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Osmanli D6neminde Beytiilmakdis’te Egitim Kurumlari ve
Faaliyetleri

Feyza Betiil KOSE*

0z: Osmanli yénetimine gecen Beytiilmakdis’te egitim, Memluklardan
devralinan egitim kurumlarinin, Osmanli egitim anlayisiyla birlestirilmesiyle
devam ettirilmistir. ilerleyen dénemde modernlesen egitim sisteminin yeni
kurumlari sehirde de kendisine yer bulmustur. Bélgenin yogun Yahudi ve
Hristiyan gé¢l almasiyla birlikte bu din mensuplari da kendi egitim
kurumlarint agmiglardi.  Ortaya ¢ikan tabloda (¢ dinin ve &zellikle
Hristiyanlarin her bir mezhebinin ayri egitim kurumlari yer almaktaydi. Bu
kurumlar ayni zamanda bélgede etkin olmak isteyen yabanci devletlerin giic
yarislarina da sahne oluyor ve ¢ogu zaman din kurumlari biinyesinde agilan
okullar birer misyonerlik merkezi olarak faaliyet gésteriyordu. Dolayisiyla
Osmanli Dénemi’nde Beytiilmakdis’in egitim hayati, sehrin sinirlarinin ¢ok
6tesinden yapilan miidahaleler ile buna engel olmak isteyen Osmanli
y6netiminin ¢abalarina sahit oluyordu.
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Educational Instutions and Their Activities in Islamicjerusalem During
Ottoman Period

ABSTRACT: Education in Islamic Jerusalem under the rule of the Ottoman
was continued there by unify in educational institutions which are taken over
from Mameluke with the education understanding of the Ottoman. In the
upcoming period, the new institutions of education system that is become
modern took place also in the city. With the intense Jewish and Christian
migrations to the region, the member of these religions opened their own
education al institutions and in the emergent scene, educational institutions
of three religions, especially of each Christian sect took part. These
institutions was also witnessing show of force of foreing states which want
to be effective in the region and most of the time was acting as a center of
missionary schools opened with in religious institutions. Thus, the
educational life of Islamic Jerusalem during the Ottoman period, was
witnessing to interventions from the farthest of its borders and the efforts
of the Ottoman administration which was trying to prevent it.
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1517 yilinda Beytililmakdis’in Osmanlilarin y&netimine geg¢mesi, sehirde qesitli
alanlarda kokli degisikliklerin yapilmasini gerektirmemisti. Pek ¢ok kurum ve
isleyis, Memluk Dénemi’nde oldugu sekliyle devam etmis ancak mimkiin olan
iyilestirmelerin yapilmasindan da geri durulmamisti. Bu alanlardan biri de egitim
olup ilerleyen siirecte Osmanl, Memluklardan aldigr egitim kurumlarini, birtakim
iyilestirmeler ve ilaveler yaparak devam ettirmistir. Burada sozii edilen
kurumlarin agirlikh olarak Misliimanlara ait olduklarini belirtmeliyiz. Zira o
doénemde Beytiilmakdis’in Hristiyan ve Yahudi nifuslari Mislimanlara nazaran
¢ok az olup artis, sonraki yiizyillarda gerceklesmistir.

1. 18. YUZYILDA MEGARIBE MAHALLESI VAKIFLARININ YONETIMI

Devlet-i Aliyye’nin Memluklardan devraldig Beytllmakdis’te yerel ekonominin,
genel gelir seviyesi diistikligli nedeniyle adeta bir bunalim yasamakta oldugu ve
Musliiman mekteplerinin ihtiyaglarinin karsilanmasi igin kurulmus olan pek ¢ok
vakfin dahi yoksullastigini gérmekteyiz (Singer, 1996: 6). Bu da Osmanli
y6netiminin hem ekonomi hem de diger alanlara iyilestirme miidahalesini gerekli
kilmaktaydi. Bu siirecte y6netimin ilgisi oncelikle eksikligi yogun hissedilen
alanlara yo6neldi. Memluklardan kalan ve sayisinin yeterli oldugu disiniilen
medreselerin yenilerinin acilen agiimasi yerine sehrin altyapi hizmetlerinin
glclendirilmesi 6ncelendi (Ze’evi, 2000: 4).

Bu durum, egitimin tamamen ihmal edildigi anlamina gelmedigi gibi
durumun uzun dénem ayni sekilde devam ettigini sylemek de miimkin degildir.
Acil midahalenin gerektigi alanlarda iyilesmelerin gergeklestiriimesi ile birlikte
egitimde de ilerlemeler saglanmaya baslamistir. Ornegin her ne kadar
medreseler Memluk D6nemi’ne gore sayica diislis gostermis olsalar da XVII.
ylizyillda sehirde o dénemden kalan elli altt medreseye ek olarak kirk medresenin
daha faaliyette bulundugu goérilmektedir. Bu ylzyilin son ¢eyreginde, Harem-i
Serif’in etrafinda medreseler icin ayriimis iki yliz civarinda oda bulunmaktaydi
(Aseli, 1989: 213; Kse, 2003: 76).

XVII. ylzyll aslinda Osmanli Devleti icin XVI. yizyilin basarisiyla XVIII.
ylizyllin gerilemesi arasinda bir gecis asri olup bu durum Beytlilmakdis’te de
kendisini hissettirmekteydi. Medreseler, bimaristanlar, ribatlar ve zaviyeler gibi
eski kuruluslardan bazilari her ne kadar canhligini kaybetmis olsalar da hala
fonksiyoneldi (Aseli, 1989: 211; K&se, 2003, 76).

Devletin diger bolgelerinde oldugu gibi Misliimanlara ait geleneksel
egitim kurumlarint mektep/kiittap, medrese, cami ve tekke seklinde saymak
mimkiindiir. ilerleyen dénemlerde bunlara ibtidai, riisdiye ve idadiler
eklenmistir.1672 yilinda Beytiilmakdis seyahatini gerceklestiren Evliya Celebi,
burada yedi daru’l-hadis, on daru’l-kurrd, kirk sibyan mektebi ve yetmis tarikatin
birer tekkelerinin bulundugunu belirtir (Evliya Celebi, 1985: 258).
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Oldukca eski kurumlar olan mahalle veya diger adiyla sibyan mektepleri
hemen her mahallede bulunan, istege bagli olarak 5-7 yasindan itibaren kiz ve
erkek cocuklarin egitim gordigl, okuma-yazma, ilmihal, Kur’an dersleri ve
genellikle dort islemden ibaret basit matematigin verildigi yerlerdi (Kazici, 2004:
104; Palabiyik, 2013: 491-509; Giindiiz, 2015: 46). Cami derslerine “oturmak” veya
medreseye gidebilmek icin bu mekteplerden gecilmesi sartti (Sakaoglu, 1991: 19).
Tanzimat’la birlikte Beytililmakdis’te de egitim alaninda yenilikler yapilmisti
(Kushner, 1987: 274). Bu siirecte mektepler genellikle yerlerini ibtidailere
biraksalar da varliklari devam etmekteydi. Ornegin, bir Arap okulu olan
Meymuniyye Mektebi, 1892’de restore edilmisti (Arnon, 1992: 21) ve 1905 niifus
sayimina gore burasi 14 goérevlinin ¢alistigl nispeten biyiik bir mektepti (Arnon,

1992: 46).

