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Öz: Salgın hastalıklar, tarih boyunca yalnızca bireylerin sağlığını ve günlük yaşamlarını değil, aynı zamanda 
devletlerin ve toplumların kaderini etkileyen yıkıcı afetler olmuştur. Avrupa ve Osmanlı dünyasında salgınlar 
uzun süre “ilahi ceza” veya “takdir-i ilahî” olarak değerlendirilmiş; bu nedenle dua, muska, tılsım ve toplu 
ayinler gibi metafizik savunma yöntemleri ön plana çıkmıştır. Salgın dönemlerindeki tutum ve davranışlar 
yalnızca dinî inançlarla değil, ekonomik yapı, gelenekler, kültürel özellikler, topluluk kimliği ve sınıfsal konum 
gibi çeşitli etkenlerle şekillenmiştir. Salgınların yol açtığı korku ve belirsizlik, toplumlarda benzer sosyo-
psikolojik tepkiler doğurmuş, bazı grupların “günah keçisi” ilan edilerek dışlanmasına neden olmuştur. Bu 
bakımdan salgınlar, yalnızca tıbbi değil, aynı zamanda insan davranışlarını, zihniyet değişimlerini ve 
devletlerin kurumsal dönüşümlerini yansıtan süreçlerdir. Avrupa’da 14. yüzyılın ikinci yarısından itibaren 
Venedik ve Ragusa’da (Dubrovnik) geliştirilen karantina uygulaması kurumsal bir halk sağlığı stratejisine 
dönüşürken, Osmanlı Devleti’nde bu yöntemin imparatorluk genelinde resmî kabulü ancak 19. yüzyılın 
ortalarında gerçekleşmiştir. Bu gecikmede kaderci anlayışın yanı sıra karantinanın ticareti sınırlandıran 
etkileri ve “Frenk icadı” olarak görülmesinden kaynaklanan toplumsal önyargılar etkili olmuştur. Çalışma, 
Avrupa Hristiyan dünyası ile Osmanlı-İslam coğrafyasının salgın hastalıklara ve karantina uygulamasına 
yönelik zihniyetini karşılaştırmalı olarak incelemektedir. 

Anahtar Kelimeler: Salgın Hastalıklar, Veba, Kolera, Karantina, Zihniyet Tarihi, Kadercilik. 
 
Abstract: Epidemics have historically been devastating disasters that affected not only the health and daily 
lives of individuals but also the fate of states and societies. In both Europe and the Ottoman world, 
epidemics were long perceived as a form of divine punishment or providential decree; consequently, 
metaphysical means of protection such as prayers, amulets, talismans, and collective religious ceremonies 
came to the forefront. Attitudes and responses during epidemic periods were shaped not only by religious 
beliefs but also by various factors, including economic structures, traditions, cultural characteristics, 
communal identities, and social status. The fear and uncertainty generated by epidemics produced similar 
socio-psychological reactions across societies, often leading to the stigmatization and exclusion of certain 
groups as “scapegoats.” In this respect, epidemics should be understood not merely as medical phenomena 
but also as processes reflecting human behavior, transformations in collective mentality, and institutional 
changes within states. While quarantine practices that emerged in Venice and Ragusa (Dubrovnik) during 
the second half of the fourteenth century gradually developed into an institutionalized public health 
strategy in Europe, their official adoption throughout the Ottoman Empire occurred only in the mid-
nineteenth century. This delay was influenced not only by fatalistic attitudes but also by the economic 
constraints imposed on trade and by social prejudices that regarded quarantine as a “Frankish invention.” 
This study comparatively examines the mentalities of Christian Europe and the Ottoman-Islamic world 
toward epidemics and quarantine practices. 
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1. Giriş 

Veba, kolera, çiçek, sıtma gibi kitlesel ölümlere ve demografik yıkımlara yol açan salgın 
hastalıklar, her şeyden önce bireylerin sağlığını, toplumların sosyal, ekonomik ve siyasal 
yapısını derinden etkilemiştir. Hiçbir coğrafi ya da siyasi sınır tanımayan, dinsel ya da ideolojik 
ayrım yapmayan bu hastalıkların kıtalararası yayılımının başlıca nedenleri arasında genel olarak 
savaşlar, toplu göçler, ticari faaliyetler ve hac gibi kitlesel hareketlilikler yer almaktadır.2 Bu 
unsurlar, hastalıkların yayılmasının maddi etkenlerini oluştururken; aynı zamanda hastalıklara 
yönelik algıyı şekillendiren ve hastalıklara verilen tepkileri de belirleyen zihniyet unsurları da 
bulunmaktadır. Dini-metafizik yaklaşımlar, sabit düşünce kalıpları, damgalayıcı tepkiler, 
otoriteye ve geleneklere duyulan güven ya da güvensizlikler gibi zihniyeti besleyen durumlar, 
yalnızca hastalıkların yayılmalarını etkilememiş, aynı zamanda hastalıkları engellemeye yönelik 
geliştirilen araç ve yöntemleri de belirlemiş ya da en azından bu araçların uygulanma biçimini 
yönlendirmiştir. Özellikle tarih öncesi ve antik çağlarda, hastalıkların kökeninin doğaüstü 
olduğuna inanıldığından, hastalıklar büyücülük, şeytanlar veya tanrıların iradesiyle 
ilişkilendirilmiştir. Hastalıkların nedenine ilişkin doğaüstü anlayıştan doğal anlayışa geçişte 
Yunan tıbbı belirli açılardan etkili olmuşsa da3, bu dönüşüm tüm dönemi ve tüm toplumu 
kapsayan bir duruma da evirilememiştir. Antik Roma'da hastalıkların tanrıların öfkesinden 
kaynaklandığına inanılıp büyülü tedavilere başvurulurken, Mezopotamya'da ise hastalıklar 
genellikle tanrılar veya hayaletler gibi ruhlara bağlamış; her ruhun vücudun belirli bir 
bölgesindeki rahatsızlıktan sorumlu olduğu düşünülmüştür.4 Yine Mezopotamya’da veba 
salgını Tanrıların cezası, felaket, uğursuzluk olarak görülmüş, tedavi için dualara, muskalara 
başvurulmuştur.5 Yukarıda da zikredildiği gibi zamanla, hastalıkların nedenlerine dair daha 
doğalcı bir yaklaşım da gelişmeye başladı. Hipokrat (MÖ 460-370), hastalığın insanın 
doğasındaki dengesizliğin bir süreci olduğunu düşündü. Doğal denge bozulduğunda hastalık 
ortaya çıkıyordu. Hipokrat'a göre, insanda dört tür vücut sıvısı olan kan, kara safra, sarı safra 
ve balgam oranındaki dengesizlik hastalıklara neden oluyordu. Bundan dolayı vücudun 
hastalığa neden olan zehri atabilmesi için hastanın vücudundan kan almasına yönelik tedaviye 
başvuruluyordu.6 Vücuttaki sıvı dengesinin bozulmasında beslenme, mevsim-iklim, duygusal 
ve ruhsal durumun yanı sıra, kötü kokulu ve zehirli havanın (miaz(s)ma/miyasma) solunmasının 
da etkili olduğuna inanılmıştır. Antik dönemde salgınları açıklamak için kullanılan en yaygın 
rasyonel teorilerden biri de sözü edilen "miyasma" teorisiydi. Halk, salgınların organik 
maddelerin çürümesinden kaynaklanan, kötü kokulu ve zehirli parçacıklardan oluşan 
"miasma" adı verilen bir sızıntıdan kaynaklandığına inanırdı. Veba, sarıhumma ve sıtma gibi 
hastalıkların bu kötü kokulu havanın solunmasıyla yayıldığı varsayılmaktaydı.7 Önde gelen 
çağdaş oryantalist Manfred Ullmann’a (1931-) göre İslam toplumlarında erken dönemlerden 

                                                           
2 Muhammed Dağ,  Salgın Hastalıklar Tarihinden Karantina Adası’na: Klazomen/Urla Tahaffuzhanesi-Disiplinlerarası 
Bir Araştırma, Gece Kitaplığı,  Ankara, 2026, s.1 
3 Walter Lips-Castro, "A brief history of the natural causes of human disease", Gaceta Médica de México, 
151/6,2015, s.749. 
4 Eugenija Zuskin, Jasna Lipozencic, Jasna Pucarin-Cvetković, vd, “Ancient Medicine-a Review”, Acta 
Dermatovenerol Croat, 16/3, 2008, s. 152. 
5 Aydanur Kocabıcak, “Çivi Yazılı Kehanet Metinlerinde Veba Örneği: Mutanu”, Tarihsel Süreçte Anadolu’da 
Veba, edit. Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A.Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  Ankara, 2021, ss.12-22. 
6Murat Keçiş, Sare Bodur,”Ortaçağ’da Kara Veba: Bir Son Mu, Yeni Bir Başlangıç Mı?”, Tarihsel Süreçte 
Anadolu’da Veba, edit. Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A.Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  Ankara, 2021, 
s.28. 
7 W. Lips-Castro, A brief history of the natural causes of human disease, s.751-752. 
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itibaren, dönemin tıbbî bilgilerine bağlı olarak, hastalıkların bozulmuş ve kirlenmiş havadan 
kaynaklandığına inanılmıştır. Amerikalı salgın hastalıklar tarihçisi Michael W. Dols için kökeni 
Hipokrat ve Galen’e dayanan bu anlayış Müslüman hekimler tarafından humoral teori 
çerçevesinde benimsenmiştir. Bu doğrultuda Osmanlı toplumunda, salgın görülen 
bölgelerden temiz havaya sahip yerlere gitme (tebdîl-i hava) düşüncesi de tartışılmış, fakihlere 
de bu konuda çeşitli sorular yöneltilmiştir.8 Britanyalı halk sağlığı tarihçisi Mooney ve 
Amerikalı enfeksiyon uzmanı Karakousis’in aktardığı üzere İbn Sina el-Kanun fi't-Tıb adlı 
eserinde tüberkülozu bulaşıcı bir hastalık olarak tanımlamış ve yayılmasını sınırlamak için 
belirgin patolojisi olan hastaların izole edilmesini önermiştir. Başka bir eserinde tüberküloz 
haricinde çeşitli hastalıkların, doğrudan veya dolaylı temas yoluyla, kirlenmiş nesneler 
aracılığıyla veya hava yoluyla yayılabilen küçük, kendi kendini çoğaltan, tohum benzeri 
cisimler aracılığıyla bulaşabileceğini varsayarak, erken bir “mikrop teorisi” geliştirmiştir.9 
1346-1353 yılları arasında Avrupa’yı kasıp kavuran Kara Ölüm veba salgın döneminin 
çağdaşları olan İtalyan Giovanni Boccacio (1313-1375) veya Giovanni Villani (1280-1348) 
tarafından yazılan eserlerde de kötü havanın izleri yansımaktadır. “Vebalı cesetler veya hastalar 
havayı kirletmekte ve onlara yaklaşan ya da o havayı soluyan herkes de ölmektedir…Vebalı cesedi 
koklayan domuzların da oracıkta hemen öldükleri”10 gibi ifadelere yer yerilmiştir. Kötü havayla 
mücadele etmek vebayla mücadele etmek gibiydi.  Hekimler insanların evlerindeki meşe, 
sandal, asma ağaçları gibi kokulu odunları yakmalarını ve etrafa gül suyu dökmelerini, ayrıca 
dışarı çıkarken gül yaprakları, çeşitli baharatlar, aromatik bitkilerden oluşan karışımı 
taşımalarını önermişlerdir. Doktorlar da kuş gagasına benzeyen ve içinde çiçek, ot ve 
baharatların bulunduğu maskeleri kötü zehirli miyasmalardan korunmak için 
kullanmışlardır.11 Bu inanç ve teoriler ile buna bağlı olarak geliştirilen tedavi yöntemlerinin 
varlığı gerek Hristiyanlarda gerekse de belli ölçülerde Müslümanlarda 19. yüzyılın ortalarına 
kadar etkisini güçlü bir biçimde sürdürmekle birlikte12 ortaçağ ve sonrasında Hristiyan ve 

                                                           
8 Merve Özaykal, “Fetvalar Işığında Osmanlı’da Salgın Hastalıklar”, Dini ve Etik Yönleriyle Salgın Hastalıklar, 
(Edit. Tuba Er Koç Baydar, İbn Haldun Üniversite Yayınları, İstanbul, 2021, s.123. 
9 Petros C. Karakousis, Graham Mooney, “Respiratory Isolation for Tuberculosis: A Historical Perspective”,  The 
Journal of Infectious Diseases,  4; 231(1), 2025 Feb, . s.3. 
10 Özlem Genç, “Vebanın Yarım Bıraktığı Cümlesiyle Gıovannı Vıllanı”, Tarihsel Süreçte Anadolu’da Veba, edit. 
Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A.Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  Ankara, 2021, ss. 78-79. 
11 Tolgahan Karaimamoğlu, “Ortaçağ Avrupasında Veba Reçeteleri”, Tarihsel Süreçte Anadolu’da Veba, edit. Eren 
Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A.Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  Ankara, 2021, ss.85-86. 
12 19. yüzyılın başlarında, koleranın kaynağı olarak “enfekte olmuş atmosfer” veya düşük rakımlı, kötü drenajlı 
yerlerden yayılan zararlı havadan çıkan maddeler görülüyordu. Örneğin, 1832 salgınında Oxford Sağlık Kurulu 
Başkanı Vaughan Thomas, hastalığı kirli atmosfer ve ahlaki bozulmanın bir karışımı olarak açıklamıştı. ( Bkz. 
Rj Morris, “Relıgıon And Medıcıne: The Cholera Pamphlets Of Oxford, 1832, 1849 And 1854”,  Medical History, 
19(3), 1975,s.264.)John Snow'un 1854'teki Londra kolera salgını üzerine yaptığı ünlü araştırmasıyla modern 
epidemiyolojinin doğuşunu müjdelemiştir. Snow, koleranın hasta dışkısıyla kirlenmiş su yoluyla bulaştığını öne 
sürmüş ve Londra'daki Broad Street pompasını bulaşma ağının en önemli noktası olarak belirlemiştir. (Bkz. 
Joseph H. Tien, Hendrik N. Poinar, David N. Fisman, v.d, “Herald waves of cholera in nineteenth century 
London”, J. R. Soc. Interface,  8,  2011, s.756). Miasma teorisi, Snow’un bu çalışmasından sonra büyük bir darbe 
almaya başlamıştır. Özellikle ücra köylerde çalışan ve kimseyle teması olmayan kişilerin aniden hastalanması gibi 
izole vakalar miasma teorisiyle açıklanamıyordu. Miasmacılar teorilerini ayakta tutabilmek için "koşullu bulaşma" 
(contingent contagion) gibi eklemeler yapmak zorunda kalmışlar, bu da teoriyi bulaşma yanlılarının görüşlerinden 
neredeyse ayırt edilemez hale getirmiştir. (Bkz. Rj Morris, Relıgıon And Medıcıne: The Cholera Pamphlets Of Oxford, 
1832, 1849 And 1854, s.264.) Hastalıkların kaynağını miyazmaya bağlayan anlayış, Yunan tıbbından yapılan 
çeviriler yoluyla İslam dünyasında benimsenmiştir. Arapça tıp literatüründe erken dönemlerden itibaren havanın 
yapısı ve nasıl kirlenerek hastalıklara yol açtığı tartışılmış; “havanın çürümesi” (ta‘affünü’l-havâ) olarak ifade 
edilen bu doktrin, taun başta olmak üzere birçok salgın ve ateşli hastalığın temel nedeni sayılmıştır. (Bkz. 
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özellikle de İslam toplumlarında salgın hastalıklar, her şeyden önce Allah’ın takdiri ya da kullar 
için bir imtihan hatta bir tür ceza olarak yorumlanmıştır. ”Musibetlerden kaçmak için Tanrı’ya 
dua etmek veya ona sığınmak en doğal ve doğru bir seçenek gibi görünmektedir. Yaratıcının bir ayeti olarak 
kabul edilebilecek bu gerçek  İslam dininde olduğu gibi Yeni Ahit’te yani Hristiyanlıkta da görülmektedir. 
”13 Osmanlı’da ve İslam dünyasında halk, başta veba olmak üzere salgın hastalıklardan 
korunmak veya şifa bulmak amacıyla büyü, dua, muska, kurban ve çeşitli metafizik ve dinî 
uygulamalara yönelmiştir.14 Allah’ın “el-Mümit” ve “el-Muhyi” isimlerinin zikredilmesi, ölüm 
ve hayat üzerindeki ilahi kudretin hatırlatılması anlamını taşımıştır.15 Salgın hastalıklar İslam 
toplumları dahil olmak üzere ayrıca günahkâr kullara yönelik bir ikaz olarak 
değerlendirildiğinden tövbe, cemaatle toplu dualar ve çeşitli dini ritüeller toplumsal bir 
sığınma ve dayanışma aracı hâline gelmiştir. Hatta İbn Battuta’nın(1304-1369) da aktardığı 
üzere 1348-1349 yılında Şam'daki veba salgını sırasında Müslümanlar, Yahudiler ve 
Hristiyanlar vebanın şehirden uzaklaştırılması için bir araya gelerek camiye gitmişlerdir. Bu 
camide halk, salgının durması için üç günlük bir oruç tutmuş ve topluca dua etmiştir.16 Bu 
tarihten yüzyıllar sonra 1812’de veba çıktığında İstanbul, Üsküdar, Galata ve Eyüp kadılarına, 
sabah namazından sonra Ahkaf Suresi okunup salat ve selam getirerek hastalıktan korunmak 
için dua edilmesi, ayrıca sultan camileri ve başlıca camilerin minarelerinden de güneş 
doğmadan önce dua okunması emrediliyordu.17 Benzer yaklaşımlar ve ritüeller salgın gibi 
doğal felaketlerin yaratıcının günahlara karşı gönderdiği bir ceza olarak kabul edildiği Orta 
Çağ Avrupa’sında ve Hristiyan dünyasında da varlığını sürdürmüştür. Kimi zaman 
yüzbinlerce insanın ölümlerine neden olan bu hastalıklar, insanlığın günahlarına karşı ilahi bir 
ceza olarak da algılanmıştır. “Hz. İsa'nın havarilerine "hastaları iyileştirmelerini" buyurması Kilise 
tarafından şöyle yorumlandı: "İnsan günahkar olmasaydı başına bunca acı neden gelsin?”18 Bu algıya göre 
salgınlarda masumların ölümü de günahkarlar yüzünden olabilmiştir. Esasında genel olarak 
afetleri özel olarak ise veba salgınlarını bir nedene bağlama ihtiyacı evrensel bir yasa 
niteliğindeymiş gibi zaman zaman suçlu arayışına, bu ise çeşitli dönemlerde büyücü, cadı 
olarak kabul edilen insanların ya da belirli dini azınlıkların yaftalanmasına yol açmıştır. Bu gibi 
durumlar salgınların yalnızca insan sağlığını olumsuz etkileyen olgular olmadığını, aynı 
zamanda toplumsal şiddet ve dışlama üreten krizler olduğunu da göstermektedir. Bu 
doğrultuda çeşitli tarihlerde batıda Hristiyan dünyasında özellikle Yahudiler, dilenciler, 
yabancılar, büyücüler;19 doğuda İslam dünyasında ise fahişeler,  yabancılar, göçmenler, işsiz 

                                                           
Mustakim Arıcı, “İslâm Coğrafyasında Salgınlar Tarihinin Sessiz Kaynakları: Taun/Veba Risaleleri Literatürü, 
”Nazariyat 7/1, Nisan 2021, s.100.) Annesini, babasını, hocalarının da ölümüne neden olduğundan İbn-i 
Haldun’un “ocak söndüren” diye nitelendirdiği veba, eseri Mukaddime’de sıklıkla yer alır. “Tahrip edici bir musibet 
olan veba kavimleri mahvetti, bir nesli alıp götürdü, umranın güzelliklerinden bir çoğunu dürdü büktü ve mahvetti.” İbn-i 
Haldun’a göre kıranın temel nedeni, nüfusun yoğunluğu sonucu havanın kirlenip bozulmasıdır. Bozulan hava 
insan mizacını etkileyerek özellikle akciğer hastalıklarına yol açar; bu durum ise taun (salgın) olarak ortaya çıkar. 
Bkz. İbn-Haldun, Mukaddime I, (haz. Süleyman Uludağ), Dergâh Yayınları, İstanbul, 2007, s.570. 
13 İlyas Uçar, Amvas Vebası Ortaçağ Kara Belası İslam Tarihinde İlk Salgın, Siyer Yayınları, İstanbul, 2020, s.15. 
14 Mehmet Yaşar Ertaş, Kağan Eğnim, “Evliya Çelebi Seyahatnamesinde Hastalıklar”, Pamukkale Üniversitesi 
Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, 10, 2011, s.90. 
15Levent Menteşe,  “Kara Vebanın Batı ve Doğu Toplumlarına Etkisi”, Akdeniz Havzası ve Afrika Medeniyetleri 
Dergisi,  2/ 1, 2020, s.85. 
16 Muhammed Omar ve Nahyan Fancy, "Mamluk Maqāmas on the Black Death," Journal of Arabic and Islamic 
Studie, 25/ 4, 2025, s.168. 
17 Engin Çetin, “1812-1814 Veba Salgının Üsküdar’a Tesirleri,” Uluslararası Üsküdar Sempozyumu X Bildiriler I-
19-20-21 Ekim 2018, ed. Dr. Coşkun Yılmaz, s.201. 
18 Tolgahan Karaimamoğlu, Orta Çag Avrupa'sında Salgın Hastalıklar, Selenge Yayınları, İstanbul, 2021, s.18. 
19 Samuel K. Cohn, Jr., "The Black Death and the Burning of Jews", Past and Present, 196, 2007, s.4-27 



 
 
 
 

A Historical Comparison of Mentality 

Muhammed DAĞ 

 Sublime Porte / Düşünce Aktarımları Araştırmaları Dergisi, Sayı 2 (Haziran 2026) 34 

 

ve güçsüzler ile zaman zaman bekârlar suçlanmıştır. Her iki kültürde de salgının yarattığı 
korku ve belirsizlik, irrasyonel suçlamaları ve belirli grupların ötekileştirilmesini tetiklemiş; 
kimi zaman hem batı hem doğu toplumlarında benzer gruplar suçlanmıştır. Günah keçisi 
aramakla yetinmeyen kimi Avrupalılar yüzyıllar boyunca kiliselerde toplanmış, oruçlar, 
vaazlar ve toplu ayinlerle salgınlardan kurtuluşun çarelerini aramıştır. Oxford Sağlık Kurulu 
Başkanı olan Rahip Vaughan Thomas, 1832 yılındaki kolerayı "günahların cezası" olarak 
tanımlamıştı. Hastalık, Tanrı’nın günahkârları kendi eylemlerinin bir sonucu olarak 
cezalandırdığı “ilahi takdir” anlayışının bir sonucu olarak görülmekteydi. Thomas, tıbbi 
önlemlerin yanı sıra halka kötü alışkanlıklar konusunda dini ve ahlaki rehberlik verilmesini 
savunmuştur.20 Vaughan Thomas gibi kolerayı ilahi bir ceza olarak gören Oxford'un önde 
gelen tıp figürlerinden Henry Wentworth Acland ise 1854 yılındaki salgında dini ve bilimsel 
yaklaşımları birleştirmiştir. Acland da kolerayı "ilahi bir ceza" olarak görmüştür. Ona göre 
“hem topluluklar hem de bireyler, yaratıcımızın bize yüklediği sağlık yasalarını ihlal edebilir ve bu yasaların 
ihlalinin sonucu, topluluğun ortak suçu için cezalandırılmasıdır.”21 O halde genel bir ifadeyle farklı 
toplum ve kültürlerde, farklı zamanlarda da olsa salgın hastalıklara karşı benzer yaklaşım ve 
tepkilerin ayrıca mücadele biçimlerinin ortaya çıktığı ileri sürülebilir. Ne var ki Hristiyan 
Avrupa’da salgınlarla mücadelede başlıca araçlardan biri karantina olurken, İslam dünyasında 
ve özelde Osmanlı’da bu uygulamadan uzun süre uzak kalınmıştır.  

