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KIRISH 

Qadim tarixdan maʼlumki, biz yashab kelayotgan makon madaniyat, ilm-fan 

va marifat oʻchogʻi sifatida butun dunyoga dong taratib kelgan. Oʻlkadagi ilm-

fanning rivojlanishida ilm maʼrifat markazi hisoblangan madrasalarning roli 

beqiyos hisoblanadi.  

Qadimgi va oʻrta asrlar davrida bilim olish imtiyozi dastlab jamiyatning 

maʼlum bir qatlami, asosan ruhoniy va oliy tabaqa vakillariga taalluqli boʻlsa, 

oʻzining tadrijiy rivojida taʼlimda madrasalar oʻziga xos  xarakterga ega boʻlib 

bordi.  

Oʻrta asrlar davri taʼlimining taraqqiyoti tarixida oʻlkaga islom dinining 

tarqalishi va mahalliy halqning turmush tarziga singib ketishi eng muhim omil 

sanaladi. Bu davrda musulmon madaniy shakllanishida madrasalar oliy taʼlim 

dargohi sifatida muayyan ahamiyatga ega boʻldi. Bu Markaziy Osiyoda, xususan 

Oʻzbekiston hududida keng tarqalgan boshlangʻich maktablar, va oliy taʼlim 

muassasasi – madrasalar koʻrinishidagi taʼlim tizimining tashkiliy tuzilmasida 

namoyon boʻldi. Taʼlim jarayonining bunday shakli uzoq davr mobaynida oʻz 

samaradorligini saqlab qoldi. Buning isbotini dunyoviy va diniy fanlar sohasida 

ilmiy muassalarning vujudga kelishi, jahon ilmiga buyuk olim va mutafakkirlarni 

yetkazib berganligida koʻrish mumkin. 

Oʻrta Osiyoda madrasalar ikki tip – Madrasa va Madrasayi Olʼiyaga 

boʻlinib, madrasalar boshlangʻich qismi, Madrasayi Oliyalar yuqori ilmiy dargoh 

hisoblanadi. Mintaqamizda bunday oliy dargohlardan Buxorodagi Farjak 

madrasasi, Samarqanddagi Mirzo Ulugʻbek madrasasi, Buxorodagi Mir Arab 

madrasasi, Buxorodagi Abdullaxon madrasasi, Toshkentdagi Koʻkaldosh 

madrasasi kabi bir qancha madrasalarni misol qilib aytishimiz mumkin. 

Xususan, Samarqanddagi Mirzo Ulugʻbek madrasasi bunga yorqin misol 

boʻladi. Madrasada 16 yillik taʼlim jarayonida diyarli barcha diniy va dunyoviy 

fanlar oʻqitilganligini hisobga olib mazkur madrasani mintaqadagi dastlabki oliy 

taʼlim dargohi sifatida eʼtirof etish mumkin.  

XVI-XVII asrlarda madrasalarda 21 yillik va 18 yillik taʼlim jarayonlari 

shakllanishi zamirida madrasalarda dunyoviy ilm qisqarib diniy ilm asosiy oʻrin 

egallashi natijasida IX – XII asrlar va Amir Temur va Temuriylar davrlaridagi 

ulkan ilmiy yutuqlar davom ettirilmay oʻlkada ilm-fanda tushkinlik yuz berdi va 

gʻarbdagi ilm-fan taraqqiyotidan ortda qola boshladi.   

XIX asr oxiri – XX asr boshlari Oʻrta Osiyo hududida  ilm-fanda 

oʻzgarishlar davri hisoblanadi. Oʻlkaning Rossiya imperiyasi tomonidan bosib 

olinishi va oʻzga sivilizatsiya tizimining kirib kelishi Markaziy Osiyo ijtimoiy 
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hayotining barcha jabhalariga taʼsir koʻrsatib, koʻp asrlar davomida shakllanib, 

qaror topgan hayot tarzi va aholi turmush-tarzida oʻzgarishlar yuzaga keltirdi. 

Ushbu jarayonlarning yaqqol ifodasi taʼlim tizimida kuzatiladi. Mazkur tarixiy 

bosqichda oʻlkada turli-tuman yondashuvlar, uslublar, oʻquv dasturlari va maqsadli 

koʻrsatmalarga asoslangan taʼlim shakllari mavjud edi. Xususan, jamiyatning 

eskicha qarash tarafdorlari tomonidan qoʻllab-quvvatlangan masjidlar, boshqa 

diniy muassasalar huzurida va shaxsiy xonadonlardagi anʼanaviy musulmon 

maktablari; mahalliy taraqqiyparvarlik harakati vakillari tomonidan tashkil etilgan, 

ilmiy yutuqlarni qoʻlga kiritgan yevropa taʼlim uslublarini musulmon taʼlimi 

elementlari bilan uygʻunlashtirgan yangi usul maktablar. Mustamlaka maʼmuriyati 

tomonidan umumtaʼlim (boshlangʻich maktab, gimnaziya, progimnaziyalar) 

ochilgan, mahalliy aholi orasida boshqaruv tizimiga sodiq boʻlgan kadrlarni 

tayyorlovchi, oʻz tamoyiliga koʻra Rossiya imperiyasining boshqa hududlarida 

amalda boʻlgan oʻquv jarayonlariga asoslangan rus-tuzem maktablari. 

Boshlangʻich taʼlimning ushbu shakllari bilan bir qatorda oʻquv dasturlari diniy 

taʼlimga yoʻnaltirilgan cherkovlar qoshidagi maktablar va yahudiy maktablari ham 

faoliyat yuritgan.  

XIX asr oxiri – XX asr boshlarida Oʻrta Osiyo mintaqasida faoliyat 

koʻrsatgan madrasalar va belgilangan  yoʻnalishdagi taʼlim muassasalari oʻquv 

jarayonlar, oʻquv-tashkiliy dasturlar va maqsadli auditoriyasi haqida shaxsiy 

qarashlarga ega edi. Bundan tashqari, ularning har biri u yoki bu maʼnoda Rossiya 

mustamlaka maʼmuriyati vakillari va mahalliy millat elitalarining taʼsiri ostida 

boʻlib, jamiyatning rivojlanish yoʻlida ularning pozitsiyalarini belgilab berardi. 

Shunday qilib, taʼlim tuzilmasi, oʻquv jarayonlarining tashkillashtirilishi, oʻquv 

materiallarining xususiyati va dasturlari, asosiy gʻoyaviy yoʻnalishlari jamiyatda 

sodir boʻlayotgan siyosiy va ijtimoiy munozaralar va jarayonlarning yaqqol 

manzarasini namoyon etardi. 

Umuman olganda, XIX asr oxiri – XX asr boshlarida Oʻrta Osiyo taʼlim 

tizimi jiddiy tranformatsiyaga uchradi, uning asosiy komponenti boʻlgan oʻquv-

taʼlim jarayonlarining tizimli tashkillashtirilishi, taʼlimning shakl va usullarida 

fikrlarning bir tomonlamaliligi, ijtimoiy tenglik qarashlaridagi oʻzgarishlar shular 

jumlasidandir. Taʼkidlangan oʻzgarishlar bir tomondan, burilish davrida 

jamiyatdagi ijtimoiy-siyosiy qarashlar oqibati va mahsuli hisoblanib, 

taraqqiyotning asosiy yunalishini tanlash zaruriyati bilan toʻqnash keldi.  

Boshqa tomondan, taʼlim tizimi jamiyatning intellektual muhitini 

shakllanishiga taʼsir koʻrsatdi va maʼlum maʼnoda, oʻlkadagi ijtimoiy-siyosiy 

jarayonlarning kelgusi yoʻlini belgilab berdi.  

Shu bilan birga, mazkur davrda oʻquv-taʼlim jarayonlariga tatbiq etilgan – 
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dunyoviy fanlarning joriy qilinishi, oʻgʻil va qiz bolalarning birgalikda oʻqitilishi, 

tan jazosi tizimining bekor qilinishi, uslubiy va didaktik qoʻllanmalar va 

darsliklarni ishlab chiqilishi kabi yoʻnalishlar XX asr davomida oʻlkadagi taʼlim 

tizimi taraqqiyoti u yoki bu maʼnoda rivojlantirildi. 

Sovet davrida Oʻzbekistonga joriy qilingan bolsheviklarning taʼlim tizimi 

oʻz mohiyatiga koʻra zarbdor, ekspansion xususiyatga ega boʻldi hamda mahalliy 

anʼanalar va islomga bogʻliq boʻlgan barcha sohalarga qarshi gʻoyaviy kurash olib 

bordi.  

XX asrning 20 – 50 yillari xalqlar hayotida, hususan taʼlim tizimida 

rivojlanish davri boʻlsa-da, biroq u bir tomondan,  qatagʻonlari, toʻxtovsiz fojealar, 

boshqa tomondan sovet hukumatining oʻylanmagan iqtisodiy islohotlari bilan olib 

borildi. Intellektual hayot va taʼlim tizimidagi yutuqlar, mantiqqa zid boʻlishiga 

qaramay, turgʻunlikning kengayishi va chuqurlashuvi bilan birgalikda kechdi. XX 

asrning 80 yillaridagi islohotlar nafaqat ijtimoiy-madaniy jarayonlarni murakkab-

lashtirdi, aksincha oʻz mohiyatiga koʻra, SSSRning toʻliq tanazzuliga olib keldi. 
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I. SHOʻBA: “AMIR TEMUR VA TEMURIYLAR DAVRI MADRASALAR 

TARIXI” 

BUYUK SALJUQIYLAR DAVRI (1038-1157) DA MADRASA 

MUDARRISLARINING JAMIYAT HAYOTIDA TUTGAN OʻRNI 

Rajapov Pirnazar Sardor oʻgʻli 

Oʻzbekiston xalqaro islom akademiyasi 

Islom tarixi va manbashunosligi yoʻnalishi ilmiy-tadqiqotchisi 

Tarix fanlari boʻyicha falsafa doktori (PhD) 

E-mail: rajapovpirnazar@gmail.com  

X asrdan Abbosiylar xalifaligida Islom taʼlimoti asoslaridan uzoqlashib, 

hashamat va maishatga berilish holatlari kuzatilgan boʻlsa-da, saljuqiylar dastlab 

Movarounnahrda, keyin esa Anadoluda musulmon ijtimoiy davlat anʼanasini 

saqlab kelishdi. Saljuqiylar saltanati va keyinchalik undan ajralib chiqqan 

davlatlarning Islom sivilizatsiyasi tarixidagi eng katta xizmatlari, shubhasiz, 

Toʻgʻrulbey davridan boshlab Islom diyorida masjid, madrasa, kutubxona, tibbiyot 

maktabi, kasalxona, zoviya va karvonsaroylar barpo etishgani hamda mazkur 

muassasalarga vaqflar ajratishgani bilan namoyon boʻladi. 

Saljuqiylar sultonligi davri Islom olami taʼlim-tarbiya tizimida muhim 

burilish nuqtasi boʻlgan. Dastlab olim-u fuqaholarga nafaqa ajratish, zohidlar 

uchun boshpanalar qurish orqali davlatga bogʻliq maʼnaviy-maʼrifiy uyushmalar 

tuzish bilan boshlangan harakat yirik ilm-fan markazlari – madrasalar barpo etilishi 

hamda mazkur ilm-fan markazlarini mutaxassislar bilan taʼminlash uchun asos 

boʻldi. [1] 

Saljuqiylar davridan boshlab butun Islom olamida madrasalar tashkil qilish 

jarayoni yanada jadallashib, madrasalar “davlat xizmatchilari sinfi”ni 

tayyorlaydigan rasmiy muassasalarga aylandi. [2] Madrasalar yuzaga kelguniga 

qadar taʼlim-tarbiya ishlari uchun muayyan joylar boʻlmaganligi sababli taʼlim 

jarayonlari masjid, ulamolar uyi va kitob doʻkonlarida olib borilgan. [3] Lekin 

madrasalar ochilishi bilan masjidlardagi taʼlim jarayonlari toʻxtab qolmagan. 

mailto:rajapovpirnazar@gmail.com
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Odatda masjid va madrasa bitta majmuada barpo etilgan va har ikkalasida ham 

taʼlim jarayonlari parallel ravishda olib borilgan.  

Biroq madrasa taʼlimi masjid taʼlimiga qaraganda tizimliroq va 

standartlashgan edi. Madrasa va masjidlar orasidagi muhim farq madrasalarda 

ayvonlar, mudarris va talabalar uchun xonalar mavjudligi edi. [4] 

Yangi madrasa tashkil qilinishi munosabati bilan oʻziga xos ochilish 

marosimi boʻlib oʻtgan va unda madrasa mudarrislari maʼruza qilishgan. XI asr 

oʻrtalaridan madrasalarda ochilish maʼruzalari boʻlishi odatiy holga aylangan. 

Ochilish darslari faqat mudarrislar uchun boʻlmay, balki qozi, qozi ul-quzzotlar 

tayinlanishi munosabati bilan ham shunday yigʻinlar oʻtkazilardi. Ochilish 

maʼruzasida endi lavozimiga tayinlangan kishi jamoat huzurida minbarga chiqar va 

uning ilk maʼruzasida shaharning taniqli kishilari qatnashardi. [5] 

Endi vazifasiga tayinlangan mudarris ochilish darsida turli mavzulardan soʻz 

yuritib, chuqur bilimga egaligi va dunyoqarashi kengligini koʻrsatishga harakat 

qilgan. Ochilish darsidagi tinglovchilar soni mudarrisning qay darajada oʻz 

maqomiga loyiqligini ham belgilab bergan. Ochilish darsida qatnashuvchilar soni 

yuqori boʻlishi mudarrisning eʼtirofi bilan bogʻliq edi. Maʼruzaga yetarli darajada 

tinglovchilar kelmagani maʼruza qiluvchining madrasa mudarrisligiga maʼqul 

koʻrilmaganini bildirgan. [6] Baʼzan ochilish darsida faqihlar, davlat arkoni va 

shaharning taniqli kishilari ham ishtirok etib, oʻz mahoratini koʻrsatayotgan yangi 

mudarris ogʻir sinovdan oʻtardi. 

Ilgari tarqoq va xususiy holda faoliyat yuritgan taʼlim muassasalari Sulton 

Alp Arslon hukmronligi davrida ilk bor tizimga solinib, davlat himoyasiga olindi. 

Oʻzida taniqli ulamolar va ziyolilarni jamlagan, mudarrislarga oylik maosh 

beriladigan, talabalar bepul taʼlim olish birga oylik stipendiya va oziq-ovqat bilan 

taʼminlanadigan, oʻquv dasturlari va boy kutubxonalariga ega boʻlgan hamda oliy 

taʼlim muassasasi sifatida madrasa Islom olamida Sulton Alp Arslon tomonidan 

459/1066-1067-yil Bagʻdodda tashkil etilgan. [7]  
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Nizomiya nomli mazkur madrasa mashhur faqih Abu Isʼhoq Sheroziy uchun 

qurilgan va u madrasaning ilk mudarrisi etib tayinlangan. [8] Madrasaga koʻplab 

bozor, karvonsaroy, hammom va bogʻlar vaqf qilingan edi.  

Hanafiylik va shofe’iylik fiqhi oʻrgatilgan Bagʻdod Nizomiya madrasasidan 

yetishib chiqqan yosh olimlar davlatning yuqori mansablariga tayinlangan. [9] 

Zamonasining mashhur olimlaridan Abu Isʼhoq Sheʼroziy (vaf. 476/1083) va 

Imom Gʻazzoliy (vaf. 505/1111) Bagʻdod, Imom al-Haramayn Juvayniy (vaf. 

478/1085) Nishopur, Abdulkarim Shalusiy (vaf. 465/1072) Omul, Muhammad 

Tamimiy Marvaziy (vaf. 468/1075-1076) Marv, Sadruddin Xoʻjandiy (vaf. 

483/1090) Isfahon, Abdulloh Tamimiy (vaf. 488/1095) Balh, Abu Bakr Shoshiy 

(vaf. 507/1114) Hirot va Abu Saʼd ibn Abu Yusuf Bushanj shahridagi Nizomiya 

madrasasida mudarrislik qilishgan hamda mazkur madrasalardan Imoduddin Kotib 

Isfahoniy (vaf. 597/1201) va Shayx Saʼdiy Sheʼroziy (vaf. 691/1292) kabi siymolar 

yetishib chiqqan. [10] 

Sulton Alp Arslonning ilm-fan sohasidagi islohotlari oʻgʻli Malikshoh davrida 

ham davom ettirildi. Xususan, 480/1087-yilda yuqorida nomi tilga olingan 

Nizomiya madrasalaridan Hargird madrasasi qurildi. [11][12]  

Sulton Malikshoh saltanat markazi Isfahonning Karron mahallasida hamda 

Bagʻdodning Rasofa mahallasida ham madrasa qurdirgan. Uning ilm-fan sohasida 

amalga oshirgan ishlaridan vazir va amirlari ham oʻrnak olib, turli shaharlarda 

madrasalar barpo etishdi. [13]. 

Sulton Sanjar (1118-1157) davrigacha madrasalar tizimlashgan holga kelib 

boʻlgan edi. Bu davrda ham bir qator madrasalar tashkil etildi hamda mavjud 

madrasalar faoliyati qoʻllab-quvvatlandi. [14][15][16] 

Madrasalarda oʻqitish uslubi sodda edi. Madrasa taʼlim tizimidagi oʻqitish 

metodlari vaqti-vaqti bilan oʻzgarib turgan. Ilk kezlarda asosan Islomiy ilmlar 

oʻqitilgani sababli talabalar darslarni yod olishgan. Biroq, vaqt oʻtishi bilan tizim 

oʻzgarib, yod olish oʻrniga yozish metodiga oʻtildi. Koʻpincha dars jarayonlari 

Qurʼon tilovat qilib, Muhammad (s.a.v) ga salavot aytish bilan boshlangan. Dars 
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mobaynida mudarris kitobdan jumlalarni baland ovozda qayta-qayta takrorlar yoki 

yozdirib borar hamda zarur oʻrinlarda matnga sharh berib oʻtar edi. U davrlarda 

kitoblar kamligi bois talabalar yangi mavzuga oʻtish uchun mudarris dars oʻtib 

berishini kutishgan. [17]  

Madrasalardagi taʼlimdan talabalarda fiqhdan dars berish, fatvo berish va 

bahs-munozaraga kirisha olish koʻnikmalarini shakllantirish maqsad qilingan edi. 

[18] 

Saljuqiylar davrida arab tili ilm va taʼlim tili boʻlgani uchun kitoblar ham shu 

tilda yozilgan. Lekin mudarrislar hali arab tilini toʻliq oʻrganmagan yoshlarga 

matnlar mazmunini turk tilida sharhlab berishgan. [19] 

Mudarrislar sulton yoki vazir tomonidan tayinlanardi. Har bir madrasada 

kamida bitta mudarris boʻlgan. Bagʻdod Nizomiya madrasasi mudarrislari Shofeʼiy 

mazhabidan boʻlishi shart edi. Mudarrislar odatda vafotiga qadar vazifasini ado 

etishgan. Ular yaxshi maosh oladigan va jamiyatda hurmat-eʼtibori baland shaxslar 

edi. [20] Shuningdek, mudarrislar kezi kelganda imom-xatib va elchi vazifasini 

ham bajarishgan. [21] Mudarrislarga muidlar yordam berishgan. Muid talabalarga 

maslahat beruvchi va yoʻl-yoʻriq koʻrsatuvchi edi. [22] Oʻtilgan darslarni yaxshi 

oʻzlashtira olmagan talabalar bilan muid shugʻullangan. [23] Muidlar odatda 

mudarris tarafidan zehni oʻtkir talabalar orasidan tanlab olingan va keyinchalik 

ularning orasidan koʻplab mudarrislar yetishib chiqqan. Jumladan, Imom Gʻazzoliy 

Bagʻdod Nizomiyasida mudarris boʻlishidan oldin Nishopur Nizomiya 

madrasasida Juvayniyga muidlik qilgan. [24]  

Shuningdek, Ilkiyo Harrosiy, Abul Muzaffar Havofiy kabi mashhur 

mudarrislar ham Juvayniyning muidlari boʻlishgan. Madrasa xodimi sifatida 

muidlikning shakllanishida Nizomiya madrasalarining roʻli katta. Abulmaʼoliy 

Juvayniy (419/1028-478/1085) Nishopurning Juvayn qishlogʻida tugʻilgan. 

Juvayniy saljuqiylar davrining mashhur kalom, usul va fiqh olimlaridan edi. U 

Fiqh ilmini otasi Abu Muhammaddan oʻrgangan. [25]  



Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

14 
 

Keyinchalik Imom Boqilloniyga shogirdlik qilgan. Moʻtaziliy vazir 

Amidulmulkning tazyiqi natijasida Xurosonni tark etib, Hijozga borgan. Makka va 

Madina shaharlarida 4 yil mudarrislik qilgani sababli “Imom al-haramayn” nomini 

olgan. Nizomulmulk Saljuqiylar davlati vaziri boʻlgach, uni Nishopurga chaqirgan 

hamda unga atab Nishopur Nizomiyasini qurdirgan. 456/1063-64-yildan vafotiga 

qadar ushbu madrasada mudarrislik qilgan.  

Uning yetishtirgan 400 ga yaqin shogirdlari payti kelib oʻz davrining mashhur 

olimlariga aylangan. Juvayniy kalom, fiqh, tafsir va hadis ilmlariga oid 30 dan 

ortiq asar yozgan. [26] Juvayniy Xurosonda shofeʼiylarning yetakchi diniy 

peshvolaridan biri edi. Shu sababli XI-XII asrlarda koʻplab ahli ilmlar unga 

shogird boʻlishni faxr deb bilishgan. Jumladan, Imom Gʻazzoliy, Ilkiyo Harrosiy 

va Abulmuzaffar Havofiy uning shogirdlari boʻlgan.  

Saljuqiylar saltanatining ulugʻvorlikka erishgan davrdagi sultoni Malikshoh 

va Imom al-Haramayn Juvayniy orasida kechgan hodisa ulamolarning oʻsha davr 

jamiyatida yuqori mavqe tutganini ifodalash uchun ajoyib misol boʻla oladi. 

Darhaqiqat, Malikshoh hilolni koʻrishi bilan hayit kunini eʼlon qiladi. Ammo 

Juvayniy, aksincha, uning ertasi Ramazon hayiti kuni ekani va sulton hayit kuni 

deb eʼlon qilgan kunda esa roʻza tutish lozimligi haqida fatvo beradi. Sulton ana 

shunday vaziyatda Juvayniyni saroyga taklif qiladi. Uchrashuv chogʻida olim: 

“Saltanat ishlarida bizning vazifamiz sulton farmoniga itoat qilishdir, lekin fatvo 

masalalarida esa sulton bizga murojaat qilishi lozim”, deya javob beradi. Bu 

javobdan hayratlangan sulton fatvoga boʻysunadi va olimni hurmat bilan kuzatib 

qoʻyadi. [27] 

Mashhur mutakallim, faqih va mutasavvif Imom Gʻazzoliy (450/1058-

505/1111) Xurosonning Tus shahrida dunyoga kelgan. U Islom ilmlarining deyarli 

barchasida soʻz sohibi boʻlgan. Gʻazzoliy yoshligida Nishopur Nizomiyasi bosh 

mudarrisi Juvayniydan mantiq, usul, fiqh va kalom ilmlari boʻyicha tahsil olgan. U 

Islomning boshqa diniy eʼtiqod va falsafiy taʼlimotlardan ustunligini isbotlashga 

harakat qilgani uchun “Hujjat ul-Islom” nomini olgan. [28] Imom Gʻazzoliy 34 
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yoshida Bagʻdod Nizomiyasiga mudir boʻlgan. Bir muddat Nishopur Nizomiyasida 

mudarrislik ham qilgan. [29] Hayotining soʻnggi yillarini tugʻilgan joyi Tusda 

oʻtkazgan. Uyi yaqinida takka va madrasa qurdirib, yana taʼlim berishda davom 

etgan. [30] 

Abu Isʼhoq Sheʼroziy (393/1003-476/1083) Sheʼrozning shimolidagi 

Feruzobod shahrida tugʻilgan. Olim Abu Abdulloh Sheʼroziy, Abu Abdulloh al-

Jallob, Abu Ahmad Bagʻdodiy kabi olimlardan taʼlim olgan. [31]  

Uni Bagʻdod Nizomiya madrasasining ilk mudarrisi sifatida eʼtirof etishgan. 

[32] Nizomulmulk Bagʻdod Nizomiya madrasasini Abu Isʼhoq Sheʼroziy uchun 

qurdirgan edi. [33] 

Abu Isʼhoq Sheʼroziy saljuqiylar davrining mashhur shofeʼiy faqihlaridan 

hisoblanadi. Shuningdek, olim tabaqot kitoblarida zamonasining ilmli, zohid, 

ibodatgoʻy, taqvodor va saxovatli shaxsi sifatida eʼtirof etilgan. 

Xulosa qilib aytish mumkinki, Saljuqiylar davrida madrasalarning davlat 

tomonidan bepul ilm oladigan taʼlim muassasalari sifatida tashkil etilib, ularga 

vaqflar ajratilishi natijasida butun Islom olamida ilm-fan sohasiga boʻlgan eʼtibor 

va ragʻbat yanada oshib, madrasalar tashkil qilish jarayoni jadallashib ketdi. 

Saljuqiy sultonlar, amirlar va beylar ilm-fan homiylari sifatida buyuk xizmatlar 

qilishgan. Ular orasida Buyuk Saljuqiylar davlatining ilk sultonlari, ayniqsa 

Malikshoh, Sanjar va vazir Nizomulmulklar oʻzlarining ilmiy-madaniy sohadagi 

faoliyatlari bilan Islom sivilizatsiyasi tarixida sezilarli iz qoldirishdi.  

Madrasa mudarrislarining aksariyati saljuqiylar sultonlarning homiyligida 

boʻlgan yohud ular vaqf etgan muassasalarda kun kechirish baxtiga muyassar 

boʼlishgan. Davlat arkonining madrasa mudarrislariga koʻrsatgan hurmat-ehtiromi, 

ularning faoliyat yuritishi uchun qurdirgan ijtimoiy muassasalari va qilgan xayr-

ehsonlari nihoyatda hayratlanarli darajada boʻlib, madrasa mudarrislarining 

jamiyat hayotida katta oʻrin tutganidan darak beradi. 
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Sharq meʼmorchiligi XIV-XV asr oxirlarida jahon meʼmorchiligining eng 

yorqin hodisalaridan biri boʻldi. Bu hudud meʼmorchiligi Oʻrta asrlar va Yangi 

zamon davrida shakllanadi va koʻp asrlik anʼanalar va yangi rivojlanayotgan 

anʼanalarning bir kichik pogʻonasiga oʻxshaydi. Ushbu davrning badiiy madaniyati 

YUNESKOning ilmiy ekspertlari tomonidan Markaziy Osiyodagi sivilizatsiyalarni 

oʻrganishda bir qator yetakchi muammolari oʻzboshimchalik bilan kiritilmagan. 

Madaniyat XIV asr oxiri va XV asr boshlariga kelib xalqlarni maʼnaviy 

birlashtirilishida muhim omil boʻlib xizmat qildi. Yaʼni, bu oʻz-oʻzidan hosil 

boʻlmagan ijodiy birlik, yuksak badiiy qadriyatlar teng ravishda tushunarli va 

barcha xalqlarga yaqinlashishiga olib kelgan, Amir Temur va Temuriylarning 

yuksak salohiyati va bunyodkorligi mahsuli edi. Uning yuksak ifodasi arxitektura 

obidalari hisoblanadi. Arxitektura — bu chiroyli butunning garmonik shakllarida 

ishlab uslub va texnologiyasi sintez qilinadigan ibodatxonalar sanʼati, ularning 

koʻpchiligi oʻz vaqtining ruhiga va sharqning shaharlardagi quvonchli hayoti, 

bayram va kundalik hayotning umumiy ehtiyojlariga toʻliq javob beradi. [1] 

Temuriylar arxitekturasining yodgorliklari — bu oʻzining yorqin, uzoq 

davrining ijtimoiy va madaniy hayotining oʻziga xos xususiyatlarini, ijodiy 

intilishlarini va ijodiy qobiliyatini tasvirlaydi. "Temuriylar arxitekturasi", 

"Temuriylar tarixi" — bu atama adabiyotda koʻp vaqt sarflangan, garchi ular 

oʻzlarining maʼlum shart-sharoitlariga eʼtibor berishni talab qilmoqdalar. Badiiy 

madaniyatini rivojlantirishda hukmron sulolalarning roli faol, befarq, keskin salbiy 

boʻlishi mumkin, ammo hech qachon hal qiluvchi emas edi, chunki sanʼat 

mailto:xazratqulabriyev25@gmail.com
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koʻpincha oʻz qonunlariga koʻra yashaydi, koʻpincha uni ushlab turganlarning 

qudrati bilan mos kelmaydi.  

Ilmiy terminologiyada diniy xususiyatlar faqat tarixiy davrning bir turi 

sifatida qoʻllaniladi va bu jihatdan Temur va Temuriylarning hukmronligi davrida 

(XIV-asrning oxirgi choragi — XVI asrning boshlanishi) xronologik asosga ega 

boʻlgan "Temuriylar madaniyati" Markaziy Osiyoning zamonaviy respublikalari, 

Afgʻoniston va sharqiy Eronning hududlarini qamrab olgan Temuriylar mulkining 

asosiy hududiy tuzilishiga aylandi. [2]  

Ushbu davrning siyosiy tarixining asosiy bosqichlari tarixda yorqin va rangsiz 

raqamlarning oʻzgarishi bilan belgilandi. Madaniyatda esa falsafa, astronomiya, 

matematika, filologiya, musiqa nazariyasi oid asarlar ilm-fan rivojida ulkan 

yutuqlarga erishildi. Shoirlarning, olimlarning, qoʻshiqchilarning, xattotlarning 

kundalik hayotida hukmron tabaqaning samimiy homiyligi bilan bogʻliqdir. 

Urushlar, saroy muhiti, diniy harakatlarning kurashiga qarab, inson taqdiri 

murakkabligi va beqarorligi, maʼnaviy madaniyatning yuksaklikka koʻtarilishi 

barcha-barcha jihatlar aynan sulola vakilalarining qahramonligiga hamda 

homiyligiga bogʻliq. Tarixda sharq renessansi nomini olgan (IX-XII va XIV-XV 

asrlar) davr, faqat yunon-rim dunyosini emas, balki butun oʻrta va uzoq sharqni 

qamrab oladigan qadimiy madaniyatning buyuk davrlarini bildiradi. Shuni ham 

taʼkidlash joizki, Gʻarbda u Uygʻonish davri nomini oldi, Sharq uchun esa uning 

mazmunini ifodalovchi muddat hali tanlanmagan. [3]  

Hirotda juda koʻplab inshoatlar bunyod etilgan boʻlib, ular orasida madrasalar 

alohida ahamiyat kasb etadi. Madrasa musulmon dunyosining oliy taʼlim 

muassasasi hisoblanib, Hirotdagi madrasalar toʻgʻrisida tarixiy manbalarda koʻplab 

maʼlumotlar mavjud. Temuriylar davrida Xurosonda ajoyib madrasalar qurilgan. 

Amir Temurdan soʻng Xurosonda hukmronlik qilgan Shohruh davrida ham bir 

qancha madrasalar bunyod etilgan. Hirot shahridagi ulugʻvor madrasalardan 

hisoblangan Gavharshodogʻo madrasasi bunyod etilishi borasida Abdurazzoq 

Samarqandiy shunday yozadi: “Quruvchilik va meʼmorchilikda zamona yaktosi va 
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asrlar nodirasi boʻlgan ustod Quvomuddin meʼmor Sheroziy shaʼbon oyining 

boshida (17 yanvar, 1439) rixlat qildi. Uning nozik xotiri va oʻtkir fahmi 

meʼmorlik qilgan imoratlar jumlasidan biri mahdi ulyo Gavharshodogʻo 

madrasasidir.  