Camiler ise daha ¢ok yaygin egitim kurumu olarak hutbeler, vaazlar ve
sohbetler seklinde halka egitim verilen yerler olmalarinin yaninda merakl ve
miitehassislara yonelik birer egitim mekanlariydi. Dolayisiyla camilerin, yiiksek
seviyede Ogretim veren merkezler olarak da fonksiyon icra ettiklerini
soyleyebiliriz. Bu nedenle “6gretim kiittabla veya 6zel 6gretmenle baslar, mescit
halkasi ile sona erer” denilmekte ve camilerdeki ders halkalarinda fikih, tefsir,
kelam, hadis, dil bilimleri ve siir okutulmaktaydi (Saricam, 2015: 15; Kazici, 2004:
93; Oz, 2013: 262-264). Beytiilmakdis’teki camilerde de egitim faaliyetleri bu
minvaldeydi. Mescid-i Aksa ise diger camilerle ayni islevlere sahip olmasinin
yaninda islam diinyasinin muhtelif yerlerinden gelen pek cok alimin derslerine de
ev sahipligi yapiyordu (Aseli, 2002: 337).

Osmanlh egitim sistemi icerisinde orta ve yiiksek tahsilin goéruldigu
medreseler (Kazici, 2004: 106-108; Unal, 2013: 121-123; Giind{iz, 2015: 47) ise
genellikle bir vakfa bagl olarak egitim vermekte ve harcamalari bu vakif
tarafindan karsilanmaktaydi. Buralarda ders veren ulemanin ve personelin
gelirleri, vakiflarin dagittiklart paralar ile devletin ve devlet biiyiiklerinin genellikle
vakif cercevesinde gerceklesen koruyuculuklarina bagimlydr (Raymond, 1995:
46). Nitekim Selamiye Medresesi masraflarini karsilamak icin kurulan Seyh
Mecduddin Abdulmelik b. Ebf Bekr Vakfi, Kayitbay Medresesi giderleri igin
kurulan Sultan Kayitbay Medresesi Vakfi gibi Memluklar Dénemi’nde kurulup
Osmanlilar zamaninda da korunan vakiflara ilaveten Osmanl Donemi’nde de
Salahiye Medresesi’nin ihtiyaglarini karsilamak tzere kurulan Salahiye Vakfi gibi
ayni amaca matuf vakiflar olarak hayata gecirilmisti (ipsirli&Temimi, 1982: 20-53;
Kdse, 2003: 88, 91). Beytlilmakdis’te faaliyet gdsteren en biiyiik vakif olan Haseki
Sultan Vakfi, biinyesinde medrese bulundurmasi ve 6grencilere sicak yemek
dagitmasinin (Aseli, 1989: 202; Zeevi, 2000: 31) yani sira dini egitim alan
Misliman 6grencilere giinliik kiglk maaslar 6demekteydi (Peri, 1992: 168).
Ayrica bu kurum sadece kendi biinyesindeki medresenin degil cesitli tlrdeki
egitim muesseselerinin kurulusunda da oldukga fazla katkida bulunmustu (Peri,
1992: 167). Bu durum sadece Osmanl Dénemi’ne mahsus olmayip 6grenci ve
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Ogretmenlere yemek veren cami, medrese, mektep ve tekkelerdeki Osmanli
imaretlerinin drnekleri Eyybf ve Memluklarda da gérilmektedir (Singer, 2004:
174).

Medreseler, vakiflar (Kudis vakiflart i¢in bkz., Tazi, 1981) tarafindan ayni
zamanda istihdam sahasi olarak goriiliiyor, bazen calisanlarin sayisi 6grencilerin
sayisini astyordu. Ornegin Taziyye Medresesi’nde otuz alti ¢alisana mukabil, yirmi
alti 6grenci 6grenim gérmekteydi (Aseli, 1989: 241; Kdse, 2003: 90).

Osmanli Dénemi’nde Beytlilmakdis’te medreselerin etrafinin tasavvufi
hayat agisindan da canlandigini gérmekteyiz. Mescid-i Aksa ve Sam Kapisi
civarinda bir¢ok tekke ve zaviye yer almakta, Mevleviyye, Sazeliyye, Rifaiyye ve
Ahmediyye gibi tarikatlar sehrin dini ve kdltirel hayatina belirgin katk
saglamaktaydi (Aseli, 2002: 337; K&se, 2015: 185).

Salihiye Medresesi’nin vakif senedindeki sartlar, bu kurumlarda egitimin
nasil gerceklestigine dair bilgi sunmaktadir. Buna gére maash miiderrisler,
ogrencilerin kendi dersi icin toplandiklart medreseye erken saatlerde gelmeli ve
hep birlikte Kur’an okuyarak gline baslamalidirlar. Vakif kurucusu ve tiim
Muslimanlar i¢in dua edilmesinden sonra miderris, “mezhep fikhi” ile ilgili
dersine baslar. Bunu, hilaf fikhi ve fikih usQli dersleri takip eder. Sonra diger
islami ilimlerden istedigini verir. Daha sonra muidler devreye girer. Her muid
kendisine bagh 6grencilere, sabah muiiderris ile okuduklari dersler konusunda
talim yaptinr. Muidler ikinci bir talim icin ikindi namazindan sonra geri gelirler.
Bes vakit namaz, mesru bir mazereti olanlar harig, cemaatle kilinacaktir. Evli
olanlar ve 6zel izin alanlar hari¢ 6grenciler mutlaka yatili olmahdirlar (Makdisi,
2012: 154-155).