Modern karantinanın temelleri, vebaya karşı 14. yüzyılın ortalarından sonra Venedik ve 
Ragusa (Dubrovnik) gibi liman kentlerinde atılmış olup, kavramın kökeni de İtalyancadan 
gelmektedir.22 Karantina esas olarak enfekte olmuş veya şüpheli kişi, eşya ve gemilerin, 
hastalığın yayılmasını engellemek amacıyla belirli bir süre (hastalığın kuluçka süresine göre) 
izole edilmesini kapsayan bir halk sağlığı stratejisidir.23 Hristiyan Avrupa, bahsedilen 
unsurların yanı sıra artık karantinaya da başvururken, Müslümanlar genellikle aynı kentte 
yaşadıkları gayrimüslimler gibi şehri terk etmemiştir. Müslümanların bu tutumunda, Allah’ın 
kaderinden kaçılamayacağına olan inançları belirleyici olmuştur. Bununla birlikte, Hz. 
Muhammed’in bazı hadislerinde yer alan ifadelerin tecridi ve dolayısıyla karantina 
uygulamasına işaret ettiği yönünde değerlendirmeler de yapılmıştır. Halife Hz. Ömer 639 
yılında Amvas Veba salgınına karşı aldığı önleme karşı çıkanlara “Allah’ın bir kaderinden yine 
O’nun bir başka kaderine iltica ediyorum”24 dediği rivayet edilmiştir. Çeşitli dönemlerde sıradan 
halktan, yöneticilere ve sultanlara kadar vebanın olduğu bölgelerden uzaklaşma pratikleri de 
kayıtlara yansımıştır. Bu deneyimler, düşünsel ve pratik düzlemde Müslümanların salgın 
hastalıklara karşı topyekûn ve evrensel ölçekte pasif bir tutum sergilemediklerini 
göstermektedir; ancak bu durum İslam toplumlarının aynı zamanda Hristiyan Avrupa 
dünyasında olduğu gibi karantinayı sistematik ve kurumsal bir biçimde uyguladıklarını da 
kesin olarak kanıtlamamaktadır. Osmanlı İmparatorluğu karantinayı sistemli olarak 
uygulamasa da tüccarlar, elçiler ve seyyahlar aracılığıyla bu yöntemden haberdardı. Diğer bir 

                                                           
20 Rj Morris, Relıgıon And Medıcıne: The Cholera Pamphlets Of Oxford, 1832, 1849 And 1854, s.258. 
21 H. W. Acland, Memoir on the cholera at Oxford in the year 1854, with considerations suggested by the 
epidemic, London, 1856. Aktaran. Rj Morris, a.g.e, s. 265. 
22 Tolgahan Karaimamoğlu, “Batılı Kaynaklara Göre Karantina Uygulamasının Ortaya Çıkış Süreci”, Vakanüvis 
- Uluslararası Tarih Araştırmaları Dergisi, 5/2, 2020, 723-735. 
23 Meltem Kırlı, Ceren Alparslan, Ayşe Ölmez, “Karantina: Tıbbın Kara İncisi”, (Düz. Melih Elçin, Orhan 
Odabaşı, Murat Sincan), III. Tıpta İnsan Bilimleri Kongresi 2007 Özet Kitabı, Hacettepe Yayınları, Ankara, 2007, s. 
9. 
24 Buhârî, Tıp, 30; Müslim, Selâm 32/98. Aktaran, Bkz. Din İşleri Yüksek Kurulu ( haz.), İslam’ın Salgın 
Hastalıklara Bakışı, Diyanet İşleri Başkanlığı, İstanbul, 2020, s.43. 
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ifadeyle, resmî olarak başvurmasa bile Avrupalıların uzun zamandır karantina yöntemini 
kullandığını bilmekteydi. Nitekim Evliya Çelebi de Seyahatname’sinde, karantinanın fetihten 
önce İstanbul Yedikule’de uygulandığını aktarmıştır.25 Yine aynı seyyaha göre Girit’teki 
Kandiye kalesinden beş bin adım uzakta olan Nazarete Limanı’nda karantina uygulanırdı. “Bu 
Nazarete kafir zamanında yapılmış olup tüm bezirganlar Rum, Arap, Acem ve Dip Frengistan'dan 
mallarıyla gelip bu handa konuk olup tam 40 gün oturup eğer vebaları var ise temizlenmeyince kaleye 
komayıp 40 günden sonra korlar. Kafiristanın geleneği tamamen böyledir. Onun için her şehirlerinin 
taşralarında böyle bezirgan misafir nazareteleri vardır.”26 Nihayetinde Evliya Çelebi Dobro-Venedik 
dediği Dubrovnik’teki karantina mekanından yani lazzerettodan da bahseder. “Tüm 
diyarlardan gelen tüccarları ve hizmet ehli olanları bu Nazarete Hanı'na kondururlar ki belki vebalı olup 
şehre girmeye. Nice hallerine vakıf olmak için bu misafirhaneye kondururlar. Bazı adamlar 40 gün oturup 
durur ve en azı 10 gün, 7 gün ve 3 gün, elbette ve elbette oturtmaları mukarrerdir.”27 Osmanlı Devleti, 
karantina yönteminin varlığından haberdardır. Hatta 19. yüzyıl öncesinde bazı bölgelerde 
yerel idareciler tarafından kendiliğinden karantina ve benzeri uygulamalara başvurulmuş28 olsa 
da devlet tüm imparatorlukta karantinanın uygulanmasını zorunlu kılan merkezi kararı ancak 
yüzyıllar sonra hayata geçirmiştir. Kadercilik, Osmanlının kendi dinsel ve geleneksel 
mücadele araçları, Frenk icadı olarak görülen karantinaya karşı ön yargı gibi nedenlerden 
karantina resmi anlamda ve imparatorluğun geneli içim Osmanlı’da geç tatbik edilmiştir.  
İnanç, kültür ve gelenekler bakımından halktan çok da farklı olmayan Osmanlı idarecileri için, 
karantinanın imparatorluk genelinde yaygınlaştırılmasını sağlayacak bir karara 
dönüştürülmemesinin yalnızca dinî ve kültürel değil, aynı zamanda ekonomik nedenleri de 
bulunmaktaydı. Ayalon’a göre, her şeyden önce vebanın insan eliyle engellenemeyecek ilahî 
bir ceza olduğuna dair güçlü bir inanç söz konusuydu. Avrupa’dan gelen her şeye kuşkuyla 
bakılmakta; en azından bazı sultanlar, belki de tecrit yönteminin kısmen başarılı olmasından 
hareketle, karantinanın etkili olabileceğine inanmamaktaydı. Ancak karantinadan kaçınmanın 
daha zorlayıcı nedenleri de bulunmaktaydı. Karantinanın uzun sürme ihtimali, ticaretin de 
uzun süre durmasına yol açacağından, bu durum yalnızca imparatorluk ekonomisi için değil, 
aynı zamanda halkın iaşesinin sağlanması açısından da ciddi bir engel teşkil etmekteydi. 
Nitekim 16. yüzyılda bazı valilerin karantina benzeri uygulamaları devlet tarafından 
engellenmeye çalışılmış; hatta 1579 yılında İskenderiye’de olduğu gibi bu yönde kararlar alan 

                                                           
25 “Kefere zamanında nazarete (karantina) yani taunlu (vebalı) yoldan gelmiş adam şehre girmeyip burada yedi gün kalarak 
İstanbul'a girdiği için bu yere nazarete derler. Fetihten sonra Fatih Sultan Mehmed bütün debbağları, mezbahaları buraya koyup 
mamur etti.” Bkz. Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: İstanbul (1. Cilt, 2. Kitap), 
(haz. Seyit Ali. Kahraman, Yücel Dağlı), YKY Yayınları, İstanbul, 2008, s. 352. 
26Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Gümülcine, Kavala, Selanik, Tırhala, Atina, Mora, 
Navarin, Girit Adası, Hanya, Kandiye, Elbasan, Ohri, Tekirdağı (8. Kitap, 2. Cilt), (haz. Seyit Ali. Kahraman, Yücel 
Dağlı), YKY Yayınları, İstanbul, 2008, s.531. 
27 Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Podgoriçe, İştib, Vidin, Peçoy, Budin, Üstürgon 
[Estergon], Ciğerdelen, Macaristan,Öziçe, Taşlıca, Dobra-Venedik, Mostar, Kanije, (6. Kitap, 2. Cilt),  (haz. Seyit Ali. 
Kahraman, Alev Özgüner), YKY Yayınları, İstanbul, 2010,s.574. 
28 Yaron Ayalon’a göre karantina uygulaması imparatorluğun genelinde yerleşmemiş olsa da, yerel valilerin, 
görevlilerin girişimiyle çeşitli bölgelerde uygulanıyordu. Yolcuların 16. yüzyıl gibi erken bir tarihte zaman zaman 
karantinaya alındıkları, 17. yüzyılın sonlarında İstanbul’a gelen yolcuların önce yedi gün bir yerde karantinaya 
alındıkları bilinmektedir. 1760-62 yılları arasında salgından dolayı Akka valisi kentte gelen tüccarlara ve mallarına 
sekiz günlük karantina uygulatmıştır. Yine 1776’da İskoç bir gezgin, Halep’ten Kudüs’e giderken bir manastırda 
tecrit altına alınmıştır. 1788’de Sakız Adası’nda vebalı bir bölgeden geldiklerinden kuşkulanan gemiler limanda 
karantinaya alınmıştır. Tunus’ta ve Girit’te de bu örneklere rastlanmıştır. Bkz. Yaron Ayalon, Osmanlı 
İmparatorluğu’nda Doğal Afetler, çev. Zeynep Rona, Türkiye İş Bankası Kültür Yayınları, İstanbul, 2020, ss. 59-71. 
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bazı paşalar görevden alınmıştır.29 Ancak başarısız II. Viyana Kuşatmasından sonra 
Osmanlılar, Avrupa’yı daha yakından takip etmeye başlamıştır. Viyana hezimeti, sultanlar ve 
sadrazamlar başta olmak üzere devlet yöneticilerinde bir kırılma ve zihniyet değişimini 
tetiklemiştir. Avrupa’nın başta askeri sistemindeki unsurlar olmak üzere yöntemleri ve 
teknolojisi merak edilmiştir. Avrupalı doktorlar Osmanlı’da görünmeye başlarken “III. Selim 
döneminde tıbbın çağdaşlaştırılması için bazı girişimlerde bulunulmuştur…Alınan geleneksel önlemler yeterli 
olmamış, hastalığın Allah’ın kullarına verdiği genel bir ceza olduğu anlayışı egemen olmakla birlikte 
Avrupa’da olup bitenlerin öneri ve telkinleriyle yeni önlemler almanın gerekliliği gün geçtikçe zorunlu hale 
gelmiştir.”30 Halk sağlığının korunması da esas olarak bir devlet için nüfusun, ekonominin de 
korunmasıdır. Devletler açısından, özelde Osmanlı İmparatorluğu bağlamında, yalnızca 
askerî güç değil, bu gücün kaynağını teşkil eden nüfus da devletin asli zenginlik ve kudret 
unsurlarından biri olarak değerlendirilmiştir. Bu nedenle nüfus, üretim ve ticaretin temel 
unsuru olduğu için, onun korunması modernleşmeye de çalışan devletin ihtiyaç duyduğu 
gelirlerin de güvence altına alınması demek olmuştur. Bununla birlikte, karantinanın 
Avrupa’dan Osmanlı’ya geçişi yalnızca devletin içsel modernleşme iradesinin bir sonucu 
olmayıp, 1831 kolera salgınında görüldüğü üzere Avrupa devletlerinin dolaylı ya da doğrudan 
taleplerinin etkisiyle de gerçekleşmiştir.31 Ancak Osmanlı Devleti, bu yöntemi benimseyip 
uygulamaya koyduktan sonra, özellikle İngiltere’nin ticareti olumsuz etkilediği gerekçesiyle 
ortaya koyduğu karantina karşıtı tutuma rağmen, bu uygulamadan taviz vermemiştir. 

Avrupa Hristiyan dünyası ile Osmanlı-İslam coğrafyasında salgın hastalıklara ve karantina 
uygulamalarına yönelik yaklaşımları inceleyen bu çalışma, karşılaştırmalı bir perspektife 
dayanmaktadır. Araştırmada, iki dünya arasındaki temel benzerlikler ve farklılıklar ortaya 
konulurken; arşiv belgeleri, Takvim-i Vekayi nüshaları, Evliya Çelebi’nin Seyahatname’si, 
yabancı seyyah anlatıları ve bazı fetvalar üzerinde metin analizi yapılmıştır. Ayrıca konuya 
ilişkin kitap, makale ve tezlerden de yararlanılmıştır. Mevcut literatürde32  Avrupa ve Osmanlı 

                                                           
29 Y. Ayalon, Osmanlı İmparatorluğu’nda Doğal Afetler, ss.85-88. 
30 Musa Çadırcı, Tanzimat Sürecinde Türkiye Anadolu Kentleri, (Der. Tülay Erçoşkun), İmge Kitabevi, Ankara, 2011, 
ss.33-34. 
31 1831’de Rusya'da “kara” tâbir edilen ve vebadan daha şiddetli olan bulaşıcı hastalık görülünce İngiltere, Rusya, 
Fransa ve Nemçe sefaret tercümanları Rusya'dan Osmanlı limanlarına gelecek gemilere karantina tatbik 
edilmesini Babıali’den istemişlerdir. . Sarıyıldız, Karantina Meclisi'nin Kuruluşu ve Faaliyetleri, s. 331. 
32 Salgın hastalıklar ve karantina tarihi, hem küresel hem de Osmanlı ölçeğinde literatürde müstakil ve kapsamlı 
araştırmalara konu olmuştur. Bu çalışmanın özellikle kaynakçasında da yer verilen bazı temel yapıtlardan 
örnekler verilebilir. Konunun Avrupa başta olmak üzere küresel ölçekteki tarihî boyutu üzerine, 
mikroorganizmaların ve büyük salgınların insanlık tarihi boyunca imparatorlukların yıkılışından toplumsal 
zihniyetlerin dönüşümüne kadar medeniyetin gidişatını nasıl kökten şekillendirdiğini açıklayan Andrew 
Nikiforuk’un çalışması öncelikle belirtilmelidir. Tolgahan Karaimamoğlu, Orta Çağ Avrupa’sındaki salgınları ve 
karantinanın Batı’daki ortaya çıkış sürecini doğrudan analiz etmiştir. İslam dünyası ve Orta Doğu özelinde, 
Michael W. Dols’un veba üzerine yaptığı çalışmalar ile Manfred Ullmann’ın İslam tıbbındaki hastalık algısına 
dair tespitleri, konunun teorik ve tarihî zeminini oluşturmaktadır. Erken İslam dönemindeki salgınlar ve bu 
süreçte alınan ilk tecrit önlemleri ise yakın dönemde İlyas Uçar tarafından müstakil olarak incelenmiştir. Osmanlı 
İmparatorluğu’nda veba başta olmak üzere yaşanan kitlesel salgınları ve doğal afetleri toplumsal, ekonomik ve 
kurumsal etkileriyle ele alan Yaron Ayalon, devletin ve tebaanın afetler karşısında geliştirdiği pratik ve zihnî 
savunma mekanizmalarını analiz etmiştir. Osmanlı salgın hastalıklar literatüründe Daniel Panzac’ın veba üzerine 
yaptığı kapsamlı araştırma ile Nükhet Varlık’ın salgın hastalıklar ve özelde taun üzerine çalışmaları bu alanın 
köşe taşlarını teşkil etmektedir. Karantinanın bir kurum olarak Osmanlı İmparatorluğu’na girişi, jeopolitik 
etkileri ve kurumsallaşma süreci ise Birsen Bulmuş ve Gülden Sarıyıldız’ın çalışmalarında ayrıntılı olarak ele 
alınmıştır. Ayrıca Nuran Yıldırım’ın İstanbul’un sağlık tarihi ve salgınlarla mücadelesine dair çalışmaları ile 
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dünyası, salgın hastalıklara ve karantinaya ilişkin zihniyetler açısından bütüncül ve mukayeseli 
bir incelemeye konu edilmemiş veya bu yöntem ile konuya ancak sınırlı ölçüde yaklaşılmıştır. 
Bu çalışma, her iki dünyanın salgınlar karşısında geliştirdiği tutum ve yaklaşımları, kadercilik 
ile tedbir arasındaki durumu, karantinanın kabulü sürecinde yaşanan zihniyet dönüşümünü 
ve bu süreçte ortaya çıkan karantina karşıtlığını incelemektedir. 

