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Oz

Islam tarihi ve medeniyetinin 6nemli bir parcasim teskil eden vakiflar, VIIL yiizyilin
ortalarindan XIX. yiizyilin sonlarina kadar Islam iilkelerinin sosyal, ekonomik ve kiiltiirel
hayatint diizenleyen en 6nemli miiesseselerden biri olmustur. Miisliiman devletler ve top-
lumlarda bir¢ok kisinin hayir kazanmak gayesiyle vakiflar kurdugu ve bu vakiflara énemli
gelirler aktardig1 anlasilmaktadir. Bunun dogal bir sonucu olarak Tiirk-islam sehirlerinin
vakif miiesseseleri sayesinde bayindir birer sehir haline geldigi anlasilmaktadir. Nitekim
Anadolu'nun 6nemli sehirlerinden biri olan Kastamonu, vakif sehir 6zelligi ile dikkati ¢ek-
mektedir. XIII. ylizyilin baglarindan itibaren Anadolu Selguklularina bagli olarak Paphlago-
nia'da hakimiyet alanini genisleten Hiisameddin Coban, ilk vakif mescidi ve camisini S6giit
ve Kastamonu'da yaptirmstir. Kastamonu, Candarogullari'ndan Ismail Bey tarafindan sehir
merkezinde yaptirilan vakif imareti basta olmak lizere insa edilen diger pek ¢ok vakif
miiessesesiyle Anadolu'nun en 6nemli sehirlerinden biri haline gelmistir. Bu 6nemine binaen
Kastamonu, Katip Celebi tarafindan Tiirkmenlerin kaidesi olarak nitelendirilmistir. Bugiin
bile Kastamonu gehir merkezinde hemen her cadde ve sokakta ¢ok sayida vakif eserine
rastlamak miimkiindiir. Kastamonu’nun kimligini olusturan bu miiesseselerin igleyisinin ve
geemiste ifa ettikleri hizmetlerin tam olarak anlagilabilmesi i¢in argiv malzemelerine dayali
caligmalarin yogunluk kazanmasi biiyiik 6nem arz etmektedir. Bu noktada son donemde
Kastamonu sehrinin sosyoekonomik tarihi ile ilgili ¢aligmalarin hiz kazandig1 bilinmektedir.
Ancak Kastamonu tarihine ayr1 bir zenginlik katan vakif miiesseseleri ile ilgili ¢alismalarin
oldukga sinirlt oldugu da bilinen bir gergektir. Bu ¢alisma s6z konusu alana bir nebze de olsa
katk1 sunmay1 amaglamaktadir. Bu anlamda Kastamonu’nun sehir ve egitim tarihine 6nemli
katki saglayan Mahmudiye Medresesi ve vakfina, vakif kayitlart arsivinden istifade edilerek
deginilmeye ¢ahisilmistir. Ozellikle medresenin kurulus tarihi, banisi, vakiflari, gorevlileri,
y1l bazinda &grenci sayilari ile medreseye iliskin mahkemeye intikal eden meseleler irdele-
nip, konunun 6nemine dikkat g¢ekilerek yapilacak caligmalara basamak gorevi gérmesi
amaglanmistir.
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KASTAMONU MAHMUTIYE MADRASA AND FOUNDATIONS

Abstract

Wagfs, which constitute an insignificant part of Islamic history and civilization VIII. from
the middle of the XIX century. It is one of the most important institutions regulating the
social, economic and cultural life of Islamic countries until the end of the 19th century. It is
known that many people in Muslim states and societies established foundations for the pur-
pose of gaining charity, and these individuals transfer significant incomes to foundations. As
a natural consequence of this, it is possible to say that Turkish-Islamic cities have become
prosperous cities with foundation institutions. As a matter of fact, Kastamonu, one of the
important cities of Anatolia, attracts attention with its foundation city feature. XIII. Hiisamed-
din Coban, who expanded his area of dominance in Paphlagonia under the Anatolian Seljuks
from the beginning of the century, had the first foundation mosque and mosque built in S6giit
and Kastamonu. Kastamonu has become one of the most important cities of Anatolia with
many other foundations built, especially the foundation soup kitchen built by ismail Bey of
Candarogullari in the city center. Based on this importance, Kastamonu was described by
Katip Celebi as the rule of the Turkmens. Even today, it is possible to come across many
foundations works in almost every street and street in Kastamonu city center. Intensification
of studies based on archival materials is of great importance in order to fully understand the
functioning of these institutions that make up the identity of Kastamonu and the services they
have performed in the past. At this point, it is known that studies on the socio-economic
history of Kastamonu city have gained momentum recently. However, it is a well-known fact
that the studies on foundation institutions, which add a different richness to the history of
Kastamonu, are quite limited. This study aims to contribute to the said field to some extent.
In this sense, Mahmudiye Madrasa and its foundation, which contributed significantly to
Kastamonu's city and education history, were tried to be mentioned by making use of the
archive of foundation records. Especially, the foundation date of the madrasa, the number of
students per year and the issues brought to the court regarding the madrasah are among the
subjects examined in this study. On this occasion, it is aimed to draw attention to the im-
portance of the subject and to serve as a stepping stone for future studies.

Keywords: Kanlicioglu el-Hac Mahmut, Mahmudiye Madrasa, Foundation, Kastamonu

Giris

Hz. Peygamber, Medine'ye hicretinden sonra Mescid-i Nebevi'yi insa et-
tirmis ve mescidin giliney tarafinda, ailesine ait odalarin yan sira yetim ve fakir sa-
habilerin barinmast igin bir sa¢ak yaptirmistir. Burada Ehl-i Suffa denilen ve ih-

tiyaclart bizzat Hz. Peygamber (s.a.v.) tarafindan karsilanan kisiler kalmistir. Hz.

Peygamber, aksam vakitlerinde karmlarini doyurmak icin bir kismini birer ikiser
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ashaba taksim eder, kalanlar1 da kendi evine gétiiriirdii. Bu uygulama, Miisliiman-
larin mali durumlari diizelene kadar devam etmistir. Ayrica Hz. Peygamber, kendis-
ine getirilen biitiin sadakalar1 Suffa ehline gdnderir ve hediyeleri onlarla paylagirdi.
Suffa ashabi, vakitlerini Restlullah't dinleyerek ve Islam'in esaslarini ondan
ogrenerek gecirdikleri i¢in burasi kisa bir siire i¢inde bir egitim kurumu haline
gelmistir (Baktir, 2019, s. 469). Nitekim Suffa'da kalanlar, giindiizleri mescitte ilim
ve ibadetle mesgul olur, Suffa'y1 yatakhane ve ilmi miizakere yeri olarak kullanir-
lard1. Tlimle mesgul olan Suffa ehline basta Kur'an-1 Kerim olmak iizere; yazi, had-
isler, cesitli dini bilgiler 6gretiliyordu. Ogretmenleri ise basta sevgili Peygamberimiz
olmak iizere, Abdullah b. Mes'ud ve Muaz b. Cebel gibi sahabelerdi (Aydin, 2001,
s. 62). Bu anlamda Suffa'y1, Islam Dini'nin ilk yatil1 medresesi olarak nitelendirmek
miimkiindiir. Sonraki siire¢te buranin durumu 6rnek alinarak, medreseler daha ¢ok
cami ve mescitlerin etrafinda inga edilip gelismistir.

