OSMANLI EĞİTİMİ
16. yüzyıla kadar Osmanlı Devleti ile Avrupa devletleri arasında hemen hiçbir alanda gözle görülür bir uçurum yoktu. Bunun başlıca sebebi, özellikle teknik ve bilimsel alanda hem Batı hem de Doğu’nun aynı yöntemleri kullanmış olmalarıdır. Batı ve Doğu düşüncesi aynı düşünürlere yani Aristoteles, Batlamyus ve Galenos’a dayanmıştır. Yalnız arada önemli bir fark vardır; Batılılar 12. yüzyıl Rönesansı sırasında hemen hemen bütün değerli bilimsel ve felsefi eserleri önce Arapça’dan ve sonra da Yunanca’dan Latince’ye ve ulusal dillere aktarmış ve kullanmış oldukları halde, Osmanlılar bunu başaramamışlar veya daha doğrusu kısmen başarmışlardır; daha sonraki oluşan dönemdeki farklılığın nedenlerinden birisini burada aramak gerekir.
 Sözkonusu ayrışmanın en etkili ve en belirleyici nedeni, akıl ve iman ilişkisi üzerindeki felsefi tartışmaların Batı’da ve Doğu’da farklı biçimde sonuçlanmış olmasıdır. Bütün Ortaçağ boyunca akıl ve imanı uzlaştırmaya çalışan Hıristiyan düşünürler, Ockhamlı William (1300 ?-1349) döneminde böyle bir uzlaştırma girişiminin kuramsal yönden çıkarmış olduğu sorunların çözümlenmesinin olanaksız olduğunu kavradıklarında, akıl ve iman alanlarını birbirlerinden ayırmışlar ve böylece düşüncede laikleşme sürecini başlatarak, özgür düşüncenin ve bu düşünceye bağlı ilmi ve felsefi etkinliklerin önündeki engelleri kaldırmışlardı. Müslüman düşünürler ise akıl ve imanın uzlaştırılabileceğine ilişkin inançlarını bugüne kadar korudular; sorunu nesnel bir biçimde incelemedikleri ve Hıristiyanların tecrübelerinden yararlanma yoluna gitmedikleri için düşünsel devrimi gerçekleştiremediler ve İmam Gazzali gibi Ortaçağ düşünürleri sayesinde son biçimine kavuşan Ortaçağ anlayışı ile yetinmeyi tercih ettiler.
 Osmanlılar da Ortaçağ İslam mirası üzerine oturduğundan bu düşünce mihverinde hareket ettiler ve din ile bilimi ya da akıl ile imanı uzlaştırmaya ya da bu alanda laikleşmeye gitmediler. Naklî ilimlere aklî ilimlerden çok daha fazla önem verdiler ve özellikle 16. yüzyıldan sonra Batı’daki bilimsel ve teknik gelişmeleri izleyemediler. 

Bu sonuç, Osmanlı ile Batı arasındaki uçurumun derinleşmesine sebep olmuştur. Osmanlı Devleti’nin Batılılara karşı uyguladığı siyaset, eğitimdeki yozlaşma, bilimsel ve teknik alanda kendini yeterli görme, askerî alanda alınan daha önceki başarıların sürüp gideceği inancı da bu uçurumun derinleşmesindeki diğer faktörlerdir. 

Bu açığı ilk farkedenlerden biri olan Kâtip Çelebi 1656 yılında yazdığı Mîzân el-Hakk fî İhtiyâr el-Ahakk adlı eserinin girişinde aklî ilimleri savunmuştur.
 Kâtip Çelebi’nin konuyla ilgili uyarıları Osmanlı düşünürleri üzerinde pek etkili olmamış, 18. ve 19. yüzyıllardaki gelişmeleri doğurmamıştır.
 Kâtip Çelebi’den sonra en az yüz yıllık bir sessizlik ve aldırmazlık dönemi daha yaşanmış; ancak 18. yüzyılın sonlarına doğru toplumun değil, ordunun gereksinimi için, Batıdaki teknik eğitime ilgi duyulmaya başlanmıştır. 

Avrupa’yı yakalamak gerektiği düşüncesi, Avrupa milletlerine karşı alınan ard arda askerî yenilgiler* sayesinde mümkün olabilmiştir. “Avrupa’ya ayak uydurmalıyız” diyebilme cesaretini gösterenler yine de yobazların kâfirlik suçlamalarından nasiplerini almışlar, kıyametler kopmuş ve ayaklanmalar başlamıştır. Öyle ya “kâfir” denilen Avrupalının memleketine giden ya da onların dillerini konuşmaya çalışanlara kötü gözle bakılan bir toplumda böyle tepkilerin olması normaldir!

Bununla birlikte, askerî mühendis okulları, tıbbiye ve harbiye, siviller içinde rüşdiyeler açılmaya başlandı. Böylece eğitimdeki ilk Batı modellerinin denenmesine geçildi. Bu gelişim içinde eskiden beri bir mektep gibi hizmet veren Mehterhâne, Canbazhâne, Tophâne, Kılıçhâne, Tüfenkhâne, Humbarahâne vb. ordu ocakları da Batılılaşma hamlesinden fayda gördüler. Bu kuruluşların programlarına hendese (geometri) girdi, teknik resim dersleri kondu.
                  

Batı esintili ilk askeri eğitim girişimi, kısa Lale Devri’nde (1718-30) 300 kadar “talimli asker” yetiştirmek olmuştur. 1734’te ise Fransız asıllı Kont de Bonneval (Humbaracı Ahmet Paşa) Üsküdar’da modern bir humbarahane tesis ettiği gibi, bu alanda teknik eğitim için bir hendesehane açtı. İlk yıllarda varlık gösteremeyen bu kurs, Koca Ragıp Paşa’nın Fransa’dan getirttiği Macar asıllı Baron de Tott’un çalışmaları sonunda 1761’de matematik, denizcilik, istihkam ve topçuluk konularını kapsayan bir programa kavuştu.
 

Batılılaşma çabalarının ilk önemli eğitim kurumu ise 1773’te İstanbul’da Haliç Tersanesi’nde açılan Mühendishâne-i Bahrî-i Hümayûn’dur (İmparatorluk Deniz Mühendishânesi). Okulun öğrencilerini okuma yazma bile bilmeyen yaşlı başlı gemi reisleri ile çocuklar oluşturuyordu.
 Sadrazam Ragıp Paşa’nın gayretleriyle açılan bu okulun geliştirilmesinde hiç şüphesiz Fransız mühendis ve askerlerinin katkıları vardır. 1784’te Le Roy başkanlığında bir grup askerî mühendis, Osmanlı Devleti’nin teknik gelişmesine katkı sağlamak amacıyla, gemi mühendisliği, istihkam, top dökümcülüğü, topçuluk ve astronomi dersleri vermeye başladılar.
Fransızların dışında görev yapan başka milletlerden de hocalar vardı. Örneğin İngiliz asıllı sonradan Müslüman olmuş Campel (Mustafa Ağa) bunlardan biridir. Baron de Tott okulun teknik sorumlusu, ilk başhocası da Cezayirli Seyyid Hasan’dır. Mühendishânedeki yabancı hocalar pratik ve uygulamalı dersleri okuturken, Türk hocalar daha çok matematik ve geometri gibi dersleri okutuyorlardı.
 Okulun ders programları arasında yukarıda sayılanlardan başka Türkçe, Arapça, Fransızca, coğrafya, trigonometri, cebir, topografya, harp tarihi, integral ve diferansiyel hesap, mekanik ve balistik de vardı.
       

Sarfedilen bu gayretler neticesinde Mühendishâne Osmanlı’nın modernleşme hareketinin merkezi olmuştur. Ancak ne yazık ki Osmanlı İmparatorluğu’nun gelişmesinden küçük de olsa rahatsız olan Avusturya ve Rusya, Fransa’ya yaptıkları girişimler neticesinde 1784’te Fransız hocaların memleketlerine dönmelerine sebep olmuşlardır. Hem bu olay hem de aynı dönemde başlayıp 1791’de Osmanlı Devleti’nin yenilmesiyle sonuçlanan Rus Savaşı, mühendishâneyi zaafa uğratmıştır. Ancak Gelenbevî İsmail Efendi, Kasapbaşızâde İbrahim Efendi, Mustafa Reşid Efendi gibi hocaların gayretleriyle mühendishâne tedrisâtını devam ettirmiştir.

1789’da III. Selim’in tahta çıkmasından sonra donanma yeniden organize edilmiş, böylece Bahriye Mühendishânesi’nin de geliştirilmesi mümkün olabilmiştir. Bu arada Küçük Hüseyin Paşa’nın Kaptan-ı Derya olması ile de mühendishânenin gelişim yolu tekrar açılmıştır. Zira atama ve yükselmeler yeteneğe dayandırılmış ve belirli bir hiyerarşi kurulması öğrenime hevesi arttırmıştır.
 