Betakalluf aytish mumkinki, jahongashta kishilar bu madrasa goʻzalligiga 

teng keladigan yoki unga oʻxshaydigan imoratni koʻrgan emaslar”. [4] Hirotda 

bunyod etilgan boshqa madrasalar toʻgʻrisida esa shunday yozadi: “Amir 

Farmonshayx (vafoti 1439-yil 21-iyul) dan qolgan xayrli yodgorliklardan biri 

Xiyobon koʻchasida Joʻyi nav yaqinidagi madrasa boʻlib, u bagʻoyat mukammal va 

maʼmur, mudarris va talabalar (dars) ifoda qilish va bilim olish bilan mashgʻul va 

mashhurdirlar. [5] “XV asrda tarixiy vaziyatga qarab madrasalar ilm olishning 

asosiy markazi yoki diniy ibodat qilish bilan birga yashagan” – deb yozadi 

akademik Pugachenkova. [6] 

Madrasaning mudarrislari nufuzli shayxlar, juda maʼrifatli olimlar, shoirlar 

boʻlgan. Temuriylar davrida madrasa binolari arxitekturaviy tipologiyasini ishlab 

chiqilgan, garchi Yaqin Sharqda madrasalarning paydo boʻlishi IX-X asrlarga 

toʻgʻri kelsa-da, meʼmoriy yechimi sof musulmon anʼanalari negizida mahalliy 

islomgacha boʻlgan anʼanalari bilan uygʻunlashgan. Meʼmoriy yechimi XV asr 

madrasalari toʻrtburchak shaklda boʻlgan. Madrasa tashqi devorlar bilan oʻralgan, 

asosiy (odatda yagona) kirish joyi peshtoq bilan ajratilgan va bu yerdagi vertikal 

tirsak bilan bogʻlangan, u hatto ochiq eshiklardan ham ichkariga kirmagan. 

Binoning tashkiliy asosi — kvadrat yoki toʻrtburchak hovli hisoblangan. Yirik 

madrasalar — Samarqanddagi Ulugʻbek madrasasi, Hirotdagi Gʻiyosiy madrasalari 

odatda toʻrtburchak ayvon, ikki qavatli va hujralar, masjid binosi, kitob oʻqiydigan 

keng (Lavh turadigan) joy, toʻrt yoki olti gumbazli darsxona, toʻrt burchakda 

minoralardan iborat boʻlgan. [7] 

Oʻrta va kichik madrasalarda faqat ikkita ayvon, hovlining uzunlamasına 

toʻgʻri oʻqida ikkita darsxona va asosiy fasad boʻylab minoralar, bitta, kamdan-

kam ikki qavatli hujralardan iborat edi (Samarqanddagi Muhammad Sulton 
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madrasasi, Buxorodagi Ulugʻbek va Gʻijduvondagi, Toshkentdagi Xoja-Ahror). [8] 

Yozma manbalarda bir qator ajoyib madrasalarning meʼmoriy qiyofasi haqida 

bugungi kungacha saqlanib qolmagan ayrim maʼlumotlar keltirilgan. Shohruh 

madrasasi Hirot shahridagi Shohruh madrasasi, shahar qalʼasining janubida 

xonaqoh bilan birga (aftidan "qosh" — ikkita qarama-qarshi bino) 1410/11 yilda 

qurilgan.  

Qurilish hamda bezakli pardozlash ishlarini taniqli hunarmandlar – 

Quvomuddin Sheroziy va Hoji Ali — Hofiz Tabriziy amalga oshirgan. Meʼmoriy 

ansamblida oʻsha saroy meʼmori Quvomuddin Sheroziy tomonidan qurilgan 

Gavharshod begim madrasasi (1432) undan kichikroq edi. Madrasa haybati 

toʻgʻrisida Alisher Navoiy shunday yozgan edi: “Kimdan bu madrasaning koshinli 

qoplamasi keladi meʼmorlarning (Muallif-tarjimasi) aqli hayratga tushadi va zukko 

quruvchilarning zargarona ishlaridan boshini yoʻqotadi. [9] Sultoni Husayn 

Boyqaro 1492/3-yilda barpo etgan muhtasham Nigʻmatobod madrasasi haqida esa 

“arki balandligi bilan jannat gʻaznasiga yetib borgan va har bir gumbazi 

osmonning zangori gʻaznasidan yuqoriga koʻtarilgan” – deb yozadi Alisher 

Navoiy. [10] 

Hozirgi kunda bu madrasalar Afgʻonistondagi 40-yildan ortiq davom 

etayotgan urishlar natijasida jiddiy zarar koʻrgan. Misol uchun Shohruh 

madrasasidan faqat minora va Temuriylar davri maqbarasi saqlanib qolgan boʻlsa, 

Gavharshod begim madrasasi va yaqinidagi madrasaning koʻp sonli minoralari 

balandligi va nozik nisbatlarida yuqolib ketmoqda. Nigʻmatobod madrasasining 

XX asrgacha arkni ham, gumbazlarni ham, devorlarni ham saqlamagan, faqat 

toʻrtta juda baland ikki boʻgʻinli burchak minora, uning bezaklari yetib kelgan 

boʻlsa, hozirda bu madrasa deyarli yoʻq boʻlib ketish arafasida. Bu otishmalar 

meʼmoriy obidalarga naqadar taʼsirli boʻlganini aqlan tasavvur qilish imkonini 

beradi. 
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Bugun nafaqat Oʻzbekiston fuqarolari, balki dunyo hamjamiyati kelib koʻrsa, 

maʼnaviy ozuqa oladigan muqaddas qadamjolarga aylantirildi. Xalqimizning 

bunyodkorlik borasidagi boy anʼana va tajribalari, ilmiy salohiyati, asrlar osha 

dunyo ahlini hayratga solib kelayapti. Shu sababdan bu hududlarda ajdodlarimiz 

bunyod etgan tarixiy inshootlarning qurilishi, bezatilishi hamda arxitekturasini 

oʻrganish va tadqiq etishga qiziquvchilar yoki mahobatli inshootlar goʻzalligidan 

bahramand boʻlishnni xoxlovchilar azaldan Samarqand hududlariga intilishgan va 

bu oqim yildan yil koʻpayib bormoqda.  

Samarqandning bunday mavqega erishishida shubxasiz uning qadimdan 

madaniyat, sanʼat hamda taʼlim markazi sifatida tan olinishi, bu mavqeni 

hozirgacha saqlab, davom ettirilayotganligi taxsinga sazovordir. Samarqandning bu 

darajaga erishishida bu yerda bunyod etilgan taʼlim muassasalari-madrasalarning 

oʻrni beqiyosdir. Ilm-fan homiysi sifatida tanilgan Mirzo Ulugʻbek topshirigʻiga 

koʻra, nafaqat Samarqandda balkim Buxoroda va Gijduvonda ham madrasalar 

qurildi. [1] 

Samarqand oʻtmishining turli davrlarida bu yerda oʻnlab madrasalar faoliyat 

yuritgan. Quyida Ulugʻbek madrasasi boʻyicha mulohaza qilinib, asosan uning 

tarixiy-meʼmoriy yodgorlik sifatida oʻrganilishiga urgʻu berilgan.  

Shaxarda saqlanib qolgan madrasalardan, Samarqandning meʼmoriy ramzi 

boʻlmish Registon maydonidagi Ulugʻbek, Tillakori va Sherdor madrasalari shaxar 

koʻrkiga koʻrk qoʻshib turibdi. Bu inshootlarning bunyod etilish jihatidan 

qadimiysi Ulugʻbek madrasasidir. Ulugʻbek madrasasi 1417-1420-yillarda Mirzo 

Ulugʻbek tomonidan barpo qilingan boʻlib, shubxasiz Registon maydonidagi eng 

ulugʻvor meʼmorchilik obidasidir. 2001-yilda Samarqanddagi mavjud boshqa 

diqqatga sazovor joylar bilan birgalikda YuNESKOning Butunjahon merosi 

roʻyxatiga kiritilgan.  

Madrasada temuriylar davrida shakllangan eng ilgʻor meʼmorchilik 

maktabining barcha xususiyatlari hamda ulugʻvorligi mujassam boʻlgan. Abu 

Tohirxoʻjaning “Samariya” asarida ushbu madrasaning bunyod etilishi borasida – 
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“Ulugʻbek xonligidan 16 yil soʻng hijriy 823 da ushbu madrasani soldirdi” 

deyiladi. [2] 

Madrasa kirish peshtoqida ham 820-yil yozuvi bitilgan. Bu ulugʻvor 

madrasani, Hirotdagi xon ansambllarining muallifi, Shoxrux Mirzoning meʼmori 

Kavomiddin Sheroziy loyihalashtirgan. [3] Ulugʻbek bilan zamondosh boʻlgan 

Vosifiy esa Ulugʻbek madrasasining meʼmori sifatida Qozizoda Rumiyning 

shogirdi Kamoliddin Meʼmor (Muhandis)ni koʻrsatadi. [4] 

Zahiriddin Muhammad Bobur oʻzining “Boburnoma” asarida: “Ulugʻbek 

mirzoning yirik imoratlaridan Samarqand qalʼasining ichidagi madrasa va 

xonaqohdir. Xonaqohning gunbazi juda katta gumbazdir; olamda unchalik katta 

gumbaz yoʻq” – deb hisoblaydi. [5] 

Abu Tohirxoʻjaning taʼkidlashicha Ulugʻbek madrasasi ikki qavatli boʻlib, 

oʻzbek xonlari davrida (Abulfayzxon) xavfsizlik maqsadida ikkinchi qavati buzib 

tashlangan. Bu fikr Komilxon Kattayev asarlarida ham uchraydi. [6] 

Mazkur madrasa ruxoniylar tayyorlangan shunchaki bir muassasa emas, balki 

oʻquv yurti, oʻziga xos dorilfunun edi. U joyning vaqfiga koʻp yerlar, ekin 

maydonlarini va mashhur qishloqlar berilgan. Ulugʻbek madrasasi Markaziy 

Osiyoning eng yirik bilim dargohlaridan biri boʻlgan. Bu taʼlim muassasi Ulugʻbek 

davrida boshqacha ahamiyat kasb etdi.  

Madrasa nafaqat diniy, balki dunyoviy bilim beradigan maskan ham boʻlgan. 

Madrasa va uning muddarislari toʻgʻrisida tarixiy manbalarda maʼmulotlar mavjud 

boʻlib, Mirzo Ulugʻbek madrasasi qurilishi haqida Fasih Ahmat Xavofiy oʻz 

asarida quyidagicha yozadi: Amirzoda Ulugʻbek koʻragon buyrugʻiga binoan 

Samarqandda qurilish boshlanishi. Qurilish roʻparama-roʻpara joylashgan madrasa 

va xonaqohdan iborat edi. U joyning vaqfiga koʻp yerlarni, ekin maydonlarini va 

mashhur qishloqlarni belgiladi. [7] 

XV asrda Madrasa meʼmorchiligi uzining uzil-kesil qiyofasiga ega buldi - 

xovlining gir aylanasini talabalar istikomat kiluvchi xujralar egallagan, darsxonalar 

burchaklarda joylashgan, yoz kezlari darslar ochiq xavoda, ayvonlarda oʻtkazilardi, 
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bu yerda yana kundalik namozlarni oʻqish uchun masjid ham bor edi. Yirik 

madrasalar ikki qavatli, xujralari xovliga qaragan tomonidan ravoqli ayvonlar 

bolgan. Madrasannng old tomonida gumbazli peshtoq, uning burchaklarida 

guldasta nomli kichik minoralar, yirik madrasalarda esa ikki-uch boʻgʻinli baland 

minoralar qad koʻtargan. Madrasa devorlariga koshin qoplangan, ayniqsa peshtoq 

va guldastalar chiroyli qilib bezatilgan. Madrasalar qurilishi yagona tizim boʻyicha 

rejalashtirilsa ham, asosiy shakllari, ularning oʻzaro nisbatlari va bezaklariga koʻra 

har biri oʻz qiyofasiga ega edi. 

XVI asr birinchi choragida Ubaydullaxonning taxtga kelishi va koʻp 

oʻtmasdan poytaxtni Buxoroga koʻchirishi natijasida poytaxt maqomini yoʻqotgan 

Samarqand tanazzulga yoʻl tuta boshlaydi, ammo Ulugʻbek madrasasi oʻ mavqeini 

yoʻqotmagan holda Markaziy Osiyodagi eng mashhur taʼlim dargohlaridan boʻlib 

qolavergan. Yalangtoʻshbiy hokimligi davrida Registon maydonida katta 

qurilishlar amalga oshiriladi, hamda Ulugʻbek madrasasi toʻliq taʼmirlanadi. XIX 

asr boshlarida boʻlgan zilzila natijasida madrasa jiddiy shikastlanadi. XIX asr 

oxirlariga kelib chor rossiyasi maʼmuriyati Samarqand meʼmoriy obidalarini 

oʻrganish ularni saqlab qolish va taʼmirlash boʻyicha baʼzi saʼyi xarakatlarni olib 

borishgan. Oʻzbekiston Resbublikasi Markaziy arxiv fondlarida saqlanayotgan 

xujjatlarda bu oʻz aksini topgan.  

1871-yilda Samarqand shaxri va uning atroflari rejasini olish uchun ikkita 

topograf Zarafshon okrugi rahbari tasarufiga yuborilganligi aytiladi. [8] 1891-yil 

Samarqand yodgorliklarini taʼmirlash, ularning nambardoshligini oshirish 

maqsadida Torjek shaxridan 300 pud silikat olib keltirilgan. [9] 1907-yilgi 

zilziladan keyin ham Samarqand yodgorliklari koʻrgan talofotni baholash uchun 

tuzilgan kommisiya xulosasida Ulugʻbek madrasasisga bu zilzila katta ziyon 

yetkazmaganligi qayd etilgan. [10] 1914-yilda esa Samarqand yodgorliklari 

qarovchisi V.L.Vyatkin Ulugʻbek madrasasi yaqinidan oqib oʻtgan ariq zahi 

yodgorlikka zarar yetkazayotganligi, bu ariq yoʻnalishini ozgartirish kerakligini 

Samarqand uezdi maʼmuriyatidan soʻraydi. [11] 
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Sovet davrida Ulugʻbek madrasasini taʼmirlash ishlari 1920-yillarda 

boshlandi. V.G.Shuxov va M.F.Mauyerlar tomonidan 1932-yilda Ulugʻbek 

madrasasining shimoliy-sharqiy minorasini toʻgʻirlash boʻyicha loyiha ishlab 

chiqiladi hamda amalga oshirildi. Taʼmirlash ishlari asosan 1950-1960-yillarda 

amalga oshirildi. Yer sathi ikki metrga tushirildi, asosiy peshtoq qayta tiklangan. 

1965-yilga kelib muhandislar E.G.Mendel va Ye.O.Nelle tomonidan madrasaning 

janubi-sharqiy minorasi ham toʻgʻirlanadi. 90-yillarda madrasaning ikkinchi qavat 

hujralari qayta tiklanadi. Ulugʻbek yubileyiga 1992-yildan yodgorlikning qayta 

tiklash-taʼmirlash ishlari boshlandi. 2020-yilda Samarqand davlat universiteti 

maʼmuriyati Qozon federal universiteti ilmiy jamoasi bilan hamkorlikda 

madrasaning ochilish munosabatiga 600-yilligi munosabati bilan xalqaro 

konferensiya oʻtkazadi. 

Xulosa oʻrnida shuni aytish mumkinki, Amir Temur va Temuriylar hususan, 

Mirzo Ulugʻbek ilm-fan, meʼmorchilik, sanʼat va boshqa sohalarda insoniyat 

tamaddunida uchmas iz qoldirdi. Shu bilan birga Mirzo Ulugʻbek tomonidan 

bunyod etilgan madrasa keyingi davrlardagi oʻzaro urushlar davrida qisqa 

uzilishlar boʻlsada faoliyat yuritib keldi. Ulugʻbek madrasai oliyasi nafaqat 

Samarqand, balkim Markaziy Osiyo oliy taʼlim muassasalarining asosi sifatida 

taʼriflah mumkin. 
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TEMURIYLAR TAʼLIM TIZIMINI HINDISTONDA JORIY ETILISHI 

(YOXUD BOBURIYLAR SALTANATIDA TAʼLIM ISLOHOTLARI) 

Azizkulov A. 

Samarqand Iqtisodiyot va Servis Instituti dotsenti 

Toʻgʻizov N. 

Sharof Rashidov nomidagi SamDU mustaqil tadqiqotchisi 

Boburiylar sulolasi hukmronligi Markaziy va Janubiy Osiyo sivilizatsiyasida 

alohida oʻrin tutadi. Afgʻoniston, Hindiston va Pokiston tarixining muhim qismi 

sifatida eʼtirof etiladigan bu sulola tarixi tadqiqotchilar tomonidan keng 

oʻrganilgan sohaga aylangan. Hatto Buyuk Britaniya tarixi fanida boburshunoslik 

alohida tadqiqot obyektiga sifatida shakllangan. [1]  

Bu Bobur Mirzoning Hindistonda yangi davlatga asos solishi va uning 

vorislari tomonidan tarqoq xalqlarni birlashtirib qudratli imperiya tashkil etilishi, 

oʻlkada ilm-fan va madaniyatning ravnaq topishi hind tarixchilari tomonidan puxta 

oʻrganilgan. [2]  

Hind tarixchisi L.P.Sharma boburiylarning Hindistonda ilm-fan va 

madaniyatni, shuningdek sanʼatning barcha turlarini rivojlantirishdagi hissalarini 

alohida taʼkidlaydilar. Avvalo Hindistonda ilm-fan rivojidagi boburiylar xizmatini 

Sharma quyidagicha bayon etadi: “Boburiylar hukmronligi davrida rejali va bir xil 

tizimdagi taʼlim oʻchoqlari tuzilgan boʻlib, yoshlarni oʻqitish ishlari, asosan, yakka 

tartibda yoki madrasalarda olib borilardi. Mudarrislar va madrasalarga shahar 

sadrining tavsiyasiga koʻra davlat tomonidan moddiy yordam va mukofotlar 

berilardi. Musulmon bolalari maktab va madrasalarda, hind bolalari esa “patshala” 

(9 yillik maktab) va “vidyapist” (kollej)larda oʻqir edi. Shohlar (Boburiylar – A.A.) 
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oʻzlari yaxshi savodli boʻlganliklari uchun maorif va madaniyatni rivojlantirishga 

katta eʼtibor berar edilar. Ularning hammasi olim-u ulamolar fozil-u kiromlarni 

avaylab, ularga koʻp gʻamxoʻrlik koʻrsatardilar. Shuning uchun ham saltanatda 

olimlarga muhtojlik sezilmagan. Va ilmiy asarlar ham oʻsha davrda koʻplab 

yaratilgan. Qolaversa, ilmiy, badiiy asarlar bir necha tillarda yaratilardi”. [3]  

Markaziy Osiyoda ikkinchi Renessansga asos solgan, Samarqand va Hirotda 

ilmiy tadqiqot markazlari – akademiyalar tashkil etib ularni boshqargan 

temuriylardan boʻlmish boburiy podshohlar Hindiston zaminida oʻz faoliyatlarini 

ilm-fan va madaniy taraqqiyotga homiylik qilishdan boshladilar. Movarounnahrda 

temuriylar davridagi taʼlim tizimi Hindistonda ham joriy etiladi. Buni hind 

tarixchisi quyidagicha bayon etadi: “Boburiy shohlarning birinchisi boʻlmish 

Boburning oʻzi yirik olim edi. U Dehlida madrasa qurdirib, bu ilm dargohida 

geografiya, matematika, va astronomiya hamda diniy fanlar oʻqitilishi taʼminlandi. 

Uning oʻgʻli Humoyun ham Dehlida madrasa tikladi. Bu paytlarda diniy ilmlar, 

islom nazariyasi oʻqitilishiga koʻproq eʼtibor berilardi”. [4]  

Hindistonni zabt etib nihoyatda qisqa muddatda, atiga 4 yil hukmronlik qilgan 

Bobur Dehlida madrasa qurdirib ham tabiiy ilmiy ham diniy bilimlar olishga 

imkon beradigan taʼlim maskanlarini barpo etadi. Boburning vorisi Humoyun 

hukmronligi davrida Hindistonda kechgan beqaror va tahlikali, qaltis vaziyatlarda 

ham ilm-fan rivojiga eʼtibor susaymadi. 

Boburning Hindistonda markazlashgan qudratli davlat tuzish orzusini nabirasi 

Akbarshoh amalga oshiradi. Hukmdor Akbarshohni hind tarixchilari buyuk 

imperiya barpo etgan qahramon sifatida eʼtirof etadilar. Uning taʼlim tizimini isloh 

qilishga oid tadbirlarini tarixchilar quyidagicha bayon etadilar: “Akbarshoh 

davriga kelib faqat diniy fanlargina emas, balki dunyoviy fanlar ham oʻqitilishiga 

zarurligi sezilib qoldi. Shuning uchun ham u musulmon va hind 

maktab˗madrasalarida barcha dunyoviy fanlarni, jumladan, matematika, 

geografiya, tarix, siyosatshunoslik va astronomiya kabi fanlarni oʻqitishni yoʻlga 

qoʻydi. Maorif tizimini takomillashtirishga ham koʻp eʼtibor berildi”. [5] 



Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

29 
 

Akbarshoh nafaqat qudratli imperiya yaratadi, balki mamlakatda taʼlim 

sohasida eng muhim islohotlarni amalga oshiradi. “Akbarshoh shunday talab 

qoʻyar edi: “Talaba hamma narsani oʻzi tushunib olishni oʻrganishi, muallim esa 

uni bir ozgina yordam berib turishiga erishish lozim”. [6]  

XXI asr maorif tizimida innovatsion taʼlim texnologiyasi deb ataladigan bu 

gʻoyani toʻrt yarim asr avval Hindistonda boburiy Akbarshoh qoʻllagan edi. 

“Akbarshohning bu niyatlariga qay tarzda erisha olganiga u hukmron boʻlgan 

davrda koʻplab maktab va madrasalar ochilgani, jamiyatga koʻplab olim-u 

ulamolar, fozil-u fuzalolar yetishtirib bergani, xalqning turmush faravonligiga va 

madaniyati boshqa davrlarga qaraganda ancha yuqori darajaga koʻtarilganidan ham 

ishonch qilsa boʻladi”. [7] 

Hind tarixchilarining mazkur xulosasi Akbarshoh tomonidan amalga 

oshirilgan taʼlim islohotlarining muvaffaqiyatni anglatadi. Ayniqsa, Akbar 

hukmronligi davrida madaniyatlararo integratsiya jarayoni uchun yaxshi muhit 

yaratiladi. Musulmon Sharq madaniyati bilan qadimgi hind madaniyatining oʻzaro 

bir biriga taʼsiri, uygʻunligiga zamin yaratiladi. “Bu davrda hindlarga ham fors 

tilini oʻrgatish yoʻlga qoʻyildi, musulmonlar esa qadimgi hind tilini (sanskrit)ni 

oʻrgandilar. Natijada koʻplab sanskritda yozilgan tarixiy asarlar fors tiliga tarjima 

qilindi”. [8]  

Taʼlim tizimidagi islohotlar Akbarshohning vorislari tomonidan davom 

ettiriladi. Barcha boburiy hukmdorlar mamlakatda ilm-fan taraqqiyoti va taʼlim 

tizimining ravnaqiga alohida eʼtibor qaratganligini L.P.Sharma quyidagicha 

izohlaydilar: “Jahongir davrida ham hind va musulmon maktab, taʼlim˗tarbiya 

oʻchoqlari gurkirab rivojlandi. Avrangzeb davrida esa koʻproq musulmon maktabi 

va madrasalariga eʼtibor kuchaytirildi. Dehli, Agra, Fotehpur, Sekri, Laknov, 

Guvalyor, Kashmir, Allohobod, Lohur, Jonpur, Sialkot va boshqa shaharlar 

musulmonlarning asosiy ilm markazlariga aylantirilgandi. Maktab va madrasalarda 

oʻqitish ishlari fors tilida olib borilar edi. Ular orasida ayrim fanlarni oʻqitish 

borasida juda katta tajribaga ega boʻlib, mashhur boʻlib ketganlari ham oz emasdi. 
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Masalan, Laknovdagi Farajgi Mahal madrasasi qonunshunoslik ilmini oʻqitishda 

mashhur edi. Dehlidagi Shoh Valiulloh madrasasi mantiq ilmini, Sialkotdagi 

madrasa esa sarf-u nahv (grammatika) ilmini oʻqitish boʻyicha tengi yoʻq 

sanalardi”. [9] Bu Movarounnahrda boʻlgani singari Hindistonda ham boburiylar 

davrida oliy taʼlim tizimi – madrasalarda ixtisoslashishi jarayonini anglatadi. 

Mamlakatda mantiq, tilshunoslik, huquqshunoslik kabi fanlarga hamda musulmon 

va hind ilohiyotshunosligiga ixtisoslashgan taʼlim va ilm markazlari vujudga 

keladi.  

Madrasalarning nufuzini bayon etar ekan hind tarixchilari shunday deydi: 

“Madrasaning shuhrati unda dars beradigan mudarris va muallimlarning obroʻsi 

bilan oʻlchanar edi. U paytlarda imtihon olish odat tusiga kirmagan boʻlib, 

oʻqishga qabul qilish va oʻqitish talabaning ustoziga bogʻliq boʻlgan. Talabaning 

bilimi qaysi maktab yoki madrasada oʻqigani va qaysi muallim oʻqitgani bilan 

belgilangan. Madrasani bitiruvchilariga oʻqigan fani sohasiga qarab uch xil daraja 

berilardi. Mantiq va falsafa ilmini oʻrganganlarga “fozil” unvoni, diniy ilm 

oʻrganganlarga “olim” unvoni va adabiyot fanini oʻrganganlarga “qobil” unvoni 

berilar edi”. [10] 

Boburiy hukmdorlarning ilm-fan va maorif sohasidagi islohotlari chin 

maʼnoda Hindiston zaminida maʼnaviy yuksalishga zamin boʻladi. Ular nafaqat 

musulmon fuqarolariga, balki hind bolalariga ham taʼlim tizimida qulay shart-

sharoit yaratilishini qattiq nazorat qildilar. “Hind maktablarida sanskrit tili va 

adabiyotini oʻrganishga alohida eʼtibor qaratilardi. Bundan tashqari teologiya, 

geografiya, tibbiyot va grammatika fanlari oʻqitilardi. Banoras, Matura, Allohobod, 

Nodiya (Bengaliya), Mitila (Behor), Ayodhyya, Srinagar kabi shaharlar hindlarni 

oʻqitish boʻyicha asosiy markazlar hisoblanardi. Banoras maktablari din nazariyasi, 

sanskrit adabiyotini oʻqitishda katta obroʻga ega boʻlib, uni sayyohlar Gretsiyaning 

Afinadagi oliy maktablariga tenglashtirardi. Maktablar hatto qishloqlarda ham 

ochilib, bolalar unga besh yoshidan qabul qilingan va besh yil davomida bepul 

oʻqitilgan. Hind maktablarida oʻgʻil bolalar va qiz maktablarda alohida emas, balki 
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birga oʻqitilardi. Hindlar qizlarining savodli boʻlishiga koʻproq eʼtibor berishar edi. 

Biroq oliy maʼlumotni qizlar faqat uyda (imkoniyati bor oilalarda) olar edilar”. 

[11] 

Hattoki qizlarning ham taʼlim olishiga alohida eʼtibor maʼrifatli boburiy 

hukmdorlarning diqqat markazida boʻlgan. Bu jarayonlarning barchasi boburiy 

hukmdorlarning mamlakatda taʼlim tizimidagi islohotlarining samarasi edi. 

Boburiylar saltanatida taʼlim tizimidagi taraqqiyot avvalo musulmon va hind 

bolalariga nisbatan bir xilda shart-sharoitlarning yaratilganligi bilan bogʻliq boʻlib 

bu boburiy hukmdorlarning maʼrifatparvarligi va bagʻrikenglik madaniyatining 

yuksakligidan dalolat beradi.  

Xulosa qilib aytadigan boʻlsak maʼrifatli shoh va shori Bobur zurriyotlari ham 

maʼrifatli boʻlib, Hindistonda madaniy taraqqiyotga katta hissa qoʻshdilar. Natijada 

imperiyada maʼnaviy va madaniy hayot gurkirab rivojlandi. Boburiylarning, 

xususan, Akbarshohning maorif tizimidagi islohoti hind madaniy taraqqiyotida 

nodir fenomen boʻlib qoldi. Shu bois hind tarixchilari boburiy hukmdorlarni milliy 

qahramon sifatida eʼtirof etadilar. Vatandoshimiz Bobur va boburiylarni Hindiston 

tarixida bunday yuksak eʼtirof etilishi, har birimizga yuksak iftixor tuygʻusini 

uygʻotadi. 
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SAMARQAND MADRASALARI TARIXIDAN 

Gʻafforov Shokir Safarovich 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti 

Oʻzbekiston tarixi kafedrasi professori, tarix fanlari doktori 

Mamlakatimiz qadim ilm-maʼrifat, madaniyat markazlaridan biri sifatida 

oʻzining shonli tarixiga egadir. Shu sababdan yurtimizdan koʻplab buyuk 

zotlarning, mutafakkirlarning yetishib chiqqani ham bejiz emas. Sababi yurtimizda 

qadimdan ilm-fan, madaniyat, maʼnaviyatning shakllanishi uchun tarixiy asos 

mavjud edi. Jumladan, oʻquv maskanlari, madrasalarning faoliyati, ulardagi taʼlim 

tizimi, shakli hamda oʻquv jarayoni xususida ham shunday fikr bildirish mumkin. 

Biz masalaning shu jihatlariga alohida eʼtibor qaratishni maqsad qildik. Sharqda, 

jumladan, Oʻzbekiston hududlarida taʼlim tizimi bizgacha yetib kelgan manbalar 

asosida qator olimlar tomonidan tadqiq etilib, ularning natijalari turli tillarda nashr 

qilingan. [1] 

Baʼzi madaniyat va taʼlim tarixiga oid asarlarda, islom oʻlkalarida 

madrasalarning vujudga kelishini X asrga tegishli boʻlib, birinchi madrasalar 

Nishopurda bunyod etilganligi qayd qilinadi. Ammo tarixiy manbalarning, 
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jumladan Narshaxiyning “Tarixi Buxoro” asarida keltirilishicha, X asrdayoq 

Buxoroda madrasalar boʻlib, ulardan biri Farjak madrasasi 937-yilda sodir boʻlgan 

yongʻin vaqtida ancha zarar koʻrgan. [2] 

Taʼlim tizimining muhim bosqichlaridan biri boʻlgan madrasalarning 

diyorimizdagi ikki muazzam shaharda — Samarqand-u Buxoroda, islom dunyosida 

birinchilardan boʻlib bunyod etilishi VIII asrning oxiri va IX asrning boshlariga 

toʻgʻri keladi. Taʼlim-tarbiya tizimi uch bosqich hamda uning uch muassasasi-

ibtidoiy maktab, oʻrta yoki oʻrta maxsus maʼlumot beruvchi madrasa va madrasai 

oliyalardan iborat boʻlgan. Oʻrta maxsus taʼlim madrasalari "madrasatun harbiya" 

(harbiy bilim yurti), "madrasatun muallimin" (pedagogika instituti) shaklida, 

yuqori bosqich ilm maskani-universitetlar esa "madrasai ulum" ("ilmlar 

madrasasi"- dorilfunun) nomi bilan mavjud boʻlgandir. [3] Bularning hammasi 

Vatanimiz hamda boshqa Turkiston xalqlari oʻtmishidagi taʼlim tizimi mukammal 

va yetuk boʻlganidan va u oʻsha davr hayoti talabiga toʻla javob berganidan darak 

beradi. 