Islam dininin ilme, egitime ve 6gretime verdigi Snem, Kur'an-1 Kerim'in pek
cok yerinde zikredilmektedir. Nitekim Kur'an'da insanlarin kendilerini taniya-
bilecekleri konulara bakmalarini emreden 350, diinyay1 kesfetmeye tesvik eden 50,
egitime ve pozitif bilimlere isaret eden 750 civarinda ayet oldugu anlasilmaktadir.
Akal ve aklin kullanilmasi ile ilgili ayetlerin sayis1 65, cehalet ve cehaleti kinamakla
ilgili ayetlerin sayis1 ise 25 civarmdadir (Kayadibi, 2012, s. 33). Dolayistyla islam
akidesinin temelinde, kainatin bir biitiin halinde sorgulanarak ele alinmasi ve
incelenmesi ilkesi vardir. Nitekim, Kur'an'da gecen "ilm" kavraminin, ayni zamanda
"hakk" yani ger¢eklik kavramiyla uyumlu oldugu anlasilmaktadir. Gergekligin biitiin
olmasi, bilgiyi de boliinmez bir biitiinliik igerisinde ele almamiz1 gerektirmektedir.
Kur'an'da ‘ilm kelimesi, ger¢eklikle baglantili oldugundan dogru bilgi yanlis bilgi
nitelemesine yer vermemekte, buna karsilik "bilgisi var" veya "bilgisi yok" an-
laminda kullanilabilmektedir. Bazi ayetlerde (Neml 27/84) insanlarin bazi1 gercekleri
bir "ilm" ile kavrayabilecek yetenekte olduklar1 halde bunlar1 kavrayamadiklarindan

bahsedilmektedir. Kur'an'da Allah'in her seyi bir bilgi ile ¢evrelemis veya kusatmis
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oldugu belirtilmektedir, ki bu, bilginin biitiin bir uzaya dagilmis oldugu anlaminda
degerlendirilebilir.

Ozet olarak, aldigimiz bu kavramsal yapi, Kur'an'da daha genis bir
kavramsal yapinin bir pargasini olusturur. Miisliimanlar i¢in bilginin 6nemi ve ger-
ekliligi, insan olmanin bir geregi olarak ortaya ¢ikar (Kocabas, 1996, s. 70). Tarihsel
siiregte, Miisliimanlarin baslica egitim kurumlarinin mescit, han ve medrese seklinde
gelistigi bilinir. Medreseler, giiniimiizde egitimin hiyerarsik yapilanmasi dikkate
almdiginda sibyan mektebinden sonra ortaokul, lise, yiiksekokul ve {iniversite
egitimine denk gelen bir yapilanmaya sahiptir. Medreseler, bat1 tarz1 mektepler agil-
madan 6nce uzun yillar boyunca hakim egitim kurumlari olarak kalmistir (Zengin ve
Cevherli, 2019, s. 174). Makdisi, medreselerin tarihsel siiregte Miisliimanlarin
baglica egitim kurumlar1 olarak uzun bir siire devam ettigini aktarmaktadir. Bu
egitim kurumlarindan ilki mescitlerdir. islam sehrinin muhtelif semtlerinde bulunan
bu kiigiik mabetler, zamanla Islam hukuk miiesseselerinin ilki olan fikih okullarina
doniismiistiir. Bu mabet tiirii Islam'in erken donemlerinden itibaren var olmus, din
ilimleri ve yardimci edebi sanatlarin egitimi i¢in mektep vazifesi gOrmiistiir
(Makdisi, 2007, s. 30).

Selguklu Dénemi’nde egitim ve saglik yapilarinin ilk 6rnekleri, Anadolu
disinda Islam cografyasinda goriilmektedir. Sii Fatimilerin, Siinni Abbasileri ve
Selguklulart yipratmak amaciyla yaptigi siyasi ve askeri faaliyetlerin yani sira ilmi
acidan da yogun bir propagandaya giristikleri bilinmektedir. Selguklu veziri
Nizamiilmiilk, bu kara propagandayi bertaraf etmek, Ehl-i siinnet akidesini
giiclendirmek ve devletin ihtiyag duydugu gorevlileri yetistirmek amaciyla iilkenin
her tarafinda medreseler agmaya karar vermistir. Bu konuda Sultan Alparslan’dan
izin alan Nizadmiilmiilk onun devrinde ve daha sonra Sultan Meliksah zamaninda
Irdk-1 Arab, Irdk-1 Acem, Horasan, Maveraiinnehir, Suriye ve Anadolu’nun ¢esitli
sehirlerinde medreseler kurdurmustur. Bunlarin bir kismi Nizdmiilmiilk’iin 6limiin-
den sonra agilmakla birlikte, Bagdat Nizdmiye Medresesi 6rnek alindig1 igin, sonra-

dan yapilan bu medreseler de Nizamiye medreseleri olarak adlandirilmistir.
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Bilinen ilk Nizamiye medresesi Sel¢uklular Dénemi’nde (1040-1157) Sul-
tan Alparslan zamaninda 1067 yilinda Bagdat’ta yapilmistir (Ozaydin, 2007, s. 188).
Anadolu’daki medreselerin ilk 6rnekleri ise, Artuklu ve Danismentli kiiltiir ¢evrel-
erinde kargsimiza ¢ikmaktadir. Artuklular, Diyarbakir, Harput, Mardin ve Urfa gibi
merkezlerde; Danismentliler ise Amasya, Corum, Kirsehir, Malatya, Niksar, Sivas
ve Tokat gibi merkezlerde hakim olmuslardir. Diger bir ifadeyle, Artuklular
Glineydogu Anadolu'ya yerlesirken; Danismentliler ise Orta Anadolu, Dogu
Anadolu ve kismen Karadeniz bolgelerine yerlesmislerdir. Cografya farkliligi me-
dreselerin ve diger yapilarin plan semalarini da etkilemistir. Tiirkiye'nin en sicak
kentleri olan Diyarbakir, Mardin ve ¢evresindeki medreselerde agik ve genis avlu
yapilar tercih edilirken; Tokat, Niksar ve Konya gibi merkezlerde karasal iklim
nedeniyle avlular genellikle ortiilii sekilde olmustur (Dogan, 2013, s. 430).

Osmanlilar zamaninda ilk medresenin XIV. ylizyilin ilk yarisinda, 1330-31
(H. 731) yilinda Orhan Bey tarafindan iznik’te acildig1 bilinmektedir. Osmanli
Devleti’nin kurulus déneminde, egitim-6gretim faaliyetlerinin nasil yiiriitiildiigii
hakkinda kesin bir bilgi bulunmamakla birlikte, cami ve mescitlerin birer egitim
miiessesesi olarak hizmet verdikleri anlagilmaktadir (Unan, 2004, s. 1). Bu medrese-
ler, teskilat ve isletme yapilari, egitim kadrosu ve 6grenci yapisiyla ilgili birgok ko-
nuda Selguklu medrese deneyimini gelistirmis, ilmiye sinifina ve devlet kadrosuna
yetismis insan kaynagi saglamistir (Zengin ve Cevherli, 2019, s. 176). Bunun yani
sira, Islam sehirlerinin sosyal, ekonomik ve imar yapilarmin gelismesinde dini
miiesseselerin (cami, mescit, medrese, bedesten vb.) onemli bir katki sagladig
bilinmektedir. Bu miiesseselerin insa edilmesinde, iyilikte bulunma, ahiret hayatini
tamir ettirme disiincesi etkili olmus ve sdz konusu miiesseselere blylik vakiflar
tahsis edilmesini saglamistir (Berki, 1962 s. 10). Bu vakiflarin daha ¢ok padisah,
sadrazam ve devlet adamlar1 ile zenginler tarafindan kurulduklar1 bilinmektedir. Os-
manllar, diger islam devletlerinden devraldiklar1 bu kiiltiirel miras1 daha ileri
gotlirmiis; tesis ettikleri genis vakiflarla bu miras1 ayakta tutmaya, gelistirmeye ve

kalic1 hale getirmeye calisnuslardir. Basta baskent Istanbul olmak {izere Osmanl
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sehirlerinin imar1 (dini ve sivil mimari anlaminda) genellikle vakif kurumlar
vasitasiyla gerceklesmistir.

Islam kiiltiir ve medeniyet anlayisinin bir tezahiirii olarak gelisen bu mimari
yapilar, Islam devletlerinde bir siireklilik arz ettigi anlasilmaktadir. Nitekim
Kastamonu, 1. Murad doéneminde Osmanli topraklarma katildiginda, halihazirda
gergeklestirilmig, imar faaliyetleri ve tesis edilen giiglii hukuk, toprak, vakif ve
egitim sistemleri sayesinde Kastamonu hizla gelismis ve biiylimiistiir. Hiisameddin
Coban ve ogullar1 zamaninda Kastamonu, Anadolu Tiirk tarihi i¢inde egitim-bilim
ve kiiltiir hizmetleri noktasinda 6nde gelen ve ilme merkezlik eden vilayetler arasina
girmistir (Yakupoglu, 2018, s. 64).