Ancak bu dönemdeki Osmanlı-Rus-Avusturya Savaşları, Mısır’ın Fransızlar tarafından işgali ve bu savaşlar neticesinde oluşan Ziştovi, Yaş ve El-Ariş Antlaşmalarının olumsuz sonuçları sebebiyle değişen dış politika dengeleri ile III.Selim’in tahttan indirilmesiyle sonuçlanan Kabakçı İsyanı (1807), devleti iç bunalıma itmiş ve bunalımlarla uğraşan devlet, mühendishâneyi ihmal etmiştir. 1808’de II.Mahmud tahta çıktığında bu sorunlarla uğraşmıştır. Bu tarihten sonraki mühendishanenin yaklaşık yirmi yıllık görüntüsünü Tarihçi Saffet Bey şöyle ifade etmektedir:

“ .  .  . 1808’den sonra mektebe bakan gözler ağır ağır başka yanlara çevrilmiş, yirmi yıl kadar mektep öylece kalmıştır. Öylece de kalmamış, oldukça bir mektep kılığında olan burası günden güne unutulmuş, bir medereseye dönüşmüş, talebelerin çoğu geçimini dışarıdan aramaya düşmüş, dersler durmuş, belki hocasız bile kalmıştır.”
 

Mühendishâne-i Bahrî-i Hümayûn’da okutulan bir kısım dersler 1795’de Halıcıoğlu’ndaki Mühendishâne-i Berrî-i Hümayun ile birleştirilmiştir. Üç yıllık olan okula, son yapılaşmasında idâdî sınıfları da eklenmiştir. Okul, Tanzimat döneminde Bahriye Mektebi olarak örgütlenmiştir. Deniz Mühendishanesinin Türk eğitim tarihindeki yeri, ilk kez Fransız uzman ve öğretmenlerinin Fransızca ders vermeleri, öğretim programında din derslerinin bulunmaması, araç-gereç kullanımının yer almasıyla belirginleşir. Bununla birlikte okulda, çağdaş Batı denizcilik akademileri düzeyinde bir eğitim ve öğretimin var olduğundan söz edilemez.
            

III.Selim Avrupa ordularıyla başedecek bir ordu kurmak için, Tophaneyi ıslah etmeyi düşünmüş, Fransa ve İsveç’ten mühendisler getirterek fabrikalar kurmuştur. Fakat daima yabancı mühendislerin ilim ve tekniğine muhtaç olmanın doğru olmadığını düşünen devlet, bilgi ve teknik alanında başarılı subaylar, askeri mühendisler yetiştirmek için, o zamana göre modern bir matematikçi ve topçu okulu kurmaya karar vermişti. Zaten padişah, tahta çıkar çıkmaz, Eyüp’te Bahariye Köşkü’ne Enderun ağalarından ve eski okulun yetiştirdiği yetenekli öğrencilerinden bazılarını toplayarak, “Mühendishane-i Sultanî” adında bir okul kurdurmuştu. Bu okul 1793’te Halıcıoğlu’ndaki Kumbaracılar kışlasına taşınarak genişletilmiştir.
 Kumbaracılar Kışlasında bir süre hizmet verdikten sonra 1795’te yeni binasına geçerek Mühendishane-i Berri-i Hümayun adını aldı. Dört yıllık okulda deniz mühendishanesine koşut dersler, farklı olarak topçuluk, lağımcılık gibi uzmanlık konuları öğretiliyordu.
 Yeni kurulan bu okulda hendese (geometri), hesap (aritmetik), hikmet (felsefe) ve coğrafya gibi bilimlerin öğrenimi ve yaygınlaştırılması; böylece Osmanlı Devleti için elzem olan harp sanayiinin öğreniminin yapılması ve aynı zamanda bu derslerin teoriden pratiğe geçişinin sağlanması amaçlanmıştır.
            

Mühendishanenin başarılı bir şekilde işleyebilmesi için bir takım model arayışları olmuştur. Bu iş için 1791 senesinde Ebu Bekir Ratip Efendi Avusturya’ya, 1793 senesinde Mustafa Rasih Paşa Rusya’ya gönderilmiştir. Ebu Bekir Ratip Paşa, uzun yıllar Fransa’da yaşamış olan, Avrupa’nın her türlü nizam, sanayi ve ahvaline vakıf, Avrupa devletlerinin harp tekniklerini ve bu konuda aldıkları tedbir ve hileleri bütünüyle bilen bir şahsiyet olan Mouradgea D’Ohsson’la (Muradcan Tosunyan) Viyana’da görüşmüştür.Bunun sonucunda 1792 senesinde İstanbul’a davet edilen D’Ohsson “Fünun-u Harbiye”ye dair kurulması gereken bir okul için rapor hazırlamıştır. Bu raporda kurulacak olan okulun yeri, yapısı, düzeni, alınacak talebelerin cinsi, adedi ve yaşı, okutulacak dersler, lisan eğitimi, gerekli olan kitapların telif ve tercümesi, yapılacak imtihanlar, hocalara verilecek maaş tutarları gibi gerekli olan tüm bilgiler sunulmuştur. 

Raporda çok özet olarak şunlar bulunmaktadır:

“ Hesap ve cebir, mesaha (ölçme), gemi inşa mühendisliği, denizcilik ile ilgili bilimler (seyr-i sefer ve seyr-i sefain), astronomi, teknik resim, asker tertibi, mimarlık ve hendese, Fransızca gibi dersler okutulmalıdır.

Okulda, haritalar, pusulalar, planlar, çeşitli kaleler ve müstahkem mevki modelleri, çeşitli hendese aletleri ve bu konulara ait Türkçe ve Fransızca kitaplar bulunmalıdır.

Platon, Aristoteles ve Sokrates gibi büyük düşünürlerin eserleri ve bunlar üzerine yazılmış şerhler Türkçe’ye tercüme edilmelidir.

Okulda vazifelendirilecek bir baş muallim ve dört halife ile üç Türkçe ve üç Fransızca hocası, bu nazırın (okul müdürü) idaresinde vazife görmelidir. Baş muallim yabancı olmalıdır.”
 

D’Ohsson’un sunmuş olduğu tekliflerin tamamı olmasa bile büyük bir kısmı uygulamaya geçirilmiştir. Böylece Avrupa’da uygulanan sistemin bir benzerinin Osmanlı Devleti’nde uygulandığını görüyoruz. Öyle ki öğretim yöntemleri dahi moderndir. Örneğin, talebenin derslerine hazırlanarak gelmesi, hocanın talebelerden birini kaldırarak takrir etmesi, çizimlerin örneklerinden kağıtlara işleniyor olması vb. teknikler medrese geleneğinden büsbütün farklıdır. Fakat şunu da belirtmeliyiz ki talebeleri subaylık düzeyine gelmiş gençlerden seçilen mühendishane gibi bir kurumda her odada falakanın asılı olması yakışıksız bir haldir.
 

Mühendishanelerde görev yapmış en ünlü hocalar şunlardır:

Abdurrahman Efendi,* Hüseyin Rıfkı Efendi,**İshak Hoca, Seyyid Osman, Kasapbaşızade İbrahim Efendi, Gelenbevî İsmail Efendi,*** Palabıyık Mehmed Efendi,**** Mehmed Sakıb Efendi.***** 

Mühendishane kurulduktan sonra burada okutulan kitapların basılması ve bilimi yaygınlaştırmak için Mühendishane içinde bir matbaa kurulmuştur. Mühendishane matbaasının 1797 senesinde kurulduğu söylenmektedir.
 Mühendishane içindeki matbaa 1802 senesinde Üsküdar’da Selimiye vakfı arazisinde bulunan büyük bir binaya taşınmıştır. Bu tarihe kadar basılması yasak olan Tefsir, hadis gibi dini kitapların da basımına izin verildi. Hatta talep doğrultusunda gayr-ı Müslimlerin dini yayınlarının da basılmasına izin verildi. Devrin meşhur alimlerinden olan Behiç Efendi, Müslüman halkın cehaletten kurtarılması için, dini kitapların da matbaada basılması fikrini savunmuştur.
 

Matbaanın kuruluşu olan 1797’den 1826’ya kadar elli iki kitap basılmıştır. Basılan kitapların Fenn-i harp ve lağım ile alakalı olanları dokuz; dini kitap on yedi; Arapça gramer ve lügat kitapları ise yirmi dört adettir.
 Buradan da anlaşılacağı gibi mühendishane talebesi için kurulan matbaada talebenin yararlanacağı matematik ve teknik konularda basılan kitaplar son sırayı almaktadır. Ancak 1826 tarihine dikkat etmek gerekir ki, bu tarih her türlü teknik ve modern gelişmenin önünde bir engel teşkil eden Yeniçeri Ocağı’nın kaldırılmasının tarihidir. Bu tarihe kadar mühendishane talebesi için gerekli olacak teknik kitapların az sayıda basılmasının nedeni olarak yeniçerilerin şerrinden kurtulma düşüncesi gösterilmiştir.
 Yani bir süreliğine modernleşme her alanda olduğu gibi eğitim alanında da dondurulmuştur.     