2. Avrupa Hristiyan Dünyasında Salgın Hastalıklara Karşı Genel Yaklaşım ve 
Karantina Uygulaması 

Toplumların sağlığını, üretim gücünü ve ekonomik faaliyetlerini doğrudan tehdit eden salgın 
hastalıklar karşısında insanlar, tarih boyunca bu hastalıkların nedenlerini, rasyonel olup 
olmamasından bağımsız olarak anlamaya ve açıklamaya çalışmışlardır. Orta Çağ ve erken 
modern dönemde veba salgınları sırasında en etkili korunma yöntemi, hekimlerin Latince 
“fuge cito, vade longe, rede tarde” (hızlıca kaç, uzağa git, geç dön) sözüyle özetlenmekteydi. 
Hekimlerin hastalıktan korunmak amacıyla sivri gagalı maskeler takmalarına rağmen, bazıları 
hastaları tedavi ettikleri esnada hayatlarını kaybetmiştir. Vebaya karşı dualar, muskalar, 
baharatlar ve kan alma gibi yöntemler de yaygın olarak uygulanmıştır.33 Ancak bu araçlar 
hastalığa çare olamıyor ve hekimlerle birlikte askerler, öğrenciler, zindancılar, mahkûmlar, 
memurlar, rahipler yani toplumun tüm kesimlerinden bireyler hayatlarını kaybediyordu. 34  
Marc Bloch’a (1886–1944) göre Orta Çağ’da rahipler, kutsal güçler atfedilen ve bu nedenle 
hem saygı duyulan hem de korkulan kişiler olarak algılanmıştır. Danimarka Krallığı’nda 9. 
yüzyılda rahipler, cadılarla aynı ölçüde, kötü hava olayları ve salgın hastalıklardan sorumlu 
tutulmuş, zaman zaman bu felaketlerin faili olarak zulme uğramışlardır. Fransa'da 13. yüzyılda 
yaşanan bir salgın sırasında köylülerin salgını durdurmak için kendi papazlarını bir cenaze 
töreni sırasında diri diri mezara attıkları rivayet edilmiştir. Bu baskılar öylesine şiddetliydi ki, 
Papa bu duruma müdahale etmek zorunda kalmıştır. Buna göre, Papa, mevsimlerin 
sertleşmesi, havanın bozulması veya her türlü bedensel rahatsızlığın faturasının rahiplere 
kesilmesini kesin bir dille yasaklamıştır. Rahiplere yönelik bu baskıları "barbarca bir adet" 
olarak nitelendirmiş ve bu felaketlerin sorumlusu olarak görülen rahiplerin suçlanmamasını 
emretmiştir. Müdahale sadece rahiplerle sınırlı kalmamıştı. Papa aynı zamanda benzer 
sebeplerle cadı olduğu iddia edilerek mahkûm edilen kadınlara karşı herhangi bir eylemde 
bulunulmasının da yasak olduğunu bildirmiştir.35 Orta Çağ ve hatta daha sonra da Avrupa’da 
veba, insanlığın işlediği günahlar nedeniyle Tanrı’nın bir cevabı olarak kabul edilmiştir. Bu 
anlayış doğrultusunda insanlar kiliselere yönelmiş, toplu tövbe ayinlerine katılmış, oruç 
tutmuş ve vaazlar dinlemişlerdir. Özellikle Fransa ve İngiltere’deki kralların iyileştirme 
gücüne sahip olduğuna inanılmış; tüberkülozun bir türü olan ve “sıraca” olarak adlandırılan 
hastalığa yakalanan binlerce köylü, sarayların önünde uzun kuyruklar oluşturmuştur.36 
Andrew Nikiforuk’un da belirttiği gibi böylece sıracalı köylüler uğruna çok bekledikleri 

                                                           
Osman Şevki Uludağ’ın karantinanın hukuki ve siyasi boyutuna değindiği araştırmaları literatürdeki yerini 
korumaktadır. 
33  Kemal Özden, Mustafa Özmat, “Salgın ve Kent: 1347 Veba Salgınının Avrupa’da Sosyal, Politik ve 
Ekonomik Sonuçları”, İdealkent, 5(12), 2014, s.83 
34 Fielding H. Garrison, An Introduction to the History of Medicine, Fourth Edıton, W. B. Saunders Company, 
Philadelphia, 1929), ss. 186-188. 
35 Marc Bloch, Les Rois Thaumaturges: Étude sur le caractère surnaturel attribué à la puissance royale particulièrement en 
France et en Angleterre, Librairie Istra, Strasbourg 1924, s.76-77.  
36Peter Burke, Fransız Tarih Devrimi Annales Okulu (1929-2014), (çev. Mehmet Küçük), İstanbul, 2017, s. 47. 
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tedaviye Kralın dokunuşuyla kavuşacaklarına inanmışlardı.37 Ancak hem Fransa’da hem 
İngiltere’de salgın zamanlarında saray kısıtlamalara da gitmiştir. Örneğin, 1603 yılında Fransa 
Kralı IV. Henri’nin 20 Ekim 1603 tarihli bir fermanı, bazı şehir ve eyaletlerde hüküm süren 
“bulaşıcı hastalık” nedeniyle bir sonraki Azizler Günü’nde dokunma töreninin 
yapılmayacağını bildirmekteydi.38 Benzer şekilde İngiltere'de de kraliyet bildirileriyle salgın 
zamanlarında hastaların saraya yaklaşması yasaklanmaktaydı. I. Charles ve II. Charles 
döneminde bazı bildiriler, dokunma töreninin yapılacağı tarihleri belirlemekte, salgın 
zamanlarında hastaların saraya girişini yasaklamakta ya da her hâlükârda törenin hangi 
koşullar altında icra edileceğini düzenlemekteydi.39 Verem sadece kralın dokunuşuyla 
giderildiği düşünülen bir hastalık değildi, aynı zamanda, Ortaçağ’da pek çok bulaşıcı 
hastalıklarda olduğu gibi Tanrı’ya karşı gelen ve günahkâr insanlara verilen ceza olarak 
tanınmıştı.40 İlahi ceza anlayışı bazı grup ve kişiler için adeta kendi kendilerine ceza 
verilmesinin ilhamı olmuştu. İnsanın kendisini cezalandırması tanrısal cezayı hafifletebilirdi. 
Veba salgının yarattığı dehşet Avrupa’da “Kırbaçlılar” (Flagellant) Hareketi olarak bilinen 
aşırı dinî grupların doğmasına yol açmıştır. Kırbaçlılar, Tanrı'nın gazabını gidermek ve 
hastalığın ilerlemesini durdurmak için oluşturulmuş bir tövbe hareketiydi. Binlerce insan 
alaylar halinde kasaba kasaba dolaştı. Halkın gözü önünde kendilerini kırbaçlayan bu kişiler41, 
günahlarının kefaretini ödeyerek Tanrı’nın öfkesini yatıştırmaya çalıştı.42 Bu uygulamalar, dini 
coşkunun kolektif bir histeriye dönüşmesine ve beraberinde ciddi toplumsal düzensizliklerin 
ortaya çıkmasına neden olmuştur. Siyasi otoriteler bu hareketi, toplumsal yapıyı sarsan bir 
sosyal düzensizlik kaynağı olarak değerlendirmiştir. Nitekim Kutsal Roma İmparatoru V. 
Charles, hareketin yarattığı huzursuzluk nedeniyle Kilise’den bu grubu kınamasını talep etmiş, 
ancak bu girişiminde başarılı olamamıştır.43 

Kırbaçlıların eylemleri aşağıda da belirteceğimiz üzere Yahudilerin suçlanması, cadı ve büyücü 
avları gibi “günah keçisi” ilan etme durumları esasen irrasyonel bir zihniyet zeminine 
dayanmaktadır. 1348 vebası (Kara Ölüm), Avrupa’da dinî kurumların toplumsal meşruiyetini 
ve güvenirliliğini test etmiştir. Papalığın merkezi olan Avignon’da, ilk birkaç gün içinde 
binlerce kişinin ve çok sayıda din adamının ölmesi, kilisenin salgını durdurmadaki çaresizliğini 
ve yetersizliğini ortaya koymuştu. Rahiplerin ölenlere son ayinlerini dahi yapamaması, Katolik 
Kilisesi’ne duyulan güveni sarsmış, bu durum, ilerleyen dönemlerde Reform hareketlerine 
giden sürecin düşünsel kırılma noktalarından biri olmuştur.44 Öte yandan salgının nedeni 
“günah” olarak kodlandığında, toplumun dışlanmış ve ötekileştirilmiş kesimleri de kolaylıkla 
hedef hâline gelmiştir. Kara Ölüm sırasında Avrupa’daki Yahudiler, kuyuları zehirledikleri 

                                                           
37Andrew Nikiforuk, Mahşerin Dördüncü Atlısı, (çev. Selahattin Erkanlı), İletişim Yayınları, İstanbul, 2001, ss. 
171-172. 
38 M. Bloch, Les Rois Thaumaturges, s.362. 
39 M. Bloch, a.g.e, s.24. 
40 Fati Tuğluoğlu, "Cumhuriyetin İlk Döneminde Verem Mücadelesi ve Propaganda Faaliyetleri", Recent Period 

Turkish Studies, 13/14, 2012, Ekim, s.3. 
41 Rıchard Icıeckhefer, “Radical tendellcies in the flagellant movement of the mid-fourteenth century”, The 
Journal of Medieval and Renaissance Studies, IV/III, 1974,s. 158. 
42 Asiye Abdurrahmanoğlu, “XII. ve XIV. Yüzyıl Hadiselerine Heretik Bir Yakarış: Kırbaççılar Hareketi ve 
Kutsal Kan İkonogrofisi”, History Studies, 15/3, Ağustos 2023,s. 526. 
43Remi Jedwab, Noel D. Johnson, Mark Koyama, The Economic Impact of the Black Death IIEP-WP-2020-
14, Institute for International Economic Policy, August 2020, s.13. 
44 Heather Para, “Plague, Papacy and Power: The Effect of the Black Plague on the Avignon Papacy”, Saber 
and Scroll, 5/1, 2016, ss.7-11. 
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iddiasıyla “günah keçisi” ilan edilmiş; bunun sonucunda pek çok şehirde Yahudi toplulukları 
ya katledilmiş ya da sürgüne zorlanmıştır.45 Benzer şekilde cadılıkla, büyücülükle suçlananlar 
ve diğer marjinal gruplar da salgının sorumlusu sayılarak sistematik şiddete maruz kalmıştır. 
Metafizik yorumların salgınlardan dolayı meydana gelen kitlesel ölümleri durdurmadaki 
yetersizliği, idarecileri daha rasyonel mücadele yolları aramaya yöneltmiştir. Buna rağmen, 
karantina gibi kurumsal yapıların yerleşmesine kadar -hatta sonrasında da- dua, büyü, kurban 
ve muska gibi dinî ve geleneksel araçlar en önemli savunma mekanizmaları olarak varlığını 
sürdürmüştür. Fransız tarihçi Alain Molinier'e göre 17. yüzyıl metinlerine göre ilahi kaynaklı 
ve doğal olmak üzere adeta iki tür veba vardır. İlahi kaynaklı türde veba, Tanrı'nın insanlardan 
intikam almak için gönderdiği adil bir cezadır. Güneş tutulmaları, kuyruklu yıldızlar ve seller 
bu "ilahi öfkenin dilsiz tercümanları"dır. Bu vebaya karşı insani hiçbir çare (ilaç) kâr etmez; 
tek yol Tanrı'ya sığınmak ve dua etmektir.  Diğer veba türü ise “doğal” yollarla oluşur ve 
insanoğlu buna karşı ilaçlar ve tıbbi yöntemlerle mücadele edebilir.46 Özetle Molinier’e göre 
salgınlara bakışta bilimsel ve metafizik yorumlar iç içe olabilmekteydi. Ne olursa olsun bakteri 
ve virüslerin mikroskop altında henüz tanımlanamadığı dönemlerde salgınlar biyolojik bir 
olgudan ziyade toplumsal bir zihniyet krizi olarak yaşanmıştır. Bu tür tepkiler ve bir yönüyle 
çare arayışları, çağlar sonrasında ve farklı coğrafyalarda da tekrar etmiştir. Örneğin 1832 Paris 
kolerası sırasında, salgını durdurmak amacıyla bilimsel yöntemlerden ziyade dinî ve metafizik 
anlamlandırma biçimlerine başvurulmuştur. Paris’i ve banliyölerini perişan eden bu “belanın” 
sona erdirilmesi amacıyla tüm piskoposluklarda karantina duası okunmasına karar verilmiştir. 
Bu uygulama, 22 Nisan Paskalya günü başlayıp 31 Mayıs Yükseliş Günü’ne kadar sürecek 
şekilde planlanmıştır.47 19. yüzyılın ilk yarısında bile Avrupa’nın bazı bölgelerinde koleraya 
verilen tepkiler, geçmiş çağlarda veba gibi salgınlara karşı sergilenen tutumların büyük ölçüde 
devam ettiğini göstermektedir. Buradan hareketle söylenebilir ki Avrupa’da karantina 
uygulamasının mevcudiyeti olsa dahi dini nitelikteki çarelere yönelme tamamen ortadan 
kalkmamıştır. Salgınlara karşı bilim dışı açıklamalar da sadece Avrupa’ya da özgü kalmamıştır, 
benzer yorumlar örneğin 1892 kolera salgını sırasında Amerika Birleşik Devletleri’nde de 
görülmüştür. Rusya’daki kıtlık ve hastalıktan kaçan Yahudi göçmenler, “hasta Avrupa’nın 
pisliği” olarak tanımlanmış; New York Herald ve New York Times gibi dönemin etkili 
gazeteleri, göçmenleri doğrudan hastalıkla özdeşleştiren bir “tehlike denklemi” kurarak bu 
kişilerin ülkeye kabul edilmemesinin halk sağlığı açısından daha doğru olacağını 

                                                           
45 Mucize Ünlü, Zarife Albayrak, “Osmanlı Devleti’nde Çiçek Hastalığı Üzerine Bir Değerlendirme”,  Ondokuz 
Mayıs Üniversitesi İnsan Bilimleri Dergisi , 2/2, 2021, s. 315; Samuel K. Cohn, Jr., The Black Death and the Burning of 
Jews, s.17 
46 Molinier’e göre, 17. yüzyılda yaşamış bir hekim ve aynı zamanda veba üzerine çalışmalar yapmış olan Jean de 
Lamperière, güneş tutulmaları, kuyruklu yıldızlar, gök gürültüsü ve seller gibi olayları Tanrı tarafından gönderilen 
işaretler olarak değerlendirmekte ve bunları “ilahi öfkenin sessiz araçları” şeklinde nitelendirmektedir. Bu tür 
bir veba karşısında hiçbir beşerî çarenin yeterli olmayacağını savunan Lamperière’e göre, insanın yapması 
gereken Tanrı’ya güvenmek ve O’na dua etmektir. Bununla birlikte Lamperière, “yukarıdan” gelen ve insanın 
bütünüyle savunmasız olduğu bu veba türünün yanı sıra bir de “doğal” vebanın varlığından söz eder. Ona göre 
bu ikinci tür de dolaylı biçimde göksel etkilerle ilişkilidir: “Çünkü gökyüzü, aşağıda sıcaklık olmaksızın ısı verir 
ve zehirli hayvanlar üretir; aynı şekilde vebayı da meydana getirir ve bulaşıcılığa yol açar.” Hekim kimliğiyle 
Lamperière, insanın çeşitli tedbir ve yöntemlerle mücadele edebileceği bu “doğal” veba türünü daha yaygın 
olarak değerlendirmektedir.  Alain Molinier, "A propos de... Les hommes et la peste en France et dans les pays 
européens et méditerranéens." Études Héraultaises IX, no. 3, 1978, s. 27. 
47 Catherine J. Kudlick, “Giving Is Deceiving: Cholera, Charity, and the Quest for Authority in 1832”, French 
Historical Studies , Autumn 1993, 18/ 2, s. 472. 
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savunmuştur.48 Amerikalılar kolerayı, ahlaki yozlaşmanın sonucu ya da Tanrı’nın bir cezası 
olarak yorumluyor, bu bağlamda başta Yahudiler olmak üzere göçmenlerle 
ilişkilendiriyorlardı. 1849-1850’deki ikinci kolera dalgası sırasında dahi birçok Washingtonlu, 
aşırılık ve ahlaksızlığın hastalığa yol açtığına inanmayı sürdürmüş; Haziran 1849’da Rahip 
Allen’ın kolerayı “ahlaksızlık ve ihmalkârlığın belası” olarak nitelemesi bu yaklaşımı 
yansıtmıştır.49 Esasen görünmeyen bir düşman karşısında duyulan korku ve belirsizlik,50 
insanları bu felaketin kaynağını somutlaştıracak “suçlular” aramaya yöneltmiştir. Bu süreçte 
hastalık, ahlaki bir çöküş veya tanrısal bir gazap olarak yorumlanmış; kurtuluş çarelerinden 
biri ise toplumun marjinalleştirilmiş kesimlerini dışlamakta aranmıştır. Bu yöndeki tepkiler, 
felaketler karşısında insan davranışlarının zaman, din ve coğrafyadan bağımsız olarak 
benzerlik gösterebileceğini örneklendirmektedir. COVID-19 salgını sırasında dahi, başta 
Çinliler ve Koreliler olmak üzere Uzak Doğulular salgının kaynağı olarak görülmüş ve çeşitli 
ülkelerde dışlanmaya maruz kalmıştır. Hatta sağlık çalışanları dahi ötekileştirilmiştir. Sosyal 
psikoloji açısından değerlendirildiğinde bu tepkiler, bireylerin kontrol duygusunu yitirdiği kriz 
anlarında kaygı ve korkuyu yönetme çabası olarak okunabilir. Hastalığı ahlaki bir kusurla ya 
da belirli bir etnik kimlikle ilişkilendirmek, sağlıklı bireylere “doğru davranarak” veya “o 
gruptan uzak durarak” korunabilecekleri yönünde sahte bir güven hissi sunmaktadır.51  

Nihayetinde salgınlara karşı mücadele aracı olarak başvurulan karantina uygulaması, “sistemli 
bir biçimde” 14. yüzyılın ikinci yarısından itibaren toplum sağlığını, ekonomik faaliyetleri ve 
ticari güvenliği korumak amacıyla geliştirilen pratik bir halk sağlığı stratejisi olarak ortaya 
çıkmıştır. Bu uygulamanın kökleri Eski Ahit ve Hz. Muhammed’in hadislerindeki bireysel 
tecrit tavsiyelerine kadar uzandırılsa da karantinanın resmî, yasal ve sistematik merkezi bir 
otorite kararıyla uygulanması söz konusu dönemde, ticaretin merkezi konumundaki İtalya 
kent devletlerinde başlamıştır. Özellikle 1348 Kara Ölüm salgını sırasında Venedik, hastalık 
taşıdığı düşünülen gemileri ve malları izole etmek üzere özel bir komite kurarak bu politikanın 
öncülüğünü üstlenmiştir. Ragusa Cumhuriyeti (Dubrovnik) ise vebanın tekrarlayan bir olgu 
olduğunu deneyimleyerek 1377’den itibaren yasalarla ilk kez sistematik olarak 30 günlük tecrit 
uygulamasını başlatmıştır.52 Bu düzenleme, vebanın endemik olduğu bölgelerden gelenlerin 
şehre ancak belirli bir süre izole edildikten sonra kabul edilmesini şart koşarak ticaretin 
sürdürülebilirliğini amaçlamıştır. Karantinanın tam anlamıyla kurumsallaşması ise 1423 
yılında Venedik’te yerleşimden uzak bir ada olan Lazzaretto Vecchio’da ilk karantina 
istasyonunun kurulmasıyla gerçekleşmiştir. Venedik lagününde bulunan ve Santa Maria di 
Nazaret olarak da anılan bu ada, daha sonra “lazzaretto” adıyla anılacak karantina 
mekânlarının tarihsel prototipi olmuştur.53 Bu yapılar, salgın hastalıkların yayılmasını önlemek 

                                                           
48 Howard Markel, “Knocking Out The Cholera": Cholera, Class, And Quarantines İn New York City, 1892”, 
Bulletin of  The History of Medicine,  69/ 3, (Fall 1995), s. 425-26. 
49Stephen E. Maızlısh, “The Cholera Panic in Washington and the Compromise of 1850”, Washington History, 
29/1, Spring 2017, s.57. 
50 Betül Çubuk, “Covıd-19 İle Gelen Kayıp Nesne, Yas ve Depresyon”, Yalova Sosyal Bilimler Dergisi, 10/21, 
Ekim 2020, s. 93. 
51 Berna Nilgün Özgürsoy Uran , Gülbin Konakçı , Özüm Erkin,” Adaptation of the COVID-19 Stigma Scale 
to Turkish: A validity and reliability study”,  Ege Üniversitesi Hemşirelik Fakültesi Dergisi, 40/2, s.208. 
52 Paul S. Sehdev, “The Origin of Quarantine”, ARCANUM, 35, 2002, s. 1072. Ayrıca bkz. Tolgahan 
Karaimamoğlu, “Batılı Kaynaklara Göre Karantina Uygulamasının Ortaya Çıkış Süreci”, Vakanüvis - 
Uluslararası Tarih Araştırmaları Dergisi, 5/2, 2020, 723-735. 
53 Andrea Alberto Conti, “Historical and methodological highlights of quarantine measures: from ancient 
plague epidemics to current coronavirus disease (COVID-19) pandemic”, Acta Biomed, 11/91-2,2020, s.227. 
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amacıyla, bulaşık ya da şüpheli bölgelerden gelen yolcu, mürettebat ve ticari malların şehre 
girmeden önce tecrit edilip dezenfekte edildiği stratejik sağlık denetim merkezleri olarak işlev 
görmüştür. Başlangıçta 30 gün olarak belirlenen tecrit süresi, ilerleyen dönemde İtalyanca 
“kırk” anlamına gelen quaranta kelimesinden türeyen quarantina terimiyle ifade edilerek 40 
güne çıkarılmıştır. Bu sürenin belirlenmesinde, akut hastalıkların kırk gün içinde belirti 
vereceği yönündeki Hipokratçı tıbbi yaklaşımlar ile İncil’de yer alan kırk günlük manevi 
arınma sürelerine ilişkin dini referanslar54 etkili olmuş olabilir.  Sonuç olarak karantina 
uygulaması, din adamlarının, hekimlerin veya şifacıların hastaları iyileştirmekte yetersiz kaldığı 
ve geleneksel-metafizik yöntemlerin çoğu zaman etkisiz olduğu bir bağlamda, sağlık 
otoritelerinin önleyici bir yaklaşımla hem nüfusu hem de ticareti koruma amacıyla geliştirdiği 
kurumsal bir mekanizma olarak yaygınlık kazanmıştır.  İtalya ve Dubrovnik ile sınırlı 
kalmayan karantina Batı Avrupa ve Amerika’da da uygulanmıştır. 17. yüzyılın ortalarında ilk 
düzenlemelerini gerçekleştiren İngiltere, 1710’da Karantina Yasası’nı çıkarmış ve kurallara 
uymayanlar için ölüm cezası dahi öngörmüştür.55 İlk dönemlerde halkın gerektiğinde 
karantina konusunda ölüm cezası dâhil çeşitli cezalarla karşı karşıya kalmaları, İngiltere’de 
karantina uygulamasının toplumun tüm kesimlerince de benimsenmediğini göstermektedir. 
“Halk hükümetlerin karantina ve izolasyon politikalarını kişisel bir ceza gibi algılamıştır. Bu algının en 
önemli nedeni, karantinanın yasalarla zorlanması, karantinaya uymayanların zorla evlerine 
kilitlenmesiydi.”56 Neticede karantinaya yönelik en sert muhalefetlerden biri İngiltere’de ortaya 
çıkmıştır. İngiliz kamuoyu, karantina ve merkezî sağlık denetimlerini çoğu zaman ‘yabancı’ 
ve ‘kıtasal mutlakiyetçi’ yönetim anlayışının bir uzantısı olarak değerlendirmiştir. İngiltere'de 
merkezi bir sağlık kurulu oluşturulmaya çalışıldığında, The Times gazetesi, hükümet tarafından 
"zorla sağlıklı kılınmaktansa (bullied into health), kolera ile şanslarını denemeyi tercih edeceklerini" ifade 
ederek halkın tepkisini dile getirmiştir.57 Özellikle 19. yüzyılda, tüccarlar ve yolcular, hatta 
bazı bilim insanları karantina önlemlerine ekonomik nedenlerle karşı çıkmıştır. İngiltere’de 
ticaretin zarar gördüğünü ve dezenfeksiyon işlemlerinin çok uzun sürerek yolculukları 
engellediğini savunan "anti-karantinacı" bir grup ortaya çıkmıştır.58 İngiltere 19. yüzyılda 
karantinadan uzaklaşırken,  ticareti aksatmayan ve bireysel özgürlüklere daha az müdahale 
eden tıbbi muayene ve yerinde takip (gözetim) esaslı bir sistemi savunmuştur. Bu sistemde, 
tıbbi muayene ve yalnızca hastaların izolasyonuna dayalı bir sistem benimsenmiş; sağlıklı 
kişilerin ise takibi ve kayıt altına alınması yoluna gidilmiştir.59 Diğer Avrupa toplumlarında ve 
Rusya’da da her zaman ve bütüncül bir biçimde karantina uygulamalarına sıcak bakılmamıştır. 
Rusya’da 1770’lerde ortaya çıkan veba salgınından dolayı halka açık toplantılar ve dini 
merasimler yasaklanmış, dini ikonlara erişim engellenmiş, işyerleri kapatılmış, Moskova 

                                                           
54 P. S. Sehdev, The Origin of Quarantine, s. 1072; A. A. Conti, a.g.m, s.226. 
55Eugenia Tognotti, “Lessons from the History of Quarantine”, Emerging Infect Diseases, 19/2, 254, 2013, s, 255. 
56 Kezban Acar Kaplan, “Geç Orta Çağdan Modern Döneme Avrupa’da Veba (1340’lar-1800’ler)”, Tarihsel 
Süreçte Anadolu’da Veba, edit. Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A. Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  
Ankara, 2021,ss. 153-154. 
57 Patrıck E. Carroll, “Medical Police And The History Of Public Health”, Medical History, 2002, 46, 461494, 
s.491. 
58 Buğra Berkan Bingöl, Ahmet Doğan Ataman, Mehtap Pekesen, “Medicine in philately: History of 
Quarantine,” Turk J Biochem, 46(3), 2021, s.231. 
59 Krista Maglen, Intercepting Infection: Quarantine, the Port Sanitary Authority and Immigration in Late Nineteenth and 

Early Twentieth Century Britain", (Doctor of Philosophy History of Medicine), University of Glasgow, 2001, ss. 

