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Islam Cografyasinda Erken Dénem Medrese Bilesenleri Uzerine
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Oz

Bilindigi tizere, medreseler, 6zellikle Islamiyet’in ilk yillarindan itibaren ortaya ¢tkmis, Islami ilimlerin ve kendi
doéneminin akademik galismalarinin orta ve yitksek duzeyde gerceklestirildigi egitim kurumlartydi. Misliimanlarin
fethettikleri sehirler ile yeni kurduklari yetlesim merkezleri, yizyillar boyunca devam eden ekonomik ve sosyal
degisim, kozmopolit sehir toplumlarinin ve biyiik imparatorluklarin sekillenisi, yalnizca siyasi olaylara yon vermekle
kalmadi ayni zamanda Islam medeniyetinin yiikselisinin de temellerini olusturdu. Osmanl Imparatorlugu’na kadar
devam eden ve yillar icinde ¢esitlenerek her ait oldugu Misliiman kultiire adapte edilen; ¢esitli mezheplerden ekol
olarak etkilenmis ve kendini genisletmis olan bu kurum tiri 16. asir ortalarinda ¢6kis siirecine girmistir. Nasil ve
hangi sosyo-politik kosullarda ortaya ¢ikip teskilatlandiklari, nasil yonetildikleri, 6gretim sistemlerine yonelik detaylar
ve toplumda bir egitim kurumu olarak nasil yer edindikleri noktasinda 6zellikle 6nemli detaylarin ele alindigi bu
calisma medreselerin ilk dénemlerinden itibaren sosyal ve akademik bilesenlerin onu karakteristik bir egitim kurumu
haline getiren gelerini inceleyip detaylandirmayt hedeflemektedir.

Apnabtar Kelimeler: Exken dénem medrese, Islam’da Yiksekogretim, Medrese Teskilat:, Medrese Egitimi, Icazet,
Medrese Tarihi

Over early Madrasas of Medieval Islamic Geography and Its Components

Abstract

As known, madrasas were educational institutions that emerged especially from the very first years of Islam, and they
were the educational institutions where Islamic science and academic studies of their period were carried out at
medium and higher study levels. The cities conquered by Muslims, the newly established settlements, the economic
and social change which continued for centuties, the formation of cosmopolitan urban societies and great empires
not only shaped political events but also formed the basis of the rise of Islamic civilization. Survived until the
Ottoman Empire, diversified over the centuries and adapted to each Muslim culture, this type of institution, which
was influenced by various sects and expanded itself, entered a period of collapse in the mid-16th century. The study,
which deals with important details in terms of how and under which socio-political conditions they emerged and
organized, how they were managed, how they took place as an educational institution in the society and details of
education systems has been traced from the first periods of madrasas.

Key Words: Early Madrasa, Islamic Higher Education, Organization of Madrasa, Higher Education in Madrasa,
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Giris

Fetihlerle tesekkiil eden yeni merkezler ile ortaya ¢tkan topluluklar, Islamiyet’in yeni formlarint ve
Islam kiiltiiriini ortaya koymustur. Bunlarin en énde gelenlerinden biri medrese olacaktir. Dirse,
tercimesi ile “okumak, anlamak, bir metne calisgmak ve ezberlemek icin tekrarlamak” kokinden ortaya
ctkmis bir mekan ismi olan medrese giiniimiize kadar ulasan haliyle Islami egitim merkezlerinden ilk akla
gelenlerin temel tirtdir. Universitelerin yiikselisinden cok daha énce var olmus olan bu kurumlar Tslam
diinyasina ait ve tamamen Islami normlarin icinden dogmusken; Orta Cag tiniversitesi Batr’ya, 6zellikle de
Avrupa’ya 6zgi bir kurumdur. Antik diinyada ya da Islam diinyasinda temel olarak ayni yapi taslarina
dayandirilabilecek okullar var olmus olsa da yalnizca yliksek6gretim saglayan kurumlar olmast disinda tam
olarak benzer, emsal olusumlar olduklarini séylemek yanlis olabilir. Kaldi ki Orta Cag Gniversitesi daha ¢ok
aynt konulart calismak tzere bir araya gelmis 6grenci topluluklarinin kurduklart birlik ve lonca 6zellikleri
teskil eden yapilarin zamanla egitimcilerin de olusturduklart ile birlikte kurumlasmaya baslayan hallerinden
ortaya cikmistir. Oysa medresenin kdkenini Islamiyet’le birlikte sekillenen dgretilerin zamanla cami ve
ulema evlerinin digina tasan 6gretimlerin kurumlasma sonucu belirdigini séylemek yanlis olmaz.

Selcuklular ve Fatimiler gibi ¢cagdaslarina ait egitim kurumlarinin yapi taslarina iligkin sistematik bilgi
ve bu bilginin dénemin sosyal ve siyasi 6zellikleri baglaminda ele alindiginda ortaya ¢ikacak panoramay:
yabanct literatiir destekli zenginlestirmek calismanin temel problemini olusturmaktadir. Ayni baglamlar
Uzetine yazilmis mevcut cok sayida calismanin aksine ¢alisma, yabanct kaynakli arastirmalardan da oldukga
genis oranda istifade etmis, daha ¢ok Islam diinyast ve medreselerin Tiirk-Islam diinyasina girisi ile Tiirk
arastirmacilara mal olmus medrese konu basghigini uluslararasi literatiirdeki arastirmacilarin tespitleri ile
destekleme noktasinda bir boslugu doldurmayt hedeflemektedir.

Medreselerin Ortaya Cikisinda Camiler

Bilim merkezi olarak medreselerin yayginlasmasi, Gicretsiz egitim saglamaya baglamalari ve farkls
Miisliiman cografyalara yaytlmast 6zellikle Seleuklular zamaninda Islamiyet’e oldukea bityiik oranda hizmet
etmistir. Yine Seleuklular doneminden 6nce Iran, Horasan ve Tirkistan gibi yerlerde hali hazirda kurulmus
olan diger dini nitelikli egitim merkezlerinin- ribat, zaviye gibi kurumlarin- evvelki katkilart ise
azimsanmayacak kadar fazladir. “Islami egitim Hz. Muhammed zamaninda baslamasina ragmen egitim
kurumlarinin tesekkiili (Islamiyet’in) ikinci yiizyilin bekleyecektir” (Campo 2009, s. 446). Béyle olmakla
beraber cami veya mescitlerin medreselerin bir prototipi, 6nciilii veya ilk halleri oldugu dustinilebilir.
CGunkd bu kurumlar halkin dini ibadetlerini yapip dini konular hakkinda fikir ahisverisinde bulundugu,
Islam hukukunu, seriatt 6grendigi yerlerdi. “Meclis” ise Miisliimanlarin toplanip belirli bir konu hakkinda
manttk yirittigd sohbet halkalartydi. Bu terim icinde tartisma (miinazara meclisi), bilimsel akil yiiriitme
(ilm meclisi) eylemini de barindittyordu. Medresenin asil kékenini, 6ziinii mescidlerin ve camilerin icinde
kurulan meclisler olusturuyordu. Bir baska deyisle medrese, hamiligi veya yoneticiligini yapan kisiye bagh
olarak herhangi bir Islam ilminin calisildigi bir baska dini kurum olan mescitten ortaya ¢ikmistir. Mescitler,
Islamiyet’le birlikte ortaya ¢ikmis, medreseler cok daha sonra kurulmustur. Medreselerin kurulusundan
6nce ilim meclislerinde mescitlerde, halkalarda, maristanlarda ve bimaristanlarda, tip merkezlerinde,
hastane veya kitiiphaneler de ilmi konular tartisilip, calisiliyordu. O dénemde basta ders veren hocalarin
evinde olmak Uzere, zaviye, hangah gibi 6zel mekanlarda diizenli olarak ilim meclislerinin tertip edildigi,
o6nemli hadis kitaplarinin okundugu ve miuzakere edildigi bilinmektedir (Yilmaz, 2013). Medreselerin
dogusu ile bitlikte yabanci ilimlerin caligilmast yavas yavas azalmis ve ismi icinde “dar” kelimesi tagiyan
yeni kurumlar ortaya ¢tkmaya baslamustir. Bunlar ictihat ilmi veya Kur’an egitimlerinin yayilmasint saglayan
kurumlar olup aralarinda Dart’]-Kur’an, Darii’l-Hadis, Beytt’l-Hikme gibi kurumlar da var olmugtur ve bu
kurumlar medrese 6ncesi tesekkil etmislerdir (Baltaci, 1973, s. 5; Ergtin, 2015, s. 31-31). 10. Asirda dikkati
¢eken bagat bir egitim kurumu olarak medrese ilk 6nce Karahanlilar zamaninda ortaya ¢ikmis ve bu isimle
antlmaya baslamistir (Baltact, 1973, s. 5). Medreseler cami-han kombinasyonundan tiremislerdi (Arjman,
Mirsafa ve Talebi, 2017) c¢lunkd her ikisi de aynt ortamda egitim ve konaklama imkanlarina sahip
kurumlardr. Ayrica bu kurumlar, var olan bilginin sistematiklestirilmesinin yant sira dini ve hukuki ilimlerde
bilgilenmeyi de sagliyordu.

Doénem Toplumunun Sosyolojik Alt Yapisi, Sia ve Bu Ekole G6re Kurulan Okullar

Hiristiyan ekiimenik diinyada bile kader ve 6zgir irade, cehennem, sonsuz ceza hakkinda anlasmazlik
s6z konusuydu. Ayni konular, teolojik Islam halkalarinda da tartisiliyordu. Iste bu tartismalar bahsi gecen
entelektiiel akimlarin ortaya ¢ikmasina sebep olan seylerdi. Tim bu akimlar ayni sekilde diistinen ve inanan
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insanlarin yollatinin kesismesine, bazi konulart 6gretmek ve 6grenmek icin dizenli olarak bir araya
gelmelerine neden oldu ve bu da medrese sisteminin ortaya ¢tkmasint saglad: (Al-Hassan 2001, s. 76). Bu
tiirden tartismalar, camilerde Islami ilimlerin 6gretilip tartisldig halkalarda ve meclis adi verilen sosyal
olusumlarda ortaya ¢tkmusti.