Osmanlilar déneminde de bu miimtaz konumunu siirdiiren Kastamonu
Anadolu’nun 6nemli bir sehri ve kaza merkezi olarak dikkati ¢cekmektedir. Nasrullah
cami (1506), Yakup Aga cami ve kiilliyesi (1576), Sinan Bey cami (1571), Seyh
Saban-1 Veli Camii (1580) gibi tarihi camiler ile Karanlik Evliya, Atabey, Miifessir
Aléaeddin, Ali Bey, Hatun Sultan, Seyh Saban-1 Veli tiirbeleri ve 1746°da Reis iil-
Kiittap Hac1 Mustafa Efendi tarafindan yaptirilan Miinire Medresesi donemin 6nemli
yapilaridir. Yine Osmanli donemi 6nemli yapilarindan olan ve Kastamonu merkezde
yer alan Mahmudiye Medresesi, XVIII. yiizyilin baslarindan XX. yilizyilin baslarina
kadar, yaklasik ii¢ yiiz yillik bir tarihi gecmise sahiptir. Sahip oldugu genis vakiflar
ve icra ettigi egitim hizmeti sayesinde uzun bir siire ayakta kalmayi bagarmistir.
Mahmudiye Medresesine ismini veren kisi, medreseyi insa eden Hact Mahmut
Efendi’dir. Hacit Mahmut Efendi, 1688 (H. 1100)’de dogan Bedii el-Hac Ahmet
Efendi’nin babasidir. Kastamonu’nun Cay Mahallesi’nden olan Bedii el-Hac Ahmet
Efendi’nin “Dergah-1 Ali Yenigeri Ocag1” emeklilerinden oldugu anlasilmaktadur.
Bedii el-Hac Ahmet Aga bin Mahmut Aga’nin da Kastamonu merkezde birtakim
yapilar insa ettirdigi anlasilmaktadir. Iplikgiler Carsisi’nda bir konak, Mahmut
Efendi Medresesi sadirvan1 ve Nasrullah Kadi sadirvanlarma kubbe ve benzeri

yapilart inga etmistir. Miinire Medresesi ve Urgan Ham kitabeleri de Bedii el-Hac
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Ahmet Efendi tarafindan kaleme alinmigtir. Son zamanlara kadar mevcut oldugu an-
lasilan medrese, Maarif-i Umumiye Nezareti Salnamesinde de Mahmudiye Me-
dresesi olarak geg¢mektedir (Arslanoglu, 2011, s. 58). Medrese avlusunda bir
sadirvan bulunmakta ve bu sadirvanin Haci1 Bedil Ahmet Aga tarafindan 1753 (H.
1166) yilinda yaptirildig: kitabesinde belirtilmistir. Dolayisiyla bu durum, medrese-
nin 1753 yilindan daha eski bir tarihte insa edildigini gostermektedir.

Vakif Miiessesesinin Tarihsel Gelisimi

VIII. yiizy1lin ortalarindan itibaren Islam tarihi ve medeniyetinde 6nemli bir
yere sahip olan vakif miiesseseleri, XIX yiizyilin sonlarina kadar biitiin islam iilkele-
rinin sosyal, ekonomik ve kiiltiirel hayatin1 derinden etkilemis miiesseselerden biri-
dir. Ancak, Kur’an'da vakif kelimesinin gegmemesi vakif miiessesesinin kokeninin
tartisilmasina neden olmustur. Ancak Hz. Peygamber’in ve sahabenin uygulamalari,
sadaka ve sadaka-i cariye kavramlarini igeren ve tarih boyunca hemen hemen biitiin
vakfiyelerde zikredilen hadisler, vakfin siirekliligini ve baglayiciligini temellen-
dirmistir. Dolayisiyla sadaka ve sadaka-i cariye ye iliskin hadisi serifler, Islam vakif
sisteminin kurulmasi ve gelismesinde biiyiik rol oynamistir (Yediyildiz, 2012, s.
479). Ayrica, Hz. Peygamber’in, sahabelerine vakif yapmalarini tavsiye ettigi
bilinmektedir. Hz. Omer'in bir sorusu iizerine, Hz. Peygamber’in; "aynin1 tut, semere
ve menfaatlerini sadaka ver" seklinde verdigi cevapta aslinda vakfin kisa bir tarifini
yaptig1 anlasilmaktadir. Nitekim, Hz. Peygamber, bizzat kedisinin de birtakim
vakiflarda bulundugu bilinmektedir. Hicretin 32. yilinda Medine'de kendisine ait
yedi hurma bahgesini vakfedip, gelirini "havadis-i dehr"e, yani Islam’in
miidafaasini icap ettirecek hadiselere, zorunlu ihtiyaglara tahsis etmistir. Ayrica
Fedek hurmaligimi da ibnii's-sebil'e, yani yiyecek ve i¢ecegi tikenmis, parasiz kalmig
yolculara, Hayber hurmaligini ise lige taksim ederek, iki hissesini Miisliimanlarin
ihtiyaglarina ve bir hissesini ehl i iyaline yani bakmakla yiikiimli oldugu
kimselere ve bundan bir sey artarsa fakirlere ve muhacirlere tahsis edecegini be-

lirtmistir. Hz. Peygamberin vakif hizmetini baslatmasindan sonra, Miisliimanlar
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onun bu hareketine destek vererek her seylerini Allah rizasi igin vakfetmeye
bagladiklar aktarilmaktadir (Akbulut, 2007, s. 65). Nitekim dort halifeden biri olan
Hz. Omer’in, birtakim vakiflar tahsis ettigi ve kendi vakfina nezaret eden ilk kisi
oldugu kayitlara ge¢cmistir (Turgut, 2018, s. 285).

Sonraki siiregte Tiirkler ’in Islamiyet’i kabuliiyle birlikte Tiirk toplumunda
bircok vakif miiessesesi kurulmustur. Selguklular donemindeki vakiflarin gayesi
sadece dini amaglarla sinirlt kalmamistir, ayn1 zamanda sosyal faaliyet gosteren ku-
rumlar olarak da islev gérmiisler; fakirlere, yaslilara, engelli ve hastalara, hapiste
olanlara yardimci olmak gibi faaliyet alanlarini genisletmislerdir. Anadolu
Selguklular1 zamaninda, ticaretin gelismesi ile birlikte, diger 6nemli bir vakif
miiessesesi olarak kervansaraylarin 6nemi daha ¢ok artmistir. Sonraki siirecte birgok
sosyal ihtiyaci karsilayan kurumlar haline gelen vakiflar; toplumsal hayati devam
ettiren en 6nemli kurumlar haline gelmistir. Ayrica egitim ve 6gretim faaliyetlerinin
yuritiildiigi medreselerde, talebelerden herhangi bir bedel talep edilmemekte,
Ogrencilerin yiyecek ve yatacak masraflar1 vakif gelirlerinden karsilanmaktaydi
(Akyildiz ve Abay, 20174, s. 149).

Osmanlilar zamaninda vakif calismalar1 artarak devam etmistir. Ilk olarak
Orhan Gazi, Bursa’da yaptirdigi Orhan Gazi Cami ve zaviyesi i¢in genis vakiflar
tahsis etmistir. Vakif nezaretine ise Sinan Pasa’y1 getirmistir. (Cam ve Pantik, 2022,
s. 4). Sonrasinda, tiim hayir ve hasenat islerinin vakif sistemi ile yiiriitiildiigii an-
lasilmaktadir. Ancak vakfedilen malin miktari, niteligi ve kullanim alam
cesitlendikce; bunlarin en iyi sekilde yonetilmesi ve denetlenmesi ihtiyaci ortaya
¢ikmistir. Bunun igin de birtakim onlemler alinmaya baslanmis ve ihtisaslagsmaya
dogru gidilmistir. Bu noktada vakif denetim isinin nazir tarafindan, yénetim iginin
ise miitevelli tarafindan yiiriitildiigii anlasilmaktadir. Ayrica bir vakfin kurulusu ve
vakfiyesinin yazilmasi esnasinda kaza kadis1 ya da Nabi’nin orada hazir bulundugu

ve vakif akdinin sahitler huzurunda gergeklestigi bilinmektedir. Nitekim vakif
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miiesseselerinde meydana gelen herhangi bir olaya, kadi ve naibinin dogrudan miida-
hale yetkisi bulunmaktaydi. Sonraki siirecte, 1826’da Vakif Nezareti kurulmus ve

vakif denetimi nazirm himayesine verilmistir.