Mescid-i Aksa@’nin burada bulunmasi sehrin egitimine biyik bir katkida
bulunmaktayd. islam tarihi boyunca farkl Miisliiman iilkelerden gelen yiizlerce
alim Mescid-i Aksa’yi ziyaret etmis ve bir kismi Beytiilmakdis’te yasamay: tercih
ederek sehrin ilmi hayatina katkida bulunmustur (Aseli, 2002: 337; Kdse, 2015:
185). Ornegin, Fahreddin b. Asakir yilin belli aylari Sam’da, belli aylar
Beytiilmakdis’te Salahiye Medresesi’nde ders verirdi (Makdisi, 2012: 251). 1627
yilinda Gnlid maellif el-Magribi ve Ahmet el-Mikkari de sehirde bir ay kadar ders
vermislerdi (Aseli, 1989: 213; K&se, 2003: 77). Ahmed b. Muhammed b. Yusuf el-
Halidi (Muhibbi, 1869: 11/297) gibi Kahire’deki el-Ezher’e ilim tahsil etmek icin
giden bazi alimler, Beytiilmakdis’e gelerek burada dersler vermislerdir. Ayrica
Cemaliddin b. Semsiddin el-Kudsi (Muhibbi, 1869: 1/489), Hé&fizuddin b.
Muhammed (Muhibbi, 1869: 1/500), Urfe b. Ahmed ed-Deccani (Muhibbi, 1869:
[11/110), Mahflz b. Muhammed b. Abdillah (Muhibbi, 1869: 1V/315) gibi aslen
Beytulmakdisli olup, Kahire’ye giderek ilim 6grenen, sonra da memleketlerine
donerek ilmi faaliyetlerine devam eden isimler de vardir. Sehirde daimi goérev
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yapan miderrisleri atama yetkisine ise kadi sahipti (Doumani,1985: 157; bkz.,
Aref, 1975: 337-338).

Beytiilmakdis’te kadinlarin egitim durumlarina iliskin farkli izlenimler
yansitiimaktadir. Bunlarin bir kismina gére kadinlar genel olarak egitimsizdi.
Rogger’in ifadesiyle ne bir harfin seklini bilen ne de yasal haklarinin gecerli bir
aciklamasini yapabilen bir kadin veya genc kiz vardi (Ze’evi, 1995: 160). Buna
karsin sehri ziyareti sirasinda kadinlarin ¢ocuk bakimi ve egitimlerinden
etkilendigini belirten seyyahlar da bulunmaktadir (Ze’evi, 1995: 168).

Devletin duraklama ve gerileme dénemlerini yasamasina paralel olarak
Beytiilmakdis’in egitim hayatinda da benzer durumlar yasanmaya basladi. Bunun
cesitli sebeplerinden biri genellikle istanbul’dan gelen kadinin disindaki dinf
yetkililerin ¢ogunlukla Beytllmakdis’in ileri gelen ailelerinden atanmasi, eski
ailelerin dinf memuriyetler ve 6zellikle dinf egitim icin gérevli saglamasi yani bu
gorevlerin irst olmasiydi ki bu durum egitim standartlarinin bozulmasinda etkili
olmus ve XVII. ylzyldan itibaren din ve egitim gorevlilerinin egitiminin
kalitesizligine yol agmistir. Ornegin Beytiilmakdis kadisi Ayyasi’ye gore tesrifat
esaslari nedeniyle tayin edilen en-Nafati, kendisinin egitiminde biyik bir
performans gosterememisti (Aseli, 1989: 213; K&se, 2003: 76).

XVIII. yuzyildan itibaren Beytiilmakdis medreseleri ve kiltlr hayatindaki
gerileme daha belirgin hissedilmeye basladi. Bunun en &6nemli sebebi,
medreseleri ve kiltlirel hayati canli  tutan vakiflarin  zayiflamasiydi.
Beytlilmakdis’teki egitim kurumlari ve dinf-kiltirel hayatta etkili olan vakiflar
sadece Beytililmakdis ve civarinda degil Anadolu, Misir ve Suriye’de de
bulunmaktaydi. Bu bolgelerdeki sorunlar, sehirdeki vakiflarin ve dolayisiyla
medreselerin zayiflamasina yol agiyordu (Aseli, 2002: 337).

Musliimanlara ait geleneksel egitim kurumlarinda kalitenin yaninda
sayica da dislsler yasanmisti. 1870’e dogru sehirde on kiittap ve buna yakin
sayida medrese bulunmaktaydi (Nicault, 2001: 92). Buna mukabil modern egitim
kurumlan artis gosteriyordu. 1860’larda zamanin mahalle mekteplerinin
miifredatinda reform niteliginde degisiklikler yapilmak istense de, hem diinyevi
konulari bu kurumlarin miifredatina dahil etmekte karsilasilan giicliikler, hem de
ilk6gretimde tabii bilimlerin 6nem kazanmaya baslamasi sonunda Maarif
Nezareti, ibtidai denilen ilkokullari agmaya karar verdi (Somel, 2010: 145). Sultan
II. Abdiilhamit Donemi’nde sehirde faaliyet gosteren ibtidal mektepler g yiiziin
tizerindeydi (Ihsanoglu, 1998: 11/306; Kdse, 2003: 77). Sancak’ta,1885’te Osmanli
Devleti’nce atanmis 6gretmenlerin goérev yaptigi ylz elli sekiz kent ve kdy
ibtidaisi mevcuttu (Somel, 2010: 147). 1905-1906 ders yilinda Beytiilmakdis’te
us@l-i cedid lizere egitim yapan, resmi Ug¢ ylz elli erkek, iki kiz ve bir erkek hususf
ibtidaisinde 6grenim yapilmaktaydi (Kodaman, 1991: 90). Ayni yil imparatorluk
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capinda kaza basina diisen ibtidal mektep sayisi 12,47 iken bu rakam Kudis-i
Serif’te 70’ti (Somel, 2010: 148).

1293 (1876/1877) Devlet Salnamesi'ne gore 2 riisdiyede 101 (Kodaman,
1991: 95); 1895-1896 yillarinda 3 risdiyede 233 erkek 6grenci 6grenim goriiyordu
(Cihan, 2007: 69). 1316 (1898-1899) yilina ait Birinci Def’a Maarif Salnamesi’ne
gore ise sehirde 3 risdiyede 164; 1 idadide 81 6grenci 6grenim gérmekte olup
ayni belgede ibtidal ve buradaki 6grenci sayisi “bilinmiyor”” olarak gdsterilmistir.
1328/1910 Salnamesi’ne gore riisdiye sayisi 1906-1907’de 4’e ¢ikmisti (Kodaman,
1991: 105). XIX. ylzyilin sonunda Bab-1 Alnin, ivedi olarak gerekli egitimle
donanmis bir memur kadrosuna ihtiyag duymasi lzerine mesleki egitim veren
okullarin ¢ogalmasi acil bir ihtiyag haline gelerek idadi okullari kurulmustu
(Somel, 2010: 154). Beytiilmakdis’teki ilk idadi mektebin kurulus tarihi ise 1888
olup bu okulun arsasi, Rum-Ortodoks Patrikhanesi tarafindan hibe edilmisti.
Belirli sayida da olsa gayr-i Mislim 6grenciler de bu okullara devam etmiglerdi
(Somel, 2010: 296).