II.Mahmud’un sahibi olduğu bu dondurma politikasında yukarıda da söylendiği gibi Yeniçerilerin büyük bir etkisi vardır. Kendi statülerini kaybetmek istemeyen Yeniçeriler ordunun modernleşmesinden yana olmadıklarından, her türlü yeniliğe ulemayı da yanlarına alarak karşı çıkmışlar ve II.Mahmud’u dahi böyle bir politikaya mecbur etmişlerdir. II. Mahmud’un 1825’te yayınladığı şu fermana dikkat edelim:


“Cümleye malumdur ki ümmet-i Muhammeddenim diyen her Müslüman’a, öncelikle İslamlığın şartlarını bilmek, sonra geçimini sağlamak için bir dirliğe yönelmek gerekir. Oysa bir zamandır, analar ve babalar kendileri cahil kaldıkları gibi çocukları da cahil bırakıp ve Allah’a güvenip hemen para kazanmak için yavruları beş altı yaşına varınca mektep yerine usta yanına vermektedirler. Bilgisiz büyüyen çocukların vebâli kıyamette ana ve babalarındadır. İş böyle giderse ilahi bir dayak yenileceğini uyarmak isterim. Bundan böyle işyerlerine yeterli tahsili görmemiş çocuklar alınmayacağı gibi, halen çırak olup mektep görmeyenlerin de çalıştıkları yerlerden alınıp okullara devamları sağlanacaktır. . .”
    


Okuma yazma ve eğitime bu kadar önem veren bir padişahın, yüzyılların ihmaline uğramış sıbyan mekteplerinin durumlarını görmemesi, hatta bunların bir üstü sayılan rüşdiyelerin sıbyan mekteplerinin hali hazırdaki durumlarının düzeltilmeden 1838’de açılmasına izin vermesi, 1830’da Avrupa’ya Enderun’dan ve Tıbbiye’den öğrenci göndermek istemesi karşısında gerici çevrelerin tepkisini görünce kararını değiştirmesi, düşündürücüdür.

Mühendishanelerle ilgili son olarak kütüphanelerinden bahsedelim. 1793 yılında Mühendishane-i Berri-i Hümayun’un kurulmasıyla bu mektebin içinde bir de kütüphane kurulması kararlaştırılmıştı. Hatta bu iş için III.Selim saray kütüphanesinden birçok kitap ve aralarında 1216 yılında İşbiliye’de Mehmed b. Fütuh tarafından yapılmış olan çok kıymetli bir usturlab ile gözlem ve ölçüm aletlerini buraya göndermiştir. Mühendishane kütüphanesine teslim edilen bu ilk kitaplar 14 bibliyografik künye olup 20 cilt kitaptan oluşmaktadır. Bu sayı bir kütüphane oluşturmak için son derece azdır. Üzülerek belirtmek gerekir ki 1801 senesine kadar kitap adedinde ciddi bir değişiklik olmamıştır. Kütüphaneye ilk defa büyük çapta kitap Viyana’ya elçi olarak gönderilen Ebu Bekir Ratip Efendi’nin ölümünden sonra varislerinden satın alınan kitaplar olmuştur. Ebu Bekir Ratip Efendi’nin kitaplığı mühendishane kütüphanesinden daha zengindir. Ondan alınan kitaplarla kütüphane eskisine göre hissedilir derecede zenginleşmiştir. Ratip Efendi’den 71 bibliyografik eserde 117 cilt kitap, 4 cilt içinde 300 adet harita ve çeşitli alet-edevat para karşılığında satın alınmıştır. 1816 senesinde kütüphanede 199 bibliyografik eser 2587 cilt kitap bulunmaktaydı.
          

Görüldüğü gibi mühendishaneler beklenen seviyede bir yüksek mühendislik ve teknik eğitimi pek de verememişlerdir. Ancak Osmanlı’nın Batı modelinde eğitiminin de biricik örnekleridir.

Çağdaşlaşma ihtiyacı pratik olarak kendini hekimlikte de göstermiştir. Sistemli olmamasına rağmen 18.yüzyılda Osmanlı hekimlerinin de Latince, Fransızca, İtalyanca ve Almanca gibi Batı dillerini öğrenerek, bu dillerden tıp alanındaki eserleri Arapça ya da Osmanlıca’ya tercüme etmekteydiler. Ancak tercüme edilen eserlerin geneli, kıymetli ama Batı’da geçerliliğini yitirmiş eserlerdir.
 

Hekimlikte çağdaşlaşma yalnızca çağdaş tıp eğitimi ile gerçekleşebilirdi. 19.yüzyılın başında modern bir tıbbiye kurulması için, çok yetersiz de olsa bir adım atılmış, fakat III.Selim’i deviren ihtilal bu mektebi de yok etmiştir. Ancak bunun Bahriye Mektebi içinde kurulmuş geniş etkisi olmayan küçük bir müessese olduğu görülmektedir.

Asıl hareket 1827’deki ilk tıbbiye ile başlar ve kesintisiz olarak devam eder. 19.yüzyılda şekillenen tıp eğitimi bir yerde bizde temel bilimlerin de oluşumuna zemin hazırlamıştır. Mesela Tıp Fakültesinde ilk sınıflarda okutulan tıbbi botanik, tıbbi jeoloji, zooloji, biyokimya gibi bilimlerin 1900 yılında açılan Fen Fakültesinde okutulabilmesine imkan hazırlamıştır.

Temel bilimlerin eğitimi 1827’de kurulan Tıp Fakültesinde başlamış yavaş yavaş gelişerek ilk Botanik-Jeoloji Müzesi’ne kadar uzanmıştır. Şu kadar ki, 1840’larda Galatasaray Tıbbiyesi’nde hakiki bir doğa bilimleri koleksiyonu mevcuttur. Nitekim çağdaşlaşma ile ilgili bu gelişme, 19.yüzyılın ortalarından itibaren yapılan çevirilerde açıkça kendini göstermiş ve onlar hakikaten çağdaş ve döneminin önemli eserlerinden seçilmiştir.
     

Modern Tıbbiyenin kuruluşu için etkili rol oynayan kişiler arasında önemli iki bilgin kişi mevcuttur. Bu dönemdeki pek çok hakimiyetli kişi yanında bu iki hekim dikkati çekmektedir. Bunlardan biri Şanizade Ataullah,* diğeri Mustafa Behçet Efendi**’dir.

Türkiye’de tababetin tamamen Batı görüşünü benimsemesi 1838’de Mekteb-i Tıbbiyye-i Adliyye-i Şâhâne’nin açılması ve bilhassa Boerhaave’ın talebesi Van Swieten’in Viyana’da kurduğu Tıp Fakültesi’nden yetişen Dr.Bernard’ın İstanbul’a gelip bu müessesenin başına geçmesiyle olmuştur.

Özet olarak diyebiliriz ki, İbn-i Sînâ tıbbının bir devamı olan Osmanlı hekimliği kendi çerçeveleri içinde başarıyla yaşamını sürdürmüş, ancak 18.yüzyıldan itibaren zor bir döneme girmiştir. Dönemin Osmanlı hekimleri kurumsal bir değişiklik yapmadan çevirilerle bu darboğazdan çıkmak istemişler fakat başarılı olamamışlardır. Daha sonra 19.yüzyıl başlarında aynı mantıkla yönelindiğinde bu defa çağdaşlaşmayı eğitimden geçirmişler ve burada başarılı olarak Tanzimat öncesinde güçlü bir atılım meydana getirmişlerdir.

Yukarıda bahsedilen okullar Osmanlıda pek başarılı sayılmasa bile halk arasında dahi takdir ve rağbet görmüştür. Ezberciliğe dayanan bilme faaliyeti, bahsedilen okullarda yerini Batı tarzında eğitime bırakmıştı. Bu okullar halihazırdaki medrese eğitimini de etkilemiştir. Öyle ki medreseden bazı ulemanın bu okullara geçmesi bunun bir sonucudur. II.Mahmud döneminde medreselerin geleneksel eğitimden giderek uzaklaştığı görülmektedir. Bu dönemde yeni bilgi ve teknikler için ilim kelimesi yerine fen kelimesinin kullanıldığını görüyoruz.