Taʼlim tizimi tarixining eng porloq va takomilga yetgan bosqichi, shubhasiz 

buyuk sohibqiron Amir Temur va temuriylar davriga toʻgʻri keladi. XIV asrning 

oxirida Movarounnahrda Amir Temur saltanati oʻrnatil¬gach, mamlakatni 

birlashtirish va turli yurishlar uyushtirish bilan bir qatorda, poytaxt sifatida 

belgilangan Samarqandni obod qilish maqsadida turli xildagi qurilishlarni amalga 

oshirish, taʼlim tizimini yaxshilash, unga daxldor boʻlgan bilim oʻchoqlarini qurish 

sohasida ham keng miqyosdagi ishlar amalga oshirildi. Buning natijasida 

Samarqand atrofida Zahiriddin Muhammad Bobur “Boburnoma” asarida 

tasvirlagan 12 ta bogʻ va qasrlar, shahar Arki, jomeʼ masjidi, hazrat Muhammad 

paygʻambarning amakilari Abbosning oʻgʻli Qusam – Qusam ibn Abbos maqbarasi 

(hozirda bu Shohi Zinda nomi bilan mashhur) va uning atrofida qator maqbaralar, 

Samarqand tosh qoʻrgʻoni — Chaqar mavzesida Oqsaroy kabilar Amir Temurning 

bevosita topshirigʻi bilan bino qilindi.  
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Natijada Amir Temurning xotinlari – malikalardan Saroymulkxonim 

(madrasa), Tuman oqo (xonaqoh va kulohfurushon timi), amirlaridan Idigu Temur, 

Feruzshoh (madrasa), nabirasi Muhammad Sulton (madrasa), amaldorlaridan 

Samarqand sadri mavlono Qutbiddin (madrasa) va boshqalar tomonidan bir qator 

inshootlar, xususan madrasalar bunyod etildi. 

Bu madrasalarning bunyod etilishi bejiz emasdi. Chunki Amir Temur 

saltanatiga asos solinib, u kengaytirilar ekan, uni yanada mustahkam idora etish 

uchun zarur boʻlgan amaldorlar, ziyolilarni yetishtirishga boʻlgan ehtiyoj ham 

paydo boʻldi. Ikkinchidan esa, Amir Temur muhtasham imoratlar, bogʻlarni barpo 

etish bilan saltanatning ulugʻvorligini, kuch-qudrati va iqtidorini namoyish etishni 

ham nazarda tutgan edi. Oʻzining bu maqsadlarini amalga oshirish uchun esa 

boshqa mamlakatlardagi mashhur olimlar, tabiblar, hunarmandlar, xullas iqtidorli 

mutaxassislarni oʻz poytaxti Samarqandga olib kelardi. Shuning uchun 

Samarqandda Movarounnahr, Xuroson, Rum, Eron, Shom, Hindistonning turli 

shahar va kentlaridan boʻlgan mutaxassislar toʻplanib qolgan edilar.  

Jumladan, olimlardan Saʼdiddin Masʼud Taftazoniy, Sayyid Sharif Jurjoniy, 

Salohiddin Muso Qozizoda-i Rumiy, Abu Sayid ibn Burhoniddin Sogʻarjiy, 

mavlono Kamoliddin Keshiy; hunarmandlardan meʼmor va muhandislar Fahri Ali, 

Olim Nasafiy, Muhammad ibn Mahmud Isfahoniy; naqqosh va xattotlar Yusuf 

Sheroziy, Muhammad bin Hoji Bandgir al-Tugʻro-i Tabreziy va boshqalar. Bu 

mutaxassislardan unumli foydalanish uchun esa barcha sohalarda, jumladan, taʼlim 

tizimini yanada jonlashtirish, yangi-yangi asarlar yozib, Amir Temur va 

temuriyzodalar shuhratini yanada baland koʻtarish maqsadida madrasalar 

qurilishiga katta eʼtibor qaratilgan edi. 

Sohibqiron davrida qurilgan madrasalarning ayrimlari 20-25 tolibi ilmga 

moʻljallangan boʻlsa (Muhammad Sulton madrasasi), baʼzilari 100 tagacha tolibi 

ilmga moʻljallangan (Idigu Temur, Qutbiddin Sadr, Saroymulkxonim madrasalari). 

Madrasalar maʼlum darajada ixtisoslashtirilgan koʻrinadi, jumladan, boshqaruv 

kadrlarni tayyorlash (Mavlono Qutbiddin sadr madrasasi), umumiy mutaxassislar 
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tayyorlash (ziyoli, imom, olim, maktab oʻqituvchisi) va boshqa sohalar (Idigu 

Temur, Saroymulkxonim madrasalari) tarzida. 

Madrasalarda darslar uch tilda – arab, fors va turkiy (oʻzbek) tillarda olib 

borilgan. Har bir madrasada uning vaqfnomasidan belgilangan daromadlarga 

hamda ixtisosiga qarab tolibi ilmlar soni – miqdori belgilangan. Shunga muvofiq 

tarzda ularda sadr-mutavvali, mudarris, muʼid, hofiz, imom, noqit, mujovir, 

farrosh, musdir va boshqalar soni ham belgilangan. Sadr-mutavvaliga mudarrislar 

va boshqa xodimlarni ishga qabul qilish, madrasani taʼmirlab turish vazifalari ham 

yuklatilgan. [4] 

Markaziy Osiyo xalqlari taʼlim tizimidagi “oltin asr”, shubhasiz, Mirzo 

Ulugʻbek (1409-1449) davridir. Ulugʻ olim va davlat arbobi, buyuk bobokaloni 

kabi ilm-fan va maʼrifat homiysi Mirzo Ulugʻbekning Movarounnahrdagi 40 yillik 

hukmronlik davrida mamlakat oʻsha davr dunyo sivilizatsiyasining eng peshqadam 

oʻrinlarida turar edi. Olim va hukmdorning saʼy-harakatlari tufayli Samarqand 

butun musulmon Sharqining ilm-fan va madaniyat markaziga aylandi.  

Mirzo Ulugʻbek Samarqandda toʻplangan ilmiy kuchlar, mohir muhandislar 

maslahati bilan mamlakatda, jumladan poytaxt Samarqandda taʼlim tizimi va ilmiy 

tadqiqotlarning samarali tarzda amalga oshirish maqsadida keng koʻlamli qurilish 

ishlarini boshlab yubordi. Shunisi borki, bu ishlarni boshlashdan oldin, taʼlim 

tizimi va ilmiy tadqiqotlar uchun madrasa va madrasa majmualarining maqsadi, 

vazifasi, joyi, meʼmorlari hamda har bir inshootning oʻsha davrda qoʻlga kiritilgan 

tajribalar va nazariy jihatdan asoslangan boʻlishiga katta eʼtibor qaratilgan. Bu 

ishda esa muhandislar sultoni Gʻiyosiddin Koshiy, mashhur meʼmor va naqqoshlar 

Muhammad ibn Mahmud Isfahoniy, Ismoil bin Tohir bin Mahmud Isfahoniy, 

Yusuf Sheroziy, Muhammad bin xoji Bandgir va boshqalardan iborat guruh 

mavlono Salohiddin Muso Qozizoda-i Rumiy va Mirzo Ulugʻbekning bevosita 

rahbarliklarida istiqbolli rejalarni yaratdilar.  

Abdurazzoq Samarqandiy (1413-1482) oʻzining “Matlaʼ us-saʼdayn va 

majmaʼ ul-bahrayn” asarida shunday yozadi: “(Mirzo Ulugʻbek) Samarqand 
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shahrining ichida, shaharning oʻrtasi va maydonining markazida, Arki Oliyga 

yaqin joylashgan Sar-i davonik deb atalgan mavzeda bir-biriga roʻbaroʻ madrasa 

va xonaqoh bino qildi”. Samarqanddagi madrasa oʻz koʻlami va inshootlarining 

koʻpligi tufayli 1417-1420-yillarda qurib bitkazilgan.  

Madrasa meʼmoriy jihatdan nihoyatda muhtasham boʻlib, naqqoshlik 

xattotlik, toshyoʻnarlik, yogʻochkorlikning eng oliy namunasidir. Madrasa 

egallagan maydon sathining tarhi 81x56 metr boʻlib, uning old tomoni – peshtoqi 

kun chiqarga qaratilgan. Peshtoqda yulduzli osmon – koʻk tasviri, kirish darvozasi 

yogʻochda oʻymakorlik sanʼati asosida tayyorlangan. Old tomoni qismining janub 

va shimol tomonlarida uch qavatli ikkita guldasta minora, ularning yonlarida ikkita 

goʻzal gumbaz, madrasaning janubiy va shimoliy yon tomonlarida peshtoqli kirish 

darvoza va ayvonlar, madrasa hovlisi kun botar tomonining janub va shimolida esa 

yana ikkita guldasta-minora hamda ikkita gumbaz. Madrasaning ikki qavatida 55 ta 

hujra bor. Har bir hujra oʻz navbatida, ikki qavatdan iborat. Birinchisida qoznoq, 

va mutolaa, suhbat oʻrni joylashgan boʻlib, ikkinchi qavat – yotoqxonadir. Bir 

hujra ikki kishining yashashi uchun moʻljallangan.  

Madrasaning toʻrt tomonida toʻrtta darsxona, kun botar tomonida esa masjid 

mavjud. Mirzo Ulugʻbekning Samarqanddagi madrasa majmuasining boshqa 

madrasalardan farq qiluvchi xususiyati uning rasadxonani ham oʻz tarkibiga 

olganligida deb uqtirilgan edi. Shu fikrning tasdigʻi sifatida XVII asrda yashab ijod 

etgan shoir, adabiyotshunos va muarrix mavlono Mutribiy Samarqandiyning 

“Tazkirat ush-shuaro” asaridagi ajoyib bir maʼlumot matnini keltirish oʻrinlidir. 

Mavlono Mutribiy shunday yozadi: (mazmuni) "Atorud fatinatli rasad 

bogʻlovchilar va Mushtariy xislat Qamar surat axtarshunoslar yetti iqlim va Yer 

maʼmurasi suratini sultoni shahid Ulugʻbek Koʻragonning Samarqand-i 

firdavsmonanddagi madrasasini devoriga shunday tasvir etganlar (alohida betda 

yetti iqlim xaritasining bu surati berilgan)". [5]  

Mavlono Mutribiyning yozganlariga ishonmoq kerak. Ulardan koʻrinadiki, 

madrasada yetti iqlim xaritasi suratining chizilgani rasadxona ishga tushib, yetti 
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iqlim samtlari aniqlangandan soʻng uning xaritasi tuzilgan hamda bu xarita 

nusxasining surati madrasa devoriga chizilgan. Madrasa davrlar oʻtishi bilan bir 

necha marta taʼmirlanganligi natijasida bu surat yoʻqolgan – koʻchirilib ketgan 

boʻlishi mumkin. Shuning uchun hozirgi kunda madrasa devorida chizilgan yetti 

iqlim xaritasi surati saqlanmagan. 

Madrasa ish boshlaganda tolibi ilmlarning bilim saviyasi – darajasi aniqlanib, 

ular uch guruhga — aʼlo (yuqori), avsat (oʻrta) va adno (past) ga ajratilgan. Bu 

oʻrinda shuni ham eslatish joizki, tolibi ilmning qaysi guruhga mansubligini bilish 

maqsadida, ular imtihon qilinganlar. Imtihonni mavlono Qozizoda Rumiy 

rahbarligidagi maxsus hayʼat oʻtkazgan. Tolibi ilmlarni imtihondan oʻtkazish 

marosimida baʼzan Mirzo Ulugʻbek ham qatnashgan.  

Madrasada oʻquv jarayoni yetti oy davom etgan. U mezon oyining birinchi 

kuni (21-sentyabr) boshlanib, hamal oyining birinchi kunigacha (21-mart) davom 

etgan. Hamal oyidan (21-martdan) mezon oyigacha (21-sentyabr) boʻlgan muddat 

taʼtil hisoblanib, tolibi ilmlar turli ishlar (dehqonchilik, hunarmandchilik, masjid 

imomligi va boshqalar) bilan shugʻullanganlar. 

Madrasada taʼlim olish muddati uch bosqichni – adno, avsat, aʼlo nazarda 

tutgan holda 8 yil belgilanib, shu muddat ichida tolibi ilmga oylik va ulufa 

belgilangan. Madrasani xatm qilgan tolibi ilmlarga dars oʻqishi, yaʼni mudarrislik 

qilish mumkinligini bildiruvchi ijozatnoma – diplom berilgan. Ijozatnoma – 

diplomda tolibi ilm tomonidan oʻzlashtirgan ilm va oʻrgangan asarlar nomi 

yozilgan.  

Ana shunday ijozatnoma – diplomlardan biri, yaʼni mirzo Ulugʻbek 

madrasasining bosh mudarrisi Salohiddin Muso Qozizoda Rumiy tomonidan 1435-

yil tarixi bilan berilgan ijozatnoma hozirgi kunda Oʻzbekiston Respublikasi 

FanlarAkademiyasi Abu Rayhon Beruniy nomidagi Sharqshunoslik institutining 

qoʻlyozmalari fondida saqlanmoqda. 

Mirzo Ulugʻbek vafotidan (1449) soʻng ham madrasa oʻz faoliyatini davom 

ettirdi. Mavlono Davlatshoh Samarqandiyning "Tazkirat ush-shuaro" asarida 
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(1487-yil) xabar berishicha, bu davrda (1487-yilda) Mirzo Ulugʻbek madrasasida 

100 dan koʻproq tolibi ilm tahsilni davom ettirgan. Bu tolibi ilmlarga esa Xoja 

Fazlulloh Abu Laysiy, Ali Qushchilar bilan birga Mir Alisher Navoiyning "Majolis 

un-nafois” asarida yozilishicha, mavlono Xoja Xurd ham mudarrislik qilgan. 

Jumladan, Mir Alisher Navoiy Samarqandda boʻlib, taʼlim olgan vaqtdan (1465-

1469-yillar) Mirzo Ulugʻbek madrasasining bu mudarrisidan ham bahramand 

boʻlgan. Mir Alisher Navoiy yozadi: "Xoja Xurd — Samarqand taxtining 

yakkalama qozisi va Ulugʻbek Mirzo madrasasining mudarrisidur. Bovujudi fazlu 

kamol aql va donish hullasi bila orastadur va bovujudi zuhdu tavqo husni ahloq 

zevari bila piyrostadur… Faqir (Mir Alisher Navoiy) ning "Vaqfiya"-sining 

tasʼhehin qilurda"min vaqf-i Alisher" tarix topibdur". [6] 

Keltirilgan maʼlumotlardan koʻrinadiki yurtimizda oliy taʼlim tizimining 

qadimiyligi va ular oʻzining ajoyib anʼanalariga egaligi taʼriflangan. Shu fikrdan 

ham Turkistondagi taʼlim tizimining dunyoning boshqa hududlarida (aytaylik, 

Xitoy, Misr, Gʻarbiy Yevropa) hukm surib kelgan maorif tizimlaridan hech bir 

tarafdan ortda emasligi, balki baʼzi jihatlari (tillarni oʻqitish, taʼlim jarayonini 

moliyaviy taʼminotini tashkillashtirish) nuqtayi nazaridan ulardan ustun ekanligi 

namoyon boʻladi. 

Turkistonning milliy maktablari hamda madrasalar tarixi xususida 

V.P.Nalivkin, A.P.Xoroshxin, K.E.Bendrikov qaydlari oʻzining keng qamrovligi, 

aniqligi va dalillarga boyligi bilan alohida ajralib turadi. "Samarqand, Sirdaryo va 

Fargʻona viloyatlaridagi, — deydi V.P.Nalivkin oʻz xotiralarida, madrasalarning 

umumiy soni 189 ta boʻlib, shundan Fargʻonada 118 ta, Samarqandda 50 ta, 

Sirdaryo viloyatida esa 21 ta madrasa joylashgandir. Madrasalardan Qoʻqonda 34 

tasi, Margʻilonda 25 tasi, Samarqandda 22 tasi, Andijonda 18 tasi, Namanganda 14 

tasi, Toshkentda 14 tasi va 10 tasi Xoʻjand shahrida bino etilgan". [7] 

A.P.Xoroshxin oʻzining "Turkiston oʻlkasiga taalluqli maqolalar 

toʻplami"da:[8] Xiva xonligi va Buxoro amirligi hududlarida taxminan 200 ta 

shunday madrasalar faoliyat koʻrsatganligini taʼkidlab oʻtadi. Samarqand 
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viloyatining Gulxandoz va Nov qishloqlarida 1853-yili, Kattaqoʻrgʻon uyezdining 

Payshanba qishlogʻida 1891-yili, Panjikentda 1852-yili hamda 1877-yilgacha 

Oʻratepa va Urgutda oltita madrasa ochilgan. Sirdaryo viloyatining — Abdiq 

volostida 1848-yilda, Boʻkada 1863, 1870-yillarda, Zangiotada 1835-yildan to 

1850-yilgacha 3 ta madrasa ochilgan ekan. Chimkent uyezdida 1875-yilda, 

Toshkent uyezdining Kultepa qishlogʻida 1840-yilda, Pskentda va Turkiston 

shahrida 1821 va 1875-yillarda, Chinozda esa 1874-1878-yillarda yangi madrasalar 

faoliyatini boshlagan". [9]  

1892-93 oʻquv yili Samarqand viloyatining reviziyasiga koʻra, viloyatda 58 ta 

madrasa mavjud boʻlib, ulardan 40 tasi shaharlarda va 18 tasi qishloqlarda 

joylashgan. Viloyat barcha madrasalarining oʻrtacha yillik daromadi 28555 soʻmni 

tashkil qiladi. Ularning ichida oʻn ikkita madrasa 2000 soʻmdan ortiq daromadga 

ega boʻlsa, yettita madrasa 100 soʻmdan 2000 soʻmgacha daromadga egadir. 

Shundan 9 ta madrasaning esa hech qanday daromadi yoʻqdir". [10]  

Keltirilgan dalillardan shu narsa koʻzga tashlanadiki, oʻlkadagi madrasalar 

faoliyati ham iqtisodiy, ham maʼrifiy tomonlardan bir-birida keskin farqlangan. 

Ularning faoliyatiga oʻqitish usuli va moliyaviy-moddiy taʼminlanish darajasi 

nuqtayi nazaridan nazar solsak, yana bir tarixiy haqiqat qaror topadi.  

Endi anʼanaviy maktablar va madrasalarning oʻqitish jarayoni va dasturlari 

haqdagi S.M.Grameniskiyning qaydlari diqqatga sazovor. [11]  

Maktab va madrasalarda dastlabki oʻqish ishlari bolalarga harflarni oʻrgatish 

bilan boshlangan. Harflar toʻliq oʻzlashtirilgach, arab tilida Haftiyak, keyin esa fors 

tilida Chor kitoblar yod olingan. Yuqori sinflar uchun esa Bedil, Hofiz Sheroziy, 

Saʼdiy, Alisher Navoiy, Soʻfi Olloyor kabi klassik ijodkorlar asarlari mutolaasi 

oʻrgatilgan. Senator K.K.Palen yuqorida nomini zikr etilgan kitobida 

madrasalardagi oʻqish usuli uch bosqichga boʻladi.  

1. Birinchi bosqich — "Adno" deb yuritilib, bu bosqichda toliblar 2, 4, 5 yil 

oʻqishgan. Darslar asosan arab, fors tillarida olib borilgan. Bu yillarda arab tili 

grammatikasi, fors tili oʻrganilgan. Arab tilidagi "Zanjoni", "Ixlabi", 
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"Avomil", "Harakat", "Kofiya" (uning sharhi hisoblangan "Sharh — mulla" 

ham) va fors tilidagi "Avvali ilm" kabi asarlar mutolaa qilingan.  

2. Ikkinchi bosqichda — tolibi ilmlar fiqh masalalari bilan mashgʻul boʻlib, 

islom qonunshunosligidan saboq olganlar.  

3. Uchinchi bosqichda "Shamsiya" va uning sharhi hisoblangan "Hoshiya" 

hamda "Mushkulot" ni oʻrganganlar. 

Shuningdek, "Aqoid" (dogmatika), "Tahzib" (dialektika) "Hikmatul-ayn" va 

astronomiyaga oid asarlarni oʻqiganlar, kosmografiyaga bagʻishlangan umumiy 

bilimlar olishgan. Mantiq faniga ham eʼtibor qaratilib bu soha boʻyicha: "Tavzih", 

"Hadis", "Qiyos" va "Tavsifi qozi Boyzaviy" lardan maʼru-zalar tinglangan. Fiqh 

oʻrganuvchilar uchun esa koʻproq quyidagi kitoblar dastur vazifasini oʻtagan: 

"Fiqhi Kaydoni", "Muxtasar ul-viqoya", "Hidoyai sharif" va boshqalar. 

Toliblar ilmi hisob va tibbiyot bilan ham shugʻullanganlar. Ayniqsa klassik 

shoirlarning gʻazallari va dostonlari qunt bilan oʻqitilgan. Oʻquv yili oktyabrda 

boshlanib, aprelda tugagan. Oʻqish haftaning toʻrt kuni: yakshanba, dushanba, 

seshanba va chorshanba kunlari olib borilgan. Ramazon va Qurbon hayitlarida ikki 

haftalik taʼtillar berilgan. K.P. fon Kaufman N.I.Ilminskiyga Turkistonga kelib 

mahalliy shart-sharoitlarni oʻrgangandan soʻng, oʻqitish ishlarining aniq bir reja 

yoʻnalishini ishlab chiqishga daʼvat etadi.  

Ana shu taklifga binoan N.I.Ilminskiy 1868-yilning bahorida K.P. fon 

Kaufmanga bir qator xomaki reja va fikrlar bitilgan xatni yubordi. N.I. 

Ilminskiyning takliflarida Oʻrta Osiyodagi maorif ishlarini keng koʻlamda 

missionerlik yoʻli bilan olib borish kerakligi uqtiriladi. Bundan koʻzlangan maqsad 

esa, mahalliy musulmon maktablarini ehtiyotkorlik bilan nasroniy tipidagi 

maktablarga aylantirish edi. Uni amalga oshirish uchun oʻquv ishlariga boshchilik 

qilishga Qozon diniy akademiyasidan chiqqan, tatar va arab tillari, madaniyati 

bilimdoni I.S.Yastrebov tavsiya etiladi.  

Biroq fon Kaufman I.S.Yastrebovni Turkistonga olib kelishga erisha olmaydi. 

Chunki I.S. Yastrebov oʻsha yillar Rossiya hukumatining maʼsul lavozimlaridan 
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birida, yaʼni Rossiyaning Turkiyadagi konsulxonasida kotib vazifasida xizmat qilar 

edi. Shu bilan birga Turkistonda oʻquv ishlarini tashkil qilish boʻyicha 

Kaufmanning qarashlari, Ilminskiyning taklifiga muvofiq kelmaydi. Fon 

Kaufmanning fikricha, mahalliy aholining diniy qarashlariga yetkaziladigan ozgina 

tazyiq ham mustamlakachilarga nisbatan mahalliy xalqning nafrat va dushmanligi 

uygʻotish mumkin edi. N.I.Ilminskiy Turkistonda maorif tizimi rejalarini ishlab 

chiqib uni amaliyotga tatbiq etish mushkulligini his qiladi va 1869-yilning avgust 

oyida general-gubernator Kaufmanga rad javobi bildirilgan oʻz xatini yoʻllaydi. 

[12] 

Shundan soʻng, Turkiston maʼmurlari bu ishni oʻz kuchlari bilan hal qilishga 

kirishadilar. 1870-yilda oʻquv ishlarini tashkil etish boʻyicha alohida Komissiya 

tuzildi. Komissiya xulosasiga koʻra, oʻlkadagi xalq taʼlimi Rossiya imperiyasining 

manfaatlariga boʻysundirilishi kerak edi. Shu bilan birga mahalliy diniy 

qarashlariga hech qanday tazyiq oʻtkazilmasligi taʼkidlanib, mahalliy musulmon 

maktablari rus hukumatining yordamiga umid qilmasligi nazarda tutildi.1874-

yilning 20-noyabrida Rossiya imperiyasi tarkibidagi barcha musulmon oʻquv 

yurtlarini Rossiya Xalq maorifi Ministrligi tasarrufiga oʻtkazish haqida qonun 

chiqarildi. Podshoning huzurida Turkistonni egallashda koʻrsatgan xizmatlari 

uchun alohida vakolatlarga ega boʻlgan general fon Kaufman Turkiston oʻlkasida 

bu qonunga amal qilmaslik haqida oʻzining buyrugʻini chiqaradi.  

Keyinchalik fon Kaufman bu buyruqni imperiya manfaati va xavfsizligi 

hisobga olib chiqarilganligi haqida podshoga izoh beradi.  

Xulosa qilib shuni aytish mumkinki, Oʻzbekistonda keyingi yillarida taʼlim 

tizimida keskin oʻzgarishlar boʻlyapti. Maktabgacha taʼlim tashkiloti, 11 yillik 

oʻrta maktablar, Prezident maktablari, ixtisoslashgan matematika maktablarining 

ochilishi, Ulugʻbek nomidagi xalqaro astronomiya olimpiadalarining oʻtkazilishi 

alohida ahamiyatga ega. Shu oʻrinda masalaning yana bir jihatiga toʻxtalib oʻtish 

joizdir. Yurtimiz dunyoning eng qadimiy oliy taʼlim tizimiga ega maskanlaridan 

biri ekan, biz ana shunday taʼlim tarixini oʻrganishimiz kerak va ularning tarixdagi 
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maqomini oʻz oʻrniga qoʻyib, ularning tashkil topgan sanalarini yubiley darajasiga 

olib chiqish kerak. XV asr oliy taʼlim tizimidagi madrasalar, jumladan, Mirzo 

Ulugʻbek madrasasi haqiqatan ham oʻz davrining universiteti hisoblangan.  

Oʻrta asrlarda Yevropa mamlakatlarida cherkovlar qoshida vujudga kelgan 

maktablarni universitetlar deb atadi. Samarqanddagi Ulugʻbek madrasasida diniy 

va dunyoviy ilmlar oʻqitilgan. Ushbu anʼanaviy ilm dargohlari boʻlgan madrasalar 

XIX asrning ikkinchi yarmi XX asrning boshlarida ham oliy taʼlim muassasasi 

sifatida faoliyat yuritgan. Yevropadagi universitetlar, jumladan, Varshava 

universiteti yuz yillab faoliyatini toʻxtatgan. Samarqanddagi Ulugʻbek madrasasi 

faqat XVIII asrning 20-30 yillarida jungʻorlar hujumi davrida vaqtincha toʻxtatgan. 

Keyin esa XVIII asrning 50-yillarida davom ettirib XX asrning 20-yillarigacha 

mavjud boʻlgan. 
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В настоящее время многие ученые начали изучать историю свой страны 

в новом направлении. Сейчас открыт доступ к большому количеству важных 

сведений. В то же время существуют еще неизвестные источники. 

Произведения историографов династии Темура являются источником ценной 

информации об истории государства Белая Орда и его правителей. Несмотря 

на их односторонность эти сведения находят свое применение.  

Историк темуридов Му'ин ад-дин Натанзи Сасы-Бука одним из первых 

предоставил множество сведений о правлении многочисленных потомков 

Орда Ежена, начинающих свое происхождение от Сасы-Буки. Он указывает, 

что правитель Белой Орды - Сасы-Бука является сыном Ногая. Однако 

ученые доказали тот факт, что Сасы-Бука – сын Баяна, а не Ногая. Му'ин ад-

дин Натанзи считал, что в то время Сасы-Бука (1309-1315 гг.) был 

современником Тогрула, сына севшего на престол Золотой Орды Тохта хана. 

По данным из сочинений Низама ад-дин Шами, Шарафа ад-дин Йазди и 
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Улугбека, на престол Золотой Орды после Тохта хана воссел не Тогрул, а его 

сын Узбек хан. Ни в одном из указанных источников не встречается 

упоминаний о том, что Тогрул взошел на престол. Лишь в произведении 

Му'ина ад-дин Натанзи дана информация о времени его правления. В труде 

Утемиса хаджи «Чингиз-наме» встречаются сведения о восхождении на 

престол после Тохта хана «некоего Бажыр Ток-Буга из племени уйгуров», 

вовсе не относящегося к потомкам ханов. В «Чингиз -наме» рассказывается о 

Тогруле, что он младший брат Тохта хана, убившего его из-за притязаний на 

престол [Өтеміс қажы, 2005: 172-176].[1]  

Только Натанзи, опираясь на неизвестные источники, повествует о 

правлении Тогрула после Тохта хана. Но все другие источники указывают на 

восхождение на престол после Тохта хана Узбек хана и на основании этого 

до последнего времени написано большое количество научных работ.  

 Му'ин ад-дин Натанзи поведал, что Сасы-Бука по-прежнему сохранял 

подчиненное положение. На протяжении 30 лет правления он ни разу не 

пропустил приглашений Тогрул хана, и Узбек хана и скончался в 720 г.х. 

(1320-1321). Но годы, указанные по свидетельству Натанзи, противоречат 

другим источникам. Если Сасы-Бука умер в 720 г.х., то Ерзен должен был 

взойти на престол в этом же году. По сведениям некоторых исследований, в 

1320 году к власти пришел не Ерзен, а Мубарак-ходжа. Босворт в своем 

исследовании отмечает, что после Сасы-Бука правил Ильбасан (1315-1320), 

после него Мубарак-ходжа (1320-1344) [Босворт К.Э., 1971: 204] [2], о 

приходе к власти Ильбасана пишет и ученый К. Салгараулы, считая Ерзена 

Мубарак-ходжой [Салғараұлы Қ., 1992: 37]. [3] 

После кончины Сасы-Бука по приказу Узбек хана его место занимает 

сын Сасы-Бука – Ерзен. Об этом написано в «Мунтахаб ат-таварих-и 

Му'ини» следующим образом: «Он был царем крайне умным, праведным, 

превосходным, богобоязненным [Тизенгаузен В.Г., 1941: 129-130]». [4]  
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Наряду с этим Му'ин ад-дин Натанзи повествует, что Ерзен 

благоустроил Сыганак, построил много зданий в Отыраре, Сауране, Женте, 

Баршыкенте. Натанзи противоречит своим же данным, приводя сведения о 

том, что Узбек хан сел на престол Золотой Орды в 737 г.х. (1336-1337 гг.), а 

после 30 лет правления отшел в мир иной в 767 г.х. (1365-1366 гг.) 

[Тизенгаузен В.Г., 1941: 128]. [5]  

Поскольку, по указанному нами выше свидетельству Натанзи, сын 

Сасы-Бука - Ерзен стал править по велению Узбек хана, даже приведенные 

им самим факты о том, что «Сасы-Бука на протяжении 30 лет правления ни 

разу не пропустил приглашений Тогрул хана и Узбек хана», и о правлении 

Узбек хана никак не соответствует 737 году хижры (1336-1337 гг.). В 

сочинении внука Амира Темура Мирзо Улугбека под названием «Тарих-и 

арбаʼ улус» приведены сведения о том, что Узбек хан пришел к власти в 

Золотой Орде в 712 г.х. (1312 г.) и скончался в 750 г.х. (1350 г.). Если 

опираться на его данные, то «правление Султан Мухаммед Узбек хана 

составляло восемь лет в доисламский период, тридцать лет после прихода 

ислама» [Тизенгаузен В.Г., 1941: 226]. [6]  

Следовательно, сложив все вместе, получим 38 лет правления. По 

нашему мнению, данные сведения более близки к истине. Безусловно, годы 

прихода к власти и дата смерти Узбек хана требуют отдельного 

исследования. Наша цель в данном случае – выяснить время правления ханов 

Белой Орды на основе сравнительного анализа приведенных фактов.  