2. Hristiyanlara Ait Egitim Kurumlari

Beytlilmakdis’te egitim kurumlarinin sadece Mdslimanlara ait olmadigin,
Hristiyan ve Yahudilerin de hem dinlerinin hem de miispet bilimlerin 6gretimini
yaptiklari kurumlara sahip olduklarini gérmekteyiz. 1316 Salndmesi’ne gore
sehirde bulunan 7 gayr-i Mislim ilk ve ortaokulunda 554 6grenci bulunmaktaydi
(Haydaroglu, 1990: 108; Sakaoglu, 1991: 117). Kuskusuz 6grenci fazlaliginin bir
sebebi de sehirdeki niifusun Yahudi ve Hristiyanlardan yana daha ¢ok artmasiydi.
Beytiilmakdis nifusu 1800’de 9000, 1840’da 13000, 1860’da 19000, 1880’de
30000, 1922’de 62500 idi (Schoélch, 1985: 489; 1989: 23; krs: Nicault, 2001: 39;
Grossman, 2012: 142). Dogal olmayan ve goglerle (bkz., Avci, 2004: 78-91)
beslenen niifus artisi giderek Yahudilerin sehirdeki en biyik kitleyi teskil
etmelerine yol agmisti (Bkz., Nicault, 2001: 40; KGse, 2003: 98; Avcl, 2004: 84).

Beytiilmakdis’te zaman igerisinde farkli kesimlerden niifus arttik¢a bir
taraftan Sdnni, Sit ve Diirziler; diger taraftan Misliman, Hristiyan ve Yahudiler
arasinda c¢atismalar da yasanmaya basladi. Ayrica farkli mezhepler arasinda,
Ozellikle Avrupali gliclerin misyoner faaliyetlerdeki rekabetleri sonucunda
meydana getirilen micadele ile Hristiyan toplum parca parca olmus (Schidorsky,
1998: 261), bu dinin her bir mezhep ve cemaati kendi miesseselerini insa etmek
gayretine girmislerdi.

Bu doénemde artan gayri Mdislim nifusun  egitim  ihtiyacinin
karsilanmasinin yaninda yabanci devletlerin bélgeye bir miidahale yolu olarak da
egitim kurumlarini  se¢meleri neticesinde Hristiyan ve Yahudilere ait
miiesseselerin hizla c¢ogaldigi goérilmektedir. Bu konuda ©&ncelik, yabanc
devletlerin destegini arkasina alan Hristiyanlara aitti. 1681°de Babiali ilk kez,
Ruslara Beyttilmakdis’teki Ortodoks Kilisesi’ni himaye hakki tanidi (Jorga, 2005:
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IV/162). Bu durum bir bakima yabanci destekli okullarin agilmasina da ortam
sagliyordu.

ilerleyen dénemlerde ise din adamlarinin da okullarin agilmasina énciiliik
ettiklerini gérmekteyiz. Rum Ortodoks Patrigi V. Athanasios (1827-1845) XIX.
ylzyilin ilk yarisinda ¢ok sayida okulun yaptiriimasini saglamisti (Katz&Kark, 2007:
395). Yine Patrik Gerasimos (1891-1897) ve Patrik Demianos 1. Dilinya Savasl
arefesinde, Patrikhane’nin sahip oldugu 83 okulun pek ¢ogunu kurmuslard
(Katz&Kark, 2007: 397). Bu girisimde 1870’lerin ortalarindan itibaren Rum Katolik
Kilisesi ve Rus Ortodoks Filistin toplumu gibi diger kiliselere doniisiimlerden cani
sikilmis olan cemaat Uyelerinin goénliini almak amac da bulunmaktayd
(Katz&Kark, 2005: 517). Zaten o dénemin okullari genellikle kiliselerin biinyesinde
faaliyet géstermekteydi. Ornegin Rum Mektebi, biiyiik Rum Manastir’nin bati
tarafina bitisik, Rum Kilise Okulu’ydu (Arnon, 1992: 22).

1841°de Friedrich Wilheim IV’iin tesvikiyle Beytilmakdis’te bir ingiliz-
Prusya Piskoposlugu kuruldu (Karaman, 1996: 96; KGse, 2003: 79; Avcl, 2004: 67)
Ancak bu piskoposluk kurulmadan ¢ok 6nce de Protestanlarin egitim faaliyetleri
devam etmekteydi. XVIII. yiizyllda Beytiilmakdis’te ingiliz-Protestan ahalisinden
toplam 232 kisinin sehirde yasamasina karsilik 338 dgrenci kapasiteli alti okulun
yaninda bir yedincisi de agilmaya cahsilmisti (Haydaroglu, 1990: 17; Saydam, 1999:
174; Kose, 2003: 79). 1842 yilinda Babiali’nin Beytiilmakdis’te bir Protestan
kilisesinin agilmasina izin vermesi, yabanc okullar agisindan adeta bir kirnlma
noktasi olmustur. Bu tarihten sonra ingiltere, Almanya, Rusya ve Amerika’dan
gelen misyonerler ¢esitli kilise, misafirhane ve yetimhanelerin yaninda okullar da
a¢muslardi. Artik Filistin’de kiliseler ve elcilikler, icinde okullarin bulundugu farkl
kurumlari planlama ve insa etmekle ugrasiyorlardr (Katz&Kark, 2005: 512). Bu
kurumlar sadece gortinlrdeki islevlerini yerine getirmeyip aymi zamanda
misyonerlik faaliyetleri ve Hristiyanlik propagandasi yapmaya basladilar (Oztiirk,
1995: 325; Aseli, 2002: 337). Zira 6nceleri dini niteligi agir basan bir egitim veren
ve dolayistyla da kiliselere bagli kurumlar olan okullarin yaninda zamanla elgilikler
de birer “Elgilik Okulu” agmuislardir. Bu okullar bir siire sonra kurulus amaclar
disina ¢ikarak birer yabanci devlet okulu seklinde faaliyetlerini stirdiirmuslerdir
(Haydaroglu, 1990: 16). Yabanci okullarin en 6nemli gayesi Katolik veya Protestan
mezheplerini yaymak iken diger bir gayesi de kendi milletlerinin propagandasini
yapmakti (Oztuna, 1994: VIII/190).