8-36. 
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karantinaya alınmıştır.60 Bunun üzerine 15 Eylül 1771’de başlayıp üç gün süren bir isyan 
meydana gelmiştir. İsyanda karantinaya destek veren Başpiskopos da öldürülmüştür.61 İsyanın 
bastırılmasından sonra idareciler, halkın karantina önlemlerine uymasını sağlamak 
maksadıyla, gönüllü olarak karantinaya girenlere bekarlar için 5 ruble, evliler için 10 ruble ve 
yeni kıyafetler verilmesi gibi maddi teşvikler uygulamıştır.62 Almanya merkezli bir devlet 
yönetimi ve kamu sağlığı disiplini anlayışını ifade eden “Tıbbi Polis (veya Sıhhi Deniz Polisi)” 
sert karantina tedbirleri yerine daha rasyonel (gemilerin ve yolcuların toptan bekletilmesi 
yerine, tıbbi muayene ve sadece hastaların tecrit edilmesi gibi) bir liman denetim ve sağlık 
yönetim sistemini ifade etmekteydi.  Bununla birlikte Alman halkı nezdinde kurum yine de 
çoğu zaman sivil özgürlüklerin kısıtlanması olarak algılanmıştır. Keza Alman tıp teorisyeni 
Johann Peter Frank, 1783 yılında kaleme aldığı değerlendirmelerinde, halkın ‘polis’ adı verilen 
her türlü düzenlemeye karşı belirgin bir isteksizlik gösterdiğini ve bu tür önlemleri sağladıkları 
faydadan ziyade bir “tiranlık” biçimi olarak gördüğünü belirtmiştir.63 Avrupa’nın diğer 
ülkelerinde de karantina, kimi yerlerde tepkiyle karşılansa da uygulanmıştır. 1476 yılında 
Marsilya’da bir cüzzam hastanesi lazzarettoya dönüştürülmüştür. 1683 yılında Marsilya'da 
çıkarılan yeni yasalar, veba şüphesi taşıyan herkesin karantinaya alınmasını ve dezenfekte 
edilmesini zorunlu kılmıştır. 18. yüzyılda, Fransa, İspanya ve İtalya'nın Akdeniz limanlarında 
sarı hummanın ortaya çıkması, hükümetleri karantina kullanımını içeren kuralları uygulamaya 
zorladı.64 Fransa, karantinanın uluslararası standartlara kavuşması için 1834’te bir toplantı 
teklif etmiş ve 1851’de Paris’te düzenlenen ilk Uluslararası Sağlık Konferansı'na  ev sahipliği 
yapmıştır.65  

Avusturya 1718 Pasarofça Antlaşması'ndan sonra Osmanlı sınırında veba riskine karşı 1600 
km uzunluğunda askeri bir sağlık kordonu ve karantina hattı inşa etmiştir. Avusturya’yı 
doğudan taşınan veba hastalığının ülkeye girişini engelleyebilmek için yolcu ve mallara çok 
katı karantina tedbirleri almaya yönlendirmiştir. Alınan önlemler gereği, Osmanlı’dan gelen 
yolcuların ve malların karantinaya alınmadan sınırdan geçişine izin verilmemiştir. İki devletin 
sınırı boyunca karantina işinden sorumlu bir teşkilat kurulmuş ve salgınların olmadığı 
dönemlerde bile sıkı kontrollere devam edilmiştir.66 İlerleyen yıllarda 1720’de Yirmisekiz 
Çelebi Mehmed Efendi sefaretnamesinde Marsilya’da çıkan vebadan dolayı Montpellier 
yakınlarında bir adada kendisine uygulanan karantinadan bahsederken, 1748 yılında ise 
Mustafa Hattî Efendi de Avusturya’da şahit olduğu bu uygulamayı aktarmıştır.67 Mehmed 
Efendi sefaretnamesinde “kırantene” diyerek tarif ettiği karantina için “kırk gün tamam oluncaya 
kadar ol sıkıntılı yerde kalındı.”68 cümlelerini aktarmıştır. Bu cümleler dahi, Osmanlı Devleti’nin 
Avrupa ile kurduğu diplomatik, askerî ve ticari ilişkiler sayesinde karantina uygulamalarından 

                                                           
60 Alexander Melikishvili, "Genesis of the Anti-Plague System: The Tsarist Period," Critical Reviews in 
Microbiology, 32, 2006, s.26. 
61 F. V. Karzhavin, "Notes of an Eyewitness of the Plague Riot in Moscow in 1771." (Yayına Hazırlayan: S. R. 
Dolgova). Soviet Studies in History, Cilt 25, Sayı 4, 1987, ss. 79-81. 
62 A. Melikishvili, Genesis of the Anti-Plague System: The Tsarist Period, s.26. 
63 P. E. Carroll, Medical Police And The History Of Public Health, s.480. 
64 E. Tognotti, Lessons from the History of Quarantine,s. 255. 
65 Vladimir Hamed-Troyansky, “Ottoman and Egyptıan Quarantınes and European Debates on Plague ın The 
The 1830s–1840s”, Past & Present, 253/1, November 2021,s.270. 
66Gülden Sarıyıldız, "Karantina Meclisi'nin Kuruluşu ve Faaliyetleri", Belleten, 58/222,1994,s.330. 
67 Mustafa Can,  Ayşegül Altınova Şahin, “Osmanlı Elçileri ve Karantina”, OTAM Ankara Üniversitesi Osmanlı 
Tarihi Araştırma ve Uygulama Merkezi Dergisi, 49,  Ağustos 2021, ss. 11-12. 
68 Şevket Rado, (haz.), Paris’te Bir Osmanlı Sefiri -Yirmi Sekiz Mehmet Çelebi’nin Fransa Seyahatnamesi. İstanbul: İş 
Kültür Yayınlar, 2006, s.17. 
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habersiz olmadığını göstermektedir. Bununla birlikte, ilerleyen bölümlerde ayrıntılı olarak ele 
alınacak çeşitli nedenlerden dolayı Osmanlı Devleti, karantina uygulamasını resmiyet esasıyla 
imparatorluk genelinde hayata geçirmeyi, Avrupa'daki ilk örneklerinden yaklaşık dört asır 
sonra benimsemiştir. Bu uygulamayı başlangıçta ‘usûl-i tahaffuz’ olarak adlandırmış; 
karantinanın icra edildiği lazzarettoları ise ‘tahaffuzhane’ ya da ‘karantinahane’ şeklinde 
isimlendirmiştir. 

3. Kadercilik ile Tedbir Arasında Osmanlı’da Salgın Hastalıklara Bakış  

İslam dünyasında ve özellikle Osmanlı’da salgınlar her şeyden önce Allah’ın bir takdiri olarak 
yorumlanmıştır. Salgın hastalıklara yönelik hâkim yaklaşım, dinî inançlar ve bunlara bağlı 
geleneksel kabuller çerçevesinde hastalığın insan iradesini aşan ilahî bir takdir olduğu 
düşüncesi etrafında şekillenmiştir. Buna karşılık şifanın da Allah’tan geldiğine ve hastalıkların 
çaresinin de olduğuna inanılmıştır. Allah, şifasını vermediği hiçbir hastalığı yaratmamıştır. Peygamber 
de tedaviyi önermiştir.69 Müslümanlara düşen görev dualarla bu şifayı mümkün kılacak tedavi 
araçlarını bulmaktı. Bununla birlikte bu araçları mümkün kılacak yaklaşımlar modern bilim 
öncesi dönemde daha çok metafizik unsurlar barındırmaktaydı. Üç kızını da vebaya kurban 
vermiş olan İslam alimi İbn Hacer el Askalânî  (1372-1449), vebanın insanlığa kötü cinler 
veya şeytanlar tarafından bulaştırıldığına inanıyordu; bu görüş, vebanın doğrudan Tanrı 
tarafından gönderildiğine dair Müslüman inancıyla çelişmiyordu. Veba taşıyan cinler, O'nun 
planının sadece aracıydı.70 Daha sonra Osmanlı dönemi bazı fetvalarda da mizacın dengesinin 
bozulmasından dolayı zayıf düşen bedeni cinlerin etkilemiş olmasının tauna yakalanmada 
olası olduğu belirtilmiştir.71 Hastalıktan kurtulmak için dua ve zikirler de önem taşımaktaydı. 
“İbn Hacer, tâun gibi hastalıkların mü’minler için bir imtihan ve onların sabırlarını sınama vasıtası, 
inkârcılar içinse bir ceza ve azap anlamına geldiğini kitap boyunca farklı şekillerde vurgulamaya çalışır.”72 
Müslümanlar tarafından veba, kolera, sıtma ve çiçek gibi bulaşıcı ve salgın hastalıklar çoğu 
zaman Allah’ın inananları sabır ve şükür ehli kılmak, onları sınamak veya uyarmak amacıyla 
gönderdiği musibetler olarak değerlendirilmiştir. Hastalıkların yayılmasını engellemeye 
yönelik dünyevî müdahaleler, bazı İslam idarecileri ve âlimleri tarafından zaman zaman 
önemli girişimlere konu edilse de, kuşaktan kuşağa aktarılan inanç, gelenek ve önyargıların 
şekillendirdiği zihniyet nedeniyle bu çabalar toplumsal yaşamda sınırlı kalmış; neticede salgın 
hastalıklara karşı uzun süre geleneksel yöntemlere başvurulmaya devam edilmişti. Gelenekçi 
halk, veba hastalığından korunmak amacıyla dualara, kurbanlara, tılsımlara73 sirke, tütsü, 
kireç74 ve üzerinde ayetler bulunan muskalara yönelmiştir. Evliya Çelebi, seyahatnamesinde 

                                                           
69 Üsâme b. Şerîk anlatıyor: “Bedevîler, "Ey Allah"ın Resûlü! Tedavi olmayalım mı?" dediler. Resûlullah 
(sav), "Ey Allah"ın kulları! Elbette tedavi olun. Muhakkak ki Allah bir hastalık hariç her hastalığın şifasını veya devasını 
yaratmıştır." buyurdu. "Ey Allah"ın Resûlü! O hastalık nedir?" dediklerinde ise, "İhtiyarlık." buyurdu.”. Tirmizî, 
Tıb, 2. T2038.  
Bkz. https://hadislerleislam.diyanet.gov.tr/sayfa.php?CILT=7&SAYFA=333 (Erişim Tarihi:21/01/2026). 
70 Michael W. Dols, The Black Death in the Middle East , Princeton University Press, Princeton, 1977, s.10. 
71 Mecmau’l-fetâvâ (İsmihan Sultan, 226), 179b. Bkz. s.121. Bkz. M. Özaykal, Fetvalar Işığında Osmanlı’da Salgın 
Hastalıklar”, s.121. 
72 Ramy Mahmoud, “İbn Hacer El-´Askalânî’nin Veba-Tâun Gibi Salgın Hastalıklara Yaklaşımı”,  Rumeli İslam 
Araştırmaları Dergisi, 3(6), 2020,s.72. 
73 Bkz. Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Konya- Kayseri- Antakya- Şam- Urfa-
Maraş-Sivas- Gazze- Sofya- Edirne (3.Kitap, 1. Cilt),(haz. Seyit Ali. Kahraman, Yücel Dağlı), YKY Yayınları, 
İstanbul, 2006,s.64. 
74 Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: İstanbul (8.Kitap, 2. Cilt),(haz. Seyit Ali. 
Kahraman, Yücel Dağlı), YKY Yayınları, İstanbul, 2011,s.654. Berkes’in aktardığına göre 1831’de İstanbul’a 
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veba duasından da bahsetmektedir. “Yahya Efendi Trabzon'da yetişmiş, Sultan Süleyman Han'ın 
süt kardeşi olup II. Selim asrında kutupluğa ayak basıp öğüt ve uyarılarını değil, bir kere o nurlu mübarek 
yüzünü görmeye bütün İstanbul halkı üç gün önceden Ayasofya'da kat kat olup öğütlerden sonra veba 
duasına hazır olurlar.”75 Yine Çelebi’ye göre “Sürmeli Yayla'da asla veba olmaz. Habib-i Neccar 
hazretleri nice zaman bu yaylada kalıp halkı dine davet etmiştir. Zira peygamberdir demişler ve ihtilaf 
etmişler. Onların duası bereketiyle bu Sürmeli Yayla'da asla veba olmaz.”76  Müslümanlar dualarla 
birlikte bitkilere de yönelmişlerdir. Memluk döneminde Mısır’da meydana gelen veba 
salgınında çeşitli bitki ve meyveleri ilaç olarak kullanan aktarlar oldukça zenginleşmiştir.77 
Vebaya karşı vücutta oluşan bazı şiş ve kabarıklar ustura ile çizilerek şişe çekme yöntemiyle 
kan akıtılmış, bazen de gül suyu kullanılmıştır. Bazı tarihlerde Osmanlı sarayı da dahil olmak 
üzere yakılar, merhemler de kullanılmıştır.78 

Hadislere dayanarak vebadan ölmeyi bir “şehitlik mertebesi”79 olarak görülmesi, toplumun 
bazı kesimlerinde salgınlara karşı daha çok sabır ve tevekkül anlayışını daha ön plana çıkarmış 
olsa da Hz. Muhammed’e atfedilen, bulaşıcı hastalık taşıyan kişinin sağlıklı olanın yanına 
gitmemesi yönündeki uyarı, salgın hastalıklara karşı tedbirli olunmasının gerekliliğini 
vurgulamıştır.80 Diğer yandan, hadislerin bazı yorumları aynı zamanda toplumda yerleşik olan 
kaderci yaklaşımı da pekiştirmiş, Müslüman toplum dahilindeki bazı bireylerin bulundukları 
yerde kalarak yazgılarına razı olmalarına yönelik yorumlara da dayanak oluşturmuştur. Çağdaş 
bazı kaynaklara göre Batı dünyasında ve Osmanlı gibi İslam memleketlerinde yaşayan 
gayrimüslim ve yabancı topluluklarda vebanın görüldüğü bölgelerden uzaklaşma eğilimi daha 
baskınken, Müslüman nüfusun genelinde ise vebadan kaçmama, bulunulan yerde kalma ve 
hatta salgınları küçümseme yönünde bir tutum yaygın olmuştur. İbn Hacer, Bakara suresinin 
243. ayetinde geçen “sayıca binleri buldukları halde ölüm korkusuyla yurtlarından çıkanları görmedin 
mi?” ifadesini, tâun korkusuyla kaçanlar olarak tevil eder. Bu ayete dayanarak, bölgelerindeki 
vebadan kurtulmak için kaçanların Allah tarafından cezalandırıldığını ve bu eylemin 
yasaklandığını belirtir.81 Öte yandan, halk arasında inanç ve geleneklerin etkisiyle salgın 

                                                           
gelen Amerikalı doktor DeKay, anılarında bu kolera salgını üzerine yaptığı gözlemlerini aktarmaktadır. Doktor, 
Avrupa’da çok korkulan bu hastalığa yakalananlar bazen bulundukları evin kapı ve pencereleri kapatılarak 
ölmeye terk edilirken, Türkiye’de hastalara sirke ve benzeri maddelerle tedavi uygulanmaya çalışıldığını; bunu 
daha insancıl bir yaklaşım olarak takdir ettiğini belirtmektedir. Bkz. Niyazi Berkes, Türkiye'de Çağdaşlaşma, 
(haz. Ahmet Kuyaş), Yapı Kredi Yayınları, İstanbul, 2003,s.5. 
75 Bkz. Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: İstanbul (1. Cilt, 2. Kitap),s.93. 
76 Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Konya- Kayseri- Antakya- Şam- Urfa-Maraş-
Sivas- Gazze- Sofya- Edirne (3.Kitap, 1. Cilt),(haz. Seyit Ali. Kahraman, Yücel Dağlı), YKY Yayınları, İstanbul, 
2006,s.64. 
77 Esra Çıplak, “Burci Memluk Sultanları Berkuk ve Ferec Dönemlerinde Vebanın Ülke Yönetimi Ve 
Ekonomisine Etkileri”,  Tarihsel Süreçte Anadolu’da Veba, edit. Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, 
A.Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  Ankara, 2021,s.114. 
78 Nalan Turna, “İstanbul’un Veba İle İmtihanı: 1811- 1812 Veba Salgını Bağlamında Toplum ve Ekonomi”, 
Studies of The Ottoman Domain (Osmanlı Hakimiyet Sahası Çalışmaları),1/1, 1 Ağustos 201, ss.20-21. 
79 “Kim Allah yolunda öldürülürse şehittir. Kim Allah yolunda ölürse şehittir. Kim tâûn (vebâ, bulaşıcı hastalık) sebebiyle ölürse 
şehittir. Kim karın (hastalığı) sebebiyle ölürse şehittir.”  Bkz. Rahmi Yaran, “Şehitlik ve İlgili Fıkhî Hükümler”, Marmara 

Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 42, 2014, 211-20; Buhârî, “Cihâd”, 30, “Ṭıb”, 30; Müslim, “İmâre”, 166. 
Aktaran, Nükhet Varlık, “Taun”, DİA, ,2011,175-177. s. 175. 
80 Buhârî, Tıbb 30; Ahmed b. Hanbel, I,178. Diyanet İşleri Başkanlığı, Covid-19 pandemisi sürecinde başta 
cuma namazı olmak üzere cami ve mescitlerde cemaatle namazlara ara verilmesine yönelik kararını, yukarıda 
belirtilen hadisle gerekçelendirmiştir. Başkanlık, Hz. Peygamber’in bu hadisle karantina uygulamasına işaret 
ettiğini ifade etmiştir. Bkz. Din İşleri Yüksek Kurulu ( haz.), İslam’ın Salgın Hastalıklara Bakışı, s. 42. 
81 R. Mahmoud, İbn Hacer El-´Askalânî’nin Veba-Tâun Gibi Salgın Hastalıklara Yaklaşımı, s.77-80. 
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bölgesini terk etmeme eğiliminin -Osmanlı fetvalarında yansıdığı gibi her yerde ve her zaman 
olmasa da- güçlü ve öyle anlaşılıyor ki çoğu zaman baskın olması, idarecilerin çoğunluğunun 
kurumsal tecrit yöntemlerine yeterince ilgi göstermemesine de etkili olmuştur. Zaten 19. 
yüzyıldaki yoğun ve çok yönlü modernleşme çabalarından önce, devlet ile toplum arasında 
pek çok alanda olduğu gibi salgınlara bakış açısında da keskin bir farklılık bulunmuyordu. 
Osmanlı memurlarının karantinayla ilgili tepkileri salgın hastalıklarla ilgili yaklaşımlarını da 
yansıttığından burada değinilmesi yerindedir. 1600’lü yılarda Venedikliler tarafından 
karantinaya tabi tutulan Osmanlı elçileri, görevliler tarafından karantina “saygısız, uyumsuz 
ve kötü niyetli” olarak betimlenmiştir.  Daha sonraki sefirler de karantina uygulamasından 
rahatsız olmuşlardır.82Avrupa’dan İzmir’e gelmiş olan seyyahların aktardığına göreyse şehrin 
genelde Müslüman ve Türk nüfusu kaderciliğinin de etkisiyle salgın hastalıklardan daha çok 
kayıp vermiştir. 16. yüzyılın ortalarında İstanbul’da bulunan Kutsal Roma Germen 
İmparatorluk elçisi Ogier Ghiselin de Busbecq’e göre, Türkler vebadan ölen kişilerin 
kıyafetlerini ve yatak örtülerini, üzerlerinde henüz hastalık bulaşmış terleri dururken bile 
çekinmeden kullanmışladır. Türkler "eğer ölmem yazılmışsa ölürüm, yazılmamışsa bu eşyalar bana 
zarar vermez" mantığıyla hareket ettikleri için salgınlar hızla yayılmakta ve bazen tüm ailelerin 
yok olmasına neden olmaktadır.83 Bununla birlikte, Türklerin veba salgınları sırasında 
benimsedikleri kaderci tutumların ölümleri artırdığı yönündeki görüş ilk bakışta makul 
görünse de, bu açıklama tek başına bu durumu bütünüyle izah etmekten uzaktır. Tarih 
boyunca salgınlardan kaçma daha doğrusu salgınların olduğu bölgeden uzaklaşmayı belirleyen 
ana faktörlerden biri de bireylerin sahip olduğu ekonomik imkânlar olmuştur. Nikiforuk’a 
göre, Kara Ölüm döneminde Avrupa’da veba hastalığının başlarında zenginler, farelerin 
barınma ve yaşama ihtimalinin çok daha düşük olduğu taş evlerde yaşamışlar ve şehir 
dışındaki kırsal alanlardan evler satın alarak göç etmişlerdir. Evlerine dönmeden önce ise 
tütsücüler aracılığıyla evlerini ilaçlatıp dezenfekte ettirmişler, ardından yoksul birini yerleştirip 
ölüp ölmediğini izlemişlerdir.84 Daniel Defoe (1660-1731), 1665 yılı Londra Vebası’nı 
anlattığı eserinde Türklerin ve Müslümanların kadercilik anlayışına vurgu yaparak onların 
salgına karşı oldukça tedbirsiz olduğunu belirtmiştir. Buna karşılık yazar yine aynı eserinde, 
Londra’da şehri terk edebilenlerin çoğunlukla kentin batı kesiminde yaşayan, iş ve ticaretle 
doğrudan bağı bulunmayan varlıklı kişiler, soylular ve eşraf olduğunu aktarmaktadır. Defoe’e 
göre, halkın büyük bir bölümü geçim kaygısı içindeydi; dükkânlarını, işlerini ya da mallarını 
geride bırakmaları hâlinde tüm varlıklarını kaybetmekten endişe ediyorlardı. Yoksul kesimler, 
hizmetkârlar ve işçiler ise çoğu zaman ne gidebilecekleri bir yere ne de yolculuk yapabilecek 
maddi imkânlara sahipti.85 Kısaca varlıklılar şehri terk ederken, nüfusun büyük çoğunluğunu 
oluşturanlar gidecek yeri veya imkânı olmadığından yerlerinde kalmıştır. Batı Avrupa’da 
olduğu gibi Rusya’da 1664 yılında özelikle zenginler, hatta Ortodoks Kilisesi Patriği şehirden 
kaçarak küçük kasabalara ve köylere gitmişlerdir.86 Defoe’nın eserinin ilerleyen bölümlerinde, 
Londra'da salgının seyri yavaşladığında halkın rehavete kapılıp aniden tedbiri elden bırakması 
doğrudan “Türklere özgü bir kadercilik” olarak tanımlanır. Yazar, Londralıların da tıpkı onlar 

                                                           
82 M. Can,  A. Altınova Şahin, Osmanlı Elçileri ve Karantina, ss.9-21. 
83 Ogier Ghiselin de Busbecq, The Turkish Letters of Ogier Ghiselin de Busbecq, çev. Edward Seymour Forster (Baton 
Rouge: Louisiana State University Press, 2005,s.189- 
84 Erol Yıldız, “Salgını Hatırlamak: Veba Üzerine Tarihsel ve Sosyolojik Bir Analiz”, Selçuk Üniversitesi Sosyal 
Bilimler Enstitüsü Dergisi, 48, 2022, ss. 272-73. 
85 Daniel Defoe, Veba Yılı Günlüğü, (çev. İris Kantemir), Türkiye İş Bankası Kültür Yayınları, İstanbul, 2016, 
92-117 
86 K. Acar Kaplan, Geç Orta Çağdan Modern Döneme Avrupa’da Veba (1340’lar-1800’ler), s.147. 
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gibi "Tanrı bizi çarpacaksa evde de otursak bir, sokakta da dolaşsak bir" diyerek hastalıklı evlere 
girip çıkmaya başladığını ve sonucunun tıpkı Türkiye'de olduğu gibi felaketle bittiğini, 
binlerce kişinin sırf bu yüzden öldüğünü ifade eder.87 

Osmanlı toplumunda “her ne kadar tıbbi yaklaşımlar olsa da hastalığın ilahi kökenli olduğuna dair 
ciddi bir bakış açısının olduğu açıktır. Kadere rıza gösteren bir toplumun veba karşısında toplu duaya 
çıkması, büyük bir afetten Allah’a sığınma duygusunu yansıtmaktadır.”88 Halkın kahir ekseriyetinde 
mevcut olan kadere teslimiyet anlayışı, dönemin yabancı seyyahları ve elçileri tarafından 
yapılan gözlemlerde yer almıştır. Osmanlı topraklarında bulunan Avrupalılar, elçilik raporları 
ve seyahatnamelerle, özellikle veba salgınları sırasında Müslüman halkın hastalıktan 
kaçmaktan imtina ettiğini, salgını “Allah’ın iradesi” olarak gördüklerini aktarmışlardır. 
Örneğin İzmir gibi kozmopolit Osmanlı liman kentlerinde, salgın hastalıklar karşısında farklı 
cemaatlerin tepkileri belirgin biçimde ayrışmıştır. Çeşitli kaynaklar, özellikle Rum, Ermeni, 
Yahudi ve Levanten gibi gayrimüslim ve yabancı toplulukların, veba dönemlerinde hastalığın 
görüldüğü bölgelerden uzaklaşma ve geçici göç yoluna gitme eğiliminde olduklarını 
göstermektedir. Buna karşılık Müslüman nüfusun önemli bir kısmı, dini inançlar ve kaderci 
anlayışın etkisiyle, bulunduğu yeri terk etmeme ve gündelik hayatını sürdürme yönünde bir 
tutum sergilemiştir.89 Örneğin Fransız konsolosuna göre 1778 yılındaki İzmir vebasında 20 
bin Rum, Yahudi ve Ermeni adalara kaçarken, Türkler şehirde kalıp günde 150 kurban 
vererek ilahi merhamete sığınmışlardır.90 Avrupalılar, gayrimüslimler ya da yabancılar kendini 
kapatma, izole etme, bulunduğu yerden uzaklaşma gibi mekânsal tecrit pratiklerine 
yönelirken, Müslümanlar bu tür yöntemlerin “yazgıya müdahale” olarak düşünmüşlerdir. 
Hatta salgından kaçmanın korkaklık ya da tevekkülden uzaklaşma olarak yorumlanması, 
özellikle Müslüman nüfus arasında bir yönüyle hastalığın yayılmasına rağmen gündelik 
yaşamın sürdürülmesine yol açmıştır. Yabancı gözlemciler, salgın dönemlerinde dahi 
pazarların açık kaldığını, toplu ibadetlerin devam ettiğini ve hastalarla temasın bütünüyle 
kesilmediğini kaydetmişlerdir. Bir şekilde toplumsal ve kültürel yapının bir ürünü olan 
merkezi devletin yöneticileri de yukarıda da aktarıldığı gibi bu konuda uzun bir dönem 
19.yüzyıla kadar halkın geneli gibi düşünmüş ve düşündükleri gibi davranmışlardır. Bununla 
beraber bütün genellemeler gibi istisnalı örnekler de bulunmaktadır. Keza genel  olarak 
değerlendirildiğinde, salgın bölgelerinden ayrılmayan Müslümanlar bulunduğu gibi aksine, 
özellikle aynı inanca sahip ama imkânı olan sıradan halkın, tüccarların ve idarecilerin bu 
bölgelerden uzaklaştığı da görülmektedir. Vurgulanmalıdır ki Osmanlı Müslüman 
toplumunda veba her zaman ve her yerde “mutlak bir kadercilikle” karşılanmamıştır. 
Salgınlara genel yaklaşım kadercilik çerçevesinde şekillense de, halk arasında tutum ve 
davranışlarda farklılıklar gözlemlenebilmiştir. Diğer bir deyişle, kader inancına sahip 
Müslümanların salgın dönemlerindeki davranışları farklılık gösterebilmiştir. “Ebussuud’a 
sorulan sorulardan anlaşıldığı üzere, bulaşıcılıkla ilgili dini duruşları ne olursa olsun, insanlar vebadan ve 
başka felaketlerden kaçıyordu.” 91 Osmanlı fetva müessesesi, belki de bu durumun da bir 

                                                           
87 Daniel Defoe, a.g.e, s. 188. 
88 M. Y. Ertaş, K. Eğnim, Evliya Çelebi Seyahatnamesinde Hastalıklar, s.90. 
89 Daniel Panzac, Osmanlı İmparatorluğu’nda Veba 1700-1850, (çev. Serap Yılmaz), Tarih Vakfı Yurt Yayınları, 
İstanbul,1997, s. 165; H. Volkan Acar, “Avrupalı Seyyahların Gözünden Osmanlı İmparatorluğu’nda Veba 
Salgınlar”, Kebikeç, 2020, 50,485-510. 
90 Meral Erdoğan, 18. Yüzyılın Sonu 19. Yüzyılın Başlarında Osmanlı Devleti'nde Veba Yılları (İzmir Örneği), 
(Basılmamış Yüksek Lisans Tezi),  Eskişehir Osmangazi Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Eskişehir, 
2017,s.83. 
91Y. Ayalon,  Osmanlı İmparatorluğu’nda Doğal Afetler, s.79. 
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yansıması olarak salgın bölgelerinden ayrılmanın caiz olup olmadığına dair, niyet ve zaruret 
durumlarını esas alan farklı hükümlerde bulunmuştur. “Bir karyede tâ‘ûn olup Zeyd karye-i 
mezbûreden âhar yere varmağla âsim olur mu? el-Cevab: Mercuvdur ki olmaya, Hak Teâlâ’ya iltica edecek” 
veya “Bir vilâyette bi-emrillah tâ‘ûn vâki‘ oldukda ahalisinden bazı kimesneler âhar vilâyete firar eyleseler 
âsim olurlar mı? el-Cevab: Rahmet-i hakka ilticâ itikadıyla olmazlar.” Başka bir fetvada ise “tâ‘ûndan 
havf edip tebdîl-i havâ eylemek câiz midir? el-Cevab: Eğer tâat ve ibâdetine ızdırâptan halel gelirse huzûr-ı 
hâtır ile ibâdet edecek yere varmak câiz” olduğu belirtilmektedir.92 Özetle kişi isyan amacında 
değilse, hastalıktan dolayı ruhsal durumu bozulduysa, ibadetine engel bir durum varsa sınırlı 
ve şartlı da olsa salgın bölgesinden uzaklaşabilir. Yine de bu durum genel ve yaygın bir kaideye 
dönüşmemiştir. Osmanlı dahil İslam bölgelerinde salgından kaçma ve kaçmama 
davranışlarının bir arada olduğu savunabilir. Çünkü esasen bir salgından kaçmak veya 
kaçmamak, kaçıp kurtulmak veya kurtulamamak, hepsi inananlar bakımından Allah’ın iznine 
tabiydi. İslam tarihinin henüz ilk dönemlerinde yaşanan Amvas vebasından sonra 
görevlendirilen Amr. b. el As, komutan olduktan sonra bu salgına karşı çareler bulmaya çalıştı. 
Bu kapsamda salgından korumak için insanları dağlara çıkarttı. Emevîler döneminde de 
halifeler ve komutanlar veba salgını olduğunda ıssız alanlara, dağlara veya çöllere çekilirlerdi.93 
Emevîlerden sonra da bu yönde örneklere rastlanmıştır. Veba salgınında Abbâsîler 
zamanında da Müslümanlardan bazıları Halep’in köylerine doğru giderek salgından 
kurtulmuştur.94 

Yine de tüm Müslüman idarecileri veya sıradan halk salgınlara bu şekilde yaklaşmamaktaydı. 
Elçi Ogier Ghiselin de Busbecq, 1554-1562 yılları arasında İstanbul’dayken maruz kaldığı bir 
veba salgınından dolayı taşınmak için izin istediğinde Sultan Süleyman’dan oldukça sert bir 
yanıt almıştır. Busbecq’e göre Sultan, vebayı “menziline giren kişiyi asla ıskalamayan Allah’ın 
oku” olarak nitelendirmiş ve bu oktan kaçmanın veya saklanmanın imkânsız olduğunu 
belirtmiştir. Sultan Süleyman, eğer Tanrı birinin ölmesini murat etmişse hiçbir yerin onu 
koruyamayacağını, bu “kaçınılmaz kaderden” kaçmaya çalışmanın beyhude olduğunu 
savunmuştur. Hatta kendi sarayında da veba olduğu halde yerinden ayrılmadığını örnek 
göstererek Busbecq’in de olduğu yerde kalmasını emretmiştir. Sadrazam Rüstem Paşa, 
Sultan’ın bu katı kaderci tutumunu savunarak Busbecq’in taşınma talebini reddetmiştir. 
Ancak kısa bir zaman sonra Rüstem Paşa’nın ölümünden sonra yerine gelen Ali Paşa daha 
esnek bir tutum sergilemiş; Busbecq’in şehirden uzaklaşarak Büyükada’ya (Prinkipo) 
gitmesine izin vermiştir.95 Buna karşılık Sultan Süleyman’ın Manisa’ya sancakbeyi olarak 
gönderilen oğlu Şehzade Selim, şehre hemen gitmeyip, Keşiş Dağ’ının temiz havasından 
yararlanmak için bir süre Bursa’da kalmayı tercih etmiştir. Yavuz Sultan Selim ise Busbecq’in 
Sultan Süleyman ile ilgili aktarımından farklı bir tutum içinde olup Edirne’deki salgından 
uzaklaşarak İstanbul’a gitmiştir. Fatih Sultan Mehmet ise kendi döneminde İstanbul’daki veba 

                                                           
92 Sırasıyla ilgili fetvalar: Fetâvâ-yı Ebussuûd (Şehit Ali Paşa, 1028), 278b, Fetâvâ-yı Sun’ullah (Hasan Hüsnü 
Paşa, 502), 66b. Mecmau’l-fetâvâ (İsmihan Sultan, 226), 179b. Fetvalar için bkz. M. Özaykal, Fetvalar Işığında 
Osmanlı’da Salgın Hastalıklar, s.127. 
93 Seyfettin Kaya, “Orta Çağ İslam Dünyasında Veba Hastalığu Üzerine Bazı Tespitler”,  Tarihsel Süreçte 
Anadolu’da Veba, edit. Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A.Çağrı Büke, Gece Kitaplığı,  Ankara, 
2021, ss.99-101. 
94 Hüseyin Elmhemıt. “İslâm Tarihi Boyunca Görülen Salgın Hastalıklar ve Alınan Önlemler”, Siyer Araştırmaları 
Dergisi, 8, Temmuz 2020, s. 132.  
95 O. G. de Busbecq, The Turkish Letters of Ogier Ghiselin de Busbecq, s.183-184. 
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nedeniyle Balkanlara yönelmiştir.96 Benzer biçimde sıradan Müslüman ahali arasında da 
vebanın olduğu bölgeden kaçış örnekleri de görülmektedir. Hicazlı Müslümanlar salgın 
dönemlerinde dağlara sığınmışlardır.97 Evliya Çelebi, İslam dünyasındaki vebadan kaçış 
pratiklerini hem geçmiş örneklerden hem de kendi gözlemlerinden örneklerle 
somutlaştırmıştır. Yazar, erken İslam dönemine atıfla Emevi Halifesi Hişam b. Abdülmelik’in 
Şam’daki vebadan korunmak amacıyla çöle sığındığını belirtmiştir.98 Çelebi, geçmişe ait bu 
kaçış pratiğinin Osmanlı coğrafyasındaki yansımasını ise Mora örneği üzerinden kurmuş; 
salgın esnasında ilmiye sınıfı başta olmak üzere Müslüman ve gayrimüslim tebaanın veba 
bölgesinden kaçtığını ifade etmiştir. İzmir’de görev yapan İngiliz konsolosu Paul Rycaut, 
ekonomik durumu iyi olan Türklerin salgın zamanlarında kentleri terk ederek yazlık bölgelere 
yöneldiklerini belirtirken; Edirne’deki gözlemlerine dayanan John Covel’e göre ise salgın 
bölgesinden ayrılma, dinî inançtan ziyade kişilerin ekonomik imkânları ve yükümlülükleriyle 
ilişkilidir.99 17. yüzyılda Sakız Adası'ndaki bir veba salgını olduğunda Evliya Çelebi buraya 
gitmekten vazgeçerken,100 adada bulunan Mühürdar Paşa’nın hastalıktan korunmak amacıyla 
şehri terk ederek adadaki bir köyde bulunan çiftliğine sığındığını kaydetmiştir. “Meğer 
Mühürdar Paşa vebadan kaçıp bu çiftlikte karar etmiş.”101 1830 yılında Trabzon’da patlak veren 
veba salgınının yarattığı korku, kentin en üst düzey yöneticisi olan Osman Paşa’nın şehri terk 
etmesine neden olabilmiştir. Yine aynı kentte 5 yıl sonra meydana gelen salgından dolayı 
Trabzon halkının yarısı köylere doğru kaçmıştır.102 Fransız tarihçi Daniel Panzac’a göre 1735 
ve 1784 veba salgınlarında, başta yerel tüccarlar ve maddi imkânı olan gayrimüslimler olmak 
üzere, İzmir sakinlerinin önemli bir kısmının şehri terk ederek Ege adalarına, kırsala ve çevre 
köylere sığındığı konsolosluk raporlarına ve yazışmalara yansımıştır. 20 Mayıs 1785 tarihli bir 
konsolos raporunda da belirtildiği üzere, gayrimüslimlerin bu yöndeki tutumlarından 
etkilenen bazı Türklerin de benzer şekilde hareket etmiş olmaları muhtemeldir; söz konusu 
raporda ‘Smyrna sakinlerinin çoğu tehlikeden kaçmak için komşu köylere sığındı’ ifadesine yer 
verilmektedir.103 Bununla birlikte tarihi kayıtlar, nedeni ister kader inancından isterse de 
ekonomik imkansızlıklar veya geleneklerden kaynaklanmış olsun Müslüman çoğunluğun 