На место Ерзена пришел его сын Мубарак-ходжа. Если верить данным 

Му'ина ад-дин Натанзи, он правил всего лишь 6 месяцев и с его приходом к 

власти установились беспорядки, смуты. Привыкший к мирной жизни народ 

не стерпел его власти больше 6 месяцев. Так, Мубарак-ходже пришлось уйти 

от власти. Как рассказывал Му'ин ад-дин Натанзи, после этого еще «2 года и 

6 месяцев он скитался на Алтае и в киргизских землях без дома, в итоге там и 
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нашел свою гибель». А по свидетельству Гафари, он умер после 6 месяцев 

правления [Тизенгаузен В.Г., 1941: 211]. [7] 

Доктор исторических наук З. Кинаятулы, основываясь на сведениях 

Му'ина ад-дин Натанзи о 6 месяцах правления Мубарак-ходжи, писал: 

«Конечно, несмотря на то, что власть Мубарака-ходжи не продлилась долго, 

все же он стремился в столь короткое время довести до конца благие дела 

(самостоятельность К.З.), начатые в период правления своего. По сравнению 

с известным Урус ханом, который поставил своей целью - «завершить дело 

Мубарак-ходжи», деятельность Мубарак-ходжи в Белой Орде кажется более 

весомой» [Қинаятұлы З., 2004: 190]. [8] 

Кроме того, З. Кинаятулы в труде "Аноним Искендера" пишет, что при 

Мубарак-ходже в Белой Орде началась разруха, возможно, это объясняется 

влиянием точки зрения историков династии Шибана, которые были против 

политики независимости Мубарака. Мы приходим к такому мнению на 

основании убедительного мнения о том, что, если при Мубарак-ходже в 

Белой Орде распространились беспорядки, то его младший брат Чимтай не 

смог бы самостоятельно править в течение 17 лет и не получил специального 

приглашения занять престол Золотой Орды» [Қинаятұлы З., 2004: 191]. [9] 

Некоторые исследователи отрицают сведения Му'ина ад-дин Натанзи о 6 

месяцах правления Мубарака-ходжи. Н.Н. Мингулов считает: «...Начиная с 

Мубарак-ходжи хана (1320-1344), правители Белой Орды полностью 

избавились от зависимости перед правителями Золотой Орды». Автор 

указывает 1320-1344 годы по данным Стэнли Лен-Пуля и денежно-монетных 

материалов [Мингулов Н.Н., 1981: 158]. [10] 

З.Кинаятулы вполне обоснованно отмечает: «На основе исторических 

источников Ерзен умер в 1345 году. Поэтому, вероятнее всего, Мубарак-

ходжа стал ханом в 1345 году. Вследствие древности вторая цифра в дате, 

выбитой на серебрянной монете в его честь, может быть прочтена 

искаженно. П.С. Савельев указывает годы ханства Мубарак-ходжи как «1344-
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1345», имея на это основания: «Если это так, именно в эти годы Белая Орда 

после Ежена обрела подлинную независимость [Қинаятұлы З., 2004: 190]». 

[11]  

Полностью разделяя данную точку зрения, считаем целесообразным 

годы правления Ерзена начать с указанного Натанзи выше года смерти Сасы-

бука – с 1320 года и закончить 1345 годом. Следовательно, Мубарак-ходжа 

правил не в 1320-1345, а в 1344-1345 годы. Так, опираясь на сведения 

Натанзи, можно определить, что после Сасы-Бука в Белой Орде Ерзен правил 

24 года, а Мубарак-ходжа – 6 месяцев. К.Салгараулы отмечает: «...Говоря, 

что Золотая Орда поделилась на две части, мы имеем ввиду периода, когда в 

последующем Белая Орда обрела независимость и перестала подчиняться 

Золотой Орде. Такое разделение, по письменному свидетельству персидского 

историка Му'ина ад-дин Натанзи, кажется имело место еще при хане Золотой 

Орды Тохта. Годы его ханства – время между 1290 и 1312 годами. То есть, 

период освобождения Белой Орды от подчинения Золотой Орде и создания 

самостоятельного ханства нужно начинать с этого времени. Это доказывает и 

то, что Узбек хан насильно ставит своего сына Тыныбека правителем, чтобы 

вновь подчинить детей Орда-Ежена. Однако Тыныбек вскоре был убит, а 

дети Орда-Ежена возвращают себе власть», таким образом, ученый 

продлевает время обретения Белой Ордой независимости дольше годов 

правления Ерзена [Салғараұлы Қ., 1992: 36]. [12] 

По свидетельству Му'ина ад-дин Натанзи, после Мубарака-ходжи на 

престол Белой Орды по приказу хана Джанибека сел сын Ерзена – Чимтай 

(1344-1361), который единолично был у власти на протяжении 17 лет 

[Тизенгаузен В.Г., 1941: 30]. [13] 

Здесь можно заметить, что в описании Му'ина ад-дин Натанзи до хана 

Уруса ханы Белой Орды садились на престол по повелению ханов Золотой 

Орды. Следовательно, Белая Орда существовала как отдельное 

самостоятельное государство, начиная с Урус хана. В источниках нет 
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сведений об обстоятельствах смерти Чимтая. После смерти Чимтая к власти 

пришел его сын Урус хан. В темуридских истчониках приведены более 

полные данные о жизни и политике Урус хана. В особенности, можно 

отметить более конкретные факты в сочинении Му'ина ад-дин Натанзи 

«Мунтахаб ат-таварих-и Му'ини». Урус хан в истории известен как 

основоположник династии казахских ханов. Он был сильным полководцем, 

государственным деятелем и могущественным правителем своего времени. 

Наряду с этим хан Урус внес большой вклад в развитие своего государства, в 

частности, в развитие культуры города Сыганак за счет строительства 

различных религиозных учреждений (мечетей, медресе). Согласно Му'ину 

ад-дин Натанзи, хан Урус характеризовался как «очень воинственный, 

сильный и могущественный царь» [Тизенгаузен В.Г., 1941: 131]. [14] 

Му‘ин ад-Дин Натанзи писал, что хан Урус – сын Чимтая, Чимтай – сын 

Ерзена, Ерзен – сын Сасы-Бука, Сасы-Бука – сын Ногая [Тизенгаузен В.Г., 

1941: 129-130]. [15] В этих сведениях Сасы-Бука призанан сыном Ногая. А 

согласно данным Рашида ад-Дина и других источников, Сасы-Бука – сын 

Баяна. Если продолжить генеалогию хана Уруса, приведенную в сочинении 

Му‘ина ад-Дин Натанзи, по данным Рашида ад-Дина, то в Белой Орде 

правили до Сасы-Бука Орда (Орда-Ежен) – Сартакан (Сартак) – Куынжы 

(Коншы) – Байан [Тизенгаузен В.Г., 1941: 41-48 сс.]. [16] 

Известно, что хан Урус активно участвовал в государственных делах 

уже в период правления своего отца Чимтая. Он агитировал отца завоевать 

Золотую Орду и присоединить её к Белой Орде. Однако, по словам Му‘ина 

ад-Дин Натанзи, «Чимтай его не послушал» [Тизенгаузен В.Г., 1941: 131]. 

Придя к власти, он приступил к воплощению этого замысла. [17].По мнению 

некоторых ученых, Урус хана «в 1361 году объявили ханом (посадив его на 

белую кошму) только кочевые племена одной части Дешта», а временем его 

полного признания в столице Белой Орды Сыганаке и выпуска денег со 

своим именем является 1368 год» [Ускенбай К. М., 2000: 104]. [18]  



Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

49 
 

Однако в «Истории Казахстана», используемой большинством 

читателей, указано лишь, что «Урус стал ханом Белой Орды в 1368 году». 

Отсюда вытекает вопрос: неужели после смерти Чимтая в 1361 году в 

течение семи лет в Белой Орде не было правителя? Авторы второго тома 

«Истории Казахстана» не дают объяснения тому, почему после смерти 

Шымтая в 1361 году только после семи лет, а именно в 1368 году хан Урус 

сел на престол. Помимо этого, «в 1368 году при поддержке оплота державы и 

дворцовой знати» хан Урус совершил нашествие на земли вдоль Волги» 

[Ускенбай К. М., 2000: 110]. [19]  

Тогда выходит, что Урус хан, придя к власти, сразу собрался в поход. Но 

перед этим ему было необходимо подавить тока-темурский сепаратизм в 

стране, для чего требовалось много времени. Хан Урус в 1374-1375 годы взял 

Сарай, окружил Хажи-Тархан (Астрахань), подчинил себе земли булгаров 

Камы, названных в источниках «народом хана Уруса». Однако успехи хана 

Уруса длились недолго, поэтому он был вынужден в следующем году 

покинуть земли вдоль Волги. Хан Урус сбил с пути временного правителя 

Золотой Орды Мамая, достигшего при поддержке феодалов значительного 

влияния в западной части Золотой Орды в период внутренних междоусобиц.  

Д.и.н. З. Кинаятулы писал: «...известие Кадыргали Джалайыра о том, что 

хан Урус "скончался на севере в местности Кыштам" кажется более 

достоверным. Войска хана Уруса осенью 1377 года добрались до Саурана, 

были готовы воевать с Темуром-Токтамышем. Но длившиеся три месяца 

дожди, снежные бураны и пробиравшие до костей морозы не дали 

возможности повоевать. Судя по словам Му‘ина ад-Дин Натанзи "Из-за 

сильных морозов хан Урус повернул вспять", хан Урус, вероятно, уже здесь 

подвергся сильной болезни», - делает вывод [Қинаятұлы З., 2004: 138-139]. 

Таким образом, можно отметить, что есть полная вероятность того, что хан 

Урус скончался собственной сертью в 1377 году. [20] 
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В соответствии с сочинением «Муизз ал-ансаб» неизвестного автора, 

написанного во дворце династии Темуридов, от династии хана Уруса 

произошли ветви ханов 1) Токтакия, 2) Темур-Малик, 3) Куйыршык 

[Кляшторный С.Г., Султанов Т.И., 2004: 346]. [21] 

От ветви Токтакия ведет свой род первый хан Казахского ханства Керей 

хан. От ветви Куйыршыка ведет свой род хан Барак. Начиная от Джанибека – 

сына Барака до Кенесары - сына Касыма вплоть до всех ханов, - все они 

потомки хана Куйыршыка. Таким образом, мы убедились в том, что 

историки темуридской династии оставили интересные и конкретные 

письменные сведения о значительном вкладе правителей Белой Орды в 

развитие государства, экономики и культуры. Нами было замечено, что 

сведения из произведений, посвященных Темуру и его потомкам, 

способствуют решению сложных вопросов, касающихся правителей Белой 

Орды. Тем не менее, требуется критическая оценка всех этих сведений. Как 

было указано выше, данные, приведенные Му‘ино ад-Дин Натанзи, которые 

до сих пор являлись единственным источником о государстве Белая Орда, 

противоречат друг другу. Поэтому всем известно, что прежде чем 

использовать какие-либо сведения, необходимо подвергать их 

источниковедческому анализу. Данная проблема ждет своего более 

глубокого изучения. 
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ISLOM TAMADDUNINING DASTLABKI UCH ASRIDA 

MOVAROUNNAHRDA MADRASALARNING TASHKIL TOPISHI VA 

TAʼLIM TIZIMI MANBASHUNOSLIGI 

Mamatqulova Farangis Orzukulovna 

Sharof Rashidov nomidagi SamDU tayanch doktoranti 

E-mail: mamatqulovafarangis@gmail.com 

Movarounnahrga islom dini kirib kelishi bilan diniy taʼlim va u bilan bogʻliq 

ilmlar ham rivojlana boshladi. Ayniqsa, diniy va dunyoviy ilmlar uzviy holda 

taraqqiy etdi. Aynan shu davrdan boshlab hududlarda maktablar va madrasalar 

paydo boʻla boshladi. Madrasalar qadimdan Yaqin va Oʻrta Sharq mamlakatlarida 

alohida nufuzga ega oʻquv maskani sifatida katta obroʻ-eʼtibor qozongan. Koʻhna 

Buxoro va Samarqand oʻzining koʻp sonli madrasalari bilan nom taratgan. Islom 

tamaddunining tarqala borishi natijasida VIII-IX asrlardan boshlab uni oʻrganish 

va targʻib etishga loyiq kadrlarni tayyorlash ehtiyoji ham maydonga keldi. Shuning 

natijasida islomiy tamaddun joriy etilgan. Jumladan, Oʻrta Osiyoda ham maktab, 

madrasa va madrasayi oliyalarning paydo boʻlishiga katta eʼtibor qaratildi. 

Adam Mes asarida madrasalarning maydonga kelishi tarixi X asrga tegishli 

deb bilinib, birinchi madrasalar Nishopurda bunyod etilganligi haqida mulohazalar 

yuritilgan. Ammo tarixiy manbalarning, jumladan Narshaxiyning “Tarixi Buxoro” 

asarida eslatilishicha, X asrning avvalidayoq Buxoroda madrasalar boʻlib, ulardan 

biri madrasayi Farjak 937-yilda sodir boʻlgan yongʻin vaqtida ancha zarar koʻrgan 

ekan. Bas shunday ekan, taʼlim tizimining muhim bosqichlaridan biri boʻlgan 

madrasalar Movarounnahrda VIII asr oxirlari va xususan somoniylar davrida 

maydonga kelib, faqat Buxorodagina emas, balki Samarqandda ham ularning 

bunyod etilishi VIII asrning oxiri va IX asrning boshlariga toʻgʻri keladi. 

Chunki Samarqand tarixiga bagʻishlangan jome kitobida yozilishicha, IX-X 

asrlarda Samarqandda oʻn yettita madrasa mavjud boʻlgan. Bu madrasalar 

Samarqandning qaysi mavzeyida joylashgani, ularning taʼsischilari, madrasa 

nomlari, dasturlari, vaqfnomalari hamda ixtisos boʻyicha yoʻnalishlari toʻgʻrisida 

maʼlumotlar hozircha kam.  

mailto:mamatqulovafarangis@gmail.com


Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

53 
 

Ammo xuddi shu davrlarda yashab faoliyat koʻrsatgan mashhur 

hadisshunoslardan biri boʻlmish Abdulloh ibn Abdurahmon Dorimiy Samarqandiy 

(788-869y), “Kashf ul-maxjub”ning muallifi Abu Ali Fuzayl ibn Iyoda 

Samarqandiy (VIII-IX asrlar), Muhammad ibn al-yamin Abu Bakr al-Samarqandiy 

(IX asr), munajjim Abdulfath Sayyid ibn Xafif Samarqandiy (X asr), “Kitob ul 

usul” ning muallifi Ishoq ibn Ibrohim al-Shoshiy (X asr), Shayx Abu Mansur 

Motrudiy Samarqandiy (vafoti 945-946 yy), Abulqosiv Hakim Samarqandiy 

(vafoti 985-1003-yillar orasi) va boshqa koʻp allomalar mazkur madrasalarda 

mudarrislik qilib, ulumi salosa (Qurʼon, hadis, fiqh) va ulumi aqliya (dunyoviy 

fanlar)ning turli sohalaridan dars berganlar.  

Movarounnahr diyoridagi dastlabki hijriy ilk uch asrda taʼlim maskanlari 

sifatida kuttob (maktab)lar, masjidlar, madrasalar, munozara majlislari, rabotlar va 

xonaqohlar faoliyat yuritgan. Ilk madrasalar vujudga kelgan geografik hudud 

milodiy toʻqqizinchi asr oxirlaridagi Xuroson va Movarounnahr hududiga toʻgʻri 

keladi. Mazkur hududda madrasalarning paydo boʻlishiga budda monastirlari 

(vixara)ning salmoqli taʼsir koʻrsatgani taxmin qilinadi. Bu hududda ba’daviylik 

taʼsiri ortib, bu dinga eʼtiqod qiluvchilar azaliy anʼanalarga ega boʻldi. Monastirlar 

Oʻrta Osiyoning islomiy anʼanalariga ikki jihatdan taʼsir koʻrsatgan deb 

hisoblanadi: birinchisi, buddaviylik anʼanasi ilk islom tasavvufi uchun namuna va 

ilhom manbai boʻlib xizmat qildi, ikkinchisi esa, budda monastir va majmualarda 

qoʻllaniladigan taʼlim tizimining ilk musulmonlar uchun namuna boʻlganidir. 

Musulmon din ahli yoki buddaviylikdan musulmonlikni qabul qilgan olimlar 

oldingi taʼlim tizimini tark etmasdan, ularni islomiylashtirib, ilk madrasalarni 

tashkil etganlar. [1]  

Islom olamida madrasa darajasidagi oʻquv muassasalarining eng qadimgilari 

Buxoro va Samarqandda boʻlgani taxmin qilinadi. Nizomulmulk Bagʻdodda 

mashhur Nizomiya madrasasini taʼsis etarkan, buyuk ehtimol bilan u Sharqda 

mavjud boʻlgan taʼlim muassasasidan nusxa olgan edi. Sharq mintaqasidagi bu 
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muassasa aynan Buxoroda edi. Shu bilan birga, kuchli ehtimolga koʻra, Buxoro 

madrasalarning vatani boʻlishi mumkin. [2] 

Nizomulmulk Bagʻdodda Nizomiya madrasasini milodiy XI asrning 

oxirlarida qurdirgan. Holbuki, Xuroson va Movarounnahr hududida madrasalar 

ushbu sanadan ilgari mavjud boʻlib, xurosonlik Nizomulmulk bu madrasalarni 

koʻrgan edi. Nizomulmulk Bagʻdodda Nizomiya madrasasini qurdirmasidan oldin 

ham Makka, ham Madinada darslar bergani uchun Imomul Haramayn nomi bilan 

mashhur boʻlgan shofiʼiy fiqhi olimi Abul Maʼoliy Abdulmalik ibn Shayx Abu 

Muhammad Abdulloh ibn Hayyuna uchun Sulton Alparslon hukmronligi davrida 

Nishopurda Nizomiya madrasasini qurdirgan edi. [3]  

Nizomulmulkning madrasa qurdirgani haqidagi shuhrati Bagʻdodda ham ilk 

buyuk madrasani qurishiga sabab boʻlgandi. Somoniylar davrida ham 

Movarounnahr hududida joylashgan Buxoro va Samarqand shaharlarida 

madrasalar mavjud boʻlgani va ularda taʼlim va tarbiya ishlari olib borilganini 

koʻrishimiz mumkin. Buxoroning Sargʻ mavzesidagi masjidni Tugʻrulbey 

buzdirib, masjid yogʻochlaridan Suvaykatul Baqqolin nomli joyda bir madrasa 

qurdirgan. Keyinchalik bu madrasa Gular Tekin nomi bilan ataldi. [4]  

Somoniy hukmdorlaridan Muzaffar ibn Ahmad ibn Nasr ibn Ahmad 

Samarqandda diniy ilmlar bilan bir qatorda tibbiyot, astronomiya, tabiiy fanlar va 

tarix sohasidagi olim Abu Hotim Muhammad ibn Hibbon Bustiy (vaf. 354/965) 

uchun bir taʼlim muassasasi qurdirgan. [5]  

Mazkur bino ayniqsa, hadis ilmi ahli uchun koʻkalamzor bir madrasa boʻlgani 

taʼriflanadi. Somoniylar amiri Said Nasr ibn Ahmad ibn Ismoil davrida 

(hij.325/mil.936) yilda Buxoroda katta bir yongʻin yuz bergan. Bu yongʻinda Bikor 

mahallasidagi Farjak madrasasi ham yonib ketgandi. [6]  

Buxoroning Jaʼjoniya qishlogʻidan boʻlgan faqih Abu Nasr Ahmad ibn 

Muhammad ibn Horis, Imom Abu Bakr ibn Fazl Kimoriy madrasasida istiqomat 

qilar edi. Bundan tashqari, Buxoroda Abu Hafs madrasasi ham mavjud boʻlib, Abu 
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Bakr Muhammad ibn Ahmad ibn Shohuvayh (vaf. 361/965) Buxoroga kelsa, shu 

madrasada qolib, dars berardi. [7]  

Samarqanddagi Dorul Juzjoniyada qozi Abu Nasr ibn Abdulloh ibn Ashʼas 

Kushoniy tahsil oldi. Abu Nasr yuz oʻn yoshida (hij.443/mil.1051) yilda vafot etdi. 

Abu Yaʼqub Yusuf ibn Muhammad Sogʻarjiy (hij.502/mil.1108 yilda vafot 

etgan) Samarqanddagi Sikkatu Haiti Hayyon madrasasida taʼlim bergan. Bu 

madrasa Somoniylar tomonidan qurdirilgan deb taxmin qilinadi. Shuningdek, 

Samarqandda Raʼsu Sikkati Amir madrasasi va Qusam ibn Abbos nomi bilan 

atalgan Qusam madrasasi faoliyat olib borgan. 

Somoniylar davrida mavjud boʻlgan madrasalar bilan keyingi davrdagi 

madrasalar orasidagi asosiy farqlar ularning davrning mashhur olimlari tomonidan 

maʼruza qilishlari uchun tashkil etilgani va fanning maʼlum bir sohasi boʻyicha 

taʼlim berish maqsadida qurilganida deyish mumkin. Shu bilan birga boshqa 

madrasalarda boʻlgani kabi Somoniylar davri madrasalari ham bir tartib va tizimga 

ega boʻlganini koʻrish mumkin. Abul Qosim Qurashiy talabalar madrasa darslariga 

gʻusl, tahorat olgan va roʻzador holida qatnashganini alohida taʼkidlagan. Shu bilan 

birga, talabalar ustozlariga chuqur hurmat bilan munosabatda boʻlgani haqida 

keltirgan. [8] 

Buxoro va Samarqand madrasalari ehtiyojlarini taʼmin¬lash va talabalarning 

xarajatlarini qoplash maqsadida Vaqf muassasasi mavjud boʻlganini koʻrish 

mumkin. Buxoro qishloqlaridan biri Afshonaning yerlari tolibi ilmlarga vaqf qilib 

berilgan edi. [9]  

Hijriy 1000-yilda vafot etgan Abu Isʼhoq Ibrohim ibn Husayn Samarqandiy 

ham qiymatli mol-mulkini vaqf qilgan edi. Buxoroda vaqf qilingan yerlar masjid, 

madrasa yoki kasalxonalarning ehtiyojlarini qoplash uchun sarflanar edi. [10] 

Madrasalarga vaqf sifatida biriktirilgan mol-mulk, boyliklarning 

vaqfnomalarda qayd qilinishi qanchalik muhim boʻlsa, chunki u mazkur 

madrasaning maqomi (statusi)ni ham aniqlashga koʻmaklashadi, unda vaqfnomada 

madrasadagi oʻquv jarayonini tashkil etuvchi xodimlarning (mutavalli, mudarris, 
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notiq, muqri, farrosh) va tolibi ilmlarning soni ham belgilanadi. Ana shu jihatdan 

madrasalar tarixini yoritishda uning vaqfnomalari nihoyatda katta ahamiyatga ega 

boʻlgan rasmiy hujjatlardir.  

Faqat vaqfnomalarning saqlanmaganligi uchun emas, balki oʻsha davrda 

yaratilgan tarixiy, sayohatnoma yoki ilmiy asarlarda madrasalar haqidagi 

maʼlumotlarning hozircha noma’lum boʻlib qolishi tufayli biz madrasalarning 

tuzilishi, u bilan bogʻliq boʻlgan binolar majmuasi, madrasalarda oʻquv jarayoni 

bilan bogʻliq boʻlgan binolar majmuasi, madrasalarda oʻquv jarayoni bilan bogʻliq 

boʻlgan koʻpgina masalalar (jumladan, maʼlum dasturi, kitoblari oʻqitish 

uslubiyati, mudarris va talabalar masʼuliyati) haqida aniq tasavvurga, manbalarga 

asoslangan tushunchaga ega emasmiz. Ammo ularning borligi va maʼlum bir 

tizimga ega ekanligi shak-shubhasizdir. Shuning bilan birga bu madrasalarda 

oʻziga xos kutubxonalar boʻlib, ularda madrasalardagi oʻquv jarayoni va ilmiy 

tadqiqotlarni amalga oshirishga Xizmat qiladigan qoʻlyozma manbalar mavjud 

boʻlgan. Oʻsha davrdagi ilmiy, madaniy va adabiy hayotning holati undagi alloma 

va shoirlarning ilmiy-adabiy merosi va shu madrasalar faoliyatining hosilasi-

mahsuli sifatida namoyon boʻladi. 

Manbalarning maʼlumotlariga koʻra, oʻsha davrda Samarqandda mavjud 

boʻlgan oʻn yettita madrasada islomiy mintaqalarda mashhur boʻlgan allomalar 

mudarrislik qilgan. Jumladan, Samarqand tarixiga bagʻishlangan jomeʼ kitobda 

qayd qilinishicha, Samarqandning Raboti Gʻoziyon (Choʻponotaning kun botar 

tomonida joylashgan boʻlib, hozir ham shu nom bilan ataladigan mavze) 

mavzesidagi madrasada kalom ilmining allomasi Muhammad ibn Fazl Balxiy (asli 

Balxdan boʻlib, Samarqandga kelib turgʻun boʻlib qolgan va 913-yilda shu yerda 

vafot etgan. Ammo uning Samarqandning qaysi mozorida dafn etilgani haqida aniq 

maʼlumotga ega emasmiz) mudarris boʻlgan. Muhimi shundaki, alloma 

Muhammad ibn Fazl Balxiy kalom ilmining mashhur allomalari Shayx Abu 

Mansur Motrudiy (870-945-946 milodiy yillar) va Abulqosim Hakim 

Samarqandiyga (vafoti 953-yil) ustozlik qilgan.  
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Bu allomalar Raboti Gʻoziyondagi madrasada Muhammad ibn Fazl Balxiydan 

kalom ilmi asoslaridan taʼlim olganlar. Shuning bilan bir qatorda Samarqand 

madrasalarida allomalardan Abu Bakr Ahmad Juzjoniy, Nusayr ibn Yahyo Balxiy, 

Muhammad ibn Muqotil Roziy kabilar ham mudarrislik qilganlar.  

Xurosonlik mashhur mudarrislar bilan bir qatorda Samarqanddagi oʻn yettita 

madrasada islom olamida eʼtirof etilgan “Kashf ul-Mahjub” nomli asar muallifi 

Abu Ali Fuzayl ibn Iyoda Samarqandiy (VIII asr ikkinchi yarmi IX asr birinchi 

yarmi) “Al- Raddiy ala al- karomita” asarining muallifi Muhammad ibn al-Yamin 

Abu Bakr as-Samarqandiy (IX asr), Faqeh Abu Lays Samarqandiy (vafoti 985-

1003-yillar orasi) va boshqa koʻplab allomalar mudarrislik qilganlar.  

Aksar madrasalar ichida kutubxonalar mavjud edi. Bundan tashqari, 

kutubxonalar sultonlar tomonidan jamoat manfaatlari uchun ham qurilgan edi. 

Buxoro amiri Nuh ibn Mansurga oid bir kutubxona ham mavjud boʻlganini koʻrish 

mumkin. Ibn Sino bu kutubxona haqida oldin uchratmagan kitoblarini mazkur 

kutubxonada koʻrganini taʼkidlagan. U saroy kutubxonasining bir necha xonadan 

iborat boʻlgani, har bir xonaning maʼlum bir ilm yoki sanʼat sohasiga doir 

qoʻlyozmalar bilan boyitilgani, kutubxonadagi qoʻlyozma asarlar sandiqlarda 

saqlangani haqida keltiradi. 
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“Ikkinchi islom Renessansi” nomini olgan tarixiy davr, Amir Temur va 

temuriylar faoliyati davriga to‘g‘ri kelib, Markaziy Osiyo xalqlarining ko‘p asrlik 

tarixida asosiy o‘rin egallab, turkiy xalqlar tarixida muhim burilish bosqichi 

hisoblanadi. Temur va Temuriylar davrida ilm-fan, madaniyat rivojiga oid ko‘plab 

manbalar xozirga qadar saqlannib qolgan. Bu davrning ijtimoiy-siyosiy, iqtisodiy 

va madaniy rivojlanish jarayonlari manbalarda o‘z aksini topgan. Hozirga qadar 

Temur va uning avlodlari davri tarixini yorituvchi G‘iyosiddin Ali, Nizomiddin 

Shomiy [1], Sharafiddin Ali Yazdiy [2], Muhammad Xavofiy [3], Ibn Arabshoh 

[4], Mirzo Ulug‘bek [5], Giyosiddin Koshiy, Abdurazzoq Samarqandiy, Zahiriddin 

Muhammad Bobur [6], Alisher Navoiy [7], Xondamir [8], Mirzo Muhammad 

Haydar [9] va boshqa shu kabi tarixnavis olimlarning asarlari yetib kelgan. 

O‘sha davrga aloqador deyarli barcha yozma manbalar hozirgi kunga kelib 

dunyoning ko‘plab tillariga tarjima etilgan, shu bilan birgalikda bunday asarlar 

xozirgachaa o‘z qadr qimmatini yo‘qotmay kelayotir. Ammo, ularda o‘sha davr 

ta’limi to‘g‘risidagi ma’lumotlar juda qisqa berilgandir. Buni Amir Temur va 

uning turli o‘lkalarlarda hukm surgan hamda ba’zilari keyinchalik Movarounnahr 

va Xurosonda podsholik qilishgan avlodlari nazdida turuvchi tarixnavislarning 

asosiy vazifalari siyosiy voqealar, harbiy yurishlar, diplomatik aloqalar, 

hukmdorlarning faoliyatini yoritish kabi ishlarni o‘zlarining asosiy vazifalari, deb 

bilarganlari bilan izohlash mumkin.  
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O‘sha davrning ba’zi tarixchilari e’tirof etishlaricha, Amir Temurning o‘zi, 

o‘g‘illari va nabiralari hamda harbiy sarkardalari tarixda harbiy qo‘mondon sifatida 

qolishni xohlar edilar. Shu sababdan ko‘plab tarixiy asarlarda ular o‘zlarida 

qo‘mondonlik ruhini shakllantirgan shaxs sifatida zikr etildilar.  

Amir Temurning o‘zi va uning ko‘plab hukmdor avlodlari uchun shaxsiy 

matonat, shuhrat va qahramonlik yo‘lida hatto o‘zini fido etish hissiyoti oddiy 

holga aylangan edi. Podshoh saroyida, oliy majlislar vaqtida yo yurish va 

safarlarda qadimiy qahramonliklar haqidagi hikoyalar aytish udumga aylangan edi. 

Amir Temur saroyida maxsus “saroy tarixnavislari” mavjud bo‘lib, ularning ishlari 

turli “bahodir”larning qiziqarli qahramonliklarini yoddan yoki o‘qib berishdan 

iborat edi. Albatta bunday xikoyalarga, tez-tez bo‘lib turadigan harbiy yurishlar 

asos qilib olinar edi. 

