve Mescidi‟nin 

daha eski olduğu ve Nasrullah Kadı Mahallesi diye bir mahallenin olmadığı görüĢü ileri 

sürülmüĢtür. Bu dava nikâh kıyma hakkının Küpcüğez Mescidi imamına verilmesi 

suretiyle sonuçlandırılmıĢtır
157

. Fakat 1103/1691-92 tarihli sicil kaydında “Merhum 

Kadı Nasrullah Cami-i ġerifi Mahallesi” olarak kayıt mevcut olup yanlıĢ bir kayıt 

olduğunu düĢünmekteyiz. Böyle bir mahallenin bu tarihlerde mevcut olmadığı yukarıda 

bahsettiğimiz daha eski kayıtlı sicil kaydından anlaĢılmaktadır
158

. 

Burasının daha sonra tekrar Küpcüğez Mahallesine dâhil olmuĢ olması 

muhtemeldir. 1267/1850-51 tarihli baĢka bir belgede de “Gökdere Mahallesi‟nde 

bulunan Nasrullah Kadı Camii” ifadesinden de buranın bir ara Gökdere Mahallesi‟ne 

dâhil olduğunu anlıyoruz
159

. Cumhuriyet döneminde yine bir değiĢiklik olmuĢ ve 

Küpcüğez Mahallesi Kebkebirler (Hebkebirler) Mahallesi ile birleĢtirilmiĢtir
160

. Hâlâ bu 

mahalleye dâhildir. BeĢ yüzyıllık süreç içersinde Nasrullah Kadı Camii‟nin bulunduğu 

mahal beĢ farklı mahalle ismi ile birlikte anılmıĢtır. 

Nasrullah Kadı Camiinin sekizi önde birerde yanlarda olmak üzere on sütun 

ve yedi kubbeli son cemaat yeri vardır. Bunlardan ortadaki tam kubbe, yanlardakiler ise 
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tekne tonozdur. Vaktiyle yuvarlak olan sütunlar atılmıĢ ve bugünkü dört köĢe sütunlar 

konulmuĢtur. Bu kısmın boyu 27, eni ise 7 metredir
161

. 

Binanın doğu cephesinde altta beĢ, üstte dört pencere bulunmaktadır. Alttaki 

pencereler kesme taĢlarla çevrelenmiĢ ve dikdörtgen forumludur. Üstteki pencereler ise 

yuvarlak kemerli ve alçı Ģebekelidir. Batı cephede ise altta dört üstte ise beĢ pencere 

bulunmaktadır. Doğu cephedeki pencerelerle aynı karakterde olan bu pencerelerde altlı 

üstlü yerleĢtirilmiĢtir. Güney cephede ise altta dokuz üstte sekiz pencere vardır. Son 

cemaat yerinde ise harime açılan iki pencere bulunur. Pencerelerin yanlarında ise 

alçıdan birer mihrabiye vardır. Kubbe gövdesindekilerle birlikte camide kırk pencere 

bulunmaktadır
162

. Kuzeybatı köĢede yer alan kütlenin ilk binanın minare kaidesi olma 

ihtimali yüksektir. Harim kısmında kubbe ve kemerlerde kalem iĢi süslemeler varsa da 

bunlar son resteraysonda yapılmıĢtır. Harimin cephesinde bulunan inĢa kitabesinde Kadı 

Narsullah bin Yakub tarafından 1506 yılında yapılan bir mescitten söz edilmesi bu 

binanın alalâde bir mahalle mescidi olduğu anlamına gelmez. ġehrin merkezine inĢa 

edilen Osmanlı Devrine ait bu ilk dini binanın ulu cami niteliğinde olması beklenirdi. 

Nasrullah Kadı‟nın yaptırdığı cami altı kubbeli idi. Bu ilk caminin altı kubbeli inĢa 

edildiğini kabul etmemek için hiçbir neden yoktur. Mevcut bütün kubbelere 

pandatiflerle geçildiği halde istisna olarak ortadaki kubbede mukarnaslı tromb 

kullanılması da bu kubbenin ilk binaya ait ve mihrab önünü taçlandıran kubbe olduğunu 

düĢündürmektedir
163

. 

Kapı kemerinin hemen üst tarafında bulunan inĢa kitabesi Ģudur; 

“Emera bî-binâ-i hâze‟l mescidi‟l mübârek fî eyyâmı devleti-s sultani‟l- 

â‟zam ve‟l hakâni‟l- muazzam es-sultan ibnü‟s-sultân 

Bayezid bin Mehmed Han halleda‟llahü mülkehü. Ġftihârü‟l kudât ve‟l- 

hükkami‟Ģ- Ģer„il-mübin ve‟l- ahkâm el-Kâdî Nasrullah  

bin Yakûb ahsena‟llahü avâkıbehû . Âmin. Çünkü tarih oldu iĢ bu camie  

“hayr-ı münîb” Sahibine iki âlem hayrını ver yâ mucîb. 912”. 
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Bu kitabeden caminin II. Sultan Bayezid döneminde Nasrullah Kadı 

tarafından yaptırıldığı anlaĢılıyor. “Hayr-ı münib‟‟ ibaresindeki harflerin ebced 

hesabıyla 912/ 1506 yılına denk geldiği belirtilmektedir
164

. 

Kitabesinden 1506 yılında yapıldığını anladığımız caminin inĢa kitabesinin 

üst sağ tarafında bulunan kitabeden de I. Mahmud‟un reisülküttaplarından Hacı Mustafa 

Efendi tarafından 1159/ 1764 tarihinde caminin mihrab tarafındaki üç kubbesiyle 

sağdaki mahfeli ve son cemaat yeri yaptırılmıĢtır
165

. 

Birinci Tamir Kitabesi ġudur: 

“ġem„î mihrâb-ı adâlet Ģehr-i pâkize hisâl 

Han-ı Mahmûd-ı Güzîn zıll-i Hüdâ-i vehhâb  

Oldu âbâd o Ģâhın devr-i hümâyununda  

Buk„a-i hayr ile bu Ģeh-ri adîmü‟l- ehâb  

Kastamonu ki odur menĢe-i ehl-i irfan  

Olmaya sûziĢ-i âfât âna her giz rehyâb  

Bayezid Hân-ı Veli rütbe-i Osmâni‟nin  

Asr-ı pâkinde gelen fahr-i kudât-ı nüvvâb 

Zîver-i mahkeme-i Ģer„i hüdâ Nasrullah  

Câmi„ül ilm-ü amel Kadı-i Firdevs yâb 

Ettehiyyâta oturmuĢtu o sahib-i hayrın  

Yaptığı cami olup gerdiĢ-i dehr ile harâb 

Eyledi dâiye-i hubb-i vatanla ihyâ  

Ânı bir hayır dânâ dil-ü pâkize cenâb 

Mustafa nâmü kerem menkıbe haccü‟l- harameyn  

Kabetü‟l- fazl-ü edeb yani Reisü‟l-küttâb  

Ġnnemâ ya‟mürü ile âmil olup velhâsıl  

Etti tamir ve mücedded ânı ber hükm-i kitâb 

Müttezâd eyledi manzûme-i lütf-i keremin  

Cihet-i vefreti hayrâtı edüp istisvâb  

Yani ol mâ„bed-i zîbendeye kıldı ilhâk  

Bir kütübhâne ve bir medrese-i çarh-ı kubâb. 

Kütüb-i suhûf‟ı semâ levh-û kalem hürmetine  
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Ânı me‟cûr ede kevneynde Rabbü‟l-erbâb. 

Oldu tecdîdine târih-i temâm ey Rahmî 

Câmi-i ceyyidü„l-erkân Reisülküttab.1159.” 

 

Reisülküttap Hacı Mustafa Efendi caminin dıĢında, günümüzde Münire 

(Bayraklı) Medrese diye bilinen medreseyi ve hemen medrese giriĢinde bulunan beĢgen 

planlı kütüphaneyi de yaptırmıĢtır.  

 Bunun yanında cami kapısının sol üstünde bulunan ikinci tamir iktabesi 

ise Ģöyledir: 

“Men benâ mesciden lillâhi mefhase katâtin 

Bena„llahü lehû kasran fi‟l- cenneti (Sadaka Resulullah) 

 

Âfitâb-ı saltanat Sultan Abdulaziz Han‟ın hüdâ  

Ömr-ü ikbâlin füzun etsin cihânda dâimâ  

Zîr-i Lütfunda olan bi‟l-cümle sükkân-ı bilâd  

Emn-ü âsayiĢle dâ„avâtın eder rûz-ı mesâ  

Rûz-ı dünya sebz-ü handân adlinin ma‟murûdur. 

Her Gülistan-ı vezân olmuĢ âbad-ı can fezâ  

Sû-be-sû sahn-ı cihân imânnâ me‟murlar  

Nasbu tayin etmesi ayn-ı kerim mahza ola  

Gönderip bu beldeye bir vali-i âlim-i hi mem  

Adl-i nuriyle vilâyet eyledi kesb-i ziya  

Öyle düstûr-ı mufahham zât-ı âli kadrine  

Mevhibe irfan‟ü-iffet tev‟eman lütf-i sehâ 

Hazreti NaĢid lakab paĢa-i sâhib-i menkıbât  

Menbe-i cıd-i keremdir adl-dâde mültecâ  

ġübhesiz mâ yenfeannas dest-i cûdidir ânın  

Hak ânı etmiĢ muvaffak birr-ü hayre bî- riyâ  

Ġnhidama mâil olmuĢken bu vâlâ cami-i  

Ehl-i hayrdan eyledi Cem„i iâne bir nizâ 

Cebri noksan eyleyip envâr-ı lütfile hemân 

Kıldı ta„mir ile ihyâ can fezâ ve dilkûĢâ  

Bâni-i ûlası Nasrullah Kadı ruhunu 
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ġâd edip özletti sinîn bâni-i haze„l- binâ  

Cevher a„sâ bâbına Sâlim yazıp târihin  

Cennetin misli yapıldı iĢbu câmi-i dil-rûba 1292” 

 Yukarıdaki kitabeden de anlaĢılacağı üzere 1292/ 1875 tarihinde Sultan 

Abdulaziz devrinde Kastamonu Valisi NeĢid PaĢa tarafından halktan toplanan 20.000 

guruĢluk yardım ile cami tamir edilmiĢtir
166

. 1945 yılında yapılan tamirde de kubbelerin 

kurĢunları yenilenmiĢ ve daha sonraki tamirde de alçı pencereler değiĢtirilmiĢtir. 

1675 tarihli Kastamonu Ģer„iye sicil kaydına göre, Çizmeciler ÇarĢısı‟nda 

bulunan Çizmeci Ali Efendi Dükkânı, Ġsmail Çelebi Dükkânı ve boyacı dükkânı 

Nasrullah Kadı Camii vakıfları içersinde yer almıĢtır
167

. Reisülküttap Mustafa 

Efendi‟nin 1154/1741-42 tarihli vakfiyesinde yalnızca Kastamonu‟da 30 kadar dükkân 

iki han ve bir mağazanın vakfedildiği yer almaktadır
168

. 26 Muharrem 1161/27 Ocak 

1748 tarihli zeyil yani ek vakfiyede de Topçuoğlu Mahallesi‟nde bulunan TurĢucu Hanı 

ile taĢtan yapılması istenen baĢka bir han ve birkaç ev Reisülküttap Mustafa Efendi‟nin 

yaptırmıĢ olduğu medresenin müderrislerine, talebesine ve Nasrullah Camii‟nin bazı 

görevlilerine harcanmak üzere vakfedilmiĢtir. Hanlardan diğeri, yapımına baĢladığı 

fakat oğlu ġeyhülislam AĢir Efendi‟nin bitirdiği ve AĢir Efendi Hanı olarak bilinen han 

olup Nasrullah Kadı Camii‟nin ve medresenin vakıfları arasında yer almaktadır. Ayrıca 

Göl‟de bulunan mescit, mektep ve Kastamonu merkezde bulunan medrese, kütüphane, 

kız mektebi, Nasrullah Camii ve Kırvaç Kaöyü‟nde bulunan caminin hademelerinin 

ücretleri için 160 akçe tahsis edilmiĢtir
169

.  

 9 Cemaziye‟l-evvel 1191/ 15 Temmuz 1777 tarihli sicil kaydından da Hacı 

Ġbrahim adında birinin iki adet dükkân ile 150 guruĢu yine bu cami için vakfettiğini 

öğreniyoruz. Yine 2O Cemaziye‟l-ahir 1191/ 26 Temmuz 1777 tarihinde de Gubarizade 

kerimesi Hacı ġerife binti Ahmed Ağa‟nın Nasrullah Kadı Camii‟ne koymuĢ olduğu 

Ģamdanlar için 150 guruĢ para vakfedilmiĢtir
170

. 
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1916 tarihli mukavelenameden öğrendiğimize göre Nasrullah Kadı 

Camii‟nin bugünkü minaresinin projesi Karabat Kalfa tarafından çizilmiĢtir. YaklaĢık 

olarak 34 m. yüksekliğe sahip olan minarenin temelinde 208 adet meĢe kazığı 

bulunduğu belirtilmektedir. Ayrıca Samsun‟dan deniz yolu ile gönderilmiĢ 2500 kg. 

çimento kullanılmıĢtır. 61000 guruĢa ihale edilen minarenin gövde taĢları Kıyık 

Köyü‟nden
171

 ve Kadın Sarayı denilen mahaldeki Çal Tepesi‟nden gelmiĢtir. 5 günlük 

ocakçı ve amele ücretleri toplamı 591 guruĢtur. 7 kiĢinin kaydedildiği makbuzda ismi 

geçen kiĢilerin hepsi Kastamonu ve çevresinden olan kiĢilerdir
172

. 

  

3.2. Nasrullah Kadı Medresesi 

 

Nasrullah Kadının adıyla anılan medrese, onun vakfiyesini tescil ettirdiği 

Cemaziye‟l-ahir 915/Ekim 1509 tarihinden sonra inĢa edilmiĢtir. Medresenin inĢa 

tarihini Mehmet Behçet, 918/ 1512 olarak vermektedir
173

. 

Nasrullah Kadı‟nın vakfiyesinde yer alan bilgiye göre, cami civarında yedi 

hücre olduğu ve buraya üç hücre daha ilave olunarak medrese olması hususunda kayıt 

vardır. Ayrıca inĢa edilecek medresede okutulacak dersler bile vakfiyeye kaydedilmiĢtir. 

Bunlar tefsir,  hadis, Ģer‟i ve akli ilimler olarak belirlenmiĢtir
174

. Vakfiyede medrese 

yapılması hususu gündeme alınmıĢ ve onun bir bakıma ön hazırlığı yapılmıĢ; takip eden 

yıllarda da medrese faaliyete baĢlamıĢtır. 

Kastamonu Küpcüğez Mahallesi sakinlerinden ve müderris olan Nakibzâde 

es-Seyyid Mehmed Said Efendi ibn el-merhum es-Seyyid Mustafa Ağa Kadı Nasrullah 

Camii‟nin bitiĢiğinde bulunan ve Hasan Ağa Medresesi‟nin çarĢı tarafında olan boĢ arsa 

üzerine kendi malı ile bir medrese yaptırmıĢtır. Bu medresenin mütevellilik görevi 

Müderris Abdullah ibn Ahmed Efendi‟ye bırakılırken vakfa gelir olmak üzerede 

dükkânlar tahsis edilmiĢtir. Hasan Ağa Medresesi‟ne yakın olan 1. ve 2. dükkânların 

kiraları, bu medresenin yani Hasan Ağa Medresesi‟nin müderrislerine verilecektir. 
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Diğer 3. 4. ve 5. dükkânlardan elde edilen gelirin, Hasan Ağa‟nın yaptırdığı yedi 

odadaki ve çarĢı tarafında birbirine bitiĢik iki odadan oluĢan Arabî el-Hac Hafız Ali 

Efendi‟nin müderrisi olduğu ve Arabî el-Hac Hafız Ali Efendi Medresesi‟ndeki 

talebelere taksim olunması vakfiyede belirtilmiĢtir. 6 ve 7. dükkânların kira gelirleri ise 

Nasrullah Kadı Medresesi‟nin beratlı nısf yani yarı hisseli müderrisi olan el-Hac Hafız 

Ali Efendi‟ye ve vefatı üzerine yerine müderris olanlara verilmesi istenmiĢtir. Birbirine 

bitiĢik olan bu medreseler 13 odadan oluĢmaktadır ve farklı zamanlarda ilavelerle bu 

Ģekli almıĢtır.  

Nasrullah Kadı‟nın vakfiyesinde “Caminin civarında yedi hücre vardır, üç 

daha bina olunup medrese olsun‟‟ denilen yer Hasan Ağa Medrese‟si olup 1509 

yılından önce yapıldığı anlaĢılmaktadır. Hasan Ağa Medresesi‟nin üst tarafına yaptırılan 

üç oda ise Nasrullah Kadı Medresesi‟dir. Fakat vakfiyede üç oda ilave olunsun 

denmesine rağmen Nasrullah Kadı Medresesi‟nin dört adadan oluĢtuğu kayıtlarda yer 

almaktadır
175

.  

Receb 1260/ 17 Temmuz 1844 tarihli baĢka bir kayıtta, Nasrullah Kadı 

Camii civarında (caminin kuzey batı yönünde) Saman Pazarı diye bilinen mahalde 

Nasrullah Kadı Medrese‟sinin olduğunu, bu bilgiden Hasan Ağa Medresesi‟nin ve 

Arab-i el-Hac Hafız Ali Efendi‟nin müderrisi olduğu medresenin de burada olduğunu 

yani Nasrullah Kadı Camii yakınında üç medresenin olduğunu öğreniyoruz. Yine aynı 

kayıtta Nasrullah Kadı Medresesi‟nin bir kaza sonucu 1844 yılından kısa bir süre önce 

yandığı, tamirine harcanması için gelirinin olmadığı, bundan dolayı da arsasının boĢ 

bırakıldığı ve bu arsanın da zamanla Saman Pazarı haline geldiği yer almaktadır. AhĢap 

olan ve yangınla yok olan medresenin yerine yine aynı tarihli belgeden, bazı hayır 

sahipleri tarafından Nasrullah Kadı Camii civarında bulunan Atîk Medrese diye bilinen 

medreseye altı bâb hücre yani oda ilave olunarak Nasrullah Kadı Medresesi yeniden 

yapılmıĢtır. Atîk Medrese ile birleĢtirilen Nasrullah Kadı Medresesi‟nin müderrislikleri 

de nısf yani yarı hisseli olarak beratla birleĢtirilmiĢtir. Böylece Nasrullah Kadı 

Medresesi yeniden inĢa edilirken binasının yeri de değiĢmiĢtir. Fakat yine Nasrullah 

Camii civarında olan Nasrullah Kadı Medresesi ve Atîk Medrese‟nin müderrisliğine 

eskiden olduğu gibi ġeyhzâde es-Seyyid Mehmed Emin Sırrı Efendi tayin edilmiĢtir.  
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Daha önce yanan Nasrullah Kadı Medresesi‟nin saman pazarı olarak 

kullanılan arsası üzerine bu kez büyük bir dükkân yapılmıĢ; ve bu dükkân Kastamonu 

Ġhtisab memurlarına aylık 40 guruĢa kiraya verilmiĢtir. Buradan elde edilen gelir de, 

geliri olmayan Atîk Medrese‟nin gerekli hallerde tamiratına, ayrıca geceleri keniflerinde 

yani tuvaletlerinde yanan kandiller için harcanması kayıtlarda yer almıĢtır. Eğer dükkân 

gelirinden harcamalar sonrasında artma olursa Yılanlı Dergâhı‟nın minaresinin 

aydınlatılmasında kullanılması istenmiĢtir. Böylece medrese arsası üzerine yapılan 

dükkânın gelirinin vakıf hizmeti çerçevesinde çeĢitli hayrata tahsisi söz konusu 

olmuĢtur
176

. 

Yukarıda genel olarak verilen bilgilerden anlaĢıldığı üzere Nasrullah Kadı 

Medrese‟sinin yeri ve bunun yanında iki medrese bu medreselerin de nerede olduğu ve 

kaç odadan oluĢtuğu, ahĢap olduğundan dolayı da 19. yüzyılın ortalarından önce, kaza 

sonucu çıkan bir yangınla yok olduğu bilinmektedir. 

Atîk Medrese ile birleĢtirilen Nasrullah Kadı Medresesi‟nin kitabesi 

günümüzde Kastamonu Arkeoloji Müzesi‟nin ön bahçesinde E 122 numara kaydıyla 

sergilenmektedir. Mermer olan kitabenin tarihi 1322/  1904-5‟tir. 

1530 ve 1582 tarihli tahrirlerde Nasrullah Kadı Medresesi ve Cami 

Evkâfı‟nın gelirleri birlikte kaydedilmiĢtir. Bu yıllarda vakfın toplam geliri 60.000 

akçedir. Ayrıca gelirlerin içinde günlük 12, yıllık 4320 akçelik hamamdan elde edilen 

gelir, yıllık 200 akçe geliri olan sabunhane ve dükkânlar, Ilısu‟da bulunan Cendere‟den 

elde edilen yıllık 720 akçelik gelir, Sorgun‟da bulunan bir adet değirmen geliri yer 

almaktadır. Aynı zamanda 1530 tarihli tahrirde 71.000 akçe, 1582 tarihli tahrirde de 

83.000 akçelik nakit vakfı kayıtlıdır
177

. 16. yüzyılda ihtiyaçlarını genel olarak 

karĢılayabilecek kapasitede bir gelire sahip olduğunu anladığımız bu vakfın, 19. 

yüzyılda herhangi bir gelirinin kalmadığı anlaĢılmaktadır. Nitekim Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nin yanması ve yeniden inĢa edilememesinin nedeni olarak, gelirinin 

olmaması gösterilmiĢtir
178

. 
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3.3. Nasrullah Kadı ġadırvanı 

 

 Nasrullah Kadı Cami‟nin önünde bulunan Ģadırvanın cami ile olan mesafesi 

5 m.dir. Moloz taĢı ve kesme taĢtan yapılmıĢ olan Ģadırvanın aralarına tuğla kuĢaklar 

konulmuĢtur. 2 kubbeli Ģadırvanın uzunluğu 21 m. eni 9,5 m.dir. 8 sütun ve 12 direk 

üzerine inĢa edilen Ģadırvanın doğu tarafında bulunan havuzunda 15, batı tarafında ise 

16 musluk mevcuttur. 

ġadırvanlar ilk defa camiyi yaptıran Nasrullah Kadı tarafından inĢa edildiği 

düĢünülmektedir. Çünkü Ģadırvanda mevcut olan kitabe tarihlerinden daha önce 

Ģadırvanların mevcut olduğu ve 1129/ 1716 tarihinde 700 guruĢ sarf edilerek su 

yollarının tamir edildiği kayıtlarda yer almaktadır
179

. Caminin önündeki Ģadırvanın 

1166/ 1752 tarihinde Bedii Hacı Ahmed Ağa adlı hayır tarafından yaptırıldığı aĢağıda 

yer alan kitabeden, vakıf kayıtlarından ve sicil kayıtlarından anlaĢılmaktadır. Bu duruma 

göre doğuda bulunan Ģadırvanın Nasrullah Kadı, diğer Ģadırvan ve kubbelerin ise Bedii 

Hacı Ahmed Ağa tarafından yaptırıldığı anlaĢılmaktadır. 

Ahmet Gökoğlu‟nun Paphlagonia isimli kitabında fotoğraflarına yer verdiği 

4 kitabeden 3‟ü bugün yerinde yoktur. Bu kitabelerde yer alan bilgiler Ģunlardır: 

Bedii Hacı Ahmed Ağa‟nın yaptırmıĢ olduğu Ģadırvanla ilgili kitabe Ģudur: 

“Ey kerimâ abd-i âciz bende-i 

Yevm-i ferdâ eyle lütfun ile Ģâd 

Kıl kerem afvınla mesrûren âhı 

Lütfu ihsânınla eyle ber murâd 

Ey gönül aldanma âlem fânidir 

Bir eser et kim anılsun çok bilâd 

Hak kabul eylerse bu asârını 

Gayrı hiç gam çekme herç-i bâd-ı bâd 

Sa‟y edüp âlemde kursan bir eser 

Söylenürsün çok zaman bırakır ad 

Fatiha‟yla kim anarsa ruhunu 

Eyleye Hâk nâr-ı düzehtan azâd 

Okuyan rahmet bula bu tarihi 
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Bâniin rahmet ile kim ede yâd”. 

Bu kitabenin altında devam eden yazı ise Ģöyledir: 

“Târih-i diğer ketebe Mesud 1166 

Lülesinden akudup âb-ı hayat Ģeb-û rûz 

ġerbet-i kand-i zülâli âsa içen adsâna  

Ne güzel yaptı Bediâ‟da sezadır târih 

Bu nimâĢâ iki kubbe ve iki Ģadırvana 1166”. 

 

Manası Ģudur: 

“Ey kerim(Allah) bu aciz kulu yarın(mahĢerde) lütfun ile Ģâdeyle 

Affınla onu sevindir, lütuf ve ihsanında ber-murâd eyle 

BoĢ olan dünyaya aldanma, bir eser yapki adın her tarafta anılsın 

Hâk kabul eylerse bu eserini ne olursa olsun gam çekme 

ÇalıĢıp âlem de bir eser bırakırsan ismin çok zaman anılır 

Fatiha ile kim anarsa ruhunu, Hâk cehennem ateĢinden azâd eyle 

 Bu tarihi kim okurda bânini (yaptıranını) rahmetle anarsa oda rahmet 

bulsun”. 

Kitabenin altında devam eden yazının manası da Ģudur: 

“Lülesinden, susayanlar için gece gündüz Ģeker Ģerbeti gibi soğuk âb-ı 

hayat akıtmakta(olan) bu iki kubbe ve iki Ģadırvanın tarihi “Ne güzel yaptı Bedi-i“ 

ibaresinin ebcet hesabıyla karĢılığı olan tarihtir
180

”. 

Bu kitâbeyi Mesud adlı bir hakkâk kazımıĢtır. Kitabenin altında Ketebehü 

Mesud 1166 yazılıdır
181

.  