                                                           
96 Joseph von Hammer, Büyük Osmanlı Tarihi IV, (çev. Mümin Çevik, Erol Kılıç, Üçdal Neşriyat, İstanbul, 
1992, s. 265-280. 
97 D. Panzac, Osmanlı İmparatorluğu’nda Veba (1700-1850), s.156. 
98 Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Konya- Kayseri- Antakya- Şam- Urfa-Maraş-Sivas- 
Gazze- Sofya- Edirne (3.Kitap, 1. Cilt),ss.216-217. 
99 Muhammed Dağ, “Psikolojik ve Sosyolojik Açıdan 17. Yüzyıldan 20. Yüzyıla İzmir'de Veba Salgınları”,  İzmir 
Demokrasi Üniversitesi II. Uluslararası Beşerî Bilimler Kongresi 19-21 Kasım 2021,ss. 81-82. 
100 Emrah İstek, “Veba Salgınlarına Karşı Osmanlı Toplumundaki Davranışlar ve Tepkiler (17 ve 18. yy.)”. 
Marifetname, 10/2, Aralık 2023,s.339. Evliya Çelebi Sakız Adası’na 1670’lerin başında vardığında “Hamd olsun 
esenlikle bu adanın doğu tarafında Kiremitlik adlı bir köşeye felek rüzgârı bizi bir kenara çıkarıp demir atıp şehre varmadık. 
Zira şehre veba yayılmıştır” diye kayıt düşmüştür.( Bkz. Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliyâ Çelebi Seyahatnâmesi: 
Gümilcine, Kavala, Selanik, Tırhala, Atina, Mora, Navarin, Girit Adası, Hanya, Kandiye, Elbasan, Ohri, Tekirdağı (8. 
Kitap: 1 Cilt), (haz. Seyit Ali Kahraman), YKY Yayınları, İstanbul, 2011,s.121). Ancak devamında Birgi’de 
Bozdağ Tekkesi’nde medfun olan ve aynı zamanda Sultan III. Murad’ın muallimi Molla İbrahim Efendi’den 
ziyareti dolayısıyla bahsederken “70 cilt telifi vardır. Ancak ilmine uymayıp vebadan Bozdağ Yaylası’na kaçmış, Allah’ın 
hikmeti olarak orada taundan ölmüştür’” ifadelerini kullanması, onun salgın hastalıktan kaçışını doğrudan değilse de 
ima yoluyla eleştirdiğini düşündürmektedir. Bkz. A.g.e, s. 198. 
101 Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliyâ Çelebi Seyahatnâmesi: Gümilcine, Kavala, Selanik, Tırhala, Atina, Mora, 
Navarin, Girit Adası, Hanya, Kandiye, Elbasan, Ohri, Tekirdağı (8. Kitap: 1 Cilt), s.121. 
102 Özgür Yılmaz, “Veba, Kolera ve Salgınlar: Trabzon’da Halk Sağlığı ve Sağlık Kurumları (1804-1895)”, Mavi 
Atlas, 5(1), 2017, s.179. 
103 Daniel Panzac, “La peste à Smyrne au XVIIIe siècle”, Annales. Economies, sociétés, civilisations, 28 /4, 1973, 
ss.1086-1091. 
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salgınlar karşısında yaygın bir kaçış pratiği yansıtmadığına yöneliktir. Başta İzmir olmak üzere 
Osmanlı vilayetlerini ziyaret eden Tavernier (1605–1689), Richard Chandler (1738–1810) ve 
Christoph Wilhelm Lüdeke (1737–1805) gibi Avrupalı seyyahlar, Müslüman halkın veba 
karşısındaki tutumunu sıklıkla “kaderci” ve yer yer “kayıtsızlık” olarak nitelendirmiştir. 
Seyyahlar, yukarıda da ifade edildiği gibi Türklerin salgını Tanrı’nın mutlak iradesinin bir 
tezahürü olarak gördükleri için günlük rutinlerini bozmadıklarını ve karantina gibi koruyucu 
önlemlere temkinli yaklaştıklarını aktarmışlardır. Seyyah anlatılarında en dikkat çekici 
durumlardan biri, salgın sırasındaki haraketliliğin olmamasına yöneliktir. Avrupa şehirlerinde 
ekonomik güce sahip olanların salgın bölgesinden ilk tepkisi dağlara, köylere veya adalara göç 
etmek olurken; Osmanlı kentlerindeki Müslüman tebaa,  büyük ölçüde bulunduğu bölgeden 
uzaklaşmamayı tercih etmiştir. 1664 yılında Tavernier de veba karşısında Müslümanların 
kaderci tutumundan etkilenir. Tavernier’e göre, “İzmirlilerin bu hastalıktan çektikleri Hristiyanların 
bu hastalıktan çektiği kadar büyük değildi. Türklerse bu hastalıktan korkmuyorlar ve bir başka yere gitmeyi 
akıllarından geçirmiyorlar; onlar bu olanları yazgıya bağlıyorlar.”104 Tavernier’den 14-15 yıl sonra 
İzmir’de bulunan seyyah Cornelis de Bruyn’e göre de Türklerin aksine İngiliz, Hollandalı ve 
Fransız tüccarlar vebadan kaçmak için salgının sirayet etmediği köylere kaçıyordu. De 
Bruyn’den nerdeyse bir asır sonra 1764-65’te İzmir’de aylarca kalan İngiliz Richard Chandler 
(1738-1810)’in gözlemleri de benzerdir. Chandler, Türklerin son derece kaderci olduklarını, 
vebaya karşı alınan önlemleri kabul etmediklerini, hastalık, sağlık, zevk veya acıyı Tanrı’nın 
kontrol edilemez iradesine bağladıklarını düşünür. Önlem alamadıklarından dolayı “Türkler 
arasındaki ölüm oranı Rum, Ermeni, Katolik ve Yahudilerden çok daha fazla.”105  

Bununla beraber toplumsal yapı mutlak suretle statik olmadığından zamanla davranışlarda 
değişimler meydana gelmiştir. Toplumun Müslüman kesimi de grup, topluluk veya bireysel 
olarak salgınlardan kaçıyor, bu da devletin çeşitli önlem ve düzenlemeleri hayatta geçirmesine 
neden oluyordu. Gerçekten de devlet, 19. yüzyıldan önce de birçok belgede de yansıdığı 
üzere, veba gibi salgınlar nedeniyle ölüm ve göç sonucunda boşalan yerleşim bölgeleri için 
vergi indirimlerini içeren düzenlemeler yapmaktaydı.106 Takvim-i Vekayi’nin 13 Kasım 1831 
tarihli sayısında, İzmir şehrinde 20 gündür salgın hastalığın etkili olduğu; “altı bin nüfustan 
ziyâde vefat etmiş ve ale'l-husus bu hastalığın afeti ekser Yahudilere arız olmuş işbu illet zuhur eylediği anda 
cümle ahaliye arız olan hüzün”  olduğu bildirilmiştir. Gazeteye göre, afet nedeniyle insanlar 
birbirleriyle teması kesmiş, ticaret duraklamış, çarşı ve pazarlar kapanmıştır. Ailesi ve 
çocukları olanlar ile İzmir tüccarlarının çoğu, şehir civarındaki açık alanlara dağılarak oralara 
yerleşmiştir. Her ne kadar şehir dışındaki yerlerde de hastalık görülse de, şehirdeki kadar 
şiddetli ve yoğun değildir. Hastalığa yakalananların ve etkilenenlerin kesin sayısını belirlemek 
zor olmakla birlikte, yakalananların yaklaşık yarısının vefat ettiği tahmin edilmektedir.107 
Burada özellikle salgının en çok Yahudileri etkilediği ve millet ayrımı gözetmeksizin ailelerin 
ve tüccarların daha güvenli gördükleri yerlere dağıldıkları vurgulanmaktadır. Bu durum, daha 
önce de belirttiğimiz gibi, Müslümanların da salgın mahallinden uzaklaşmayı tercih 
edebildiğini bir şekilde yansıtmaktadır.  

 

                                                           
104 İlhan Pınar, “İzmir’de Veba”, Toplumsal Tarih, 1/2,  22-25, 1994, s. 22 
105 M. Dağ, Psikolojik ve Sosyolojik Açıdan 17. Yüzyıldan 20. Yüzyıla İzmir'de Veba Salgınları, s.81. 
106 Y. Ayalon, Osmanlı İmparatorluğu’nda Doğal Afetler, s.83. 
107 Takvim-i Vekayi, 1247 Senesi Sayı 2 (1959 SC 66). 
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Cemaatlerin, toplulukların ya da milletlerin salgın dönemlerindeki genel tutumları, yalnızca 
inanç ve kültürel kabullerle değil, aynı zamanda içinde bulundukları ekonomik ve sınıfsal 
koşullarla da şekillenmiştir. Panzac’ın da işaret ettiği gibi belirli bir ekonomik gücü olan 
gayrimüslimlerin ilk tepkisi vebanın olduğu bölgeden kaçmakken, parası olmayanlar Tanrı’ya 
sığınıyordu. Ancak yerlilerden farklı olarak Avrupalılar daha örgütlüydü.108 Bu faktörlerle 
birlikte İzmir gibi kentlerde yeterli ve donanımlı sağlık hizmetlerinin olmaması, vebadan 
ölenlerin eşyalarının kullanılması, Türklerin ancak bulabildiklerinde sağlık hizmetlerinden 
yararlanmaları gibi nedenler109 bazı imkânsızlıklar da kayıplarını artıran faktörler olmuştur. 
Özellikle belirtilmelidir ki Osmanlı İmparatorluğu’nun kentlerinde vebadan kaçan yalnızca 
gayrimüslimler ve yabancılar değildir.   

Salgının yarattığı dehşet ve belirsizlik ortamı da her ne kadar Avrupa kadar yaygın, 
“geleneksel” ve şiddetli olmasa da, zaman zaman Osmanlı’da da belirli grupların “günah 
keçisi” ilan edilmesine yol açmıştır. Batı’da Kara Ölüm sırasında Yahudilerin kuyuları 
zehirlemekle itham edilmesine benzer şekilde, 19. yüzyıl İzmir’inde çiçek salgınları esnasında 
da kimi zaman bazı toplumsal gruplar hastalığın yayıcısı olarak suçlanmış ve damgalanmıştır. 
1887-1891 yılları arasındaki çiçek salgınları sırasında İzmir halkı, hastalığın özellikle 
Çingeneler arasında yaygın olduğu inancıyla Kemer İstasyonu civarındaki çadırların şehir 
dışına çıkarılması için valiliğe baskı yapmıştır.110 Uludağ’a göre 1812’de saraya bildirildiği üzere 
Galata ve Kasımpaşa taraflarındaki bekâr odalarında bir süredir şeriata aykırı ve dinen uygun 
olmayan bazı davranışlar ve fuhuş meydana gelmektedir. Bu tür kötülük yapan kişilerin 
işledikleri günahların, Allah’ın kulları hakkında gazap ve cezayı gerektirdiği açıktır. Son üç beş 
aydır birçok insan taun ve vebaya yakalanarak helâk olmuş, bu korkunç felaketin ortadan 
kalktığına dair henüz bir belirti de görülmemiştir.111 Benzer biçimde frengili hastalar, halk 
arasında “iffetsiz” ve “şehvet hastası” olarak damgalanmış; bu algı, gizli fuhuşhanelerin ve 
burada çalışan kadınların hastalığın başlıca kaynağı olarak da görülmesine yol açmıştır.112 II. 
Dünya Savaşı yıllarında ise hijyen koşullarının bozulduğu kalabalık mekânlarda yaşayan bekar 
ameleler, tifüs salgınının odağı olarak görülmüştür.113 1900 yılındaki İzmir veba salgını gibi 
kriz dönemlerinde halkın yaşadığı çaresizlik, zaman zaman doktorların dahi kendi çıkarları 
doğrultusunda salgını yaymakla114 itham edildiği bir güvensizlik ortamı doğurmuştur. Bunda 
esasen şehirde ilan edilen karantina tedbirlerinin de etkisi bulunmaktaydı. 1910 kolera salgını 
sırasında Trabzon’da görev yapan Dr. Depino’nun raporuna göre, halk hekimlerin hastalığı 
yaymak için kendilerine zehir verdiğini iddia etmiş ve bu nedenle hekimlere tepki göstermiş, 
hatta doktorlardan biri tehdit edilmiştir.115  

                                                           
108D. Panzac, Osmanlı İmparatorluğu’nda Veba 1700-1850, s. 165. 
109  İlhan Pınar, İzmir Yazıları (Kent ve Tarih), İBB Yayınları, 2012, s.44. 
110 Ferdi Çitçioğlu, II. Abdülhamid Dönemi İzmir’de Salgın Hastalıklar, (Basılmamış Yüksek Lisans Tezi), Manisa 
Celal Bayar Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Manisa, 2014, s.84-85. 
111Osman Şevki Uludağ, “Son Kapitülasyonlardan Biri Karantina”, Belleten, 2/7-8, 1994, ss. 445-446. 
112Cahide Sınmaz Sönmez ve Reyhan Erdenanar, “Atatürk Döneminde Frengi İle Mücadele”, Atatürk Yolu 
Dergisi,71, Kasım 2022, ss.259,261 
113 İsmail Çakırçoban, İkinci Dünya Savaşı’nda Türkiye’de Bulaşıcı Hastalıklarla Mücadele , (Basılmamış Yüksek 
Lisans Tezi), Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, İstanbul, 2010, s.60. 
114 Sabri Yetkin, “İzmir’de Veba Salgını (Mayıs Ağustos 1900)”, Çağdaş Türkiye Tarihi Araştırmaları Dergisi, 1/ 3, 
Haziran 1993, s. 378 
115 Yaşayanların aktardığına göre “Trabzon Vilayeti’nin yaptığı tahkikat neticesinde olayın ortaya çıkış sebebi anlaşıldı: 
Buna göre Dr. Leon kolera hastası olan birini muayene etmiş ve ardından hastaya ilaç vermişti. Hasta ilacı içtikten bir gün sonra 
hayatını kaybetmişti. Hastanın yakınları Dr. Leon’un hastayı kasten öldürdüğüne dair bir dedikodu çıkararak halkı galeyana 
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4. Osmanlı’da Karantinanın Meşrulaştırılması ve Kurumsallaşması 

Salgın hastalıklara karşı genel tutumun da bir örneği olarak, karantina uzun süre Müslümanlar 
arasında “ecnebi veya Frenk icadı bir uygulama” olarak değerlendirilmiştir. 19. yüzyılın 
ortalarından sonra uygulamaya konulan bu yönteme karşı Avrupa ülkelerinde de olduğu gibi, 
Osmanlı’da da halk çeşitli tarihlerde direnç de göstermiştir. Bununla beraber,  zaman zaman 
baş gösteren karantina karşıtlığında, ticaret ve sosyal hayat üzerindeki olumsuz etkiler ile 
önlemlerin maliyeti ve halkın sınırlı ekonomik imkânları belirleyici olmuştur. Ancak bazı 
zamanlarda neden olduğu memnuniyetsizliğe rağmen Osmanlı yetkilileri, karantinayı 
uygulamakta kararlıydı. Karantinanın uygulanabilirliği ve sürdürülebilirliği için öncelikle 
bunun dini inançlarla çelişmediğinin ortaya konulması gerekiyordu. İslâm dünyasında 19. 
yüzyılın başlarından itibaren karantinanın caiz olup olmadığı, âlimler arasında tartışmalı bir 
konu olmuştur. Örneğin, Tunus’taki Zeytuniye Medresesi’nde Maliki mezhebinden Şeyh 
Muhammed Menai karantinayı Allah’ın kaza ve kaderinden kaçma girişimi olarak görürken, 
aynı yerde Hanefî müftü Şeyh Muhammed Bayram karantinanın yalnızca câiz değil, aynı 
zamanda vâcib olduğunu savunmuştur.116 Osmanlı’da karantina gibi uygulamaların dinle 
çelişkileri olmadığının desteklenmesi için salgınlardan kaçmayı, önlem almayı tasvip eden 
hadislere, çeşitli tarihi örneklere gidilmiştir. Buna göre Hz. Muhammed, veba hakkında "Bir 
yerde veba olduğunu işitince oraya girmeyin, bulunduğunuz yerde çıkarsa oradan kaçmak amacıyla dışarı 
çıkmayın" buyurarak, salgının coğrafi yayılımını engelleyen ilk tecrit tavsiyelerinden birini 
vermiştir. Ayrıca "hastalık taşıyanın sağlamla aynı ortamda bulunmasını engelleyiniz117" ve "cüzamlıdan 
aslandan kaçar gibi kaçınız"118 sözleriyle bulaşıcılık riskine karşı uyarılarda bulunmuştur. Hz. 
Muhammed’in "Ey Allah’ın kulları, tedavi olunuz, zira Allah şifasını yaratmadığı hiçbir hastalık 
yaratmamıştır"119 buyruğu inananları şifa aramaya teşvik etmiştir. Bu doğrultuda, dini inanç bir 
yandan hastalıklara karşı sabrı güçlendirirken, diğer yandan tedbir alma çerçevesinde “Allah’ın 
kahrından lütfuna sığınma” anlayışıyla tıbbi ve idari önlemlerin dini zeminde kabul görmesine 
aracılık etmiştir. “Ancak, ‘(Hastalıkta) bulaşıcılık yoktur” ve “vebadan ölenler şehit sayılır”120 
gibi hadisler, halkın bir bölümünde salgından kaçınma davranışını pekiştirdiği gibi, bazı 
çevrelerce de hastalığın Allah’ın izni olmadan kendiliğinden yayılmayacağı şeklinde 
yorumlanmıştır. Hatta taunlu bölgeye girilmemesi ve oradan çıkılmamasına yönelik hadisin 
ikinci kısmı “yalnızca Allah’a güvenerek, tevekkül ederek ve kaderine boyun eğerek salgın hastalığın 
bulunduğu bölgeden kaçmamanın daha iyi olduğu izlenimi vermektedir.”121 Bu düşünceler, başlangıçta 
kurumsal karantina yöntemlerine karşı bir zihniyet bariyerinin oluşmasına zemin hazırlayan 
unsurlardan oluşturmuştur. Allah’ın hükmü belliyse ecnebi icadının faydası ne olabilirdi ki?  

                                                           
getirmiş ve bunun neticesinde kızgın bir kalabalık hekime saldırmıştı.” İsmail Yaşayanlar, “Salgınlar Çağında Osmanlı’da 
Hekim Olmak,” Prof. Dr. Mustafa Öztürk Onuruna Tarih Yazıları I, edt. Işıl Işık Bostancı, Ayşe Gül 
Hüseyniklioğlu, Ayşe Değerli ve Orhan Kılıç, İdeal Kültür Yayıncılık, İstanbul, 2021, s.705. 
116 Niyazi Berkes, Türkiye'de Çağdaşlaşma, (haz. Ahmet Kuyaş), Yapı Kredi Yayınları, İstanbul, 2003, s. 188. 
Ali Akyıldız, Tanzimat Dönemi Osmanlı Merkez Teşkilatında Reform, Eren Yayıncılık, İstanbul,1993,s.265. 
117 Buhari, Tıp, 53. Aktaran. Din İşleri Yüksek Kurulu ( haz.), İslam’ın Salgın Hastalıklara Bakışı, s. 43. 
118 Buhârî, “Tıb”, 19. 
119 Buharî, Tıb, 1. Aktaran. Din İşleri Yüksek Kurulu ( haz.), İslam’ın Salgın Hastalıklara Bakışı, s.14. 
120 Vebadan ölenlerin şehit sayılıp sayılmayacağı meselesi Osmanlı Müslümanları arasında merak konusu olmuş; 
bu doğrultuda konuya ilişkin fetvalar verilmiştir. Mecmau’l-Fetâvâ’da yer alan “Mat’ûn ve mebtûn ve ğarîk şehid-i 
hükmî midir? el-Cevab: Sevâb cihetinden şühedâya mülhaktır” ifadeler bu duruma örnektir. Bkz. M. Özaykal, Fetvalar 
Işığında Osmanlı’da Salgın Hastalıklar, s.120. 
121 M. Özaykal, Fetvalar Işığında Osmanlı’da Salgın Hastalıklar, s.128.Özaykal’ın da dikkat çektiği gibi hastalıklı 
bölgede kalma ile oradan çıkarak korunaklı yerlere gitme arasında tercih söz konusu olduğunda Osmanlı İslam 
fetvalarında bir kararsızlık ve ihtilaf görülmektedir. M. Özaykal, a.g.m, s.134. 
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Yönetim, eğitim, kültür, askeri alanda olduğu gibi sağlık alanında çok önemli modernizasyon 
kararları alan Sultan II. Mahmud zihniyet bariyerlerinin karantina uygulamasına engel 
olmaması için temkinli bir şekilde çeşitli girişimlerde bulunmuştur. Gerçekten de Sultan, 
aşağıda da değinileceği üzere, karantinanın İslam hukukuyla çelişmediğini ortaya koymak 
amacıyla konunun tartışılmasını teşvik etmiş; araştırmalar yaptırmış, eserler yazdırmış ve 
Takvim-i Vekayi’de yöntemin faydalarına dair yazıların yayımlanmasını sağlamıştır. Ayrıca 
1838 yılında Şeyhülislâm’dan uygulamanın “Peygamber şeriatına uygun” olduğuna dair resmî 
bir fetva alınmasına öncülük etmiştir. Bu meşruiyet zemini üzerine inşa edilen Meclis-i 
Tahaffuz ile karantina uygulaması kurumsallaştırılmış; böylece yöntemin “Frenk icadı” olarak 
görülmesinden kaynaklanan toplumsal önyargıların aşılması hedeflenmiştir. Sonuç olarak, 
dinsel ve tıbbî gerekçelerin bir araya getirilmesiyle salgınlarla mücadelede daha sistemli ve 
modern bir halk sağlığı anlayışına geçiş sağlanmıştır. 

Osmanlı İmparatorluğu’nda karantina uygulamalarının dinsel bir zeminde meşrulaştırılması 
sürecinde, hem karantinanın bir tecrit yöntemi olarak uygulanması hem de salgın 
bölgelerinden “mekânsal kaçış” eylemi üzerine yoğun tartışmalar yürütülmüştür. Bu 
tartışmalarda, Hz. Muhammed’e atfedilen “vebalı yere girmeyin, oradaysanız çıkmayın” ile 
“hastalıkta bulaşıcılık yoktur” şeklindeki hadisler arasındaki farklılıklar, alimler tarafından 
rasyonel ve fıkhi yorumlarla açıklanmaya çalışılmıştır. Klasik dönemden itibaren bazı dinî ve 
entelektüel figürler, kader anlayışını tedbir fikriyle birlikte ele alarak salgınlar karşısında daha 
esnek yorumlar geliştirmiştir. Şeyhülislam Ebussuud Efendi (1490-1574), salgın hastalıkların 
görüldüğü bir yerden ayrılmanın ve güvenli bölgelere gitmenin gerekli ve uygun olduğunu 
belirterek, vebadan kaçmayı Allah’ın lütfuna sığınmak olarak yorumlamıştır.122 Benzer şekilde 
İdris-i Bitlisi (1452-57-1520), vebanın Allah tarafından yaratıldığını kabul etmekle birlikte, 
ölümcül tehlike karşısında insanın kaçma refleksinin doğal ve meşru bir tepki olduğunu; hatta 
bu davranışın Allah’ın iradesinin bir parçası olarak değerlendirilmesi gerektiğini 
savunmuştur.123 Vebanın bulunduğu yerlerden uzak durmanın dinî bir hüküm ve aklın gereği 
olduğu, bu tür yerlere girmenin ise hem dinî hem de aklî açıdan sakıncalı olduğu yönündeki 
görüşleri ilim meclislerinde yayılmıştır. İdris-i Bitlisi ise, vebalı bölgelerden uzak durma 
çabasını “Allah’ın kaderinden kaçmak” olarak değerlendirip haram sayan bir grup fakihin 
eleştirilerine kaleme aldığı bir eserle cevap vermiştir.124 Dinî ve rasyonel argümanlarla okült 
bilimin vebayı önlemede ve tedavi etmede en deneysel yöntem olduğuna dair argümanlar 
ortaya koyan Taşköprülüzâde (Taşköprüzade) Ahmed Efendi (1495-1561)125 ise kader 
anlayışı ile bulaşıcılık fikrini uzlaştıran önemli bir yaklaşım geliştirmiştir. Hastalığın ilahi bir 
sebeple ortaya çıktığını kabul etmekle birlikte, süreç içerisinde canlılar arasında yayılabildiğini 
ileri sürmüş ve bu nedenle aktif önlemler alınması gerektiğini vurgulamıştır.126 Osmanlı dâhil 
İslam dünyasında veba hastalığına yönelik önlem ve çare arayışları sıklıkla gündeme gelmiş; 
bu çerçevede veba karşısında fiziksel tedavi yöntemleri ile metafizik ve okült yaklaşımların 

                                                           
122 E. İstek, Veba Salgınlarına Karşı Osmanlı Toplumundaki Davranışlar ve Tepkiler (17-19. yy.), s.345. 
123  Birsen Bulmuş, Plague, Quarantines and Geopolitics in the Ottoman Empire, Edınburg University Press, Edınburg, 
2012, ss. 24-25 
124 Mustakim Arıcı, “İslâm Coğrafyasında Salgınlar Tarihinin Sessiz Kaynakları: Taun/Veba Risaleleri Literatürü, 
”Nazariyat 7/1, Nisan 2021, s.121.  
125 Matthew Melvin-Koushki, ”Taşköprîzâde’de Vebayı Önleme ve Tedavi Etmenin (Okült) Bilimi Üzerine”, 
Nazariyat: Journal for the History of Islamic Philosophy and Sciences, 6/2, 2020,s.129. 
126 B. Bulmuş, Plague, Quarantines and Geopolitics in the Ottoman Empire Book, ss. 22-24. 