Mühendishane, tıbbiye ve harp okullarına rağbet olacaktı olmasına; ancak bu yüksek okulların müfredatını taşıyabilecek nitelikte öğrenci seçimi önemli olmalı diye düşünüldüğünde, karşımıza rüşdiyeler çıkacaktır. Rüşdiyelerin iki amacı vardır: Birincisi toplumdaki eğitimli insanların oranını yükseltmek, diğeri de biraz önce söylediğimiz okullara öğrenci sağlamaktır. II.Mahmud döneminde açılan rüşdiyeler Tanzimat dönemine kadar bu alanda beklenilen ve istenileni verememiştir. Çünkü ilköğretim tamamen din eğitimine dayalı olduğundan, temel eğitimden yoksun çocuklar rüşdiyelerde gerekli olan temelden yoksun olarak, bir de rüşdiyelerin devlete memur yetiştirme siyaseti gütmesi sebebiyle teknik adamlar yetiştirememiştir.
 

Ancak yine de rüşdiyeler, Türkiye’de Avrupa’ya yönelik ilk sivil okullar olarak kabul edilir. Türkçe, hesap, coğrafya müfredata girmiş, okul yönetimi kurulmuş, ders nazırı denen bir görevli denetimlerde bulunmuş ve ilk kez örgün medreselerin karşısına örgün bir başka eğitim kurumu çıkmıştır.

Yalnız bu okulları Şeyhülislamlık’ın denetim ve gözetimine bırakmak istemeyen yenilikçiler, İlmiyyeden kadrolu hoca almamaya çaba gösteriyorlardı. Bunun için de Mekatib-i Rüşdiye Nezareti denen ilk merkezi eğitim örgütünü bir çözüm olarak görmüşlerdir. Çünkü, İlmiyye ve medrese, Batı düşüncesine düşmandı. Ülkenin kalkınmasına hizmet etmesi düşünülen yeni eğitim kurumlarını hem Batı’yı örnek alarak kurmak, hem de karşıtı çevrelere bırakmak mümkün değildi. 

Ancak Batı tarzı eğitim konusunda ilginç düşüncelere sahip insanlar da vardı. Örneğin medrese eğitimi almış bir grup alim Beşiktaş Cemiyet-i İlmiyesi adı altında özel ve gönüllü bir bilim grubu oluşturmuştu ve tıp, astronomi, mühendislik, tarih, edebiyat vbg. öğrenmek isteyen gençlere kapısını açmıştı. Bu kişiler arasında bulunan Kethüdazâde Mehmed Arif Efendi, mühendishanenin meşhur hocalarından Gelenbevî İsmail Efendi’den dersler almış, Hendesehane’ye derslere gitmiş olmasına rağmen modernleşmeye sıcak bakmıyordu. Sarıkla, cüppeyle gidip kiliseye oturur, Frenklerle ahbaplık ederdi, ama Batı ile Osmanlı arasında bir sınır bulunmasından yanaydı. Fransızca öğrenmenin fen ve savaş bilimleri için gerekliliğini savunuyor, gençlerin yabancı dil öğrenirken yabancı etkisi altında kalmalarının kaçınılmazlığını ileri sürüyordu. “Bizim muradımız, evlad ve ahfadımıza, sanayi kabilinden ecnebi lisanı öğretmektir. Yoksa Hıristiyanlık töreleri değil!.. İlmihal okutmadan yabancı dil okutulursa o çocuk kendi milletinden çıkar, okuduğu lisanın kavminden olur.” diyordu.

Arif Efendi’nin bu fikirleri sonraki yüzyıllarda da tartışma konusu olmuştur. Zira Tanzimatı önceleyen yıllarda dikkati çeken bir başka gelişme daha yaşanmıştır ki, o da Osmanlı sınırları içindeki misyonerlik faaliyetleridir. Bu çalışmaların eğitim alanında da yoğunlaştığını görünce Arif Efendi’nin fikri öyle hemen yabana atılması gerekli bir fikir gibi durmamaktadır. Misyoner okulları ile ilgili biraz sonra bilgi verilecektir.

Diyebiliriz ki, asıl Batı tarzı eğitim Tanzimat döneminde gayesine ulaşmış görülmektedir. Çünkü Tanzimat’a girilirken ülkedeki eğitim; her ikisinin de kaynağı mahalle mektebi olan taşrada ve İstanbul’da dine dayalı eğitim ile İstanbul’la sınırlı Batı örneği eğitimdi. Medreseler, taşrada bütün bütün geri ve sönük manzaralar veriyordu. İstanbul’dakiler ise 17.yüzyıldakinden çok daha kalite yitikliğinde ve bağnazdı. Batı örneği kurumlar ise askeri ağırlıklı okullardı. Genel eğitim alanındaki ilk iki örneği (Mekteb-i Ulum-i Edebiye ve Mektebi Maarif-i Adlî) bile tam oturmamış, rüşdiye denen ve sıbyanın biraz daha gelişmişi okullardı. Örneğin ilk defa bu dönemde “mektep” denilen kurum İstanbul dışında, başta büyük vilayetler olmak üzere taşrada da yayılmaya başlamıştır. Yani eğitimin yaygınlaştırılması düşüncesi Tanzimat döneminde gerçekleşmiştir. Kızların eğitimi, sıbyan mekteplerinin ıslahı, usul-i atika denen eski öğretim metotlarının yerine usul-i cedide denen modern eğitim metotlarının benimsenmesi, idadiye, sultanî, darü’lmuallim denen ve öğretimin rüşdiyeden sonraki aşamalarının açılması yine bu dönemdedir. Tanzimatla okullara Lisan-ı Osmanî, Tarih ve Coğrafya derslerinin konması bir Batı dilinin programda mutlaka yer alması da kurallaşmıştır. Tanzimat’ın mimarı Mustafa Reşid Paşa  devlet dairelerinde kullanılacak yazı tekniklerinin okullarda gösterilmesi için inşâ ve kitabet dersleri koydurttu. Ancak şunu da belirtmek gerekir ki, bu okullar için bina yapımı pek gerçekleştirilmemiştir. Bina yapımı genellikle askeri okullar için düşünülmüş söz konusu okullar adeta nerede bulursa orada eğitim yapmışlardır.

Tanzimat’ın eğitim siyaseti, temelde “Osmanlılık” ilkesine dayanmaktadır. Tanzimatçılar öngördükleri siyaset için; ilköğretimi yaygınlaştırmayı*, Rüşdiyelerin sayısını artırarak Osmanlı ulusları mozayiğini kaynaştırmayı ve Batıdaki okulların benzerlerini açarak her alanda eleman ve uzman yetiştirmeyi amaçlamışlardır. 

Tanzimat’ın ilanından sonraki devrelerde kurulan okulları üç başlıkta toplamak mümkündür: Askeri okullar, mülkiye okulları, meslek okulları. Bunların yanında medreseler, azınlık okulları, yabancı okullar da vardır. Aşağıda kronolojik olarak askeri okullar, mülkiye okulları (sivil okullar) ve mesleki okullarla ilgili bilgiler verilmiştir.        

Askeri Okullar

1846
Pangaltı’da büyük Harbiye Mektebi binası açıldı. Ordu merkezi olan vilayetlere de birer askeri idadi açılması planlandı.

1859
Paris’te Harbiye’yi bitiren adayların Fransız öğretmenlerce yetiştirilmelerini amaçlayan Mekteb-i Osmani açıldı.


1862
Tophane İdadi bölükleri oluşturuldu. Burada gençlere askeri teknikerlik ve genel bilgiler veriliyordu.

1864
Mahrec-i Mekatib-i Askeriye adlı askeri liselerin başlangıcı olan okul Galatasarayı’nda ve Halıcıoğlu’nda açıldı

1864
Harbiye’ye kurmay sınıfı (erkân-ı harb) kondu.


1869
Haydarpaşa Askeri Hastanesi içinde Ameliyat ve Tatbikat Mektebi faaliyete geçti.

1870’e doğru
Dersaadet, Üsküdar, Beşiktaş Menşe-i Küttab-ı Askeri’leri (Askeri Yazıcılar Okulu) açıldı.


1870
Azapkapısı’nda Kaptan ve Çarkçı Mektebi açıldı. Gemi zabitleri yetiştiren bu okul Bahriye Mektebi’ne bağlıydı.

1875
Halıcıoğlu İdadisi kapatılarak İstanbul’da dokuz ayrı askeri rüşdiyesi (Gülhane, Soğukçeşme, Kocamustafapaşa, Fatih, Eyüp, Kasımpaşa, Beşiktaş, Paşakapısı, Toptaşı) açıldı.

1875
Menşe-i Muallim adı verilen askeri öğretmen okulu hizmete girdi.

1875
Mekteb-i Osmani hükümete çok pahalıya mal olduğundan, Fransızca öğretimini İstanbul’da yoğunlaştırmak gerekçesiyle kapatıldı. 