Hristiyan nifus sehir merkezinde yogunlasmis olmakla (Schélch, 1985:
490) beraber kiliseler, Beytiilmakdis’in Eski Sehir denilen bélgesinin yaninda Yeni
Sehir adi verilen ve surlarin disinda bulunan bélgeye de bu tir faaliyetlerini
tasimiglardi. Buradaki ilk binalar, yapi insa yarisina giren Avrupa hiikimetleri
tarafindan desteklenen ve 1860’lardan baslayarak okullari da icine alan bir dizi
komplekse sahip Hristiyan kiliseleri olmustur (Arnon, 1992: 26).
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Beytiilmakdis’te Katolik ve Ortodokslar arasinda yaganmakta olan nefret
(Jorga, 2005: IV/153), adeta bir egitim kurumu a¢ma vyarisina girilmesinin
sebeplerinden biriydi. Hristiyan mezhepleri miimkiin oldugunca fazla sayida okul
agma gayretindeydiler. 1883 niifus sayimina gére Hristiyan Rum Ortodokslara ait
Rum Okulu’nda 158 6gretmen, 6grenci ve goérevli vardi (Arnon, 1992: 38). 1870
yilindan 1890’a kadar insa edilen ¢ok sayida Fransiz manastirlarinin bazilari halka
egitim hizmeti sunmaktaydi ki Yeni Sehir’de 1888 yilinda insa edilen Marie-
Reparatrice Rahibe Manastiri ve Notre-Dame de France da bunlardand: (Nicault,
2001: 59). 1883 niifus sayimina goére Yeni Sehir’deki Protestanlara ait Thalita Kumi
School’da 108 kiz 6grenci; Sion Dagr’'nda, yine ayni mezhebe ait Sion Okulu’nda
24 6grenci vardi (Arnon, 1992: 38). Ayrica Alman Evangelist toplumunun kendine
ait bir okulu bulunmaktaydi (Katz&Kark, 2007: 384). Beytllmakdis’teki okul agma
faaliyetlerinden Amerikalilar da uzak kalmamiglar ve XIX. ylizyilda Kiz Yatili Okulu,
Erkek Yatili Okulu ve Amerikan Arkeoloji Okulu olmak tizere (¢ okul agmislardi
(Ortayli, 2000: 331).

Okul agmanin yani sira Hristiyan kiliseleri Filistin ve ¢evresine transfer
ettikleri Gnemli miktarda para ile de egitime destek oluyorlardi. Sadece I. Diinya
Savasi 6ncesi dénemde Filistin’e yillik dort yiiz bin Sterlin para akisi gerceklestigi
tahmin edilmektedir. Bu para ile sosyal alanda egitim, kadin egitimi ve dil
egitimine de harcama yapilmaktaydi (Katz&Kark, 2007: 384).

Beytiilmakdis sehri salnamelerine goére XX. ylizyilin basinda sehirde
bulunan yabanci okullarin dagilimi su sekildeydi (Haydaroglu, 1990: 106):

Devleti ve Cemaati 1901 1903

Alman 3 ibtidaf 3 ibtidaf

ingiliz 1ibtidal 4 ibtidai

Musevi 10 ibtidal 8 ibtidai
8 Riisd! 1 Risdi
1idadi

Protestan 13 Ibtidal 22 ibtidal

2 idadi
Rus 1ibtidal

Bu devletler icin dnemli olan yére halkina egitim-6gretim hizmeti gotirmekten
cok siyasi ¢ikarlar i¢in uygun olan yerlerde kendilerini hakim kilmakti. Birbirleriyle
yaris haline giren yabanc glicler (Bkz., Avci, 2004: 67-78) bir baskasinin agtig
okulu 6rnek gostererek, kendileri de ayni sekilde ya izinsiz okul acmislar ya da
a¢ma izni istemislerdi (Haydaroglu, 1990: 17).

Bu tiir okullarin ¢ogalmasini saglayan en 6nemli etken kendi cikarlarina
uygun sekilde yorumlayip kullandiklariimtiyazlar ve kapitdiiler nitelikteki haklardir.
Aslinda dinf amagli egitim yapabilme izni hicbir zaman bir kapittilasyon ayricalig
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sayllmaylp sadece izindir. Ancak bu imtiyaz zamanla bir hak olmustur
(Haydaroglu, 1990: 10; Schidorsky, 1998: 266).

Dinf kurumlar ve yabanci devletlerin yani sira okul agma konusunda
bireysel gayretler de kendisini géstermekteydi. Ornegin kendisini Yahudilerin
Hristiyan olmalarina adayan eski ve buiyik bir Yahudi ailenin Hristiyan olmus oglu
Alphonse Ratisbonne, 1894 yilinda Notre-Dame-de-Sion araciligi ile Arap veya
Yahudi, iki ylz ¢ocuk icin Saint-Pierre-de-Sion-Ratisbonne Meslek Okulu’nu
kurmustu (Nicault, 2001: 61).

Beytiilmakdis’te Hristiyanlara ait olan ve aralarindan bir¢ogu Filistin’in
diger bolgelerinden gelen yatili 6grencileri de kabul eden bu egitim kurumlarinda
egitim genellikle Arap¢a ve kurucu miiessesenin milli dilinde yapilmaktayd:
(Nicault, 2001: 92).

3. Yahudilere Ait Egitim Kurumlari

Beytiilmakdis’te bulunan Yahudilerin egitim konusundaki tesebbdisleri Rum ve
Ermenilere nazaran daha geg tarihlerde baslamistir. Bunda, XV. ylizyilin sonunda
ispanya’daki dini baskilardan kacarak Osmanli imparatorlugu’na siginan
Yahudilerin XVII. ylizyllda Sabatay Sevi’nin hareketiyle karsilastiklari baskilar
karsisinda kendi iglerine ¢ekilmis olmalarinin etkisi biiyiiktir. Dolayisiyla modern
egitim hareketi diger iki biiylik cemaatten farkli olarak Osmanli tebaasindaki
Yahudilerden daha ok dis kaynakl Yahudi teskilatlanmasinin bir kolu olarak
ortaya ¢ikmustir (ihsanoglu, 1998: 356; Kdse, 2003: 83). 1860 yilinda Paris’te
diinyaca meshur Yahudi zenginlerinin kurmus olduklari “Alliance israelite”
adindaki teskilat istanbul’da ve istanbul digindaki biiyiik sehirlerde okul agmaya
baslamisti (ihsanoglu, 1998: 356; Kdse, 2003: 83; Aydingiin&Dardagan, 2006:
329) ki bunlar arasinda Beytllmakdis’te bulunmaktaydi (Nicault, 2001: 78; Kose,
2003: 83).