  
     
  

                             

 
Tarihsel Bir Zihniyet Karşılaştırması 

Muhamed DAĞ 

Sublime Porte / Journal of Studies in the Transmissions of Thought, Issue 2 (June 2026) 53 

bir arada var olduğu görülmüştür.127 Hastalığa yönelik bu yorumlar veya çare arayışları, salgın 
hastalıkların, aynı zamanda toplumsal ve fiziksel bir olgu olarak da ele alındığını göstermesi 
bakımından önemlidir. 19. yüzyıla gelindiğinde bu açıklamalar, karantinanın açık biçimde 
savunulmasına imkân tanıyan daha sistematik metinlerle güçlendirilmiştir. Karantinanın 
Osmanlı’da benimsenmesi ve uygulanması sürecinde aktif rol alan Hamdan bin Osman 
(1772-1843), karantinanın İslam hukukuyla çelişmediğini göstermek amacıyla kaleme aldığı 
ve Akyıldız’a göre bizzat II. Mahmud’un yazmasını istediği128 İthafü’l-Üdeba adlı risalesini 
kaleme alarak irade, kaza ve kader meselelerini karantina bağlamında incelemiştir.129 Kitap, 
asırlardır insanlığı etkileyen ve toplu ölümlere yol açan veba hastalığına karşı alınması gereken 
modern tedbirlerin dinen caiz olduğunu ispatlamayı amaçlamaktadır. Zira bazı kesimler, veba 
ve benzeri hastalıkları sadece kader cephesinden ele almış ve bu tür önlemleri Allah’ın 
iradesine karşı gelmek şeklinde yorumlamıştır. Hamdan Hoca, risalesinin mukaddimesinde 
ifrat ve tefritin yanlışlığına dikkat çekerek orta yolun takvaya ulaştırdığını vurgulamakta, 
yeniliklere karşı çıkan mutaassıp kesimleri uyarmaktadır. Ayrıca, taassup ve inat nedeniyle 
İslam toplumlarında bozulmalar yaşandığını belirterek, bu anlayıştaki kişilerin musibetlerin 
sebeplerini araştırmaktan kaçındıklarını ifade etmektedir.130 Bu düşünsel çerçeve, tıbbi 
otoriteler tarafından da desteklenmiştir. Batı dünyasındaki tıp ilerlemelerini yakından takip 
eden Hekimbaşı Şânîzâde Atâullah Efendi (1771-1826) 1810’larda İstanbul’da baş gösteren 
veba salgını sırasında ailesiyle birlikte evine kapandığı gibi, tecrid uygulamasını önermiştir. 
“Ancak Şanizade’nin korunma tedbirleri alınmasını tavsiye etmesi alaya alınmış ve hatta Allah’tan ceza 
olarak görülen vebaya karşı korunmanın küfür olduğu söylenmiştir.”131 Bir diğer Hekimbaşı Mustafa 
Behçet Efendi (1774-1834), kaleme aldığı kolera ve veba risalelerinde bu hastalıkların açıkça 
bulaşıcı olduğunu vurgulamış; karantinanın yayılımı önlemedeki hayati rolünü tıbbi ve idari 
bir dille savunmuştur. Nihayetinde 1838’de Şeyhülislâm Mekkizade Mustafa Asım Efendi’nin 
karantinayı câiz gören fetvasının ardından, karantina uygulamalarını düzenlemek üzere 
uzmanlardan oluşan bir meclis kurulmuş ve bu durum Takvîm-i Vekāyi‘de ilan edilmiştir. 
Farklı alanlardan sorumluların yer aldığı bu meclis, çeşitli adlarla anılmış ve başlangıçta iki 
şube halinde teşkilatlanmışsa da zamanla bu ayrım ortadan kalkmıştır.132 İlerleyen tarihlerde 
de resmi belgelerde dahi karantinanın şer'î-i nebeviyye yani peygamber şeriatına uygun 

                                                           
127 Fiziksel tedavi yanlıları arasında yer alan İlyâs b. İbrâhim (ö. 1512’den sonra), vebanın tedavi edilemeyeceğini 
savunan hekimleri eleştirerek, Hipokrat (MÖ.460 –MÖ.370 civarı)’tan İbn Rüşd (1126-1198)’e uzanan tıp 
geleneğine dayanmış ve tecrübeli hekimlerin müdahaleleriyle şifanın mümkün olduğunu ileri sürmüştür. İbn 
Sînâ (980-1037) ise veba dönemlerinde kan alma (fasd), kalbi güçlendirici ilaçlar kullanma ve serinletici, hoş 
kokulu maddelere yönelme gibi klasik tıbbî tedbirleri önermiştir. 17. yüzyılda Osmanlı’da hekimbaşılık yapan 
İbn Sellûm (ö.1669), vebanın türlerini, sebeplerini ve tedavilerine eğilerek Avrupa’daki yeni tıp anlayışı ile 
geleneksel tıbbı birleştirerek daha sentezci bir yaklaşım geliştirmiştir. Buna karşılık metafizik ve okült yöntemleri 
benimseyenler de mevcuttur. Abdurrahmân el-Bistâmî (1380-1454) ayetler, dualar ve harfler ilmine dayalı 
korunma yollarını savunurken, Molla Lütfi (1440-1495) vebadan korunmak için vefkler (sihirli kareler) ve belirli 
ilahî isimlerin kullanılmasını önermiştir. İbn Kemâl (1468- 1536) ise vebayı hem tıbbî hem de dua ve tılsım 
eksenli yaklaşımlarla ele alarak iki eğilimi bir arada değerlendiren bir tutum sergilemiştir. Bkz. M. Arıcı, İslâm 
Coğrafyasında Salgınlar Tarihinin Sessiz Kaynakları: Taun/Veba Risaleleri Literatürü, ss.111-129. 
128A. Akyıldız, Tanzimat Dönemi Osmanlı Merkez Teşkilatında Reform, s.265. 
129 Rıdvan Özdinç, “Osmanlı Dinî Modernleşmesinin Öncülerinden Hamdan Hoca ve İthâf’ı”, Mevzu – Sosyal 
Bilimler Dergisi, 12, Eylül 2024, s.102. 
130Zekeriya Kurşun, “Osmanlı Cezayiri’nin Son Müdafii Hamdan b. Osman Hoca (1773–1842)”, Edit. Zekariya 
Kurşun, Haydar Çoruh, Tarihimizden Portreler: Osmanlı Kimliği (Prof. Dr. Cevdet Küçük Armağanı), 
Marmara Üniversitesi, İstanbul,  2013, ss.52-53. 
131 Nuran Yıldırım, İstanbul’un Sağlık Tarihi: Sağlık Teşkilatı-Salgınlar Bulaşıcı Hastalıklar ve Mücadele Koruyucu 
Sağlık Kurumları-Hastaneler-Tıp Eğitimi, İstanbul 2010 Kültür Başkenti Ajansı, İstanbul, 2010, s.57. 
132 Gülden Sarıyıldız, “Karantina”, DİA, 24,  463-465, 2001, s.464. 
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olduğunun vurgulanmaya devam edildiği görülmektedir. Ayrıca Osmanlı topraklarındaki 
elçiliklerde, zahmet ve masraflardan korkan tüccarların bu karantina usulüne muhalefet 
edebilecekleri, ancak Osmanlı’nın samimi dostu olan elçiliklerin yardımıyla bu muhalefetin 
bir şekilde bertaraf edileceği vurgulanmıştır.133 Böylece karantina, yalnızca dini meşruiyete 
dayanmakla kalmayıp, aynı zamanda bilimsel ve bürokratik düzeyde de tartışılarak zamanla 
kabul görmüştür. 

5. Sonuç 

Avrupa Hristiyan dünyası ile Osmanlı-İslam coğrafyasının salgın hastalıklara yönelik 
metafizik yorumların karantina öncesinde ve hatta belirli açılardan karantina uygulamasından 
sonra da benzerlik taşıdığı anlaşılmaktadır. Bu konuda genel bir zihniyet hüküm 
sürüyormuşçasına Gerek Hristiyan Avrupa’da gerekse Osmanlı-İslam dünyasında, salgınlar 
başlangıçta “ilahi bir ceza” ya da “takdir-i ilahi” olarak algılanmış; bu anlayış doğrultusunda 
dua, muska, toplu tövbe ayinleri ve çeşitli dinî ritüeller en yaygın savunma mekanizmaları 
olarak ön plana çıkmıştır. Bu süreçte her iki kültürde de salgınların yarattığı korku ve 
belirsizlik, irrasyonel suçlamaları ve belirli toplumsal grupların “günah keçisi” ilan edilerek 
ötekileştirilmesini tetiklemiştir. Hristiyan Avrupa’da Yahudiler, cadılar ve yabancılar hedef 
alınırken; Osmanlı’da ise Avrupa kadar yoğun ve şiddetli olmamakla birlikte fahişeler, 
bekârlar, göçmenler ve işsiz, güçsüz kesimler çeşitli tarihlerde suçlanmıştır. Salgınlarda 
gözlemlenen bu düşünce ve davranışlar, insan psikolojisinin kriz anlarındaki tepkilerinin 
zaman ve coğrafyadan bağımsız biçimde benzerlik gösterebileceğini ortaya koymaktadır.  

Avrupa-Hristiyan ve Osmanlı-İslam olarak sınıflandırabileceğimiz “iki dünya” arasında salgın 
hastalıklara bakış ve karantina konusunda çeşitli farklılar da gözlemlenmiştir. Orta Çağ 
Avrupa’sında hekimlerin “fuge cito, vade longe, rede tarde (hızlıca kaç, uzağa git, geç dön)” 
tavsiyesi uyarınca, özellikle maddi imkânı elverişli olan sınıflar arasında salgın bölgesinden 
uzaklaşma pratiği yerleşik bir korunma refleksi haline gelmiştir. Buna mukabil Osmanlı-İslam 
coğrafyasında, vebadan ölmeyi “şehitlik mertebesi” sayan inancın ve dinsel metinlerin kadere 
teslimiyeti önceleyen yorumlarının etkisiyle-mutlak bir kaide olmamakla birlikte-salgın 
mahallini terk etmeyip yazgıya razı olma eğilimi toplumsal düzlemde “daha baskın” bir tutum 
olarak tezahür etmiştir. İki dünya arasında en belirgin ayrışma noktası ise karantina 
uygulamasının kurumsallaşma süreci ve zamanında kendini göstermektedir. Avrupa’da 14. 
yüzyılın ortalarından itibaren Venedik ve Ragusa’da (Dubrovnik) sistematik biçimde 
uygulanmaya başlayan karantina, yasal ve sistematik bir çerçeveye kavuşarak zamanla kıtanın 
önemli bir bölümünde benimsenmiştir. Bununla beraber İslam dünyasında ve özellikle 
Osmanlı’da karantinayı çağrıştıracak türden izolasyon tedbirleri bireysel ve zaman zaman 
toplumsal ölçekte uygulanmış olsa da bu yöntemler, karantina gibi sistemli ve düzenli bir 
yapıya evrilerek kurumsal bir nitelik kazanamamış; idari bir uygulamaya ve maddi kültürel bir 
unsura dönüşememiştir. Karantina, esasen kökenleri antik dönemlere kadar uzanan tecridin 
kurumsallaşmış ve belirli bir süreye bağlanmış özel bir biçimidir. İslam tarihinde ve hadis 
literatüründe erken dönemlerden itibaren bireysel izolasyon ve salgın bölgesinden 
uzaklaşmaya dair örnek ve tavsiyeler yer alsa da; resmi, yasal ve sistematik bir kamusal otorite 
stratejisi olarak karantina, tarihi kökenleri itibarıyla Avrupa menşeili bir kurumdur. Bununla 
bağlantılı olarak, seyyahların çoğu zaman benzer gözlemlerinden beslenen oryantalist bakış 
açısının savunduğu “Doğu-İslam dünyasında ve özelde Osmanlı’da salgınlara karşı hiçbir 

                                                           
133 BOA, HAT, 523-25527(H-29-12-1254)  
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tedbir alınmadığı ve insanların kaderciliği nedeniyle salgın dönemlerinde adeta yerlerine 
saplandığı” düşüncesi abartılı bir yorumdur. Osmanlı’da toplumun ve devlet yönetiminin 
salgınlara karşı gösterdiği tepkiler, tek boyutlu ve homojen bir nitelik sergilememiştir. Salgın 
dönemlerinde yerinden ayrılmama durumunun daha baskın olduğu anlaşılıyor olsa da 
sultanlardan sıradan tüccarlara, ilmiye sınıfından halka kadar geniş bir yelpazede salgından 
kaçma olgusunun da mevcut olduğu görülmektedir. Öte yandan Osmanlı Müslüman toplumu 
salgınlara karşı tamamen pasif kalmamış; tütsü, tılsım, sirke, kireç, gülsuyu, şiş çekme, yakı, 
merhemler veya muska, dua, toplu ibadet gibi dinsel ve geleneksel yöntemlere de 
başvurmuştur. Salgınlardan dolayı kaçma eyleminin dini meşruiyetinin fetva makamlarına 
sorulması dahi, halkın en azından bir kesiminde bu eğilimin varlığını kanıtlamaktadır. Bazı 
Müslümanların, miyasma teorisinin bir uzantısı olarak, kötü havadan uzaklaşmak ve tedbil-i 
hava amacıyla yer değiştirme ruhsatı için din adamlarına sorular sordukları da bilinmektedir. 
Devletin, salgın sonrası ölüm veya kaçış nedeniyle boşalan bölgeler için yaptığı vergi indirimi 
düzenlemeleri de bu kaçışların zaman zaman kitlesel boyutlara ulaştığını somut biçimde 
ortaya koymaktadır. Karantina karşıtlığından hareketle Osmanlı Müslümanlarının genelinin 
ve üstelik yüzyıllar boyunca hiçbir değişim yaşamamışlar gibi salgın hastalıklara karşı pasif bir 
tutum benimsediği yönündeki toptancı yaklaşımların mantıksal sorunları bir yana, karantina 
karşıtlığı olgusu da zaten Osmanlı Müslümanlarına özgü değildir. Nitekim, yüzyıllara dayanan 
bir geçmişe sahip olmasına rağmen karantina uygulamalarına Hristiyan dünyasında Kıta 
Avrupası’ndan Ada Avrupası’na ve Rusya’ya kadar geniş bir coğrafyada toplumsal tepkiler 
ortaya çıkmıştır. 

Buna karşılık modern araştırmalarda zaman zaman karantinanın Müslümanlar tarafından 
öteden beri başvurulan bir yöntem olduğunu ileri süren savunmacı yaklaşımlar da bireysel ya 
da yerel tecrit uygulamaları ile belirli bir süreye bağlanmış, hukuki çerçevede yürütülen ve 
kurumsallaşmış bir halk sağlığı stratejisi olan karantina arasındaki farkı yeterince 
ayrıştıramamaktadır. Gerçekten de Osmanlı İmparatorluğu bu uygulamayı varlığından 
haberdar olmasına rağmen, imparatorluk genelinde resmi ve zorunlu hâle getirmeyi ancak 19. 
yüzyılda gerçekleştirebilmiştir. Bu gecikmede, zihniyeti besleyen unsurlar ve ekonomik 
nedenler etkili olmuştur. Bir diğer ifadeyle karantinanın resmen benimsenmesinin ileri bir 
tarihte gerçekleşmesinde kaderci anlayışın toplumsal ve kurumsal düzeydeki ağırlığı, 
karantinanın ticareti sekteye uğratan ekonomik sonuçları ve yöntemin “Frenk icadı” görülüp 
küçümsenmesi ya da “ecnebi bid’ati” olarak damgalanmasından kaynaklanan kültürel 
önyargılar birlikte belirleyici olmuştur. Merkezi hükümet, yerel idarecilerin münferit karantina 
uygulamalarına göz yumsa da bu sistemi imparatorluk geneline teşmil edecek kararı yüzyıllar 
sonra alabilmiştir. Osmanlı Devleti, Karlofça’dan itibaren Avrupa’daki gelişmelere dikkatini 
yöneltmiş olmakla birlikte tüm yeniliklere kapılarını henüz tam anlamıyla açmamıştır. Zaten 
girişilen yenilikler de öncelikle askeri amaç taşımıştır. Ancak yüzyıllar içinde biriken Avrupa’ya 
yönelme trendi ve kültürü beraberinde karantinaya karşı olan zihniyet yapısının da değişimini 
getirmiştir. Osmanlı’da karantinanın meşrulaşması ve benimsenmesi, belirli açılardan dışsal 
taleplerin etkisini de barındırmakla birlikte, özünde içsel bir düşünsel dönüşümün ürünüdür. 
Ebussuud Efendi’den İdris-i Bitlisi’ye, Taşköprülüzâde’den Mustafa Behçet Efendi’ye 
uzanan yorumlar zinciri, kader anlayışı ile tedbir ilkesini bağdaştıran fıkhî ve tıbbi bir zemin 
inşa etmiştir. Hamdan bin Osman’ın risalesi ile Mekkizade Mustafa Asım Efendi’nin fetvaları 
ise karantinanın “Peygamber şeriatına uygun” olduğunu tescilleyerek bu geçişi hem dinî hem 
de bürokratik düzeyde mümkün kılmıştır. Böylece salgından kaçmanın kadere müdahale 
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sayıldığı ve karantinanın “gâvur Frenk icadı” olduğundan uzak durulması gereken bir yöntem 
olduğu yönündeki yaygın kanaatlerin zayıflamasında etkili olmuştur. 

Sonuç itibarıyla bu araştırma, salgın hastalıklara verilen tepkilerin yalnızca dinî inançlarla 
değil; ekonomik yapı, sınıfsal konum, kültürel gelenek ve siyasi irade gibi çok boyutlu 
etkenlerle şekillendiğini ortaya koymaktadır. Salgınlara verilen tepkiler ve karantina gibi 
salgınlara karşı geliştirilen yöntemler, toplumların zihinsel ve kurumsal dönüşümlerini de 
yansıtmaktadır. 

  



  
     
  

                             

 
Tarihsel Bir Zihniyet Karşılaştırması 

Muhamed DAĞ 

Sublime Porte / Journal of Studies in the Transmissions of Thought, Issue 2 (June 2026) 57 

 

Kaynakça ▪ References 

BOA, HAT, 523-25527(H-29-12-1254). 

BOA, A.MKT.MHM 502/23 (H.26.12.1308). 

Abdurrahmanoğlu, Asiye . “XII. ve XIV. Yüzyıl Hadiselerine Heretik Bir Yakarış: Kırbaççılar 
Hareketi ve Kutsal Kan İkonogrofisi”, History Studies, 15/3 (Ağustos 2023): 515-529. 

Acar, H. Volkan. “Avrupalı Seyyahların Gözünden Osmanlı İmparatorluğu’nda Veba 
Salgınları.” Kebikeç 50 (2020): 485–510. 

Akçiçek, Eren; Çakmak, Fevzi; Köse, Şükran; Büke, A. Çağrı (ed.). Tarihsel Süreçte Anadolu’da 
Veba. Ankara: Gece Kitaplığı, 2021. 

Akyıldız, Ali. Tanzimat Dönemi Osmanlı Merkez Teşkilatında Reform. İstanbul: Eren Yayıncılık, 
1993. 

Albayrak, Zarife ve Mucize Ünlü. “Osmanlı Devleti’nda Çiçek Hastalığı Üzerine Bir 
Değerlendirme.” Ondokuz Mayıs Üniversitesi İnsan Bilimleri Dergisi 2, no. 2 (2021): 301–324. 

Arıcı, Mustakim. “İslâm Coğrafyasında Salgınlar Tarihinin Sessiz Kaynakları: Taun/Veba 
Risaleleri Literatürü”, Nazariyat 7/1 (Nisan 2021): 93-148. 