Kitabeye ve 12 Rebiü‟l-evvel 1167/ 7 Ocak 1754 tarihli vakfiyeye göre 

camii ile birlikte Nasrullah Kadı‟nın yaptırdığı havuzların üzerine Bedii Hacı Ahmed 

Ağa tarafından kubbeler inĢa edildiğini anlıyoruz. Ayrıca 1167/ 1751 tarihli ve 311 

no.lu kayıttan ise “Dergâh-ı Âli Yeniçeri Ocağı mütekâidlerinden” (emeklilerinden) 

olan Bedii Hacı Ahmed Ağa bin Mahmud Ağa inĢa ettirdiği bu Ģadırvana, Ģadırvanın ve 

tuvaletin civarında bulunan iki berber, üç çizmeci ve üç adet manav dükkânını 

vakfetmiĢtir. Bunun yanında Ģadırvanın yakınında, camiinin kuzey doğusunda yer alan 
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tuvaleti de tamir ettirmiĢtir
182

. Vakfedilen bu dükkânların gelirleri; tuvalete akan suyun 

tesisatının tamiri için günlük 5 akçe, temizlikçiye günlük 6 akçe ve vakfın mütevellisine 

de 3 akçe verilmesi Ģeklinde Ģart koĢulmuĢtur
183

.  

Nasrullah ġadırvanı‟nın kuzey doğu tarafında Ģadırvanla aynı tarihte 

yapıldığı düĢünülen, fakat bugün yerinde olmayan tuvaletin Bedii tarafından tamir 

ettirildiği yukarıda da zikredilmiĢtir. Tuvalete ait tamir kitabesi Ahmed Gökoğlu‟nun 

eserinde Ģadırvanın kuzey dıĢ tarafında olduğu belirtilmektedir. Muhtemelen tuvalet 

yıkılınca kitâbe muhafaza için buraya alınmıĢ olmalıdır. Daha sonra da Numaniye 

Medresesi‟nin duvarına yerleĢtirilen kitâbe Ģöyledir: 

“Aceb hoĢ mevzi‟inde yaptılar âbhâne efsâne 

Aceb câ‟i müferrihtir deil efsâne insâne 

Akar âb-ı revan çağlayıp der kim gelen gelsün 

Tagavvut yâ tebevvül etmeden dammâne tummâne 

Benî Adem olan elbet olur bu mevzi-e muhtaç 

Gelir bunda ġehinĢâh olsa da Ġran‟a Turan‟a  

Refahiyyet ile def-i zarûret eyle gel câna 

Mahalli rahat efzâdır hele ihvâna yârana 

Tekâzâ def‟ine Hâkkâ Bedii hoĢ mahaldir bu 

Yapıldı bin yüz altmıĢ altı da iĢ bu kademhâne”. 

Manası Ģudur: 

“Ne güzel yerinde yaptılar bu abhâneyi (tuvaleti) ferahlık yeridir insana, 

masal değil. 

Çağlayarak akan suyu der ki; gelen gelsin büyük veya küçük abdest ile 

üzerini kirletmeden. 

Âdemoğlu olan muhakkak buraya muhtaç olur, Ġran‟a Turan‟a Ģah olsa 

bile. 

Gel! Ġhtiyacını gidererek cana rahatlık ver (burası) eĢe dosta rahat verme 

yeridir. 

SıkıĢıklıktan kurtulmak için gerçekten hoĢ mahâldir bu; yapıldı bin yüz 

altmıĢ altı (1166/1752–53) da iĢ bu ayak yolu
184

”. 
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Tuvaletin kitabe tarihiyle Ģadırvanın inĢa tarihi aynıdır. Aynı tarihte 

yapıldıkları anlaĢılmaktadır. Fakat tuvaletin Bedii
185

 tarafından yapıldığına dair bir 

iĢaret yoktur. Büyük ihtimalle büyük bir tamirat iĢlemi yapılmıĢtır. 

Ahmet Gökoğlu‟nun Ģadırvanın kuzey duvarı içinde var olduğunu söylediği 

kitabe ise Ģudur. 

1279 

“Harâb olmuĢken bu cây-i âli nice ezmanda  

ġadırvan yaptı Mustafa Bey yani Ġzbeli-zâde 

Mücedded su götürdü ferĢ-i kanavât ile serteser  

Ġlahi lütfunu göster âna dünya ve ukbâda  

O mîr-i muhterem kast-ı rızâullah için ancak  

Dahi vakfetti beĢ dükkân ola tamire amâde  

Bu vâla selsebilinden alup abdest, namaz kılsın  

Duaya dest-i ref edüp getirsin sahibin yâda  

Kalemden misli cevher etti cereyân Sâlima tarih  

Ġçin mâ‟ü‟l hayâtı doldurdu havzâ Ġzbeli-zâde
186

”. 

Bu kitabeden Ģadırvanın Ġzbeli-zâde Mustafa Bey tarafından 1279/ 1863 

tarihinde tamir ettirilerek yeniden ek bir su getirildiğini ve tamirine 5 dükkân 

vakfedildiğini anlıyoruz. 

ġadırvanın kuzeybatı köĢesinin dıĢ duvarında yer alan ve günümüzde aynı 

yerde mevcut olup okunamayacak durumda olan kitabe Ahmet Gökoğlu‟nun kitabında 

yer almaktadır ve Ģöyledir: 

“Kethüdâ Emir Hüseyin ism-i Ömer Ağa-i Kerim  

Eyledi icrâ bunu affede cürmünü Rahim  

Fatiha eyleye âna kendüyü ve efendisin 

Hissede tarihini nî messevâbü‟Ģ Ģemim”. 
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Bu kitabeden de Ģadırvanın Ömer Kedhüdâ adında bir hayır sahibi tarafından 

tamir edildiğini öğreniyoruz
187

. 

Cemaziye‟l-âhir 1174/ Ocak-ġubat 1761 tarihinde ise Ģadırvana para 

vakfedilmiĢtir ve mütevellisi Hafız Mehmed‟in ölümü üzerine yerine Hacı Ömer Halife 

geçmiĢtir
188

. 

Ġsfendiyar Bey Mahallesi sakinlerinden olan ve Güğümcüoğlu olarak bilinen 

Molla Süleyman bin Ali Çelebi 20 Rebiü‟l-evvel 1190/ 9 Mayıs 1776 tarihinde iki adet 

kazancı ve çarıkçı dükkânını ve bir mağazayı Nasrullah ġadırvanı‟na Ģadırvan 

mütevellisi Mehmed Hamdi Efendi eliyle satıĢının yapılmak suretiyle vakfetmiĢtir ve 20 

Cemaziye‟l-âhir 1191/ 26 Temmuz 1777 tarihinde ise Alacamescit Mahallesi‟ndeki 

Gubarizâde kerimesi olarak bilinen Hacı ġerife binti Ahmed Ağa ise Nasrullah 

ġadırvanı‟nın su yolu masrafları için kazancılar sokağında bulunan bir adet dükkânı 230 

guruĢa satarak vakfettmiĢtir
189

. Yukarıda Ģadırvan mütevellisi olarak ismi geçen 

Mehmed Hamdi Efendi Zilkâde 1204/  Temmuz-Ağustos 1790 tarihinde de aynı görevi 

yürütmektedir
190

. 

Bunların haricinde 1279 tarihli Ġzbeli-zâde Muatafa Bey‟e ait tamir 

kitabesinden yukarıda da zikredildiği gibi 5 dükkân vakfedildiğini biliyoruz. Ayrıca 

ġükrü Efendizâde Mehmed Salim Efendi bir dükkân, MemiĢ Efendi kerimesi Hafıza 

Hanım 7500 guruĢ, Halife Sultan Mahallesi‟nden Kadızâde Kâmil Efendi üç sokak 

kapılı bir konak, Salih PaĢa da bir dükkân vakfetmiĢtir
191

. 

Nasrullah Köprüsü tarafında bulunan Ģadırvan havuzlarının su yollarının 

tamirine ait 12 Kanunusâni 1327/ 25 Ocak 1912 tarihli keĢif özetinden ise Ģadırvana 

gelen suyun OlukbaĢı civarındaki Çetindeğirmeni mevkiinden çıkarak çayın içinden 

geçen poyralarla Ģadırvana aktığı ve zaman zaman selden tahrip olduğu 

anlaĢılmaktadır
192

. 
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 3.4. Nasrullah Kadı (Arabapazarı) Hamamı 

  

Nasrullah Kadı Hamamı, Yukarıpazar tarafında Arabapazarı mevkiindedir. 

Günümüzde belediyenin eski binasının yakınındadır ve Osmanlı Sarayı‟nın 

karĢısındadır. Moloz taĢ ve harçla yapılmıĢ olan hamamın boyu 36,5 m., eni ise 26,5 

m.dir.  

Hamam, 1509 tarihli vakfiyede bahsedilmektedir. Bundan dolayı inĢasının 

bu tarihten önce olduğu kesindir. Cami ile aynı tarihte yapılmıĢ olma ihtimali 

yüksektir
193

. 

Ġsmail Bey‟in inĢa ettirdiği kervan sarayın harap olması üzerine Nasrullah 

Kadı tarafından inĢa olunan hamamın zemin icâresi(kirası) olarak 60 akçe ödendiği 

evkâf kayıtlarında kayıtlıdır
194

. Arabapazarı mevkiinde bulunmasından dolayı 

Arabapazarı, bânisinden dolayı Nasrullah Kadı Hamamı adıyla anılan hamam, 1530 

tarihli tahrirde günlük 12, yıllık ise 4320 akçelik bir gelire sahiptir. 1582 tarihli tahrirde 

ise günlük gelirinin 28, yıllık gelirinin de 10.800 akçe olduğu kayıtlıdır
195

.  

Geliri Nasrullah Kadı Camii‟ne vakf olan hamamın suyunun, Çağlayık 

köyünden geldiği; “Kastamonu‟da Atabey Gazi Evkâfı‟ndan Çağlayık nam Karye‟den 

hurûç eden ma-i câri vakf-ı mezbûr hamamı ve medresesine ve Nasrullah Kadı 

Hamamına… ” diye baĢlayıp devam eden Cemaziye‟l-ahir 1122/  Temmuz- Ağustos 

1710 tarihli hurûfat kaydında da yer almaktadır. Burada, Çağlayık Köyü‟nün Atabey 

Gazi Vakfı‟ndan olduğu ve aynı zamanda bahsedilen vakfın hamamına (Vakıf 

Hamamı), medresesine ve Nasrullah Kadı Hamamı‟na gelen suyun bu köyden geldiği 

belirtilmektedir
196

. 1677 yılının yaz aylarında su kıtlığı yaĢanması ve kıĢında Ģiddetli 

geçmesinden dolayı hamam oluklarının bozulduğu ve 77 gün tatil edildiği 

bilinmektedir
197

. 

1 Ramazan 1113/ 30 Ocak 1702 tarihinden itibaren hamamın yıllığına 

günlük 91 akçe icar ile Mustafa Bey‟e kiralandığı anlaĢılmaktadır. Bu durumda ise 

yıllık gelirinin 32.760 akçe olması lazım gelir. 1724–25 tarihine ait sicil kaydından ise 

kefere kadınların Arabapazarı Hamamı‟na cumartesi günleri gittiği, müslüman 
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kadınların ise o gün hamama gitmediğinden bahsedilmekte ve 4–5 yaĢlarındaki erkek 

çocukların ise hamama alınmaması, hamamcıların esvâbı pâk edip Müslüman esvâbıyla 

kefere esvâbını birbirinden ayrı tutmaları hususunsa dikkat etmeleri istenmiĢtir. 

Buradan hamamın bazı günler kadınlara hizmet verdiği, ancak Müslüman kadınlarla 

kefere kadınların ayrı günlerde hamama gittikleri anlaĢılmaktadır
198

. 28 Muharrem 

1179/ 17 Temmuz 1765 tarihli sicil kaydında ise hamamın su yollarının bozulduğunu ve 

bundan dolayı Çağlayık mevkiindeki membağından hamama kadar olan yol üzerindeki 

bazı ev sahiplerinin su yollarının tamiri için harcanacak tamir masrafına kullandıkları 

suyun hissesi oranında katkıda bulunmalarına dair mahkeme kararının olduğu yer 

almaktadır. Bu tarihte hamam mütevellisi es-Seyyid Mehmed Çelebi bin Hasan‟dır
 199

. 

ġevval 1117/ Ocak-ġubat 1706 tarihinde Nasrullah Kadı Camii‟nde hamam 

su yolu kâtibi olarak görev yapan Mustafa bu görevi bırakmıĢ yerine Mustafa adındaki 

bir baĢkası geçmiĢtir
200

. Ayrıca Cemaziye‟l-ahir 1122/ Temmuz-Ağustos 1710 tarihli 

hurûfat kaydından ise Nasrullah Kadı Hamamı‟nın meremmemi olarak 4 akçe ile görev 

yapan Abdullah‟ın vefatı ile bu göreve oğlu Ġsmail geçmiĢtir
201

. Ramazan 1220/ Kasım-

Aralık 1805 tarihinde ise hamam mütevellisi olarak görev yapan Ebûbekir‟in vefatı ile 

bu görev oğlu Seyyid Hafız Sadullah‟a devrolunmuĢtur. Aynı zamanda Ebubekir ve 

oğullarının saray vakfının mütevelliliğini de yürüttüğü biliniyor
202

. 

Nasrullah Kadı‟nın Sahil Kazası‟nda yatan validesi ve taallukâtı ruhları için 

ve oğlu Mehmed Çelebi ruhu için okunacak cüz-i Ģerif tilavetine mutasarrıf olan Hafız 

Yahya Halife ve Hafız Ali Halife bu görevleri için aldıkları ücretler hamam gelirinden 

karĢılanmakta ve yevmiye 1 akçe verilmekteymiĢ
203

. Cemaziye‟l-ahir 1174/  Ocak-

ġubat 1761 tarihinde ise Mehmed Çelebi ruhu için okunan cüz-i Ģerife mutasarrıf olan 

kiĢi yine hamam icâresinden yani kira gelirinden almak üzere 1 akçe ile Hatipzâde 

Hafız Ali Halife‟dir
204

. 
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1329/ 1911 tarihinde hamam tamir edilmiĢ, 1336/ 1918 tarihinde ise 

cehennem kısmı önemli bir tamirden geçmiĢ, döĢeme taĢları üzerinden kapaklar açılmıĢ, 

depremden hasar gören su hazneleri ve kazan heybeleri yenilenmiĢtir
205

. 

Günümüzde vakıfların malı olan bu eser vakıflar tarafından tamir edilmiĢtir ve 

faal durumdadır. Mimari açıdan kıymeti olan bir yapıdır. 

 

3.5. Nasrullah Kadı Köprüsü (Kambur Köprü) 

 

ĠnĢa ve tamir kitabesi olmayan köprü Nasrullah ġadırvanı‟nın hizasındadır. 

Kesme taĢtan yapılan köprü Ģehrin merkezinde ve en iĢlek yerindedir. BeĢ yüzyıldan 

fazla ekonomik ve kültürel açıdan Ģehir merkezi durumunda olan Nasrullah Camii ve 

çevresini Ģehrin doğusuyla yani Karaçomak Deresi‟nin öbür yakasıyla 

birleĢtirmektedir
206

. 

1945‟lerde boyu 40 m. olan köprünün
207

, bugünkü uzunluğu 25 m., eni ise 

4m. dir. Zemin döĢemesi Arnavut kaldırım tarzında yapılmıĢtır
208

. Tamirler ile bu taĢ 

zemin değiĢtirilmiĢtir. Günümüzde iki gözü olan köprünün en büyük kemer gözü 12 m., 

batıdaki ise 8,50.m.dir. 1920‟lerden sonraya ait fotoğraflarda doğu tarafında bir 

gözünün daha olduğunu gördüğümüz köprünün ortasında 2 adet 1 m. yüksekliğinde 

mermer sütun mevcuttur ve ortaları boĢ olduğu anlaĢılan mermerlerdeki çukurluklar 

sıvanmıĢ vaziyettedir ve sadaka taĢı olma ihtimali yüksektir. Günümüzdeki haliyle tek 

ayağı kalan köprünün memba tarafında sel yaran mevcuttur. 

1115/ 1703- 4 tarihli sicil kaydından Nasrullah Kadı bin Yakub‟un hayratı 

olduğunu öğrendiğimiz köprü
209

 Nasrullah Camii ile birlikte inĢa olunmuĢtur
210

. 

Köprünün ya daha önce mevcut olan bir köprü yerine ya da mevcut olan köprünün 

onarılmak suretiyle yapıldığı düĢünülmektedir
211

. Köprünün yapılıĢında, mimari açıdan 

incelendiğinde 5 göze sahip olduğu sonucu ortaya çıkmaktadır. Buda dere yatağının ne 

kadar geniĢ olduğu hususunda fikir vermektedir. Ayrıca bu Ģekilde düĢünüldüğünde 

Ģehrin topoğrafik yapısının değiĢip yükseldiği anlaĢılmaktadır.  
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18. yüzyıl Ģer„iyye sicillerine bakıldığında 2 onarım geçirdiğini ve 4 gözden 

oluĢtuğunu öğrendiğimiz köprünün bir gözünün 18. yüzyıldan önce yok olduğu 

anlaĢılmaktadır
212

. 1115/ 1703–4 yılında zamanla harap olmuĢ olan köprünün ciddi bir 

tamirden geçtiğini, köprünün tamiri için el-Hâc Ġsmail Ağa‟nın köprü nazırı olarak 

görevlendirildiği ve ustasının da Dursun adında birinin olduğu bilinmektedir
213

. Bunun 

yanında 1139/ 1726 tarihli sicil kaydında, Ģehrin doğusuna geçit veren Nasrullah 

Köprüsü‟nün baĢında kale kapısı olduğu belirtilmektedir. Ayrıca bu kale kapısının 

demir çubuklarının çürüdüğü ve bunların 16,5 guruĢa satılarak bu para ile yine köprü 

baĢında bir bakkal dükkânı yaptırıldığı ve yıllık 5 guruĢa kiralandığı, bu kira ile de 

Nasrullah Camii ġerifi yakınında bulunan ve Yamalı Muhammed Efendi‟nin yaptırdığı 

çeĢmenin (1922 tarihli paftada Ģu an belediyenin yaptırmıĢ olduğu havuzun yerinde ve 

Nasrullah Kadı Köprüsü‟nün baĢında çeĢme görülmektedir) su yolu masrafları için 

harcanması kararlaĢtırılmıĢtır. Kiranın alınıp çeĢmenin su yolu masraflarına harcanması 

için Nasrullah Köprüsü Nâzırı olan Bayraktar Ahmed Ağa görevlendirilmiĢtir
214

. 

Buradan da 18. yüzyıl ve sonrası Kastamonu kent merkezinin sınırları ve dıĢ kalenin 

izlediği güzergâh hakkında fikir sahibi olma Ģansına sahibiz. 

19. yüzyılın ortalarında ise Kastamonu‟da büyük bir sel felaketi yaĢanmıĢ 

Karaçomak Deresi (diğer adıyla Dede Çayı-Kastamonu Deresi) üzerinde bulunan 16 

köprü yıkılmıĢ; ancak Nasrullah Köprüsü bu selden zarar görmemiĢtir
215

. 

18. yüzyılın baĢlarından itibaren tamir edildiğini öğrenebildiğimiz Nasrullah 

Köprüsü 1946 tarihinde taĢla onarılmıĢ ve yanlardan iniĢ-çıkıĢları sağlayan merdivenler 

ilave edilmiĢtir. 1979–81 yılları arasında
216

 ve 2002 yılında Karayolları Genel 

Müdürlüğü tarafından iki kez daha onarım yapılmıĢtır. 
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 Bilici, aynı eser, s. 159–160. 
213

 KġS. 12/422, H. 1115/ M. 1703- 4 tarihli kayıt. , s. 10, kayıt 19. 
214

 KġS. 29/439, H. 15 Muharrem1139/ M. 12 Eylül 1726 tarihli kayıt, kayıt no. 311. 
215

 Ġhsan Ozanoğlu, Kastamonu Kültür ve Folkloru, HĠMMETOĞULLARI, Biyografi, Kastamonu 1972, s. 

15. 
216

 Bilici, aynı eser, s. 159. 
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4. Reisülküttap Hacı Mustafa Efendi 

 

Kadı Nasrullah Efendi‟nin hayratının devamını ve ayakta kalmasını sağlayan 

Reisülküttap Mustafa Efendi; Süleymaniye Kütüphanesi‟nde bulunan levha Ģecereye 

göre 1100/  1688 senesinde Kastamonu‟da doğmuĢtur. Babası Kastamonu‟ya bağlı Göl 

Köyü‟nden âyandan Mehmed Ağa, onun babası Ġmam Ahmed Efendi, onun babası 

Abdurrahman Efendi, Onun babası imam Muhammed Efendi‟dir. ġecere burada 

kesilmektedir. Reisülküttap Mustafa Efendi‟nin babası Mehmed Ağa hafızdır ve 

Nasrullah Camii‟nin imamlığını da yapmıĢtır. Ġsmail Hakkı UzunçarĢılı‟ya göre 

Reisülküttab Mustafa Efendi Sadrazam Elmas Mehmed PaĢa‟nın biraderzâdesidir
217

. O, 

Sadrazam Elmas Mehmed PaĢa‟nın telhisçisi olan Abdi Ağa‟nın hizmetinde 

bulunmuĢtur. Babasının ölümüyle amcası Mehmed PaĢa‟nın yanına gitmiĢtir. 

TavukçubaĢı Ali Ağa‟ya damat olmuĢtur. 

 Reisülküttab Mustafa Efendi Zilhicce 1140/ Mayıs 1727 tarihinde Büyük 

Kal‟a Tezkirecisi, 1143/ 1730 yılında BaĢ Mukataa‟cı olmuĢtur. Aynı yılın Ekim ayında 

Viyana‟ya elçi olarak gönderilirken, 1145/ 1733‟te Piyade Mukabelecisi olmuĢtur. Aynı 

yılın zilhiccesinde yani mayısında Beylikçi, Cemaziye‟l-evvel 1149/ Eylül 1736 

tarihinde de Reisülküttap olmuĢ, 4 yıl süreyle bu görevde kalmıĢtır. 19 Zilkade 1153/ 18 

Ocak 1741 tarihinde bu görevden azledilmiĢ ve memleketi olan Kastamonu‟ya 

gönderilmiĢtir. 1744‟te tekrar Reisülküttap olurken 1747 de tekrar azledilmiĢtir
218

. 15 

Cemaziye‟l-evvel 1162/ 3 Mayıs 1749 tarihinde de mesane ve arak‟ün-nis hastalığından 

vefat etmiĢtir
219

. 

Reisülküttap Mustafa Efendi‟nin Fatma ve Havva adında 2 kız kardeĢi ve 4 

çocuğu olduğu bilinmektedir. Çocukları ġeyhülislam AĢir Efendi, Abdurrahman Bahir ( 

NeĢir) PaĢa, Hatice ve Hafizan Hanımdır
220

. 

Balkanlardan Anadolu‟ya kadar birçok hayratı olan Reisülküttap Mustafa 

Efendi‟nin vakfiyesinden öğrendiğimize göre; Belgrat‟ta cami, medrese, hamam, 

                                                 
 
217

 Ġhsan 0zanoğlu, Reisülküttap Hacı Hafız Mustafa Efendi,  Kastamonu Kültür ve Folkloru Biyografi 

Serisi, Kastamonu 1950, s. 3, s.16(Bundan sonra Reisülküttap olarak verilecektir); Ġhsan Ozanoğlu, 

Ammârzadeler, Kastamonu Kültür ve Folkloru, Biyografi, Kastamonu 1950, s.16.(Bundan sonra 

Ammârzâdeler olarak verilecektir.) 
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 Mehmed Süreyya,  Sicilli Osmanî, Eski Yazıdan Aktaran: Seyit Ali Kahraman, Ġstanbul 1996, C.4, s. 

1178-1179. 
219

 Ozanoğlu,  Reisülküttap, s. 4. 
220

 Ozanoğlu, Ammarzadeler, s. 6–7. 
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Kastamonu Gölköy‟de bir adet bina ve mescit, Kastamonu‟da Nasrullah Kadı Camii‟nin 

geniĢletilmesi ve tamiri, aynı caminin kıble yönünde medrese ve bir adet kütüphane, 

Nasrullah camii yanında yapılmıĢ olan ancak bugün mevut olmayan kız mektebi. 

Kastamonu Devrekâni Kırvaç köyünde bulunan caminin yenilenmesi, Ġstanbul‟da 

kütüphane, medrese ve mektep gibi birçok hayratı bulunan
221

 Reisülküttap Mustafa 

Efendi Kastamonu‟da yapımına baĢladığı fakat ömrü yetmediği için oğlu AĢir 

Efendi‟nin tamamladığı hanın gelirlerinden büyük bir kısmı da daha sonra Nasrullah 

Kadı Camiine vakfedilmiĢtir. 

Kastamonu Göl Köyü‟nden olan Reisülküttap Mustafa Efendi Ģehirde ayrı 

bir cami inĢa etmeyip, Nasrullah Kadı Camii‟ni geniĢletip tamir ettirmesi ayrıca 

camiinin kıble tarafına medrese ve kütüphane yaptırması, aynı zamanda Göl köylü 

olması, Nasrullah Kadı‟nın da Göl köyüne bağlı Karabulut Köyü ve Hacı ġaban (Orta) 

Köy‟ünde cami ve vakıflarının olmasından dolayı bir akrabalık bağı olup olmadığı 

sorusunu akıllara getirmektedir. Fakat bu konuda herhangi bir Ģey söyleyecek bilgiye 

sahip değiliz. ArĢiv kaynaklarında bunu teyid eder bir kayda da rastlanılmamıĢtır. 

 

5. Nasrullah Kadı Camii Civarında 16. ve 20. Yüzyıllar Arasında 

YapılmıĢ Olan Medreseler 

 

16.yüzyılın baĢlarından itibaren Kastamonu‟nun merkezi konumuna gelmeye 

baĢlayan Nasrullah Kadı Camii ve çevresi, buraya yapılan medreseler ve mekteplerle 

ilim ve kültür merkezi olmaya baĢlamıĢ ve bu konumunu 20. yüzyıla kadar devam 

ettirmiĢtir. Osmanlı döneminde Nasrullah Camii ve çevresinde farklı zamanlarda 

yapılmıĢ olan medreselerin sayısı 10‟dur. 

 

 

 

 

 

 

                                                 
 
221

 Vakfiyesi  
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5.1. Nasrullah Kadı Camii Civarında Günümüzde Ayakta Kalan 

Medreseler 

 

5.1.1. Münire (Bayraklı-Reisülküttâb) Medresesi 

 

Nasrullah Kadı Camii‟nin kıble yönündedir. Caminin güneybatı ve 

güneydoğu köĢelerinden açılan iki kapısı vardır. Bayraklı Medresede olarak da bilinen 

bu medrese Reisülküttap Hacı Mustafa Efendi tarafından 1159/ 1746 yılında 

yaptırılmıĢtır. U palanlı yapılan bu medrese Numaniye Medresesi ile birleĢmektedir. 