Buna gore XIX. yiizyilda Yahudi ¢ocuklart icin agilan okullari, {i¢ ana tipte
degerlendirebiliriz: Yahudi, misyoner ve devlet destekli okullar. Modern Yahudi
okullari bir bagka acidan iki kisma ayriliyordu: Birincisi yerel, egitimli Yahudiler
tarafindan kurulan ve faaliyetleri sirdirilenler, ikincisi ise Yahudi-Fransiz
kurulusu Alliance Israelite Universelle tarafindan agilanlardi. Alliance israelite’nin
amaci modern egitim yoluyla Dogu’daki Musevi halkin kurtulusunu saglamak ve
Bat’’daki Yahudilerle karsilastirildiginda az gelismis bir goriinim arz eden Dogu
Yahudilerini gelistirmekti (Aydingtin&Dardagan, 2006: 329).

Alliance israelite’nin egitim-6gretim programlari da dikkat cekicidir. Ozellikle
yabanai dil, tarih ve teknik bilgilere agirlik verilmesiyle birlikte bu genel egilimin
disinda okullar birbirinden farkl programlar da uygulayabiliyorlardi (Haydaroglu,
1990: 187). Uzun bir egitim sirecini takip etmek, ihtisas egitimi almak gibi
imkanlara sahip olduklarindan dolayr bu kurumlardaki egitime zengin ailelerin
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cocuklari, yoksullarinkine goére daha ¢ok katlma imkani buluyorlard
(Aydingiin&Dardagan, 2006: 330).

1882 yilinda Alliance israelite tarafindan Beytiilmakdis’te kurulan erkek
okullarinda 17 &gretici, 415 6grenci; 1906’da kurulan kiz okullarinda 9 6gretici,
206 6grenci bulunmaktaydi (Haydaroglu, 1990: 104). 1883 niifus sayimina gore
sadece Yeni Sehir’deki Yahudilere ait Alliance okullarinin 6gretmen ve 6grenci
saylisi 44’tl (Arnon, 1992: 38).

Yahudi okullarinin geleneksel ¢izginin disina ¢ikmasi ve kadim dinf okullar
olan (Telmuh-Torah) Talmud-Tevratlarin yeni okul usdli ile bir ¢atisma igine
girmesi Musevi cemaatinden biylk tepkiler gérmis, hatta Beytiilmakdis
hahamlan buna ¢ok sert mukavemette bulunmuslardi. Bu tepkiler (izerine
Alliance israelite, actigi okullarm ayni zamanda birer ibadethane olarak
kullanilmasini saglamisti (Haydaroglu, 1990: 188; ihsanoglu, 1998: 357; Kdse,
2003: 83-84).

Beytililmakdis’teki Yahudi toplumunun disaridan destekgisi sadece
Alliance Israelite degildi. Talmud ve tefsirlerini inceleyen dini arastirma ve
6gretim merkezi (Nicault, 2001: 209) 6zelligindeki ve bircogu, baslangicta oradan
gecimlerini saglayan nl{ bilginler olan Sefaradlar tarafindan yonetilen Yesivalar
da sehir sinirlart digindan maddi destek almaktaydi. ister Beth El gibi eski ya da
Bagdat’tan gelen bir haham tarafindan 1857’de kurulan Hessed El gibi daha yeni
olsunlar, Kuzey Afrika cemaatlerinden ve 1820’den beri Amsterdam’daki merkez
araciligr ile Orta ve Dogu Avrupa Yahudilerinden toplanan yardimlarla ayakta
durmaktaydilar. En 6nemlilerinin dahi yirmi besten fazla 6grencisi olmayan bu
kurumlar genellikle gegici, kiiciik dlcekli olmakla birlikte bu ylizyihn icerisinde
cogalmaya baslamislardi. Sefarad Yahudilerinin bu tiir faaliyetleri karsisinda dogu
kokenli Askenazlar da 6nemli dis destekler sayesinde 1830’lu yillardan itibaren,
ozellikle de 1860-1870’ten sonra, genglere, ileri seviyedeki 6grencilere ve evli
erkeklere egitim veren kendi buiyiik yesivalarini agmiglardr (Nicault, 2001: 76).

Yahudi toplumunun egitim kurumlari ile ilgili dikkati ¢eken bir nokta da
ozellikle Sefaradlarin destegini alan kurumlarin kendilerini gelistirmeleri ve bu tiir
kurumlarin  sayllarinin  artmasidir.  Ornegin  Beytiilmakdis’teki énde gelen
Yahudiler tarafindan, kizlara mesleki bir egitim verilmesi amaciyla acilmasi
planlanan okullar konusunda pek basari saglanamazken Sefarad hahamlarin
desteginin alindigi XIX. ylizyilin ikinci yarisindan itibaren Yahudi Mahallesi’nin
kuzeydogusundaki, Avusturya himayesinde agilan Laemel Okulu ve Evelyna-de-
Rothscild Okulu gibi ¢agdas, genel ve mesleki 6gretim okullart agilabilmisti. Bu
kurumlar, yeni sehre nakillerinden sonra biyiik gelisme géstermisler ve burasi
kisa zamanda laik Yahudiler icin baska ¢agdas kurumlarin kuruldugu yer haline
gelmistir. 1880’li yillarda ¢ocuk yuvalari, Almanlar tarafindan 1900’lG yillarda
agilan ibrani Ogretmen ve Ticaret Okulu ve 1909 yilinda agilan ve Siyonist bir
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ideale sahip ibrani Beden Egitimi Okulu gibi egitim kurumlari bunlara érnek
verilebilir (Nicault, 2001: 78; Kése, 2003: 83).

Beytlilmakdis’teki Yahudi egitim kurumlari sadece o&rgiin olmayip
Siyonistler tarafindan agilan gece kurslari, gocuk bahgeleri, Elzer Ben Yehuda
isimli Yahudi tarafindan 1889 yilinda kurulan ibrani Dili Akademisi gibi yaygin
egitim kurumlari da Yahudi toplumu icin faaliyet gostermekteydi. Bu kurumlarin
bir hedefi de ibranice’nin ilerletiimesiydi ki o dénemde bu konuda basar da
saglanmisti (Nicault, 2001: 92; K&se, 2003: 84).

Beytlilmakdis’te bu degisik 6gretim kurumlar igin 6gretmen
yetistirmeye yonelik 6gretmen okullar -ki ilki 1905-1906’da acilmisti (Somel,
2010: 173; Kodaman, 1991: 153)- dini ve arkeolojik arastirma enstitileri ile
heykeltiras Boris Schartz tarafindan Siyonist yardimlar sayesinde “yeni bir
Yahudi sanati olusturmak” amaciyla 1906 yilinda kurulan bir sanat ve zanaat
okulu bulunmaktaydi (Nicault, 2001: 92-93; Kése, 2003: 84).