Mahmudiye Medresesi ve Tarihcesi

Glinlimiiz Kastamonu'nun Adalet Carsisi mevkiinde ve sadirvanin kuzeybati
kosesinde bulunan Mahmudiye Medresesi'nin banisi hakkinda farkli goriisler
mevcuttur. Gokoglu; medresenin Nasrullah Camii’nin giineyinde ve Hact Mahmut
Efendi tarafindan 1731°de yapildigini belirtmektedir (Gokoglu, 1952, s. 345). Fazil
Ciftci ise daha gec bir tarihte, 1858 yilinda Hact Mahmutoglu Salih Efendi tarafindan
insa edildigini ileri siirmektedir. (Ddsemetas, 2019, s. 227). Baz arsiv c¢alisma-
larinda ise medresenin el-Hac Pirl Kanlicioglu” (Akis, 2016, s. 297) veya “el-Hac
Piri Katlic1” (Mayuk, 2019, s. 268) adiyla gectigi goriilmektedir. Kastamonu ser’iyye
sicillerinde ve vakif kayitlarinda Mahmudiye Medresesi’ne iliskin 6nemli bilgiler
bulunmaktadir. 101 Numarali ve 1838-39 tarihli Kastamonu ser’iyye sicilinde gegen;
“Mahmudiye Medresesi demekle meshur el-Hac Mahmut bin el-Hac Pird
Kanlicioglu Medresesi” (Mayuk, 2019, s. 51) kaydi ile; Muharrem 1279/Eyliil 1862
tarihli vakif kaydinda “nezareti evkafi hiimayuna miilhak evkaftan Kastamonu’da
vaki Mahmudiye Medresesi demekle maruf Kalaycioglu el-Hac Mahmut bin el-Hac
Piri Medresesi” (BOA, EV.BRT. 39/18) seklinde gegen kayitlardan anlasildigi lizere
medreseyi insa eden kisi ayn1 zamanda medreseye de ismini veren el-Hac Mahmut
bin el-Hac Piri Kanlicioglu’dur BOA, C.MF. 124/6175; BOA, C.MF. 124/6175).
Dolayisiyla Gokoglu nun goriisiiniin daha isabetli oldugu anlagilmaktadir.

25 Sevval 1265/3 Eyliil 1850 tarihli bir vakif kaydinda, evkaf-1 hiimayuna
ait vakiflardan oldugu belirtilen, Mahmut bin el-Hac Piri Kanlicioglu Medresesine
(Mahmudiye Medresesi) 29 akce yevmiye ile miiderris atamasi yapilmistir (BOA,
C.MF. 124/6175). 21 Rebiyiilevvel 1271/12 Aralik 1854 yilina gelindiginde,
Mahmudiye Medresesi miiderrislerinin almis olduklar1 yevmiyelerinin degismedigi

goriilmektedir. S6z konusu tarihte Mahmudiye Medresesi miiderrisi es-Seyyid Ali
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Efendi’dir. Mahmudiye Medresesi miiderrisligi, vakif miitevelliliginde oldugu gibi,
vakif evladina sart kogsulmustur. Es-Seyyid Ali Efendi’nin vefati izerine, miiderris-
lik ciheti, kiigiik oglu es-Seyyid Mehmet Salih Efendi’ye ge¢mistir. Ancak es-Seyyid
Mehmet Salih’in yas itibariyle kiiciik olmasi miiderris olmasina engel olmus ve
“kesb-i liyakat” edinceye kadar, yan1 miiderris olma yeterliligine erisinceye kadar,
Dedesi Salih Efendi tarafindan bu gorevin vekaleten yiiriitiilmesi karara
baglanmustir. Ancak Dede Salih Efendi’nin bir siire sonra 6lmesi iizerine, ihsan Gazi
Divani’nda kayith otuz bes yasindaki es-Seyyid Mehmet Efendi vekaleten
Mahmudiye Medresesi miiderrisi olarak atanmistir (BOA, C.MF. 21/1021). Bir ara
es-Seyyid Numan ve es-Seyyid Ahmet Hasib ibn Seyyid Hafiz Ahmet Said’in de
istirakken medrese miitevelliligini yiiriittiikleri bilinmektedir (BOA, C.MF.
124/6175). Mehmet Efendi’nin ise yaklasik 30 yila yakin bir siire boyunca
Mahmudiye Medresesi’nde vekaleten miiderrislik yaptigi anlasilmaktadir (BOA,
C.MF. 21/1021). 1293/1876-77 tarihinde medrese miiderrisligini artik Salih
Efendi’nin devraldig anlagilmaktadir. Bu donemde medresedeki talebe sayisi da art-
mis ve 15°e gikmustir (Arslanoglu, 2011, s. 59). Cumhuriyet Dénemi’nde de varligini
devam ettiren medrese, isim degisikligine ugrayarak, bir miiderrisinin adina izafeten,
“Dabanalioglu Medresesi” adiyla anilmaya baslanmistir (Ciftci, 1995, s. 263). Me-
dresenin son zamanlardaki miiderrisligini ise Kirkbes-zade Efendi yapmustir (Glizey,

2010, s. 681).

Tablo 1: Yil Bazinda Mahmudiye Medresesi Talebe Sayilar: (Bay, 2012, s. 88)

Yil 1833 | 1838 | 1870 | 1874 | 1876 | 1899 | 1901 | 1903

Mahmudiye Medresesi | 12 11 10 25 15 70 43 40

Tabloda goriildiigii iizere, Medresesinin 20. yiizyilin baglarina kadar faal

oldugu anlagilmaktadir. Medresede okuyan talebe sayisi stabil olmamakla birlikte
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19. yiizy1ilin ikinci yarisindan itibaren dnemli bir artis gosterdigi anlasilmaktadir. Bu
durumun olusmasinda s6z konusu dénem itibariyle yapilan savaslarda alinan yenil-
giler ve bunun sonucu olarak Anadolu’nun iglerine dogru yasanan goglerin etkili
oldugu tahmin edilmektedir. Ozellikle Osmanli-Rus harbi (93 Harbi) sonrasinda me-
drese talebe sayisinda onemli bir artis olmustur. Osmanli Devleti’nin savaglarda
aldig1 yenilgiler ve toprak kayiplarina bagli olarak, devlet simirlar1 disinda kalan to-
praklardan Osmanli devletinin i¢ kesimlerine yapilan gogler artarak devam etmistir
(Celik, 1999, s. 57). H. 1294 tarihli (1877-1878) Salname ’ye gbre Batum ve
cevresinden go¢ talebinde bulunan 40 bin muhacirin 29 bini Trabzon ve Kastamonu
vilayetlerine iskén edilmislerdir (Pasaoglu, 2013, s. 358) Yapilan bu kitlesel gocler,
Kastamonu sehir merkezinde 6énemli niifus artisina neden olurken, issizlik, ge¢im
sikintisi, barinma ve yoksulluk gibi ¢esitli sosyal ve ekonomik problemleri de be-
raberinde getirmistir. Asagida Tablo 2'de detayli bir sekilde verildigi gibi, 1812-1870
yillar1 arasinda Mahmudiye Medresesi'ndeki Ogrenci sayisi 10-12 civarinda
seyrederken; 1874-1900 yillar1 arasinda bu say1r 15-40 arasinda degisiklik
gostermistir.