1328-31/ 1910-14 yılları arasında vakfın mütevellilik vazifesini yürüten Salimefendi 

Ailesi‟nden aynı isimli hanımın yaptığı hizmetlere binaen medrese Münire Hanım 

Medresesi olarak da anılır olmuĢtur
222

. 

Kesme ve moloz taĢtan inĢa edilmiĢ olan bu medrese 21 odadan oluĢmakta 

ve H. 1224–1230–1259–1279/ M. 1809–1815–1844–1864 tarihlerinde onarım 

görmüĢtür ve kapı giriĢinde 6 köĢeli birde kütüphanesi vardır
223

.  Cemaziye‟l-evvel 

1207/Aralık-Ocak 1792–1793 tarihinde müderrisi Ġbrahim Efendidir ve vefatından 

dolayı yerine oğlu Osman Afif geçmiĢtir
224

. Mehmed Cemaleddin‟nin müderrisliğini 

yaptığı medresede 1286/ 1870 yılında 59 öğrencisi
225

, 1293/ 1876–77 tarihinde de 55 

öğrencisi vardır
226

. Günümüzde el sanatları çarĢısı olarak faaliyet göstermektedir.  

 

5.1.2. Numaniye Medresesi 

 

Numaniye Medresesi ile bitiĢik olan medrese Ceceli-zâde Ġbrahim Nurettin 

Efendi tarafından 1100/ 1688 tarihinde yapılmıĢtır ve bu zatın mezarı Ġsmail Bey 

Medresesi civarında bulunan hazirede bulunmaktadır. Ġki bölümden oluĢan medresenin 

Numaniye Medresesi olarak anılmasının sebebi ise 1250/ 1834 yılında müderrisi olan 

ġeyh Hoca Numan Efendi‟ye izafeten söylenmiĢ olmasıdır
227

.  Zilhicce 1262/ Aralık 
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223
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224
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1848 tarihinde Numaniye Medresesi Müderrisi Hoca Abdullah Efendi‟dir ve Nasrullah 

Camii‟nde Salı ve Cuma günleri cemaate ve talebeye ders vermektedir ve 60 kuruĢ aylık 

ücret almaktadır. Hoca Abdullah Efendi bu görevdeyken çocuksuz vefat etmiĢ ve yerine 

aynı miktar karĢılığında Merdiye Medresesi Müderrisi ve aynı zamanda dersiam olan 

Hacı Ahmed Efendi Ġbn-i Ahmetd geçmiĢtir
228

. 1286/ 1870‟lı yıllarda 70 öğrencisi
229

, 

1893/ 1876–77 tarihinde ise 80 öğrencisi vardır
230

. 

 

5.1.3. Tevfikiye Medresesi 

 

Nasrullah Camii‟nin kuzeydoğu köĢesinde 1240/ 1824 tarihinde 

Hatipefendizâde tarafından yaptırılmıĢtır
231

. 1286/ 1870 tarihinde Hatip Mehmet Vasfi 

Efendi müderrisidir ve 19 talebesi
232

, 1293/ 1876–1877 tarihinde de 25 öğrencisi 

vardır
233

. Altlı üstlü on iki oda, bir fırın, çeĢme ve avludan oluĢan bina zamanla harap 

olmuĢ ve 1330/ 1912 tarihinde müderrisi olan Tabanalizâde Mehmet Muhlis Efendi 

burayı yıkarak arsası üzerine yine ahĢaptan üstü oda, altı dükkân Ģeklinde tekrar inĢa 

etmiĢ, Cumhuriyet döneminde ise kesme taĢtan tekrar yapılmıĢtır
234

.  

 

5.2. Nasrullah Kadı Camii Civarında Olup Günümüze UlaĢamayan 

Medreseler 

 

5.2.1. Hasan Ağa Medresesi (Bkz. Nasrullah Kadı Medresesi) 

 

Saman Pazarı denen mevkidedir. Bugün Nasrullah Kadı Camii‟nin 

kuzeybatısına gelen ve dükkânların olduğu yerler ve önündeki boĢ alandır. 7 odadan 

oluĢtuğunu öğrendiğimiz medresenin banisi Hasan Ağa‟dır. Nasrullah Kadı Medresesi 
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 Çifçi, aynı eser, s. 19. 
228
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ile birlikte yanmıĢtır. 1509 tarihinden önce yapıldığı anlaĢılan bu medresenin 

müderrislerine, Nakibzâde es-Seyyid Mehmed Said Efendi‟nin Nasrullah Kadı Camii 

bitiĢiğinde ve Hasan Ağa Medresesi‟nin çarĢı tarafına yaptırdığı 7 dükkândan ikisinin 

gelirini vakfetmiĢtir
235

. 

 

5.2.2. Arabî El-Hâc Hafız Ali Efendi Medresesi (Bkz. Nasrullah Kadı 

Medresesi) 

 

Hasan Ağa ve Nasrullah Kadı Medreseleri ile bitiĢik olan bu medrese 2 

odadan oluĢmaktadır. ÇarĢı tarafında olan bu iki odadan oluĢan medresenin müderrisi 

Ârabî Hacı Hafız Ali Efendi‟dir. Müderrisinin adına izafeten medrese bu isimle 

anılmaktadır ya da medresenin banisi Hacı Hafız Ali Efendi‟dir. Nakibzâde es-Seyyid 

Mehmed Said Efendi‟nin yaptırdığı 7 dükkândan 3, 4 ve 5. dükkânların kirası ise bu 

medresede eğitim gören öğrencilere verilmesi için vakfedilmiĢtir
236

. 

 

5.2.3. Atîk Medrese 

 

Nasrullah Kadı Camii civarında olduğunu bildiğimiz bu medresenin 

müderrisi Es-Seyyid Hafız Mehmed Emin Sırrı Efendi‟dir. Ayrıca aynı zamanda 

Nasrullah Kadı Medresesi‟nin müderrisliğini de yapmıĢtır. Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nin yanmasından sonra Atîk Medrese‟ye 6 hücre ilave edilerek Nasrullah 

Kadı Medresesi tekrar inĢa edilmiĢ ve böylece Nasrullah Kadı Medresesi‟nin yeri de 

değiĢmiĢtir. Ayrıca Atîk Medrese‟nin binasının tamir edilmesi gerektiği ve tamirat için 

gelirinin olmamasından dolayı harcanması gereken masrafların ve aynı zamanda 

tuvaletinde yakılan kandiline giden harcamaların Nasrullah Kadı Medresesi‟nin yerine 

Kastamonu Ġhtisap memurlarına aylık 40 guruĢa kiralanan büyük dükkânın gelirinden 

karĢılandığını görüyoruz
237

. E 122 envanter numarasıyla kayıtlı Kastamonu Arkeoloji 

Müzesi ön bahçesinde bulunan Nasrullah Kadı Medresesi yazılı kitabede aynı zamanda 

Atîk Medreseleri de yazmaktadır. Medrese‟nin müderrisliklerinin de aynı olduğu 

belirtilmektedir.  
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 Mustafa Gezici ArĢivi, H. 5 Cemaziye‟l-evvel 1240/ M. 26 Aralık 1824 tarihli belge. 
236
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5.2.4. Hacı Mustafa Ağa Medresesi 

 

Küpcüğez Mahallesi‟nden olan Hacı Mustafa Ağa ibn ġaban Çelebi‟nin 10 

Cemaziye‟l-ahir 1137/ 24 ġubat 1725 tarihli 3000 guruĢluk nukûd (para) vakfiyesinden 

öğrendiğimize göre Nasrullah Kadı Camii civarında bir medrese yaptırmıĢtır. Tahminen 

vakfiye tarihine yakın bir tarihte inĢa edilen medresenin o dönemde 15 talebesi vardır ve 

her birine günlük birer akçe mum parası verilmektedir. Müderrisine de günlük 10 akçe 

tahsis edilmiĢtir. Vakfın mütevelliliğinin de medresenin müderrisine verilmesi Ģart 

koĢulmuĢtur. Medresenin müderrisi Hacı Mustafa Ağa‟nın oğlu Hasan Efendi‟dir. 

Ayrıca Hacı Mustafa Ağa Püre Mahallesi‟nde de kendinin yaptırdığı bir muallim hanesi 

vardır ve buranın muallimi de Ahmed Halife‟dir ve ücreti günlük 3 akçedir
238

. 

 

5.2.5. Merdiye (Kuyulu
239

- Hibetullah- Seyyid Efendi) Medresesi 

 

Merdiye Medresesi, Nasrullah Kadı Camii‟nin hemen yanında bugünkü 

Ticaret ve Sanayi Odası binası‟nın yerinde bulunuyordu. 1922 tarihli paftada Seyyid 

Efendi Medresesi olarak kayıtlı olan medrese‟nin bu tarihten sonra yıkıldığı 

anlaĢılmaktadır. Kare plana yakın bir Ģekilde inĢa edildiğini gördüğümüz medresenin 

ortasında bulunan avlusunda bir adet Ģadırvan ve kuyu mevcuttur. 
240

 Merdzâde Hacı 

Mehmed ibn Ġbrahim tarafından yaptırılan medrese 12 odadan oluĢmaktadır ve 

müderrisine senelik 100 guruĢ verilmektedir. 5 ġaban 1242/ 4 Mart 1827 tarihinden 

önce yapıldığı anlaĢılmaktadır
241

. Zilhicce 1262/ Kasım-Aralık 1846 yılında ise 

müderrisi Hacı Ahmed Efendi Ġbn-i Ahmed‟tir
242

.  1286/  1870 yılında da görevini 
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 58 

sürdürmektedir ve medresenin 44 talebesi vardır
243

. 1293/ 1876–77 tarihinde de 

müderrisi Necmeddin Efendi‟dir ve 61 talebesi vardır
244

. 

 

5.2.6. ġükrü Bey Medresesi 

 

Nasrullah Kadı Camii‟nin doğu tarafında kuzeyden güneye cami duvarı 

boyunca uzanan ve Numaniye Medresesi ile birleĢen, bugün Münire Medresesi ön 

giriĢinde ki boĢ alanda bulunan bu medrese
245

 ġemsizâde Ahmed ġükrü Bey tarafından 

1322/ 1304–5 tarihinde yaptırılmıĢtır, 8 odalı ve ahĢap olan bu bina bir dönem müftülük 

binası olarak da kullanılmıĢtır
246

. Babası Ġbrahim Beyle uzun yıllar aynı medresede 

görev yapmıĢlar ve medreseye bol miktarda akarât vakfetmiĢtir. 

Adına izafeten ġükrü Bey Medrese‟si diye anılan bu medrese binası 1940‟lı 

yıllarda yıkılmıĢ ve yerine tuvalet yapılmıĢ; 1993 yılında da tuvalette buradan 

kaldırılmıĢ ve yeri yeĢil alan haline getirilmiĢtir
247

. 

  

5.2.7. Mahmûdiye (ġadırvanaltı) Medresesi 

 

Nasrullah Kadı Camii‟nin güneyinde Hacı Mahmud tarafından yaptırıldığını 

söyleyen Ahmet Gökoğlu‟nun aksine
248

 Ġhsan Ozanoğlu Ģadırvanın kuzeyinde bulunan 

Hacı Mahmud Ağa Medresesi‟nden bahseder. Salnâme-i Nezaret-i Maarif-i Umumiye 

de buraya Mahmudiye Medresesi denildiğini de belirtir. Ayrıca bu kiĢinin Nasrullah 

ġadırvanını yaptıran Bedii Hacı Ahmed Ağa‟nın babası olduğunu söylemektedir
249

. 

Buna göre medresenin 1752 yılında yapıldığını bildiğimiz Ģadırvandan önceki bir tarihte 

yapıldığını söyleyebiliriz. Fazıl Çifçi ise Ģadırvanın doğusunda bulunduğunu ve 1275/ 

1858–9 yıllarında Müderris Hacımahmutoğlu Salih Efendi tarafından yapıldığını 

söylemektedir
250

. 1286/ 1870 tarihinde müderrisi Hafız Mehmed Efendi‟dir ve 10 
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talebesi vardır
251

. 1293/ 1876–77 tarihinde ise Salih Efendi müderristir ve talebe sayısı 

15‟e çıkmıĢtır
252

. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

 

NASRULLAH KADI VAKIFLARI VE VAKIF 

GÖREVLĠLERĠ 

 

 

1. Nasrullah Kadı’nın Vakıfları 

 

 1530 ve 1582 tarihli tahrirlerde medrese ve cami evkâfının gelirleri birlikte 

kaydedilmiĢtir. Toplam 60.000 akçe olan gelirinin ne kadarının camiye ne kadarının 

medreseye ait olduğu belirtilmemiĢtir. Ayrıca vakfın gelirleri içinde günlük 12, yıllık 

4320 akçe hamamdan; yıllık 200 akçe sabunhane ve dükkânlardan; yıllık 720 akçe 

Ilısu‟da (bugünkü Mahmutbey Köy‟ü) bulunan Cendere‟den ve Sorgun‟da bulunan bir 

adet değirmenin geliri yer almaktadır. Aynı zamanda 1530 tarihli tahrirde 71.000 akçe, 

1582 tarihli tahrirde de 83.000 akçelik nakit vakfı kayıtlıdır ve hamamın 1582 tarihli 

tahrirdeki kayıtlı geliri günlük 28 akçe, yıllık ise 10.800 akçedir
253

. 

Ayrıca Kastamonu merkezde 1000 akçe sermayesiyle bir habbâz (ekmek) 

dükkânı, yine Kastamonu merkezde hamam (Nasrullah Kadı- Arabapazarı Çifte 

Hamamı), Ilısu‟da bir adet değirmen ve bozahane, Halife Köyü‟nde yine bir adet 

değirmen vakfedilmiĢtir. Bütün bunların yanında Kastamonu‟da dükkân yaptırılması 

için 30.000 akçe ve oğlu Mehmed Çelebi‟ye verilen 900 filori‟nin 200‟ü ile Ilısu‟da 

alınan yeni muallimhaneye, geriye kalan 700 filori ise mülk alınması için vakfedilmiĢtir. 

Vakfiyeden ayrıca Karabulut‟ta mektep yaptırdığını öğrendiğimiz Nasrullah Kadı, bura 

içinde 20.000 akçe vakfetmiĢtir. Birde günümüze kadar gelmiĢ olan ve halen köy camii 

olarak kullanılan kerpiçten bir mescit inĢa ettirmiĢ ve mektep için vakfedilen paradan 

köy camisine imam olanların mutasarrıf olması istenmiĢtir
254

. 

Yukarıda ismi geçen Sorgun‟un bugün tam olarak neresi olduğu tespit 

edilememektedir. GeniĢ bir alanı ifade eden bu isim Kastamonu‟nun küçük bir ilçesi 

olan ve merkeze 35 km. uzaklıkta olan Daday Ġlçesi tarafındadır. Ilısu denilen yer ise 

bugünkü Kastamonu‟ya bağlı Göl Nahiyesine tâbi Mahmutbey Köyü olup Mahmutbey 
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Köyü‟nün biraz daha ilerisinde bulunan Karabulut Köyü ise SubaĢı tarafında ki 

bugünkü Dokuzkat Köyü‟dür. Halife Köyü ise Devrekâni yolu üzerinde olup merkeze 

bağlı ve 15 km uzaklıktadır.  Elde edilen tüm bilgilerden Nasrullah Kadı Evkâfı‟nın 16. 

yüzyıl içersinde yüksek gelire sahip olduğunu görüyoruz.  

 

Tablo 1- Nasrullah Kadı Vakfiyesi’nde Belirtilen Vazife Sahipleri ve Aldıkları 

Ücretler 

Görev Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Mütevelli 2 

Ġmam 1 

Hatip 3 

Müderris 10 

Kayyım 1 

Câbi 1 

Huffâz(Hafızlar) 3 

Cüzhan 1 

Sermahfil 3 

Te‟zin(Ezan okutmakla görevli kiĢi) 2 

Salâ Müezzini 0.5 

Muarrif 0.5 

Talebe 4 

Bevvâb  1 

Çerağdar 1 

 

Bunların yanında Peygamber Efendimizin ruhuna bir cüz okuyana yevmiye 

4 akçe,  kendi ruhu içim bir cüz okuyana yevmiye 1 akçe, oğlu Mehmed Çelebi‟nin  

ruhu için bir cüz okuyana yevmiye 1 akçe, validesi ve ölmüĢleri ruhuna bir cüz okuyana 

yevmiye 1 akçe, Karabulut (Dokuzkat) Köyü‟nde ki cami imamına yevmiye 1 akçe 

verilmesi istenmiĢtir
255

. Toplamda tüm görevlilerin alacağı günlük miktar 41 akçe 

tutmaktadır. Yıllık ise 14.963 akçe gibi yüksek bir meblağ tutmaktadır.  
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Nasrullah Kadı‟nın Vakfiyesi‟nden alınmıĢtır. 
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Vakfiyede saraydan bahsedilmemektedir. Daha sonraki yıllarda camiye 

vakfedildiği açıktır. Saray Vakfı bölümünde sarayın gelirinin camiye ne zaman 

vakfedildiği ve geliri açıklanmıĢtır. 

 

2. Nasrullah Kadı Camii’nin Saray Vakfı 

 

Kastamonu, Çobanoğulları ve Candaroğulları Beylikleri‟ne baĢkentlik 

yaptığından dolayı yönetim merkezi olması açısından burada bir sarayın mevcudiyeti 

bilinmektedir. Fakat sarayın yeri hakkında kesin bir bilgi mevcut değildir. 1333 yılında 

Kastamonu‟ya gelen Ġbn-i Batuta Seyehatnâmesinde Candaroğulları hükümdarı 

Süleyman PaĢa‟yı sarayında ziyaret ettiği ve saraya yakın bir yerde ikamet ettiğini 

söylemektedir
256

. Bu bilgilerden dolayı Candar oğulları payitahtı Eflani‟den 

Kastamonu‟ya taĢımalarından itibaren burada bir sarayın mevcudiyeti kesindir
257

. 

Candaroğulları Ġsmail Bey‟in bir hamam inĢa ettirmiĢ olduğu arĢiv 

kaynaklarından anlaĢılmaktadır. Receb 1131/ Mayıs-Haziran 1719 tarihli kayıttan 

“saray hamamı olarak bilinen Ġsmail Bey‟in yaptırdığı hamam”
258

 diye baĢlayan hurûfat 

kaydından da anlaĢıldığı üzere Ġsmail Bey‟in yaptırdığı bu hamamın saraya yakın bir 

yerde olması gerekmektedir. 

Ahmet Gökoğlu adı geçen hamamı Ġsfendiyar Mahallesi‟nde olduğunu 

söylemekte ve bu hamam Muharrem Efendi Camii‟nin vakfı olduğundan dolayı bu kiĢi 

tarafından yaptırıldığını söylemektedir. Ayrıca hamam moloz taĢtan harçla yapılmıĢtır. 

Soyunma yerinin üzeri ahĢaptır, birbirinden geçilen üzerleri kubbeli beĢ tane halveti 

vardır
259

. Fakat adı geçen hamamın Ġsmail Bey tarafından yapıldığı anlaĢılmaktadır. 

Dolayısıyla hamamın burada bulunması sarayında Ģehrin doğu tarafında yani hamama 

yakın bir noktada olma durumunu doğurmaktadır. 

ġehrin Osmanlı‟ya intikalinden sonra sarayın durumu hakkında yeterli bilgi 

olmamakla birlikte 1086/ 1675 tarihli sicil kaydında Cebrail Ağa Mescidi‟ne mevkûfe 

olan arsa üzerine bina olunan vali ve mütesellimlerin sakin oldukları saray külliyen 

harap olmuĢtur. Mustafa Efendi bin Sadi bunu mütevellisinden yevmî ikiĢer akçe ile 
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kiralamıĢ ve kendi malı ile fevkâni 4 bâb odayı, sofayı, kenefi ve tahtındaki ahırı ve 

cânibi kıblesindeki kebir ahırı yaptırmıĢ ve buraların Kastamonu‟ya vali ve mütesellim 

olanlara beher yevmi 25 akçeye icarlanmasını Ģart koĢmuĢtur. Buradan elde edilen 

gelirin de Nasrullah Kadı Camii‟ndeki görevlilerle Cebrail Mescidi imamına verilmesini 

istemiĢtir. Candaroğulları‟ndan kalan sarayın kullanılmadığı anlaĢılmaktadır. Cebrail 

Mahallesi‟nde bir saray yaptırıldığı ortaya çıkmaktadır. “Cebrail Ağa Mescidi‟ne 

mevkûfe arsa üzerine bina olunup valilerin ve mütesellimlerin sâkin olduğu” saraydan 

söz edilmektedir. Bu durum sarayın yerini önemli ölçüde bize söylemektedir. Ayrıca 

buradan Osmanlı Dönemi‟nde Sancakbeylerinin ikamet etmeleri için muhtemelen eski 

saraya yakın bir yerde veya onun yerine Cebrail Mahallesi‟nde bir saray yaptırıldığı 

sonucu ortaya çıkmaktadır. Eski saray tamamen yıkılmıĢ yeri günlük 2 akçe, aylık ise 

60 akçeye kiralanmıĢtır. Buda demek oluyorki zemin icaresi verilmektedir
260

. Buraya 

kadar elde edilen bilgilere göre saray Ġsfendiyer Bey Mahallesi ve Cebrail Mahallesi‟ne 

yakın bir noktadadır. Burada hamamdan bahsedilmemektedir. Fakat Ramazan 1131/ 

Mayıs-Haziran 1719 tarihinde mevcut hamam Ġsmail Bey‟in yaptırdığı hamam olup 

hamamın 2 hissedarının olduğu ve hamam gelirinden ücret alan cüzhan Ahmet‟in bu 

görevden el çekmesi ile oğlu Seyyid Hüseyin‟e tevcih edilmiĢtir
261

. 

1155/ 1742 yılından önce sarayın mütevellisi Hafız Ali bin Mehmed 

Efendi‟dir. Bu tarihten önce Kastamonu Mütesellimi olan ve görevi biten Ahmed Ağa 

saray hududu dâhilinde kendi malı ile büyük bir ahır yaptırmıĢ, mütevelli izni ile de 

mevcut köĢkü yıktırarak buranın kerestesi ile tekrar büyük bir ahır daha yaptırmıĢtır. 

Fakat 1742 tarihinde Kastamonu Mütesellimi olan Ġbrahim Ağa‟nın sarayın yıllık icarını 

vermediğinden dolayı bu hususla ilgili dava açılmıĢtır
262

. 

1169/ 1755 yılında ise saray vakfının mütevellisi yine el-Hâc Hafız Ali bin 

Ahmed Efendi‟dir ve saraya altlı üstlü odalarla birlikte bir de hamam inĢa edilmiĢtir. 

Büyük ihtimalle Ġsmail Bey‟in yatırmıĢ olduğu hamam kullanılamayacak duruma 

gelmiĢ bundan dolayı yeni bir hamam inĢa edilmiĢtir. Ayrıca sarayın kirasının az olduğu 

gerekçesi ile ve yukarıda zikredilen eklemeler ile birlikte aylık 13 guruĢ olan kirasının 

15 guruĢa çıkarılması hususunda Kastamonu Mütesellimi Koçhisarî Mehmed Ağa bin 

Hasan ÇavuĢ Ağa mahkemeye verilmiĢ ve karar aylık kiranın 15 guruĢa çıkarılması ile 
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sonuçlanmıĢtır. Buradan elde edilen gelir Nasrullah Kadı Camii‟nde görev yapan hatip, 

devirhan ve tevliyet vazifelerine tahsis ediliyordu
263

. 

2 Safer 1271/ 25 Ekim 1854 tarihinde ise aylık 155 guruĢ olan saray 

icâresinin emsallerine göre az olduğu gerekçesi ile 310 guruĢa çıkarılmıĢ ve yine 

buradan elde edilen gelirin Nasrullah Kadı Camii‟nde görev yapan imam, hatip ve 

hademelerin maaĢlarına tahsis ediliyormuĢ
264

. 

Tüm bu bilgilerden anlaĢıldığı üzere bu binadan baĢka Kastamonu‟da 

valilerin ve mütesellimlerin oturacağı baĢka bir bina yoktur. Bu saray olarak kullanılan 

bina ve müĢtemilatı da devletin değil Ģahsındır ve vakf olunmuĢtur. Burası çeĢitli 

zamanlarda ek ve tamiratlarla geniĢletilmiĢtir. Saray, mevcut bilgiler doğrultusunda 

Ġsfendiyar Bey Mahallesi ve Cebrail Mahallesi‟ne yakın bir noktada olduğu kanısına 

ulaĢtırmaktadır. Muhtemelen burası iki mahallenin birleĢme noktasındadır ve bu nokta 

bugünkü Hükümet Dairesi olarak inĢa edilen Valilik Binası‟nın yeridir. 

Candaroğulları döneminden itibaren bir sarayın mevcudiyeti bilinmekle 

beraber bu saray zamanla yanmıĢ ya da baĢka bir sebepten dolayı yıkılmıĢ olabilir. 

Osmanlılar döneminden itibaren sancakbeylerinin ikamet edeceği sarayın, devlete ait bir 

saray değil de Ģahıs tarafından yapılan ve idarecilere kiralanan bir saray olması dikkat 

çekicidir. Ayrıca saraydan elde edilen gelir camilere vakf olunmuĢtur
265

. 

 

3. Nasrullah Kadı Vakıfları’ndaki Görevliler 

 

Bu kısımda Nasrullah Kadı vakıfları bünyesinde yer alan hayratta görev 

yapan vazife sahiplerinden 17. yüzyılın sonlarından 19. yüzyılın baĢlarına kadar hizmet 

veren görevliler hakkında bilgi verilecektir. Burada mütevelli, imam, hatip, müderris, 

vâiz, cüzhan, müezzin, kayyım, devirhan, ferraĢ, temcidhan, huffaz, muvakkit, çerâğdar 

ve Ģifâhan, meremmetçi, âbkeĢ, te‟zin, muarrif, sermahfil, temcidhan gibi vazife 

sahipleri ele alınacak ve hurûfat ve Ģer„iye sicillerindeki kayıtlar baĢta olmak üzere 

dönemin ulaĢılabilen kaynaklarından yararlanılarak bilgi verilecektir.  
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Vakfın iĢleyiĢinden birinci derecede sorumlu olan fakat vakıfta çalıĢmayan, 

görevi olmayan kadı ve naip belgelerde çok sık geçmektedir. Bundan dolayı burada 

kısaca bahsedilecektir. 