Fatimi (909-1171) halifesi El-Hakim 988’de Kahire’de bugiinkii Ezher Universitesinin temeli olan El-
Ezher Medresesini kurdurdu. Bu medresede basta Fizik ve Matematik olmak lizere bir¢cok bilim alaninda
Ogretim yapiliyordu. Kitap sayist milyonlart asan biylik bir kiitliphanesi vardi. Fatimiler ddneminde Kahire
Bagdat’ gblgeleyecek kadar biyiik bir killtir ve ticaret merkezi olmustu (Glinay, 1999). Siiler arasinda, dini
ve yasal 6gretim Stinni Mislimanlar arasinda da uygulandigi gibi, yalnizca camide saglaniyordu. El-Ezher
Kahire’deki en prestijli Gniversitelerden (camia) biriydi ve 972 yilinda, 969°da Misit’t fetheden Fatimi
ordusunun komutani (Sicilyalt) Civher Katip tarafindan bir Sii 6grenim merkezi olarak kurulmustu.
Universitenin Sii 6gretileri yalnizca isminde degil Sii seriatinin temeli olan miifredatina da yansitilmistir.
Universite aynt zamanda cografya ve tarihte oldugu kadar doga bilimleri, tip, matematik, astronomi dersleri
veren bir sekuler 6gretim kalesi niteligi tastyordu (Cosman vd. 2009, s. 148).

10. asirda, Biveyhiler denilen bir Sii hanedanligl, artik sembolik bir Stinni Abbasi halifesine sahip
Abbasi Trak ve Tran tizerinde hakimiyet saglamistir. Biiveyhiler, 11. asirda Orta Asya’da Tiirkce konusan
bir millet olan Siinni Selguklular tarafindan yenilene kadar kontroli ellerinde tutmusglardir. 969 yilinda
Kuzey Afrika’dan Fatimiler, Kahire ve Misir Gizerinde gii¢ kazanmis buralardaki Stinni niifusu 1171 yilinda
Eyyiibiler tarafindan yenilene dek yénetimde olmuglardir. Iste, Fatimilerden geriye kalan entelektiiel
miraslardan biri de 972 yilinda kurulan ve Fatimi Siast doktrini ve 6grenimini yaymaya calisan -az 6nce
s6zi edilen- Misir’daki El-Ezher Camii ve Medrese Kompleksi’dir. Fatimilerin dustsiinin hemen
ardindan takip eden iki ylzyl boyunca oldukca giicli bir Stinni ¢abast Sii etkisini azaltmaya calismustir.
Medrese ¢ogu agidan bu dini kampanya ve entelektiiel gerilemeyle savasan klasik bir 6ge haline gelmistir.
Bu durum El-Ezher tiniversitesinin, bugiinkii haliyle oldugu gibi 12. asrin en énemli Stinni yiiksekégrenim
merkezi haline déntismesine biytik 6l¢tide yansimustir (Afsaruddin, 2005).

Irak, Suriye ve Misir’da Buveyhogullari (334-447/945-1055) ve Fatimiler’in (297-556/910-1171)
yaptiklart $ii’lik propagandalarina karst Selcuklular, askeri yonden Sinniligi savunmakla kalmadilar, fikei

kuruluslarla gorislerini takviye de ettiler. Siilige yonelik bir “karst propaganda” olarak medreseler kuruldu
ve bu medreselere devlet destegi de saglandt (Giil, 1997, s. 5).

1067 yilinda Bagdad’da Nizamiye Medreselerinin acilist medrese sisteminin baslangic noktasina isaret
etmektedir. Daha sonra cok sayida Nizamiye acimistir; diger boélgelerde bu medreseler ve medrese
sistemlerinden acmanin mantig1, Islam hukuku ve Islam teolojisine yonelik goris birligi olusturmaktir
(Campo, 2009). Gerci Alparslan’dan 6nce Gazneli Mahmud Gazne’de, kardesi Emir Nasr Nisabur’da
medrese benzeri egitim kurumlari tesis etmislerdi; ancak bunlar medreseler kadar sistemli degildi (Saricam,
vd., 2018, s. 178). Bagdat’ta 6. /12. asirda Nizamiye medreseleri distise gectiginde, entelektiiel anlamda en
onemli okullar Hanbeli olanlardi. Ancak Nizam®’l-Mulk’iin agirt mezhep partizanligina karst kanit olarak
gosterilebilecek sey, Bagdathh Hanbeliler halka Esarilik egitimi verilmesini protesto ettiklerinde yaptigt ve
Hanbeli 1bnii’l-Cevzi tarafindan siddetle nakledilen ¢arpict agiklamasidir: “Sultanin politikast ve adaletin
gerektirdikleri herhangi bir mezhebe yonelip digerlerini dislamamamuzi gerektirmektedir; biz, mezhep
catismasindan yana olmaktan ziyade geleneksel inanct ve uygulamalarini giiclendirmeyi istiyoruz. Bu
medreseyi (Nizamiye) de yalnizca akademisyenleri gézetmek ve halkin menfaatine olmast icin insa ettik;
anlasmazlik ve fitne icin degil” (Fisher vd., 1968, s. 73) Nizami’l-Milk, Nizamiyelere uygun
akademisyenlerin atanmast isini kisisel bir sorumluluk olarak gérmusti. 459/1067 yilinda medreseyi
actiginda akademisyen Ebu Ishak es-Sirazi ve daha sonrasinda 484/1091 yilinda kendisi heniiz Horasan
disinda ¢ok az tanintyordu ve 33 yasinda iken teolog ve filozof Ebu Hamid el-Gazalinin burada ders
vermelerini saglamak adina ¢ok buyiik emek verdi. 479-80/ 1081 yilinda Kuzey Sutiye seferini bitirdikten
sonra Meliksah’in Bagdat’a ilk ziyaretinde, Nizamw’l-Mulk’in bizzat hadis ve stinnet lzerine Nizamiye’de
ders verdigi bilinmektedir (Fisher vd., 1968, s. 72).

Dariy’l-Ilm ve Dariv’l-Hikme gibi 6zel kurumlar Sii diinyasinda 10. asirdan itibaren ortaya ¢tkmaya
basladi. Bu kurumlar, Sii Islami bilimlerinin ve (tp, astronomi, matematik gibi) sekiler bilimlerin her
branginda egitimin sunuldugu okuma odalart ve smuflart olan genis kitiphanelerdi. Dari’l-Hikme tiim
dinyadan gelecek akademisyenlere actktt fakat miifredat: ve yonetimi Sii 6gretilerini yansitiyordu; yani ayni
zamanda haftalik seminerler de veren bas Sii Da’d-duat tarafindan yénetiliyordu (Cosman vd., 2009, s.
148). Sii mezheblerinden olan Ismailiyye ve Karmatilerde Ismailiyye ve Karmatiler'de “da‘vet” adi verilen
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mezhep faaliyetlerini yiriitmek icin imam tarafindan yetki verilmek suretiyle tayin edilen dailer, mezhep
biinyesi icinde 6nemli bir mevkiye sahiptirler ve bu en yliksek dai, her tiirld ilim ve mezhep faaliyetlerini
yiiriitme konusunda bir {ist riitbe olan hiiccete karst sorumluydu (Oz, 1993, s. 420-421).

“Bazt bolgelerde iki soydas kurum yani medrese yalnizca dini konularda egitim vererek ve Dari’l-
limler, 6zellikle Yunan geleneginin rasyonel bilimlerini 6greterek yan yana var olmustur” (Ellwood 2012:
118). Yani bu dénemde medreselerin yani sira yiksekdgrenim hizmeti saglayan baska kurumlar veya
olusumlar da var olmustur. Ellwood’un yazdiklatindan medreselerin daha onceleri rasyonel bilimler
alaninda egitim vermedigi, Islami egitim sagladigi cikariminda bulunulabilir. “Stinni tiirlerin azalmasina
karsiltk bazt Sii akademisyenler Ggretilerini ana akima daha uygun hale getirmislerdir. Tki ekol arasindaki
catismalar Muslimanlar Hagli seferlerine karst koymak icin birlestiginde giderek azalmis ve gerilemistit”
(Rosenwein, 2014, s. 158).