 Mesleki Okullar

1846
Yeşilköy’de Ayamama Çiftliği’nde Ziraat Mektebi açıldı. 1891’de Halkalı’daki binasına taşındıktan sonra Halkalı Ziraat ve Baytar Mektebi adını aldı. Her yıl düzenli 20-30 mezun vererek Türkiye’nin tarımsal gelişmesine katkıda bulunmuştur.

1846
Fatih Darülmuallimini (Erkek Öğretmen Okulu) açıldı. İlk müdürü Cevdet Efendi (1822-1895) olan okulun programı medreselerden pek az farklıydı. Ancak 1880’de programına ve öğretim sistemine yenilikler getirildi. Darülmuallimin-i Rüşdi de denen bu okulu bitirenler rüşdiye öğretmeni olmaktaydılar. Buranın ilk mezunlarından olan Selim Sabit Efendi (1829-1910) Türkiye’de eğitimin yenileşmesi için önemli hizmetler veren ilk pedagoglarımızdandır.   

1846
Barutçubaşı Dadyan Efendi fabrikalara teknik eleman sağlamak için Zeytinburnu’nda ilk sanayi mektebini açtı. Zeytinburnu Mektebi’nde matematik, kimya, jeoloji, maden, nafia mühendisliği, resim dersleri gösteriliyordu. 

1854
Muallimhane-i Nüvvab açıldı. Tanzimatın getirdiği hukuksal yeniliklere göre görev yapacak yargıçlar yetiştirmek için açılan okul 1884’de Mekteb-i Nüvvab, 1910’da Mekteb-i Kurat adını aldı. Buradan yetişenlere sarıklı hakim deniyordu. 

1860
Soğukçeşme’de Telgraf Memur Mülazimi de denilen Telgraf Mektebi açıldı. 2 yıllık olan bu okul 1880’de Darüşşafaka’nın dördüncü sınıfına telgraf dersleri konunca kapatıldı. 1909’da Telgraf Mekteb-i Âlisi adıyla tekrar hizmete girdi. 

1860’lar
Kızlar ve kadınlar için ilk mesleki kurs sayılan Cevri Kalfa İnas Rüşdiyesi açıldı. Burada daha çok el işleri öğretiliyordu.

1862
İlk adı Mekteb-i Aklam olan Mahrec-i Aklam açıldı. Kamu dairelerine okur-yazar memur yetiştirme amacı olan bu okul 1876’da Mekteb-i Fünun-u Mülkiye açılınca kapatıldı. 

1862
İptidailere öğretmen yetiştirmek için Darülmuallimin-i Sıbyan açıldı. 

1864
Lisan Mektebi açıldı. Fransızca, Rumca, Bulgarca dillerinin öğretildiği bu okul Hariciye Nezaretine bağlıydı.

1864
Mithat Paşa ilk kız Sanayi Mektebi’ni Rusçuk’ta açtı.

1864
Mekteb-i Tıbbiye-i Mülkiye açıldı. Her kentte ve büyük kasabalarda birer tabib görevlendirilmesi amacına hizmet eden bu okul bir sivil hekimlik okuludur. 1871 yılına kadar derslerini Fransızca, bu tarihten sonra da Türkçe okutan bu okulun öğrencilerinin çoğunu gayri müslimler oluşturuyordu. 1899 yılına kadar 600 dolayında hekim yetiştirdi. 1909’da Darülfünun’un bir fakültesi oldu. 

1868
Mithat Paşa (1822-1884) İstanbul’da Islah-ı Sanayi Mektebi’ni kurdu. İŞ eğitimi ağırlıklı bu okulda Elifba, Amme, Tebareke cüzleri, yazı, kıraat gösteriliyor, dört işlem, kara cümle hesap dersleri yanında asıl terzilik, dokumacılık, kunduracılık, debbağlık, matbaacılık vb. sanatlar öğretiliyordu. Mithat Paşa daha önce Tuna Valisi iken 1860’da Niş ve Sofya’da, 1864’te de Rusçuk’ta Islahhaneler açmıştır. Benzer okullar Sanayi Mektebi adı altında daha sonraki dönemlerde de açılmıştır.  

1869
Darülmuallimat (Kız Öğretmen Okulu) açıldı. Maarif Nazırı Saffet Paşa, Takvim-i Vekayi’de de yayınlanan, okulu açış konuşmasında şunları söylüyordu:“Kadınlar her türlü saygı ve riayete layıktır. Onların eğitimi ve öğretimi özen gösterilmesi gereken bir konudur. Çünkü bir çocuk doğduğu andan okula gidinceye kadar ana kucağındadır. Erkekler kadar kadınların da bilgiyle donatılmaları gerekir.”  

1870
Tophane-i Amire Nazırlığı, Kız Sanayi Mektebi’ni hizmete açtı. Bu okulun amacı ordu dikimevine eleman sağlamaktı.

1874
Orman ve Maadin Mektebi açıldı. 1857 yılında bir Fransız mühendisin açtığı Ormancılık Kursu 1872’de devlet okulu olarak örgütledi. Amacı, yabancıların işlettiği ormanların kontrol edilebilmesi için eleman yetiştirmekti. 1874’de Maadin Mektebi açılınca bu iki okul birleştirildi. 


Sivil Okullar

1845
Maarif-i Umumiye Meclisi bilimlerin ve fenlerin okutulacağı bir yüksek okul tasarladı.

1846
Mimar Fosati’nin hazırladığı projeye göre Ayasofya’nın karşısına Darülfünun’un temelleri atıldı. Temelin atılmasıyla tartışmalar da başladı. Acaba Darülfunun’dan mezun olanlar ne iş yapacaktı. Zira devlet daireleri kalem denilen bürolarında pekala eleman yetiştirmekteydiler. Taşrayı ise okur-yazar olmayan vezirler pek cesurca idare ediyorlardı! Sivil, asker tıp mektepleri, askeri mühendis mektepleri vardı. Şu durumda bu okuldan mezun olanlar ne iş yapacaklardı. Sonra başka tartışmalar da yaşanmaya başladı. Darülfünun medrese-üniversite sentezi mi olacak, yoksa Batı üniversitelerine mi benzeyecek? Nihayet 1862’de halka açık konferanslar verilmeye başlandı. Derviş Paşa’nın fizik, Ahmet Vefik Paşa’nın tarih, Hekim Salih Efendi’nin bitkilerin canlılığı konularında verdiği konferanslar pek ilgi görmedi. Belki de bu yüzden 1864’te yapımı tamamlanan bina Maliye Nezareti’ne verildi. 

1851
Beşiktaş Cemiyet-i İlmiyesi kuruldu. Bu özel dernek, bilime ve beceriye düşkünlere, karşılıksız ders vermeyi, haftada bir gün toplanıp edebiyat söyleşileri, şiir yarışmaları düzenlemeyi iş edinmişti. Öteki dernekler ise şunlardır:Cemiyet-i Tıbbiye-i Şahane (1856), Cemiyet-i İlmiye-i Osmaniye (1861), Cemiyet-i Kitabet (1862), Cemiyet-i Tedrisiye-i İslamiye (1864), Cemiyet-i Tıbbiye-i Osmaniye (1865), Cemiyet-i Eczacıyan der Asitane-i Aliye; Tercüme Cemiyeti (1880)’dir.    

1851
Okul kitaplarının yazımı, yabancı kitapların Türkçe’ye çevrilmesi, açılması planlanan Darülfünuna akademik bir ortam hazırlama görevlerini üstlenen ve Meclis-i Maarif-i Umumiye’nin üstünde yer alan Encümen-i Daniş kuruldu. Encümen-i Daniş üyesi olan Fuad ve Cevdet Paşalar, uzun süre okullarda okutulan ve ilk Türkçe dilbilgisi kitabı olan Kavaid-i Osmaniye’yi hazırladılar.   

1859
Mekteb-i Mülkiye açıldı. Amacı merkezi yönetimi güçlendirmek, taşraya, yasa ve hukuk bilir kaymakamlar göndermektir. Rüşdiye üstü 2 yıllık olan bu okul 1861’de 4 yıla çıkarılmıştır. 1908’den sonra önemi daha da artan Mülkiye Mektebi ileri düşüncelerin kaynağı idi. 1916’da Darülfünun’a katıldı. 1918’de tekrar ayrı okul konumu kazandı. 1936’da Ankara’ya taşınan okul, günümüzde Ankara Üniversitesi’ne bağlı Siyasal Bilgiler Fakültesi adıyla yaşamına devam etmektedir.