Vakıfların denetiminden, vakfın nâzırı ve mütevellisi dıĢında hatta onlarıda 

denetleme noktasında görevli olan kiĢi kadıdır. Hurûfat kayıtlarına yansıdığı kadarıyla 

vakıflarda boĢalan görevlere tayinde vakfın mütevellisi dıĢında kaza kadısının ya da 

nâibinin arzı söz konusudur. Bu açıdan kadının mülkî, adlî, beledî ve askerî alanlardaki 

görevleri dıĢında vakıfların yöneticilerini denetleyip vakıf görevlilerinin tayini için 

merkeze arzda bulunmak görevini de belirtmek yerinde olacaktır
266

. Zira bunu hurûfat 

kayıtlarında açıkça görmekteyiz. 

Vakfın yönetiminde aktif rol alan kiĢiler arasında mütevelli, nâzır, câbi 

(cibâyet) ve kayyım gelmektedir. Mütevelli ve nâzırın ataması nâibin arzı diğerlerininki 

ise mütevellinin arzı üzerine beratla olurdu
267

. Hurûfat kayıtlarında, Ģer‟iyye sicillerinde 

ve 16. yüzyıla ait tahrir defterinde çalıĢma sınırları dâhilinde görevliler hakkında 

aĢağıda bilgi verilecektir. Fakat bundan önce vakıf yöneticilerinin görevleri hakkında 

kısaca bilgi verebiliriz. 

Mütevelli, vakıf iĢlerini vakfiye Ģartları doğrultusunda yürüten görevlidir. 

Mütevelli olmanın Ģartları her vakfın vakfiyesinde belirtilmiĢ olup, genelde vâkıfın 

neslinden olanlara bu görev verilmiĢtir
268

. Vakfın sorumlu en üst amiri olan 

mütevellinin vakıf gelirlerini toplamak ve vakfiye Ģartlarına uygun Ģekilde harcamak 

asıl görevidir. Vakfiye de belirtilen Ģartları uygulayan kiĢidir
269

. 

Nâzır ise vakıf ve mütevelli ile yakından ilgilenerek, vakfın harcamalarını 

kontrol etmekle görevlidir. Yaptığı iĢ bakımından mütevelliden daha geniĢ yetkilere 

sahip olduğu söylenebilir. Bir vakfın varlığını sürdürebilmesinde de nâzırın önemi 

büyüktür
 270

. Vakıf görevlilerinin teftiĢinden sorumlu oldukları gibi olup onun ilamı ile 

vakıf görevlileri de atanmaktadır. Ayrıca vakıf mütevellilerinin vakıf Ģartı gereğince 
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aynı nesilden gelen kiĢiler tarafından vakfın yönetilip yönetilmediğini de kontrol 

ederlerdi
271

. 

Cabi vaıf gelirlerinin toplanmasından sorumlu görevlidir. Arapça olan bu 

kelime “cibâyet ciheti” (cihet-i cibâyet) olarak vakfiyelerde yer alır
272

. “cihet-i cibâyet” 

için Nasrullah Kadı Vakfı‟ndan yarım akçe verilmesi yönünde kayıt vardır
273

.  

 

3.1. Nasrullah Kadı Vakfı’nın Mütevellileri (Cami-Hamam-Medrese) 

 

Kastamonu‟ya ait hurûfat ve Ģer„iye sicil kayıtlarında 1103/1692 yılından 

itibaren Nasrullah Kadı vakıflarının tevliyet yani mütevellilik görevi vâkıfın evladı 

üzerinde devam etmiĢtir. Nitekim 15 ġevval 1103/ 30 Haziren 1692 tarihli sicil 

kaydından Nasrullah Kadı Camii‟nin mütevellisinin ġaban adında bir Ģahıs olduğu 

anlaĢılıyor
274

. Safer 1116/ Temmuz 1704 tarihinde ise Nasrullah Kadı Camii‟nin 

mütevellisi 3 akçe ile Mustafa adlı kiĢidir. Fakat mütevellilik görevi bu kiĢiden alınarak 

Hacı Ahmed‟e verilmiĢtir
275

. ġevval 1117/Ocak-ġubat 1706 tarihinde Mustafa bu görevi 

bırakmıĢ ve mütevellisi tarafından diğer Mustafa‟ya bu görev berat edilmiĢtir
276

. Yine 

Nasrullah Kadı Camii akaratından olan valilerin sakin olduğu Saray vakfına 2 akçe ile 

mütevelli olan Mustafa‟nın ölümünden dolayı diğer Mustafa‟ya Kadı Hacı Abdullah 

arzıyla Receb 1123/Ağustos-Eylül 1711 tarihinde aynı mütevellilik görevinin verildiğini 

öğreniyoruz
277

. Yine aynı Mustafa Nasrullah Kadı Camiinde 2 akçe ile mütevellidir ve 

diğer Mustafa‟ya bu görev aynı tarihte verilmiĢtir
278

. 

Muharrem 1138/ Ekim 1725 tarihinde ise Nasrullah Kadı Camii‟nin 

mütevellisi Ġsmail‟dir
279

. 1 Safer1139/ 28 Eylül 1726 tarihinde ise vakfın nâzırı Hafız 

Ali Efendi‟dir. Nazır olan Hafız Ali Efendi bu yıllarda hem caminin hem de hamamın 

su yolunun iĢlerini takip etmektedir
280

. 
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  Rebiü‟l-evvel 1169/ Aralık 1755‟te ise yine Nasrullah Kadı Camii 

akarâtından olan saray vakfının mütevellisi el-Hac Hafız Ali Efendi bin Ahmed 

Efendi‟dir
281

. Zilhicce 1174/ Ağustos 1761 tarihinde bu görev 2 akçe ile Hafız Ali 

Efendi‟nin üzerindedir
282

. Yine aynı Hafız Ali Halife, saray vakfınım mütevelliliğini 32 

seneden beri bu görevi yapan kardeĢi Mustafa‟nın bu görevden el çekmesiyle almıĢken 

dıĢarıdan Mehmed adlı bir kiĢinin hile ile berât alıp Hafız Ali Halife‟yi bu görevden 

uzaklaĢtırmaya çalıĢması ve bununda ortaya çıkması sonucunda 17 ġevval 1176/ 1 

Mayıs 1763 tarihinde mütevellilik görevi tekrar Hafız Ali Efendi‟ye tevcih edilmiĢtir
283

. 

Hafız Ali Halife 1139/1726 yılından 1176/1763 yılına kadar mütevellilik görevini 

sürdürmüĢtür. 

Cemaziye‟l-ahir 1172/ Ocak-ġubat 1759 tarihinde ise Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nin mütevellisi Ebubekir‟dir
284

. 28 Muharrem 1179/ 17 Temmuz 1765 

tarihinde de hamam mütevellisi ve cami mürtezikası ve Nasrullah Kadı Vakıfları 

mütevellisi olarak Seyyid Mehmed Çelebi bin Hasan görevlidir
285

. 

Cemaziye‟l-ahir 1219/ Eylül-Ekim 1804 tarihli hurufat kaydında ise saray 

vakfının 2 akçe ile mütevellisi olan Ebubekir ölmüĢ ve yerine bu tarihte oğullarından 

Seyyid Mehmed, Seyyid Hafız Sadullah ve Seyyid Ali adındaki kardeĢlere Kadı 

Osman‟ın arzıyla tevcih edilmiĢtir
286

. Yine Ramazan 1220/ Kasım-Aralık 1805 

tarihinde de Arabapazarı olarak bilinen Nasrullah Kadı vakıf hamamının mütevelliliği 

de adı geçen Ebubekir‟in ölümüyle oğlu Seyyid Hafız Sadullah‟a geçmiĢtir
287

. 

Mütevelli, vakfın tüm iĢlerini yürütürken Nasrullah Kadı Vakfı‟nda bazı tarihlerde ayrı 

ayrı mütevelliler tayin edilmiĢtir. Yani hamam mütevellisi, medrese mütevellisi, cami 

mütevellisi gibi görevler ayrı ayrı belirtilmiĢtir. 

 

 

 

 

                                                 
 
281

 KġS 46/456, H. 1Rebiülevvel 1169/ M. 5 Aralık 1755 tarihli kayıt, (s. 89- k. 318). 
282

 VGM, Hurûfat Defteri. no. 1106. vr. 48a, kayıt 6 
283

 VGM, Hurûfat Defteri. no. 1108. vr. 31b, kayıt 4 
284

 VGM, Hurûfat Defteri. no. 1106. vr. 44b, kayıt 16. 
285

 KġS. 63/473, 28 Muharrem 1179/17 Temmuz 1765 tarihli kayıt, (s. 47- 48, k. 59). 
286

 VGM, Hurûfat Defteri. no. 553, vr. 44a, kayıt 1. 
287

 VGM, Hurûfat Defteri. no. 553, vr. 45a, kayıt 7. 
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Tablo 2- 17. ve 18. Yüzyıllarda Nasrullah Kadı’nın Soyundan Gelen, Evlâd-ı Vâkıf 

Olarak Kaydedilenler 

Ġsim Tarih Ücret(Akçe-Yevmiye) 

Ġsmail bin Ahmed 15 ġaban 1103/ 2 Mayıs 

1692 

- 

Ġsmail bin Ahmed 15 Cemaziye‟l-ahir 1113/ 17 

Kasım 1701 

- 

Hasan bin Ġsmail Safer 1116/ Haziran-

Temmuz 1704 

- 

Seyyid Mehmed bin Hasan ġevval 1168/ Temmuz-

Ağustos 1755 

- 

 

Tablo 3- Nasrullah Kadı Vakfı’nın Mütevellileri (Cami-Hamam-Medrese) 

Ġsim Tarih Ücret(Akçe-Yevmiye) 

ġaban  15 ġevval 1103/ 30 

Haziran 1692 

- 

Mustafa Safer 1116/ Haziran-

Temmuz 1704 

3 

Hacı Ahmed Safer 1116/ Haziran-

Temmuz 1704 

- 

Mustafa Receb 1123/ Ağustos-Eylül 

1711 

2 

Ġsmail Muharrem 1138/ Eylül-

Ekim 1725 

- 

Hafız Ali Halife 1 Safer 1139/28 Eylül 1726 - 

Ebubekir Cemaziye‟l-ahir 

1172/Ocak-ġubat 1759 

2 

Es-Seyyid Mehmed Çelebi 

bin Hasan 

28 Muharrem 1179/17 

Temmuz 1765 

- 

Seyyid Mehmed-Seyyid 

Hafız Sadullah-Seyyid Ali 

Cemaziye‟l-ahir 

1219/Eylül-Ekim 1804 

2 

 

 



 69 

3.2. Saray Vakfının Mütevellileri 

 

Receb 1123/ Ağustos-Eylül 1711 tarihinde 2 akçe ile Mustafa saray 

mütevellisi iken ölmüĢ yerine diğer Mustafa geçmiĢtir
288

. Rebiü‟l-evvel 1169/  Aralık 

1755 tarihinde ise saray mütevellisi el-Hâc Hafız Ali Halife bin Ahmed Efendi‟dir
289

. 1 

Mayıs 1763 tarihli hurûfat kaydından ise saray mütevellisi olarak görev yapan ve Hafız 

Ali Halife‟nin kardeĢi olan Mustafa‟nın bu görevden el çekmesi ile Hafız Ali Halife‟nin 

bu göreve geldiğini ve Mustafa‟nın bu görevi 32 sene yaptığını öğreniyoruz. Ayrıca 

saray mütevellisi olan Mustafa bu görevi yürütürken hariçten biri olan Mehmed adında 

birisi hile ile bu görevi kendi üzerine berât ettirmiĢ bunun anlaĢılması üzerine 

Mustafa‟nın kardeĢi olan Hafız Ali Halife‟ye tevcih edilmiĢtir
290

. Ayrıca Hafız Ali 

Halife‟nin saray mütevelliliği görevi için yevmiye 2 akçe almaktadır
291

. Cemaziye‟l-ahir 

1219/ Eylül-Ekim 1804 tarihinde ise saray mütevellisi yine yevmiye 2 akçe ile Ebubekir 

iken vefatıyla birlikte yerine oğulları olan Seyyid Mehmed, Seyyid Hafız Sadullah ve 

Seyyid Ali kardeĢlere ortaklaĢa tevcih edilmiĢtir
292

. 

 

Tablo 4- 18. Yüzyıl’da Saray Vakfı Mütevellileri 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Mustafa  - 2 

Mustafa Receb 1123/Ağustos-Eylül 

1711 

- 

El-Hâc Hafız Ali Halife Rebiü‟l-evvel 1169/ Aralık 

1755 

2 

Ebubekir - 2 

Seyyid Mehmed, Seyyid 

Hafız Sadullah, Seyyid Ali 

Cemaziye‟l-ahir 1219/Eylül- 

Ekim 1804 

- 

 

Sarayın vali ve mütesellimlere kiralanması ve buradan elde edilen gelirin 18. 

yüzyıl içersinde değiĢtiği ve bu gelirin 19. yüzyıl içersinde daha da arttığı 

                                                 
 
288

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 62a, kayıt 1. 
289

 KġS. 47/457,H. Rebiü‟l-evvel 1169/ M. Aralık 1755 tarihli kayıt, s. 89, kayıt 318. 
290

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 31b, kayıt 4. 
291

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 48a, kayıt 6. 
292

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 553, vr. 44a, kayıt 1. 
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gözlemlenmiĢtir. 1675 tarihinde mütevellisinden günlüğü 2 akçe ile kiralanan saraya 

çeĢitli ilaveler yapılarak vali ve mütesellimlere günlüğü 25 akçeye kiralandığı 

görülmektedir. Aylık geliri 750 akçe, ya da 6.25 guruĢtur. 1755 tarihin de ise aylık 13 

guruĢ olan icârın yani kiranın 15 guruĢa çıkarıldığını ve bu tarihten sonra geçen süre 

zarfında da zaman zaman artıĢların olduğu sonucu ortaya çıkmaktadır. 1755 yılında ise 

yıllık geliri 180 guruĢtur. 1854 yılında yani 1755‟ten 1854 yılına kadar geçen bir asırlık 

süre zarfında aylık 155 guruĢ olan icârın (kiranın) 310 guruĢa çıktığını öğreniyoruz. 

Fakat bir asırlık süre zarfında meydana gelen artıĢları takip edemiyoruz. ÇeĢitli zaman 

aralıklarında artıĢların olduğu sonucuna ulaĢıyoruz. Çünkü kiranın 15 guruĢtan 155 

guruĢa birden çıkma ihtimali yoktur. Aylık 155 guruĢ icarı olan sarayın yıllık geliri 

1860 guruĢ; aylık icârı (kirası) 310 guruĢ olan sarayın ise yıllık geliri 3710 guruĢ 

olmaktadır. 

 

Tablo 5- Saraydan Vakıf Ġçin 18. ve 19. Yüzyıllarda Elde Edilen Ġcar(Kirâ) Geliri 

Tarih Ücret 

1123/ 1711 Günlük 25 akçe-Aylık 750 akçe-Aylık 6.25 

guruĢ -1 guruĢ 120 akçe hesabıyla 

yapılmıĢtır 

- Aylık 13 guruĢ 

1169/ 1755 Aylık 15 guruĢ 

- Aylık 155 guruĢ 

2 Safer 1271/ 25 Ekim 1854 Aylık 310 guruĢ 

 

Nasrullah Kadı Camii‟nin vakfı olan sarayın yüksek gelire sahip olduğunu 

söylemek mümkündür. Fakat 1854 yılından sonra ne zamana kadar Nasrullah Kadı 

Camii vakfı olduğunu tesbit edemiyoruz. 
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4. Nasrullah Kadı Medresesi’nde ve Camii’ndeki Vazife Sahipleri 

 

 

Nasrullah Kadı‟nın vakıflarından ücret alan vazife sahipleri arasında 

medresede ve camide görev yapan müderris, dersiâm, bevvâb ve talebeleri burada 

sayabiliriz. Vakfiyede medresedeki vazife sahipleri için yapılacak harcamalar faslında 

cihet-i tedris yani müderrislik görevi için günde 10 akçe, talebeye 4, bevvâba (kapıcıya) 

da 1 akçe verilmesi Ģart koĢulmuĢtur.  

 

4.1. Müderrisler ve Dersiâmlar 

 

Osmanlı Devleti‟nde ilmiye sınıfından gelen ve eğitim-öğretim kurumlarında 

ders veren kimselere müderris denirdi. Müderris, Arapça “tedris” kökünden 

türetilmiĢtir. Türk tarihinde ilk müderrisler Büyük Selçuklu Devleti‟nde Nizamiye 

Medreseleri‟nde eğitim verenlerdir
293

. Osmanlı Devleti‟nin kurulmasından hemen sonra 

ilk medrese Ġznik‟te Orhan Bey tarafından (1324–1362) 1330‟da kurulmuĢtur. Buraya 

ilk müderris olarak Davud-ı Kayserî atanmıĢtır
294

.  

 Osmanlı medreselerinde eğitim-öğretim faaliyetlerinde bulunmak isteyen 

kimseler medrese eğitimini tamamladıktan sonra icazet alarak müderris olma hakkını 

kazanır, Anadolu‟da hizmet verecekse Anadolu Kazaskeri‟ne, Rumeli‟de hizmet 

verecekse Rumeli Kazaskeri‟ne müracaat eder; padiĢahın beratıyla çalıĢacağı medreseye 

tayin edilirdi. Ayrıca müderrislerin atamaları Ģeyhülislamın arzıyla da 

yapılabilmekteydi
295

. Müderrisler ücretlerini günlük olarak atandığı medresenin 

vakfından alırdı fakat bazen müderrislerin ücretlerini yıllık olarakta aldığını 

görüyoruz
296

. Müderrislerin yevmiyeleri onların derecelerini belli ederken aynı zamanda 

medresenin de derecelendirilmesi müderrisin yevmiyesine bağlıydı
297

. 

                                                 
 
293

 Osman Turan, Türk Cihan Hâkimiyeti Mefkûresi Tarihi, I, 12. baskı, Ġstanbul 1999, s. 175; Pakalın, 

aynı eser, II, s. 598. 
294

 Yusuf Küçükdağ, “Osmanlı Devleti‟nin KuruluĢunda Etkin Rol Oynayan Konyalı Ġlim, Fikir ve Devlet 

Adamları”, Konya ġehrinin Fiziki ve Sosyo-Ekonomik Yapısı Makaleler I, Konya 2004, s. 123. ; Caner 

Arabacı, Osmanlı Dönemi Konya Medreseleri (1900- 1924), Konya Ticaret Odası Kültür Yay. Konya 

1998, s. 116. 
295

 Ġsmail Hakkı UzunçarĢılı, Osmanlı Devleti‟nin Ġlmiye TeĢkilatı, TTK, Ankara 1988, s. 185, (Bundan 

Sonra Ġlmiye olarak verilecektir); Cahit Baltacı, XV.-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri, Ġrfan Matbaası, 

Ġstanbul 1976, s. 26. 
296

 Fahri Unan, “Osmanlılarda Medrese Eğitimi”, Osmanlı, VI, Yeni Türkiye Yayınları Ankara 2002, s. 

151; BOA, Cevdet Maarif, Tasnif no. 5283.  
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 Arabacı, aynı eser, s. 116; Baltacı, aynı eser, s. 30. 
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Devletlerin temellerinde güçlü olmasında yeni nesillerin iyi yetiĢtirilmiĢ ve 

eğitilmiĢ olması yatmaktadır. Osmanlı Devleti bu meselenin önemini fark ettiği için 

kuruluĢtan itibaren ilköğretim düzeyinde eğitim ve öğretime önem vermiĢtir. Bu amaçla 

medreselere öğrenci hazırlayan sıbyan mektepleri hemen her mahallede cami ve 

mescitlerin bitiĢiğine kurulmuĢ, buradaki öğrencilerin yetiĢtirilmesi için muallimler 

atanmıĢtır. Mektep olmayan köylerde bu hizmetin bazen cami ve mescitlerde imam 

tarafından verildiği de olmuĢtur
298

. 

“Umuma, halka açık ders veren”, anlamına gelen dersiâm
299

 ise medrese 

öğrencisi baĢta olmak üzere, ilim öğrenmek isteyenlere camide ders okutan müderrislere 

denirdi. Dersiâm, medreseyi bitiren ve sınav sonucu medrese öğrencisine ders okutma 

hakkını kazanan kimse olarak tanımlanmaktadır
300

. 

Buna göre dersiâm, sadece “talebe-i ulum” adı verilen medrese talebesine 

ders verme hakkına sahip müderrisler olmaktadır
301

. Kurala göre bir kiĢinin dersiâm 

olabilmesi için okunması gereken ilimleri medresede bitirip icazet aldıktan sonra 

imtihanla ehliyetini ispat etmesi gerekirdi. Bunun için dersiâm olmak isteyen medrese 

mezunları, senede bir defa kurulan jüriye baĢvuruda bulunarak medreselerde imtihana 

girerlerdi. Sınavı kazananlar buna göre atanırlardı
302

. 

TaĢrada dersiâmların ücretleri devlet hazinesinden değil, hayırseverlerin 

kurdukları vakıfların gelirleri ile karĢılanır; kadro tahsisi de buna göre belirlenirdi. Bu 

sebeple büyük camilerin hemen hepsinde birden fazla dersiâm görev yapabiliyordu. 

Dersiâmların ücretlerinde de standart bir uygulama olmayıp, birbirinden farklı idi. Bu 

duruma muhtemelen caminin büyüklüğü ve ders takip eden kiĢi sayısı ile vakıf tahsis 

edenin varlık durumu etki ediyordu. Diğer görevlerde görüldüğü gibi bu da babadan 

oğla geçen bir meslek haline gelmiĢtir
303

.  

Kastamonu‟ya ait incelenen hurûfat kayıtları içersinde Nasrullah Medresesi 

ile ilgili ilk kayıt 1127/1715 tarihlidir. Bu kayıttan anlaĢıldığı üzere bu tarihte Nasrullah 

Kadı Medresesi Müderrisi Seyyid Ahmed Efendi‟dir. Bu kiĢi aynı zamanda Honsalar 

Camii‟nde ÇerkeĢoğlu Vakfı‟ndan almak üzere günlük 1 akçe ile vâizlik görevini de 
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yapmaktadır
304

. 1146/ 1734 tarihli Ģer„iyye sicil kaydında günlük ile müderris olan 

Hafız Mustafa‟nın vefat ettiği; onun yerine akli ve nakli ilimlerde eğitim yapacak Hafız 

Muhammed bin Abdullah‟ın müderris tayin edildiği yer almaktadır
305

. 1160/ 1747 

tarihli sicil kaydında ise Ġskilip Kazası‟na tâbi Çağatay Köyü‟nden olan Mevlânâ 

Ġbrahim‟e Nasrullah Camii‟nde cumartesi, pazar ve pazartesi sabah namazından sonra 

talebeye ders okutmak için izin ve ruhsat verildiği belirtilmektedir
306

. 1169/ 1756 

tarihinde ise Nasrullah Kadı Medresesi‟nin müderrisi Ġsmail Efendi‟dir
307

. 

Hurûfat kayıtları içersinde Nasrullah Kadı Medresesi ile ilgili ikinci kayıt 

Cemaziye‟l-ahir 1172/ Ocak-ġubat 1759 tarihlidir. Bu tarihte Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nde 4 akçe ile talebe ve 1 akçe ile bevvâb olan Numan‟ın ölümüyle boĢalan 

bu göreve Abdurrahman Halife vakfın mütevellisi Ebubekir‟in arzıyla tevcih 

edilmiĢtir
308

. Burada incelenen hurûfat kaydında yer alan bilgiye göre talebe olan 

Numan bevvâblık görevini de yürütmektedir ve alıĢılmıĢın dıĢında bir durumdur. 

Bevvâb ayrı bir görevli olması gerekirken Nasrullah Kadı Medresesi‟nde uygulamanın 

bu Ģekilde olduğunu görüyoruz. Arapça bir kelime olan bevvâbın lügat manası kapıcı, 

kapı bekçisidir. Bevvâban ve bevvâbîn Ģeklinde söylenir. Son zamanlarda mektep 

kapıcılarına denilirdi
309

. Hanlarda ve camilerde çalıĢan kapıcılara da bu tabir 

kullanılırdı. Kapıları akĢamları belli saatlerde kilitlerler, sabahları ise açarlardı. 

Güvenliği sağladıkları gibi kapı önlerini süpürme ve çöpleri atma gibi iĢleri de yerine 

getirilerdi
310

. Ġncelediğimiz kaynaklar içinde bu terim sadece Nasrullah Kadı Medresesi 

görevlisi olarak karĢımıza çıkmaktadır ve vakfiyede belirtilen ücret yevmiye 1 

akçedir
311

. 

 ġevval 1174/ Mayıs-Haziran 1761 tarihinde bu görev Abdurrahman 

Halife‟nin üzerindeyken bu kiĢinin görevinin baĢında olmamasından dolayı Kadı 

Mehmet Efendi‟nin arzıyla bu kez Hayrullah Efendi bevvâb tayin edilmiĢtir
312

. 

Yukarıda ismi geçen Hayrullah Efendi‟de Cemaziye‟l-evvel 1176/ Kasım-Aralık 1762 
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312
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tarihinde aynı görevi yürütürken kendi hüsn-ü rızasıyla bu görevden ayrılmıĢ yerine 

Abdurrahman Halife getirilmiĢtir
313

. 1179/1765 tarihli sicil kaydında ise Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nin müderrisinin el-Hâc Sabit ve Hüseyin Efendiler olduğu yer almaktadır
314

. 

Muharrem 1181/ Mayıs-Haziran 1767 tarihinde ise yukarıda ismi geçen Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nde talebe ve bevvâb olan Abdurrahman‟ın bu görevden el çekmesiyle Hafız 

Mehmed ve Hafız Ġbrahim bin Hacı Mustafa‟ya Kadı Mehmed arzıyla tevcih 

edilmiĢtir
315

. Aynı tarihte Nasrullah Kadı Camii‟nde dersiâm görevini de Mehmed 

Efendi yürütmektedir
316

. 

Zilkâde 1185/ ġubat-Mart 1772 tarihinde Kadı Nasrullah Camii‟nde haftada 

bir gün ulûm-u nafia tedris ve talim etmek için Bedii Hacı Ahmed Ağa‟nın zevcesi 

Ümmü Gülsüm ve kızı Fatma ve Ümmü Gülsüm para vakfetmiĢlerdir. Vakfedilen bu 

paranın tevliyeti ve camide ders verme görevi Medrese-i Cedid müderrisi Kalecikli 

Ġbrahim‟e tevdi edilmiĢ daha sonra da dersiamlık ve vakfın tevliyet görevi Ġbrahim 

Efendi‟ye, medreseyi yaptıran Seyyid Mustafa‟nın arzıyla tevcih edilmiĢtir
317

. 