Milli Miicadele Donemi’nde Kastamonu’da yayimlanan Kastamonu Vilayet
gazetesinden anlasildigina gore, Mahmudiye Medresesi miiderris ve yoneticilerinin
devletin gidisatiyla yakindan ilgilendikleri anlagilmaktadir (Kopriiliioglu, 2007, s.
120). S6z konusu donemde medrese miiderrisi Ali Hilmi Efendi’dir (BOA, A.MKT.
235/5). Ali Hilmi Efendi 1908 yilinda Kastamonu Mahmudiye Medresesi Miiderrisi
olmasinin yaninda, Osmanli Donanma Cemiyeti Kastamonu Subesi Reis-1 Saniligi
goérevini de yiiritmistir (http://tite.ankara.edu.tr/wp-content/up-
loads/sites/154/2013/02/K9.pdf). Milli Miicadele Dénemi’nde, diisman devletlerin

zorlamasi ile gelisen olaylar iizerine ¢ikartilan fetvalara da Ali Hilmi Efendi’nin
cevap verdigi bilinmektedir (K6priiliioglu, 2007, s. 121). Ayrica, Kastamonu'nun ta-
rihteki ilk kadin vekili olan Hacer Dicle Hanim, Ali Hilmi Bey'in kizidir ve
Kastamonu milletvekilligi yapmustir (https://www.kastamonuistiklal.com/tarihteki-
tek-kadin-milletvekilimiz. Erigim tarihi: 28.05.2023).
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Medresenin Yapisal Ozellikleri

Nasrullah Kiilliyesi yakininda inga edilen Mahmudiye Medresesi, avlu iger-
isinde iki katli ve 7 odal1 olarak insa edilmistir. Medresede talebelerin ders galisma-
lar1 igin bir dershane ve abdest alabilmeleri i¢in avluda bir sadirvan vardi. Ancak
kitabesinde, sadirvanin Haci Bedii Ahmet Aga tarafindan 1166/1753 yilinda
eklendigi anlagilmaktadir. Vakfiye sartnamesi, basta Umdetii’s Sadetil Kiram es-
Seyyid Ali Efendi, Kaymakam ve Nakibiilesraf Umdetiil Kudat Fenari Zade Hafiz
Mustafa Efendi ve Umdetiil eimme Elvanzade el-hac Mehmet Efendi olmak tizere
13 kisilik sahitler huzurunda hazirlanmistir. Medrese ve dershanenin bulundugu
avlunun bir kapis1 ve bu ise bakacak kapicinin yetenekli ve gorevini eksiksiz yapan
biri olmasi gerektigi belirtilmistir. Bu sartlarin saglanmasi durumunda kapiciya
giinliik bir ak¢ge yevmiye verilecegi belirtilmistir. 3 Cemaziyiilevvel 1154/17 Tem-
muz 1741°’de Mahmudiye Medresesi vakfiyesi, Kastamonu muhasebe defterine
kaydedilmistir (BOA, C.EV. 240/11997).

Mahmudiye Medresesi Vakfiyesi ve Vakiflar

Bilindigi gibi “vakif” bir miilkiin kamu yararina tahsis edilmesi anlaminda
kullanilan bir terimdir. Dolayisiyla vakif, bireysel ¢alisma ve ¢abayla elde edilen
imkan ve varliklarin goniillii olarak paylasilmasini 6ngéren hukuki ve sosyal bir sis-
temdir. Bu sistemde kisisel varliklar her tiirlii hirs ve tamahtan uzak olarak halkin
kullanimina aktarildigindan kamu hizmetlerine doniistiiriilmektedir (Bayartan, 2008,
s. 157). Vakfin sart1, kanun koyucunun hiikmii gibi kesindir ve hi¢ kimse tarafindan
degistirilemez.

Vakif yapan kimseye “vakif”, vakifin ve kadinin onay1 ile hazirlanan hiic-
cete ise vakfiye denmektedir. Vakfiyeler, kadiya yani eski zamanlarin noter defteri
gibi olan seriat mahkemesi sicil defterine gectiginde son seklini alirdi. Kurulan
miiessesenin; nasil yonetilecegi, ne tiir harcamalarin yapilacagi, kurumda kag kisinin
calisacagi, kendilerine ne kadar yevmiye verilecegi, bu yevmiyelerin nereden

kargilanacagi ve son olarak bu miiesseseden kimlerin yararlanacagi, vakfiyelerinde
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detayli bir sekilde belirtilmistir. Ayrica suiistimal ve hirsizlig1 6nlemek igin vakfi
idare edeceklere yiyecek, giyecek ve oturacak yer de tahsis edilmistir (Pakalin,
1993/111., s. 576).

Vakfiyelerde, genel olarak, Allah’a hamd ve sena ile baglandiktan sonra
vakifta bulunmanin ecir ve sevabina iligkin ayet ve hadislerden bahsedilmektedir.
Akabinde vakfedilen mallar ile vakif sartlar1 belirtilmektedir. Vakfedilen mallarin
akar (ev, diikkan, tarla, bag, bahge, degirmen gibi gelir getiren miilk) olmasi sarttir
(Yildiz, 2006, s. 100). Kastamonu Mahmudiye Medresesi Vakfiyesi’'nde
Kastamonu'nun Cay Mahallesi sakininden Kanlicioglu olarak bilinen el-hac Mahmut
bin el Hac Piri, malinin {igte biri ile -ki bu da 1240 kurus etmektedir- han ve diikkkan
vakfettigini belirtmistir. Vakif, vakfettigi bu gelirlerle ahiret hayatini tamir etmeyi
arzulamistir. Oglu Hasan Efendi el-Hac Hiiseyin'i yevmi 3 akge ile vakif miitevellisi
olarak tayin etmistir. Hasan Efendi, daha sonra vakif miitevelliligini kendi neslinden
gelecek kisilere sart kosmustur. Mahmut Efendi’nin vasiyeti geregi malinin (1/3’i)
1200 kurus ile ilim talebeleri yetissin diye daha 6nceden yaptirdigi Mahmudiye Me-
dresesi yakininda iist kat ve alt kat olmak {izere bir han ve bahsi gegen medrese
ontinde iki kapili berber diikkani ve bezistan 6niinde iki kapili diikkani vakfetmisgtir
(BOA. C. MF. 124/6175; BOA, EV.BRT. 39/18).

Vakaf gorevli iicretleri, vakifin tayin ettigi miktara bagliydi ve kendilerine
tevcih edilen Berat’ta, giindelik ne kadar iicret alacaklar1 yaziliydi. Mahmudiye Me-
dresesi Vakfiyesinde vakfedilen mallardan kimlerin nasil tasarruf edecekleri agik¢a
belirtilmistir. Buna gore, miitevelli eliyle “rehni kavi veya kefili meli” ile baskalarina
irbah ve istirbah ettirilmesi sart kosulmustur. Vakfedilen han ve diikkanlar, piyasa
bedelinden kiralanmak suretiyle hasil olan gelirden vakifin torunu Seyyid Ali
Efendi’ye miiderrislik yapmasi karsiliginda giinliik 29 akg¢e yevmiye verilecegi vak-
fiyesinde belirtilmistir. Vakif miitevellisi olarak, vakifin oglu Hiiseyin Efendi tayin
edilmistir. Hiiseyin Efendi’nin miitevelliligi, hayatta oldugu miiddetce devam ede-

cektir. Bu anlamda vakfin evladiyelik vakif oldugu anlagilmaktadir. Hiiseyin
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Efendi’nin dliimiinden sonra erkek ¢ocugu ve onlarin erkek evlatlarinin nesilden
nesile miitevelli olacaklari belirtilmistir (Mayuk, 2019, s. 269-270).

Medresenin ¢alisma usulii, vakfiyesinde belirtilen diizen dahilinde olacagi
karara baglanmistir. Buna gore; iki kathi oldugu anlasilan medresenin alt katinda
bulunan 7 odanin her birinde ikiser talebe kalacak, sabah namazindan sonra bu tale-
beler medresede bulunan dershanede birer ciiz okuyarak giinde bir hatmi serif eda
edecekleri belirtilmistir. Bu talebelere giinliik bir bucuk akce yevmiye verilecektir.
Medresenin vakiflari arasinda sunlar yer almaktadir: Medresenin vakiflari arasinda
sunlar yer almaktadir: Kastamonu Sarachane carsisinda bulunan iki ditkkanin gelir-
inden 42 kurus; medrese i¢in tahsis edilen Sarachane carsisindaki iki diikkanin yillik
geliri 60 kurus; Kadi Mehmet Efendi’nin vasiyeti iizerine, terekesinin 1/3’l olan
nakit 500 kurusun 70 kurusu Mahmudiye Medresesi miiderrislerine tahsis edilmistir.
Her yaz medresenin yedi odasinda bulunan 14 talebeye, Sarachane carsisinda
bulunan iki diikk&nin gelirinden 42 kurus esit olarak dagitilacag: kararlagtirilmigtir
(Mayuk, 2019, s. 269). Asagida, Mahmudiye Medresesi miitevellisi Hifiz Mehmet
Efendi’nin talebi iizerine 1839 (H. 1254) senesine ait yillik vakif muhasebesinin ge-

lir-gider kaydi verilmistir.