Nizamu’l-Mulk gibi Mezapotamya’da hitkiim stirdtigi siire zarfinda Orta Cag’da Suriye ve Misit’daki
egitime katki saglayan hikimdarlar yasamustir ve bu hitkiimdarlar, Nureddin ve Selahattin, Ustlendikleri
gorevler ve egitime sagladiklart katkidar agisindan Nizdmi’l-Milk’e mevkidas ve muadil olarak
distntlebilir. “Nizami’l-Milk, Fatimi Sii misyonetlerinin dava isimli hareketinin hizla artan iletleyisine
karst ctkmak icin Stinni Islam kalesi yaratmak istemistir. Nizamiye medreselerinde okuyan Sgrenciler,
Kur’an, Hadis ve Arap filolojisine ek olarak dort Siinni Islam hukuku hakkinda egitim almislardir. Bu
kurum tird Nastid Hanedanhr alunda Hindistan’dan Granada’ya kadar cok sayida baska tlkeye de
yaytlmistir “(Cosman vd., 2009, s. 69). Bu kurumlar kisa siirede Islam diinyasinin hemen her tarafina
yayddi. Sultanlar, vezitler, beyler ve hatta hatunlar dahi medrese agma konusunda birbiriyle yarisa
girmislerdir. Halife Muntasir, 631/1233 yilinda doért mezhep icin muhtesem bir egitim yeri olan
Muntasirriyye medresesini kurmustur (Saricam vd. 2018, s. 178). Boylece daha 6nce mezhebe dayalt
Ogretim amactyla agilmis bulunan Darw’l-Hadis ve Daru’l- Hikme medreselerinin tek yanli egitiminden
farklt olarak temel dini dogrularin 6zgiir bilimsel ortamda tartistlip 6gretilmesinin ve halka gercek dini
aktarmanin yolu agilmistir (Cebeci, 2004, s. 197). Medrese egitimi Osmanlt déneminde ikincil evresini
yasamustir fakat Osmanhlardan 6nceki dénemlerde; baska bir deyisle Orta Cag Arap dinyasinda
Islamiyet’in hakim oldugu diyarlarda ii¢ gesit medrese kurumu mevcuttu. Genel egitim ve égretime tahsis
edilen medreseler yaninda, belli branslarda egitim faaliyetlerini siirdiiren ihtisas medreseleri de vardir ki
bunlar da Daru’l-Hadis, Daru’l-Kurra ve Daru’t-Tib gibi isimlerdir (Kazict, 2010, s. 29).

Darw’l-hadis: Hz. Muhammed’in ciimle ve séylemlerinin ¢alisildigt kurumlardi. “Yer, mekan, ev” gibi
anlamlara gelen dar ile hadis kelimesinden olusan dart’l-hadis “hadis okutulan yer” demektir. Bu
milesseselere “dari’s-stinne”, “darii’s-siinneti’n-nebeviyye” veya “darii’s-stinneti’l-Muhammediyye” adt da
verilmistir (Bozkurt, 1993, s. 553). Dart’l-hadis, terim olarak ‘hadis evi’ veya ‘hadis yurdu ancak hadis
limlerinin her c¢esidinin ihtisas derecesinde O&gretildigi kurum demektir (Gozitok, 2012, s. 244).
Miifredatint yogunlukla hadis 6grenimine tahsis eden bu kurumlar, Islim cografyasinda Daru’l-hadis adiyla
ilk defa hicri altinct asirdan itibaren Dimagk’ta ortaya ¢ikmaya baslamistir. Bu yapilarin ilk Srnegi ise
Dimask ve Halep Atabegi Niireddin ez-Zengi’ye (6.569/1174) nispet edilen ve meshur tarihci Ibn Asakir
(6.571/1175) adina yaptirilan Nuriye Dariilhadisi’dir (Kalag, 2020, s. 67).

Daru’t-1sp: hekimlik ve tibbi bilgi nakledilen kurumlar.

Déru’l-knrra: Kur’an-1 Kerim’in yedi farklt Gslupla nasil okunacagini 6greten kurumlardir (Creswell,
1920, s. 35).

Dénemin Onemli Yiiksekogretim Merkezleri

Arap fetihlerinin ardindan Mezopotamya’da Dogu ve Bat1 arasindaki sinirlarin kalkmaya baslamastyla
yeni bir kiltiirel atmosfer ortaya ¢tkmistt. Stnirlarin kaldirilmast bir taraftan Biiyik Iskender’den beri bin
yildir Helenlestirilmeye tabi tutulmus insanlart ve bélgeleri birlestirirken, diger yandan Yunanca konugan
Halkedoncu Ortadoks Hiristiyanlari, yani Bizanslilari, siyasi ve cografi olarak izole etmisti. Bu durum iki
bakimdan 6nemlidir: Birincisi, Konstantinopolis "Ortodokslugu”nun diglayict din  politikalart  ve
uygulamalar1 dinde ayrihiga [skhizma] yol a¢mis, Stryanice konusan Hiristiyanlar bélinmis, Nasturiler
Iran'a itilmisti. Bu ¢ekisme ve kiiltiirel parcalanma odaginin fiilen Darii'l-Islam disinda kalmast, digerlerinin
ise tarafgir olmayan bir hitkiimdarin, yani Islam devletinin yénetimi altinda birlestirilmesiyle daha fazla
kiiltiirel is birligi ve etkilesimin yolu acilmis oldu. Tkincisi, Bizans'in siyasi ve cografi olarak tecrit edilmesi,
bu Hiristiyan topluluklarint ve Islam egemenligi altinda yasayan biitiin diger Helenlestirilmis halklari
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karanlik ¢aglardan da korudu ve Bizans'in 7. ve 8. Asilarda Helenizm karsithigina kaymasindan
etkilenmemelerini saglad: (Gutas, 2003, s. 25).

Dénemin ilim merkezlerini ana hatlariyla iki grupta ele almak mimkindir. Bunlardan birinci grup,
Dogu Islam diinyasindaki (Abbasilerin) merkezlerdir. Abbasilerin hakim olduklart dsnemdeki 6nemli ilim
merkezleri olarak suralar zikredilebilir: Bagdat, Basra, Belh, Buhara, Fergana, Merv, Semerkant, Kafe, Misir
ve Medine. Endiliis ve civarlarinda ise Kurtuba, Girnata, Isbilye, Marakes (Fas), Tilimsan (Cezayir) ve
Kayrevan (Tunus) gibi bilim merkezlerinin varligi da dikkat ¢ekmektedir (Ozkan, 2018). Onemli egitim
merkezlerinin Belh, Nisabur, Buhara gibi dogu noktalarinda kurulmus olmasinin nedeni hep farklh
sekillerde tartisilagelmistir. Mislimanlarin gérkemli medeniyet gelisimi, Sam, Bagdat, Kahire, Kordoba
gibi sehirleri hem deniz hem de kara rotalartyla genisleyen aglari sayesinde devamli irtibat kurabilen
kiiltiirel ve ticari baskentlere dontistiirmiistiir. 12. asir itibariyle Islam medeniyeti Hiristiyan Avrupa’nin
acitk ara Oniine gececek sekilde gelismisti (Turner vd., 1993, s. 27). Bu gelismeler gézde egitim ve
yliksekogretim ile bilimsel aragtirma merkezlerinin belitli sehirlere konuslanmasina neden olacakti. Bu
nedenle tiniversite érnegine kiyasla bir yiiksekégretim merkezi olarak medrese dini egitim igin bir mecra ve
Irak-Iran gibi bolgelerde islamiyet’in dini egitim ayagint yayilabilmesi i¢in bir aracti.

Doénemin Arap Toplumunun Bilimsel ve Sosyal Alt Yapisi

Islamiyet’ten 6nce Arap kiiltiiriinde sosyal iligkiler ag1 temel olarak ataerkil ve kabilevari idi. Bu kati
yapt degismedi ancak onun yerine temelinde kabileci sosyo-kiiltiirel kitleyi yumusatan Islami iislup
yansitildi. Emevi halki da kabaca Arap olanlar ve olmayanlar olarak ikiye ayrilabilir nitelikteydi. Iste bu
nedenle Araplar savas zamanlari Islamiyet’i kabul eden diger milletlerle karst karstya kaldiklarinda onlart
“mevali” olarak nitelendirmeyi tercih etmislerdir. “Mevali, azat edilmis, kéle, sahip, veli, hami, yardimet,
efendi, nimet veren, tabi olan, kendisine nimet verilen, kélenin efendisi gibi anlamlara gelen mevla
s6zcligiiniin ¢oguludur. Bu anlamlardan farkl olarak, Islam’in ilk dénemlerinden baglayarak Arap kékenli
Muslimanlar “htir/6zgir” Arap kokenli olmayan muslimanlar ise “meval” olarak isimlenditilmis, ve bu
kullanim yayginlik kazanmusgir” (Aydinli, 2003, s. 2). Araplar 6ncelikli, ayricahikli ve 6nemli siyasi, yonetsel
ve yasamayla ilgili isler icin kalifiye olarak kabul edilitken, “mevali”’den gelenler genellikle g6z ardi edilir ve
bu tiirden pozisyonlara cok nadiren gelebilitlerdi. Ancak, II. ve akabinde III. Abdurrahman zamanindaki
kiltirel, siyasal ve ckonomik gelismelerle Arap toplumundaki bu “mevali” anlayist ortadan kalkmustir
(Kaskd, 2020, s. 126). Daha 6nce belirtildigi gibi bu dénemlerde siyasi, idati ve askeri gérevlerin basat
olanlar1 ve biytk bir kismi Araplar’a verilmekle birlikte bunlar, basta sahsi azatlilart olmak tzere bazi
mevaliye valilik yaninda haciblik, muhafizlik, beytilmal eminligi gibi devlet islerinde énemli gérevler
vermislerdir. Mevalinin ilim sahasinda ilerlemesinden sonra bunlarin imamlik ve kadilik gérevlerine de
getirildigi goriilmektedir (Yigit, 2004, s. 424-426).