Geleneksel egitimin disina ¢ikilarak verilen modern egitim, Yahudi
toplumunun sekilerlesmesi ve bir dinamizm kazanmasina ©&nemli katki
saglamisti. Bu kurumlar, Osmanli Yahudi toplumu i¢erisinde Fransizcanin giderek
yayllmasina da sebep olmuslar, 1860’lardan sonra Osmanli Yahudi toplumu bu dili
glnltk hayatlarinda da kullanmaya baslamislardi (Aydingtin&Dardagan, 2006:

330).

Bu arada Misliman okullarinda da Fransizcanin okutulmasi istenmeye
baslamisti. 1869 yilinda Kudiis-i Serif kaza idaresi, Maarif Nezareti’nden oradaki
risdiye mektebinin mifredatina Fransizca dersinin dahil edilmesini talep etmis ve
atanacak Fransizca muallimi maasinin 600 kurusla 1000 kurus arasinda olmasini
Onermisti. Sonug olarak 27 Ocak 1870 tarihli bir iradeyle ticaret limanlarinda ve
yabanci nifusun yogun oldugu sehirlerde bulunan riisdiyelerdeki miifredata
Fransizca dersleri konulmasi kabul edildi. Beytiilmakdis’teki bir riisdiyede
Avusturyal bir Yahudi 600 kurus aylikla Fransizca 6gretmenligine atandi. Bu
maas miktari normalde risdiyelerdeki bir baségretmenin maasina esitti (Somel,
2010: 82-83). Bunda bazi Misliman anne babalarin cocuklarini yerel riisdiyeden
alip Fransizca dersi verilen Latin Okulu’na géndermeye baslamalarinin etkisi
olmustu (Somel, 2010: 256).

4. Egitim Kurumlarinda Yenilik ve Diizenlemeler

Beytiilmakdis’teki farkli din, mezhep ve cemaatlerin adeta egitim kurumu agma
yarigina girmis olmalari bir taraftan egitimli sinif arasinda egitim ve kiiltirel
faaliyetler ile ulusalciligin gelismesine de yol agmis (Schidorsky, 1998: 261), diger
taraftan da ge¢ Osmanl Dénemi Filistin’inde toplumu, bir biitlin olarak okuyan
bir topluma donlstiirmeye baslamisti (Fortno, 2013: 229). XIX. ylizyillin sonlarinda
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egitimin yayginlasmasiyla birlikte artik Arapga kitaplar da yayimlaniyor ve
piyasada dolastyordu (Gray, 1969: 268).

Ayrica bélgede Avrupa vatandaslarinin sayisinin artmasiyla birlikte Bati
etkisinin sizmasi, Bati modeli temelindeki mifredatlari olan yeni okullarin
kurulmasi, Batili yazarlarin gevirilerine ulasilabilmesi, Bati etkisini yansitan Arap
gazeteleri ve sireli yaymlarinin gérilmeye baslamasi, heniiz Bat’nin temel
degerleri icsellestiriimeden Araplarin harici Bati 6zellikleriyle tanimlanmalarina
neden oldu (Schidorsky, 1998: 262).

Gayr-i Mislim ve yabanci okullarinin herhangi bir kayit ve sinir tanimayan
durumlarina son vermek ve ayni zamanda Osmanli Maarifi'ni de diizenlemek
amaciyla 1869’da Maarif-i Umumiye Nizamnamesi ¢ikarildi. Bu diizenleme,
yabanci ve gayr-i Mislim okullarinin agilmasi ve yonetilmesi isine birkag sart
getiriyor, bunlardan 6zellikle dnemli olan tig sart tam olarak yerine getirilmedikge
okul agma izninin verilmeyecegini acikga belirtiyordu. Ruhsat igin konulan (g sart
sunlardi:

1. Ogretmenlerin Maarif Nezareti’nden ya da bulunduklari yerlerdeki
mahalli Maarif idarelerinden tasdikli diplomalari olmalidir.

2. Yabanc ve gayr-i Mislim mekteplerdeki ders cetvelleri, Maarif
Nezareti'nce ya da bulunduklari yerlerdeki Mahalli Maarif
idarelerince onaylanmalidir.

3. Hususi okullarda okutulacak kitap listeleri yine Maarif Nezareti’ne
ya da mahalli Maarif idaresi’ne onaylatiimalidir.

Ancak nizamnamenin getirdigi ylikimlilUklere uymak istemeyen yabana
devletler ellerinden geldigi kadar kagamak yollara basvurup, islerini denetimsiz
halletmeye calismistir. Bu sartlara uymamak icin yabanci devletler tarafindan
gosterilen direng, istenen sonucu saglamis ve yine nizamname hiikiimlerine aykiri
uygulamalar devam etmistir (Haydaroglu, 1990: 40).

Buna karsilik Osmanli idaresinin bu okullari denetime alma ve yakindan
takip etme gayreti de son bulmamistir. 1892 yilinda Kudis-i Serif
Mutasarriflig’’ndan mahalli konsolosluklara kisa araliklarla iki yazi génderildi. Bu
yazilarin ilkinde konsoloslarin temsil ettikleri devletlerin himayeleri altindaki
egitim kurumlarinin listelerini Beytiilmakdis Maarif Miidiriyetine géndermeleri
isteniyor, ikincisinde Dahiliye Nezareti’nin talimati bildirilerek ruhsatsiz okullarin
ve ibadet yerlerinin li¢ ay i¢inde gerekli iznin alinmamasi halinde kapatilacag ilan
ediliyordu. Aynmi  yil istanbul’dan gérevlendirilen ismail Hakki Bey,
Beytlilmakdis’teki yabanci matbaalari ve kitapcilari denetlemek ve bina
miistemilat! icinde bulunabilecek kitaplari teftis etmek lizere sehre geldi. 1895
yllinda ise yine Dahiliye Nezareti’nin talimati dogrultusunda Osmanh
topraklarindaki yabanci okullarda Tiirk¢e 6gretiminin yapilmasi kosulu getirilerek
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bunun icin bir aylk hazirlik siresi taninmisti. Ancak yabanci okullarin hemen
hepsinde egitim dilinin Arapga olup, Tiirk¢e 6gretiminin ise yalmzca Osmanli
okullartyla siirliligt nedeniyle bu diizenlemenin sehirde uygulanmasi pek
mimkdn olmamisti (Avci, 2004: 96-97).