Mahmudiye Medresesi Vakfi’nin 1254/1839 Yii Muhasebe Kaydi

*Kastamonu Saraghane carsisinda bulunan iki diikkanin senelik 60 kurus ge-
liri (Talebeye sart kosulmustur).

*Kastamonu ¢arsisinda bulunan Tuzcu diikkanlarimin gelirinden senelik 48
kurus (Talebeye sart kosulmustur).

*Kastamonu ¢arsisinda bulunan terzi diikkanlarinin senelik 165 kurus geliri.

*Kastamonu Sarachane Carsisi’nda bulunan kahve diikkaninin senelik 150
kurus geliri.

*Kastamonu Sarachane Carsisi’nda bulunan Fisekgi diikkdninin senelik 60
kurus geliri.

* (... ) mesrut olan meblag 403 kurus.
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*Seyyid Salih Efendi’ye egitim islerini yiiriitmesi karsiliginda beratla 29 ku-
rus yevmiye tahsis edilmistir.

*Berat ile miitevellilik cihetine sahip olan Hafiz Mehmet Efendi’ye yevmiye
3 kurus tahsis edilmistir (Mayuk, 2019, s. 269).

Buna gore Kastamonu ¢arsisinda (Saraghane Carsisi) senelik gelirleri 60 ku-
rus olan iki diikkanin yam sira 48 kurus geliri bulunan tuzcu diikkani; yine ayni
carsida bulunan ve yillik geliri 165 kurus olan bir terzi diikkdni, Sarachane
Carsisi’nda yillik geliri 150 kurus olan kahve diikkdni, Mahmudiye Medresesi vakif
gelirleri arasinda gosterilmistir. S6z konusu meblag, medresede gorevli miiderris,

miitevelli, bevvap, talebe harc¢liklar1 ile medresenin tamir giderlerine ayrilmistir.

Mahmudiye Medresesi ve Vakif Gorevlileri

Yukarida da deginildigi iizere, Mahmudiye Medresesi vakif miitevelliligi
vakif evlatlarina sart kosulmustur. Yani evladiyelik bir vakiftir. Geliri, evlada ve
evladin evladina mesrut olan (sart kilinan) vakiflara evladiye vakif denirdi. Buradaki
"evlad" kapsamina hem erkek hem de kiz ¢cocuklar girmektedir. Evladiye vakiflarda
bir siralama varsa ona uyulmasi gerekirdi. Mesela gelir, once biiyiik evlada, sonra
kiigiik evlada daha sonra ise evladin evladina sira ile tahsis edilirdi. Birinci kusaktan
evlat var iken ikinci kusaktan evlada, yani torunlara gelirden pay verilmezdi (BOA,
C.EV. 240/11997).

Kastamonu Mahmudiye Medresesi miitevelliligi “batnen ba’de batn”; yani
vakifin soyu devam ettigi siirece vakfin evlatlarina sart kosulmustur. 1818 tarihli bir
vakif kaydinda, Mahmudiye Medresesi miiderrisi ve evladi vakiftan es-Seyyid Os-
man Efendi’nin vefat etmesi {izerine oglu Seyyid Mehmet Esad Efendi 26 Zilhicce
1227/31 Aralik 1812 tarihli Divan-1 Hiimayun Ruds Kalemi’ne bir arzuhal génder-
mistir. Bu arzuhale gore; kendisinin kardeslerine gore biiyiik oldugunu, babasinin
vefat1 lizerine yerinin bos kaldigini ve ifa ettigi hizmetlerin aksadigini belirterek yer-
ine gorevlendirilmek istemistir. Rulis Kalemi cevabinda, Seyyid Mehmet Esad

Efendi’nin arzuhélde yazdiklar1 dogru ve dnceden verilen berat mevcut ise kendisine

1738



Sinop Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 7 (2), 2023, s. 1724-1752.

s0z konusu gorev tevcihinin yapilmasi gerektigi belirtilmistir (BOA, C.EV.
240/11997). Seyyid Mehmet Esad Efendi, vakif evlatlarindan en biiyligiiniin oglu
oldugunu vurgulamasi, vakfiye sart1 dolayisiyla atanmasini daha kuvvetlendirmekle
birlikte, vakif evlatlar1 arasindaki siralamaya dikkat cekmek istedigi anlagilmaktadir.

Mahmudiye Medresesi ve vakif gorevlileri arasinda miitevelli, miiderris,
dersiam, muid gibi hem egitim islerini yiiriiten hem de vakif idaresini icra eden
gorevliler bulunmaktaydi. Yukaridaki 6rnekte goriildiigii lizere, bu gorevli islem-
lerinin ihtiyaca binaen ve belli bir diizen igerisinde yapildig1 anlasilmaktadir. Bunun
icin merkeze arzuhal gondermek suretiyle gorev talebinde bulunuldugu gibi, atik be-
ratt mucibince kisinin beratin1 yenilemek veya evladi vakiftan olanlara yeni berat
vermek seklinde gorev tevcihi yapilmistir. Ancak magduriyet durumunda gegerli
olmak iizere, bazen arzuhal yazip atama talebinde bulunulabiliyordu (BOA, A.
MKT. 235/5). Bu tiir haller disinda medrese ve vakif gorevlilerin atanmalar1 ancak
vakif miitevellisinin arz1 ve kaza kadis1 veya naibinin inhasi {izerine Divan-1
Hiimayun Ru@is Kalemi tarafindan yapilmaktaydi. Sevval 1165/Eyliil 1849’da
Mahmudiye Medresesi’ne yapilan miiderris atamasi Kastamonu naibi Seyyid Dervig
Ahmet Efendi’nin arz1 ve evkafi miidiirii el-Hac Hasan Hamza Efendi’nin inhasi ve
Evkafi Hiimayun nazir1 Seyyid Mehmet Hasip Pasa’nin telhisi ve Mekkizade Mus-
tafa Asim Efendi’nin igareti {izerine Rufis-1 Hiimayun’dan ¢ikmistir (BOA, C.MF.
124/6175). Dolayisiyla medreseye yapilan atamalarin 6nemli bir biirokratik igley-
isten gectikten sonra yapildigr anlagilmaktadir.

Mahmudiye Medresesi miiderrisliginin, vakif miitevelliliginden farkh
olarak, “batnen ba’de batn” vakifin evladina degil, vakif torunu olan Ali Efendi’ye
tahsis ve sart edildigi anlagilmaktadir. 9 Muharrem 1266/25 Kasim 1849 tarihli bir
vakif kaydinda; Mahmudiye Medresesi tevliyet cihetinin “batnen ba’de batn” evlad-
1 evlada sart eylemis oldugu; ancak miiderrislik cihetinin yalniz torunu Ali Efendi’ye
tahsis edildigi, onun disinda bu gorevin herhangi bir kimseye tevcih ya da sart kosul-

madig belirtilmistir. Dolayisiyla miiderris cihetinin yalniz Ali Efendi’ye verilmesi,
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evladina iliskin herhangi bir sartin olmamasi, vakif evladindan baska birisinin de
miiderris olarak atanabilecegini gostermektedir (BOA, A.MKT.UM. 3/30).