Ispanya’daki belli arastirma ve ilim merkezlerinin basinda Kordoba Camii, Orta Cag déneminde
sagladigt bilimsel imkanlarla ilim adamlarini kendine ¢eken bir sehir olmus, yine Kordoba gibi Endiilis’te
bulunan Granada ve Murcia sehirleri de bilimsel faaliyette olduk¢a etkin sehirler olarak sahip olduklar
medreselerle de belli bir nifusu kendilerinde toplamayt bagarabilmislerdir. Bagdad, $am, Buhara ve
Endilis’ten sonra Misir’daki El-Ezher universitesine ¢ok uzak olmayan Nizamiye Medreseleri’nin de
ortaya cikist ile Islami karakterli belli bash sehirlerin sosyo-kiiltiirel ve bilimsel kapasitesi oldukea artmustir.
Iste bu sekilde kapasitesi yiikselen sehirlerde tipki Antik Yunan medeniyetindeki Sofist figiirleri ile
kiyaslanabilecek tiirden bir olusum, yeni bir ziimre dikkati ¢eker olmustur. Ulema buglin de toplumda
sahip oldugu ilim ile digerlerinden ileri gelenleri tasvir etmek igin alim kelimesinin ¢ogul hali olarak
kullanilan bir ifadedir. Bu uzmanlar sinifi genellikle, ilim ve bilgi sahibi ‘ulema’ olarak anilird: ve terim
akademisyen, doktor, bilgin, ilahiyatct olarak terciime edilirdi. Aslinda bu ziimre Arap kiltiiriiniin okur-
yazar hafizasini tasiyan kimselerdi fakat genelleyici bir isim ile tabir edilmeleri kendi aralarinda tasniflerinin
Uzerini Ortlip muphemlestirmigtir. Aslinda tarih acisindan O6nemli olan sey ortak bir kelime ile
terimlestirilmelerinden ¢ok kendi aralarindaki sinif ve farklardir (El-Azmeh, 1986, s. 251). Ancak bu
zimrelerin hangi alanda ne bildigini mesrulastiracak bir terimlendirme olmamis olmasi semsiye bir terim
olan ulema kelimesinin kullanim alanint genellestirmis ve genisletmistir. Ancak ulema kelimesinin mutlaka
egitimli ve belge sahibi egitmen, akademisyen veya bilim adami i¢in kullanilip kullanilmadigy; halk arasinda
her bilge kisinin ulema seklinde etiketlenisi ile de yakindan ilgilidir.

“Sarayin sagladigt maddi hamilik ve taninmug seyhlerin (dini 6greticiler) g6zetimi altinda bir 6grenim
merkezinden digerine seyahat ederek egitimini tamamlayan ulema isimli sinifin ortaya ctkigt, Islami
ogrenimde farklt bir sinifin gelisimine katkida bulundu (Adas, 1993, s. 45). Medrese kurumu ile dogrudan
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iligkisi bulunup bulunmadigint bilmedigimiz ulemanin akademik ve birokratik olarak aldigi gérevler
inceleme altindaki s6z konusu gruba actk olan kariyer seceneklerine 15tk tutmaktadir. Bununla ilgili bilgiler
kendi aralarinda da birkag¢ dala ayrilan dért mesleki kategori altinda diizenlenmistir:

Daimi medreselerde akademik pozisyonlar

Avukatlik ve hukuki meslekler

Din gérevliligi

Burokratik meslekler (Ephrat, 2000, s. 104). Bu dénemde yasayip adi ulema olarak gecen sinif

acisindan ilim adamlari ve siyasetcileri birbirinden ayirmakta fayda vardir zira dénemin siyasi olarak 6nde
gelen her isminin ilimle ilgilendigi distintilemez.

Medrese Egitim Kadrosu
Miiderrisler

Arapga’da medrese 6grencilerin 6grenim gérdiigi yer veya 6grencilerin iginde yasayip okudugu bina
anlamina gelmektedir. Bu akademik kurumlardaki akademisyenlere ise miiderris denir (Kazici, 2010, s.
302). Ancak Islam tarihinde bu terimin ortaya cikisinin medrese ile alakali olup olmadigi tartisma
konusudur. Miiderrislik ilk dénem Islam kurumalarinda “muallim” ve “iistad” gibi sifatlarla, ancak
sonrasinda 5. (11.) asirdan itibaren miderris olarak adlandirildigr gibi yalnizca fikih dersi verenler icin
miderris ifadesinin; Kut’an, hadis, nahiv ve tasavvuf gibi ilimlerde egitim verenler icin “seyh” ifadesinin
kullanildigina dair gériisler mevcuttur. Nizamiye medreselerinin kurulusu ile sézctigiin burada kullanimi
ona resmi bir hiiviyet kazandirmustir (Yilmaz, 2017, s. 144). Guntimiiz sartlariyla mukayese edilecek olursa
bu kurumlarda oldukea ileri sayilabilecek imkanlarin 6grenci ve egitmenler i¢in mevcut oldugu goriilebilir.
Ornegin, 6grenci basina bugiin dért ritl (yaklasgk 3. 250 gr.) ekmek ve et ihtiyact igin aylik bir koyun tahsis
edilmis, 6grencilere istedikleri hocadan ders alabilme gibi bir imkan taninarak daha iyi yetismeleri temin
edilmistir. Farkh hocalardan istifade etmek amactyla baska schirlerden davet edilen hocalarin bilgi birikimi
ve tecritbelerinden istifade etmeye calisilmasi ve miiderrislere ilk defa maas baglama Orneginin bu
medreseler catist altinda yasanmast (Ocak, 2012, s. 2199) da Nizamiyeleri ¢agdaslarindan ayiran
ozelliklerdendir.

Medrese sisteminde hem OSgrenciler hem de 6greticiler arasinda hiyerarsi s6z konusudur. Aslinda
miiderrisler arasinda farkh egitsel sorumluluklara tekabill eden farkli unvanlar vardi. Egitimciler, miid,
miufid veya mudertis/dersiam gibi isimletle cagirilirdr (Anameri¢ ve Rukanci, 2008). Ayrica egiticiler icin
molla, allame, kari, muhaddis ve fakih gibi unvanlar da kullanilird: ve bunlarin her biri medresenin egitsel
sisteminin yapist iginde farkli gérev ve faaliyetlerle sorumluydular. Yine bu unvanlar arasinda bu kurumlar
icindeki gbrev ve sorumluluklarina baglt olarak bir gruplama yapmak ve 6énem sirasina gore s6yle birtakim
detaylandirmalar yapmak miimkiindiir. Ornegin; miiderrisin esas gorevi medresedeki egitim-6gretim
faaliyetlerini yirtitmekti. Medresenin vakif gelitlerinin toplanmasi, maaslarin édenmesi gibi idari isler icin
Ozellikle buyik medreselerde bagka gorevliler bulunmaktaydi. Fakat bu durum her medrese igin gegerli
degildi. Medrese vakfedildigi sirada medrese icin miiderris, nazir, miitevelli gibi gorevliler ayr1 ayrt tayin
edilmis olabilecegi gibi, bu goérevlerden bazilarinin hatta bazen butiin gérevlerin tek bir kisiye verildigi de
olabiliyordu (Yilmaz, 2017, s. 147).

Medresenin bagindaki kisi yani miderris medresenin idari islerini yiriitiir ve tupkt 6gretmenler gibi
¢ogu lonca tyesi 6grenciletle ilgili isleri yapardi. Hem 6grenci hem de egitmenler medrese icinde yasardi.
Miderrisin siklikla kadinin veya katibin gorevlerini yerine getirdigi de olurdu. Miderrisin gorev kadrosu
degiskenlik gOsterebilirdi ancak Nizamiyedekiler hari¢ genellikle 6murlik bir kadroydu. Genis
medreselerdeki muderris odast olduk¢a 6nemliydi ve oda sahibi eger bir akademisyen olarak biliniyorsa,
onun gbzetimi altinda ¢alismak icin ¢ok uzak yerlerden 6grenciler gelirdi. Aralarinda nadiren de olsa kadin
Ogrenci ve egitmenler olurdu (Fisher vd., 1968, s. 217). Miderrislerin hangi dersleri okutacaklari da
medrese vakfiyelerinde yazan bilgiler arasindadir. Bagdad Nizamiye Medresesinde fikih, ilahiyat ve
edebiyat derslerini veren kisiler bilinmektedir. Konya Karatay Medresesi vakfiyesinde ise miiderrisin serlat,
hadyis, tefsir, ustl ve furd’l ilimlerinde (fikhin tatbiki kisimlarini igeren ilimler) liyakatli ve ehliyetli olmast
hususu 6ngorilmektedir (Gil, 1997, s. 13).

Hangi medresede ne alanda egitim alindigindan ¢ok hangi ulema ile hangi kitaplarin ¢alisildigi daha
fazla merak edilen bir meseleydi. Hatta danisacak bir hocaya veya yetkin bir alime sahip olmak énemliydi.
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Ornegin; Celaleddin es-Siiyati (6.1505), otobiyografisinde, entelektiiel mesguliyetin farkli alanlarindaki
basarilarini genis bir sekilde sayar. Listesinin sonunda tibbin yaninda kiraat ilmini zikreden Suyatl, bu
alanda hi¢ hocast olmadigi icin onu Ogretmeye cesaret edemeyecegini belirtmistir. Problem Suyatinin
egitimsiz olmast degildir- aksine bu konuda bir kitap bile yazmugtir- fakat bilgisini herhangi bir muteber
alime dayanarak gelecek nesillere aktaramiyor olusudur (Berkey, 2014, s. 33).

Medresede egitim vererek kazanilan paraya gelince, bu miktar ders déneminin baginda, en basindan
belirleniyor ve 6denecek para miktarina 6grenciler karar veriyordu. Medreselerin yayilisindan sonra bile
medreselerdeki egitmenler 6grencilerden egitim tcreti kabul ediyordu ki bu oldukga elestirilen bir durum
olmustur. Ogrenciler iicreti 6demeden derslere kabul edilmezdi. Ancak medreselerin gelitleri genellikle
Ogrencilerin velilerinin zenginligine bagliydi. Yani efer medrese 6gretmeni veya profesotler varlikll ve
yiksek siniftan bir ailenin ¢ocuguna egitim veriyorsa bu iyi kazandigt anlamina geliyordu. 13. asirda
Dimask medreselerinin vakfindaki bazt kayitlara gére 6gretmenlere dirhemle 6deme yapildigt gibi bugday
ve arpa cuvallart gibi Slgiitlerin de maas 6demelerine dahil edildigi; verdigi dersler karsiliginda dogrudan
sehrin melikinden maas kabul eden miiderrisler oldugu da bilinmektedir (Yilmaz, 2017, s. 148).