Amir Temur hayoti va faoliyatini tasvirlash uchun uni ikki davrga bo‘lib 

o‘rganish maqsadga muvofiqdir. Birinchi davr, 1360-1386 yillar, bu davrda Amir 

Temur Movarounnahrni birlashtirish, kuchli, ozod va mustaqil davlat qurish uchun 

kurashgan. Ikkinchi davr, 1386-1402 yilar, bu vaqt orlig‘ida sohibqiron o‘zining 

uch yillik, besh yillik va yetti yillik harbiy yurishlarida o‘z davlati hududini 

kengaytirgan va mustahkamlagan [9, 6-b]. [10] 

Bu davrda u Hindiston, Eron, Iroq, Kavkazorti, Misr, Turkiya va Rusiyaning 

janubiy hududlarini egallab o‘z davlatiga qo‘shib olgan. Shu jihatdan, sobiq sovet 

tarixshunosligida Amir Temur shaxsiga salbiy, adolatsiz baho berishlar oddiy 

holga aylangan edi. Amir Temurning o‘z davrining ziyoli odamlariga, 

bunyodkorlik hamda madaniyatiga munosabati orqali davlat ta’lim tizimiga baho 

berish mumkin. Ma’lumki, bu davrda ilmu fan taraqqiyoti boshqa tarmoqlar bilan 

bir xil tarzda olib borilgan. Bu, tabiiy va ijtimoiy-gumanitar fanlarning gullab-

yashnash davri bo‘lib, davrning har tomonlama rivojlanishiga turtki bergan.  

Tarixdan ma’lumki, Amir Temur davlati va o‘ziga qaram mamlakatlardagi 

olimu fuzalolarni qattiq hurmat qilardi. Ularning ko‘plarini hatto o‘zi bilan poytaxt 

Samarqandga keltirgan edi. Turli soha olimlari, tarixchilar, adabiyotchilar, shoirlar, 
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iqtidorli binokorlarga ijod etishlari uchun o‘ta qulay sharoit yaratib bergan edi. 

Temur, o‘zining “Tuzuklar”ida: “Sofdil kishilar, sayidlar, olimlar va fozillarga 

dargohim doim ochiq edi” degan edi.  

Sharafiddin Ali Yazdiyning “Zafarnoma” asarida Amir Temurning mashhur 

olim va kalomshunoslarni yig‘ib, ularga qarata aytgan ma’ruzasi to‘g‘risida 

keltirilgan qiziqarli ma’lumoti, Amir Temurning olimlarga munosabatini 

yuksakligini bildiradi [11, 321-322]. [11] 

Temur davrida Markaziy Osiyoda shaharsozlik, me’morchilik, san’at, dinu-

islom, madaniyat va ilmu-ma’rifat tengsiz rivoj topdi. Sohibqiron tomonidan 

ayniqsa, riyoziyot, ilmi handasa, ilmi hay’at, adabiyot, she’riyat, tarix, 

me’morchilik, musiqa sohalariga katta e’tibor berildi. Movarounnahr saroyida 

Abdujabbor Xorazmiy, Shamsuddin Munshiy, Abdulla Lison, Badriddin Ahmad, 

Nu’moniddin Xorazmiy, Xoja Afzal, Alouddin Koshiy kabi ko‘plab iste’dod 

sohiblari xizmat qilishgan. 

Amir Temur davrida mudarris va shayxulislom Mavlono Abdulmalik, uning 

o‘g‘li, shayxulislom Isomuddin ibn Abdulmalik, uning amakivachchasi 

shayxulislom Xoja Abdulavval (ular Burhoniddin Marg‘inoniy avlodlari 

hisoblanib, birin-ketin shayxulislomlik lavozimiga kelishgan), No‘moniddin 

Xorazmiy, uning o‘g‘li Abduljabbor ibn No‘mon (Amir Temurning imomi), 

Eronlik muhaqqiq alloma Sa’duddin Taftazoniy, Sayid Sharif Muhammad 

Jurjoniy, qozi kalon Mavlono Qutbiddin, qorilar Mavlono Ubayd, Mavlono 

Faxruddin, Mavlono Domg‘oniy, Mavlono Asaduddin, Sharif Hofiz Husayniy, 

Mahmud Muhriq al-Xorazmiy, Jamoluddin Ahmad al-Xorazmiy, Mavlono Ahmad 

at-Termiziy, Mavlono Mansur al-Qog‘oniy, munajjim Mavlono Ahmad, mashhur 

tabiblar Fazlulloh va Jamoluddin Shomiy, muhaddis Alouddin at-Tabriziy, rumlik 

muhaddis Shayx Shamsiddin Muhammad al-Jazoriy, Xoja Muhammad az-Zohidi 

Buxoriy va boshqa shu kabi sohalarining yetuk mutaxassislari madrasalarda tolibi 

ilmlarga o‘z bilimlarini o‘rgatishgan.  
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Temur ilmu-fan rivojiga rahnamolik qilgan, o‘zi esa tarix, jug‘rofiya, tib 

ilmlarini yaxshi bilgan, adabiyot va shaxmatni sevgan. U ulamo va shoirlarni 

behad hurmat qilgan, e’zozlagan. Sababi uning o‘zi ham o‘z davrining olimi va 

donishmandi bo‘lgan.  

Temurning qayerga borsa, u o‘sha yerdagi olimu ulamolar, shoirlar, 

san’atkorlar, me’morlar, hunarmandlarni yig‘ib suhbat aylagan, osoyishta ijod, 

bunyodkorlik bilan shug‘ullanishga imkoniyat yaratib, moddiy yordam berib 

xomiylik qilgan. Rumning Basra shahridagi eng katta kutubxonadagi nodir 

kitoblarini Samarqandga keltirib bu yerdagi kitoblar bilan qo‘shib Ko‘ksaroyda 

ulkan bilim maskani - kutubxona tashkil etadi. Bu kutubxona xazinasidan minglab 

kishilar bahramand bo‘lgan, yetuk olimlar yetishib chiqqan. Poytaxt Samarqandga 

nafaqat kitoblar, balki Temur saltanati xududidagi eng nufuzli olimlar ham 

yig‘ilgan edilar. Temurning bevosita homiyligida yuzlab olimlar ilmu-fanda ijod 

qilganlar. Ular qatorida Sa’uddin at-Taftazoniy, Mavlono Ahmad, Sayid Sharif 

Jurjoniy, Shamsiddin Muhammad ibn al-Jazariy, Xoja Muhammad al-Buxoriy, 

Xoja Abdulmalik Samarqandiy, Tojiddin as-Salmoniy, Mavlono Ubayd, Mavlono 

Abdujabbor, Ahmad Kirmoniy, Xofizu Abru, G‘iyosiddin Ali, Nizomiddin 

Shomiy, Hofiz Sheroziy, Kamol Xujandiy va boshqalar edi. [12] 

Amir Temur saltanatida zamonasining taniqli allomalari hisoblangan 

dunyoviy fanlarning hamma tarmoqlari hamda islom tasavvufchiligi bo‘yicha 100 

dan ortiq olimlar ilmiy-tadqiqotlari olib borgan. Samarqand o‘sha davrda ana 

shunday buyuk zotlarning ijod markaziga aylangan edi. Bu iborani o‘sha davrning 

guvohi bo‘lgan Ibn Arabshoh shunday ta’riflaydi: «Temur har bir jonni (olimu-

ulamolarni...) yig‘ib, nimaiki narsa bo‘lsa sarasini Samarqandga keltirdi. Natijada, 

Samarqandda har bir ajib fan ahli namoyondasidan va san’atlar g‘aroyib uslubidan 

fazilati peshonasida nishona bo‘lib, o‘z tengqurlaridan ustun turgan o‘z sohasida 

alloma kishilar yig‘ilgan edi» [5, 87-b]. U davom etib: «Darhaqiqat Samarqand 

fozillar jam bo‘lgan va fazilat ahlining kelib qunadigan joyi erdi». [5, 309-b]. [13] 
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Ushbu olimlar Temur tashkil etgan Ko‘ksaroy kutubxonasida ishlash va 

foydalanish xuquqiga ega edilar. Ular ilmu-fanning turli sohalarida ilmiy 

izlanishlar olib borib, Turoni-zamin ilmu-fan, madaniyatini jahon sivilizatsiyasi 

darajasiga ko‘tarib, Samarqandda o‘ziga xos ilmiy markazni tashkil etib, nevarasi 

Ulug‘bek davrida fanning keng taraqqiy etishiga, ilmiy laboratoriya va Samarqand 

fanlar akademiyasining vujudga kelishiga asos solgan edi.  

A.Habibullaev Amir Temurning arab tarixchisi Ibn Xaldun bilan 1401 yilda 

bo‘lgan uchrashuviga atalgan tadqiqotlarida, Amir Temur Damashqni egallagach, 

uning eng avvalgi qilgan ishi – shaharning eng mashhur olimlari bilan uchrashuvi 

edi, deb ta’kidlab o‘tgan. Ibn Xaldun Mag‘rib hukmdoriga yuborgan xatida yozadi: 

“U (Amir Temur) o‘ta eruditsiyali, ma’suliyatli, chuqur bilimga ega, bahsni 

yoqtiradi”. Sohibqiron bilan bo‘lgan bir necha uchrashuvdan ta’sirlangan Ibn 

Xaldun «At-ta’rif bi Ibn Xaldun va rihlatuhu g‘arban va sharqan» (“Ibn Xaldun 

bilan tanishuv va uning Sharq va G‘arbga qilgan sayohat”) asarini yozib, unda 

Amir Temur bilan bo‘lgan suhbatlarini yoritadi. [3, 9-b]. [14] 

Temuriyzoda sulton Mirzo Ulug‘bek davrida u asos solgan Samarqand 

astronomik maktabi hamda madrasasi qoshida o‘nlab alloma mudarrislar faoliyat 

ko‘rsatishgan bo‘lishib, Mavlono Xavofiy, Qozizoda Rumiy, G‘iyosuddin Jamshid 

Koshiy, Ali Qushchi va Mavlono Isomiddinlar oliygohning yorqin yulduzlari 

edilar. Bu davrda Fazlulloh Abu Laysiy ham faoliyat ko‘rsatgan. Alloma 

Abdurahmon Jomiy esa Samarqandga nafaqat ilm olish uchun keladi, balkim, 

Ulug‘bek madrasasida mudarrislik qilib, yoshlarga ta’lim bera boshlagan. [6, 24-

b]. [15] 

Yana bir qiziq holat shundan iboratkim, Xoja Ahror qurdirgan va 

So‘zangaron ko‘chasida joylashgan madrasaning janubiy devoriga chegaradosh 

bo‘lgan hovli Ulug‘bekning eng yaqin shogirdi Ali Qushchiga tegishli bo‘lgan. 

Mavlono Abdurahmoni Jomiy xatlarining o‘rganish shuni ko‘rsatadiki, Ali 

Qushchi 1471 yilgacha, ya’ni Mirzo Ulug‘bek shahid bo‘lgandan keyingi o‘tgan 22 

yil vaqt mobaynida Samarqandda turibgina emas, balki Xoja Ahror qurdirgan 
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madrasaning yonginasidagi uyida tinchgina yashagan. Vaholanki, oxirgi asr 

tarixshunosligida Ulug‘bek rasadxonasi Xojaning fatvosi bilan vayron etilib, uning 

shogirdi Ali Qushchi esa o‘sha yiliyoq shahardan quvilgan, degan fikrlar hukm 

surardi. Holbuki, Ulug‘bek o‘limidan yarim asr vaqt o‘tgach, Samarqandga kelgan 

Bobur mirzo «uch oshyonalik rasadxonani» o‘z ko‘zi bilan ko‘rgan. [7, 31-32 b]. 

[16] 

Amir Temurning nafaqat diniy ilmlar, balki dunyoviy ilmlar hamda tabobat 

ilmini rivoj toptirishda ham hizmatlari katta bo‘lgan. Sobiq sovet davlati 

tarixshunosligida Temuriylar davrida ilm-ma’rifat faqat Ulug‘bek davridan boshlab 

rivoj topgan, deb tushunilar edi. Yuqorida keltirilgan ma’lumotlarga asoslanib, 

Amir Temur nevarasi Ulug‘bekka qadar ham o‘z saltanatida ilm-ma’rifat 

taraqqiyotiga alohida e’tibor bergan, Ulug‘bek akademiyasidek ulkan ilm 

maskanining poydevoriga ham Temur davrida asos solingan deb aytsak bo‘ladi.  
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“Qorixona” soʻzi bir necha maʼnoda tushunilib, uning keng tarqalgani Qurʼon 

oʻqiladigan xona, yaʼni qiroatxonadir. Qorixona, shuningdek, koʻzi ojiz qorilar 

uchun boshpana va qori tayyorlaydigan maktab maʼnolarini ham anglatgan. 

Qorixonalar Oʻrta Osiyo shaharlari va qishloqlarida qarovsiz va boshpanasiz 

qolgan koʻrlarga yordam berish, ularni ibodat va foydali ishlarga jalb qilish hamda 

savob maqsadida dindorlar va xudojoʻy mulkdorlar tomonidan qurilgan.  

Qorixonalarning moddiy taʼminoti uchun ularning taʼsischilari oʻz mulklari 

hisobidan maxsus vaqflar belgilashgan. “Qori” arabcha soʻz boʻlib, oʻqimoq, yaʼni 

Qurʼonni ifodali tarzda yoddan oʻqimoq maʼnosini anglatgan. Qorilar oʻlgan 

kishilar ruhiga bagʻishlab oyatlar ham oʻqishgan. 

Qorixonalar Oʻrta Osiyo meʼmorchiligida asosan ikki xil: ziyoratgohlar, 

masjidlar yoki xonaqohlar qoshidagi alohida birikkan xonalar koʻrinishida; ushbu 

binolar qoshida alohida qurilgan imoratlar tarzida shakllangan. Fargʻonaning 

Rishton tumanida XVIII asrning ikkinchi yarmida xom gʻishtdan qurilgan 
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meʼmoriy yodgorlik-Qorixona xonaqosi saqlanib qolgan. Bu erda ilgari darveshlar 

Qurʼon oʻqib va zikr tushib turishgan. [1] 

Qorixona toʻrt burchakli hovli tarzda boʻlib (20x24 m) hovlining ikki 

tomonidan qator hujralar qurilgan. Hovli toʻrida tarhi kvadrat shaklli tuxumsimon 

baland gumbazli katta xona boʻlib, u jamoatxona va tamaddixona vazifalarini 

bajargan. Qorixona hujralari ham kvadrat shaklida (3x3 m) va gumbazlar bilan 

yopilgan. Hujralar va jamoatxona tosh oʻchoq bilan isitilgan. Hovlining janubiy 

tomonida shu erlik eshonning qabri boʻlib, uning ustiga ravoqli sagʻana qurilgan. 

Qabrning yonida ikki metrcha chuqurlikda gʻor boʻlib, u chillaxona vazifasini 

oʻtagan. [2] 

Qorixonalarni Oʻrta Osiyoda chang toʻzonlar va qum boʻronlari kuzatiladigan 

mintaqalarda koʻproq uchratish mumkin. Bu asosan Buxoro va Xorazm 

viloyatlaridir. Xivadagi mashhur Pahlovon Mahmud maqbarasi qoshidagi 

ziyoratgoh majmua hovlisida darvozadan chap tomonda ikki qavatli frontal 

kompozitsiyali qorixona joylashgan. U XX asr boshida Turkmaniston shaharlarida 

keng tarqalgan jamoat binolariga xos gʻishtin uslubda qurilgan. [3] 

Qorixonaning meʼmoriy yechimi Pahlavon Mahmud maqbara ziyoratgoh 

arxitekturasidan keskin farq qilsa-da, har ikkala ushbu binolar yagona hovli orqali 

birikib yaxlit meʼmoriy turkumni tashkil qilgan. Qorixona arxitekturasi tashqi 

koʻrinishidan turar joy yoki moʻjaz bir madrasa binosini eslatadi, chunki uning 

tarzida har ikki qavat boʻylab derazalar ishlangan. [4] 

Qorixonalar Xorazmdagi birqator masjidlar tarkibiga ham kirgan. Masalan, 

XIX asr oxirida qorixona hujralari Xiva tumanida joylashgan Otajon-toʻra masjidi 

binosi tarkibida qurilgan. Tarixda P-shaklida ishlangan ushbu hujralar masjid 

binosiga biriktirilib, umumiy ichki hovli atrofiga joylashtirilgan. [5] 

Qorixona hujralarining kattaligi turlicha boʻlib, ularda qorilarning bitta, ikkita 

va guruh tarzida joylashishi koʻzda tutilgan koʻrinadi. Hujralar oʻzaro nafaqat 

hovli, balki ketma-ket joylashgan ichki eshiklar orqali ham bogʻlangan. 
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Xorazmning Xiva tumanida Ostona qishlogʻidagi XIII asrda qurilgan Shayx 

Muxtor Vali maqbara-ziyoratgohi tarkibida ham qorixona mavjud. Qorixona ikki 

qismdan: dahliz va qurʼon oʻquvchi qorilar xonasidan tuzilib, hovliga qaratilgan va 

bir ustunli yozgi masjid — ayvon bilan yonbosh qurilgan. [6] 

XIX asr boshida Buxoroda boʻlgan rus missioneri E.K.Meyendrof shahar 

masjidlaridan birining qoshida koʻrlar uchun maxsus tashkil etilgan kichik 

hujralarda 50 ga yaqin ojizlar turganligini yozadi. [7]  

E.K.Meyendrof ushbu qorixonani koʻrlar uchun “kasalxona yoki monastir” 

boʻlsa kerak, deb oʻylaydi. Olima L.Yu.Mankovskayaning fikricha ushbu qorixona 

shaharning sharqiy qismida joylashgan Fathobod masjidi tarkibida qurilgan va 

hovlili kompozitsiyaga ega boʻlgan. [8] 

Tojikistonning Oʻratepa shahridagi Hazrati-Sho maqbarasining meʼmoriy 

majmuasida ham 6 hujralik qorixona etilgan. [9]  

Majmua tarkibiga qorixonadan tashqari maqbara, masjid, 20 ta 

mullabachchaga moʻljallangan madrasa va qiz bolalar uchun maktab kirgan. 

Oʻratepaning Masjidi Safed, Charmgari va Olkoron guzarlaridagi masjidlar 

qoshida ham qorixona va oʻgʻil bolalar uchun maktablar boʻlgan.  

Shunday qilib, qorixonalar shahar va qishloqlarda asosan diniy majmualar 

tarkibiga kirgan alohida xonalar guruhi, baʼzan esa jamoat binolari bilan turkum 

tarzida qurilgan alohida binolar koʻrinishida shakllangan. Qorixonalar arxitekturasi 

asosan ular tarkibiga kirgan meʼmoriy majmualar arxitekturasiga uygʻunlashtirilib, 

ularga boʻysundirilgan holda sodda koʻrinishlarda yechilgan.  

Oʻrta Osiyoda oʻtmishda qurilgan qorixonalarni ijtimoiy nuqtayi nazardan 

hozirgi zamonaviy koʻrlar jamiyati uylarining koʻrinishlari tarzida ham qabul qilish 

mumkin. 
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славой отличаются архитектурные постройки эпохи Амира Тимура. 

Академик А.Ю.Якубовский, основательно исследовавший историю эпохи 

Амира Тимура, подчеркивал значение «гигантской строительной работы», 

которая в совокупности привела не только к подъёму архитектурного 

творчества, но и послужила основой появления качественно нового 

направления в архитектуре Центральной Азии, далеко распространяя славу и 

влияние «знаменитой тимуровской архитектуры», которые призывно 

произнесены с высоких минаретов Масжиди Джами (ныне известная под 

названием мечеть Биби ханым) Амира Тимура в Самарканде: «Поистине, 

дела наши указывают на нас». [1] 

Об истории этого памятника и рядом построенного медресе, пойдёт речь 

в нашем докладе. Соборная пятничная мечеть Масжиди Джами (ныне 

называемая мечеть Бибиханум) города Самарканда была начата в 1399 году, 

после возвращения Тимура из индийского похода. Амир Тимур утвердил 

проект и торжественно заложил первый камень основания мечети. Об этом 

придворный историк Гиясиддин Али писал: «…знаменитые мастера и 

строители –архитекторы составили план этого величественного здания и в 

самый счастливый час заложили (его) основание, употребив на его 

фундамент и пилоны камень». [2]  

Напротив, главного портала мечети тогда же было построено другое 

грандиозное сооружение, известное под названием медресе Бибиханым, от 

которого ныне сохранились лишь несколько рядов кладки фундамента, 

выявленные во время раскопок. У городских ворот Аханин два 

противоположных здания-мечеть и медресе организовали значительный 

ансамбль типа кош. [3] 

Возглавить всю работу по строительству мечети Тимур проучил своему 

помощнику и руководителю одного из диванов Мухаммаду Джалду (по ибн 

Арабшаху) и Ходжи Махмуд Довуду (по Шарафиддину Язди). [4] 
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Возвращаясь после семилетнего похода в Малую Азию, победоносный 

Амир Тимур торопится увидеть воочию архитектурное чудо, каковым было 

задумано Масжиди Джами.И здесь произошло неожиданное: гневу Тимура 

не было предела. Несмотря на все старания, на главного зодчего обрушилась 

ярость «заказчика» и его тут же наказали –привязав к хвосту коня, прогнали 

по каменному двору мечети. В чём главная причина такого наказания? 

Очевидец событий Ибн Арабшах указывает следующую причину: в 

отсутствие Тимура его жена Сараймулханым повелела построить медресе 

напротив мечети. «Меморы и люди хандасы сочли необходимым поставить 

портал медресе напротив (мукобил) здания (мечети), застраиваемой согласно 

приказу Тимура». [5] 

Примерно то же самое повторяет Шарафиддин Язди: «Медресе 

Сараймульханым было построено напротив (мечети) Джами». Со слов Ибн 

Арабшаха и Шарфитдина Язди можно заключить, что идея сооружения 

медресе появилась в процессе строительства соборной мечети, начатой 

согласно утвержденному Тимуром проекту. Однако имеется и другое 

сообщение Ибн Арабшаха о том, что сам Тимур часто посещал строительную 

площадку и большую часть времени проводил в медресе Ханым и ханаке 

Туманага, находившейся поблизости. Следовательно, до отъезда Тимура в 

очередной поход медресе Ханым и ханака Туманага функционировали и 

даже стали место посещения и отдыха самого правителя. [6] 

Так в чём же загадка истории? Учёными были высказаны различные 

мнения. Археологические раскопки на месте предпологаемого медресе, 

произведенные в конце 80-х годов ХХ века, позволили решить важный узел 

вопросов: действительно напротив портала мечети обнаружены остаттки 

портала медресе Ханым.Однако противостояние двух зданий оказалось 

необычным, что нарушало гармонию застройки: портал медрессе 

оказывается расположен не паралельно к порталу мечети, а имеет явно 
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видимый перекос. И это обстоятельство, по-видимому, стало основной 

причиной, вызвавшей гнев правителя. [7] 

Теперь внимательно проанализируем сведения очевидца событий. 

Клавихо пишет: “Мечеть, которую сеньор приказал построить в честь матери 

своей жены Канъо (Ханым), была почитаема в городе. Когда она была 

закончена, сеньор остался недоволен передней стенкой (портала), которая 

была (слишком) низка, и приказал сломать её. Перед ней выкопали две ямы, 

чтобы ерез них разобрать фундамент. И над постройкой работали день и 

ночь. Это строительство и (сооружение) улицы приостановили (только) из-за 

того, что пошёл снег”. [8] 

Шарафиддин Язди более точно указывает: “Даргах мечети, который был 

воздвигнут в его отсутсвие, для взора его достониства показался малым и 

низзким. Последовало высочайшее распоряжение разрушить даргах, 

заложить и устроитьего обширнее и ввыше”. Слово “даргах” В.Л.Вяткиным 

было переведено как “портал”, что и послужило основанием для 

последующих заблуждений.Под словом “портал” примерительно к местной 

архитектуре принято понимать “пештак”, означающий значительную 

архитектурную форму свода с навешием и боковыми устоями , на самом деле 

“даргах” не потрал, а всегоьо-навсего “место двери”.Такое значение в 

контексте уазывает на “предверье”(Клавихо называет его “портада”), котрое 

подлежало разборке и перестройке, чтобы заново расширить проход и 

увеличить высоту.При изучении остатков входной части внутри пештака 

мечети Джами были обнаружены следы существенных изменений и 

переделок в архитектурном оформленииторжественного проёма и его 

обрамления. 

Здание медресе Ханым почти не упоминается при 

темуридах.Захириддин Бабур характеризует мечеть Тимура как “очень 

высокое здание”, при этом надписи на портале настолько крупные, что их 

“можно прочесть на расстоянии одного куруха”( то есть около 2-3 км)., а 
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медресе почему –то не упоминается.Малихо Самарканди (конец XYII века) 

писал: «Одним из поступков Абдулахана (Шайбанида) в Самарканде было 

то, что он так разрушил медресе Ханым, находившееся против соборной 

мечети, построенной Амиром Тимуром Кураганом, что от него, кроме 

мовзолея Ханым , ничего не осталось». [9] 

Другой очевидец событий, историк Хафиз Обру, долгие годы 

служивший при дворе Тимура, более конкретно указывает на другой объект, 

которым также был недоволен правитель, и за «небрежность в постройке 

максуры, соборной мечети» был наказан мубашир-меъмор (главный 

архитектор). Под словом «максура», здесь подразумевается главное здание 

комплекса –мечеть, где размещены мехраб (алтарь) и минбар (кафедра). [10]  

Отметим существенные выводы: 

Существующее до сегодняшнего дня название «мадраса Ханум» 

относится к зданию, основательно разрушенному еще при Тимуре 

(портальная часть) и Абдуллахане II (остальные строения). Поэтому 

нынешнее название «мечеть Биби ханым» является ошибочным. Следует 

называть здание мечетью Тимура или «мечетью Джами». Версия о 

существовании напротив комплекса Тимура огромного здания медресе 

отвечает исторической действительности. При Тимуре в некоторых медресе 

не только готовили кадры образованного духовенства, но и воспитывали 

юношей из аристократических семей, готовившихся к государственной 

карьере. В правлении Тимура это медресе пользовалось особой славой. В нем 

обучались более 1000 молодых людей. Медресе не уступало мечети своим 

великолепием. Современники отмечали необычайную роскошь и 

колоссальные масштабы здания. По свидетельству одного из них портал 

медресе даже превосходил размерами громадный портал мечети Биби-

Ханым, что вызвало чрезвычайный гнев Тимура, который нигде и ни в чём не 

терпел соперничества. 
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Еще один важный вывод: несмотря на традиционное неравенство между 

мужчинами и женщинами в средневековье, женщины могли позволить 

строить здания (Биби-Ханым построила медресе в честь своей матери) при 

этом не просто культурный объект, а учебное заведение, где обучались 

молодые люди. Эпоха второго Ренессанса создавала условия для 

просвещения населения, пусть даже высшего круга. И женщины в этом 

процессе принимали участие. 
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Movarounnahr va Xurosonda xonaqohlarning taʼlim tizimiga qoʻshgan hissasi 

nihoyatda kattadir. Temuriylardan ilgari va ularning davrida madrasalar bilan 

yonma-yon masjid va xonaqohlar qurilgan. Shoʻrolar mafkurasiga koʻra 

xonaqohlar koʻpincha ilmiy asarlarda faqat darvish va qalandarlar, shayx va 

zohidlar zikr tutadigan maskan sifatida baholanib kelingan. “Oʻzbek sovet 

ensiklopediyasi” davomida bu haqda quyidagicha izoh berilgan: “Xonaqoh – shayx 

va darvishlar zikr-u samo qiladigan xona, masjid. Darvishlar, ziyoratchilar uchun 

tunash joyi sifatida masjid, maqbaralarning bir qismi tarzida qurilgan. Darvishlar 

uyushmalarining markazi sifatida qurilgan yirik xonaqohlarning katta zallari, 

ularning atrofida ziyoratchilar uchun hujralar boʻlgan”. [1] 

Xonaqoh soʻzi forscha boʻlib, “xona-uy” maʼnosini anglatadi. Dastlab 

taqvodor sufiylar va darvishlar yashaydigan boshpanalar xonaqoh deb atalgan. 

Xonaqohlar Oʻrta Osiyo va Xurosonda IX asrdan qurila boshlangan. Xonaqohlar 

meʼmoriy qiyofasi va ijtimoiy vazifalarining rivojlanish choʻqqilari asosan 

Temuriylar (XIV-XV asrlar) va Shayboniylar (XVI asr) davriga toʻgʻri keladi. 

Temuriylar va keyinchalik Shayboniylar ham tasavvuf (sufiylik) jamoasi 

faoliyatining nazoratini butkul oʻz qoʻllariga oladilar va oʻzlari ham tasavvuf 

ahliga xayrixoh holda yangi xonaqohlar qurgan. [2] 

Xonaqohlar ham madrasalar vazifasini bajargan. Ularda talabalar uchun bir 

necha hujralari, darsxonalari, kutubxona, mudarris va voiz uchun minbari boʻlgan, 

unda turib talabalarga dars berilganlar. Yigʻin, munozara oʻtkazish uchun katta 

xona ajratilgan. Mirxondning nabirasi Gʻiyosiddin Xondamir oʻzining “Xulosat al-

axbor” asarida Alisher Navoiy qurdirgan Ixlosiya madrasasida va Xalosiya 
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xonaqohida dars bergan yigirmadan ortiq atoqli mudarrislarini nomini sanab oʻtadi 

va ular haqida qisqa maʼlumot keltiradi.  

Jumladan, Mavlono Burhoniddin Atoulloh Nishopuriy va Amir Ibrohim 

Mashhadiy haqida quyidagi maʼlumot keltiradi: “Xulqining yaxshiligi, fahm-u 

farosatining tezligi bilan zamondoshlarida mumtozdir. Birmuncha vaqt xoqoni 

Said hazratlari Shohruxning madrasasida hamda Sulton hazratlarining yaqin 

doʻstining “Xalosiya” xonaqohida dars berish bilan mashgʻul boʻldi. [3] Amir 

Ibrohim Mashhadiy “Sultoniya” madrasasida hamda fazilatli “Xalosiya” 

xonaqohida dars berish bilan mashgʻul, talabalarning koʻplari ul janobga mulozim 

boʻlib, koʻp bahra olmoqdalar. [4]  

Temuriylar davrida bunyod etilgan Hirot meʼmoriy yodgorliklaridan biri Dor 

al-Xuffoz hisoblanadi. Ushbu xonaqoh nomi “Qurʼon qiroatlari uyi” degan 

maʼnoni anglatadi. [5] Dor al-Xuffoz masjidi Jomeʼning shimoliy tomonida 

joylashgan boʻlib, Sulton Husayn Boyqaro davrida qurilgan. 

Agar madrasalarda dunyoviy, huquqiy va diniy ilmlar oʻrganilgan boʻlsa, ular 

qoshida qurilgan xonaqohlarda (Samarqanddagi Muhammad Sulton, Mirzo 

Ulugʻbek, Hirotdagi Husayn Boyqaro, Alisher Navoiy xonaqohlarida) 

talabalarning tasavvuf bobidagi mushohada va munozaralari, ulugʻ mashoyixlar, 

pir-u ustozlari bilan maʼnaviy-maʼrifiy uchrashuvlari, ilmiy suhbatlari va bahslari 

oʻtkazilib turilgan. Bunday jonli suhbatlarga tasavvufchilarga eʼtiqod qilgan 

hukmdorlar, ulugʻ shoirlar, nufuzli mehmonlar va sayyohlar ham tashrif buyurib 

turgan. Bunday xonaqohlarni boshqarish va ish yuritish uchun ularni taʼsis etgan 

homiylar oʻz davrining eng iqtidorli mudarrislarni tayinlagan. Ular esa 

xonaqohlarni boshqarishdan tashqari tasavvuf ilmiga intilganlarga dars berish bilan 

ham mashgʻul boʻladi. 

Xonaqohlar faoliyatini moddiy taʼminlashga juda katta vaqflar berilgan. 