1860
Bu tarihte, Osmanlı vilayetlerindeki toplam rüşdiye sayısı 60, öğrenci mevcudu ise 3920’ye ulaşmıştır. 

1868
Tevfik Fikret’in “Doğu’nun Batı ufkuna açılan ilk penceresi” dediği Galatasarayı Sultanisi 1 Eylül 1868’de açıldı. Rüşdiye üstü lise öğrenimi veren bu okula, zengin Türk, Müslüman ve gayr-ı Müslim 300 genç alınmıştır. Hocalarının çoğu yabancı olup, Türkçe ve Fransızca eşit düzeyde okutulmaktadır. Okulun açılmasındaki en önemli etken 1867’de Fransa’nın verdiği ve Osmanlı uyruğuna sahip gayr-ı Müslimlerin de yararlanacağı okulların biran önce açılması için verdiği notadır. 

1869
Darülfünun-u Osmani törenlerle açıldı. 450 öğrenci okula kaydoldu. Çok kısa bir süre sonra kapısına kilit vuruldu (26 Mart 1871). Sebebi, Cemaleddin Afgani’nin peygamberliğin bir sanat olduğu görüşünü ileri sürdüğü konuşması ile Hoca Tahsin Efendi’nin canlıların havasız yaşayamayacağını gösterdiği deneyinin softalar arasında yarattığı infialdi. Bu şanssız deneme Osmanlı Üniversitesinin başlangıcı sayılırr. Bu ise Avrupa üniversitelerine göre beş-altı yüzyıllık bir gecikmeyi düşündürür. Saffet Paşa 1875’te ikinci girişimi yaparak daha geniş bir programla Galatasarayı Sultanisi bünyesinde Hukuk, Edebiyat, Fen şubelerini açtı. 1898’de İlahiyat, Matematik bir süre geçince de Tıp Fakültesi eklendi. Maarif Nazırı Emrullah Efendi 1911’de 5 fakülteli Darülfünun için bir nizamname hazırladı. Eczacı, Dişçi Mektepleri de Tıp Fakültesi’ne bağlandı. Ancak Balkan Savaşı’ndan sonradır ki, yabancı hocaların da görev alması ile yeni bir organizasyon başarıldı. 1916’da Hukuk, Tıp, Edebiyat Fakültelerini kapsayan, bilimsel özerkliği olan gerçek bir Darülfünun kurulabilmiştir.   

1871
Kurban derisi, iane, fitre gibi yollardan kaynak sağlanarak, ilk “kendi okulunu kendin yap” kampanyası başlatılmıştır.

1872
Darüşşafaka kuruldu. Amacı okuma olanağı elde edemeyen Müslüman çocuklarına, yetişkinlere, din kurallarını ve herkesin bilmesi gerekli bilgileri öğretmek olan Cemiyet-i Tedrisiye-i İslamiye bu amaç doğrultusunda kurslar düzenlemek ve okullar açmayı hedefliyordu. Derneğin kurucuları arasında Yusuf Ziya, Ahmet Muhtar, Vidinli Tevfik Paşa gibi o dönemin önde gelen devlet adamları ve aydınları da vardı. Derneğin ilk açtığı okul Beyazıd’da Simkeşhane içindeki Valide Mektebi’dir. Buraya Kapalıçarşı esnafının çırakları boş vakitlerinde devam ederek okuma yazma öğrenmekteydiler. Bu halk mektebinde herşey parasızdı. Örgütün maddi olanakları artınca yetim kız ve erkek çocukları için bir yurt-okul düşünüldü. Daruşşafaka bu düşüncenin sonucunda ortaya çıktı. Böylelikle varlıklı ve soylu aile çocuklarının devam ettiği Galatasarayı Sultanisi’ne bir alternatif okul kurulmuş oldu. Okul ilköğretim sınıflarıyla birlikte 8 yıllık olup programı fen ağırlıklıdır. Bir ara son sınıfına telgraf dersleri de konarak meslek eğitimi de vermiştir. Söz konusu dernek okulun yapımı için 35.000 altın harcamış, fakat ders verecek öğretmen, okutacak kitap bulamamıştır. Bu yüzden ilk zamanlar askeri okulların hocalarından fahri hizmet yoluyla yararlanılmıştır. Darüşşafaka kültür, bilim ve siyaset yaşamımıza çok sayıda değerli insanlar kazandırmış, 1903’ten sonra Maarif Nezareti’ne bağlanmıştır.   

1875
İstanbul’da 18’i erkek, 9’u kız 27 rüşdiye ve taşrada 50 yeni rüşdiye açılmış ve bu tarihte bu çeşit okulların sayısı 160’a ulaşmıştır

Yukarıda bahsedilen okullardan başka yabancıların ve azınlıkların kurduğu okullarda vardır. “Yabancılar ve azınlıklar Tanzimat’ın kendilerine tanıdığı aşırı özgürlüklerden yararlanarak eğitimde önemli mesafeler aldılar. Misyonerler için, Osmanlılığın çok uluslu, dilli, dinli mozaiği bulunmaz bir ortamdı. Islahat Fermanı (1856) ise gayr-ı Müslim uyruklara, kendi dinlerine ve kültürlerine dönük, ilk, orta ve yüksek derecede okullar açma fırsatı verdi. Rumlar, Ermeniler, Bulgarlar, Hıristiyan Araplar her tarafta okullar açtılar. Katolikliği, Protestanlığı yaymak isteyen Fransa, İtalya, İngiltere, Almanya, Avusturya ve Amerika Kilise çevreleri de yarış halinde bir okul kampanyası başlattılar. Bunda sayılan devletlerin siyasal, kültürel ve ticari çıkarlarına hizmet amacı da vardı. Nitekim çok geçmeden, Osmanlı kentlerinde, kendi ülkelerine ve uluslarına hayranlık duyan elit topluluklar ortaya çıktı. 

Tanzimat’a girilirken İstanbul’daki Katolik mekteplerinin (Hıristiyan-Latin) sayısı 40 dolayında olup içlerinden en eskisi 1609 yılında kurulmuş olan St.Benoit Koleji idi. Arkalarında Cizvit, Kapüsen, Lazarist Hıristiyan tarikatlarının bulunduğu bu okullara, Tanzimat döneminde yenileri eklendi. Kız ve erkek kolejlerinden oluşan bu okullarda yaklaşık 6000 dolayında öğrenci okumaktaydı. 

Protestan okulları ise ülke genelinde yaygınlık gösteriyordu. 1830’da imzalanan ilk Osmanlı-Amerikan anlaşmasından sonra faaliyetini artıran Board örgütü misyonerlik çalışmalarını da hızlandırdı. Kısaca Board Okulları diye bilinen Amerikan Protestan okullarının hemen hepsi 1830’dan sonra açıldı. Sonraki yıllarda misyoner, okul ve öğrenci sayıları hızla arttı. Bu okulların en tanınmışı olan Robert Koleji 1863’te açıldı. 

Türk aileler bile bu okullara hayranlıkla bakıyorlar, çocuklarını kaydettirebilmek için can atıyorlardı. Latin ve amerikan yabancı okullarına devam eden Türk ve Müslüman öğrenci sayısı 1900 yılına kadar yüzde 10-15 dolayında iken 1910’dan sonra yüzde 60’a, Cumhuriyet Dönemi’nde de yüzde 75’e kadar çıkmıştır.”
             

Azınlıkların yarışı yabancılarınkinden hiç de geri kalmamıştır.Rumlar İstanbul’da ve Rum azınlığın bulunduğu yerlerde ilk, orta ve lise düzeyinde okullar açtılar. Ermenilerin ise 1859’da yalnız İstanbul’da 42 okulları vardı. Bu okullarda 5531 öğrenci okumaktaydı. Ermeni okullarının bir özelliği, Ermenice’nin yanında hiçbir zorunluluk yokken Türkçe’nin de öğretilmesiydi. 1900 yılında Osmanlı ülkesinde 813 Ermeni mektebinde 81.226 öğrenci okumaktaydı. Ermeni okullarında, o çevrede eşiti okullar bulunmadığından okuyan Türk öğrenciler de vardı. Yahudiler, 1854’te Musevi Asri Mektebi’ni, 1875’te Alians İsrailit’i açtılar. Soydaşlarının çokça yaşadığı kentlerde de birer ilkokulları vardı. 

Azınlık okullarında, örneğin Rum mekteplerinde çocuklara verilen eğitim büyük ölçüde “Osmanlı’ya yabancılaştırma” politikasını güdüyordu.      

Her ne kadar Tanzimat Dönemi Batı tipi eğitimin uygulamasının yaşandığı bir dönem olsa da, eğitimde kutuplaşmaların da belirginleştiği bir dönem olmuştur. Medrese ve mektebin zıtlığı, Türk ve Yabancı okulların bir arada bulunması, zengin ve yoksul çocuklarının ayrı okullarda okuması bu duruma birer örnek teşkil ederler. Ayrıca Fransız medeniyeti doğrultusunda eğitim verilmeye çalışılması da bazı çevreleri rahatsız etmiştir. Sadece softa kesiminin itirazları değil, bununla birlikte aydınlar arasından da itirazlar yükselmiş, Fransız medeniyetini temel alan bir eğitime karşı “milli eğitim” kavramı geliştirilmiştir. Bu konudaki itirazlar ve tartışmalar biraz sonra ele alınacaktır. Bu tartışmalar ele alınmadan önce yine kronolojik olarak bazı bilgilere yer verelim.