Miderris Yardimcilari: Muidler ve Mufidler

Miiderrislerle birlikte séz konusu kurumlarda adr gecen bir diger gorevli tirii de muidliktir. Hiyerarsik
olarak miiderrislerden sonra gelen muidler, miiderrisin verdigi derslerin tekrarini yapip 6grencilerle birlikte
konunun tizerinden gegmekle gérevliydi. Miiderrisin dersini takiben muid devreye girer ve tekrar yaptirirdu,
Eyyiibi ve Memliik déneminde Misir’daki egitimi degerlendirip tahlil eden Abdu’l-Gani Mahmud Abdu’l-
Ati, “Muid”in vazifelerinden bahsederken onun, hocaya bir seferden fazla soru soran talebenin,
anlayamadigi konular ve sorularint agiklayip cevaplandirdigini séyler. Boylece hocadan (miiderris) bagka,
talebe ile daha yakindan ilgilenen ve bir gesit asistan olarak kabul edebilecegimiz muidin, talebe ile daha
rahat konustugunu belirtir (Kazici, 2010, s. 28). Medrese biinyelerinde stk rastlanan gérevlerden muidlik
vasfinin ne zaman ortaya ¢tktigina dair farkli gbrisler vardir:

“Bu vazifenin, hicrl V. Asirda (XI. asir) ortaya ciktig gbriisii hakimdir. Arastirmacilart bu goriise sevk
eden amil bu tarihten 6nce, kaynaklarda ona ait bir kaydin izine rastlanmamus olmasidir. Muidlerin
vazifelerinin medrese biinyesinde ortaya ¢tkma sebebinin, medreselerin 6grenme kabiliyetleri birbirinden
farklt ok sayida 6grenciyi bir araya getirmesi oldugu da diisiiniilmektedir. Iste, muidlerin gorevi degisik
kabiliyet seviyesindeki &grencilere yardimei olmak ve onlart digerlerinin yani ortak seviyenin mimkiin
oldugu kadar yakinina tasimaktir” (Celebi, 1983, s. 258). Ancak bu vazifenin daha 6nceki dénemlerde
mescitlerde de bulunduguna dair gérisler mevcuttur: “Halbuki bu, bizzat fikih egitimine zgli bir gérevdi,
yoksa icinde bu ilmin 6gretildigi kurumlara degil. Ornegin, Ebi’t-Tayyib et-Taberi’nin fikih 6grencisi olan
Ebt Ishak es-Sirazi, Nizamiye Medresesi kurulmadan cok énce, Taberi Mescidi’nde onun muidi olmugtu"

(Makdisi, 2015, s. 285).

Muidlik bir acidan gerekli egitimlerden gecerek ilmi ehliyetini ispatlamis, fakat minhal bir mansib
bulunmadigindan veya baska bir sebepten dolayt miderris olarak bir medresede gérev yapmayan miiderris
adaylan icin miderrislife ara bir gecis kademesiydi. Bununla birlikte bir medresede muderrislik sahibi
olmadan biitin 6gretim hayatint bir medresede muid olarak gecirmis olanlar da vardt (Yilmaz, 2017, s. 152-
153). Aslinda bir cesit stajyerlik olarak da diistinebilecegimiz muidlik, vazifeyi yerine getiren kisiye
hocasinin yaninda daha fazla bulunarak ondan daha fazla istifade etme olanagi da taniyordu. Muidlik,
tcretli oldugu kadar génilli bir gérev de olabildigi gibi bu kadroya sahip olmayan yani bu kadroyu
teskilatinda zorunlu tutmayan medreseler oldugu da bilinmektedir.

Ayrica muderrislerin miifid adinda yardimciart daha olurdu. Baslangic seviyesindeki veya kendinden
alt seviyelerdeki 6grencilerin, dersleri konusunda yardim almak icin kendisine basvurabilecekleri ihtisas
asamasindaki bir 6grenci ya da egitimini tamamlamis bir yetiskin bir fakih/muftl idi (Makdisi, 2015, s. 287).
Miifidler de fikih, hadis ve Kur’an ilimletinde caliganlart nitelerdi. Medreseler bunyesinde dizenli bir kadro
olmakla birlikte bu kimseler, dersler konusunda zotrlanan Ggrencilere sagladigt yardimin yant sira 6n plana
¢tkan ilmi donanimlari sayesinde zor meseleler konusunda diger ihtisas 6grencileri ve alimlere de istek
dogrultusunda yardimei olurdu.

Medrese Ogrencileri

Ogrenci ve hocalar icin kullanilan kelimeler zorunlu olarak bir medresede mansip sahibi olma anlami
tastmamaktadir. Tam zamanl ilimle mesgul bir 6grenciyi ifade etmek tizere sabit ve 6zel bir terim yoktur.
Tilmiz kelimesi bir medresenin degil bir hocanin talebesi demektir. Talib (¢. talebe) ise ilim tahsil etmek
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isteyen kisi demektir ve her zaman olmasa da cogu kez hadis ilmiyle mesgul olanlar i¢in kullanilir. Talebe
bir 6grenci grubudur fakat ilgili kayitlar bu grubun belitli bir medresede kalanlari degil, ilim tahsilinde
bulunmak isteyenleri temsil ettigini géstermektedir. Ogrencileri ifade etmek icin miistefidan (istifade
edenler), mistegilin bi'l-ilm (ilimle mesgul olanlar), miteallimun (6grenenler) ve miitefakkih (fikih tahsil
etmisler) gibi terimler de kullanilmistir. Fakat bu terimlerin hi¢cbiri medreselerde tam zamanl bir 6grenimi
ifade etmezler ve zaman zaman medreselerde kalan gen¢ Ogrenciler disindaki kisiler hakkinda da
kullanlmuslardir (Chamberlain, 2009, s. 104). Ogrencilerin aldigi egitim, seviyelerine gére degisiklik
gOsteriyordu  ve siniflandirilmis yani agamali bir sistem icinde ilerliyorlardi. Anadolu Selguklulatt
déneminde bir medresede, 20-40 arasinda Sgrenci 6grenim gérmekteydi ve 6grenciler Mibtedi, Miilazim
ve Fakih olmak tizere ti¢ gruba ayrilmistt. Medrese egitimine yeni baglamis 6grencilere Mibtedi; orta
seviyedeki 6grencilere Miilizim, ileri seviyedeki 6grencilere ise Fakih adi verilmekteydi (Ozkan, 2007, s.80).
Osmanli medreselerinde ise 6grencilere "talib/talebe, fakih, mulazim, tillab, danismend, sthte, softa ve
miisteid" gibi isimler verildigi gortilmektedir. Bu kavramlardan her biri genel olarak 6grenciyi belirtmekle
beraber, aralarinda bazi seviye farkliliklart bulunmaktadir. Ornegin; "Miibtediler" olarak da ifade edilen ve
medreselerde baslangic seviyesinde 6grenimlerine devam eden 6grenciler icin "sahte", daha ileri diizeyde
olanlar icin ise "dinismend” kavraminin kullamldigr géralmektedic (Aydin vd., 2018, s. 176). Bu nedenle
ogrencileri nitelendirmek i¢in kullanilan ifadelerin kullamildiklart dénemlere gére degiskenlik gostermis
oldugu akilda tutulmast gereken bir konudur.

Medrese biinyesinde 6grenci profilleri

Makdisi Orta Cagda skolastik camiay inceledigi calismasinda medrese 6grencilerine yonelik yaptigs bir
gruplama ile (2015, s. 257-262) siiflandirma sunmaktadir. Arastirmact egitim seviyeleri, medreseden
aldiklari burs, vakif lehdart olmalart ve siniftaki konumlari agisindan Sgrenciler icin asagidaki basliklardan
olugan su gruplamayt yapmistir:

- Egitim seviyelerine gore: Bu kriter 6grenime gbre geldikleri seviyeye isaret eder.
Miiptedi: Baslangic seviyesinde 6grenci

Mutavassit: Orta seviyeli 6grenci

Miintehi: Ust seviyedeki 6grenci

- Medreseden aldiklar: bursa gore: Bu kriter aldiklari bursun miktari ile ilgiliydi.

Konya’da Iplik¢i (Altun-aba) Medresesi’nin 598 (1202) tarihli vakfiyesine gére burada miiderris,
muid, imam, muezzin, ferras (hademe) gibi gorevliler ve baslangic, orta ve ileri seviyede olmak tizere tig tir
Ogrenci grubu bulunmaktaydi. Semseddin Altun-Aba, medresenin masraflarinin  karsilanmast  igin
yakinlarindaki bir han, hana bitisik on sekiz ditkkan, ayrica sehrin cesitli yerlerinde otuz kadar ditkkan
bagislamis, Konya civar kéylerinden de arazi vakfetmistir. Bu gelirlerden miderrise 800, muide 240,
medrese camisinde namaz kildiran imama 200, muezzine 100, ferrasa 60 dinar yillik tcret 6denmekte,
ayrica ileri seviyede bir 6grenciye ayda 15, orta seviyedekine 10 ve ilk seviyedekine 5 dinar verilmekte,
medreseye kitap alimi i¢in her yil 100 dinar ayrilmaktayd: (Turan, 1947, s.202-203; Gil, 1997, s. 13). Yine
Gil (1997, s. 13)’e gére Osmanlt 6ncesi Anadolu medreselerinde 6gretim parasizd: ¢linkil sultanlar, varlikl
kimseler veya hatanlar vakfiyeleri olan medreseler kuruyor giderler kadar gelir kaynaklari da actkca
belirtiliyordu.