5. 18. Diger Egitim Kurumlari

Beytllmakdis’in egitim ve kultlrel hayatinin en énemli kurumlarindan biri de
kitiiphanelerdi. Bunlarin en eskisi kitaplarinin cogu Haclilar tarafindan yakilan
Mescid-i Aksa Kitiiphanesi olup bu kiitiiphanedeki eserlerin cogu genel olarak
Kur’an ve Beytiilmakdis’le ilgili yazilardan olugmaktaydi. Ayrica Esrefiyye ve
Kadiriyye gibi biiyiikk medreselerin de kendi kiitiiphaneleri mevcuttu (Aseli, 2002:

337).

Bununla beraber Misliimanlara hizmet veren halk kitiiphanelerinin
durumlar ile ilgili herhangi bir bilgiye sahip degiliz. Ancak camiler ve idare
binalarinin, el yazmalan ve kitaplardan olusan dini kaynaklarin kiiciik birer
koleksiyonuna sahip olduklari muhakkaktir. Kurumsal ve diizenli hale gelmis
kitiphaneler bulunmamakla birlikte Gnli ailelerin sehirdeki evlerinde ¢ok
kiymetli genis koleksiyonlar bulunmaktaydi. Bu koleksiyonlarin biyiik bélimi
halkin istifadesine acikti. Bunlarin en cok bilinenleri arasinda Beytiilmakdis’teki
Ragib el-Halid’nin koleksiyonu vardi ve icerisinde bes binden fazla Arapga el
yazmasl, yine bes binden fazla Arapca, Farsca, Tiirkce, Fransizca ve ingilizce
eserler bulunmaktayd: (Schidorsky, 1998: 263; Little&Turgay, 1980: 44-45). Bu
koleksiyon XX. yilizylhn baslarinda Mektebeti’l-Halidiye ismiyle halka acildi
(Schidorsky, 1998: 263). 1900 senesi civarinda agilan Halidiye, sadece
Beytlilmakdis’in degil Filistin’in de ilk halk kiitiiphanesiydi. Rahat mobilyalari, iyi
isiklandinlmis egimli masalariyla okuyan kesime kismen Avrupa’dan getirilen,
kismen de Avrupa ve Osmanl topraklarindan toplanan ve geleneksel islami
konulardan  giincel  metinlere, bilimden edebiyata uzanan genis
koleksiyonlarindan yararlanma imkani sunuyordu (Fortno, 2013: 237).

Beytiilmakdis’te bulunan bir diger koleksiyon da yedi binden fazla
Arapca esere sahip olan Halili kiitiiphanesiydi (Schidorsky, 1998: 263). Bundan
baska Muhammed ibn Biideyr, Hasan el-Hiiseyni, Besir el-Halidi koleksiyonlari da
Mislimanlara ait 6zel kiitiphanelerden birkaciydi (Aseli, 2002: 337).

Hristiyan toplumunun kitiiphaneleri ise manastirlar, kiliseler, elcilikler,
egitim ve arastirma kurumlari ve konsolosluklarda yer almaktaydi (Schidorsky,
1998: 266; Nicault, 2001: 92-93; Kdse, 2003: 84). Kronolojik olarak kilise ve
manastirlardaki kiitiiphaneler daha eski olsalar da halkin kullanimina agik
kurumsal  kitlphaneler ~ olmaktan  ¢ok  koleksiyon  seklindeydiler.
Konsolosluklarda kiitiphane bulunmasindaki amag ise buradaki goérevlilerin
Filistin’deki ulusal kurumlar, hacilar, misyonerler, gezginler ile ilgili bilgi
ihtiyaclarini karsilamakti. Beytllmakdis’teki bir diger 6nemli kitiiphane de
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Ermeni Patrikhanesi’ne aitti. Burada 20.000’den fazla kitap ve 3.800 Ermeni,
Suriyeli, Kipti, Etiyopyali, Arap ve Tirk el yazmalari bulunmaktayd: (Schidorsky,
1998: 264-266).

Yahudi toplumunun ise haham kiitiiphaneleri, geleneksel dinf okullar ve
yesivalarda kuitlphaneleri bulunmaktaydi. Yahudi toplumunda okuryazarlik
oraninin ylksekligi pek cok 6zel kitap koleksiyonu ve kiitiiphanenin gelismesine
yol agmisti (Schidorsky, 1998: 269; Nicault, 2001: 92-93; K&se, 2003: 84).

SONUC

Her bir sinifin kendine 6zel egitim kadrolari, mifredatlari ve isleyis usulleri
bulunmasi nedeniyle Osmanlilar déneminde Beytiilmakdis’te yer alan egitim
kurumlar Misliiman, Hristiyan ve Yahudilere ait olmak tizere (i¢ farkl kategoride
ele alinmalidir.

Mislimanlara ait egitim kurumlarinin basinda gelen medreselerin biyiik
bélimi, Memluklar déneminden kalmis olup sayica azalsalar dahi faaliyetlerini
devam ettirmekteydiler. Bunlara Osmanli Dénemi’nde kurulanlar eklendiginde
XVII. ylizyillda yaklasik yliz medreseye ulastiklar gériilmektedir. Daru’l-Kurralar,
daru’l-hadisler, kiittaplar, sibyan mekteplerinin yani sira gesitli tarikatlara ait
tekkeler de ayni zamanda birer egitim kurumuydu. Mescid-i Aks&d’nin bu
topraklarda bulunmasi Misliman diinyasinin énemli alimlerinin buraya gelerek
belirli siirelerde ders vermeleri igin bir vesile olmustu.

Hristiyanlara ait kilise, patrikhane ve piskoposluklar ayni zamanda birer
egitim merkezi olarak islevlerini siirdiirlirken miistakil okullar da egitim-6gretime
devam etmislerdir. Bu egitim kurumlarinda her bir Hristiyan mezhebinin ve
onlarin arkasinda yer alan Batili devletlerin ilgi ve miidahaleleri gbzlenmektedir.

Yahudilerin bu alandaki kurumsal faaliyetleri XIX. ylzyilin ikinci yarisinda
baslamistir. Yine farkl tilkelerdeki hiikimetler ve Yahudi cemaatlerin Sancak’taki
Yahudi toplumunun egitimlerine, actiklari okullar araciligr ile yén verdikleri ve
buralar birer niifuz alani olarak degerlendirdikleri goériilmektedir. Ozellikle
Avrupa destekli olarak Yahudi mekteplerinin laiklesmesi hareketi, Musevi
cemaati ve Beytlilmakdis hahamlarindan biyiik tepki gormustur.

Tdm bu yonleriyle Osmanli D&nemi Beytiilmakdis’inde egitimin tarihgesi,
genel siyast tarihle paralel sekilde seyretmistir. Merkezi yonetimin gli¢ kaybettigi
yillarda sehirdeki Musliman kurumlar da gerilemis, buna mukabil yabanc ve
gayr-i Mislim kurumlari ilerleme kaydetmistir.
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