16 Zilkâde 1190/ 27 Aralık 1776 tarihli sicil kaydında ise Honsalar 

Mahallesi sakinlerinden olup Kahire‟de iken vefat eden Hacı Hüseyin Efendi 

vasiyetinde Nasrullah Camii‟nde dersiâm olan Kastamonu Müftüsü Ġbrahim Efendi‟ye 

daha önce vakfedilen 100 guruĢluk paranın 125 guruĢa çıkarıldığını ve burası için ayrıca 

60 cilt kitap satın alınıp Nasrullah Kadı Medresesi‟ne bağıĢlanmak üzere Hacı Ahmed 

Efendi‟ye teslim edildiğini görüyoruz
318

. Yine aynı Ģer„iyye sicilinden 9 Cemaziye‟l-

ahir 1191/ 15 Temmuz 1777 tarihli kayıtta Kastamonu‟da Hacı Ġbrahim‟in vakfettiği 2 

adet dükkân ile 150 guruĢ nakit paranın nemasından almak üzere 12 akçe karĢılığında 

haftada beĢ gün sabah namazından sonra talebeye ders vermek ve senede 2 hatim 

okumak Ģartıyla görevli olan Sabit Efendi ölmüĢ, Sabit Efendi‟nin oğlu Sabit‟in 12 

yaĢında olması ve bu göreve gelemeyeceği Ģahitler huzurunda karara bağlanarak 

Nurizâde Hafız Mehmed aynı miktarla bu göreve getirilmiĢtir
319

. Reisülküttab Mustafa 

Efendi‟nin yaptırdığı Münire Medresesi‟nde Cemaziye‟l-evvel 1207/ Aralık 1792 

tarihinde müderris ve Nasrullah Kadı Camii‟nde de dersiâm olan Ġbrahim Efendi, Saliha 

                                                 
 
313

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 31a, Kayıt 9. 
314

 KġS. no. 53/463, H. 1179/ M. 1765 tarihli kayıt, Kayıt 59. 
315

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 38a, Kayıt 7. 
316

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 38a, Kayıt 8. 
317

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1114, vr. 8b, Kayıt 9. 
318

 Maden, aynı tez, s. 650, (s. 233- hüküm.303). 
319

 Maden, aynı tez, s. 427. (s. 141- h.143). 
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Hatun‟un vakf eylediği dükkân kirasından senelik 125 guruĢun dörtte bir hissesi 

oranında yani senelik 31.20 guruĢ karĢılığında bu görevi yaparken vefat etmiĢ; yerine 

oğlu Osman Afif aynı vazife ücreti karĢılığında bu göreve getirilmiĢtir
320

. 

1767 yılında bu göreve gelen ve Rebiü‟l-evvel 1216/ Temmuz-Ağustos 1801 

tarihinde Nasrullah Kadı Medresesi‟nde beĢ akçe ile bevvâb ve talebe olan Hafız 

Mehmed ve Hafız Ġbrahim bin Hacı Mustafa ortaklaĢa bu göreve mutasarrıfken adı 

geçen Hafız Mehmed bu tarihte kendi rub‟u hissesini diğer Ġbrahim‟e devretmiĢtir
321

. 

Ramazan 1219/ Aralık-Ocak 1804- 5 tarihinde ise Nasrullah Camii‟nde günlük ile 

dersiâmlık görevini Hafız Mehmed yürütmektedir
322

. 

 5 Cemaziye‟l-evvel 1240/ 26 Aralık 1824 tarihinde ise Nakibzâde es-Seyyid 

Mehmed Sait Efendi ibn el-merhum es-Seyyid Mustafa Ağa‟nın dükkân vakfiyesinden 

de el-Hac Ali Efendi‟nin Nasrullah Kadı Medresesi Müderrisi olduğunu öğreniyoruz
323

.  

1 Receb 1260/ 17 Temmuz 1844 tarihli baĢka bir evrakta ise Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nin yanmasından sonra Atîk Medrese ile birleĢen Nasrullah Kadı 

Medresesi‟nin ortak müderrisi es-Seyyid Hafız Mehmed Emin Sırrı Efendi‟dir
324

. 

1286/ 1870 tarihinde ise Nasrullah Kadı Medresesi‟nin Müderrisleri Emin ve 

Hilmi Efendilerdir. Medresenin talebe sayısı ise bu yılda 17„dir
325

. 1293/ 1877 tarihli 

Kastamonu Vilayet Salnamesi‟nde ise Nasrullah Kadı Medresesi‟nin müderrisleri yine 

aynı kiĢilerdir. Talebe sayısı ise 23‟e yükselmiĢtir
326

. 1311/ 1893 tarihli Kastamonu 

Vilayet Salnamesi‟nde ise Nasrullah Mektebi‟nin Muallimi Osman Efendi‟dir, öğrenci 

sayısı ise 118‟dir. Yine aynı salnâmede Nukûd-u Mevkûfe Komisyonu‟nda (Para 

Vakıfları Komisyonu) görev yapan Hafız Ahmed Hilmi Efendi, Nasrullah Kadı 

Medresesi Müderrisi olarak zikredilmektedir
327

. 

 

 

                                                 
 
320

 BOA. Cevdet Evkaf, no. 16204. 
321

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 552, vr. 29a, Kayıt 12. 
322

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 553, vr. 44a, Kayıt 10. 
323

 Mustafa Gezici ArĢivi, Nakibzade Es-Seyyid Mehmed Said Efendi ibn el-merhum Es-Seyyid Mustafa 

Ağa‟nın Dükkân Vakfiyesi, H. 5 Cemaziye‟l -evvel 1240/ M. 26 Aralık 1824 tarihli belge. 
324

 Mustafa Gezici ArĢivi, H. 1Receb 1260/ M. 17 Temmuz 1844 tarihli belge. 
325

 H. 1286/ M. 1870 tarihli Kastamonu Vilayet Salnamesi, Kastamonu Vilayet Matbaası, H. 1286/ M. 

1870, s. 74. 
326

 H. 1293/ M. 1877 tarihli Kastamonu Vilayet Salnamesi, Kastamonu Vilayet Matbaası, H. 1293/ M. 

1877, s. 133. 
327

Uğur Ġnan, H. 1311/ M. 1893 Tarihli Kastamonu Vilayet Salnamesi‟nin Transkripsiyon ve 

Değerlendirmesi, Erciyes Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, BasılmamıĢ Yüksek Lisans Tezi, 

Kayseri 2005, s. 118–121. 
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Tablo 6- Hurûfat Kayıtlarında ve Salnâmelerde Yer Alan Nasrullah Kadı 

Medresesi’nde 18- 19. Yüzyıllarda Görev Yapan Müderrisler 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Seyyid Ahmed Efendi ġaban 1127/ Ağustos 1715 - 

Hafız Mustafa 1146/ 1733-34 - 

Hafız Mehmed bin 

Abdullah 

1146/ 1733-34 - 

Ġsmail Efendi ġaban 1169/ Mayıs 1756 - 

El-Hac Sabit Efendi-

Hüseyin Efendi 

28 Muharrem 1179/17 

Temmuz 1765 

- 

El-Hac Hafız Ali Efendi 5 Cemaziye‟l-evvel 1240 / 

26 Aralık 1824 

- 

El-Hac Emin ve Hafız 

Ahmed Hilmi Efendiler 

1286/1869 - 1293/1876 

(Salname) 

- 

Muallim Osman Efendi  1311 / 1893- 94 (Salname) - 

 

Tablo 7- 18- 19. Yüzyılın BaĢlarında Hurûfat Kayıtlarında Yer Alan Nasrullah 

Kadı Camii’nde Görev Yapan Dersiâmlar 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Mevlana Ġbrahim 1160/ 1747 - 

Mehmet Efendi Muharrem 1181/ Mayıs-

Haziran 1767 

- 

Kalecikli Ġbrahim Zilkâde 1190/ Aralık- 

Ocak 1776-77 

- 

Kastamonu Müftüsü 

Ġbrahim Efendi 

16 Zilkâde 1190/ 26 Aralık 

1776 

- 

Sabit Efendi Cemaziye‟l-ahir 1191/ 

Temmuz-Ağustos 1777 

12 

Nurizâde Hafız Mehmed bin 

Ali 

Cemaziye‟l-ahir 1191/ 

Temmuz-Ağustos 1777 

12 

Ġbrahim Efendi 5 Cemaziye‟l-evvel 1207/ - 
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19 Aralık 1792 

Osman Afif 5 Cemaziye‟l-evvel 1207/ 

19 Aralık 1792 

- 

Hafız Mehmed  Ramazan 1219/ Aralık-

Ocak 1804–1805 

- 

 

 

4.2. Ġmamlar 

 

Namazda kendisine uyulan, baĢka bir ifade ile cemaate namaz kıldıran 

kimseye denir. Bu göreve atanabilmek için medrese öğrenimi görmek ve imamet 

görevini yerine getirebilecek özellikleri üzerinde bulundurmak gerekirdi. Cami veya 

mescit vakfının mütevellisi veya kendi arzı ile kadı ilamı üzerine padiĢahtan berat 

aldıktan sonra bu iĢi yapmaya hak kazanılırdı
328

. Ayrıca padiĢahlar değiĢtiğinde tüm 

memurların beratları yenilendiği gibi imamlarında beratları yenilenirdi. Yöneten sınıftan 

olan imamlar vergiden muaf tutulurlardı. Görevli oldukları cami veya mescidin 

vakfından beratta belirtildiği kadar ücret alarak ücretlerini karĢılarlardı
329

. Ġmam olarak 

ve aynı zamanda baĢka vakıfların cüzhânlık, câbilik gibi görevleri de 

yürütebilmekteydiler
330

. Ayrıca ücretsiz olarak bu görevi yapan ve daha sonra berat alan 

imamlarda vardı ve imamlık görevini ortaklaĢa yürütme gibi bir gelenekte mevcuttu
331

. 

YerleĢim yerlerinde bulunan camiler ile mescitler toplanma ve kaynaĢma 

mekânları olarak büyük önem arz ediyordu
332

. XIX. Yüzyılın ilk yarısına kadar padiĢah 

beratı ile tayin edilen imamlar, devletle halk arasında ki iliĢkilerin Ģekillenmesinde 

önemli bir rol üstlenmekteydi
333

. Nitekim imam, mahalle topluluğunun baĢıydı. Her Ģey 

onun bilgisi ve iznine bağlıydı. Bir kiĢinin mahalleye yerleĢebilmesi için mahalle 

sakinlerinden birinin ve imamın kefaleti Ģarttı. Ġmam ve mahalleli, oto kontrol sistemi 

                                                 
 
328

 Küçükdağ, aynı tez, s. 138–139. 
329

 Kemal Beydilli, “Osmanlı Devleti‟nde Ġmamlık”, DĠA, XXII, Ġstanbul 2000, s. 183. 
330

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 37b, kayıt 3. 
331

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 33a, kayıt 15. 
332

 Özer Ergenç, “Osmanlı ġehri‟ndeki Mahallenin ĠĢlev ve Nitelikeri Üzerine”, Osmanlı AraĢtırmaları, 

S.4, Ġstanbul 1994, s. 73–74. 
333

 Musa Çadırcı, Tanzimat Dönemi‟nde Anadolu Kentleri‟nin Sosyal ve Ekonomik Yapısı, Ankara 1997,  

s. 40. 
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ile birbirlerini denetleyebiliyor ve aldıkları karar kendilerini birinci dereceden 

bağlıyordu
334

. 

Vakfiyede imama verilen ücret 1 akçe olarak belirlenmiĢtir
335

. Nasrullah 

Kadı Camii‟nin imamların isimleri ile ilgili fazla kayda rastlanmamıĢtır. Rebiü‟l-evvel 

1101/ Aralık 1689 tarihinde imam olarak görev yapan kiĢi Seyyid Ali Efendi‟dir. 

Küpcüğez Mescidi imamı Hasan Efendi ile arasında nikâh kıyma konusunda 

anlaĢmazlık çıkmıĢ ve mahkeme kararı ile nikâhı kıyma konusu Ģahitlerin dinlenmesi 

sonucunda Küpcüğez Ġmamı Hasan Efendi leyhine sonuçlanmıĢtır
336

. Safer 1173/ Eylül-

Ekim 1759 yılında ise imamlık görevinde Mehmed Emin ve Ahmed Halifeler ortaklaĢa 

bulunmaktadır
337

. Zilhicce 1178/ Mayıs-Haziran 1765 tarihinde ise imam olan kiĢiler 

DerviĢ Ġbrahim ve Hafız Mehmed Halife‟dir ve ortaklaĢa bu görevi yürütmektedirler. 

Bu kiĢilerin aynı zamanda baĢka görevleri de bulunmaktadır
338

.  

  

Tablo 8- Hurûfat Kayıtlarında ve ġer‘iye Sicilinde Yer Alan Nasrullah Kadı 

Camii’nde Görev Yapan Ġmamlar 

Ġsim Tarih Ücret (Yevmiye-Akçe) 

Seyyid Ali Efendi Rebiü‟l-evvel 1101/Aralık 

1689 

- 

Mehmed Emin ve Ahmed 

Halifeler 

Safer 1173/ Eylül-Ekim 

1759 

- 

DerviĢ Ġbrahim Zilhicce 1178/ Mayıs-

Haziran 1765 

- 

Hafız Mehmed Zilhicce 1178Mayıs-

Haziran 1765 

- 

 

 

 

 

                                                 
 
334

 Suraiya Faraghı, Osmanlı Kültürü ve Gündelik YaĢam, ( Çev. Elif Kılıç ), Ġstanbul 2005, s. 166; Ali 

Murat Yel, Mustafa Sabri KüçükaĢçı, “Mahalle”, DĠA, XXVII, Ankara 2003, s. 323. 
335

 VAD, no.1962 nolu defter, s.218–219, kayıt no 215. 
336

 Güzey, aynı tez, Rebiü‟l-evvel 1101/Aralık 1689 tarihli kayıt, s. 254. 
337

 VGM, Hurûfat Defteri, no.1106, vr. 46a, kayıt 8. 
338

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 33a, kayıt 15. 
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4.3. Hatipler 

 

ġehir ve köylerde camilerde, Cuma ve bayram namazını kıldıran, ardından 

minbere çıkarak hutbe okuyan ve ders iĢleyen görevliye “hatip” veya “Ģeyhü‟l edip” 

denilirdi
339

. Hatipler medrese okumuĢ kiĢiler arasından seçilirdi. Ġstanbul‟da bu atamalar 

cami vakfının mütevellisi tarafından istid‟a ile ġeyhülislam‟a müracaat edilirdi. 

Ġstid‟alar üzerine “sadaka buyrulmak mecrûdur.” veya “arz-ı mucebince tevcih 

buyruldu.” ġeklinde not yazılarak sadarete gönderilirdi. Oradan padiĢaha gönderilen 

belge ile tevcih muamelesi yapılırdı
340

. 

Anadolu yakasında bir camide hatip olmak isteyen kiĢi arzuhali ile o köyden 

“ehl-i vukûf” olanların Ģahadetinden sonra Anadolu Kazaskeri‟nin ilamı üzerine padiĢah 

tarafından berat verildikten sonra baĢlayabilirdi
341

. Sebepsiz yere görevden alınıp 

baĢkası görevlendirilmez, ancak feragat eder, ölür veya görevi terk ederse yerine yeni 

bir hatibin atanması söz konusu olurdu. Zaman içersinde diğer görevlerde olduğu gibi 

babadan oğla geçen bir meslek halini almıĢtır. Nasrullah Kadı Vakfı‟nda ise hatiplik 

görevi için 3 akçe verilmesine dair kayıt vardır
342

. Her görevde olduğu gibi burada da 

tek bir kiĢinin daha çok ücret alabilmesi için hatiplik ve mütevellilik, imamlık için 

bazen tek kiĢi görevlendirilmiĢtir
343

. Ayrıca babadan oğla geçme geleneği ailenin iĢ 

sahası haline gelmiĢtir. Ġncelediğimiz arĢiv kaynakları içersinde hatiplik görevi ile ilgili 

fazla kayda rastlanmamıĢtır. Elimizde olan bilgi 1267/ 1850–51 yılında Hafız Mehmed 

Efendi‟nin bu görevde olduğudur
344

. 
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 Jons Pedersen, “Mescit”, ĠA, VIII, Ġstanbul 1979, s. 81–86; Ahmet Önkal- Nebi Bozkurt, “Cami”, DĠA, 

VII, Ġstanbul 1993, s. 54. 
340

 UzunçarĢılı, Ġlmiye, s. 185. 
341

 UzunçarĢılı, Ġlmiye, s. 185. 
342

 VAD. Defter no. 1962, s. 218–219, kayıt no. 215, (Vakfiye Sureti) 
343

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 33a, kayıt 15. 
344

 BOA, AMKT, MHM, Dosya No. 31–93. 
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4.4. Müezzinler 

 

Müezzin, camide namaz vakitlerinin geldiğini bildirmek için ezan okuyan ve 

namaz kılınırken farzdan önce kamet getiren görevlidir
345

. Ayrıca salâ okumakla da 

görevli olan bu kiĢilere salâ müezzini de denmekteydi
346

. Müezzinlerin sesinin güzel 

olması ve namaz vakitlerini aksatmadan iĢini yapması atama Ģartları içinde yer 

almaktadır. Bunlar yalnız bir görevle meĢgul olmayıp beratla kendilerine verilen diğer 

iĢleri de yapmaktaydılar
347

. 

 Vakfiyede salâ müezzinine yarım akçe verilmesi istenmiĢtir. Fakat 

görüleceği üzere salâ müezzini ve müezzinlik farklı iki görev gibi algılanmaktadır ve 

verilen ücretler farklıdır
348

. 

 Nasrullah Kadı Camii‟nde müezzinlikle ilgili ilk hurûfat kaydı ġevval 1116/ 

Ocak-ġubat 1705 tarihlidir. Bu tarihte cami müezzini Mehmed adındaki kimsedir ve 

ondan boĢalan göreve Mehmed Halvetî adındaki kiĢi geçmiĢtir
349

. Rebiü‟l-ahir 1128/ 

Mart-Nisan 1716 tarihli kayıttan ise salâ müezzinine yevmiye 2 akçe verildiğini 

görüyoruz
350

. Receb 1131/ Mayıs-Haziran 1720 tarihinde ise muayyene ile müezzin 

olan Mehmed‟in bu görevi kendi rızasıyla bırakmasıyla oğulları Mehmed, Ahmed, 

Ġsmail ve Ġbrahim‟e ortaklaĢa kadı tarafından tevcih edilmiĢtir
351

. Rebiü‟l-ahir 1169/ 

Ocak-ġubat 1756 da ise yevmiye 1 akçe vazifeyle 5 vakitte de müezzin olan kiĢi DerviĢ 

Halil‟dir
352

. Cemaziye‟l-ahir 1170/ ġubat-Mart 1757 tarihli kayıtta ise yevmiye 1 akçe 

karĢılığında üçte bir hisseyle es-Seyyid Mustafa ve Seyyid Mehmed Halife‟nin salâ 

müezzini olarak ortaklaĢa görev yapmakta olduklarını görüyoruz
353

. 3 Zilkâde 1170/  20 

Temmuz 1757 tarihinde ise 5 vakitte de müezzinlik görevini dörtte bir hisse karĢılığında 

yerine getirmekte olan Ġbrahim‟in vefatıyla bu görev oğlu Osman Halife‟ye tevcih 

edilmiĢtir
354

. Zilkâde 1171/ Temmuz-Ağustos 1758 tarihinde ise yevmiye karĢılığında 5 

vakitte de ortaklaĢa müezzin olan Ġsmail Halife‟nin çocuksuz ölmesi nedeniyle hissesi 
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 Develioğlu, aynı eser, s. 711. 
346

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 64b, kayıt 28. 
347

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 44a, kayıt 17. 
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 VAD, no.1962 nolu defter, s. 218–219, kayıt no 215. 
349

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 59a, kayıt 19. 
350

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 64b, kayıt 28. 
351

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 67a, kayıt 10. 
352

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 35b, kayıt 7. 
353

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 38a, kayıt 5. 
354

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 38a, kayıt 2. 
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Ali Halife‟ye devredildiğini öğreniyoruz
355

. Cemaziye‟l-ahir 1172/ Ocak-ġubat 1759 

tarihinde ise 5 vakitte de 1 akçe karĢılığında müezzinlik yapan kiĢi ise DerviĢ Halil‟dir 

ve berâtı yenilenmiĢtir
356

. 

Yine aynı tarihte 3 akçe ile ortaklaĢa salâ müezzini olan Ġsmail ve Mustafa 

Halife‟lerin berâtları yenilenmiĢtir. BaĢka bir kayıtta ise Ġsmail ve Mustafa Halife‟lerin 

kardeĢ olduğunu ve bu görevi yürütürlerken vefat etmelerinden dolayı Ġsmail Halife‟nin 

oğulları Mehmed ve Ahmed‟e ortaklaĢa bu görevin tevcih edildiğini görüyoruz
357

. Aynı 

tarihli baĢka bir kayıtta hem 2 akçe ile salâ müezzini hem 2 akçe ile muarrif hem de 

Nasrullah Kadı‟nın oğlu Mehmed Çelebi ruhu için okunan eczâ-i Ģerife 1 akçe ile 

cüzhan olan Mehmed, Ahmed ve Mustafa kardeĢlerden Mustafa çocuksuz vefat 

ettiğinden dolayı hissesi müĢterekleri ve kardeĢleri olan Ahmed ve Mehmed Halife‟lere 

devredilmiĢtir
358

. Cemaziye‟l-ahir 1176/ Kasım-Aralık 1762 tarihinde ise yine 5 vakitte 

de müezzinlik görevini dörtte bir hisse karĢılığında yerine getiren Osman bin Ġbrahim 

Halife kendi rızasıyla bu görevi bırakmıĢ ve Mehmed bin Mehmed‟e Nâibi Mustafa 

arzıyla tevcih edilmiĢtir
359

.  

 

 

Tablo 10- 18. Yüzyılda Nasrullah Kadı Camii’nde Görev Yapan Müezzinler 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Mehmed - - 

Mehmed Halveti ġevval 1116/Ocak-ġubat 

1705 

- 

Mehmed - - 

Mehmed, Ahmed, Ġsmail ve 

Ġbrahim 

Receb 1132/ Mayıs-Haziran 

1720 

- 

- 10 Cemaziye‟l-ahir 1137/24 

ġubat 1725 

1
360
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 40a, kayıt 14. 
356

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 43a, kayıt 7. 
357

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 44b, kayıt 6- 7. 
358

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 44a, kayıt 17. 
359

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 31a, kayıt 19 
360

 Mustafa Gezici ArĢivi, El-Hac Mustafa Ağa ibn ġaban Çelebi‟nin 10 Cemaziye‟l-ahir 1137/ 24ġubat 

1724 tarihli 3000 guruĢluk nukûd vakfiyesi. 
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DerviĢ Halil Rebiü‟l-ahir 1169/Ocak-

ġubat 1756 

1 

Es-Seyyid Mustafa, Seyyid 

Mehmed Halife 

Cemaziye‟l-ahir 

1170/ġubat-Mart 1756 

1 

Ġbrahim  - - 

Osman Halife  3 Zilkade 1170 /20 Temmuz 

1757 

- 

Ġsmail Halife - - 

Ali Halife Zilkade 1171/Temmuz-

Ağustos 1758 

- 

DerviĢ Halil  Cemaziye‟l-ahir 1172/0cak-

ġubat 1759 

1 

Ġsmail ve Mustafa Halifeler - 3 

Mehmed, Ahmed ve 

Mustafa  

Cemaziye‟l-ahir 

1172/Ocak-ġubat 1759 

2 

Osman bin Ġbrahim Halife - - 

Mehmed bin Mehmed Cemaziye‟l-ahir 

1176/Kasım-Aralık 1762 

- 

 

 

 

4.5. Vâizler-Nâsıhlar ve ġeyhü’l Kurrâlar 

 

Cami ve mescitlerde vaaz ve nasihatte bulunan görevliye vâiz denirdi
361

. Bu 

görevlilerin yetiĢkin Müslümanların eğitilmesinde önemli hizmetleri bulunurdu. Bunlar 

daha çok büyük camilerde görev yapıyorlardı. Kayıtlarda vâiz, nâsıh ve Ģeyhü‟l kurrâlık 

görevlerinin aynı kiĢi tarafından yapıldığını görmek mümkündür
362

. Hafızlardan kıraat 

ilmini tamamlamıĢ kiĢiler için kullanılan bir tabir olan  “kurrâ” hafızlarının baĢlarına 

verilen isim ise Ģeyhü‟l-kurrâdır
363

. 
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 Develioğlu, aynı eser, s.1113. 
362

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 60b, kayıt 35. 
363

 Pakalın, aynı eser, .II, s.324. 
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Kâmûs-ı Türkî‟de Ģeyh, “vaaz‟a memur olan ulemadan zat” Ģeklinde ifade 

edilmiĢtir
364

. ġeyhlik, tekke ve zaviyelerinkinden ayrı olarak bazı büyük camilerde 

görev yapan kimseler için kullanılıyordu. Belgelerden anlaĢılacağı üzere vaizlikle 

karıĢtırılmamalıdır hatta vaizlikten bir derece aĢağıdadır
365

. Vaizlik ve Ģeyhü‟l-kurra 

görevi farklıdır ve ayrı Ģekilde belgeler de belirtilmiĢtir. Bu iki görevin aynı kiĢi 

tarafında yürütüldüğü görülmektedir
366

. 