1878-1879
Said Paşa illerdeki eğitim örgütünün genişletilmesini, her vilayette bir Sultani açılmasını, ilköğretim masraflarının halka yüklenmesini, Rüşdiyelere Fransızca konmasını, paralı üniversite ve Sanayi-i Nefise Mektebi’nin açılmasını önerdi. Çöküşün eğitimsizlikle ilgisini vurguladı. Abdülhamid bu önerilere uydu.  

1880
Bir komisyon Arap harflerinin Türkçe’ye uygulanmasından doğan çeşitli sorunları ele aldı. Hatta bu sorunların Latin harflerine geçişle düzeltilebileceğini düşünenler olduysa da “öyle konak değiştirir gibi elifba değiştirilmez” diyenler buna karşı çıktı. 

1885
Yıldız’da yeni bir Şehzadegan Mektebi kuruldu. Okul çağında çok sayıda şehzadenin yanısıra, padişahın güvenini kazanmış devlet adamlarının çocuklarının da alındığı bu okul, bahçeler içerisinde iki katlı (Hala Yıldız Üniversitesi müştemilatındandır.) küçük bir saraydı. Çevresinde hocaların, şehzadelere özel dersler vermelerine mahsus küçük pavyonlar ve köşkler bulunuyordu. Okulun programı her şehzade için ayrı ayrı düzenleniyordu. Bu aristokrat okulun genel düzeyi rüşdiye-idadiye idi. Padişahın amacı hanedan ve zadegan gençlerini kentteki öteki okullardan, dolayısıyla zararlı fikirlerden uzak tutmaktı. 

1886
Said Paşa ana sınıfı çocuklarına oyun bahçesi önerdi. İlk kez çocuğun ruh ve beden gelişiminden söz etti. İlk ve orta okullar için atölye, laboratuvar önerileri de yine ilk kez Said Paşa’dan gelmiştir.

1890
Türkiye’deki ilk pedagoji kitabı olan Selim Sabit Efendi’nin Rehnüma-yı Muallimin yayımlandı. 

1892
II. Abdülhamid bir aşiret mektebi açtırdı. Amacı Arap, Kürt ve Arnavut beylerinin çocuklarının saltanata bağlı olarak yetişmeleriydi. Okul 5 yılllık ve yatılıydı. 

1898-99
Hicri 1316 yılına ait Maarif Salname’sinden çıkarılan bilgilere göre; İstanbul hariç, bugünkü Türkiye sınırları içinde 12.516.900 nüfus vardır ve bu nüfusun ancak yüzde 7.3’ünü oluşturan 912.423 kişi okuma olanağı elde etmiştir. 

Abdülhamid Dönemi eğitimde çok büyük gelişmelere sahne olmamıştır. Birtakım şeyler yapılmak istenmişse de bu dönemde köklü değişiklikler olmamıştır. Adeta Müslüman-Türk çocukları bu dönemde cahil bırakılmak istenmiştir. Bu durum akla Çarlık Rusya’sının uyguladığı cehalet yanlısı (obus curantis) eğitim politikasının bir benzerinin Abdülhamid tarafından uygulandığını düşündürmektedir. Bu durumun kanıtı, medreselerdeki yobazlar, falaka, öğretmenlerin sadaka alır gibi aldıkları “iane” aylıkları, yetersiz okul ve öğrenci sayısı vb. olabilir. 

İstibdat Dönemi denilen bu dönemin eğitim anlayışı Osmanlı’nın Batı’yı yakalamasına yetmemiştir. Bu durumu 1907’de Kahire’deki bir toplantıda yaptığı konuşmada Gaspıralı İsmail Bey şöyle özetlemektedir:

“. . . Kazan’dan Mısır’a, Fas’tan Cava’ya kadar bakılırsa İslâm uluslarının uygarlıktan ve yükselmeden çok, gerilemede oldukları görülecektir. Medreseler ve mektepler harap ve faydasız haldedir. Sanayiden ve gelirden yoksunuz. Esnaf sönmüştür. Dünya ticaretinden payımıza pek az şey düşmektedir. Denizcilikten uzağız. Üç yüz milyonuz, otuz vapurluk bir şirket oluşturamayız . . . Düşkünlük yaratılıştan ileri gelen bir hal değildir. Müslümanlık da hâşâ değildir. Çünkü dinimiz, cümleniz çalışınız, cümleniz okuyunuz, cümleniz tedbir ile sanat ile yaşayınız! Kurallarını koymuş. Biz ise bu kuralların tam tersini yapmaktayız. Ekonomik düşkünlüğümüze fikir ve akıl hareketsizliği eklenmiş. Doğuda bir yazar, bir eser ortaya çıkıncaya kadar Batı dünyasında yüz fikir, yüz eser, yüz yazar ortaya çıkıyor . . .”
 

II. Meşrutiyet’e gelindiğinde devletin kurtuluşunun ancak eğitimle olacağı görüşü benimsenmişti. Fakat bu düşünce 1908’den sonraki sürekli savaşlar yüzünden uygulamaya konulamadı. Ancak bu düşünce yine de tartışıldı ve Cumhuriyet’e bir eğitim felsefesi temeli bırakıldı. 

Bu kısa dönemde Gökalp, Emrullah Efendi, Satı, Baltacı, Edhem Nejat Bey ve diğer kuramcıların düşünceleri tartışıldı. Bu düşünürler Osmanlı eğitimini çağdışılık çizgisinden kurtarmayı amaç edinmişlerdi.  Ancak yöneticilerin aynı duyarlılıkta olmaması ve/veya dönemin savaşları isteneni verememiştir. Bununla birlikte birtakım yeniliklerde yapılmıştır. Örneğin: 

· Programlar yenilenmiştir.

· Okullara ilk kez siyasal konuları da içeren dersler konmuştur.

· Kızların ve kadınların eğitimi göstermelik olmaktan çıkarılmaya çalışılmıştır. 

· Kadınların erkeklerin yanında yaşamın her alanında yer almaları, çalışma hayatına girmeleri, mitinglerde konuşmacı olarak boy göstermeleri sağlanmıştır.

· Eğitim metotlarının ezberci alışkanlıklardan kurtarılıp gözleme ve araştırmaya dayalı kılınması sağlanmıştır.

· Mesleki yayıncılık başlatılmıştır.

· Taassuba karşı ürkek ve ödüncü değil, yüreklilikle dikiliş de meşrutiyet erdemlerindendir.

II. Meşrutiyet Dönemi’nin eğitim tarihi açısından önemi , bu dönemde eğitim tartışmalarının hız kazanmasıdır. II. Meşrutiyet’in ilk Eğitim Bakanı Emrullah Efendi (1858-1914), eğitimi Tuba Ağacı’na benzetmiş, yeniliğin üniversiteden başlaması gerektiğini düşünmüştür. Bu görüş II. Meşrutiyet Dönemi eğitim tartışmalarının çıkış noktası sayılabilir. Cennette kökü yukarıda, dalları ve meyveleri aşağıda olan ve altında gölgelenen mutlu cennet ehlinin meyvelerini zahmetsizce yiyip yararlandıkları Tuba Ağacı Efsanesi’nden esinlenen Emrullah Efendi öncelikle yüksek okulların açılmasını istemiştir. Emrullah Efendi yüksek okullardan yetişecek çocukların halkın eğitimini yaygınlaştıracağına inanmıştır. Emrullah Efendi’ye göre bunun tersini yapmak, yani ilkokullara önem verip daha sonra bunların meyvelerini toplamak isteme düşüncesi, en az üç kuşak beklemeyi gerektirecekti. Bunu beklemektense yüksekokullar açıp buradan yetişecekler sayesinde tavandan tabana bir eğitim daha akılcı ve kestirme bir yoldu.
 

Elbette bu düşüncenin pek çok karşıtı olmuştu. Bunların en başta geleni de Satı Bey’di. (1880-1963). Satı Bey Emrullah Efendi’nin niceliğe önem verdiğini, niteliği düşünmediğini söylüyor, iyi kötü hemen işe başlamanın plansızlık olduğunu düşünüyordu. Satı Bey’e göre öğretmenlik herkesin yapacağı bir iş değildi, öğretmen halkı uyarıcı, iyiye yöneltici çalışmalar yapmalıydı. İlkokul olmazsa yüksekokul da olmaz düşüncesini savunan Satı Bey, eğitimin iki yönü olduğunu savunuyordu: Bir yönü bilgi ve düşünce eğitimi, diğer yönü ahlak eğitimi. Satı Bey’e göre bilgi ve düşünce yönünde evrensel ilkelere uyulmalıydı. Ahlak yönünde ise milli olunmalıydı. Demek ki Satı Bey’e göre eğitim bir yönüyle milli diğer yönüyle milli değildi. 