Vakaf gorevlileri, 6zellikle miitevelliler, kurumlarini idare edip gelirlerini en
karh sekilde isletmekle yiikiimliiydiiler. Bu sebepten vakif miiessesesinin bakim ve
onartmini yapmak, kaynaklarini isletmek, gorevlilerin iicretlerini 6demek gibi hu-
suslar vakif miitevellisi ve diger gorevlilerinin vazifeleri arasindadir. Mahmudiye
Medresesi miiderrisleri i¢in verilen yevmiye, 10 Recep 1271/29 Mart 1855°te 29
akce olarak belirtilmistir (BOA, C.MF. 21/21). Medrese egitiminin herhangi bir
nedenden dolay1 kesintiye ugramamasi ve siirekli olmasina 6zen gosterilmistir. Vefat
ya da baska nedenlerle bos kalan miiderrislik cihetine yeni atama talebinde bulunu-
larak eksikligin giderilmesi saglanmistir. S6z konusu tarihte Mahmudiye Medresesi
miiderrisi Salih Efendi’nin vefat1 iizerine, Seyyid Mehmet Salih’in evladiyet ve
mesrutiyet iizere miiderrislik cihetine sahip oldugu; ancak yasinin kii¢iik olmasi
miinasebetiyle miiderrislik yapma yasina gelinceye kadar ba-berat-1 ali ile Salih
Efendi’nin ona vekalet etmesi istenmistir. Aslinda miiderrislik gibi belli bir egitim
siirecini gerektiren islerin evlada sart kosulmasi normal bir durum degildir. Nitekim
yukarida da belirtildigi lizere Mahmudiye Medresesi miiderrisligi, sadece vakifin to-
runu Ali Efendi’ye sart kosulmus, bunun disinda herhangi bir kimseye sart s6z ko-
nusu olmamustir. Bazi vakif kayitlarinda “Mahmudiye Medresesi Vakfi’ndan almak
tizere yevmi yirmi dokuz akce vazife ile evladiyet ve mesrutiyet lizere miiderrislik
cihetine mutasarrif”’ (BOA, C.MF. 21/21) seklinde gegen kayitlar bulunsa da aradan

gecen siire zarfinda bir karigikligin olmus olmast muhtemeldir.

Tablo 2: Mahmudiye Medresesi Miiderrisleri ve Medresede Okutulan Ders
Kitaplari ve Talebe Sayilar: (1812-1908).

Ders Vakit2 | Ders Talebe

il Miiderris Vakith | yitan Kitabi | Sayisi
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1812 Seyyid Osman
Efendi
1818 Seyyid  Mehmet
Esad Efendi
12
1833
11
1838
1850 Seyyid Numan Izzi
ve Seyyid Ahmet
Hasip
1858 Hac1 Mahmut oglu
Salih Efendi
10
1870 Hafiz Mehmet
Efendi (BOA,
A.MKT. 235/5).
Izhar, [kindi Halebi 25
1874 Nazli-zade Hafiz | Sabah .
Cami
Mustafa Efendi ve | Namazi
Hac1  Hafiz-zade
Fazil Efendi (Bay,
2012, 5.87)
15
1876 Salih Efendi
45
1899
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43
1901

40
1903
1908 Ali Hilmi Efendi
Son D6- | Kirkbes-zade
nem Efendi

Tablodan medrese miiderrislerine iliskin ulasilan en erken tarihli kayit XIX.
yiizyilin baslaridir. Benzer sekilde medrese miiderrislerine iligkin en geg tarihli kayit
ise XX. ylizyilin baslaridir. S6z konusu tarih araliginda Mahmudiye Medresesinde
gorevli miiderrisler, okuttuklar: dersler ve medrese ders programi hakkinda énemli
bilgiler tabloda verilmistir. Verilen tarih araliinda, medresede egitim géren 6grenci
sayilarina yaklasik olarak ulasilmistir. Dolayisiyla medresede verilen egitimin sii-
rekli bir sekilde devam ettigi anlasilmaktadir.

Kastamonu merkezde, iki yiiz y1li agkin bir siire zarfinda hizmet veren me-
dresede pek ¢ok miiderrisin gorev aldig1 anlasilmaktadir. Ancak bunlarin hepsinin
bir kronolojik sira hélinde tespit edilmesi miimkiin olmamustir. XIX. yiizyilin ikinci
yarisinda Mahmudiye Medresesi'nin elliye yakin dgrencisi oldugu tespit edilmistir.
Bu durumda, medresenin XIX. yiizyilin ikinci yarisinda en aktif donemlerini
yasadigimi soOyleyebiliriz. Bu donemde medresede okutulan dersler; sabah
namazinda izhar ve Cami, ikindi namazinda ise Halebi olarak bilinmektedir. Bu ii¢
dersi bir arada okutan tek miiderris Hac1 Hafiz-zade Fazil Efendi'dir. Ayn1 medres-
ede miiderris olan Nazli-zade Hafiz Mustafa Efendi'nin ise sabah namazinda Cami,

ikindi namazinda ise Halebi dersini okuttugu anlasilmaktadir.
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Sonuc¢/Conclusion

Mahmudiye Medresesi, Kastamonu merkezinde bulunan bir hayir ve egitim
kurumudur. Medrese, XVIIL. yiizyilin ilk yarisinda Haci Mahmud tarafindan insa
edilmistir. Vakif kayitlarina gore, medresenin en eski kaydi 1741 tarihine aittir. Iler-
leyen zamanlarda ihtiyaglarin artmasi nedeniyle medreseye yeni yapilar eklenmis ve
medrese ¢evresi daha kompleks bir yap1 haline gelmistir.

Mahmudiye Medresesi Vakifi, vakfettigi han ve diikkanlarin kira gelirinden
torunu Seyyid Ali Efendi’ye miiderrislik yapmasi sartiyla giinliik 29 akce yevmiye
verilmesini kararlastirmistir. Ancak miiderrislik cihetinin evlat disinda sadece
vakifin torunu Ali Efendi i¢in sart kosuldugu anlagilmaktadir. Bu diikkanlarin gelirl-
eri medresede gorevli miiderris, miitevelli, dersiam, muid, bevvap (kapici), talebe
hargliklari ile tamir giderlerine ayrilmistir.

Ruiis Kalemi'nden ¢ikan tevcihatlarda Ali Efendi nin vefati lizerine medrese
miiderrisliginin herhangi bir kimseye sart kosulmadigi, evlad-1 vakif diyerekten
miiderrislik tevcihatinda evladiyelik sartinin aranmasina gerek olmadigi ve
tevcihatin bu dogrultuda yapilmasi gerektigi belirtilmistir.

XIX. yiizyilin ikinci yarisinda Mahmudiye Medresesi'nin elliye yakin
ogrencisinin oldugu tespit edilmistir. Yine ayn1 medresede miiderris olan Nazli-zade
Hafiz Mustafa Efendi ' nin sabah namazlarinda Cami, ikindi namazlarinda ise Halebi
dersini okutmustur. Bu iki ders medresede okutulan basat dersler oldugu anlagilmak-
tadir. Mahmudiye Medresesi’nde okutulan ders kitaplari, klasik donem Osmanli me-
dreselerinde okutulan ders kitaplari ile aynidir. Diizenli bir egitimin yapildig1 an-
lasilan medresede, Ogrenci sayisinin zaman zaman artti§1 ve azaldig anlasiimak-
tadir. Medresede genellikle tek miiderrisin oldugu, bunun yaninda dersiam ya da
muid adi verilen yardimci 6gretim elemanlarinin da bulundugu bilgisine ulasilmistir.

Milli Miicadele Donemi ' nde Mahmudiye Medresesi miiderrislerinin bir ay-
din sorumlulugu igerisinde, donemin siyasi ve sosyal olaylarma kars1 duyarli bir yak-

lasim sergiledikleri anlasilmaktadir. Donemin Mahmudiye Medresesi miiderrisi Ali
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Hilmi Efendi siyasi bir tavir takinarak, Anadolu hiikiimeti karsit1 olaylar tasvip et-
medigini ortaya koymustur. Yine Ali Hilmi Efendi’nin kiz1 da benzer sekilde cum-
huriyet donemi Kastamonu’nun siyasi hayatinda rol oynamis bir aydin olarak
karsimiza ¢ikmaktadir.

Mahmudiye Medresesi, Osmanli doneminde 6nemli bir egitim kurumu ve
vakif miiessesesi olarak faaliyet gostermistir. Tarihsel kokenleri ve kurucusu
hakkinda farkli bilgiler mevcut olmasina ragmen, bu medresenin Kastamonu'nun
kiiltiirel ve egitim tarihinde 6zel bir yere sahip oldugu aciktir. Vakif sistemi i¢inde
degerlendirilen medrese, Miisliimanlarin egitim ve kiiltiirel gelisimine 6nemli kat-
kilarda bulunmus ve bu medrese, Osmanli doneminde uzun yillar boyunca egitim
hizmeti sunmustur. Mahmudiye Medresesi'nin tarihsel 6nemini anlamak, Osmanl
dénemi egitim sisteminin ve vakif miiesseselerinin yapisini anlamak ag¢isindan kritik
bir rol oynamaktadir. Bu metin, medresenin kokenleri ve tarihsel gelisimini ay-
dinlatarak, Osmanli doneminin egitim ve kiiltiir tarihine katki saglamay1

amaclamustir.
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Extended Summary

As it is known, “foundation” is a term used to mean the allocation of a property for
public benefit. Therefore, the foundation is a legal and social system that envisages the vol-
untary sharing of opportunities and assets obtained through individual work and effort. In
this system, personal assets are transformed into public services as they are transferred to the
use of the public, away from all kinds of greed and greed.