Vaksf 1.ehdar: Olmalar: Itibariyle: Bu agidan da 6grenciler Miitefakkih (cogulu: miitefakkie) ve Fakih
(fukaha) 6grenciler olmak tizere ikiye ayriliyordu. Mutefakkih kendini fikih 6gretimine adayan kisi anlamina
gelmekle birlikte; Fakih, hem ihtisas asamasindaki hem de ihtisasit bitirmis yetiskin bir muftlyi ifade
etmek icin kullanihyordu. Vakif lehdart olmalari anlamini bu gruba atfeden durum ise séz konusu
medreselerin fukahi ve miitefakkihler icin kurulmus ve onlar icin vakfedilen egitim kurumlart niteligini
tagtmastydi. Medreseler bu tiirden 6grenci say1 kapasitelerini sinirlt tutabiliyordu.

Sunftaki Konumiarma Gore: Sadece derse katlan “dinleyici” 6grenci icin mustemi tetimi kullantlirken,
derslerde yiriitilen faaliyetlere bilfiil katilan ve ihtisas diizeyinde 6zel calismalar yapan aktif 6grenci icin
mistegil terimi kullaniliyordu. Yani calisan 6grenci gibiydi. Mistegil aldigi maas itibartyla miistemi’den
daha st konumdayd: (Makdisi, 2015, s. 257-261).
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Ogrenciler hem diiriist hem de dikkatli katilim gésteren kisiler olmaliydilar aksi takdirde medresenin
onlara verdigi bursu hak etmemis olurlardr. Hatalt davranis sergilemek disinda, ders siiresi icinde baska bir
ogrenci ile konusup Kur’an ezberini ihmal etmek veya soylenenleri dinlememek hakareti hak etmek
demekti. Bu kisi hem gérevini ihmal etmis hem de arkadasini gbrevini yerine getirmekten alikoymus
oluyordu. Medreselerde Ggrencilere hem yasama alant hem de harclik veya burs sunulmasi oldukca
avantajli bir durumdu. Nizamiye medreselerinden énce bu durumun var olup olmadig: kesin olarak
bilinmese de “medreselerde 6grencilere harclik yani tullab ve medresede ders verenlere haftalik tcret
verilmesine yonelik uygulama muhtemelen Nizamw’l-Milk tarafindan baglatilmis olabilir” (Fisher vd.,
1968, s. 2017).

Akademik Detaylar
Miifredat ve Ogretim Yontemleri

Yiksekogrenim kurumlarinin mufredatt Arap dili ve edebiyat, Farsca, Kur’an, Hadis, Fikih, Kelam,
Mantik, Astronomi ve Matematikten ibaretti. Bu dénemde doga bilimleri ve felsefenin cesitli ekolleri
Ogretim icerigine dahil degildi fakat daha sonralart Babiirler déneminden (16.-19. asirlar arast) sonra bu
konular ve daha fazla sekiiler kékenli konu icerige dahil edilmistir (Alavi, 1988, s. 9).

Orta Cag Islam diinyasinda 6grenim konulart iki temel kategoride incelenebilir: “Eskilerin Bilimi”
yani Ulimi’l-Evail ve Islami Bilimler. Bahsi gecenlerden ilki yabanct ve Islamiyet 6ncesi kokenli,
matematik, astronomi, jeodezi, fizik, tip, gramer, felsefe gibi ilimleri ihtiva ederdi. Bu ilimlerin 6greniminin
yapildigt yerler Dariy’l-ilm olarak adlandirildi. Tkincisi ise Kur’an tefsiri ve calismalary, ritiiel, ser’i hukuk ve
hadisler gibi teolojinin farklt branslarindan ibaretti. Bu bilimler biiyiik miktarda tamamlanmis doktrinler ve
Stinnete veya dini meselelerde Siinni geleneklerine dayanan devasa bir dini, ahlaki, hukuki ve sosyal 6greti
koleksiyonunu olusturmustur (Creswell, 1922, s.1). Dini egitim Arap¢a’da Ulimi’l-evail olarak
nitelendirilen ve 6ncelikle Kur’an bilimleri, hadis bilimleri ve fikthtan olusuyordu. Aktarilan yani iletilen
dini ilimlere ek olanlar mantik, felsefe, matematik ve doga bilimlerini iceren Ulim-i Akliye (deneye bagh
ilimler/ akil ilimleri) idi. Tkinci gruba, biiyiik élciide Yunan kokenini ima etmek icin “yabanct ilimler” veya
“eskilerin ilimleti” de denilirdi (Afsaruddin, 2005). “Araplarin ilimleri” , “nakil ilimleti” ve “dini ilimler”
ifadeleri, dil bilgisi sézciik bilgisi, dini hukuk, Kur’an tefsiti ve felsefi teoloji gibi dil bilimsel ve dini
disiplinler igin kullantlirdi (Ferngren, 2013, s. 76). Islami ilimler ile birlikte medreselerde Sosyal Bilimler de
calisiliyordu. Sosyal Bilimler daha rasyonel bir ders grubu olarak gorillmekle birlikte daha ¢ok eskilerin
ilimleri olarak gorillen Yunan karakterine sahip ve deneyimlemeyi 6n planda tutan bilim gruplarinin genel

adiydu.

Medrese bir kurum olarak, 4. asirdan 10. asra kadar Iran’da izi siirilebilmesine ragmen Siinni Islam
fikhinin dort mezhebinden biti veya daha fazlasinin, Arapca dil bilgisi, Kur’an tefsiti ve hadisler de dahil
olmak iizere eski Islami bilimler ile birlikte 6gretilmesine adanmist. Bunlarin yant sira tarih, edebiyat,
belagat, matematik ve astronomi gibi daha sekiiler disiplinler Islami cografyalarinda 5. Asirdan itibaren 11.
asra kadar cogalmaya baslamustt (Mortel, 1997, s. 236). ‘Eski ilimlerin ’ne zaman medrese, cami veya
hangahlara tasindign bilinmemektedir. En azindan Anadolu Selcuklularda, Abbasi Bagdatinda,
Artuklularda ve Zengi Kuzey Irak bolgesi ile Eyyiibi Sam ve Kahire’sinde 12. asirda bunlardan bazilarinin
okutulan ilimler arasinda oldugu bilinmektedir. Iran gibi diger bolgelerde Selcuklu hitkiimdarhigindaki gibi
olmasa da sonra gelen IThanlilar déneminde benzer bir gelisime sahit olunmustur. Bu hareket ti¢ sekilde
gerceklesmistir- bunlar kiitliphane icin el yazmalarini ¢ogaltmak, 6gretmek ve boyle bir kurumun sinirlart
icinde veya bagka bir yerde bir medrese hocast esliginde bu esere calismak, son olarak da belirli disiplinler
i¢in 6zel bazt boliimlerin eseri bagislamast seklindedir (Halm, 1997, s. 71).

Yazarlarin bazen Avrupa kolejlerinin bir esdegeri olarak tasvir ettigi medrese bu noktada bir “enstiti,
bir kurum” haline déntismustir ¢iinkii aktiviteleri sabit bir miifredat, lokasyon, diizenli saatler, 6gretim
metodolojisi ve mezuniyet sistemi ile yakindan diizenlenip yapilandirilmustir. Iste tam bu nokta, evvelki
yoneticilerin aksine devlet otoritelerinin gli¢li bir sosyal ve politik ara¢ olarak ylksek egitime verdigi 6nemi
actklar niteliktedir. Personel alma, mifredat belitfleme ve medreselerin finanse edilisindeki artan devlet
katilim1 medreselerin o dénem Stnni biirokrasi icin is glicti yetistiten mesleki okullar olarak hizmet veren
bir devlet dairesi oldugu teorisini ortaya koymustur (Fisher vd., 1968, s. 216). O dénemde medreselerde
egitimin programlanisi veya mufredat konularindaki dagilmanin daha cok medrese sahibi veya kurucusu ile
ilgili oldugunu biliyoruz. Bu a¢idan hemen her medresenin kendi miufredatint ve buna baglt egitim
programini dizenlemek konusunda nispeten serbest olma ihtimali de akilda tutulmalidsr.
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Abbasi Halifeligi zamanina gelindiginde hali hazirda ¢ok sayida medrese mevcuttu ve her birinde
kullanilan teknikler degiskenlik gosteriyordu. Ancak temel bazi teknikler vardi. Medreselerde temel olarak
dénemin otoriter bilim adamlart ve filozoflar1 tarafindan gelistirilen timdengelim yontemi vardi.
Problemler bu otoritelere dayalt olarak ¢6ziilmeye calistlirdi. Bu yaklasim sunlari iceriyordu:

Ezber ve tekrar: Hafizay1 giclendirmek icin ve ezberde iyilesme icin yapilirds, derin ezber bilgisine sahip
kisiler baht’ul ilm yani bilgi denizi olarak adlandrrilirds.

Kavrama: Onceki tekniklerin oturtulmast icindi.
Miizafkere: Meclis icindekilerle fikir aligverisi, soru-cevap ile yapilirdi.

Not alma: Ezberlenen konunun yazilmasi elzemdi ancak kitaplarin yayginlasmasi ile birlikte bu metot
kaybolmaya yiiz tutmustu (Anameri¢ vd., 2008; Makdisi, 1981).

Bahsi gecen ¢ogu sekiler bilim Sosyal Bilimler olarak yorumlanabilir: “Yahudi din okullarina ve
Huristiyan heykeltras okullarina gére medreseler, Kur’an’in ezberlenmesi, dogru dini ibadet bilgisi ve (fikih)
kitaplarindan ser’i mevzularda cikarimlarda bulunma tzerine yogunlastilar ve aslinda en sonunda ilmi
kanunlar biitiniini olusturmuglardir. Felsefe, astronomi, matematik Tran medreselerinde de 6gretiliyordu
fakat felsefi galismalara zit olarak Arap topraklart arasindaki zitlasma biiyiidii ve 14. asirdan sonra Arap
medreselerinde bu bilimler yerine dini hukuk ile birlikte dil bilgisi ve hitabet dersleri 6n plana ¢tkmaya
basladi. Tipik olarak, ders veren kisi uzun ctiimleler dikte eder ve Ogrencilerin anlam, igerik ve dslup
agisindan yorumlarda bulunmalarini isterdi (Campo, 2009, s. 446). Bilindigi gibi Islam egitim sistemi iginde
yorumlama ve ¢tkarimda bulunmanin stk bagvurulan yontemlerdendi.