Jumladan, XV asr boshlarida Samarqandda Mirzo Ulugʻbek barpo etgan Registon 

ansamblidagi Ulugʻbek xonaqosi, shahardagi Abullays xonaqosi, Hirotdagi 

Shohrux Mirzo, Sulton Husayn Boyqaro, Alisher Navoiy va boshqa xonaqohlar 
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tasavvuf taʼlim maskanlari hisoblangan. Tasavvuf ilmining aksariyat akobirlari 

xonaqohlarda yashab avom xalqqa tasavvuf ziyosini tarqatganlar, sufiylik ilmi va 

taʼlim-tarbiyasi bilan shugʻullangan.  

Xonaqohlarda istiqomat qiluvchilar soni 100 kishi va undan ham koʻp 

boʻlgan. Xonaqoh – biror darveshlar jamiyatining turadigan joyi. Undagi masjidga 

shu jamiyatning shayxi yoki piri imomlik qiladi. Xonaqohda darveshlar 

yotoqxonasi va kelib ketuvchi yoki safardagi darveshlar uchun xonalar ham 

boʻlgan. [6] 

Hirotda va uning atrofidagi shaharlarda xonaqohlar nihoyatda koʻp edi. Ular 

nafaqat darveshlar yotoqxonasi va kelib ketuvchi yoki safardagi darveshlar uchun, 

balki, koʻpincha, ilohiyotdan dars beriladigan oʻquv yurtidek xizmat ham qilgan. 

Xonaqohlar bir tomondan xalqning kambagʻal qismiga katta ahamiyat berilganligi 

haqida dalolat beradi (oziq-ovqat, kiyim tarqatishi), ikkinchi tomondan xalqning 

orasida XV asrda din sohasida bilim tarqatish borasida baʼzi holatlarda taʼlim 

maskanlari sifatida xizmat qilgan. 

Xonaqohlarning baʼzilari IX-X asrlarda qurilgan, lekin ular Temuriylar 

davrida ham oʻz faoliyatini davom ettirgan. Koʻpchiligi esa Temuriylar davrida 

qurilgan va Alisher Navoiyning saʼyi-harakatlari bilan faoliyat koʻrsatib turgan. 

Hirot tevaragida va Xurosonning boshqa shaharlarida joylashgan xonaqohlar 

ayniqsa shuhrat topgan. Feruzshoh xonaqohi, Xalosiya xonaqohi, Shohruxiya 

xonaqohi va boshqalar shular jumlasidandir. 

Manbalarda keltirilgan maʼlumotlarga koʻra, xonaqohlarda oʻsha davrning 

eng yetuk mudarrislari dars bergan, jumladan, Mavlono Shamsiddin Muxammad 

Tabadgoniy mozorining janubiy tomonida Alisher Navoiy qurdirgan xonaqohda 

mudarris Sulton Agʻoniyni, Xoʻja Abdulloh Ansoriy mozorida joylashgan 

xonaqohda esa Alisher Navoiy Mavlono Shamsiddin Muhammadni mudarris etib 

tayinlagan. Xonaqohlarda mashhur tarixchilar baʼzi lavozimlarda boʻlib turib, ijod 

ham qilgan. Jumladan, Abdurazzoq Samarqandiy oʻzining “Matlai saʼdayn va 

matlai bahrayn” (“Ikki saodatli yulduzning chiqishi va ikki dengizning qoʻshilish 
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joyi”) asarini Shohruxiya xonaqohida shayxlik lavozimida boʻlgan yillari (1467-

1470 yy.) yaratgan. [7] 

 

Mirxond Ihlosiya xonaqohida yashab oʻzining yetti jildlik “Ravzat as-safo fi 

sirat al-anbiyo va-l-muluk” (“Avliyolar, podshohlar va xalifalar hayoti haqida 

musaffolik bogʻi”) nomli asarini yaratgan. [8] Temuriylar davrida Xurosonda 

faoliyat koʻrsatgan xonaqohlarni manbalar asosida yoritishga harakat qilindi.1 

Xoja Abdulloh Ansoriy mozoridagi xonaqoh [9] – chiroyli bino, ajoyib tabiat 

yonida tengi yoʻq tiniq va toza suv oqadi. Alisher Navoiy Ixlosiya madrasasida 

taʼlim olgan va oʻzining zamondoshlaridan koʻp holatlarda oʻtib ketgan Mavlono 

Shamsiddin Muhammadni 1499-yil ushbu xonaqohga mudarris qilib tayinlagan. 

Bundan keyin u xonaqohda “Qurʼon” oʻqishga yoqimli ovozga ega bir necha 

hofizlarni, shuningdek, muazzinlarni tayinladi. [10] 

Amir Aloiddin Aleka Koʻkaltosh xonaqohi –Hirotning ajoyib qurilishlaridan 

biri. Aleka Koʻkaltosh 811/1408-1409-yillarda Hirotni boshqargan, adolatli amir 

boʻlgan (vaf.1440-y.). Ushbu xonaqoh va Hirot Jomeʼ masjidining xatibi va 

imomi, obroʻli shaxs –Nuriddin Nuralloh al-Xorazmiy (vaf. 1438-y.) mudarrislik 

qilgan. 1500-1501-yillarda esa unda ikki mudarris dars bergan. [11] 

Hirotdagi Choxarsuk mavzesi yaqinidagi Dor as-saodat nomli xonaqohida har 

kuni uch-toʻrt ming kambagʻal va bemorlarga ovqat taqsimlangan. Koʻpchilik 

yigʻilgan kuni haftada bir marta –juma kuni ertalab shu yerda, seshanba kuni yesa 

Sultonning xonaqohida Mavlono Kamoliddin Voiz Koshifiy (vaf. 910/1505-y.) 

maʼruza oʻqigan va foydali maslahatlar bergan. U ayniqsa, hadislarning mazmunini 

nuqsonsiz va sidqidildan tushuntirar edi. Ilohiyotdagi bilimlariga Xurosonda XV 

asrning oxiri -XVI asr boshlarida unga tengi yoʻq edi. [12] Ushbu xonaqohida 

manbalarda ismi keltirilmagan yana bitta mudarris dars bergan. Undan koʻpchilik 

taʼlim olgan. [13] Jamoatxona xonaqohi. Xondamirning “Xulosat al-axbor” 

(“Maʼlumotlarning qaymogʻi”) asarida Mavlono Shamsiddin Muhammad 

                                                             
1
 Xonaqohlar deyarli bir vaqtda faoliyat koʻrsatganligini inobatga olib, alohida tartibda joylashtirdik. 
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Tabodgoniy (vaf. 1486-y.) mozorining janubiy tomonida qurilgan xonaqoh haqida 

maʼlumot berilgan. Unda Sulton Afgoniy mudarrislik qilgan. [14]  

 

Olimlarning fikricha, ehtimol, bu Alisher Navoiyning amri boʻyicha qurilgan 

Hirotdagi xiyobonda joylashgan Mavlono Shamsiddin Muhammadning qabri 

yonidagi jamoatxonaning xonaqohi boʻlsa kerak. [15] Alisher Navoiyning Ixlosiya 

[Xalosiya] xonaqohi. U Ixlosiya madrasasiga yaqin joylashgan edi. Ixlosiya 

madrasasida va Ixlosiya xonaqohida jami 11 kishi mudarrislik qilgan. [16] Shular 

qatorida uzoq vaqt Jaloliddin Otaulloh [17], Burhoniddin Otaulloh ar-Roziy (vaf. 

1496-y.) va Amir Ibrohim Mashhadiylar mudarrislik qilganlar. Amir Nizomiddin 

Mashhadiy ushbu xonaqohda taʼlim olgan. [18] Hirot shimolidagi qalʼaning janub 

etagida Shohrux qurdirgan (Shohruxiya) xonaqohi boʻlgan. Unga shayxlik mansabi 

olam mashoyixlarning rahbari Xoja Aloiddin Ali Chigitiyga topshirilgan edi. [19] 

Shohrux Mirzo xonaqohga unumli yerlardan vaqflar tayinlab mudarrislar, 

imom, muazzin va boshqa xizmatchilarni moddiy jihatdan yaxshi taʼminlagan. 

Mavlono Jaloliddin Isʼhoq Samarqandiyning oʻgʻli Mavlono Kamoliddin 

Abdurazzoq (1413-y. Hirotda tugʻilgan) oʻz davrining mashhur adabiyotchi va 

tarixshunosi boʻlgan. Abdurazzoq Samarqandiy oʻzining Temur va Temuriylar 

(Shohrux, Mirzo Ulugʻbek va Boysungʻurlar) tarixiga bagʻishlab yozilgan mashhur 

“Matlai saʼdayn va majmai bahrayn” (“Ikki saodatli yulduzning chiqishi va ikki 

dengizning qoʻshilish joyi”) asarini ushbu Shohruxiya xonaqohida 1467-1470-

yillar orasida yozib tugatgan edi. [20] Shohrux hukmronligi davrida u 1463-yilda 

Mirzo Shohruxning xonaqohida shayx lavozimiga tayinlangan va shu lavozimda 

umrining oxirigacha ishlagan. U 1483 vafot etgan. [21] 

Amir Xovand Muhammad (Mirxond) – Xondamirning bobosi. Alisher 

Navoiy unga koʻp iltifotlar qilib, oʻz kutubxonasi bilan foydalanishga ruxsat 

bergan hamda Ixlosiya xonaqohida unga xona ajratib berib, u yerda yashab yetti 

jilddan iborat “Ravzat as-safo fi siyrat al-anbiyo va-l-muluk” (“Avliyolar, 

podshohlar va xalifalar hayoti haqida musaffolik bogʻi”) nomli asarni yozib tahrir 
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qilishni buyurgan. Amir Xovand Muhammad 2 zulqaʼda 903/22-iyun 1498-yil2 

Gozurgoh nomli joyda vafot etgan. [22]  

Ixlosiya madrasasi va xonaqohida sayyidlar, ilohiyot mutaxassislari va 

olimlardan (XVI asr boshigacha) jami 11 kishi mudarrislik qilgan. Ushbu 

xonaqohda taʼlim olib, keyinchalik madrasalarda dars berganlarning ichida 

Mavlono Shamsalloh XV asr oxirlarida XVI asr boshida Nizomiddin Shayx Ali 

Suhayliy madrasasida dars bergan. [23] 

Yuqorida xonaqohlar haqida keltirilgan qisqa maʼlumotlardan koʻrinib 

turibdiki, xonaqohlar ham taʼlim rivojiga oʻz hissasini qoʻshgan. Xulosa qilib 

aytganda, Amir Temur va Temuriylar davri taʼlim tizimida xonaqohlar madrasa 

oʻrnida xizmat qilgan. Madrasa, xonaqohlarda xizmat qilgan mudarrislar doim 

kutubxonalardan foydalanishgan, taʼlim tizimining rivojida ularning xizmati 

nihoyatda katta boʻlgan. 
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Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

79 
 

10. Xondamir. Xulosat al-axbor. Qoʻl., inv. № 2209. 476ab-varaq; Oʻsha muallif. 

Makorim al-ahloq. Kembrij nashri. 155a-varaq; Kobul nashri. – B.: 73. 

11. Fasix Xavafi. Mujmal-i Fasixi. – B.: 209-218; Xondamir. Xulosat al-axbor. 

Qoʻl., inv. № 2209. 476a-varaq, 487b-varaq. 

12. Xondamir. Maʼosir al-muluk. Tehron nashri. B.174; Oʻsha muallif. Xulosat 

al-axbor. Qoʻl., inv. № 2209. 477b-varaq. 

13. Xondamir. Maʼosir al-muluk. Tehron nashri. – B.: 174. 

14. Xondamir. Makorim al-ahloq. Kembrij nashri. 145b-varaq, 158a-varaq. 

15. Урунбаев А. Введение к «Письмо-автограф Абдурахмана Джами». - С.: 

21. 

16. Xondamir. Maʼosir al-muluk. Tehron nashri. – B.: 175. 

17. Xondamir. Xulosat al-axbor. Qoʻl., inv. № 2209. 484a-varaq. 

18. Xondamir. Makorim al-ahloq. Kembrij nashri. V.484a; 484a-varaq. 

19. Abdurazzoq Samarqandiy. Matlai saʼdayn. II jild, 1-qism. – B.: 155. 

20. Oʻrinboyev A. Kirish soʻz. B.18 (q.: Abdurazzoq Samarqandiy. Matlai 

saʼdayn. II jild, 1-qism). 

21. Abdurazzoq Samarqandiy. Matlai saʼdayn. II jild, 1-qism. – B.: 18. 

22. Юсупова Д. Ю. Жизнь и труды Хондамира. - С.: 96. 

23. Xondamir. Maʼosir al-muluk. Tehron nashri. - B.: 175. 

 

 

TEMURIYLAR DAVRI MADRASALARI FAOLIYATIGA BIR NAZAR 

Gʻafforov Shokir Safarovich 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti 

Oʻzbekiston tarixi kafedrasi professori, tarix fanlari doktori 

Shotemirova Aziza 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti Oʻzbekiston tarixi 

kafedrasi mustaqil tadqiqotchisi 

Baʼzi madaniyat va taʼlim tarixiga oid asarlarda, islom oʻlkalarida 

madrasalarning maydonga kelish tarixini X yuz yillikka tegishli deb, birinchi 

madrasalar Nishopurda bunyod etilgan, tarzida mulohaza yuritadi. Ammo tarixiy 

manbalarning, jumladan Narshaxiyning “Tarixi Buxoro” asarida eslatilishicha, X 

yuz yillikning avvalidayoq Buxoroda madrasalar boʻlib, ulardan biri madrasa-i 

Farjak 937-yilda sodir boʻlgan yongʻin vaqtida ancha zarar koʻrgan ekan. [1] 
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Demak, taʼlim tizimining muhim bosqichlaridan biri boʻlgan madrasalarning 

diyorimizdagi ikki muazzam shaharda – Samarqand-u Buxoroda, ehtimol, islom 

dunyosida birinchilardan boʻlib bunyod etilishi VIII yuz yillikning oxiri va IX yuz 

yillikning boshlariga toʻgʻri keladi. Oʻlkamizda qadimda taʼlim-tarbiya tizimi uch 

bosqich hamda uning uch muassasasi-ibtidoiy maktab, oʻrta yoki oʻrta maxsus 

maʼlumot beruvchi madrasa va madrasai oliyalardan iborat boʻlgan. Oʻrta maxsus 

taʼlim madrasalari "madrasatun harbiya" (harbiy bilim yurti), "madrasatun 

muallimin" (pedagogika instituti) shaklida, yuqori bosqich ilm maskani-

universitetlar esa "madrasai ulum" ("ilmlar madrasasi"-dorilfunun) nomi bilan 

mavjud boʻlgandir. [2] 

Bularning hammasi Vatanimiz hamda boshqa Turkiston xalqlari oʻtmishidagi 

taʼlim tizimi mukammal va yetuk boʻlganidan va u oʻsha davr hayoti talabiga toʻla 

javob berganidan darak beradi. Vatanimiz taʼlim tizimi tarixining eng porloq va 

takomilga yetgan bosqichi, shubhasiz buyuk sohibqiron Amir Temur va temuriylar 

davriga toʻgʻri keladi. XIV yuz yillikning oxirida Movarounnahrda Amir 

Temurning saltanati oʻrnatilgach, mamlakatni birlashtirish va turli yurishlar 

uyushtirish bilan bir qatorda poytaxt sifatida belgilangan Samarqandni obod qilish 

maqsadida unga turli xildagi qurilishlarni amalga oshirish hamda taʼlim tizimini 

yaxshilash, unga daxldor boʻlgan bilim oʻchoqlarini qurish sohasida ham keng 

miqyosdagi faoliyat boshlab yuborildi.  

Buning natijasida Samarqand atrofida Zahiriddin Muhammad Bobur 

“Boburnoma”sida tasvirlagan 12 ta bogʻ va qasrlar, shahar Arki, jomeʼ masjidi, 

hazrat Muhammad paygʻambarning amakilari Abbosning oʻgʻli Qusam – Qusam 

ibn Abbos maqbarasi (hozirda bu Shohi Zinda nomi bilan mashhur) va uning 

atrofida qator maqbaralar, Samarqand tosh qoʻrgʻoni — Chaqar mavzeida Oqsaroy 

kabilar Amir Temurning bevosita topshirigʻi bilan bino qilindi. Xuddi shu davrda 

faoliyatni Amir Temurning oila aʼzolari — xotini, nabiralari hamda amiru 

amaldorlari ham boshlab yuborib, ularning koʻpchiligi madrasa va savdo rastalarini 

(timlarni) qurdirishga kirishib ketdilar. 
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Natijada Amir Temurning xotinlari — malikalardan Saroymulkxonim 

(madrasa), Tuman og’o (xonaqoh va qulohfurushon timi), amirlaridan Idigu 

Temur, Feruzshoh (madrasa), nabirasi Muhammad Sulton (madrasa), 

amaldorlaridan Samarqand sadri mavlono Qutbiddin (madrasa) va boshqalar 

tomonidan qator inshootlar, xususan madrasalar bunyod etildi. 

Bu madrasalarning qurilishi bejiz emasdi. Chunki Amir Temur saltanatiga 

asos solinib, u kengaytirilar ekan, uni yanada mustahkamlash uchun zarur boʻlgan 

amaldorlar, ziyolilarni yetishtirishga boʻlgan ehtiyoji ham paydo boʻladi. 

Ikkinchidan esa, Amir Temur muhtasham imoratlarni, bogʻlarni barpo etish bilan 

saltanatning ulugʻvorligi, kuch-qudrati va iqtidorini namoyish etishni ham nazarda 

tutgan edi. Bu madrasalarni amalga oshirish uchun esa u qaysi mamlakat va 

oʻlkada boʻlmasin u yerlardagi mashhur olim, tabib, hunarmand va iqtidori baland 

mutaxassislarni oʻz poytaxti Samarqandga olib kelardi1. Shuning uchun 

Samarqandda Movarounnahr, Xuroson, Rum, Eron, Shom, Hindistonning turli 

shahar va kentlaridan boʻlgan mutaxassislar toʻplanib qolgan edilar.  

Jumladan, olimlardan Saʼdiddin Masʼud Taftazoniy, Sayyid Sharif Jurjoniy, 

Salohiddin Muso Qozizoda-i Rumiy, Abu Sayid ibn Burhoniddin Sogʻarjiy, 

mavlono Kamoliddin Keshiy; hunarmandlardan meʼmor va muhandislar Faxri Ali, 

Olim Nasafiy, Zayniddiy Shams-i Tabrez, Muhammad ibn Mahmud Isfahoniy; 

naqqosh va xattotlar Yusuf Sheroziy, Muhammad bin Hoji Bandgir al-Tugʻro-i 

Tabreziy va boshqalar. Bu mutaxassislardan unumli foydalanish uchun esa barcha 

sohalarda, jumladan, taʼlim tizimini yanada jonlashtirish, yangi-yangi asarlar 

yozilib, Amir Temur va temuriyzodalar shuhratini baland koʻtarish maqsadida 

madrasalarning qurilishiga ham katta eʼtibor qaratilgan edi. 

Sohibqiron davrida qurilgan madrasalarning ayrimlari 20-25 tolibi ilmga 

moʻljallangan boʻlsa (Muhammad Sulton madrasasi), baʼzilari 100 tagacha tolibi 

                                                             
1
 Shahzoda Xalil Sulton Buyuk Sohibqironning vafotidan keyin Samarqand taxtiga oʻtirgach, uning ilk 

farmonlaridan biri Turkiston shaharlariga joylashtirilgan olim, usta va hunarmandlarga oʻz yurtlariga qaytishga 

javob berish haqida edi. Shukurki, ular oʻz vatanlariga qaytganidan keyin ham mahalliy olim va hunarmandlar 

milliy madaniyatimiz va jahon sivilizatsiyasining betakror asarlarini yaratishni davom ettirdilar – Mualliflar 

jamoasi. 
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ilmga moʻljallanganlar (Idigu Temur, Qutbiddin Sadr, Saroymulkxonim 

madrasalari). Madrasalar maʼlum darajada ixtisoslashtirilgan koʻrinadi, jumladan, 

boshqaruv kadrlarni tayyorlash (Mavlono Qutbiddin sadr madrasasi), umumiy 

mutaxassislar (ziyoli, imom, olim, maktab oʻqituvchisi) tayyorlab (Idigu Temur, 

Saroymulkxonim madrasalari) berganlar. 

Madrasalarda darslar oʻqitiladigan ilmlar xususiyatiga koʻra uch tilda – arab, 

fors va turkiy (oʻzbek) tillarida olib borilgan. Har bir madrasada uning 

vaqfnomasidan belgilangan daromadlarga hamda ixtisosiga qarab tolibi ilmlar soni 

–miqdori belgilangan. Shunga muvofiq tarzda ularda-sadr-mutavvali, mudarris, 

muʼid, hofiz, imom, muqri, noqit, mujovir, farrosh, musdir va boshqalar soni ham 

belgilangan. Sadr-mutavvaliga mudarrislar va boshqa xodimlarni ishga qabul 

qilish, madrasani taʼmirlab turish vazifalari ham qaratilgan. [3] 

Turkiston xalqlari taʼlim tizimidagi "oltin asr", shubhasiz, Mirzo Ulugʻbek 

(1409-1449) davridir. Ulugʻ olim va davlat arbobi, buyuk bobokaloni kabi ilm-fan 

va maʼrifat homiysi Mirzo Ulugʻbek Movarounnahrda hukmronlik qilgan 40 yil 

davomida oʻlka oʻsha davr dunyo sivilizatsiyasining eng peshqadam oʻrinlarini 

egallagan edi. Olim va hukmdorning saʼy-harakatlari tufayli Turkiston butun 

musulmon Sharqining ilm-fan va madaniyat markaziga aylandi.  

Buyuk jahongir Amir Temur oʻz saltanatining madaniy-maʼrifiy va ilmiy 

qudratini oshirish uchun oʻzgalar yurtidan olim-u hunarmandlarni koʻchirtirib 

keltirgan boʻlsa, Ulugʻbek Mirzo davrida Arabu Ajam, Rumu Hindistonning tolibi 

ilmlari Turkistonga oʻz ixtiyorlari bilan yopirilib keldilar. Tarixiy manbalarda 

Ulugʻbek qurdirgan oʻnlab madrasa-yu masjid, maqbara-yu xonaqoh, bozor-u 

hammomlar xususida koʻplab maʼlumotlar keltiriladi, buyuk olim qurdirgan 

madrasalar esa zamonlar osha bizning kunlarimizgacha yetib kelganki, suhbatning 

davomi shu xususda boʻladi.  

Mirzo Ulugʻbekning Buxorodagi madrasasi 1417-yilda qurilgan boʻlib, uning 

meʼmori Ismoil ibn Tohir ibn Mahmud Isfahoniydir. Madrasa hajmi jihatidan 

kichik (tarhi 50x40 metr) boʻlib, unda goʻzal kirish peshtoqi, hovlida esa ikki qavat 
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hujralar, masjid, darsxona mavjud. Madrasaning kirish darvozasi oʻng tabaqasining 

yuqoridagi peshtoqida mashhur hadis – "Ilm talab qilish (oʻrganish) barcha muslim 

va muslimalarga farzdir"-goʻzal nastaʼliq xati bilan yozib qoʻyilgan. Bunday yozuv 

— hadisning Amir Temur tomonidan qurdirilgan Xoja Ahmad Yassaviy 

maqbarasidagi (Yassi, hozirgi Turkiston shahrida) yozuvlar ichida ham borligi 

maʼlum. 

Shu mazmunga uygʻun boʻlgan ikkinchi yozuv darvozaning birinjiy (bronza) 

halqasida bitilgan qoʻyidagi soʻzlar ham diqqatga sazovordir: “Kitobiy bilimga 

intiluvchilar uchun Alloh marhamatining eshigi hamisha ochiqdir”. Shuni aytish 

joizki, Mirzo Ulugʻbekning Buxorodagi madrasasi kirish eshigida ilm, bilimga 

tashviq va targʻib etuvchi bunday yozuvlarning bitilgani Mirzoning taʼlim tizimiga, 

uning oʻchoqlaridan biri boʻlmish madrasalarga alohida eʼtibor qaratganidan 

dalolat beradi. Madrasa faoliyatiga doir maʼlumotlarning kamligi koʻp madrasalar 

ustida aniq soʻz yuritishga imkon bermasa-da, ammo uning umumiy yoʻnalishdagi 

madrasa ekanligiga shubha qilmasa ham boʻladi.  

Madrasa hozirgi kunda saqlangan. Mirzo Ulugʻbek tavalludining 600-yilligi 

munosabati bilan 1993-1994-yillarda taʼmirlangan. Mirzo Ulugʻbek 1433-yilda 

shayx Abdulholiq Gʻijduvoniy qabrining kun botar tomonida bir qavatli kichik bir 

madrasa (Gʻijduvon shahrida) qurdirdi.  

Madrasa peshtoq, hovlida esa masjid, darsxona va xonaqohdan iborat boʻlgan. 

Bu bejiz emas edi. Mirzo Ulugʻbek bu madrasani qurish bilan oʻzining xojagon 

tariqatining boniysi Abdulholiq Gʻijduvoniyga nisbatan boʻlgan hurmatini izhor 

etgan edi. Hozirgi kunda bu madrasa – xonaqohning peshtoqi va old qismi saqlanib 

qolgan. Keyingi yuz yilliklarda yozgi masjid binosi qurilib, unga yopishtirilgan 

hamda uning yonida kichik minora (Buxorodagi Minorai Kalonning kichik 

nusxasi) qurilgan.  

Mirzo Ulugʻbek Samarqandda toʻplangan ilmiy kuchlar, mohir muhandislar 

maslahati bilan mamlakatda, jumladan poytaxt Samarqandda taʼlim tizimi va ilmiy 

tadqiqotlarning samarali tarzda amalga oshirish maqsadida keng koʻlamli qurilish 
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ishlarini boshlab yubordi. Shunisi borki, bu ishlarni boshlashdan oldin, taʼlim 

tizimi va ilmiy tadqiqotlar uchun madrasa va madrasa majmualarining maqsadi, 

vazifasi, joyi, meʼmorlari hamda har bir inshootning oʻsha davrda qoʻlga kiritilgan 

tajribalar va nazariy jihatdan asoslangan boʻlishiga katta eʼtibor qaratilgan. Bu 

ishda esa muhandislar sultoni Gʻiyosiddin Koshiy, mashhur meʼmor va naqqoshlar 

Muhammad ibn Mahmud Isfahoniy, Ismoil bin Tohir bin Mahmud Isfahoniy, 

Yusuf Sheroziy, Muhammad bin Hoji Bandgir va boshqalardan iborat guruh 

mavlono Salohiddin Muso Qozizoda-i Rumiy va Mirzo Ulugʻbekning bevosita 

rahbarliklarida istiqbolli rejalarni yaratdilar. Ana shu asosda Buxoro (1417-yil) va 

Gʻijduvonda (1433-yil) madrasalar qurish, Samarqandda esa madrasa majmuasini 

(kompleksini) yaratish rejasi tasdiqlangan edi.  

Abdurazzoq Samarqandiy (1413-1482) oʻzining “Matlaʼ us-saʼdayn va 

majmaʼ ul-bahrayn” asarida shunday yozadi: “(Mirzo Ulugʻbek) Samarqand 

shahrining ichida, shaharning oʻrtasi va maydonining markazida, Arki Oliyga 

yaqin joylashgan Sar-i davonik deb atalgan mavzeda bir-biriga roʻbaroʻ madrasa 

va xonaqoh bino qildi”. Madrasaning qurilishi Buxorodagi madrasa qurilishi bilan 

bir vaqtda boshlangan boʻlsa-da, Buxoro madrasasi 1417-yilda qurilib bitkazildi. 

Samarqanddagi madrasa oʻz koʻlami va inshootlarining koʻpligi tufayli 1417-1420-

yillarda qurib bitkazilgan.  

Madrasa meʼmoriy jihatdan nihoyatda muhtasham boʻlib, naqqoshlik 

xattotlik, toshyoʻnarlik, yogʻochkorlikning eng oliy namunasidir. Madrasa 

egallagan maydon sathining tarhi 81x56 metr boʻlib, uning old tomoni – peshtoqi 

kun chiqarga qaratilgan. Peshtoqda yulduzli osmon – koʻk tasviri, kirish darvozasi 

yogʻochda oʻymakorlik sanʼati asosida tayyorlangan. Old tomoni qismining janub 

va shimol tomonlarida uch qavatli ikkita guldasta minora, ularning yonlarida ikkita 

goʻzal gumbaz, madrasaning janubiy va shimoliy yon tomonlarida peshtoqli kirish 

darvoza va ayvonlar, madrasa hovlisi kun botar tomonining janub va shimolida esa 

yana ikkita guldasta-minora hamda ikkita gumbaz.  
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Madrasada ikki qavatda 55 hujra bor. Har bir hujra oʻz navbatida, ikki 

qavatdan iborat. Birinchisida qaznoq, va mutolaa, suhbat oʻrni joylashgan boʻlib, 

ikkinchi qavat – yotoqxonadir. Bir hujra ikki kishining yashashi uchun 

moʻljallangan.  

Madrasaning toʻrt tomonida toʻrtta darsxona, kun botar tomonida esa masjid 

mavjud. Mirzo Ulugʻbekning Samarqanddagi madrasa majmuasining boshqa 

madrasalardan farq qiluvchi xususiyati uning rasadxonani ham oʻz tarkibiga 

olganligida deb uqtirilgan edi. Shu fikrning tasdigʻi sifatida XVII yuz yillikda 

yashab ijod etgan shoir, adabiyotshunos va muarrix mavlono Mutribiy 

Samarqandiyning “Tazkirat ush-shuaro” asaridagi ajoyib bir maʼlumot matnini 

keltirish oʻrinlidir. Mavlono Mutribiy shunday yozadi: (mazmuni) "Atorud fatinatli 

rasad bogʻlovchilar va Mushtariy xislat Qamar surat axtarshunoslar yetti iqlim va 

Yer maʼmurasi suratini sultoni shahid Ulugʻbek Koʻragonning Samarqand-i 

firdavsmonanddagi madrasasini devoriga shunday tasvir etganlar (alohida betda 

yetti iqlim xaritasining bu surati berilgan)". [4][5] Mavlono Mutribiyning 

yozganlariga ishonmoq kerak. Ulardan koʻrinadiki, madrasada yetti iqlim xaritasi 

suratining chizilgani rasadxona ishga tushib, yetti iqlim samtlari aniqlangandan 

soʻng uning xaritasi tuzilgan hamda bu xarita nusxasining surati madrasa devoriga 

chizilgan. Madrasa davrlar oʻtishi bilan bir necha marta taʼmirlanganligi natijasida 

bu surat yoʻqolgan – koʻchirilib ketgan boʻlishi mumkin. Shuning uchun hozirgi 

kunda madrasa devorida chizilgan yetti iqlim xaritasi surati saqlanmagan. 

Madrasa ish boshlaganda tolibi ilmlarning bilim saviyasi – darajasi aniqlanib, 

ular uch guruhga — aʼlo (yuqori), avsat (oʻrta) va adno (past) ga ajratilgan. Bu 

oʻrinda shuni ham eslatish joizki, tolibi ilmning qaysi guruhga mansubligini bilish 

maqsadida, ular imtihon qilinganlar. Imtihonni mavlono Qozizoda Rumiy 

rahbarligidagi maxsus hayʼat oʻtkazgan. Tolibi ilmlarni imtihondan oʻtkazish 

marosimida baʼzan Mirzo Ulugʻbek ham qatnashgan.  