After his migration to Medina, Hz. Muhammad had Masjid an-Nabawi built and a
fringe was built on the south side of the mosque for the shelter of orphans and poor Compan-
ions, as well as the rooms belonging to his family. Here, the people who are called Ahl-i
Suffa and whose needs are met by Hz. Those who were welcomed by the Prophet (saas)
remained. Hz. The Prophet used to distribute some of it to his companions in order to fill
their stomachs in the evening, and take the rest to his own house. This practice continued
until the financial situation of Muslims improved. This place became an educational institu-
tion in a short time as the Companions of Suffa spent their time listening to the Messenger
of Allah and learning the fundamentals of Islam from him. It is known that madrasas, which
continue their educational activities in line with this understanding, have witnessed the peak
periods of Islamic civilization. Wagfs, which constitute an insignificant part of Islamic his-
tory and civilization VI11. from the middle of the XIX century. It is one of the most important
institutions regulating the social, economic and cultural life of Islamic countries until the end
of the 19th century. It is known that many people in Muslim states and societies established
foundations for the purpose of gaining charity, and these individuals transfer significant in-
comes to foundations. Makdisi reports that in the historical process, madrasas continued as
the main educational institutions of Muslims for a long time. The first of these educational
institutions is masjids. These small temples, located in various districts of the Islamic city,
eventually turned into schools of figh, the first of the Islamic legal institutions. This type of
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temple has existed since the early periods of Islam and served as a school for the education
of religious sciences and auxiliary literary arts. The first examples of madrasas in Anatolia
during the Seljuk Period appear in the cultural circles of Artuqids and Danisment. The plan
schemes of madrasahs vary according to geographical differences. For example, while open
and wide courtyard structures are preferred in the madrasas in and around Diyarbakir, Mar-
din, which are the warmest cities of Turkey; In centers such as Tokat, Niksar and Konya, the
courtyards were usually covered due to the continental climate. Although there is no definite
information about how the educational activities were carried out during the establishment
period of the Ottoman Empire, it is understood that mosques and masjids served as educa-
tional institutions. The first madrasah in the Ottoman Empire XIV. It is known that it was
built in 1znik by Orhan Bey in the first half of the century, in 1330-31 (H. 731).

There are different views on the History of Mahmudiye Madrasa. Gokoglu states
that the madrasa was built by Hact Mahmut Efendi in 1731 in the south of the Nasrullah
Mosque. Fazil Cift¢i claims that it was built at a later date, in 1858, by Hact Mahmutoglu
Salih Efendi. There is important information about Mahmudiye Madrasa in Kastamonu
ser'iyye registers and foundation records. According to the information in the Kastamonu
ser'iyye register dated 1838-39 and the foundation register dated 1279/ September 1862, the
founder of the madrasah is el-Hac Mahmut bin el-Hac Piri Kanlicioglu, who also gave the
madrasah its name. Also, Hact Mahmut Efendi had a son named Bedi el-Hac Ahmet Efendi,
who was born in 1688 (H. 1100). It is mentioned in the inscription that Bedi el-Hac Ahmet
Efendi from the Cay District of Kastamonu had the fountain built in the courtyard of the
madrasah in 1753 (H. 1166). In the foundation record dated 21 Rebiyiilevvel 1271/December
12, 1854, it is understood that the teacher of Mahmudiye Madrasa was under the responsibil-
ity of es-Seyyid Ali Efendi with a daily wage of 29 ak¢e. The madrasa built near the Nasrullah
Complex, Structural Features of the Madrasa; It had 15 rooms in a courtyard, a classroom for
students to study and a fountain for ablution. In the Foundation of Mahmudiye Madrasa, it is
stated that el-hac Mahmut bin el Hac Piri, known as Kanlicioglu, a resident of Cay Mahallesi
in Kastamonu, donated an inn and a shop with one third of his property, which is 1240 kurus.
The foundation wanted to restore the hereafter with the revenues it donated. His son Hasan
Efendi, appoint Hac Hiiseyin to the board of trustees of the foundation with 3 coins a day.
Later, Hasan Efendi stipulated that he should be the trustee of the foundation for his grand-
children. The wages of the foundation officers depended on the amount determined by the
foundation, and in the berat conferred to them, it was written how much they would receive
per day. In the Mahmudiye Madrasa Foundation, it is clearly stated who will save and how
from the donated goods. It was decided that the working style of the madrasah should be in
the order specified in its statute According to this; It has been stated that two students will
stay in each room of the 14-room madrasah and that these students will read juz in the class-
room in the madrasah every day after the morning prayer These students will be given a daily
wage and a half. Among the revenues of the madrasah; 42 kurus from the income of the two
shops in Kastamonu Saraghane bazaar; According to the will of Kadi Mehmet Efendi, 70
kurus of the 500 kurus cash money, which is 1/3 of his estate, is allocated to the professors
of Mahmudiye Madrasa. Each summer, 42 kurus will be distributed equally to 14 students in
the seven rooms of the madrasah from the revenues of the two shops in the Saraghane bazaar.
In the center of Kastamonu, many professors served in the madrasah, which served for more
than two hundred years. However, it was not possible to identify all of them in a chronolog-
ical order. XIX. In the second half of the century, it was determined that the Mahmudiye
Madrasa had about fifty students. In this sense, the madrasa, XIX. It is possible to say that
the second half of the 19th century experienced its most active periods. During this period,
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the lessons taught in the madrasah were in the morning prayer, Izhar and Camii; in the after-
noon prayer, it is Halebi. The only professor who taught these three courses together is Haci
Hafizzade Fazil Efendi. Nazli-zade Hafiz Mustafa Efendi, who was also a professor in the
same madrasa, taught the Camii in the morning prayer and the Halebi lesson in the afternoon
prayer. The textbooks taught in the Mahmudiye Madrasa are the same as the textbooks taught
in the classical period Ottoman madrasahs. It is understood that the number of students in the
madrasah, where a regular education is provided, increases and decreases from time to time.
It is understood that there is usually only one professor in the madrasah, and there are also
assistant lecturers called muids. However, in some periods, two professors gave lectures in
the madrasah. Among the conditions of the madrasa foundation, it was stated that the daily
wages to be received by the professors would be 29 akce. However, it is understood that 29
akces were shared jointly in cases where two mudarris served. It is stated that in 1849 (H.
1266) Seyyid Numan Izzi and Seyyid Ahmet Hasib were professors in Mahmudiye Madrasa.
With the sultan's berat, the two mudarrises who performed their duties were not paid a daily
wage, and 29 akce was divided between the two mudarris. It is understood that, unlike the
trusteeship of the foundation, the Mahmudiye Madrasa professorship, "batnen ba'de batn",
was allocated and stipulated not to the foundation's son, but to Ali Efendi, the foundation's
grandson. In a foundation record dated 9 Muharram 1266/25 November 1849; The
Mahmudiye Madrasa has stipulated that the aspect of marriage is “batnen ba'de batn” in the
offspring; however, it is understood that the aspect of being a professor was assigned only to
his grandson Ali Efendi, and that this duty was not conferred or stipulated to anyone other
than him. Therefore, it is stated that someone other than the foundation child can also be
appointed in the appointment of mudarris.

It is understood that the madrasa was active until the beginning of the 20th century.
Although the number of students studying in the madrasah is not stable, it is understood that
there has been a significant increase since the second half of the 19th century. It is estimated
that the defeats in the wars made in the said period and the migrations into the interior of
Anatolia as a result of this were effective in the formation of this situation. Especially after
the Ottoman-Russian war (93 war), the increase in madrasah students reached the highest
level. As can be understood from the Kastamonu Province newspaper published in
Kastamonu during the National Struggle Period, it is understood that the Mahmudiye Mad-
rasah professors and administrators carried out their services until the republican period.
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