Ayalon, Yaron. Osmanlı İmparatorluğu’nda Doğal Afetler, çev. Zeynep Rona, İstanbul : Türkiye 
İş Bankası Kültür Yayınları, 2020. 

Berkes, Niyazi. Türkiye'de Çağdaşlaşma, (haz. Ahmet Kuyaş), İstanbul: Yapı Kredi Yayınları, 
2003. 

Bingöl, Buğra Berkan, Ahmet Doğan Ataman ve Mehtap Pekesen. “Medicine in Philately: 
History of Quarantine.” Turk J Biochem 46, no. 3 (2021): 227–234. 

Bloch, Marc. Les Rois Thaumaturges: Étude sur le caractère surnaturel attribué à la puissance royale 
particulièrement en France et en Angleterre. Strasbourg: Librairie Istra, 1924. 

Bulmuş, Birsen. Plague, Quarantines and Geopolitics in the Ottoman Empire. Edinburgh: Edinburgh 
University Press, 2012. 

Burke, Peter. Fransız Tarih Devrimi Annales Okulu (1929–2014). Çev. Mehmet Küçük. 
İstanbul, 2017. 

Busbecq, Ogier Ghiselin de. The Turkish Letters of Ogier Ghiselin de Busbecq. Çeviren Edward 
Seymour Forster. Baton Rouge: Louisiana State University Press, 2005. 



 
 
 
 

A Historical Comparison of Mentality 

Muhammed DAĞ 

 Sublime Porte / Düşünce Aktarımları Araştırmaları Dergisi, Sayı 2 (Haziran 2026) 58 

 

Can, Mustafa, Altınova Şahin, Ayşegül. “Osmanlı Elçileri ve Karantina”. OTAM Ankara 
Üniversitesi Osmanlı Tarihi Araştırma ve Uygulama Merkezi Dergisi. No. 49 (01 Ağustos 2021): 1-
24. 

Carroll, Patrick E. “Medical Police and the History of Public Health.” Medical History, no.46 
(2002): 461–494. 

Chircop, John, and Francisco Javier Martínez. “Introduction.” In Mediterranean Quarantines, 
1750–1914: Space, Identity and Power, edited by John Chircop and Francisco Javier Martínez, 
1–14. Manchester: Manchester University Press, 2018. 

Cohn, Samuel K., Jr. "The Black Death and the Burning of Jews." Past and Present, no. 196 
(2007): 3-36. 

Çadırcı, Musa. Tanzimat Sürecinde Türkiye Anadolu Kentleri, (Der. Tülay Erçoşkun). Ankara: 
İmge Kitabevi, Ankara, 2011. 

Çakırçoban, İsmail. İkinci Dünya Savaşı'nda Türkiye'de Bulaşıcı Hastalıklarla Mücadele.Basılmamış 
Yüksek Lisans Tezi. İstanbul: Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, , 2010. 

Çetin, Engin. “1812-1814 Veba Salgının Üsküdar’a Tesirleri.” Uluslararası Üsküdar 
Sempozyumu X Bildiriler I. Ed. Dr. Coşkun Yılmaz. 19-21 Ekim 2018, s. 191-216. 

Çitçioğlu, Ferdi. II. Abdülhamid Dönemi İzmir’de Salgın Hastalıklar. Yayımlanmamış Yüksek 
Lisans Tezi. Manisa: Manisa Celal Bayar Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2014. 

Dağ, Muhammed. Salgın Hastalıklar Tarihinden Karantina Adası’na: Klazomen/Urla 
Tahaffuzhanesi-Disiplinlerarası Bir Araştırma. Ankara :Gece Kitaplığı, 2026. 

Dağ, Muhammed. “Psikolojik ve Sosyolojik Açıdan 17. Yüzyıldan 20. Yüzyıla İzmir’de Veba 
Salgınları.” İzmir Demokrasi Üniversitesi II. Uluslararası Beşerî Bilimler Kongresi Bildirileri, 2021, 74–
89. 

Defoe, Daniel. Veba Yılı Günlüğü, (çev. İris Kantemir), İstanbul:Türkiye İş Bankası Kültür 
Yayınları, 2016. 

Din İşleri Yüksek Kurulu (haz.). İslam’ın Salgın Hastalıklara Bakışı. İstanbul: Diyanet İşleri 
Başkanlığı Yayınları, 2020. 

Dols, Michael W. The Black Death in the Middle East. Princeton: Princeton University Press, 
1977. 

Elmhemıt, Hüseyin. “İslâm Tarihi Boyunca Görülen Salgın Hastalıklar ve Alınan Önlemler”. 
Siyer Araştırmaları Dergisi. no.8 (01 Temmuz 2020): 123-138 

Erdoğan, Meral. 18. Yüzyılın Sonu 19. Yüzyılın Başlarında Osmanlı Devleti’nde Veba Yılları (İzmir 
Örneği). Yayımlanmamış Yüksek Lisans Tezi. Eskişehir: Eskişehir Osmangazi Üniversitesi 
Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2017. 



  
     
  

                             

 
Tarihsel Bir Zihniyet Karşılaştırması 

Muhamed DAĞ 

Sublime Porte / Journal of Studies in the Transmissions of Thought, Issue 2 (June 2026) 59 

Ertaş, M. Y., Eğnim, K, “Evliya Çelebi Seyahatnamesinde Hastalıklar”, Pamukkale Üniversitesi 
Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, no.10 (2011): 83-108. 

Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliyâ Çelebi Seyahatnâmesi: Gümilcine, Kavala, Selanik, Tırhala, 
Atina, Mora, Navarin, Girit Adası, Hanya, Kandiye, Elbasan, Ohri, Tekirdağı (8. Kitap: 1 Cilt), haz. 
Seyit Ali Kahraman, İstanbul: Yapı Kredi Yayınları, 2011. 

Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Gümülcine, Kavala, Selanik, 
Tırhala, Atina, Mora, Navarin, Girit Adası,Hanya, Kandiye, Elbasan, Ohri, Tekirdağı (8. Kitap, 2. 
Cilt), (haz. Seyit Ali. Kahraman, Yücel Dağlı), İstanbul: Yapı Kredi Yayınları, 2008. 

Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: İstanbul (1. Cilt, 2. Kitap), (haz. 
Seyit Ali. Kahraman, Yücel Dağlı), İstanbul: Yapı Kredi Yayınları, 2008. 

Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Konya- Kayseri- Antakya- Şam- 
Urfa-Maraş-Sivas- Gazze- Sofya- Edirne (3.Kitap, 1. Cilt),(haz. Seyit Ali. Kahraman, Yücel 
Dağlı), İstanbul: Yapı Kredi Yayınları, 2006. 

Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliya Celebi Seyahatnamesi: Podgoriçe, İştib, Vidin, Peçoy, Budin, 
Üstürgon [Estergon], Ciğerdelen, Macaristan,Öziçe, Taşlıca, Dobra-Venedik, Mostar, Kanije, (6. Kitap, 
2. Cilt), (haz. Seyit Ali. Kahraman, Alev Özgüner), İstanbul: Yapı Kredi Yayınları, 2010. 

Garrison, Fielding H. An Introduction to the History of Medicine. Fourth Edıtıon. Philadelphia: 
W. B. Saunders Company, 1929 

Hamed-Troyansky, Vladimir. “Ottoman and Egyptian Quarantines and European Debates 
on Plague in the 1830s–1840s.” Past & Present 253, no. 1 (2021). 

Icıeckhefer, Rıchard. “Radical tendellcies in the flagellant movement of the mid-fourteenth 
century”. The Journal of Medieval and Renaissance Stıdies, IV/III (1974):157-176. 

İbn Haldun, Mukaddime I, (haz. ). Süleyman Uludağ, İstanbul: Dergâh Yayınları, 2007 

İstek, Emrah. “Veba Salgınlarına Karşı Osmanlı Toplumundaki Davranışlar ve Tepkiler (17–
19. yy.).” Marifetname 10, no. 2 (2023): 333–364. 

Jedwab, Remi, Noel D. Johnson ve Mark Koyama. “The Economic Impact of the Black 
Death.” Institute for International Economic Policy Working Paper, 2020. 

Karakousis PC, Mooney G, “Respiratory Isolation for Tuberculosis: A Historical 
Perspective”, J Infect Dis. 4;231-1, (2025 Feb):3-9 

Karaimamoğlu, Tolgahan. “Batılı Kaynaklara Göre Karantina Uygulamasının Ortaya Çıkış 
Süreci.” Vakanüvis 5, no. 2 (2020): 723–735. 

Karaimamoğlu, Tolgahan. “Ortaçağ Avrupasında Veba Reçeteleri”, Tarihsel Süreçte Anadolu’da 
Veba, edit. Eren Akçiçek, Fevzi Çakmak, Şükran Köse, A.Çağrı Büke, Ankara : Gece 
Kitaplığı: (2021): 81-95. 



 
 
 
 

A Historical Comparison of Mentality 

Muhammed DAĞ 

 Sublime Porte / Düşünce Aktarımları Araştırmaları Dergisi, Sayı 2 (Haziran 2026) 60 

 

Karaimamoğlu, Tolgahan, Orta Çag Avrupa'sında Salgın Hastalıklar, İstanbul: Selenge Yayınları, 
2021. 

Karzhavin, F. V. “Notes of an Eyewitness of the Plague Riot in Moscow in 1771.” ( Haz. S. 
R. Dolgova). Soviet Studies in History, Cilt 25, Sayı 4, (1987): 79-81. 

Kırlı, Meltem, Ceren Alparslan ve Ayşe Ölmez. “Karantina: Tıbbın Kara İncisi.” In III. Tıpta 
İnsan Bilimleri Kongresi Özet Kitabı, edited by Melih Elçin, Orhan Odabaşı ve Murat Sincan. 
Ankara: Hacettepe Yayınları, 2007. 

Kudlick, Catherine J. “Giving Is Deceiving: Cholera, Charity, and the Quest for Authority in 
1832.” French Historical Studies 18, no. 2 (1993): 457–481. 

Kurşun, Zekeriya. “Osmanlı Cezayiri’nin Son Müdafii Hamdan b. Osman Hoca (1773–
1842).” In Tarihimizden Portreler: Osmanlı Kimliği, edited by Zekeriya Kurşun ve Haydar Çoruh, 
25–56. İstanbul: Marmara Üniversitesi Yayınları, 2013. 

Lips-Castro, Walter. “A brief history of the natural causes of human disease.” Gaceta Médica 
de México 151, no. 6 (2015): 749-761. 

Mahmoud, Ramy. “İbn Hacer El-´Askalânî’nin Veba-Tâun Gibi Salgın Hastalıklara 
Yaklaşımı”. Rumeli İslam Araştırmaları Dergisi, 3/6, (Ekim 2020): 67-86. 

Maizlish, Stephen E. “The Cholera Panic in Washington and the Compromise of 1850.” 
Washington History 29, no. 1 (2017): 55–64. 

Markel, Howard. “Knocking Out the Cholera’: Cholera, Class, and Quarantines in New York 
City, 1892.” Bulletin of the History of Medicine 69, no. 3 (1995): 420–457. 

Melikishvili, Alexander. “Genesis of the Anti-Plague System: The Tsarist Period.” Critical 
Reviews in Microbiology,no. 32 (2006): 19–31. 

Melvin-Koushki, Matthew. “Taşköprîzâde’de Vebayı Önleme ve Treatment Etmenin (Okült) 
Bilimi Üzerine.” Nazariyat 6, no. 2 (2020): 129–162. 

Menteşe, Levent. “Kara Vebanın Batı ve Doğu Toplumlarına Etkisi.” Akdeniz Havzası ve 
Afrika Medeniyetleri Dergisi 2, no. 1 (2020): 78–87. 

Molinier, Alain. “A propos de... Les hommes et la peste en France et dans les pays européens 
et méditerranéens.” Études Héraultaises IX, no. 3 (1978): 21-28. 

Morris, R. J. “Religion and Medicine: The Cholera Pamphlets of Oxford, 1832, 1849 and 
1854.” Medical History 19, no. 3 (1975): 257–270. 

Nikiforuk, Andrew. Mahşerin Dördüncü Atlısı: Salgın ve Bulaşıcı Hastalıklar Tarihi. Çev. 
Selahaddin Erkanlı. İstanbul: İletişim Yayınları, 2022. 

Omar, Muhammed ve Nahyan Fancy. “Mamluk Maqāmas on the Black Death.” Journal of 
Arabic and Islamic Studies, 25, no. 4 (2025): 151–181. 



  
     
  

                             

 
Tarihsel Bir Zihniyet Karşılaştırması 

Muhamed DAĞ 

Sublime Porte / Journal of Studies in the Transmissions of Thought, Issue 2 (June 2026) 61 

Özaykal, Merve .“Fetvalar Işığında Osmanlı’da Salgın Hastalıklar”, Dini ve Etik Yönleriyle 
Salgın Hastalıklar, (Edit. Tuba Er Koç Baydar, İstanbul: İbn Haldun Üniversite Yayınları, , 
2021. 

Özden, Kemal, Özmat, Mustafa. “Salgın ve Kent: 1347 Veba Salgınının Avrupa’da Sosyal, 
Politik ve Ekonomik Sonuçları”. İDEALKENT, no.5(12) (2014): 60-87. 

Özdinç, Rıdvan. “Osmanlı Dinî Modernleşmesinin Öncülerinden Hamdan Hoca ve İthâf’ı.” 
Mevzu – Sosyal Bilimler Dergisi 12 (2024): 101–130. 

Özgürsoy Uran, Berna Nilgün, Gülbin Konakçı ve Özüm Erkin. “Adaptation of the 
COVID-19 Stigma Scale to Turkish: A Validity and Reliability Study.” Ege Üniversitesi 
Hemşirelik Fakültesi Dergisi 40, no. 2. 

Panzac, Daniel. “La peste à Smyrne au XVIIIe siècle.” Annales. Economies, sociétés, civilisations. 

28ᵉ année, no. 4, (1973): 1071-1093. 

Panzac, Daniel. Osmanlı İmparatorluğu’nda Veba 1700–1850. Çev. Serap Yılmaz. İstanbul: Tarih 
Vakfı Yurt Yayınları, 1997. 

Para, Heather. “Plague, Papacy and Power: The Effect of the Black Plague on the Avignon 
Papacy”, Saber and Scroll, 5/1( 2016):7-22. 

Pınar, İlhan. “İzmir’de Veba.” Toplumsal Tarih 1, no. 2 (1994): 22–25. 

Rado, Şevket. Paris’te Bir Osmanlı Sefiri -Yirmi Sekiz Mehmet Çelebi’nin Fransa Seyahatnamesi- 
İstanbul: İş Kültür Yayınlar, 2006. 

Sarıyıldız, Gülden. “Karantina Meclisi’nin Kuruluşu ve Faaliyetleri.” Belleten 58, no. 222 
(1994): 329–376. 

Sarıyıldız, Gülden. “Karantina.” Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 24 (2001): 463–465. 

Sehdev, Paul S. “The Origin of Quarantine.” Clinical Infectious Diseases 35 (2002): 1071–1072. 

Sınmaz Sönmez C., Erdenanar R. "Atatürk Döneminde Frengi İle Mücadele", Atatürk Yolu 
Dergisi, 71, (2022): 256-74. 

Takvim-i Vekayi, 1247 Senesi Sayı 2 (1959 SC 66). 

Tien, Joseph H., Hendrik N. Poinar, David N. Fisman, ve diğerleri. “Herald Waves of 
Cholera in Nineteenth Century London.” J. R. Soc. Interface 8 (2011): 756–760. 

Tognotti, Eugenia. “Lessons from the History of Quarantine.” Emerging Infectious Diseases 19, 
no. 2 (2013): 254–259. 

Tuğluoğlu, Fatih. “Cumhuriyetin İlk Döneminde Verem Mücadelesi ve Propaganda 
Faaliyetleri.” Recent Period Turkish Studies 13–14 (2012): 1–26. 



 
 
 
 

A Historical Comparison of Mentality 

Muhammed DAĞ 

 Sublime Porte / Düşünce Aktarımları Araştırmaları Dergisi, Sayı 2 (Haziran 2026) 62 

 

Turna, Nalan. “İstanbul’un Veba İle İmtihanı: 1811- 1812 Veba Salgını Bağlamında Toplum 
Ve Ekonomi”. Studies Of The Ottoman Domain (Osmanlı Hakimiyet Sahası Çalışmaları) 1/1 (01 
Ağustos 2011): 1-36. 

Uçar, İlyas. Amvas Vebası Ortaçağ Kara Belası İslam Tarihinde İlk Salgın. İstanbul: Siyer Yayınları, 
2020. 

Uludağ, Osman Şevki. “Son Kapitülasyonlardan Biri Karantina.” Belleten 2, no. 7–8 (1994): 
445–468. 

Varlık, Nükhet. “Taun.” Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 39 (2011): 175–177. 

Yaran, Rahmi. “Şehitlik ve İlgili Fıkhî Hükümler.” Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 
42 (2014): 211–220. 

Yaşayanlar, İsmail. “Salgınlar Çağında Osmanlı’da Hekim Olmak.” In Prof. Dr. Mustafa Öztürk 
Onuruna Tarih Yazıları I, edited by Işıl Işık Bostancı, Ayşe Gül Hüseyniklioğlu, Ayşe Değerli 
ve Orhan Kılıç, 699–708. İstanbul: İdeal Kültür Yayıncılık, 2021. 

Yetkin, Sabri. “İzmir’de Veba Salgını (Mayıs–Ağustos 1900).” Çağdaş Türkiye Tarihi 
Araştırmaları Dergisi 1, no. 3 (1993): 371–385. 

Yıldırım, Nuran. İstanbul’un Sağlık Tarihi: Sağlık Teşkilatı-Salgınlar Bulaşıcı Hastalıklar ve Mücadele 
Koruyucu Sağlık Kurumları-Hastaneler-Tıp Eğitimi. İstanbul: İstanbul 2010 Kültür Başkenti 
Ajansı, 2010. 

Yıldız, Erol. “Salgını Hatırlamak: Veba Üzerine Tarihsel ve Sosyolojik Bir Analiz.” Selçuk 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi 48 (2022): 264–277. 

Yılmaz, Özgür. “Veba, Kolera ve Salgınlar: Trabzon’da Halk Sağlığı ve Sağlık Kurumları 
(1804-1895)”, Mavi Atlas, 5/1, (2017): 172-200. 

Zuskin, E., Lipozencic, J., Pucarin-Cvetković, J., Mustajbegović, J., Schachter, N., Mučić-
Pučić, B., & Neralić-Meniga, I. (2008). Ancient medicine-a review. Acta Dermatovenerol Croat, 
16(3), 149–157. 

  



  
     
  

                             

 
Tarihsel Bir Zihniyet Karşılaştırması 

Muhamed DAĞ 

Sublime Porte / Journal of Studies in the Transmissions of Thought, Issue 2 (June 2026) 63 

 

 

 

 

Değerlendirme: Bu makalenin ön incelemesi alan 

editörü içerik incelemesi ise iki dış hakem tarafından 

çift taraflı kör hakemlik modeliyle yapılmış, benzerlik 

taraması iThenticate ile yapılmış ve intihal içermediği 

görülmüştür. 

Review: This article has undergone a preliminary 

review by the field editor and a content evaluation by 

two external referees through a double-blind peer-

review process. A similarity check was conducted 

using iThenticate, and no plagiarism was detected. 

Etik Beyan: Bu çalışmanın hazırlanma sürecinde 

bütün bilimsel ve etik ilkelere uyulduğu ve 

yararlanılan tüm çalışmaların kaynakçada belirtildiği 

beyan edilmiştir. 

Ethical Statement: It is declared that all scientific 

and ethical principles were observed during the 

preparation of this study, and that all sources utilized 

have been duly cited in the bibliography.  

Etik Bildirim: editor@sublimeporte.org Complaints: editor@sublimeporte.org 

Çıkar Çatışması: Yazar çıkar çatışması olmadığını 

beyan etmiştir. 

Conflicts of Interest: The authors declare that there 

is no conflict of interest. 

Finansman: Çalışma için herhangi bir fon veya 

destek kullanılmamıştır. 

Grant Support: No funding or financial support was 

used for this study. 

Telif Hakkı & Lisans: Yazarlar dergide yayınlanan 

çalışmalarının telif hakkına sahiptir. Çalışmaları CC 

BY-NC 4.0 lisansı altında yayımlanmaktadır. 

Copyright & License: The authors retain the 

copyright of their work published in the journal. 

Their articles are released under the CC BY-NC 4.0 

license. 

Yapay Zekâ Kullanım Beyanı: Yazar(lar) 

yayımlanmak üzere sunulan makalenin bütün 

aşamalarında (hazırlık, literatür taraması, veri 

toplama, veri analizi, sunum vb.) Yükseköğretim 

Kurumları Bilimsel Araştırma ve Yayın 

Faaliyetlerinde Üretken Yapay Zekâ Kullanımına 

Dair Etik Rehber ilkelerinin tüm şartlarını ve 

koşullarını kabul ederek etik görev ve sorumluluklara 

riayet ettiğimini beyan eder. 

Statement on the Use of Artificial Intelligence: 

The author(s) declare that, in all stages of the article 

submitted for publication (preparation, literature 

review, data collection, data analysis, presentation, 

etc.), they have complied with their ethical duties and 

responsibilities by accepting all terms and conditions 

of the Ethical Guidelines on the Use of Generative Artificial 

Intelligence in Scientific Research and Publication Activities 

of Higher Education Institutions. 