Medreselerin Finansal Yonetimi

Medreseler 11. asirda ortaya ¢iktigt zaman ve devlet yonetimini elinde tutanlar medreseleri ideolojik
propaganda merkezleri olarak kullanmaya basladiginda isler degisti. Medreselerin ortaya cikist eZitim
sisteminin mesleki yapisint bir biitiin halinde degistirmistir. Bu degisim medreselerin yalnizca isleyisindeki
bazt seyleri degil ayni zamanda yonetim ve finansmanina da yanstmustir. Medreselerin finansmant 6zel
girisimden kaynaklanmis ve bu durum Orta Cag boyunca bu sekilde devam etmistir. Medresedeki veya bir
camideki yitksekdgretim ¢ok sayida farkhi kaynaktan ancak genellikle evkaf gelitleri ile finanse edilirdi.
Medreseler gibi yiksekgretim kurumlart hayir kurumlarinin alanina girdigine, bazi farkli uygulamalarinin
Islamiyet’te 6zgiir disiinceyle catistigina dair birtakim imalar vardir. Baska bir deyisle, medreselerdeki
egitimcilerin gegimleri 6zel hayir sahiplerine bagliydi. Bu hayir sahipleri oldukga etkili bir sekilde yevmiye
miktarlarint ve yonetimi dikte edebiliyor ve ayni zamanda da miufredat icerigine karisarak egitimcilerin
kendi miifredatlarini, okutacaklar kitaplar: ve birlikte ¢alisacaklart 6grencileri kendilerinin belirlemelerine
izin vermiyorlardi (Shatzmiller, 1993, s. 312).

Bir kez vakiflastirildiginda, o miilk artik devrolunamaz ve elden ¢ikarilamaz hale geliyordu. Herhangi
bir satisa, depozitoya, ipotege, hediyeye, mirasa, haciz ve elden ¢tkarmaya her ne sebeple olursa olsun tabi
olamazdi. Ancak bir istisna disinda: eger vakfin kurucusu vakif kurulurken Syle sart kosmussa veya
istibdale tabi asil milk harap olup kullanilamayacak hale gelirse ve boylece artitk vakfin hedefleri
gerceklestirilemeyecek olursa es deger bir miilk ile takas edilebilir, satilabilir veya baska bir konutun fiyatina
denk gelecek sekilde zorunlu olarak yeniden yatirima tabi olabilirdi (istibdal) (Makdisi, 2015, s. 81).
Medreseler finansal problem yasadiklarinda veya arttk varliklarini maddi olarak idame ettiremez hale
geldiklerinde kolaylikla form degistirebiliyorlardi. Ornegin bir medrese camiye cevirilebiliyor, egitmeni ise
caminin imam veya miuezzini oluyordu. Bu konuda Chamberlain (2002, s. 79), Cezeti’nin verdigi bir
ornekten alintt yaparak 697/1297-8 yilinda yasanan benzer bir olaydan bahsetmektedir: Mu’azzamiye isimli
medrese egitmeni “medreseye doniigen caminin’ imami olur.

Vakfa devredilen miilk ve gelirler yani yapilan hayirlar bir miutevelli (yonetici veya vekil) tarafindan
yonetiliyordu. Miitevelli medresenin kurucusu tarafindan atanirdi ve onun 6limiinden sonra herhangi bir
ihtiyatla diizenleme yapilmadiysa kadt devralirdi (Fisher vd., 1968, s. 217). Zengin vd. (2016, s. 153)’e gbre
ise tamir, temizlik, aydinlatma ve su hizmetlerine ek olarak temizlik, tefris ve aydinlatma ve su hizmetlerine
iliskin oldukea gecerli miktarda bilgi de cesitli medreselerin vakfiye kaydinda mevcuttur.

Medrese Binalarinin Fiziksel Ozellikleri ve Ogretime Yanstyan Yonleri
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“Medresenin resmi statlsii ile dini ve egitsel bir kurum olma gérevinin birlesmesi mimari yapist
tarafindan da dogrulanmistir. Bu yapt sekli, belirli fonksiyonel ihtiyaglarla zorunlu hale gelen bazt
modifikasyonlar esliginde hem sarayvari hem de sivil mimariden esit derecede beslenmistir” (Tabbaa, 1997,
s. 129). Erken dénem medreselerin en yaygin prototipi dort eyvanli medreselerdir. Geleneksel olarak
medreselerin 6grencilere konaklama, is gibi bazt temel ihtiyaglar konusunda destek sagladigr diistiniilse de
giniimiize kadar gelmis mevcut 6rnekler bunun medreseler acisindan bir kural olmadigint ve medreselerin
ileriki dénemlerinde 6grenciler icin bu tesis ve imkanlarin yasamin gerekliligi olarak medrese dizayninin bir
pargast haline geldigi goriilebilir. Medreselerin etrafinda kii¢tik bir cami olurdu; bu cami hem 6gretim hem
de Sgrenim icin inga edilirdi. Dort eyvanlt cami plani; baska bir deyisle, artt seklinde plan bahsi gegen
doénemler icinde en fazla tercih edilen plandi ve goriinds itibariyle oldukea eski bir kullanima sahipti. Ayrica
sivil binalardan dini mimari yapilara aksetmisti. “Dort eyvanlt meskin medrese hem ¢ok erken hem de ¢ok
yaygin bir formdur. Gazne yakinindaki Lasgari Bazar bolgesindeki kazilarda Gazneli sultanlarin doért
eyvanlt saray avlusu kazdmustir. Hag seklindeki bina plant Misir’da ikdmete tabi binalarda da gérilmektedir.
Fustat’ta yapilan kazilar 11. asir kalma bir grup evin ¢ok kiiciik ntanslarla actk bir avlunun etrafinda dort
eyvana sahip oldugunu gin yiziine ¢ikarmustir (Kuban, 1985, s. 35). Bu ifadelerden dért eyvanlt modelin
medreselerin ortaya ctkisindan ¢ok daha 6ncelerde dahi sivil mimaride siklikla tercih edilmis erken bir
model oldugu anlasilmaktadir.

Dért eyvanlt model aslinda Stnni ekollerin bir sonucu olarak ortaya cikmistir ve eyvanlarin her
birinde genellikle bagka bir ekolin dersleri islenmistir. “662 Senesinin baslangicinda Safer ayiin 5’inde
aynt yil (Miladi 9 Aralik 1268) yeni bir okul hizmete girmistir. Bu okulun 4 eyvaninda 4 farkli ekoliin
dersleri islenmistir: Safii yontemi dordiincd eyvami mesgul etmis; bir Hanefi seyhi kuzey eyvaninda ders
vermis; Abdilmi’'min b. Halef Dimyati Hadis tizerine yorumlarint dogu eyvaninda yapmus; baska bir fakih
yedi farkli Kur’an kiraati dersini bati eyvaninda gergeklestirmistir. Iste bu nedenle sahanlik boyunca
mevcut dort eyvan artt biciminde planlanmigtir (Creswell, 1920, s. 39).

Tartigma, Sonug ve Oneriler

Medrese bilesenleri, Islamiyet’in ilk yillarinda cami halkalarinin iginden dogmus, 6nce mescit kisimlari
sonrasinda ise ayrt binalarda egitim verilmeye baglamasiyla daha belirgin hale gelmistir. Her ne kadar
medreselerin veya medrese olarak antlan bazt yapilarin emsallerinin Islamiyet’ten 6nce de var oldugunu
ileri siiren savlar var olsa da medresenin -en azindan bildigimiz tanimiyla- gegerli olan kapsami Islamiyet
icinde miutesekkil olmustur. Medrese catilart altnda ¢alisilanlar, zamanla igtihat disina da tasan 6gretim
konularini, sosyal bilimleri de icine alarak genislemis ve medreseler ¢esitli miisliman devletlerin siyasi
politikalarinin egitime yansimasina da mekan teskil etmislerdir. Islami ekollerin medreselerin sekillenisinde
etkisi biyiiktir ve bu kurumlar, Islam medeniyetlerinin birbirlerine karst fiziki oldugu kadar ilmi
miicadelesinde aktif rol oynamis; aynt zamanda Islamiyet’in farkli cografyalara yayilisina da biyiik katki
saglamuslardir.

Tablo 1. Medrese Prototipleri Uzerine Tartisma

Medreselerin Prototipleri

Tartsma

Medrese, dini kurumlarin  icinden
cikmis, ibadethanelerin  ilim  icin
bolinen odalatindan  tek  basina

kurumsallasmaya dogru yol almustir.

Bu durum Batr’daki Kilise icinden dogan dini egitimin kilise ve katedral okullar1 ve
miinzevi hayat yasayan Hristiyan kesislerin kurduklart manastirlardaki gibi medrese
de dini boyutun bizzat merkezindedir ve dini egitim agirliklt karaktere sahiptir.

Medreselerde mezhep veya igtihadi
ckollerin etkisi asirlar boyunca oldukca
yogun hissedilmistir.

Ornegin, Miisliimanlik ortak paydasinda bulusmalarina ragmen Sii Fatimiler ve Stinni
Abbasiler arasinda hem siyasi hem akademik rekabet oldukea belirgindi. Hiristiyan
diinyasinda dini karakterli de olsa yiksek Ogretim olarak ele alabilecegimiz
manastirlarda da tarikat olgusu belirgin izler birakmistt. Ayrica manastirlar iginde
gesitli zamanlarda gesitli reformlar gerceklestiriliyordu ve bu reformlar manastir dini
ritiielleri ve egitim uygulamalarinda etkili oluyordu.