Oysa Ziya Gökalp’e göre eğitim bütünüyle milli olmalıdır. Çağdaş bir toplumda ancak milli eğitimle çocuğa çağdaş eğitim verilebilir. Gökalp’e göre Türk kültürü yeni kuşaklarda ruhsal yetenekler haline getirilmeli, modern teknik bilgilere de eğitimde yer verilmeli, uluslar arası uygarlıklara karşı kültürel ve siyasal özgürlük savaşı veren ulusların ilk işleri milli kültürlerini aramak olmalıdır. Gökalp Osmanlının gelişme göstermeyen, durağan ve çağdışı eğitim sistemini de şiddetle eleştirdi. Ona göre vatana en zararlı kişiler medreselerle, tanzimat mekteplerinden yetişenlerdir. Çünkü Medrese, Türkleri kültürlerinden uzaklaştırmıştır. Satı Bey gibi Gökalp’te Eğitim Bakanlığının nicelikten çok niteliğe önem vermesi gerektiğini düşünmüştür. Milli kültüre dayalı bir eğitim isterken de Tanzimat’tan beri süregelen Fransız eğitimine karşı olduğunu vurgulamaktadır. Gökalp’e göre milli eğitim “medeniyetçi eğitime karşı harsçı eğitimdir.”. Öğretmenlerin eğitimdeki en önemli öğeler olduğunu, öğretmenlere sosyal bir değer verilmesi gerektiğini, yüksek ücretler almaları durumunda ülkenin bilim varlığında da yükselmeler olabileceğini söylemektedir. Gökalp Emrullah Efendi’nin birçok görüşüne katılmakla birlikte “Tuba Ağacı Nazariyesi”ne karşı çıkmıştır. Gökalp’e göre Tuba’nın tepesi akademik olmamalıdır. Zira akademi kurmaz, korur. Milli eğitimin oluşmadığı bir ülkede akademinin yararı yoktur.
 

Gökalp’in yaklaşımları ve görüşleri kısa Meşrutiyet döneminde olmasa bile Cumhuriyet’in devrimleri öne alan başlangıcında gerçekleştirilmiştir. Örneğin 1924’te çıkarılan Orta Tedrisat Muallimleri Kanunu ile 1926’da yürürlüğe konan Maarif Teşkilatına Dair Kanun öğretmenlerin protokoldeki yerlerini daire başkanları ile eş düzeyde belirlemiş, eğitim hizmetlerinin temelinin öğretmenlik olduğunu vurgulamıştır. Eğitim Şuraları, Dil ve Tarih Kongreleri de Meşrutiyet’te ortaya atılmış Gökalpçi düşüncelerle bağıntılıdır. 

Bu tartışmalara katılan daha pek çok aydın vardır. Bunlardan birisi olan Edhem Nejat Bey (1887-1921) milli duyguları güçlü, pratik becerilere sahip gençler yetiştirilmesini istemiştir. İsmail Hakkı Baltacıoğlu (1886-1978) eğitimin çok para kazanma yolu olarak görülmemesi gerektiğini eğitimin amacının meslek ve temel bilgiler kazandırmak olduğunu vurgulamıştır. Bu düşünceye bugün de sahip çıkmalıyız. Çünkü bugün de insanlar eğitimi belli bir yarar gözeterek önemsiyorlar. Bu pratik yarar onlara göre iyi bir meslek ve bu meslekten elde edebileceğin kazançla doğru orantılıdır. Halbuki Baltacıoğlu’nun söyledikleri son derece doğrudur. Eğitim para kazanmanın bir yolu değildir. Temel bilgileri elde etmenin bir aracıdır. 

Eğitim tartışmalarına bu dönemin şairleri de katılmıştır. Özellikle Tevfik Fikret ve Mehmed Akif bu konudaki karşıt düşünceleriyle ilgi çekmektedirler. Örneğin Tevfik Fikret Ferda şiirinde çağdaşlaşmanın fikir üretmek, çalışmak, yenilikleri almak, eskiden uzaklaşmakla mümkün olabileceğini işlemiştir. Öğretmenleri ve onları yetiştiren öğretmen okullarını göklere çıkaran “Darülmuallimin Marşı”nı yazmıştır. Karşıt görüşlü Mehmed Akif ise o ocaktan yetişenlerin tümüne aynı gözle bakılmayacağını ima etmiş, özellikle Meşrutiyet muallimlerinin dindarlıktan uzak tutumlarını yadırgamıştır. Akif’e göre aydınlar ve öğretmenler halktan kopuk, kendi toplumlarına yabancı, hatta aralarında dini kökten kazımak isteyenlerin bulunduğu bir topluluktur. Mehmed Akif ideal eğitim sistemini din ve toplumla ters düşmeyen ama toplumu çağa hazırlayan, İslâm’ın özünü ve ruhunu gençlere dört dörtlük öğreten bir politikanın gereği görmüştür.
  

1917’de dönemin Eğitim Bakanı Şükrü Bey Meclis-i Mebusan’daki bütçe konuşmasında, ilköğretimin temel amacını “dinine bağlı, vatanını seven, milliyetini tanıyan, görevini layıkıyla yapan adamlar yetiştirmek” olarak tanımlamakla eğitim tartışmalarının ortak bir noktasını, bunun da ötesinde devlet için eğitim felsefesini bulmuş görünmektedir.                             
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*** 18.yüzyılın en meşhur alimlerindendir. Modernleşme süreci içerisinde Osmanlı’da bilgisinden en çok istifade edilen bir ilmiye sınıfı mensubudur. Mühendishane-i Bahri-i Hümayun’da yabancı hocalarla birlikte görev yapmıştır. Mühendishanede riyaziye ve hendese derslerine girerdi. Mektebteki yabancı hocaların çoğunluğunu oluşturan Fransız hocalar, siyasi sebeplerden dolayı geri çağrıldıklarında okulun eğitimini ve ıslahatını Kasapbaşızade ile birlikte sağlamışlardır. 


**** Osmanlı’nın en yenilikçi ilim adamlarından biridir. Yeniliklere karşı olanları hiç sevmez ve onlara “kefere sofular” dermiş. Kethüdazade Arif Efendi’nin Menakıbname’sindeki bir hikaye şöyledir: “Bir gün II. Beyazıt’a Colomb adlı bir kaptan gelir ve kendisine yardım edilip gemiler verilirse, yeni ve zengin kıtalar keşfedeceğini söyler. Bu konuyu ulemaya danışan padişahın aldığı cevap ‘yeni dünya mı olurmuş, kıyamet yaklaştı’ olmuştur. Palabıyık Mehmed Efendi bu kişilere kefere sofular demiştir.” 


***** Mehmed Sakıb Efendi medresede de ders okutmuş bir müderristir. Bu sebeple onun geleneksel ilimlerle modern ilimler arasında bir köprü kurduğu söylenmektedir.


� Hamid Er, a.g.e, s. 140.


� a.g.e, s. 141.


� a.g.e, s. 144.


� a.g.e, s. 145.


� Necdet Sakaoğlu, a.g.e, s. 64-65.


� a.g.e, s. 65. 


� Hamid Er, a.g.e, s. 129-130. 


� a.g.e, s. 151.


� a.g.e, s. 152.


� a.g.e, s. 153.


� a.g.e, s. 153.


* Miyâr’ül Atıbba’nın yazarıdır. Bu eserle geleneksel tıbba ağır bir darbe indirmiş ve çağdaş bir yönelimi teorik temellerle tartışmadan ortaya koymuştur.


** Medrese kökenlidir. Tanzimat öncesi Osmanlı aydınının ilginç örneklerinden biridir. Zamanına göre son derece yeni bilgileri aktarmayı düşünmüş ve gerçekleştirmeyi başarmıştır. İlginç olan bunları tıbbiye açılmadan çok önce yapmış olmasıdır. 


� a.g.e, s. 155.


� a.g.e, s. 156.


� a.g.e, s. 157


� a.g.e, s. 211.


� Necdet Sakaoğlu, a.g.e, s. 67


� a.g.e, s. 67-68


� a.g.e, s. 72


* Ama bunu bir devlet hizmeti değil, vakıfların, halkın, cemaatlerin işi saymışlardır.


� a.g.e, s. 90-91-92.


� a.g.e, s. 93


� a.g.e, s. 124-125


� a.g.e, s.129.


� a.g.e, s.130.


� a.g.e, s.131.
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