Nasrullah Kadı Camii‟nde haftanın her günü vaâz verilmektedir. Bu açıdan 

bu durum önem arzetmektedir. AlıĢılmıĢın dıĢında bir durumdur. Nasrullah Kadı 

Camii‟nde vâizlik hususu ile ilgili elimizde mevcut olan ilk bilgi 1113/ 1701 tarihli 

Ģer„iyesicil kaydında yer almaktadır. Buradan öğrendiğimize göre Nasrullah Kadı 

Camii‟nde çarĢamba günleri halka vaâz ve nasihat verilmektedir. ÇarĢamba günü vâiz 

ve nâsih olan ġeyh DerviĢ Mehmed vefat etmiĢ yerine 3 Cemaziye‟l-ahir 1113/ 5 Kasım 

1701 yılında ġeyh Seyyid Abdulkadir yevmi 1 akçe ile tayin edilmiĢtir
367

. Safer 1116/ 

Haziran-Temmuz 1704 tarihli vaizlik ile ilgili ilk hurûfat kaydından ise bu tarihte Salı 

günleri ücret almadan vaizlik yapan kiĢi Nimetizâde Hacı Mehmed Efendi‟dir ve ona 

vâizlik için berât verilmiĢtir. Nimetizâde Hacı Mehmed Efendi hakkında Ģer„iyye sicil 

kaydında rastladığımız 1127/1711 tarihli vakıfnâmeden bu kiĢinin Kebkebirler 

mahallesinden olduğunu öğreniyoruz. Ayrıca döneminin meĢhur vâiz ve 

müderrislerindendir. Asıl adı Nimetizâde el-Hâc Mehmed bin el-Hâc Ahmed‟tir. Birçok 

vakıfları vardır. Cüzhanlık ve vaizlik vazifesi için birçok mal ve para vakfetmiĢ ve 

ayrıca Nasrullah Kadı Medresesi‟ne de birçok kitap bağıĢlamıĢtır
368

. Hurûfat kayıtları 

içersinde Nimetizâde Vakfı ile ilgili cüzhânlık ve vâizlik konusunda pek çok kayda 

rastlamak mümkündür. Muharrem 1132/ Kasım-Aralık 1719 tarihli hurûfat kaydından 

ise Kastamonu‟nun Kuzyaka Nahiyesine tabi Bük köyünde Nimetizâde Mehmed 

Efendi‟nin bina eylediği bir camisinin olduğunu ve cami imamı Mehmed‟in bu 

görevden el çekip Muharrem Halife‟ye devrettiği yer almaktadır
369

. Bunun yanında 

cami vakfının tevliyeti hemĢirzâdesi Hacı Ahmed‟e 1 akçe karĢılığında verilmiĢtir
370

. 

Yine adı geçen Kuzyaka‟ya bağlı Bük Köyü‟nde birde ismiyle anılan mektebi vardır. 
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Ramazan 1132/ Temmuz-Ağustos 1720 tarihinde ise Sıbyan Mektebi‟nin Muallimi olan 

Mehmed bin Hacı Mehmed bu görevi beratsız yürütürken berat almıĢtır
371

.  

Safer 1116/ Haziran-Temmuz 1704 tarihinde ise Cuma vâizliğini 3 akçe ile 

Seyyid Ömer yapmaktadır
372

. Muharrem 1118/ Nisan-Mayıs 1706 tarihinde ise vâiz ve 

Ģeyhü‟l-kurrâ olarak görev yapan Ali‟nin vefatından dolayı bu görev oğulları Mehmed 

ve Mustafa‟ya tevcih edilmiĢtir
373

. Receb 1123/ Ağustos-Eylül 1711 tarihinde ise bir 

akçe karĢılığında vâiz olarak görev yapan Ebubekir vefat etmiĢ yerine ġeyh Mustafa 

geçmiĢtir
374

. Cemaziye‟l- evvel 1131/ Mart-Nisan 1719 tarihinde Salı günü Nimetizade 

vakfından 2 akçe ile vaiz olan Hacı Ahmed‟in vefatı nedeniyle bu görevde ġeyh 

Mustafa‟ya kadı tarafından tevcih edilmiĢtir
375

. 1154/ 1741 tarihinde ise Atabey Gazi 

Mahallesi sakinlerinden olan Hafız Muhammed Efendi bin el-Hac Ali Efendi Cuma 

vâizidir ve Nasrullah Kadı Camii Evkâfından ücret almaktadır
376

. “Kastamonu‟ya tâbi„ 

Orta Karyesi‟nde vâki„ Hacı Nasrullah el- müderris (ed durr-i) vakf-ı zaviyesinin Kadı 

Nasrullah Camii ġerifi‟nde ber vech-i hasbi Ģeyhü‟l- kurrâ olan Hafız Mehmed Halife”  

diye baĢlayan kayıttan Hafız Mehmed Halife bu görevi kendi rızası ile diğer Hafız 

Mehmed Halife bin Hacı Abdullah‟a devretmiĢtir
377

. 

ġaban 1169/ Mayıs 1756 tarihinde ise PerĢembe günü iki akçe ile vâiz ve 

nâsih olan Müderris Ġsmail‟den boĢalan bu göreve ġeyh Ahmed Halife geçmiĢtir
378

. 

Cemaziye‟l- Evvel 1170/ Ocak- ġubat 1757 tarihli hurûfat kaydından ise Nimetizâde 

Vakfı‟ndan almak üzere üç akçe ile pazartesi günü ve üç aylarda vâiz ve nâsih olan 

ġeyh Hasan Efendi‟nin vefatıyla yerinin boĢ kalması sonucu ġeyh Mehmed Efendi‟ye 

bu görevin tevcih edildiğini görüyoruz
379

. Rebiü‟l- Evvel 1173/ Ekim- Kasım 1759 

tarihinde ise Pazar günü sabah namazından sonra vâizlik görevini ġeyh Ahmed adında 

birin yaptığını görmekteyiz
380

. Cemaziye‟l-ahir 1184/ Eylül- Ekim 1770 tarihinde ise 

Nimetizâde Evkâfı‟ndan almak üzere 1 akçe ile cumartesi ve 2 akçe ile Salı günü vâiz 

olan Mehmed‟in ölümü üzerine bu görev oğlu ġeyh Ali‟ye tevcih edilmiĢtir. ġeyh Ali 
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vaizlik görevini kısa süre yürüttükten sonra aynı yılın Ekim/ Kasım ayında vefat etmiĢ 

ve bu göreve ġeyhü‟l-Ġslam Seyyid Mehmed Efendi‟nin iĢaretleriyle Kalecik Müftüsü 

ġeyhzâde Ġbrahim Efendi getirilmiĢtir
381

. 4 Ramazan 1190/ 17 Ekim 1776 tarihli sicil 

kaydında yer alan bilgiye göre ÇarĢamba günleri gönüllü olarak vaiz olan Antepli 

Ahmed Efendi‟nin geçim sıkıntısı çekmesi nedeniyle kumaĢ vergisi gelirinden verilmek 

üzere günlük ücret verilmesi hususunda karar verildiğini görüyoruz
382

. Rebiü‟l-ahir 

1211/ Ekim-Kasım 1796 tarihinde ise pazar günü sabah namazından sonra yevmiye 2 

akçe ile vaiz olan Ali‟nin bu görevi bırakması sonucu naibi Seyid Abdurrahman 

tarafından bu görev diğer es-Seyid Ali‟ye tevcih edilmiĢtir
383

. 1267/ 1850- 51 tarihinde 

de Nasrullah Kadı Camiinde hatip olarak görev yapan kiĢi Hafız Mehmed Efendi‟dir
384

. 

Buradan da anlaĢılacağı üzere Nasrullah Kadı Camii‟nde alıĢılmıĢın dıĢında 

vaâz ve nasihatın sadece Cuma günü değil de haftanın her günü oluĢu dikkat çekicidir 

ve sabah namazından sonra da vaaz verildiği görülmektedir.  

 

Tablo 11- 18. Yüzyılda Nasrullah Kadı Camii’nde Görev Yapan Vâizler, Nâsıhlar 

ve ġeyhü’l- Kurrâ’lar 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

ġeyh DerviĢ Mehmed - - 

ġeyh Seyyid Abdulkadir 3 Cemaziye‟l-ahir 1113/5 

Kasım 1701 

1 

Nimetizâde Hacı Mehmed Safer 1116/ Haziran-

Temmuz 1704 

- 

Seyyid Ömer Safer 1116/ Haziran-

Temmuz 1704 

3 

Ali - - 

Mehmed ve Mustafa Muharrem 1118/ Nisan-

Mayıs 1706 

- 

Ebubekir - 1 

ġeyh Mustafa Receb 1123/Ağustos-Eylül - 
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1711 

Hacı Ahmed - 2 

ġeyh Mustafa Cemaziye‟l-evvel 

1131/Mart-Nisan 1719 

- 

Hafız Muhammed Efendi 

bin El-Hac Ali Efendi 

1154/1741 - 

Müderris Ġsmail - 2 

ġeyh Ahmed ġaban 1169/Mayıs 1756 - 

ġeyh Hasan - 3 

ġeyh Mehmed Cemaziye‟l-evvel 1170/ 

Ocak-ġubat 1757 

- 

ġeyh Ahmed  Rebiü‟l-evvel 1173/Ekim-

Kasım 1759 

- 

Mehmed - 3 

ġeyh Ali Cemaziye‟l-ahir 

1184/Eylül-Ekim 1770 

- 

Kalecik Müftüsü ġeyhzâde 

Ġbrahim 

Receb 1184 - 

Antepli Ahmed Efendi 4 Ramazan 1190/17 Ekim 

1776 

- 

Ali - 2 

Es-Seyyid Ali Rebiü‟l ahir 1211/Ekim-

Kasım 1796 

- 

 

 

   

  4.6. Cüzhânlar 

 

Nasrullah Kadı Camii için kurulan vakıflar arasında Kur‟an-ı Kerim‟den 

cüz-i Ģerifler okunması için kurulan vakıflar ve bu vakıfları kuran hayır sahipleri 

hakkında bilgi verilecektir. Vakfiyelerde cüzhân olarak kaydedilen kimseler, camilerde 

namazdan önce ya da sonra cüz okuyan görevlilerdir. Farsça‟dan dilimize geçen “han” 

kelimesi; okumak, çağırmak anlamında kullanılır. Cüz ise Kur‟an da yirmi sayfadan 
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oluĢan bölüme verilen addır
385

. Camilerde büyüklüklerine göre cüz okuyucuları 

bulunurdu. Vakıf gelirlerine ve vakfiye Ģartlarına göre personel sayıları belirlenirdi. 

Cüzhanların içinde en çalıĢkan ve gayretlisi reis olurdu. Bunlar, Cuma günleri hariç 

diğer günler sabah namazından sonra Kur‟an‟dan cüz tilavet eder daha sonra cami 

cemaatinin geçmiĢlerine ve vâkıfın ruhuna hediye ederlerdi
386

. 

 

 

  4.6.1. Nasrullah Kadı Camii’nde Okunacak Cüzlerle Ġlgili Vakıflar 

 

 

4.6.1.1. Nasrullah Kadı Vakfı 

   

  Nasrullah Kadı‟nın vakf eylediği hamam vakfından almak üzere Nasrullah 

Kadı‟nın Sahil Kazası‟nda medfûn bulunan validesi ve yakınları ruhu için okunacak 

cüz-î Ģerifin okuyanı daha önce olmadığı için bu vazifenin Hafız Yahya Halife‟ye 1 

akçe karĢılığında verildiğini öğrenmekteyiz.
387

  1 Safer 1139/ 28 Eylül 1726 tarihinde 

yine hamam icâresinden almak üzere Nasrullah Kadı‟nın kendi ruhu ve oğlu Mehmed 

Çelebi‟nin ruhu için okunacak cüz-i Ģerif tilaveti görevinde de kimse olamadığından 

dolayı 1 akçe karĢılığında Hafız Yahya Halife‟ye verilmiĢtir
388

. 

 Cemaziye‟l-ahir 1172/ Ocak- ġubat 1759 tarihinde 2 akçe ile salâ müezzini 

ve 2 akçe ile muarrif olan ve Nasrullah Kadı‟nın oğlu olan Mehmed Çelebi‟nin ruhu 

için okunan cüzden 1 akçe ile yarım cüzhanlık görevlerinde bulunan Mehmed ve 

Ahmed kardeĢler cüzhanlık görevinin diğer yarısını yürüten kardeĢleri Mustafa‟nın 

çocuksuz ölmesinden dolayı Mustafa‟nın hissesi Kadı Osmanzâde Seyyid Ahmed‟in 

arzıyla kardeĢlerine geçmiĢtir
389

. Cemaziye‟l-ahir 1172/ Ocak-ġubat 1759 tarihli hurûfat 

kaydından ise yukarıda ismi geçen kardeĢlerin babaları Ġsmail adında biridir ve bunlar 

Ġsfendiyar Bey Camii‟nde de görev almıĢlardır
390

. Cemaziye‟l-ahir 1174/ Ocak-ġubat 

1761 tarihinde ise vâkıf-ı mezburun oğlu Mehmed Çelebi ruhu için okunan cüz-i Ģerife 

1 akçe ile mutasarrıf Hafız Ali Halife‟dir
391

. 
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Safer 1209/ Ağustos- Eylül 1794‟te 2 akçe ile salâhan, 2 akçe ile kayyım ve 

yine Nasrullah Kadı oğlu Mehmed Çelebi ruhu için tilavet olunan ecza-i Ģeriften 1 akçe 

ile cüzhan olan ve adı geçen caminin saray vakfından almak üzere 2 akçe ile yine 

cüzhan olan Mehmed öldüğünden dolayı yerine oğulları Ahmed ve Mehmed‟e nâibi 

Seyyit Hasan arzıyla tevcih edildiğini öğreniyoruz. Muharrem 1212/ Haziran-Temmuz 

1797 tarihinde ise yine hamam icaresinden almak üzere yevm-i 1 akçe ile vakf-ı 

merhumun oğlu Mehmed Çelebi ruhu için bir cüz-i Ģerif naibi olan Ebubekir‟in 

ölümüyle yerinin boĢ kalması sonucu yerine oğulları Seyyid Mehmed, Seyyid Mesud ve 

Seyyid Ali nam kardeĢler geçmiĢtir
392

. 

 

4.6.1.2. KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa Vakfı 

 

17 ġevval 1100/ 4 Ağustos 1689 tarihli sicil kaydından Hacı Mehmed Ağa 

Vakfı‟ndan almak üzere günlük ile cüzhan olan ġaban bu görevini yapmadığı 

gerekçesiyle cüzhanlıktan alınmıĢ ve yerine Hafız Mehmed vakfın mütevellisi Ahmed 

Efendi‟nin arzı ile tayin edilmiĢtir
393

. 15 ġevval 1103/ 30 Haziran 1692 tarihli sicil 

kaydında ise KapıcıbaĢı Evkâfı‟ndan 1 akçe ile cüzhan olan Ahmed bu görevi Hacı 

Ahmed Halife‟ye devretmiĢ; o bu görevde iken hariçten Hafız Mehmed adında kiĢi bu 

görevi Hacı Ömer‟in üzerine berat ettirip hak sahibi olan Hacı Mehmed Halife‟nin 

elinden almıĢ bunun üzerine cami mütevellisi ġaban‟ın müdahalesi ile bu görev tekrar 

Hacı Mehmed Halife‟ye verilmiĢtir
394

. 

ġaban 1116/  Kasım-Aralık 1704 tarihli hurûfat kaydında yer alan bilgiye 

göre ġaban Mehmed Ağa Vakfı‟nın mütevellisi ve aynı zaman da cüzhan olan Hacı 

ġaban „dan boĢalan bu göreve Seyid Mehmed getirilmiĢtir
395

. Receb 1117/  Ekim-

Kasım 1705 tarihinde de 1 akçe ile cüzhan olan Mehmed bu görevi bırakmıĢ yerine 

Hafız Mustafa geçmiĢtir
396

. ġaban 1117/ Kasım-Aralık 1705 tarihinde de yukarıda adı 

geçen aynı Hafız Mustafa 2 akçe karĢılığında bu görevi yürütürken cüzhanlık görevini 
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bırakmıĢ ve bu görev Kadı Mustafa‟ya verilmiĢtir. Hafız Mustafa‟nın bu görevde çok 

kısa kaldığı anlaĢılmaktadır
397

. 

Rebiü‟l-evvel 1118/  Haziran- Temmuz 1706 tarihli hurufat kaydında cüzhan 

Ahmed‟in bu görevi bıraktığını ve yerine Mehmed bin Ahmed‟in geçtiğini
398

 ġaban 

1121/ Ekim- Kasım 1709‟da sabah namazından sonra Muhammediye kıraat eden ve 

aynı vakıftan 1 akçe vazife ücreti karĢılığında bir cüz tilâvet eden Mehmed‟in öldüğünü 

ve Ahmet‟in yerine geçtiğini geçtiğini öğreniyoruz
399

. Safer 1122/ Nisan 1710 tarihli 

baĢka bir kayıtta ise Mehmed bin Ahmed‟in ölümü üzerine bu görevin oğlu Seyid 

Mustafa‟ya verilmiĢtir
400

.  Cemaziye‟l-ahir 1122/ Temmuz-Ağustos 1710 tarihinde 

sabah namazından sonra KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa‟nın ruhu için cüz okunması ile 

ilgili 2 akçe vazife ücreti karĢılığı cüzhanlık görevinde bulunan Hafız Hasan ölmüĢ 

onun yerine bu görev oğlu Mustafa‟ya tevcih edilmiĢtir
401

. Ramazan 1122/ Ekim-Kasım 

1710‟da KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa ruhu için 1 akçe karĢılığında cüzhân olan 

Seyid Ömer ölmüĢ yerine Seyid Ali geçmiĢtir
402

.  

Cemaziye‟l-ahir 1125/ Mayıs-Haziran 1713‟te KapıcıbaĢı ġaban Mehmed 

Ağa ruhu için cüzhânlık görevinde bulunan Hacı Ahmed ölmüĢ onun yerine oğlu 

Ġbrahim bu göreve getirilmiĢtir
403

. Muharrem 1128/ Aralık-Ocak 1715-16‟da yine aynı 

vakıftan 1 akçe ile bir cüz-i Ģerif tilavet eden aynı Ġbrahim bu görevi bırakmıĢ yerine Ali 

ibn Hacı Ahmed geçmiĢtir
404

. Safer 1128/  Ocak-ġubat 1716 tarihinde sabah namazında 

1 akçe ile cüzhân olan Hüseyin ölmüĢ onun yerine oğlu Hafız Mehmed‟e bu görev 

verilmiĢtir
405

. Muharrem 1129/ Aralık-Ocak 1716–17 tarihinde 2 akçe ile sabah 

namazından sonra KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa ruhu için cüzhân olan ve ġaban 1121 

tarihinde bu göreve gelen Ahmed ölmüĢ, yerine Mehmed geçmiĢtir
406

. Receb 1131/ 

Mayıs-Haziran 1719‟da ġaban Mehmed Ağa vakfından 2 akçe ile cüzhân olan Ġbrahim 

kendi rızası ile bu görevi Hafız Ġsmail‟e devretmiĢtir
407

. Yine aynı tarihte, aynı vakıftan 

2 akçe ile cüzhân olan ve Muharrem 1128 tarihinde bu göreve gelmiĢ olan Mehmed 
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kendi rızası ile bu görevi Mustafa‟ya devretmiĢtir
408

. Aynı Mustafa‟da 3 akçe ile 

cüzhânlık görevini yürütürken ölmüĢ yerine oğlu Mustafa geçmiĢtir
409

.  

Receb 1136/ Mart-Nisan 1724 tarihinde ise sabah namazından sonra 

KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa ruhu için okunan eczaya 2 akçe ile cüzhan olan 

Mehmed Halife ölmüĢ yerine Hatipzade Hafız Ali Halife Kadı Sunullah arzıyla 

geçmiĢtir
410

. Cemaziye‟l-evvel 1138/ Ocak-ġubat 1726‟da yine sabah namazından sonra 

KapıcıbaĢı Mehmed Ağa ruhu için okunan eczâ-i Ģerifden 2 akçe ile cüzhan olan 

Mehmed öldüğünden dolayı yerine oğlu es-Seyyid Mustafa Halife‟ye Kadı Sunullah 

arzıyla bu görevin verildiğini öğreniyoruz
411

. Zilhicce 1138/ Temmuz-Ağustos 1726‟da 

2 akçe ile cüzhan olan Ahmed kendi rızası ile bu görevi Mehmed‟e devretmiĢ, 

Mehmed‟te öldükten sonra yerine Arif Mehmed geçmiĢtir
412

.12 Zilkâde 1147/  5 Nisan 

1735 tarihli sicil kaydında ise sabah namazından sonra günlük 1 akçe karĢılığında cüz 

okuyan NakĢî Ahmed‟ten boĢalan bu göreve Molla Hüseyin geçmiĢ, Molla Hüseyin‟de 

kendi rızası ile bu görevi Ammizâdesi Molla Mehmed‟e bırakmıĢtır
413

. 

Cemaziye‟l-ahir 1168/ Mart-Nisan 1755 tarihinde ise adı geçen vakıftan 

almak üzere 1 akçe ile cüzhan olan Hafız Mehmed‟e bu görevin yenilenerek tekrar 

verildiğini görüyoruz
414

. Aynı yılın ġevval/ Temmuzunda ise 2 akçe ile cüzhân olan 

Ahmed bin Ġbrahim‟in beratı yenileniyor
415

. Zilkade 1168/ Ağustos-Eylül 1755 

tarihinde ise 2 akçe ile sabah namazından sonra eda edilmek Ģartı ile cüzhan olan 

Mehmed‟in de beratı yenileniyor
416

. Cemaziye‟l-evvel 1169/  ġubat-Mart 1756 

tarihinde ise KapıcıbaĢı Mehmed Ağa ruhu için 2 akçe ile cüzhân olan Mehmed 

Halife‟ye bu görevi beratsız yürütürken berat verildiğini öğreniyoruz
417

. Yine aynı yılın 

Muharrem/Ekim-Kasım ayında sabah namazında KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa ruhu 

için 2 akçe yevmiye ile tilavet edilen ecza-i Ģerife mütevelli ve evladdan olan Mehmed 

Halife‟ye bu görevin verildiğini öğreniyoruz
418

. 1 Safer 1172/ 4 Ekim 1758 de yine 

vakıf sahibinin ruhu için sabah namazından sonra yarım cüzhân olan Mehmed bin 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 66b, kayıt 4. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 67a, kayıt 6. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 92b, kayıt 11. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 91b, kayıt 14. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 33a, kayıt 19. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 42a, kayıt 2. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 42a, kayıt 46. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 33b, kayıt 3. 
417

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 35a, kayıt 2. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106,vr. 34b, kayıt 20. 
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Ġbrahim Halife‟ye bu görevin verildiğini öğrenmekteyiz
419

. ġevval 1172/ Mayıs-Haziran 

1759‟da cüz-i Ģerif tilavetine 2 akçe karĢılığında mutasarrıf olan kiĢi Mehmed adında 

biriyken
420

 1173‟ün Safer ayında sabah namazından sonra adı geçen vakıftan almak 

üzere 1 akçe karĢılığında cüzhânlık görevinde olan kiĢi ise Mustafa adında birisidir
421

. 

Safer 1173/ Eylül- Ekim 1759 tarihinde KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa‟nın vakf 

eylediği ecza-i Ģeriften 1 akçe ile cüz-i Ģerif tilaveti ve imamlık görevini ortaklaĢa 

yürüten Mehmed Emin ve Ahmed Halifeler çocuksuz ölmüĢ olmalarından dolayı 

boĢalan bu göreve DerviĢ Ġbrahim Halife‟nin bu göreve mütevelli Ebubekir arzıyla 

tevcih edildiğini öğreniyoruz
422

.  

Ramazan 1173/  Nisan-Mayıs 1760‟tayine aynı DerviĢ Ġbrahim Halife‟ye adı 

geçen vakıfta 2 akçe ile cüzhân olan Hafız Ahmed çocuksuz öldüğünden dolayı 

mütevelli eliyle bu görevinde verildiğini öğrenmekteyiz
423

. ġevval 1175/ Nisan-Mayıs 

1762‟de KapıcıbaĢı ġaban Mehmed Ağa ecza-i Ģerifinden bir cüze mutasarrıf Abdullah 

çocuksuz ölmüĢ yerine Abdurrahman Halife‟ye mütevellisi Abdullah arzıyla tevcih 

edilmiĢtir
424

. Yine aynı Abdurrahman Halife ġevval 1176/ Nisan-Mayıs 1763 tarihinde 

KapıcıbaĢı ġaban Mehmet Ağa ruhu için sabah namazında okunan eczaya 1 akçe ile 

cüzhân iken kendi rızası ile bu görevi bırakmıĢ ve Mustafa Halife‟ye devretmiĢtir
425

. 

Zilhicce 1176/ Haziran-Temmuz 1763 tarihinde ise adı geçen vakıftan 2 akçe ile bir 

cüz-i Ģerife ortaklaĢa mutasarrıf olan Mehmed ve Mustafa Halifeler kendi rızaları ile bu 

görevden el çekip Ġbrahim Halife‟ye mütevelli Abdullah arzıyla tevcih edilmiĢtir
426

. 

Cemaziye‟l-evvel 1176/ Kasım-Aralık 1762 tarihinde adı geçen vakıftan 

almak üzere 1 akçe ile cüzhânlık görevinin yarısını yürüten Hafız Mehmed Efendi kendi 

rızası ile görevi bırakmıĢ ve bu görevi mütevelli Abdullah‟ın arzıyla Mustafa Halife‟ye 

devretmiĢtir
427

. Muharrem 1179/  Haziran-Temmuz 1765 tarihinde ise sabah 

namazından sonra tilavet olunan adı geçen vakıf sahibinin vakf eylediği ecza-i Ģeriften 

nısf hisseye 2 akçe ile mutasarrıf olan Seyyid Mustafa bin Seyyid Mustafa çocuksuz 
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ölmüĢ yerine Seyyid Hüseyin geçmiĢtir
428

. Cemaziye‟l-evvel 1181/ Eylül-Ekim 1767‟de 

bir cüz-i Ģerife yevmi 1 akçe ile ve yine 2 akçe ile bir cüz-i Ģerife mutasarrıf olan DerviĢ 

Ġbrahim ölmüĢ ve bu görev Abdurrahman‟a mütevelli Hafız Ġbrahim arzıyla tevcih 

edildiğini öğreniyoruz
429

. Rebiü‟l-evvel 1185/ Haziran–Temmuz 1771 tarihinde ise adı 

geçen vakf-ı eczadan 1 akçe ile cüzhân olan Hacı Hafız Ahmed ölmüĢ yerine oğulları 

Hacı Mustafa ve Ahmed geçmiĢtir
430

. 

 

4.6.1.3. Dadaylı Ġbrahim Ağa Vakfı 

 

Rebiü‟l-evvel 1154/ Mayıs-Haziran1741 tarihli hurûfat kaydından Resûl-ü 

Ekrem Hz. Muhammed ruhu Ģerifleri için ve kendi ecdâd ruhu için vakf eylediği 

eczadan her ay 50 akçe vazife ile cüzhan olan Mehmed‟e bu görev yenilenerek 

verildiğini öğrenmekteyiz. Bu vakıfla ilgili ilk hurûfat kaydı bu tarihtedir
431

. Safer 1173/ 

Eylül- Ekim 1759 tarihinde vakf olunan ecza-i Ģeriften 1,5 akçe ile cüzhan olan 

Mehmed Emin çocuksuz öldüğünden dolayı yerine DerviĢ Ġbrahim Halife‟nin mütevelli 

Ebubekir arzıyla geçtiğini öğreniyoruz
432

. Ramazan 1173/ Nisan-Mayıs 1760 ta ise 2 

akçe ile cüz-i Ģerif tilavetine cüzhan olan Hafız Mehmed de çocuksuz öldüğünden 

dolayı bu görevde DerviĢ Ġbrahim‟e verilmiĢtir
433

. 2 akçe ile adı geçen vakıfta cüz-i Ģerif 

tilavetine mutasarrıf olan DerviĢ Ġbrahim Cemaziye‟l-ahir 1181/ Ekim-Kasım 1767 

tarihinde ölmüĢ ve yerine oğlu Abdurrahman mütevelli Hafız Abdullah arzıyla 

geçmiĢtir
434

. 