Genel olarak  siralamak  gerekirse
medreselere  etki  eden  faktorler
arasinda  devlet yonetimi, baskin
tarikatlar ~ ve  bunlarin  mensubu

ulemanin egitim-6gretimdeki gbris ve
uygulamalari, vakiflar ve yonetsel
uygulamalari sayilabilir.

Nizamiye medreselerinde oldugu gibi devlet yonetimi, agilan medreselerin hangi
doktrin tizerine egitim-Ggretim saglayacagini belirleyebiliyordu. Miderrisin hangi
eserleri okuttugu gibi meselelerde medreseyi kurmus olan vakfin egitim-6gretim
sureclerindeki etkisi oldukga hissedilir boyutlardaydi.

Medrese teskilat icinde egitim-6gretim
ile sorumlu kisiler (toplumdaki simif
olarak ulema, kadro mesgul eden

Medrese bugliniin egitim sistemlerinde oldugu gibi kurumsal kimligi icinde egitim-
Ogretime ait Ogelerin yani sira yonetsel birtakim uygulamalart da barindirryordu.
Tercih edilen miderrislerin istihdamindan okutulacak eserlere kadar hemen her
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kimseler  olarak  miderrisler  ile
destekleyici  kadrolar) ve idareciler
olarak iki stmuf gbrev almustir. Bu
kisilerin varhgt hem fiziki hem de
akademik bir yap1 olarak medresenin i¢
dinamiklerini derinden etkilemistir.

konuda idari kistm sorumlu ve yetkiliydi, tipkt giintimiiz egitim kurumlarinda oldugu
gibi. Ornegin, mezuniyet olarak adlandirabilecegimiz icazet, belirli bir miifredat ve
program tzerine egitimi tamamlama degil; eser ve ders alinan egitmene dayaltydi.

Miifredat “Eskilerin Bilimi” yani antik
donemden o déneme kadar ilerleyen
calisma alanlarini ve Islam ilimlerini
icermigtit. Medrese Antik Doénem
Yunan ve Roma eser ve bilimsel
mirasini tamamen reddetmemis; uygun
ve rasyonel olanlardan istifade etmeyi
tercih etmistir.

“Eskilerin Bilimi” yabanci ve Islamiyet éncesine dayanan, matematik, astronomi,
jeodezi, fizik, tip, gramer, felsefe gibi ilimleri ihtiva ederdi. Medrese, antik dénem
bilgeliginden gelen veya laik olarak nitelendirebilecegimiz bilgiye yonelik bilimsel
ogretileri de biinyesinde barindiriyordu. Bu da demek oluyordu ki medreseler veya
donem ulemast her ne kadar Islamiyet dini kapsamin 6gretilmesinde tutucu
davranmuslarsa da eskilerin ilimlerinden istifade etmeyi de bilmislerdir. Bu onlarin
bilgiye olan yaklasimini agiklar nitelikte bir uygulama bitlikteligidir.

Medreselerin ~ fiziki  yapist mevcut
mezheplerin varligi ve birbirlerine gére

baskinligindan etkilenmistir.

Medreselerin fiziki yapist her seyden 6nce sivil mimari gibi fiziki etmenler kadar
kendi i¢ dinamiklerinden de etkilenerek sekillenmistir. Medrese yapilart icinde her
mezhebe uygun olacak sekilde ders anlatim alanlari yaratmak amacli modeller tercih

edilmis; ¢ogu medrese birden fazla mezhep icin egitim verilebilecek sekilde
planlanmustir. Dért eyvanl modelin ortaya c¢ikis noktasinda bu bilgiler kayda
degerdir.

Medrese, universiteden ¢ok daha eski bir kurumdur; en azindan ondan ¢ok daha
onceleri ilkel modellerini tamamlayarak kurumsal 6rneklerine kavusmustur. Orta Cag
s6z konusu oldugunda Hiristiyan Bati’daki yiiksek 6gretim i¢in emsal kurum olarak
gosterildigi Universitelerin bugiinkii hallerine en yakin olan ilk formlarinin ortaya
ctkmast, otganizasyonlara doniisip kurumsallasmast medresenin  yerlesik
dénemlerinden ¢ok sonradir. 13. Asir Avrupa’sinda birer meslek 6rgiiti olan
loncalarla bitlikte ortaya ¢ikmis olan Universiteler adeta rekabet ve baskiya karst
gelmek icin kenetlenen organizasyonlardan dogmus iken medrese diizenli ve
sistematik Ogretimin icinden yani Once cami icinde halkalardan, cami yant
mescitlerden ve en nihayetinde ayrt bir kurum olacak kadar kalabaliklagan
Mislimanlarin egitim ihtiyacini karsilama amaclt ortaya ¢ikmistir.

Medrese giinimizde yiiksekogretim
baglaminda kiyaslandig1 tniversitelerin
kendine yakin formalarindan ¢ok daha
Once ortaya ¢ikmustir.

Bu yapinin Avrupa egitim tarihi incelendiginde Fransa’daki ve Ingiltere’deki bazi
Orta Cag yiiksekogretim finansman sekilleriyle 6rtistiigh de gorilebilir.

En Onemlisi; ginimiiz
yiksekogretiminin temelini teskil eden
“kolej” sistemi yani kurucu bir vakif
tarafindan  finanse  ediliyor olma
durumu giiniimiizde de mevcuttur.

Etik Beyan

“Islam Cografyasinda FErken Dinem Medrese Bilegenleri Uszerine” baslikli ¢alismanin yazim siirecinde bilimsel
kurallara, etik ve alint1 kurallarina uyulmus; toplanan veriler tizerinde herhangi bir tahrifat yapilmamis ve
bu calisma herhangi baska bir akademik yayin ortamina degerlendirme icin gbénderilmemistir. Bu arastirma
dokiiman incelemesine dayali olarak yapildigindan etik kurul karart zorunlulugu bulunmamaktadir.
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EXTENDED ABSTRACT

Madrasas emerged with the first years of Islam and they were derived from mosques as units where
Islamic education took place. Islamic science and academic studies of the period were also carried out at
medium and higher levels in these institutions. While madrasas, which existed long before the rise of
universities, belongs to the Islamic world and born entirely within Islamic norms; the Medieval university
prototype is an institution specific to the West, especially Europe. The proliferation of madrasas as a
science center, their free education and their spread to different Muslim geographies occurred especially
during the Seljuk period. In this case, the madrasa was in the center of the religious dimension and had a
religious education-oriented character, as the church and cathedral schools were also born within the
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Church in the West las well as the monasteries established by Christian monks who mostly led a hermit’s
life. And it is almost possible to claim that madrasa has emerged long before the universities, the
institution with which it has always been compared in the context of higher education today. Besides, in
madrasas ’different parts and sections, academical studies called Social Sciences were discussed and
studied in halgahs, masjids, maristanas and bimaristanes, medical centers, hospitals or libraries stemming
from these. Paralleled to these, ribats, zawiyahs or khanqahs can be counted among centers where
different kinds of educational practices took place. With the birth of madrasas, the study of foreign
sciences gradually decreased and new institutions beating the word "Dar" began to emerge. These were
the institutions which existed before madrasas; ijtihat and Qut’anic education were realized here as well.
Madrasas were derived from the combination of mosque and other islamic institutions like khangahs,
ribats, etc. because all signified an institution with education and accommodation facilities in the same
environment. Apart from their capacity, these institutions were the heart of sociopolitical controversies as
a result of the then present status quo of Islamic civilizations. Topics like fate, free-will, punishment, etc.
had been discussed and been the central issues on which there had been many controversies in Islamic
theology and the related halgahs. These theological controversies led to some intellectual movements in
Arabic society causing people with the common ideas get together. They preferred to get together
regularly with the aim of discussing and teaching the related issues they all advocate. Each Islamic view
and Islamic school had the tendency to provide education according to its own approach so there were
also rivalry and contradiction among present Islamic schools and religious cults. For instance, Shi’ite
Fatimid and Sunni Seljuks were the two-competing civilization in terms of both political and educational
areas with respect to their madrasas and higher educational aspects. Apart from Islamic schools, centers
meant a lot for Islamic facilities. The main intellectual centers at the time can be counted as Eastern
Islamic centers of Abbasids while the second one is Andalucia. For this reason, compared to the university
as an example and as a higher education center, madrasa was a medium for religious education and a tool
for spreading the religious education pillars of Islam. The factors affecting madrasas can be counted as
state administration, dominant sects, their members' views and practices in education, foundations and
administrative practices. Madrasa had also some individual components like lecturers, students,
administrators, etc. even the physical capacity and layout were determinants for its educational
characteristics as the construction of a typical madrasa style meant a lot for the functioning of the
institution. Because they were mostly open to various Islamic schools instead of one. There were two
classes of people responsible for education and administrators in the madrasa organization. As in today's
education systems, madrasa contained some administrative practices as well as elements of education
within its corporate identity. From the employment of professors to the works to be taught, the
administrative part was responsible and authorized, just like today's educational institutions. As for
managerial details, it is possible to infer that the "college" system which is the basis of today's higher
education institutions was prevalent in educational milieus at the time. When the European education
history is examined, it can be seen that these institutions ’properties coincide with some Medieval higher
education funding types in France and England. To some up, the aim of the study is to provide an insight
on the academical and administrative aspects prevalent in these kinds of institutions. All these have been
among what makes a typical madrasa an educational institution in general. More effort on behalf of the
researchers in the field is necessary to increase in the number of studies that examine the concept of
madrasa of each civilization separately and in terms of its individual components according to
contemporary dynamics.
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