Madrasada oʻquv jarayoni yetti oy davom etgan. U mezon oyining birinchi 

kuni (21-sentyabr) boshlanib, hamal oyining birinchi kunigacha (21-mart) davom 
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etgan. Hamal oyidan (21-martdan) mezon oyigacha (21-sentyabr) boʻlgan muddat 

taʼtil hisoblanib, tolibi ilmlar turli ishlar (dehqonchilik, hunarmandchilik, masjid 

imomligi va boshqalar) bilan shugʻullanganlar. 

Madrasada taʼlim olish muddati uch bosqichni – adno, avsat, aʼlo nazarda 

tutgan holda 8 yil belgilanib, shu muddat ichida tolibi ilmga oylik va ulufa 

belgilangan. 

Oʻzining qobiliyati va isteʼdodi bilan alohida ajralib turgan tolibi ilmlarga 

dars aytishga ijozatnomalar berilib, madrasaning oʻzida mudarris sifatida olib 

qolganlar (masalan, Ali Qushchi, Abdurahmon Jomiylar).Madrasani xatm qilgan 

tolibi ilmlarga dars oʻqishi, yaʼni mudarrislik qilish mumkinligini bildiruvchi 

ijozatnoma – diplom berilgan. Ijozatnoma – diplomda tolibi ilm tomonidan 

oʻzlashtirgan ilm va oʻrgangan asarlar nomi yozilgan. Ana shunday ijozatnoma – 

diplomlardan biri, yaʼni mirzo Ulugʻbek madrasasining bosh mudarrisi Salohiddin 

Muso Qozizoda Rumiy tomonidan 1435-yil tarixi bilan berilgan ijozatnoma hozirgi 

kunda Oʻzbekiston Respublikasi FanlarAkademiyasi Abu Rayhon Beruniy 

nomidagi Sharqshunoslik institutining qoʻlyozmalari fondida saqlanayotir. 

Mirzo Ulugʻbek vafotidan (1449) soʻng ham madrasa oʻz faoliyatini davom 

ettirdi. Mavlono Davlatshoh Samarqandiyning "Tazkirat ush-shuaro" asarida 

(1487-yil) xabar berishicha, bu davrda (1487-yilda) Mirzo Ulugʻbek madrasasida 

100 dan koʻproq tolibi ilm tahsilni davom ettirgan. Bu tolibi ilmlarga esa Xoja 

Fazlulloh Abu Laysiy, Ali Qushchilar bilan birga Mir Alisher Navoiyning "Majolis 

un-nafoisi"da yozilishicha, mavlono Xoja Xurd ham mudarrislik qilgan.  

Jumladan, Mir Alisher Navoiy Samarqandda boʻlib, taʼlim olgan vaqtdan 

(1465-1469-yillar) Mirzo Ulugʻbek madrasasining bu mudarrisidan ham 

bahramand boʻlgan. Mir Alisher Navoiy yozadi: "Xoja Xurd — Samarqand 

taxtining yakkalama qozisi va Ulugʻbek Mirzo madrasasining mudarrisidur. 

Bovujudi fazlu kamol aql va donish hullasi bila orastadur va bovujudi zuhdu tavqo 

husni ahloq zevari bila piyrostadur… Faqir (Mir Alisher Navoiy) ning "Vaqfiya"-

sining tasʼhehin qilurda "min vaqf-i Alisher" tarix topibdur". [6] 
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Oʻzbekiston Respublikasi istiqlolga erishgach (1991-yil), tarix va merosga 

yangicha munosabat boshlandi. Shuning natijasida Mirzo Ulugʻbek madrasasini 

ham oʻz holiga keltirish amalga oshirildi. Hozirgi kunda Mirzo Ulugʻbek 

madrasasi Samarqand Registon maydonining shukuhli va azamat obidasiga aylanib 

qoldi. Shu oʻrinda masalaning yana bir jihatiga toʻxtalib oʻtish joizdir. Oʻlkamiz 

dunyoning eng qadimiy oliy taʼlim tizimiga ega maskanlaridan biri ekan, biz nega 

bugungi kunda respublikamizdagi mavjud universitet hamda boshqa oliy oʻquv 

yurtlarining boshlangʻichini 1917-yildan keyingi davrga olib borib bogʻlashimiz 

kerak?  

Akademik Botirxon Valixoʻjayev juda haqli va oʻrinli taʼkidlaganidek, 

jumladan, Samarqand Davlat universiteti Mirzo Ulugʻbek madrasasining bevosita 

vorisi boʻlib, uning tashkil etilish tarixiga (1420-yil) borib tarqaladi. Bu gap barcha 

shaharlarda (Toshkent, Buxoro, Xiva) mavjud boʻlgan madrasai oliyalar va 

ularning vorislari boʻlmish universitetlarga ham taalluqlidir. [7] 
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Bugungi Oʻzbekiston, Qirgʻiston, Tojikiston, janubiy Qozogʻiston va 

Xitoyning Shinjon viloyatlarida qariyb 100-yillarcha hukmronlik qilgan 

Qoraxitoylar sulolasi tarixini oʻrganishning muhimligi shundaki, yaʼni 

Qoraxoniylar va Xorazmshohlar davlatchiligi siyosiy tarixini chuqur oʻrganishda 

ushbu davlat tarixini oʻrganish ham muhim ahamiyat kasb etadi. Qoraxitoy 

davlatining parchalanganiga qariyb 800-yil boʻlishiga qaramay bugungi 

Oʻzbekiston va boshqa qoʻshni davlatlar hududida hozirgacha “qoraxitoy” yoki 

“xitoy” kabi geografik nomlar saqlanib kelmoqda. Oʻzbekistonning koʻpgina 

hududlarida Qoraxitoy, Xitoysoy, Qorasiyroq kabi etnotoponimlarning uchrashi 

bunga misol boʻla oladi. Masalan: Toshkent viloyati Ohangaron tumanida 

Qoraxitoy posyolkasi, Samarqand viloyati Jomboy tumanida Qoraxitoy kishlogʻi, 

Xitoypoyon qishlogʻi, Narpay tumanida Qoraxitoy, Qorasiyroq qishloqlari, 

Kattaqurgʻon tumanidagi kidanlar yashagan joylardan birining nomi – Kadan 

ekanligi, shuningdek, Qoraqalpogʻistonning Xoʻjayli tumanida Kadan-Nayman 

kabilarni keltirish mumkin.  

Biroq Oʻrta Osiyo hududida istiqomat qilayotgan kidan va qoraxitoylarni 

alohida ajratib, ular kidanlarning avlodlari ham deb boʻlmaydi, chunki bugungi 

kunda ular toʻlaligicha oʻzbek xalqi tarkibiga singib, oʻzbeklashib ketishgan. 

Bugungi Oʻzbekiston turli millatlar birligidan tarkib topgan va ulugʻ xalqining 

tarixi esa shonlidir. Shunday ekan ushbu tadqiqot mavzusining bosh maqsadi 

Qoraxitoylar davlatining Markaziy Osiyo tarixida va shuningdek oʻzbek 

davlatchiligida tutgan muhim oʻrnini oʻrganishdan iboratdir. Mavzuning 

dolzarbligi Oʻzbekiston tarixining siyosiy, ijtimoiy va madaniy hayotining baʼzi 

jihatlarini oʻrganishda kidan va qoraxitoylarning ham muhim rolini koʻrsatib 

berishdan iboratdir. 

mailto:berdievrustam94@gmail.com
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Markaziy Osiyoda kidan va qoraxitoylar davri tarixi haqida dastlabki yozma 

maʼlumotlar turk, xitoy, arab va fors manbalarida keltiriladi. Shuningdek 

Qoraxitoylarning Markaziy Osiyodagi hukmronligi dastlabki qisqacha maʼlumotlar 

gʻarb va rus olimlarining ilmiy ishlarida XIX asrlarda paydo boʻla boshlaydi.  

Masalan 1888-yilda I.V.Bretshnayderni bir necha oʻrta asrlarga oid sharq 

manbalarining ingliz tiliga tarjima qilingan 2 tomli asari nashr etildi. [1]  

Bu tadqiqotning 30- “Lyao shi” va 121 - “Szin shi” nomli boblari bevosita 

Qoraxitoylar sulolasiga bagʻishlanadi. Yaqin kunlargacha bu qoraxitoylar haqidagi 

gʻarb olimlari amalga oshirgan yagona ilmiy ish boʻlib kelgan. [2]  

Mixal Biranning 2005-yildagi “The Empire of the Qara Khitai in Eurasian 

History: Between China and the Islamic World” (“Yevroosiyo tarixida 

Qorakitaylar imperiyasi: Xitoy va Islom olami oʻrtasida”), va 2017-yildagi 

“Moʻgʻullar va koʻchmanchi oʻziga xoslik: Xitoyda Xitan ishi. Koʻchmanchilar, 

moʻgʻullar va ularning Yevrosiyo oʻtmishdoshlari madaniy oʻzgarishlar agentlari 

sifatida» nomli asarlarini chop etdi. Bu asarlarda Qoraxitoylar davriga oid bir qator 

masalalar toʻplangan. Mixal Biran bunda Qoraxitoy imperiyasining nafaqat siyosiy 

tarixini, balki ularning Xitoy va Markaziy Osiyodagi tutgan oʻrnini ham belgilab 

berishga harakat qilgan. [3]  

Keyingi yillarda aniqlangan arxeologik va numizmatik maʼlumotlar va kidan 

yozuvining deshifrovkasi ushbu sulola tarixining kamchiliklarini toʻldiradi. [4] 

Shunday ekan 1124-1218-yillarda Markaziy Osiyoni oʻz taʼsir doirasida 

ushlab turgan Qoraxitoylar hudud uchun kelgindi emas, balki koʻp asrlar davomida 

ularning alohida guruhlari mahalliy hukmdorlar bilan yaqin siyosiy-madaniy 

aloqada boʻlib kelganlar. Masalan Turk (552-745) va Uygʻur (744-840) hoqonligi 

davrida kidanlar gohida ushbu davlatlar tarkibida boʻlgan va ularga boj toʻlab 

kelgan. Shu tariqa kidanlar oʻz davlatlarini tuzish arafasida hududning ichki 

siyosiy hayotida faol ishtirok etganlar va mahalliy hukmdon tabaqaga yaxshi tanish 

boʻlganlar. Shuning oʻzi ular tuzgan hokimiyatning tezda mahalliy aholi 

tomonidan qonuniy tan olinishiga sabab boʻlgan. 
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Qoraxitoylar haqidagi dastlabki rus tilidagi tadqiqot sharqshunos olim 

V.V.Bartoldga [5] tegishlidir. Bundan tashqari 1938-1940-yillarda A.I.Bernshtam 

rahbarligidagi ekspeditsiya ilk bor Yettisuv hududida arxeologik qidiruv ishlarini 

olib bordi. [6] Natijada Qoraxitoylar davlatiga tegishli yangi maʼlumotlar 

toʻplandi. Ammo sovet olimlari koʻproq sharqiy kidanlar haqida ilmiy tadqiqot 

olib borishgan. Faqat 1989-yilda G.G.Pikovaning “Западные кидани”, [7] 

(“Gʻarbiy kidanlar”) nomli asarida nafaqat xitoy, balki musulmon manbalari va 

soʻnggi arxeologik manbalar asosida Qoraxitoylar tarixining ijtimoiy-siyosiy 

tomonlari ochib berildi.  

Bugungi kunda xitoy manbalari asosida ushbu sulola tarixi bilan qirgʻistonlik 

olim K.D.Djusayeva shugʻullanmoqda. 2003-yilda K.D.Djusayevaning qirgʻiz 

tilida “Кыргыздардын жана Кыргызстандын историческая книг” [8] nomli 

asari chop etildi. Toʻplamning 30 bobida xitoy tilidan qirgʻiz tiliga tarjima qilingan 

“Lyao shi” boʻlimi qoraxitoylar haqida qiziqarli maʼlumotlarni beradi. 

Soʻnggi yillarda chop etilgan tadqiqotlar orasida qozoq tarixchisi Raximgazы 

Kabdikarimning 2022-yilda nashr etilgan “Великие каганаты и империи 

найманов: взлеты и падения” nomli asarining 35 sahifasida “Кидани-

каракидани-каракитай-китай” lar haqida juda qiziqarli maʼlumotlar berilgan. [9]  

Boshqirtdistonlik tarixchi R.Kuzeev oʻzining “Происхождение 

башкирского народа” nomli asarida “Kidanlar va Naymanlar – bu qon-qarindosh 

qabilalardir” deb qayd etadi. Qoraxitoylar tarixining baʼzi muammolari oʻzbek 

olimlari K.Shoniyozov [10] va A.Asqarov [11] larning asarlarida ham koʻrsatib 

oʻtilgan.  

Karim Shoniyozovning keltirishicha VII asr oxiri – VIII asr oʻrtalarida turk 

xoqonligining siyosiy, iqtisodiy va madaniy hayotining ayrim tomonlari haqida 

maʼlumot beruvchi muhim va ishonchli manbalardan biri Sibir yerlaridagi qadimgi 

turkiy tildagi qabrtosh bitiklari hisoblanadi. Bular: Qul-Tegin, Tunyuquq, Iltaras 

(Gudulu, Qutluq) va uning xotini Elbilga xotun, Mogilan, Quli-Chur (Magillanning 

ukasi) va uygʻur xoni Moyan-Chur sharafiga qoʻyilgan qabrtosh bitiklaridir.  
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Qabrtosh bitiklarida turk xoqonlarining ichki va tashqi kurashlari, Markaziy 

Osiyoda yuz bergan siyosiy voqealar qatori baʼzi quyidagi etnonimlar ham tilga 

olinadi: oʻgʻuz, sakkiz-oʻgʻuz, toʻqqiz-oʻgʻuz, oʻn-oʻgʻuz, kengeres (kangar) 

qarluq, qipchoq, qirgʻiz, az, oʻz, tele, kidan, dulu, turkesh, turk va boshqalar. [12] 

Shunday ekan, qadimgi tosh bitiklar ham oʻz navbatida turkiy xalqlarning tili va 

tarixini oʻrganish borasida ham muhim manba hisoblanadi. 

Tosh bitiklarida keltirilgan maʼlumotlarni Xitoy manbalari va oʻrta asrlarga 

oid boshqa manbalar bilan taqqoslab oʻrganilsa, Markaziy Osiyo xalqlari, 

jumladan, oʻzbek xalqi etnik tarkibiga singib ketgan kidan-qoraxitoylar haqida 

birmuncha aniqliklar kirgizish mumkin. 

Etnograf olim K.Shoniyozovning taʼkidlashicha Chingizxon boshliq 

moʻngʻullar Movarounnahrga bostirib kelmasdan oldin, bu hududda qorakidan 

(qoraxitoy) qabila ittifoqiga mansub ayrim etnik guruhlar yashagan. Qorakidan 

(qoraxitoy)lar bir necha asrlar davomida mahalliy xalqlar bilan yonma-yon yashab, 

ular bilan aralashib oʻz tillarini deyarli unutib, shu darajada turklashgan edilarki, 

ular XIV asrning oʻrtalarida oʻz tillarini batamom unutib turkiy tilda soʻzlashar 

edilar. Qorakidanlarning Movarounnahrga koʻchib kelgan guruhlari asosan 

Zarafshon vohasida, unga tutash dasht-choʻllarda, qisman Fargʻona vodiysida 

yashab chorvachilik, qisman dehqonchilik bilan ham shugʻullanganlar. 

Qorakidanlarning asosiy qismi XIV – XV asrlarda Yettisuvda va Dashtiqipchoqda 

yashab, chorvachilik bilan shugʻullanar edilar. [13] 

Shu paytgacha Qoraxitoylar tarixiga bagʻishlangan ilmiy ishlarning 

kamsonligiga sabab bu borada xitoy tilidagi “Lyao shi” (XIV) dan boshqa yozma 

va arxeologik manbalarning yetishmasligida boʻlgan. Shunday qilib yuqorida 

eslatilgan manbalarni uch guruhga boʻlish mumkin: 

Birinchi guruhga xitoy manbalari kiradi. Bularga ilk “Vey shu” (“История 

династии Вэй”, VI в.), “Suy shi” (“История династии Суй”, VII в.), “Szyu Tan 

shu” (“Старая историческая династия Тан”, X в.), “Sin Tan shu” (“Новая 

историческая династия Тан”, XI в.), “Sidan go chji” (“История государства 
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киданей”, XII в.). Bu manbalarni oʻrganishda ularni rus tiliga tarjima qilishda 

N.Ya.Bichurin, N.V.Kyuner va V.S.Taskinlarning [14] xizmati katta eʼtiborga 

molik. 

Kidan va qoraxitoylar davri tarixi haqida arab va fors manbalari ikkinchi 

guruhni tashkil etadi. Masalan: Ibn al-Asirning “Al-Kamil fi-t-tarix” (XIII), 

Muxammada an-Nasaviyning “Sirat as-Sulton Djaloliddin Mangburni” (“Sulton 

Jaloliddin Menkburnining hayoti va faoliyati” (XIII), fors tilidagi Muxammada 

Ravandining “Raxat as-sudur va ayat as-surur” (“Наслаждение сердца и знаки 

радости” (XIII)), Abu Umar Minxojiddin Juzjoniyning “Taboqat-i Nosiri” 

(“Таблисы Насыри”), Juvayniyning “Tarixi-jaxongushay” (XIII), Rashid-ad-

dinning “Jomiʼ-at-tavorix”, (“Собрание летописей” (XIV)), Mirxondning 

“Ravzat as-safa fi sirat al-anbiya va-l-muluk va-l- xulafa” (XV) kabi asarlari shular 

jumlasidandir. Ushbu asarlarda Qoraxitoylarning Markaziy Osiyoga yurishi, 

sharqiy va gʻarbiy Qoraxoniylar davlati, Saljuqiylar davlati bilan olib borgan 

janglari haqida maʼlumotlar mavjud. Bu manbalar koʻpincha bir birini 

takrorlasada, biroq juda qiziq maʼlumotlar ham uchrab turadi. Masalan XII asrda 

yashagan Marvoziyning “Abvabu fi-s-sini va-t-turki va-l-xindi” nomli asarida 

bergan maʼlumotiga koʻra Kidan imperatori - Maxmud Gʻaznaviyga elchilik 

missiyasini yuborgan. [15] 

Tarixchi Alouddin Juvayniyning maʼlumot berishicha: “Qoraxitoylar xoni 

kidanlar avlodidan boʻlib, oʻziga hoqonlarning hoqoni maʼnosini anglatuvchi 

gurxon unvonini qabul qildi. Turkiy ellar kidan hukmdori bayrogʻi ostida birlasha 

boshlashdi.” Va shu tariqa Talas va Sirdaryo hududlarida yangi Qoraxitoylar 

hoqonligi – Gʻarbiy Lyao (1125-1211) davlatini tuzib muqim boʻlishdi. 

Uchinchi guruh manbalarga arxeologik va numizmatik materiallar kiradi. 

Bunga misol qilib 1938-1941-yillarda Qirgʻistonning Chuy vohasida joylashgan 

kichik va katta Ak-Peshin shahar harobalaridan A.N.Bernshtam boshchiligida olib 

borilgan arxeologik ekspeditsiya qoraxitoy madaniyatiga oid fragmentlarni hamda 

kidan-karakitaylarga tegishli numizmatik maʼlumotlarni topishdi. [16] 
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Kidanlarning kelib chiqishiga oid turli fikrlar bor. Kidanlar haqida ilk 

maʼlumotlar eramizning IV asrdagi xitoy manbalarida keltiriladi. Oʻzbekiston 

Milliy Ensiklopediyasida keltirilgan maʼlumotga koʻra Kidanlar qadimda Ichki 

Moʻgʻulistonda koʻchib yurganlar [17] deyilsa, boshqa bir manbada ular Xingan 

togʻ tizmasidan sharqda va Shara-muren (moʻgʻ. - sariq daryo) daryosidan 

shimolda yashashganlar.  

Tarixchi Ye.N.Andersonning aytishicha kidanlar Shimoli-Sharqiy Osiyoda IV 

asrdan boshlab paramoʻgʻul tilida soʻzlashuvchi koʻchmanchi xalqlar boʻlganlar. 

Moʻgʻuliston, shimoliy-sharqiy Xitoy va Rossiya Uzoq Sharqining zamonaviy 

qismlarida yashagan proto-moʻgʻullardan boʻlgan xalq sifatida ular moʻgʻul tillari 

bilan bogʻliq boʻlgan xitan tilida gaplashgan. [18]  

Kidanlarning kelib chiqishi haqida XIV asrda tuzilgan rivoyatga koʻra- “ikki 

daryoning qoʻshilishida boʻz ot minib ketayotgan erkak va kulrang hoʻkiz tortilgan 

aravaga mingan qiz uchrashib qolgan, bir-birlari bilan turmush qurishdi va shu 

tariqa Kidanlar paydo boʻldi. Ular sakkizta qadimgi qabilalarning ajdodlari edilar. 

Lyao tarixiga koʻra, oq otli “muqaddas odam” (shen-ren) va kulrang hoʻkiz 

tortilgan aravaga minib olgan “samoviy ayol” (tiannu) ning sakkizta oʻgʻli boʻlib, 

ularning ittifoqidan tugʻilgan sakkiz oʻgʻil sakkiz qabila boʻldi.” Ular uchrashgan 

joy - yaʼni erkak Tʼu daryosidan (hozirgi Lao Ha daryosi, Jilin, Manchuriya) va 

ayol Huang daryosidan (Ichki Moʻgʻulistondagi hozirgi Xar Moron (Shara-Muren) 

daryosi) edi. [19]  

Boshqa manbada ular janubiy gʻarbiy Manjuriya va sharqiy Moʻgʻulistonda 

milodiy IV asrning ikkinchi yarmidan boshlab paydo boʻlgan va Ku-mo-xi-dan 

sharqda yashashganlar. Ular lasso (sirtmoq) otishni juda yaxshi bilardi. 

Koʻchmanchi xitanlar dastlab chorvachilik, baliqchilik va ovchilik bilan 

shugʻullanganlar. Xitanlar ayniqsa, ocharchilik davrlarida Xitoy qishloqlari va 

shaharlarini hamda qoʻshni qabilalarni talon-taroj qilar, xitoy hunarmandchilik va 

oziq-ovqat mahsulotlari va qullar ular uchun foydali manba edi. Ular birinchi 

marta 390-yilda Tobalar tomonidan magʻlub boʻlishdi va keyingi yillarda Tobalar 
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uchun soliq olib kelishdi. Ular oʻlpon sifatida otlarni berishadi. Ularning bir qismi 

Gavlida joylashadi. Ularning urf-odatlari Mo-Ho larnikiga oʻxshaydi. Daraxt 

qabrlari bor. Ularning qabrlari daraxtlar ustida boʻlib, jasad uch yildan keyin 

kuydiriladi. Oʻlganlarga ov qilish uchun duo qiladilar. Ular tez-tez migrasiya 

qilishadi.  

Ular 72 qabila. Ularning ot aravalari bor. Ular Dungh-hularga boʻysunadilar. 

Ularning urf-odatlari Tu-Cyuyenikiga oʻxshaydi. Ular oʻlik bosh yoki 

choʻchqaning boshini chodirga yashirib, yordam berib sehr-jodu qiladilar... Har yili 

togʻlarga, daryolarga va boshqalarga qurbonlik qilish uchun bayramlari boʻlgan. 

Xitanning har bir erkak aʼzosi qish mavsumida kunduz kuni oq ot, oq qoʻy va oq 

gʻozni qurbon qiladi. Urushdan oldin, bahor va kuzda ota-bobolariga oq ot, qora 

hoʻkizlarni qurbon qiladilar. [20]  

“Kidan”lar oʻtmish turkiy va islomiy manbalarda qtoy, xitoy, qoraxitoy deb 

atalgan. Ruslarga “Kitay” atamasi oʻzbeklarning ajdodlari orqali oʻzlashgan boʻlsa, 

yevropa tillari Marko Poloning Xitoyga qilgan sayohati tufayli “kara-kidan” nomi 

bilan boyigan. Oʻzbekiston milliy ensiklopediyasida xitoy urugʻi haqida shunday 

deyiladi: “Xitoy, qtoy, kidan – turkiy urugʻlardan biri. Ularning ajdodlari qadimgi 

kidanlar boʻlgan. [21] 

VI asrdagi tarixiy jarayonlar tufayli kidanlarning asosiy qismi kuchmanchi 

turkiylarning tarkibiga kirgan, boshqa bir boʻlagi (10 ming oila) hozirgi Koguryo 

hududiga bosh olib ketgan. 644-yili kidanlar xitoy lashkari bilan birgalikda 

Koguryo qarshi kurashib zafar quchishgan.  

Syue Szyuychjen tomonidan 974-yili yaratilgan “Besh sulolaning eski tarixi” 

[22] kitobida kidanlar turk (syunnu)larning bir boʻgʻini deyiladi. Mahmud 

Qashqariyning “Devonu lugʻatit turk” [23] asarida “Turklar asli yigirma 

qabiladir... soʻng “xitoy.” deb, xitoy urugʻini turkiy el tarkibiga kiritadi. Yuqorida 

aytganimizdek, Kidanlar X asrda oʻz davlatlarini tuzgunlariga qadar oʻzoq vaqtlar 

Turk va Uygʻur hoqonligi tarkibida boʻlib kelganlar va ularga maʼlum miqdorda 

oʻlpon toʻlab kelganlar. XI asrga kelib ularning Shimoliy Xitoydagi davlati 
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tugatilgach, bir qismi Oʻrta Osiyoga koʻchib oʻtgan. Manbalarda ularni qoraxitoy 

deb atashadi.  

907-yilda Tan imperiyasini qulashi bilan Lyao davlati tashkil topdi. Shundan 

soʻng Turfan idikutlari ham Lyao davlati taʼsiri ostida qoldi va kidan imperatoriga 

oʻlpon toʻlay boshlashdi.  

Qayta kuchaygan va qoʻshnilarini birin-ketin magʻlub etgan kidanlar 916-yili 

Shimoliy Xitoyda “Kidan Qogʻonligi”, xitoy manbalarida “Lyao” (yoki “Buyuk 

Lyao” maʼnosi “Temir xonlik”) deb nomlangan kuchli davlatni (916-1124) 

tuzadilar. Kidan qogʻonligi 916-926-yillar orasida Gʻarbiy Manjuriya, Boxay 

podsholigi, uygʻurlar yeri, Xitoyning shimoliy-sharqiy va shimoliy yerlari hisobiga 

hududini kengaytirdi. Shimoliy xitoy sulolalari kidanlar ishtirokida hukumatga 

kelar edi. Janubiy xitoy davlati Uyue (893-978), Janubiy Tan (937-975), Koreys 

xonligi (918-1392), Tangut davlati Gʻarbiy Sya (982-1227), Tibet oʻzlarini Kidan 

xonligining vassali deb bilishar edi. Kidan xonligi Sharqiy Osiyoda eng qudratli 

davlatga aylandi. 

Baʼzi musulmon manbalariga koʻra Kidan davlatining tashkil topishi bilan 

aholining Markaziy Osiyoga qarab migratsiyasi boshlandi. Lyao davlatiga 

boʻysunishni istamagan baʼzi kidan qabilalari Oʻrta Osiyoga qarab koʻcha 

boshlashgan va Qoraxitoy davlati tashkil topgunga qadar bu yerlarga joylashib 

olishgan edi. [24]  

Turkiston kidanlarga begona emas edi, xitoylashgan turkiylarni bu yerda 

qoraxitoylar deb atashardi. Ular Markaziy Osiyoga Xitoydagi xonligini qaytadan 

qaytarib olmoq uchun kuch va qoʻshin toʻplashga kelishdi, biroq Talas va Sirdaryo 

hududlarida yangi Qoraxitoylar hoqonligi – Gʻarbiy Lyao (1125-1211) davlatini 

tuzib muqim boʻlishdi. Shu bilan birga Ibn al-Asir bergan maʼlumotga koʻra 16 

ming kidan oilasi Qoraxoniylar podshosi Arslonxon (1102-1130) tomonidan 

Movarounnaxrga davlat chegarasini himoyalash maqsadida koʻchirilgan edi. 

Kidanlar sonining tez koʻpayib ketishidan choʻchigan Arslonxon kidan ayollarini 

erkaklaridan alohida joylashtirishga boʻyruq beradi. Shundan soʻng kidanlar 
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Balasogʻunga koʻchib oʻtishadi va Arslonxon bilan bir necha bor toʻqnashishadi. 

[25] Qizigʻi shundaki Xitoy xronikasi “Lyao shi” da kidanlarning bu koʻchishi 

haqida maʼlumot mavjud emas. Shu sabab G.G.Pikov [26] oʻzining “Gʻarbiy 

Kidanlar” asarida bu koʻchish kidan davlatining gʻarbida yashashgan moʻgʻul va 

turk qabilalari tomonidan amalga oshirilgan – degan xulosaga keladi.  

Xitoy xronikasi “Lyao shi” [27] da aytilishicha kidanlar Markaziy Osiy 

davlatlari bilan diplomatik munosabatlarni tiklagan va qirgʻizlar 930, 952 va 975-

yillarda kidan davlatiga oʻz elchilarini yuborishgan. Xuddi shu manbada uygʻurlar 

elchiligi ham keltiriladi. 925-yilda kichik kidan yozuvi tuzilgan edi. 

Kidanlar ham Oʻrta Osiyo davlatlari bilan diplomatik aloqalarni yoʻlga 

quygan. 923-yilda Lyao Poso (Forslar yoki Somoniylar 875-999)ning elchisini 

qabul qilgan. Bir yildan soʻng bu yerga Abbosiylar elchilari kelgan. Tarixchi 

Marvoziyning bergan maʼlumotiga koʻra xitoyliklardan farq qilgan holda xitanlar 

(kidan) va uygʻurlar turklar bilan aralashib, munosabat oʻrnatganlar. 1027-yilda 

kidanlar sultoni Maxmud Gʻaznaviy (999-1030)ga elchi joʻnatgan. Marvoziy kidan 

podshosining yuborgan xatini tarjimasini keltiradi. XII asr boshlariga kelib kidan 

davlati inqirozga uchraydi. Bundan foydalangan chjurchjenlarning tungus-manjur 

qabilalari Lyao davlatini tugatib, Szin davlatiga asos soldilar. Shundan soʻng 

kidanlarning siyosiy va harbiy hayotida Yelyuy Dashi faol qatnasha boshladi va 

keyinchalik Qoraxitoy davlatiga asos soladi. Musulmon manbalarida. [28]  

Nushi Tayfun, Kushkin Tayfun yoki Kushkin nomi bilan atalgan Bayguning 

oʻgʻli Yelyuy Dashi 1087-yilda toʻgʻilgan. “Lyao shi” [29] asariga koʻra 1124-

yilda u 38 yoshda boʻlgan. Ushbu manbalarga koʻra Yelyuy Dashi Kidan davlati 

asoschisi Yelyuy Abaoszыning sakkizinchi avlodi boʻlgan. Ammo uning oxirgi 

Kidan podshosi Tyanszo (1102-1125) bilan qandaydir qarindoshligi boʻlganligi 

haqida maʼlumot uchramaydi. Yelyuy Dashi oʻz davri oʻlchamida yaxshi tarbiya 

va maʼlumot olgan edi. “Lyao shi” asarida keltirilishicha u nafaqat kidan tilini, 

balki xitoy tilini ham bilgan. Mohir chavondoz va mergan boʻlgan. 1115-yilda u 

szinshi (szinshi –unvoni konfutsiylik boʻyicha imtihondan oʻtganlarga berilgan. 
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Maʼlumotlarga koʻra Yelyuy Dashidan boshqa kidanlardan bu unvonni olgani 

boʻlmagan) unvonini olgan. [30]  

Yuqori layoqati uchun Yelyuy Dashi Xanlin akademiyasida “linya” [31] 

(“olim”) darajasini oladi. Shundan soʻng uni Dashi Linya deb atashgan. 1115-yilda 

davlat ishlaridagi faol xizmatlari uchun Taychjou va Syanchjou viloyatlarining 

“sishi” (nozir) etib tayinlanadi. Keyinroq Dashi Lyaosin [32] provensiyasining 

“szyunszedushi” (general-gubernatori) boʻladi.  