 

4.6.1.4. Kâmilzâde Vakfı 

 

Receb 1136/ Mart-Nisan 1724 tarihli bu vakıfla ilgili ilk hurufat kaydında Ģu 

bilgi mevcuttur. Sabah namazından sonra Kamilzâde zevcesi Hatice Hatun‟nun ruhu 

için tilavet olunan eczadan 1 akçe ile cüzhan olan Mehmed Halife ölmüĢ yerine Kadı 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108,vr. 35a, kayıt 17. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108,vr. 37b, kayıt 3. 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1114,vr. 7b, kayıt 14. 
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 VAD VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 33a, kayıt 39. 
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Sunullah‟ın arzıyla Fethizâde Hafız Mehmed Halife geçmiĢtir
435

. Receb 1136/ Nisan 

1724 tarihinde de Kamilzâde ve ġah Çelebi Vakfı olan eczadan 1,5 Ģer akçe ile cüzhan 

olan Hafız Abdullah ölmüĢ yerine Ali geçmiĢtir
436

. Yine aynı tarihte Hatice Hatun‟nun 

ruhu için okunmak için 1 akçe ile cüzhan olan Mehmed Halife ölmüĢ yerine Hafız 

Mehmed geçmiĢtir
437

. Cemaziye‟l-ahir 1180/ Kasım-Aralık 1766 tarihli kayıttan da 

Kamilzâde zevcesi olan Hatice Hatun ruhu‟nun için okunan eczadan 2 akçe ile sabah 

namazından sonra cüzhan olan Fetihcizâde Hafız Mehmed öldüğünden dolayı yerine 

oğulları olan Mustafa ve Mehmed‟in geçtiğini görüyoruz
438

. 

 

4.6.1.5. Nimetizâde Hacı Mehmed Efendi Vakfı 

 

 Zilkâde 1185/  ġubat-Mart 1772 tarihinde Nimetizâde Hacı Mehmed Efendi 

Vakfı‟ndan yevmi 2 akçe ile cüzhan ve sabah namazından sonra KapıcubaĢı ġaban 

Mehmed Ağa Vakfı‟ndan 2 akçe ile cüzhan ve yine FrenkĢah Evkâfı Vakfı‟ndan almak 

üzere Atabey Gazi Türbesi‟nde günlük ile cüzhan olan ġeyh Mustafa ölmüĢ yerine oğlu 

Seyyid ġemseddin geçmiĢtir
439

. 

 

4.6.1.6. Hacı Ali ÇavuĢ Vakfı 

 

Cemaziye‟l-ahir 1123/ Temmuz-Ağustos 1711 tarihinde Ali ÇavuĢ ruhu için 

2 akçe ile cüzhanlık görevinde bulunan Mehmed kendi rızası ile bu görevi oğlu Hafız 

Mustafa‟ya devretmiĢtir
440

. Receb 1131/ Mayıs-Haziran 1719 tarihinde ikindi 

namazından sonra Hacı Ali ÇavuĢ Vakfı‟ndan 1 akçe ile cüzhan olan Ġbrahim kendi 

rızası ile bu görevi Hafız Ġsmail‟e devretmiĢtir
441

.  Muharrem 1138/  Eylül-Ekim 1725 

tarihinde ecza-i Ģerif tilavetine mutasarrıf olan Mehmed‟in öldüğünü yerine oğlu 

Ġsmail‟in geçtiğini öğrenmekteyiz
442

.  Ramazan 1172/  Nisan-Mayıs 1759 tarihinde 2 

akçe ile cüzhan ve Atabey Gazi Türbesi‟nde Cem Sultan Vakfı‟ndan 1 akçe ile cüzhan 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 92b, kayıt 9. 
436

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 92a, kayıt 3. 
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olan Mehmed bin Hasan amcasının bıraktığı bu göreve eski berâtıyla yeniden geçmiĢtir. 

Buradan da Mehmed‟in daha öncede cüzhanlık görevi yaptığını öğreniyoruz
443

. 

 

4.6.1.7. ġah Çelebizâde Abdullah Efendi Vakfı 

 

Receb 1136/ Mart-Nisan 1724 tarihinde sabah namazından sonra Merhum 

ġah Çelebizâde Abdullah Efendi ruhu için okunan eczadan 2 akçe ile cüzhan ve 

sermahfel olan ve kızının ruhu için tilavet olunan eczadan 1,5 akçe ile cüzhan ve 

sermahfel olan Mehmed Halife ölmüĢ yerine es-Seyyid Ali Halife geçmiĢtir
444

. 

Cemaziye‟l-evvel 1138/ Ocak-ġubat 1726 da ise Abdullah Efendi ruhu için okunan 

eczadan 2 akçe ile cüzhan olan Hafız Mehmed Halife‟den boĢalan yere de oğlu Es-

seyyid Ġbrahim‟ in geçtiğini görüyoruz
445

. Bu vakfa ait diğer bir kayıtta 15 Cemaziye‟l-

evvel 1138/ 19 Ocak 1726 tarihli sicil kaydıdır. Bu kayıtta Kamilzâde ve ġah Çelebi 

Vakıflarından olan cüz-i Ģerifleri 1,5 akçe karĢılığında tilavet eden Hafız Abdulhay 

çocuksuz öldüğünden dolayı yerine aynı miktar karĢılığında Ali Halife geçmiĢtir
446

. 

 

4.6.1.8. Fatma Hatun Vakfı 

 

Muharrem 1168/  Ekim-Kasım 1754 de Fatma Hatun ruhu için tilavet olunan 

ecza-i Ģerife 3 akçe ile cüzhan lüzum olduğundan dolayı bu görev Abdulbaki‟ye 

verilmiĢtir
447

. Ramazan 1169/  Mayıs-Haziran 1756‟da ise Abdulbaki ölmüĢ onun 

yerine de DerviĢ Ġbrahim geçmiĢtir
448

.  Zilkâde 1170/  Temmuz-Ağustos 1757‟de ise adı 

geçen vakıf sahibinin vakf eylediği eczaya 2 akçe ile görevli olan Hatip Mehmed‟ten 

boĢalan bu göreve cüzhan diğer Mehmed geçmiĢtir
449

. 
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4.6.1.9. Ġsmail Efendi Vakfı 

 

Zilhicce 1131/ Ekim-Kasım 1719 tarihli hurûfat kaydında 2 akçe ile cüzhan 

olan Ġbrahim öldüğünden dolayı bu görev Hafız Ġsmail‟e verilmiĢtir
450

. Cemaziye‟l-ahir 

1180/ Kasım-Aralık 1766 tarihinde ise yine adı geçen vakıftan almak üzere 2 akçe ile 

cüzhan olan Ahmed kendi rızası ile bu görevi bırakıyor ve Hacı Hasan bin Hacı 

Ahmed‟e devrediyor
451

. 

 

4.6.1.10.  Hacı Ömer Vakfı 

 

Bu vakıfla ilgili tek kayıt Ramazan 1125/ Eylül-Ekim 1713 tarihli kayıttır.  

Adı geçen vakıftan 1 akçe ile cüzhan olan Ebubekir ölmüĢ yerine oğlu Mahmud 

geçmiĢtir
452

. 

 

4.6.1.11. Hasan Ağa Vakfı 

 

Bu vakıfla ilgili tek kayıt olan Rebiü‟l-evvel 1133/ Aralık-Ocak 1720–1721 

tarihli hurûfat kaydından Hasan Ağa eczasından 2 akçe ile cüzhan olan Mustafa 

öldüğünden dolayı bu görev kadı tarafından diğer Mustafa‟ya verilmiĢtir
453

. 

 

Tablo 12- 17. Yüzyılın Sonları Ġle 19. Yüzyılın BaĢlarında Nasrullah 

Kadı Camii’nde Görev Yapan Cüzhânlar 

Cüzhan Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Hafız Yahya Halife 1 Safer 1139/28 Eylül 1726 1 

Mehmed ve Ahmed  Cemaziye‟l-ahir 

1172/Ocak-ġubat 1759 

1 

Mehmed  - 1 

Hafız Ali Halife  Cemaziye‟l-ahir 1 
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 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 66b, kayıt 23. 
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1174/Ocak-ġubat 1761 

Ahmed ve Mehmed  Safer 1209/Ağustos-Eylül 

1794 

1 

Ebubekir  - 1 

Seyyid Mehmed- Seyyid 

Mesud- Seyyid Ali 

 Muharrem 1212/Haziran –

Temmuz 1797 

1 

Mehmed Rebiü‟l-evvel 1154/Mayıs-

Haziran 1741 

Aylık 50 

Mehmed Emin - 1,5 

DerviĢ Ġbrahim  Safer 1173/Eylül-Ekim 

1759 

2 

Hafız Mehmed  Ramazan 1173/Nisan-

Mayıs 1760 

2 

Abdurrahman Cemaziye‟l-ahir 

1181/Ekim-Kasım 1767 

- 

ġaban  - - 

Hafız Mehmed 17 ġevval 1100/4 Ağustos 

1689 

- 

Ahmed  - 1 

Hacı Ahmed 15 ġevval 1103/30 Haziran 

1692 

- 

Hacı ġaban - - 

Seyyid Mehmed ġaban 1116/ Kasım-Aralık 

1704 

- 

Mehmed  - 1 

Hafız Mustafa Receb 1117/ Ekim-Kasım 

1704 

2 

Ahmed  - - 

Mehmed bin Ahmed Rebiü‟l-evvel 

1118/Haziran-Temmuz 

1706 

- 

Mehmed  - 1 
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Ahmed   ġaban 1121/Ekim-Kasım 

1709 

2 

Seyyid Mustafa  Safer 1122/Nisan 1710 - 

Hafız Hasan - 2 

Mustafa  Cemaziye‟l-ahir 

1122/Temmuz-Ağustos 

1710 

- 

Seyyid Ömer - 1 

Seyyid Ali  Ramazan 1122/ Ekim-

Kasım 1710 

- 

Hacı Ahmed  - - 

Ġbrahim   Cemaziye‟l-ahir 

1125/Mayıs-Haziran 1713 

1 

Ali bin Hacı Ahmed  Muharrem 1128/Aralık-

Ocak 1715–16 

- 

Hüseyin  - 1 

Hacı Ahmed  Safer 1128/Ocak-ġubat 

1716 

- 

Mehmed  Muharrem 1128/ Aralık-

Ocak 1715-16 

2 

Ġbrahim  - 2 

Hafız Ġsmail  Receb 1131/Mayıs-

Haziran 1719 

- 

Mustafa - 3 

Mustafa  Receb 1131/Mayıs-Hziran 

1719 

- 

Mehmed Halife - 2 

Hatipzade Hafız Ali Halife  Receb 1136/Mart-Nisan 

1724 

- 

Mehmed - 2 

Es-Seyyid Mustafa Halife Cemaziye‟l-evvel 1138/ 

Ocak-ġubat 1726 

- 
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Ahmed -   2 

Mehmed Zilhicce 1138/Temmuz-

Ağustos 1726 

- 

Arif Mehmed - - 

NakĢî Ahmed - 1 

Molla Hüseyin 12 Zilkade 1147/5 Nisan 

1735 

- 

Molla Mehmed (Molla 

Hüseyin‟in Ammizadesi) 

- - 

Hafız Mehmed Cemaziye‟l-ahir 

1168/Mart-Nisan 1755 

1 

Ahmed bin Ġbrahim   ġevval 1168/Nisan-Mayıs 

1755 

2 

Mehmed   Zilkade 1168/Ağustos-

Eylül 1755 

2 

Mehmed Halife  Cemaziye‟l-evvel 

1169/ġubat-Mart 1756 

2 

Mehmed Halife  Muharrem 1169/Haziran-

Temmuz 1756 

2 

Mehmed bin Ġbrahim  1 Safer 1172/4 Ekim 1758 - 

Mehmed   ġevval 1172/ Mayıs-

Haziran1759 

2 

Mustafa  Safer 1173/Eylül-Ekim 

1759 

1 

Mehmed Emin ve Ahmed 

Halifeler 

- 1 

DerviĢ Ġbrahim  Safer 1173/ Eylül-Ekim 

1759 

- 

Hafız Ahmed - 2 

Abdullah - - 

Abdurrahman  ġevval 1175/Nisan-Mayıs 

1763 

1 
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Mustafa Halife  ġevval 1176/Nisan-Mayıs 

1763 

- 

Mehmed ve Mustafa 

Halifeler 

- 2 

Ġbrahim Halife  Zilhicce 1176/Haziran-

Temmuz 1763 

- 

Hafız Mehmed  - 1 

Mustafa Halife  Cemaziye‟l-evvel 

1176/Kasım-Aralık 1762 

1 

Seyyid Mustafa  - 2 

Seyyid Hüseyin  Muharrem 1179/Haziran-

Temmuz 1765 

- 

Hafız Ahmed - 1 

Hafız Mustafa ve Ahmed  Rebiü‟l-evvel 

1185/Haziran-Temmuz 

1172 

- 

Mehmed Halife - 1 

Fethizade Hafız Mehmed  Receb 1136/Mart-Nisan 

1724 

2 

Hafız Abdullah - 1,5 

Ali  Receb 1136/Mart-Nisan 

1724 

- 

Mehmed Halife - 1 

Hafız Mehmed Receb 1136/Mart-Nisan 

1724 

- 

Mustafa ve Mehmed Cemaziye‟l-ahir 

1180/Kasım-Aralık 1766 

- 

ġeyh Mustafa - 2 

Seyyid ġemsettin  Zilkade 1185/ġubat-Mart 

1772 

- 

Mehmed - 2 

Hafız Mustafa Cemaziye‟l-ahir - 
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1123/Temm.-Ağustos  

1711 

Ġbrahim - 1 

Hafız Ġsmail Receb 1131/Mayıs-Haziran 

1719 

- 

Mehmed  - - 

Ġsmail Muharrem 1138/Eylül-

Ekim 1725 

- 

Mehmed bin Hasan   Ramazan 1172/Nisan-

Mayıs 1759 

2 

Mehmed Halife - 2 

Es-Seyyid Ali Halife  Receb 1136/Mart-Nisan 

1724 

- 

Hafız Mehmed Halife - 2 

Es-Seyyid Ġbrahim  Cemaziye‟l-evvel 

1138/Ocak-ġubat 1726 

- 

Hafız Abdulhay - 1,5 

Ali Halife  15 Cemaziye‟l-evvel 1138/ 

19 Ocak 1726 

1,5 

Abdulbaki   Muharrem 1168/Ekim-

Kasım 1754 

3 

Hatip Mehmed - 2 

Mehmed   Zilkade 1168/Ağustos-

Eylül 1755 

- 

Ġbrahim  - 2 

Hafız Ġsmail   Zilhicce 1131/Ekim-Kasım 

1719 

- 

Ahmed  - 2 

Hacı Hasan bin Hacı 

Ahmed 

 Cemaziye‟l-ahir 

1180/Kasım-Aralık 1766 

- 

Ebubekir  - 1 

Mahmud   Ramazan 1125/Eylül-Ekim - 
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1713 

Mustafa  - 2 

Mustafa  Rebiü‟l-evvel 1133/Aralık-

Ocak 1720–21 

- 

 

 

4.7. Devirhânlar 

 

Cuma namazından önce Kur‟an‟dan bir cüz okuyarak hatim yapan vakıf 

görevlisine devirhan adı verilirdi
454

. Devirhanların ücretleri vakfiyelerde belirtilmiĢtir. 

Nasrullah Kadı Camii‟nde ġevval 1117/ Ocak-ġubat 1706 tarihinde devirhân 

olan Ahmed hakkından feragat etmiĢ ve Hafız Ġbrahim‟e devretmiĢtir
455

. Muharrem 

1123/ ġubat-Mart 1711 tarihli hurufat kaydında ise devirhan olarak görev yapan 

Mustafa vefat ettiğini ve yerine diğer Mustafa‟nın geçtiğini görüyoruz
456

.  Rebiü‟l-evvel 

1130/ ġubat-Mart 1718 tarihinde de Nasrullah Kadı Camii‟nin vakfı olan saray 

vakfından almak üzere 1,5 akçeyle devirhan Hafız Mehmed‟in ölümü nedeniyle bu 

görev oğlu Ali‟ye verildiğini öğreniyoruz
457

.  

 29 Muharrem 1170/ 24 Ekim 1756 tarihinde Nasrullah kadı Camii‟nde 1 

akçe ile ortaklaĢa devirhan olan Mustafa ve Ġsmail kardeĢler aynı zamanda Ġsfendiyar 

Bey Camii‟nde 5 akçeyle kayyım ve senede 8 mûd gale (gelir) ile tekkesinde (Kâdiri 

Tekyesi-Yılanlı Dergâhı-Yılanlı Camii) ferrâĢlık görevlerini de ortaklaĢa yürütürken adı 

geçen Ġsmail Halife hisselerini kendi rızasıyla oğulları Mehmed ve Ahmed‟e 

devretmiĢtir
458

.  Cemaziye‟l-ahir 1172/ Ocak-ġubat 1759 tarihinde ise bu kiĢilerin 

berâtları yenilenmiĢtir
459

. Aynı tarihte ise yukarıda ismi geçen Ġsmail‟in kardeĢi Mustafa 

ise çocuksuz öldüğünden dolayı nısf hissesi yani yarı hissesi müĢterekleri ve kardeĢ 

çocukları olan Mehmed ve Ahmed‟e Kadı Osmanzâde Seyyid Ahmed arzıyla tevcih 

edilmiĢtir
460

. Rebiü‟l-evvel 1173/ Ekim-Kasım 1759 tarihinde ise devirhânlık görevini 1 

                                                 
 
454

 Küçükdağ, Karapınar, s. 121. 
455

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 60b, kayıt 19. 
456

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 62a, kayıt 25. 
457

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 65b, kayıt 11. 
458

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 37a, kayıt 2. 
459

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 44a, kayıt 16. 
460

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 44a, kayıt 18. 
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akçe ile Hafız Mehmed Halife yürütmekte iken bu kiĢiye muhtaç olduğundan dolayı 

baĢka bir vakıftan 3 akçe daha tahsis edilmesi kararlaĢtırılmıĢtır
461

. 

Nasrullah Kadı Camii‟nde devirhânlık göreviyle ilgili hurûfat kayıtları 

içerisinde yer alan diğer bir kayıt ise Safer 1209/ Ağustos- Eylül 1794 tarihlidir. Bu 

kayıtta yukarıda ismi geçen ve babaları Ġsmail‟in el çekmesiyle devirhânlık görevine 

ortaklaĢa ve mutasarrıf olan Mehmed ve Ahmed adlı kardeĢlerden Mehmed‟in ölümü 

üzerine hissesi oğulları Ahmed ve Mehmed‟e Kadı Hasan arzıyla tevcih edilmiĢtir
462

. 

Yine bu tarihte Kadı Hasan arzıyla yukarıda zikredilen göreve gelen Mehmed‟in aynı 

zamanda Nasrullah Kadı Camii‟nde 2 akçe ile salâhan, 2 akçeyle kayyım ve yine 

Nasrullah Kadı‟nın Oğlu Mehmed Çelebi‟nin ruhu için okunan eczâ-i Ģerife 1 akçeyle 

cüzhân ve saray icâresinden almak üzere 2 akçe ile de devirhânlık görevini yürüttüğünü 

öğreniyoruz
463

. 

Yine Safer 1209/ Ağustos-Eylül 1794 tarihinde yukarıda zikredilen 

görevlere babalarının el çekmesiyle gelen kardeĢlerden Ahmed de bu görevleri 

bıraktığından dolayı Mehmed Emin ve Ahmed Halife‟lere Mütevelli Hasan tarafından 

verilmiĢtir
464

.  Rebiü‟l-evvel 1210/ Eylül-Ekim 1795 tarihli kayıttan ise 4 akçe ile 

devirhan olan diğer kardeĢ Mehmed bin Mehmed (Ahmed‟in kardeĢi) vefat etmiĢ yerine 

ise oğulları Hafız Hüseyin, Mehmed ve Hasan Ġbnûnü Mehmed‟e ġeyh Mehmed arzıyla 

tevcih edilmiĢtir
465

. Rebiü‟l-ahir 1212/ Eylül-Ekim 1797 tarihinde ise yukarıda ismi 

geçen Ahmed‟in el çekmesiyle zikredilen görevlere ortaklaĢa mutasarrıf olan 

Hüseyin‟in oğulları Mehmed Emin ve Ahmed kardeĢler de üzerlerinde olan hisselerini 

Hafız Mustafa‟ya Mevlana Hasan arzıyla tevcih etmiĢlerdir
466

.  

 

Tablo 13- 18. Yüzyılda Nasrullah Kadı Camii’nde Görev Yapan Devirhanlar 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Ahmed - - 

Hafız Ġbrahim ġevval 1117/Ocak-ġubat 

1706 

- 

                                                 
 
461

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 46b, kayıt 1. 
462

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr. 85b, kayıt 11. 
463

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr. 85b, kayıt 12. 
464

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr. 86b, kayıt 7. 
465

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 552, vr. 23b, kayıt 9. 
466

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 552, vr. 25b, kayıt 7. 
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Mustafa - - 

Mustafa Muharrem 1123/ġubat- 

Mart 1711 

- 

Hafız Mehmed - 1,5 

Ali Rebiü‟l-evvel 1130/ ġubat-

Mart 1718 

- 

Mustafa ve Ġsmail - 1 

Mehmed ve Ahmed 29 Muharrem 1170 /24 

Ekim 1756 

2 

Ahmed ve Mehmed Safer 1209/Ağustos-Eylül 

1794 

2 

Mehmed Emin ve Ahmed Safer 1209/ Ağustos-Eylül 

1794 

- 

Hafız Hüseyin Mehmed ve 

Hasan Ġbnûnü Mehmed  

Rebiü‟l-evvel 1210/Eylül-

Ekim 1794 

- 

Hafız Mustafa Rebiü‟l-ahir 1212/Eylül-

Ekim 1794 

- 

 

 

 4.8. Kayyımlar 

 

Vakfın malını korumakla görevli kiĢiye kayyım denirdi.  “Sözlükte; “bir iĢi 

yerine getiren, üstlenen kimse” anlamına gelen kayyım kelimesi terim olarak hâkim 

tarafından kısıtlı, gâib vb. kiĢiler adına hukuki tasarruflarda bulunmak üzere tayin edilen 

kimse Ģeklindeki geniĢ anlamı yanında vakıf mütevellisi ve camilerin temizlik iĢlerini 

yapan görevli anlamında da kullanılmıĢtır
467

. Aynı zamanda kayyım caminin kapısını 

belirli zamanlarda açan, kapatan ve güvenliği sağlayan görevli olup; caminin temizliği, 

lambalarının yakılması gibi görevleri de yapmıĢtır
468

. Yalnız bu görev için atandıkları 

gibi bu görevin yanında vakfın baĢka iĢlerini de üstlendikleri belgelerden görmek 

mümkündür. Böylece kayyımların daha fazla ücret almaları sağlanmıĢtır. 

                                                 
 
467

 Pakalın, aynı eser, II, s. 223; Ġsmail Özmel, “Kayyım”,TDVĠA, XXV, Ġstanbul 2004, s. 107 
468

 Özdemir, aynı tez, s. 32. 
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 Nasrullah Kadı‟nın vakfiyesinde bu görev için 1 akçe verilmesi 

istenmiĢtir
469

. Kayyım ile ilgili ilk hurûfat kaydı Muharrem 1138/ Ekim 1725 tarihlidir. 

Bu tarihte günlük yarım akçe karĢılığında nısf yarı hisse kayyımlık için  Ġbrahim adında 

bir kiĢinin bu görevde olduğunu ve bu görevin Ali‟ye Mütevelli Ġsmail tarafından tevcih 

edildiğini görüyoruz
470

. Cemaziye‟l-ahir 1168/ Mart-Nisan 1755 tarihinde ise kayyım 

olarak Ali Halife görev yapmaktadır ve yevmiye 2 akçe almaktadır
471

.  

Ramazan 1172/ Nisan-Mayıs 1759 tarihli kayıtta ise 2 akçe ile görev yapan 

yukarıda da ismi geçen Ali Halife‟nin vefatı nedeniyle yerinin boĢ kalması sonucu bu 

görev oğlu Ali Halife‟ye Kastamonu Kadısı tarafından tevcih edilmiĢtir
472

. Zilhicce 

1173/ Temmuz- Ağustos 1760 tarihinde ise 1 akçe ile nısf kayyumluk görevine 

mutasarrıf olan yukarıda ismi geçen Ali Halife‟ye berât verildiğini öğreniyoruz
473

. 

ġevval 1173/ Mayıs-Haziran 1760 tarihli kayıtta ise nısf kayyımlık görevine Mehmed 

ve Ahmed kardeĢlerden Ahmed‟in bu görevden kendi rızasıyla el çekmesi ile hissesi 

kardeĢi Mehmed Halife‟ye devredilmiĢtir
474

. ġaban 1177/ ġubat-Mart 1764 tarihinde de 

yevmiye 2 akçeyle nısf kayyım olan Mehmed‟in çocuksuz öldüğünden dolayı yerine 

Hüseyin Halife geçmiĢtir
475

. Muharrem 1205/ Eylül-Ekim 1790 tarihinde de nısf 

kayyumluk görevinde olan Ahmed‟in ölümüyle yerine oğlu Mehmed‟in geçtiği 

kayıtlıdır
476

. Safer 1209/ Ağustos-Eylül 1794 tarihli hurufat kaydından ise 2 akçe ile 

kayyımlık görevini yürüten Mehmed‟in vefatı üzerine bu görevin oğulları Ahmed ve 

Mehmed‟e devredildiği kayıtlıdır. Ayrıca bu görevi yürütürken 2 akçe ile salâhan, 1 

akçe ile cüzhan ve 2 akçe ile de devirhanlık görevlerini yürüttüğünü görüyoruz
477

. 

 

Tablo 14- 18. Yüzyılda Nasrullah Kadı Camii’nde Görev Yapan Kayyımlar 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Ġbrahim  - 0,5 

Ali  Muharrem 1138/Ekim 1725 - 

                                                 
 
469

 VAD. 1962 nolu Defter, s. 218-219, kayıt 215. 
470

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 92a, kayıt 71. 
471

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 42b, kayıt 43. 
472

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 45b, kayıt 11. 
473

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 46b, kayıt 17. 
474

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 47b, kayıt 2. 
475

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 32b, kayıt 20. 
476

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr. 81a, kayıt 7. 
477

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr. 85b, kayıt 12. 
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Ali Halife Cemaziye‟l-ahir 1168/Mart-

Nisan 1755 

2 

Mehmed ve Ahmed 

Halifeler 

ġevval 1173/ Mayıs-

Haziran 1760 

1 

Hüseyin Halife ġaban 1177/ġubat-Mart 

1764 

- 

Ahmed  - - 

Ahmed Muharrem 1205/ Eylül-

Ekim 1790 

2 

Mehmed  - 2 

Ahmed ve Mehmed Safer 1209/Ağustos-Eylül 

1794 

- 

 

 

 4.9. FerrâĢlar 

 

FerrâĢ, camilere halıların, kilimlerin açılmasından, toplanmasından ve 

temizlenmesinden sorumlu olan görevliydi. Ayrıca imarethanede misafirlerin kaldıkları 

yerlerin temizliğini de yapardı
478

. 

 Vakfiyede ferrâĢ ile ilgili bir kayda rastlanmamıĢtır. Camiye daha sonra 

ihtiyaçtan dolayı tahsis dilen bir görev olduğu anlaĢılmaktadır. ġevval 1123/ Kasım-

Aralık 1711 tarihinde Nasrullah Kadı Camii‟ne ferrâĢ lüzum olduğunu bundan dolayı bu 

görevin 1 akçe karĢılığında Mehmed‟e verildiğini görüyoruz
479

. 10 Cemaziye‟l-ahir 

1137/ 24 ġubat 1725 tarihli el-Hâc Mustafa Ağa Ġbn ġaban Çelebi‟nin 3000 guruĢluk 

nukûd vakfiyesinde bu vakıftan almak üzere Nasrullah Kadı Camii‟nde ferrâĢ olanlara 1 

akçe verildiğini öğreniyoruz
480

.  

Zilhicce 1176/ Haziran-Temmuz 1763 tarihli hurûfat kaydında ise Nasrullah 

Kadı Camii Vakfı olan Saray Vakfı‟ndan almak üzere 2 guruĢ karĢılığında Hafız Ali 

                                                 
 
478

 Küçükdağ, Karapınar, s. 123. 
479

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1107, vr. 62a, kayıt 10. 
480

 Mustafa Gezici ArĢivi; El-Hac Mustafa Ġbn ġaban Çelebi‟nin H. 1137/ M. 1725 Tarihli 3000 GuruĢluk 

Nükûd Vakfiyesi. 
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ferrâĢ olarak görevlendirilmiĢ
481

 ayrıca 10 Ģevval 1179/ 22 Mart 1766 tarihli sicil 

kaydından ise Nasrullah Kadı Camii ġerifi‟nde Müteferrika Mehmed Ağa‟nın ferrâĢ 

olanlara 300 guruĢ para vakfettiğini ve mütevellisinin de el-Hâc Hasan olduğunu 

görüyoruz
482

. 

 

Tablo 15- 18. Yüzyılda Nasrullah Kadı Camii’nde Görev Yapan 

FerrâĢlardan Bazıları 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Mehmed ġevval 1123/Kasım-Aralık 

1711 

1 

Hafız Ali Zilhicce 1176/Haziran-

Temmuz 1763 

2 

 

 

4.10. Temcidhânlar 

 

Camilerde sabah namazından önce minarelerde belli makamlarda ilahi 

söyleyen kiĢilere denirdi
483

. Temcidhanla ilgili fazla kayda rastlanmamıĢtır. Vakfiyede 

de tencidhanlıkla ilgili bir kayıt yoktur. 

Nasrullah Kadı Camii‟nde temcidhanlık görevinin olduğunu El-Hâc Mustafa 

Ġbn ġaban Çelebi‟nin vakf eylediği nukût vakfiyesinden öğreniyoruz. 3000 guruĢluk 

para vakfının nemasından almak üzere Nasrullah Kadı Camii‟nde mübarek gecelerde el-

Hâc Abdurrahmanzâde Molla Mehmed temcidhanlık görevini yürütmekte ve bu görev 

için yevmiye 2 akçe almaktadır. Ayrıca aynı vakıftan almak üzere Nasrullah Kadı 

Camii‟nde görev yapan imamlara okudukları Ġhlâs-ı ġerif karĢılığında ücret 

verilmektedir
484

. Temcidhanlık ile ilgili baĢka kayda rastlanmamıĢtır. 

 

 

 

                                                 
 
481

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1108, vr. 30b, kayıt 9. 
482

 K.ġ.S. 53/463, H. ġevval 1179/ M. Mart 1766 Tarihli Kayıt, s. 169, kayıt 261. 
483

 Develioğlu, aynı eser, s. 1072. 
484

 Mustafa Gezici ArĢivi; El-Hâc Mustafa Ġbn ġaban Çelebi‟nin H. 1137/ M. 1725 Tarihli 3000 GuruĢluk 

Nükûd Vakfiyesi. 



 107 

4.11. Huffâz( Hâfızlar) 

 

Kur‟anı ezbere bilen, hafız anlamına gelen bu kelime
485

 hafız yetiĢtirmek 

için görevlendirilen kiĢiyi karĢılamaktadır. Vakfiyede bu görev içi 3 akçe tahsis 

edilmiĢtir
486

.  

Nasrullah Kadı‟nın yaptırmıĢ olduğu hamam icârından almak üzere Safer 

1139/Eylül-Ekim 1726 yılında huffâz olan Hafız Ġbrahim Halife‟ye vakfiyede belirtilen 

3 akçe verilirken defter-i hakâni suretinde 1 akçe kayıtlı olduğu gerekçesiyle bu göreve 

verilen ücret 1 akçeye düĢürüldüğünü görüyoruz ve vakfın Nâzırı Ali‟dir
487

. Huffazlıkla 

ilgilide baĢka kayda rastlanmamıĢtır. 

 

 12. ġifâ-i ġerif (ġifâhân) 

 

“ġifâ-i ġerif”,  Endülüslü Ġslam âlimi Kadı Ġyaz tarafından yaklaĢık bin yıl 

önce kaleme alınmıĢtır. Hz. Peygamber'in Ģemâili, davranıĢ örnekleri, olaylar 

karĢısındaki tutumları ve belli baĢlı özelliklerini ele almaktadır. “EĢ-ġifâ bî Tarif-i 

Hukûki-l Mustafa” kitabın tam adıdır. ġifâ-i ġerif Ģerhleri yapan kimselere de Ģifâhan 

denilmektedir
488

. Ġncelediğimiz belgelerden maaĢının yüksek olduğunu anlıyoruz
489

. 

23 Safer 1270/ 25 Kasım 1853 tarihinde aylık 100 guruĢ maaĢla Ģifa-i Ģerif 

okuyan Hafız Ahmed Efendi‟nin vefatı üzerine yerine Hafız Abdullah Efendi 

geçmiĢtir
490

. Hafız Abdullah Efendi‟nin vefatından sonra oğlu Numan Efendi babasının 

yerine geçmiĢ, Cemaziye‟l-ahir 1312/ Kasım-Aralık 1894 tarihinde de Numan Efendi de 

Ģifa-i Ģerif dersi verme görevini kendi rızası ile Hafız Mehmet Emin Efendi‟ye 

devretmiĢtir
491

. 30 Ağustos 1309/ 11 Eylül 1893 tarihli belgede ise Hafız Mehmet Emin 

Efendi‟nin Kastamonu Müftüsü olduğunu ve Hafız Abdullah Efendi‟nin Ģifa-i Ģerif 

okuma görevi için aylık 60 guruĢ aldığını öğreniyoruz
492

. 

 

                                                 
 
485

 Develioğlu, aynı eser, s. 379. 
486

 VAD. 1962 No.lu Defter, s. 218- 19, kayıt no 215(vakfiye). 
487

 K.ġ.S. 29/439, H. Safer 1139/ M. Eylül 1726 Tarihli Kayıt, s. 121, kayıt 119. 
488

 www.ġifa-i ġerif Nedir.com.tr. 
489

 BOA, TK, Ġ.DH, Dosya no. 306, G.S.N. , 19466. 
490

 BOA, T.K., Ġ.DH., Dosya No: 306, G.S.N. 19466. 
491

 VAD. Evk.-Mkt, Cht. 351- 22. Evk.1312. 
492

 VAD. Evk.-Mkt, Cht. 382- 204/54. 
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 Tablo 16- Nasrullah Kadı Camii’nde ġifâ-i ġerif Dersi Verenler 

Ġsim Tarih Ücret (GuruĢ-Aylık) 

Hafız Ahmed Efendi - 100 

Hafız Abdullah 23 Safer 1270/ 25 Kasım 

1853 

60 

Hafız Numan Efendi  - - 

Hafız Mehmed Emin Efendi Cemaziye‟l-ahir 

1312/Kasım-Aralık 894 

- 

 

 

4.13. Muvakkitler 

 

Tevkît eden, vakti tayin eden kimse anlamına gelen muvakkitin, bulunduğu 

odaya muvakkithane denir. Genellikle muvakkitler ve zamanı tayin eden alet ve 

saatlerle birlikte büyük camilerin yanında bulunur
493

. Vakitlerin tayinine yarayan 

saatleri tanzim eden ve bunların ayarlarına ve tamirlerine bakanlar hakkında kullanılan 

bir tabir olan muvakkitler, camilerin sokak üzerinde ve ekseriya kapılarının yanında 

bulunan bu yelere ise muvakkithane denir
494

. Muvakkitler muvakkithane adı verilen 

cami külliyesinin bir parçası veya türbe, sebil, Mevlevihane, sübyan mektebi, kütüphane 

gibi din ve sosyal iĢlevli bir yapının müĢtemilatında bulunan, saat ayarının ve bunların 

tamirinin yapıldığı, namaz ve ezan vakitlerinin hazırlanıp halka bildirildiği ve vakıflara 

ait binada çalıĢırlar ve bu çalıĢmalarının karĢılığı olarak da vakıftan belli bir ücret 

alırlardı. On dokuzuncu yüzyılın ortalarına kadar bu ücret 10 akçe yevmiye ve 100 

kuruĢ ev kirası olarak tespit edilmiĢti
495

. 

3 Rebiü‟l-evvel 1186/ 4 Haziran 1772 tarihinden itibaren Reisülküttap 

Mustafa Efendi Evkâfından almak üzere yevmiye altı akçe ile muvakkitlik görevini 

yürüten Feyzullah Halife ibn Hafız Mehmed Efendi‟nin vefatından sonra uzun yıllar bu 

görevin boĢ kaldığı anlaĢılmaktadır. Feyzullah Efendi‟nin çocuğu olmadığından dolayı 

bu görev 24 Muharrem 1258/ 7 Mart 1842 tarihinde Mehmed Halife ibn Mustafa‟ya 

yine aynı vakıftan ücret almak üzere ve vakıf mütevellisi Mehmed Taceddin Efendi‟nin 

                                                 
 
493

 Develioğlu, aynı eser, s. 696. 
494

 Pakalın, aynı eser, .II, s. 587. 
495

 Server Dayıoğlu, “Osmanlı Muvakkithânelerinde Kullanılan Aletler”, Ġlgi Dergisi, yıl 1996, s. 87, s. 6. 
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mührü ile bu görev verilmiĢtir
496

. 24 Temmuz 1331/ 6 Ağustos 1915, tarihli keĢif özeti 

ve 1332/ M. 1916 tarihli makbuzdan muvakkithanenin 1337/ 1921 tarihinde yapımı 

bitirilen minarenin bitiĢiğinde olduğunu öğreniyoruz
497

. 

 

Tablo 17- Nasrullah Kadı Camii’nde Görev YapmıĢ Olan Muvakkitlerden Tespit 

Edilebilenler 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Feyzullah Halife ibn Hafız 

Mehmet Efendi 

3 Rebiü‟l-evvel 1168/4 

Haziran 1772 

6 

Mehmed Halife ibn 

Mustafa 

24 Muharrem 1258/7 

Mart 1842 

- 

 

 

 

4.14. Sermahfiller 

 

Nasrullah Kadı Camii‟nde vakfiyede belirtildiği üzere 3 akçe verilmesine 

dair kaydı olan bu görev
498

 saray adamlarından birine verilen addır. “Müezzin baĢının 

muavini” yerinde idi. Müezzinler “mahfil” denilen ayrı ve yüksekçe bir yerde 

oturdukları için bu adı almıĢlardır. Bu vazifeye sesi güzel musikide de ilgili olmakla 

beraber sarayda itibar kazanmıĢ olanlar tayin olunurdu. Vazifesi müezzinlik nöbeti 

tutmakla beraber koğuĢ ağalarından lüzumu halinde müezzinler stajyer olmak üzere 

seçilenlere ezan ve kamet usulünü öğretmek ve müezzinliğe layık görülenleri müezzin 

baĢına tavsiye etmek idi. Açılan müezzinliğe stajyerlerin en eskisi gediğe seçilir ve 

gedikler yoluyla terakki ederek ser mahfil olurdu
499

. Ġncelediğimiz kayıtlar içersinde 

cüzhanlıkla sermahfil görevlerinin aynı kiĢi tarafından yürütüldüğü görülmektedir ve 

verilen ücretlerde farklılık görülmektedir, vakıflara göre değiĢiklik arz etmektedir. 

Receb 1136/ Mart-Nisan 1724 yılında 2 akçe ile hem cüzhân hemde sermahfil olan 

Mehmed Halife ölmüĢ yerine es-Seyyid Ali Halife geçmiĢtir
500

. 

 

                                                 
 
496

 VAD. Evk.-Emh, 126–76/155. 
497

 Fazıl Çifçi ArĢivi, Mukavelename (Minarenin yapımı ile ilgili mukavelenâme, sözleĢme). 
498

 VAD. Defter no. 1962, s. 218–219, kayıt no. 215. 
499

 Pakalın, aynı eser, III, 187. 
500

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1091, vr. 92b, kayıt 8. 
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4.15. Muarrifler 

 

Cami ve tekkelerde hayır sahiplerinin adlarını sayan ve dua eden ve hayırla 

adlarını anan müezzin veya derviĢlere muarrif denirdi
501

. Etraflıca ve teferruatlı bir 

Ģekilde anlatan bu kiĢiler vakıflardan belli bir ücret almaktaydılar. Bu görevin öteden 

beri ve son zamanlara kadar Nasrullah Kadı Camii‟nde devam ettiğini görüyoruz. Önce 

Hz. Muhammed (s.a.v.) ruhuna, sonra Bilâli HabeĢî (radiyallahü anh) ruhuna Nasrullah 

Kadı ruhuna ve Reisülküttap Mustafa Efendi ruhuna dua edilip hayırla anılıyordu
502

.  

Nasrullah Kadı‟nın Vakfiyesi‟nde bu görev için verilmesi gereken ücret yarım akçe 

olarak belirlenmiĢtir
503

. Fakat Nasrullah Kadı Vakfı‟ndan almak üzere Cemaziye‟l-ahir 

1172/ Ocak-ġubat 1759 yılında Mehmed ve Ahmed kardeĢlerin 2 akçe ile bu görevi 

yaptıklarını görüyoruz ve aynı zamanda cüzhânlık ve müezzinlikte yapmaktadırlar
504

. 

 

 4.16. Te’zinler 

 

Ezan okutma manasına gelen te‟zin 
505

 camilerde ezan vakitlerinde ezanı 

okutmakla görevli kiĢiye denir. Bazı vakıflarda bu görev için ayrı bir görevli tayin 

edilmiĢtir. Nasrullah Kadı‟nın vakfiyesinde bu görev için ise 2 akçe verilmesine dair 

kayıt mevcuttur
506

. Fakat incelenen arĢiv kaynakları içersinde bu göreve dair bir bilgiye 

rastlanmamıĢtır. 

 

4.17. Çerağdarlar 

 

Çirağ-Çerağ; fitil, kandil ve mum anlamlarına gelen bir kelimedir
507

, 

topraktan veya madenden, içine yağ konulup yan tarafındaki deliğe bir fitil takılarak 

yakmağa mahsus eski yağ kandilleri
508

. Çirağdarın camideki görevi kandil veya 

                                                 
 
501

 Develioğlu, aynı eser, s. 659. 
502

 Ozanoğlu, Reisülküttap, s. 7. 
503

 VAD. Defter no. 1962, s. 218–219, kayıt no. 215. 
504

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 44a, kayıt 17. 
505

 Develioğlu, aynı eser, s. 1016. 
506

 VAD.  1962 No.lu Defter, s. 218- 19, kayıt no 215 (vakfiye). 
507

 Develioğlu, aynı eser, s. 158. 
508

 Pakalın, aynı eser, .I, s. 351. 
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mumları akĢam, yatsı ve sabah namazlarında yakıp söndürmekle birlikte bakımlarını da 

yapmaktı. 

 Nasrullah Kadı Vakfiyesi‟nde bu görev için 1 akçe verilmesi uygun 

görülmüĢtür. Cemaziye‟l-ahir 1174/ Ocak-ġubat 1761 tarihinde Nasrullah Kadı 

Camii‟nin çerağına vakfedilen paranın beratsız mütevellilik görevini üstlenen Ömer 

Halife‟ye berat verilmiĢtir
509

, Zilkâde 1204/ Temmuz-Ağustos 1790 „da ise caminin 

çırası için vakfedilen paranın câbisi Mehmed Hamdi‟dir. Mehmed Hamdi aynı zamanda 

Ģadırvana vakfedilen paranın da mütevelliliğini yapmaktadır
510

. Rebiü‟l-evvel 1216/ 

Temmuz-Ağustos 1801 tarihinde ise mübarek geceler de yakılacak olan çıranın 

çerağdarı olarak Ebubekir‟in görevlendirildiğini, beratsız olarak bu görevi yaparken 

berat aldığını biliyoruz
511

. Zilhicce 1218/ Mart-Nisan 1804 tarihinde ise mübarek 

gecelerde çerağdarlık görevini yürüten Ebubekir bu görevi bırakmıĢ ve Mustafa‟ya 

devretmiĢtir
512

. 

 

Tablo 18- Nasrullah Kadı Camii’nde Çerağdar Olarak Görev Yapan KiĢiler 

Ġsim Tarih Ücret (Akçe-Yevmiye) 

Ömer Halife Cemaziye‟l-ahir 1174/Ocak-

ġubat 1761 

- 

Mehmed Hamdi Zilkade1204/Temmuz-

Ağustos 1790 

- 

Ebubekir Rebiü‟l-evvel 1216/ 

Temmuz-Ağustos 1801 

- 

Mustafa Zilhicce 1218/Mart-Nisan 

1804 

- 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
 
509

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr, 47b, kayıt 10. 
510

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr, 81a, kayıt 2; VGM, Hurûfat Defteri, no. 551, vr, 81a, kayıt 3. 
511

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 552, vr. 29b, kayıt 12. 
512

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 553, vr. 42b, kayıt 4. 
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4.18. ÂbkeĢ 

 

Tekkelerde su çekenlere verilen addır. Farsça su manasına gelen “ab” ile 

yine Farsça çekmek manasına gelen “keĢiden” oluĢmaktadır. Büyük tekkelerde yalnız 

bu iĢle meĢgul adam vardı. Vaktiyle hayır için yapılan sebilhanelerden bazılarının içinde 

birer kuyu da kazdırılır ve bu kuyudan su çekerek bardaklara doldurmakla görevli âbkeĢ 

bulunurdu. Bazı vakıflarda bu görev ile ilgili kayıtlar vardır
513

. 

Bu görevle ilgili tek kayıt Cemaziye‟l- ahir 1168/ Mart-Nisan 1755 tarihli 

kayıttır. Bu tarihte bu görev Nasrullah Kadı Camii‟nde 2 akçe yevmiye il âbkeĢ Ali‟ye 

verilmiĢtir
514

. Ġncelediğimiz kayıtlar arasında baĢka bir kayda da rastlanmamıĢtır. 

 

 

4.19. Meremmetçi 

 

Meremmetçi “merammâti” de denmek olup vakıf binalarının hafif bakım ve 

onarım iĢlerini yürüten görevlidir.
515

  

Cemaziye‟l-ahir 1122/ Temmuz-Ağustos 1710 tarihli hurufat kaydında 

Nasrullah Kadı Hamamı‟nın su yolu meremmemi yevmiye 4 akçe ile Abdullah‟tır ve 

vefatından dolayı bu göreve oğlu Ġsmail geçmiĢtir
516

. Genellikle su yollarının bakımı ile 

ilgili iĢler için görevlendirilmiĢlerdir. 1582 tarihli tahrirde de bu isim adı altında bir 

cemaatten bahsedilmekte ve sayıları da on olarak verilmiĢtir.  Bunlar Kastamonu 

Hisarı‟nın su yolunun meremmetine ve mahsellerine tayin olunmuĢlar ve askerlikten 

muaf tutulmuĢlardır
517

. 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
 
513

 Pakalın, aynı eser,  I, s. 6. 
514

 VGM, Hurûfat Defteri, no. 1106, vr. 42b, kayıt 39. 
515

 Küçükdağ, Karapınar, s. 134. 
516

 VGM Hurûfat Defteri, no. 1107. vr. 61a, kayıt 35. 
517

 Tosunoğlu, aynı tez, s. 360. 
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SONUÇ 

 

 

Kastamonu oldukça eski yerleĢim birimlerinden biridir. Burası tarih öncesi 

çağlardan zamanımıza kadar birçok kavim ve devletin yerleĢme ve istila alanı olmuĢtur. 

Bu sebeple tarih boyunca birçok devlet ve dinin etkisi altında kalmıĢtır.  Ancak coğrafi 

konumunun dağlık olması, iklimin elveriĢsizliği, ticaret yollarının dıĢında kalması 

geliĢimini olumsuz etkilemiĢtir. Fakat egemenliği altına girdiği toplumlar için her 

zaman önemli bir yerleĢim merkezi olmuĢtur. 

Kastamonu tarihini Paleolitik (Yontma TaĢ) devrine kadar indirmek 

mümkündür. Türk-Ġslam Dönemi‟nden önce Kastamonu‟da Gagsa, Hitit, Frig, Lidya, 

Ġran, Yunan, Pontus, Roma, Bizans, Kommenler hüküm sürmüĢ, 11. yüzyılın 

sonlarından itibaren Türk-Ġslam hâkimiyeti dönemi baĢlamıĢtır. 

Kastamonu Türk hâkimiyetine girmesinden sonra kentin fiziksel açıdan 

geliĢimini iki kısma ayırmak mümkündür. Bunlardan ilki, Kastamonu‟nun Türk 

hâkimiyetine giriĢinden Fatih Sultan Mehmed‟in burayı Osmanlı topraklarına kattığı 

1461 tarihine kadar olan dönem ve bu tarihten sonra 16. yüzyılda Nasrullah Kadı Camii 

ile baĢlayan ikinci anıtsal inĢaatlar dönemidir. 

16. yüzyılda yapılan Nasrullah Kadı Camii, Osmanlı Hâkimiyeti‟nin 

Ģehirdeki ilk dini binasıdır. Aynı zamanda Ģehrin Ulu Camisi olarak, fonksiyon gören ve 

bu özelliğini günümüzde de devam ettiren bu bina, 18. yüzyılda onarılmıĢ, geniĢletilmiĢ, 

19. yüzyılda son cemaat yeri eklenmiĢtir. 

Nasrullah Kadı tarafından inĢa ettirilen doğudaki Ģehir kapısının önünde 

bulunan köprü ise bu yapı türünün Ģehirdeki tek örneğidir. Bunun yanında Nasrullah 

Kadı Hamamı (Arabapazarı Çifte Hamamı) ise Ģehirdeki hamamların en anıtsal örneğini 

teĢkil eder. Nasrullah Kadı Camii‟nin önünde bulunan ve 18. yüzyılda tamir edilip 

kubbelerinin inĢa edilmesi ile anıtsal bir Ģadırvan görünümü kazanan Nasrullah Kadı 

ġadırvanı Kastamonu‟nun çarĢı merkezinde sembol haline gelmiĢtir. Günümüze 

ulaĢamamıĢ Nasrullah Kadı Medresesi, ilim ve kültür merkezi olan Kastamonu‟ya bu 

bağlamda büyük katkı sağlamıĢ olduğunu düĢünmek çok doğrudur.  

Nasrullah Kadı‟nın yapmıĢ olduğu imar faaliyetleri ile baĢlayan kentin 

anıtsal manada ikinci dönemi kentin fiziksel çehresini geliĢtirmiĢ ve kent merkezini 

Nasrullah Kadı Camii etrafında devam ettirmiĢtir.  
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16. yüzyılın baĢlarında kent tarihinin fiziksel açıdan geliĢimine, yaptığı imar 

faaliyetleri ile büyük katkı sağlayan Nasrullah Kadı 16. yüzyılın baĢlarından 20. 

yüzyılın sonlarına ve hatta günümüze kadar Nasrullah Kadı Camii merkezli Ģehrin 

kültürel, iktisadi, bilimsel ve dini merkezi olmuĢtur. 

Kentin fiziksel geliĢim ve değiĢiminde Kadı Nasrullah‟ın hayır ve imar 

faaliyetlerinin büyük rolü olmuĢtur. Ayrıca burada daha sonra yapılan ilmî ve dini 

faaliyetler ve bunları ayakta tutan vakıfların kurulmuĢ olması Kastamonu‟nun 

geliĢimine büyük katkı sağlamıĢtır. 

Bunların yanında Nasrullah Kadı Camii merkezli çarĢı merkezinin oluĢması 

ve cami etrafında hanların, dükkânların, medreselerin yapılması burayı Kastamonu‟nun 

eğitim ve ticaret merkezi durumuna getirmiĢtir. Nasrullah Kadı Camii‟nin adı Türk 

Tarihi‟nde sadece Kastamonu ile sınırlı kalmamıĢ, Milli Mücadele yıllarında Milli 

Ģairimiz Mehmet Akif‟in buranın kürsüsünden yaptığı vaazlarla da adını tüm 

Türkiye‟ye duyurmuĢtur. Nasrullah Kadı ve onun hayrâtı günümüzde de Kastamonu 

kenti için hala önemini korumakta ve yaĢamaktadır. 
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