1115-yildan boshlab kidanlardan omad yuz oʻgira boshladi. Shu yili Lyao 

imperiyasiga tobeʼ boʻlgan chjurchjenlar (jurjanglar) Aguda (1068-1123) 

boshchiligida qoʻzgʻolon koʻtarishdi. Sun imperiyasi ularga yordam berdi, 

yengilishgan kidanlarning katta qismi Turkiston hududlariga siqib chiqarildi va shu 

bilan Lyao davlati tugatilishga yuz tutdi. Xitoyda kidanlarning oʻrniga hokimiyatni 

egallagan jurjanglar oʻzlarining yangi Szin (Chin) xonligini vujudga keltirishdi. 

1124-yilda Yelyuy Dashi soʻnggi kidan hukmdori Tyanszo bilan kelisha olmay, 

oʻzining 200 otliq askarlari bilan imperator saroyini tark etdi va mustaqil faoliyat 

yuritib, oʻzini “Van” [33] deb eʼlon qildi. Shu tariqa kidanlar ikki boʻlindi: Yelyuy 

Dashi boshqarivudagi shimoliy kidanlar hamda xitoy va boxay (tungus)lar bilan 

qolgan janubiy kidanlar. 

Yelyuy Dashi Orxon (Mongoliya) daryosi boʻyida Lyao davlatining shimoliy-

gʻarbida joylashgan muhim strategik shaharlardan biri Keduneda qaror topdi. Shu 

davrdan boshlab kidanlar hayotining yangi davri – boʻlajak Qoraxitoylar 

davlatining poydevori qaror topa boshladi. Bu jarayon 1124-yildan to 1143-yil 

Dashining vafotigacha davom etdi. Dashi bir necha yillar davomida faol harakat 

qilib oʻz qoʻshinini koʻchaytirdi va jurjanglarga qarshi kurashish uchun 

ittifoqchilar qidirdi. 1130-yilda Sun va Tangut davlatlari jurjanglarning Szin 

davlati qaramogʻiga oʻtib ketgach, Dashi ittifoqchi qidirib Markaziy Osiyoga yoʻl 

oldi. Bu yerda qoʻshin toʻplab, orqaga qaytib Lyao davlatini qayta tiklamoqchi edi.  

Markaziy Osiyoga kirib kelgan kidanlarni qoraxitoylar deb atay boshlashdi. 

Qoraxitoylar esa oʻzlarini Lyao Kidan deb atashardi. Bilamizki, hali Turk 
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hoqonligi davridanoq turkiy aholi “qora” soʻzini alohida ulugʻlab “buyuk” deb 

bilishadi. Masalan: “Qora budun” – “buyuk xalq”, yoki “qoraxon” – “buyuk xon” 

degan maʼnolarni bildirgan. Turkcha “qora” soʻzi “xura” soʻzi bilan bogʻliq boʻlib, 

“xura” - kidan tilida “lyao” degan maʼnoni bildiradi. Lyao Kidan – bu Buyuk 

Kidan demakdir.  

Shu sabab “qoraxitoy” atamasi Lyao Kidan soʻzining mahalliy aholi tilida 

aytilishi boʻlib, ularni qora kidan – qoraxitan - qoraxitoy deb atashga sabab 

boʻlgan. Shunday qilib, qoraxitoy (turk.) – hura qidm (kid.) = Lyao Kidan – 

demakdir!  

Xulosa qilib aytadigan boʻlsak, oʻzlarini Lyao imperiyasining davomchilari 

deb bilgan va kidan anʼanalariga sodiq qolgan qoraxitoylar oʻz hukmronligining 

oxirigacha (1211) islomni qabul qilishmadi va oʻz Vatanlariga qaytib, kidan 

imperiyasini qayta tiklash umididan voz kechishmadi. Qoraxitoylar davlati 

parchalangach, kidanlar keyinchalik turkiy xalqlar tarkibiga xitoy yoki qoraxitoy 

urugʻi nomi bilan kirdi. Qorakidan (qoraxitoy)lar bir necha asrlar davomida 

mahalliy xalqlar bilan yonma-yon yashab, ular bilan aralashib oʻz tillarini 

batamom unutib, XIV asrning oʻrtalaridan boshlab turkiy tilda soʻzlashar edilar. 
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TEMURIYLAR DAVRI TA’LIM TIZIMIDA FAOLIYAT YURITGAN 

MUDARRISLAR 

Amirqulova Nasiba Baxtiyorovna 

Samarqand tumani 36-maktab tarix fani o‘qituvchisi 

E-mail: amirbaxt@gmail.com 

Amir Temur va temuriylar hukmronligi davrida ilm-fan, madaniyat, sa’nat va 

maorifning yuksalishini ko‘ramiz. “Ikkinchi islom Renessansi” nomini olgan bu 

davr Markaziy Osiyo xalqlarining ko‘p asrlik tarixida asosiy o‘rin egallab, turkiy 

xalqlar tarixida muhim burilish bosqichi hisoblanadi. Amir Temur va temuriylar 

davrida ko‘plab madrasalar bunyod etilgan bo‘lib, bu madrasalarda faoliyat olib 

borgan mudarisslar yuksak qadlanganlar. 

Amir Temur davrida mudarris shayxulislom Mavlono Abdulmalik, uning 

o‘g‘li shayxulislom Isomiddin ibn Abdulmalik, uning amakivachchasi 

shayxulislom Xoja Abdulavval, [1] No‘moniddin Xorazmiy, uning o‘g‘li 

Abduljabbor ibn No‘mon, eronlik alloma Sa’diddin Taftazoniy, Sayyid Sharif 

Muhammad Jurjoniy, qozikalon Mavlono Qutbiddin, qozilar Mavlono Ubayd, 

Mavlono Faxriddin, Mavlono Domg‘aniy, Mavlono Asadiddin, Sharif Xofiz 

Husayniy, Mahmud Muhriq al-Xorazmiy, Jamoluddin Ahmad al-Xorazmiy, 

Mavlono Ahmad at-Termiziy, Mavlono Mansur al-Qozoniy, munajjim Mavlono 

Ahmad, mashhur tabiblar Fazlulloh va Jamoliddin Shomiy, faqih-muhaddis 

Aloiddin at-Tabriziy, rumlik muhaddis Shayx Shamsiddin Muhammad al-Jazoriy, 

tafsirchi, hofiz va muhaddis Xoja Muhammad az-Zohidi Buxoriy va boshqa shu 

kabi o‘z sohalarining ulug‘ mutaxassislari madrasalarda tolibi ilmlarga o‘z 

bilimlarini o‘rgatishgan.[2] 

Ibn Arabshoh “Temur har bir foydali jonni yig‘ib, nimaiki narsa bo‘lsa, 

sarasini Samarqandga keltirdi. Natijada Samarqandda har bir ajib fan ahli 

namoyondasidan va san’atlarning g‘aroyib uslubidan fazilati peshonasida nishona 

bo‘lib, o‘z tengqurlaridan ustun turgan o‘z sohasida alloma kishilar yig‘ilgan edi” 

deb ma’lumot qoldirgan. [3] 
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Sa’diddin Mas’ud ibn Umar at-Taftazoniy – Amir Temur davrining mashhur 

musulmon olimi, fanning turli sohalarida obro‘-e’tibor qozongan.  

U asli Nisolik bo‘lib, Saraxsdagi oliy maktabning o‘qituvchisi bo‘lgan. O‘z 

davrining qomusiy allomasi. 1374-1375 yillarda Amir Temurning taklifi bilan 

Samarqandga keldi.[4] Idigu Temur madrasasida mudarris bo‘lib, ko‘pgina 

iqtidorli shogirdlarni yetishtirdi, jumladan: Shamsiddin Muhammad ibn Ahmad al-

Xizriy, Shoh Fathulloh ash-Shervoniy [5] va boshqalar. Shuning bilan birga 

Sa’diddin Mas’ud Taftazoniy “Miftoh al-ulum”, “Al-muxtasar al-maoniy”, “Al-

mutavval”, “Sharhi risola al-shamsiya”, “Sharh al-Aqoid an-Nasafiya” asarlari 

muallifi hamdir. Taftazoniyda o‘qigan va keyinchalik shu madrasaning mudarrisi 

bo‘lganlardan biri – Ali ibn Muhammad Sayyid Sharif Jurjoniydir. [6] Sa’diddin 

Mas’ud at-Taftazoniy Samarqandda yashagan davrida 1382-1383 yillarda 

“Maqoid” va “Sharh-i Maqoid” asarlarini yaratgan. [7] Uning vafot etgan yili 

haqida turlicha fikrlar mavjud: Ibn Arabshoh 1388-1389 yil Samarqandda vafot 

etdi deb bergan bo‘lsa [8]; Xondamir 1394-1395 yil deb ma’lumot qoldirgan; 

Shayx Abu Sayyid ibn Burhoniddin Sog‘arjiy – Movarounnahr, Xitoy va 

Hindistonda mashhur bo‘lgan shayx Burhoniddin Sog‘arjiyning o‘g‘li bo‘lib, Amir 

Temur huzurida katta hurmat-e’tiborga sazovor edi. Shayx Abu Sayyid o‘z 

davrining bilimdoni sifatida madrasada mudarrislik ham qilgan. Amir Temurning 

unga va otasiga e’tiqodi baland bo‘lganligidan otasi – shayx Burhoniddin Sog‘arjiy 

dafn etilgan joyda – Samarqand Arki yaqinida maqbara qurdirdiki, u hozirgi kunda 

Ruhobod nomi bilan mashhur. Keyinchalik bu maqbaraning janubiy qismida 

Muhammad Sultonning madrasasi va mashhur Go‘ri Mir qurildi. Shayx Abu 

Sayyid ibn Burhoniddin Sog‘arjiy vafotidan so‘ng esa Samarqandning shimoli-

g‘arbiy darvozasi uning sharafiga Darvoza-i Shayxzoda-i Sog‘arjiy deb atalgan 

edi.[9]  

Ali ibn Muhammad Mir Sayyid Sharif Jurjoniy yoshligida Sherozda yashab, 

mantiq asoslari, nujum, falsafa, she’riyat, tilsunoslik, kalom ilmida yetuk 

allomalardan biri bo‘lib, avval Sherozda mudarrislik qildi. Hirot, Qohira, Istanbul, 
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Sherozdek shaharlarda qunt bilan tabiiyshunoslikka kiradigan deyarli hamma 

fanlarni o‘rganib chiqdi va shu fanlardan 50 dan ortiq arab va fors tillarida asarlar 

yaratdi.  

 

1387 yilda Amir Temur taklifi bilan Samarqandga keladi va Sa’diddin 

Taftazoniy bilan birga Idigu Temur madrasasida falsafa, mantiq, astronomiya, fiqh, 

til, adabiyot va boshqa fanlardan dars bergan. Shu bilan birga ko‘pgina asarlar – 

“Sharh al-mulahhas”, “Usul al-mantikiya”, “Tarjimon al-Qur’on”, “Fan al-

muammo” va boshqalarni yozadi. Bundan tashqari, o‘zidan ilgari o‘tganlarning – 

Ibn Sino, Qutbiddin at-Taftazoniy, Kotib Kazviniy va Azididdin al-Iyjiy 

kabilarning asarlariga sharhlar yozgan.  

Jurjoniy Samarqandda Qozizoda Rumiy bilan ham birga faoliyat ko‘rsatgan. 

U Amir Temur vafotidan keyin Sherozga qaytib, u yerda temuriyzoda Iskandar 

Mirzo huzurida faoliyat ko‘rsatgan. 1413 yilda vafot etgan, Sherozga dafn 

qilingan. [10] 

Shamsiddin Muhammad ibn Ahmad al-Xizriy Idigu Temur madrasasida 

Sa’didin Mas’ud ibn Umar Taftazoniy (1322 yilda tug‘ilgan)dan ta’lim olgan. 

Shoh Fathulloh ash-Shervoniy Idigu Temur madrasasida Sa’diddin Mas’ud ibn 

Umar at-Taftazoniydan ta’lim olgan. [11] 

Mirzo Ulug‘bek davrida Ulug‘bek madrasai oliyasida ta’lim olgan va 

keyinchalik ko‘zga ko‘ringan olim, shoir va adib bo‘lib yetishganlar ko‘pchilikni 

tashkil etgan. Jumladan, Mavlono Qozizoda Rumiyning o‘g‘li – Hasan Chalabiy; 

Mavlono Mo‘iniddin al-Koshiyning o‘g‘li – Mansur al-Koshiy; shoir Mavlono 

Sakkokiy va boshqalarni keltirib o‘tish mumkin. [12] 

Ma’lumki, Amir Temur Samarqandga istilo etilgan mamlakatlardan taniqli 

olim, tabib, faqih, san’atkor va hunarmandlarni keltirgan. U 1401 yil Shomni zabt 

etgach, Damashqdan olib kelgan olimlar, fozillar va boshqalar qatorida o‘n ikki 

yashar Ibn Arabshoh ham bor edi. Ibn Arabshoh, to‘liq ismi-Shahobiddin Ahmad 

ibn Muhammad Damashqiy – mashhur muarrix, “Ajoyib al-maqdur fi tarixi 
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Taymur” (“Temur tarixida taqdir ajoyibotlari”) asarining muallifi. 1401-1408 

yillarda Samarqandda otasi bilan birga bo‘lib, Idigu Temur madrasasida Sayid 

Sharif Jurjoniy va Shamsiddin Muhammad Jazariy kabi mashhur olimlardan turli 

ilmlarni o‘rgandi. Arab tilidan tashqari fors va turk tillarini mukammal o‘rganib 

olib, turk tili sarfu nahviga oid risola yozgan.  

 

Muhammad Avfiyning “Javomi’ al-hikoyot va lavomi’ ar-rivoyot” 

(“Tanlangan hikoyatlar va yorqin rivoyatlar”) nomli antologiyasini bir necha jildda 

fors tilidan turkchaga tarjima qildi. X asr ikkinchi yarmida yashagan mashhur faqih 

Abullays Samarqandiyning mashhur “Tafsir”ini ham fors tilidan turkchaga tarjima 

qildi. 

Abdurahmon Jomiy 1436 yilda Samarqandga o‘qishga kelganda alloma 

Mavlono Qozizoda Rumiy raisligidagi hay’atga imtihon topshirgan va Ulug‘bek 

madrasasida Qozizoda va yosh mudarris Fazlulloh Abulayslardan ta’lim olgan. 

Mavlono Sa’diddin Koshg‘ariy XV asrning birinchi yarmida Qutbiddin sadr 

madrasasida ta’lim olgan. [13] Keyinchalik u Xoja Fazlulloh Abulays 

Samarqandiy madrasasida yashab, ta’lim olgan. Keyinchalik ushbu madrasada 

Abdurahmon Jomiy, Davlatshoh Samarqandiy va Alisher Navoiy ham yashab 

ta’lim olganlar. Mavlono Muhammad Qozining “Silsilat al-orifin” nomli asarida 

keltirgan ma’lumotlariga ko‘ra, naqshbandiya tariqatining mashhur murshidi Xoja 

Ahror Vali 1427-1428 yillarda Qutbiddin sadr madrasasida ta’lim olgan. [14]  

Ma’lumki, XV-XVI asrning boshlarida Temuriylar davlatida Xurosonda tarix 

fani bilan bir qatorda boshqa fanlar, aynan, falsafa, riyoziyot, adabiyot, 

astronomiya, fizika, mantiq va boshqa fanlar keng rivoj topgan. Ushbu sohalarning 

ko‘zga ko‘ringan namoyandalari nufuzli madrasalarda ta’lim olganlar. Ularning 

foydalanishi uchun beshta qimmatbaho kutubxonalar mavjud bo‘lgan. Ularning 

bilimlari kengaygan, fanning biror bir sohasi bo‘yicha mutaxassis bo‘lib yetishib, 

unga yaqin fanlardan ham bilim olganlar. Natijada, o‘z zamonasining ko‘zga 
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ko‘ringan olamida shakllanib, madrasada dars berish huquqiga ega bo‘lganlar, 

qimmatli asarlar yaratganlar va o‘zlaridan oldingi asarlarga sharhlar yozganlar. 

Madrasalarda turli sohalar bo‘yicha ta’lim berilgan. Madrasalarda 

o‘qitiladigan fanlar jumlasiga – ilohiyot, adabiyot, tarix, mantiq, falsafa, tibbiyot, 

astronomiya, matematika, astrologiya va shu kabi fanlar kirgan. Bunday fanlarning 

ta’lim jarayoniga joriy etilishi o‘sha davrdagi ta’lim sohasi madaniyatining yuqori 

darajada rivojlanganligiga dalilidir. 
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II. SHOʻBA: “O‘RTA OSIYONING XONLIKLAR DAVRI 

MANBASHUNOSLIGIDA YANGICHA YONDASHUVLAR” 

О СИСТЕМЕ ОБУЧЕНИЯ В МЕДРЕСАХ БУХАРЫ В СЕРЕДИНЕ XIX 

ВЕКА 

Вохидов Шодмон Хусейнович 

Самаркандского государственного университета им. Шарофа Рашидова 

Профессор кафедры Историография и Источниковедение 

Доктор исторических наук 

E-mail: pamir555@inbox.ru 

По данным письменных источников медресе, как высшее 

образовательное и научное учреждение существовали в Средней Азии с IХ 

века. Автор “История Бухары” Мухаммад ан-Наршахи сообщает о медресе 

Фарджак [1] в городе Бухаре. При саманидах медресе существовали уже в 

других городах государства таких как Самарканд, Насаф, Термез, Фергана и 

Хорезм. В период культурного ренессанса Х-XII вв. происходившие в 

Средней Азии эти города были центрами науки и образования. Система 

образования в медресах Средней Азии прошла путь от формирования и 

развития в IХ-XII вв. до кризиса в период монгольского правления, ее 

возрождения в эпоху Тимура и тимуридов и нового упадка в позднее 

средневековье, периода образования трех ханств.  

В последный период схоластика и мусульманский консерватизм 

полностью охватили и систему образования медресе Средней Азии, в том 

числе Бухарского ханства. Существовавшая обширная литература слишком 

разрозненна, хотя в них раскрывается некоторые стороны данной проблемы. 

Данная статья посвящается изучению системы обучения в медресах Бухары в 

середине XIX века. В начале XIX в. В Бухаре существовали около 200 

медресе. Их названия и места их расположения приводять многие местные 

авторы [2] и авторы, посетившие столицу эмирата в изучаемый период. [3] 

Много данных приводится и в архивных материалах ЦГА РУз. 
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В изучаемый период детей в возрасте 5-6 лет отдавали для получения 

начального образования в школы, которые функционировались при мечетях. 

Их называли мактабами. В таких школах начального образования дети 

обучались в течении 4-5 лет. Здесь им преподовал имам квартальной мечети. 

В мактабах они изучали 1) Абджад, 2) чтение Корана (по Хафтяку), 3) Фарз-и 

айн (основы веры и ), 4) Чāр китаб [4], 5) произведения Саади (“Бустāн” и 

“Гулистāн”), 6) Хāджа Хāфиза (1325-1390), 7) персидские произведения 

Суфи Аллайара (1640-1721), 8) Мирза Бедиля (1644-1721). Занятия 

проводились в субботу, воскресенье, понедельник, вторник. Остальные дни 

были выходными. [5]  

Дни мусульманского праздника, месяце рамадан, также летный период 

считался временем отпусков. После мактаба дети в возрасте 12 лет 

продолжали учебу в медресе. Самые обеспеченные студенты (талибу-л-илм) 

покупали отдельные кельи (худжра), бедные и несостоятельные студенты 

могли их арендовать или составить компанию с другими арендаторами или 

хозяевами помещений. Все медерсе функционировали за счет вакуфных 

хозяйств. Студенты также получали определенный доход от вакфа своих 

медресе.
3
 

                                                             
3
 вакф, вакуф (ар. мн. ч. аукаф и вукуф; синоним хубс) – неотчуждаемое имущество, предназначенное для 

определенных целей. В наиболее широком смысле – все завоеванные мусульманами земли, с которых 

платится харадж, – фай’ мусульман. В более узком и общеупотребительном смысле – имущество, право 

собственности, на которое по волеизъявлению учредителя вакфа (вакиф) ограничено пользованием всем или 

частью дохода или продукта. По мнению мусульманских факихов, такое имущество сразу же перестает быть 

собственностью дарителя, но не становится собственностью того, кому подарено (маукуф алайхи), т. к. это 

не акт купли-продажи и не передача по наследству (признанные мусульманским правом формы передачи 

права собственности), действие права собственности как бы останавливается (вакафа). Вакф может быть 

передан как отдельному дееспособному лицу (действительно завещание дееспособному зимми 

(представителю другой веры) и недействительно – слабоумному мусульманину), так и группе точно 

определенных лиц (в том числе всем или некоторым из детей или потомков), а также предназначен на 

определенные благотворительные цели; последняя форма (вакф-и хайри) обычно и подразумевается под 

вакф. В вакф может быть обращена только безусловная собственность учредителя, приносящая пользу 

(доход) и не расходуемая (нельзя завещать пищу, одежду, деньги. Но, последнее вакф денег имело место в 

позднее время в среднеазиатских ханствах); Вакф имеет строго определенное назначение, и если, например, 

он завещан тоько детям одного потомка, то после их смерти вакф не переходит к их наследникам, а 

передается в пользу бедных. Акт учреждения вакфа может быть письменным (заверяется судьей и 

свидетелями) или устным (оглашается публично в мечети), он безоговорочно вступает в силу с момента 

подписания или оглашения и не может быть отозван учредителем (Абу Ханифа считал это в некоторых 
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Занятия в медресе начинались с начала меяца мизāн (24 сентября) и 

продолжались до 22 марта. [6]  

Преподователями медресе назывались мударрисами, которые 

отличались по званиям и научным степеням. Как известно, мударрисы 

составляли основную массу Бухарских улемов, также мусульманской 

аристократии. Они жили за счет поступлений от вакфов медресе [7] и других 

религиозных учреждений, также из доходов своих имуществ и разного рода 

собственности. 

Не все медресе Бухары имели мударрисов. Такие медресе, где не 

имелись мударрисы считались местом, где жили студенты обучающие в 

других медресе. По условиям вакфодателя можно было назначить 

преподователей и назаначить им жалование от вакуфных поступлений. 

Медресе Бухары имели от одного до сорока мударрисов. Самые большие 

медресе как Кукалдāш, Гāвкушāн, Мири Араб имели одного мударриса. При 

этом считавшаяся средной медресе Джаъфархвāджа имело сорок мударрисов 

– преподователей разной степени и предметов. 

Мударрисы назначались кади каланом Бухары. В медресе Кукалдāш, 

Гāвкушāн, Мир-и Араб мударрисы назаначались с согласия самого эмира и 

по его личнему распоряжению. Назначенный таким образом преподователь 

                                                                                                                                                                                                    
случаях возможным). Отсрочка допустима только в завещании, которое, естественно, вступает в силу после 

смерти завещателя, но в этом случае (как и при освобождении по завещанию рабов) имущество, обращаемое 

в вакф, не может быть больше 1/3 состояния. Вакиф может указать размер различных статей расходования 

средств вакфа в абсолютных единицах или долях (хисса, кисм) дохода и назначить распорядителя вакфа 

(мутавалли). В Средней Азии распространилась практика назначения мутавалли самого себя (учреждение 

вакфа в свою пользу невозможно) или своих детей и их потомков для обеспечения надежного дохода своему 

роду. О степени распространения религиозно-благотворительных вакфов до X в. сведений очень мало; с XI 

в. в связи с интенсивным основанием мадраса, различных обителей (хонаках, такия, завия) и мазаров и 

накоплением у них дарений вакф становится заметной в жизни общества категорией собственности. 

Необходимость распоряжаться разнородным, часто очень дробным имуществом требовала единого 

управления и фактически превращала вакф одного учреждения в юридическое лицо (хотя эта категория 

неизвестна мусульманскому праву), представляемое мутавалли данного вакфа Верховный надзор за 

правильностью расходования средств вакфа осуществлял кади ал-кудат или специальный попечитель 

(назир, садр-и судур, урак, накиб). Превращение вакфа в основной источник существования культовых 

учреждений (примерно с XII в.) способствовало профессионализации и консолидации лиц, связанных с 

мусульманским культом, в особую социальную группу, которую условно можно назвать мусульманским 

духовенством. 
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получал жалованье от вакуфных доходов, так называемый “муаххаз” – доход, 

зарплата. Мударрис медресе Кукалдāш получал самое высшое ученое звание 

ахунд, мударрис медресе Гāвкушāн имел звание аълам, мударрис медресе 

Мири Араб получал звание муфти-и аскар (муфти войск), остальныe 

мударрисы другиx медресе получали звание муфти-и калан – старший муфти 

(например, в медресе Турсунджāна), ниже них довольсвовались завнием 

муфти. Все улемы, в том числе преподователи медресе, независимо от их 

социального происхождения принадлежали к мусульманской элите. [8] 

В городе Бухаре только в медресах Кукалдāш, Гāвкушāн, Мири Араб, 

Турсунджāн, Хвāджа Нихāл, Джаъфархвāджа, Абдулазизхан, Мирза Улугбек, 

Алимджāн, Сарай-и тāш, Калāбāд, Дуст чухраāгāси, Рахмāнкул, Хийабан, 

Шāдимбий, Гāзийан, Дāру-ш-шифā, Бāзāр-и гусфанд, Искандархан, Куш 

мадраса, Диванбеги преподовали мударрисы (читались лекции), и велись 

занятия. [9] 

В медресе Бухары преподовали по трем отраслям. Они 

классифицировались в таком порядке: Шариъат (науки по мусульманскому 

законодательству); арабийа (предеметы по арабскому языку и филологии); 

хикмат (наука мудрости, философия). Все учебники и учебные пособия 

состоялись из трех видов I. Матн – текст (по определенному предмету или 

отрасли науки). II. Шарх –комментария (к основному тексту) и III. Хāшийа – 

глоссарии (объяснения или комментарии к тексту или комментариям). 

Тексты и комментарии изучались с помошью преподователя, а глоссарии 

изучались студентами самостоятельно. 

Первую группу предметов по науке шариъат составляли науки по 

экзегетике – тафсиру, которую преподовали на основе сочинения “Тафсир-и 

кади Байзāви” (полное название, которого “Анвāр ат-танзил ва асрāр ат-

таъвил”). Ее автор кади Шираза Абу Саъд Абдуллах ибн Омар ибн 

Мухаммад ибн Али ал-Байдāви, умерший в 716/1316-17 году. Это 

произведение имело следующие комментарии – шарх: 1) Шарх-и Шайхзāда к 
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тафсиру кади Байдāви, 2) Шарх ат-Тафтазāни (Ахмада ибн Яхйа ибн 

Саъдуддин Масъуда ибн Омара ат-Тафтазāни ал-Хирави (ум. в . 916/1510 г.), 

3) Шарх-и Ассāмуддин, 4) Шарх-и Абдулхакими Лāхури. 5) Хавāш-и 

(глоссы) Саъди Афанди – Чалаби к тафсиру Байдāви.  

Вторую группу наук по шариъату составляла наука о хадисах (илм-и 

хадис), которую изучали на основе труда Валиуддина Мухаммада ибн 

Абдуллаха ал-Омари ал-Хатиб ат-Табрези (ум. в 740/1339-40 г.) “Мишкāт-и 

шариф” – “Аш-шиъат ламаāт фи шарх “Мишкāт (ал-Масāбих)” [10] и 

комментарии к нему, таких как 1) “Миркат” Али ибн Султан ал-Кари (ум. в 

1014/1606 г.), 2) произведения “Шарх аш-шиъат ламаāт фи шарх “ал-

Мишкāт” (Лучи сияний в объяснении [сочинения] ал-Мишкат) Абдулхакка 

ибн Сайфиддина ад-Дехлави, ум. в 1052/1642-43, 3) Шарх Мир Сайида аш-

Шарифа на “Мишкāт”4) “(Тафсири) Тибйан” – “ат-Тибйан фи адиллати 

мазҳаб ал-Имам Аби Ханифа ан-Нуъман” Абдулхакка ибн Сайфиддина ад-

Дихлави (1551-1642). 

Третюю группу наук по шариъату составляла наука по фикху (илм-и 

фикх, где изучали:  

“Викāйа”(Защита, оберег) и комментарии к ней 1) Убайдуллаха Садр-и 

Шариъа ибн Масъуд ибн Тāж аш-шариъа ал-Махбуби ал-Бухари (ум. в 

747/1349) под названием “ан-Никāйа” (Избранное сокращение книги “ал-

Викāйа”), но известное как “Викāйату-р-ривāйа фи масāил ал-Хидāйа” или 

просто “Мухтасар (ал-викāйа”) (Сокращенный “Викāйа”), так как автор 

сократил произведение своего деда. А “Викāйа” состоит из сборника 

извлечений вопросов по фикху труда Бурхануддина Маргинани (ум. в 1197) 

“Хидāйа (фи шарх ал-бидāйа)” (Руководство к истолкованию Начатков), и 

комментарии к “Мухтасар ал-викāйа”: 2) Абдулали ибн Мухаммада ибн ал-

Хусейна ал-Бирджанди (ум.в. 928/1523), 3) Абул-Макāрима ибн Абдуллаха 4) 

Али-ул-Кāри, 5) Мулла Фахриддина ал-Бухари.  
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Шарх ал-Викāйа, где изучались труды 1) Махмуда Тāдж уш-шариъа 

“Викāйату-р-ривāйа фи масāил ал-Хидāйа”, 2) Убайдуллаха Садр-и-Шариъа 

“Шарх-и викāйат-ур-ривāйат” (Охрана передачи в вопросах “ал-Хидāйи”), и 

комментарии к последнему труду: 1) Шарх-и Чалабийа к “Шарх-и-викāйат-

ур-ривāйат” 2) Тарших (“Шарх-и-викāйат-ур-ривāйат)”. Третье произведение 

этого направления. 

Хидāйа – Бурхонуддина Али ал-Маргинани и комментарии к нему 

Абулмуина Самарканди под названием: 1) “Инāйа” (Помощь, Милость); труд 

2) “ал-Кифāйа фи шарх-и-л-Хидāйа” (Достаточная в толковании “Хидāйи”) – 

Махмуда ибн Убайдуллаха ибн Махмуда Таджу-ш-шариъа: 3) “Нихāйа” 

(Конец, предел) и 4) “Фатху-л-кадир ли-л-āджиз ал-факир” (Камалиддина 

Мухаммада ибн Адулвахида ибн Хумама ас-Сиваси ал-Ханафи).  

Усули фикх – методология и источники юриспруденции, т.е. методы 

иджмāъ(единогласное мнение всех мусульман) и кийāс (аналогии). Здесь 

изучали следующие труды: 1. комментарии Садру-ш-шариъа Убайдуллаха 

ибн Масъуда ибн Таджу-ш-шариъа под названием “Танкиху-л-усул” 

(Развитие основ [законоведения]) к сочинению Омара Абулхасана Али ибн 

Мухаммада ал-Паздави “Усул – Канзу-л-вусул ила маърифати-л-усул”: 2) 

Убайдулаха Садри-Шариъа “Тавзих фи халли гавāмиз ат-танких(ли-л-Усул)” 

(Разъяснение относительно разрешения темных вопросов книги “ат-танких”): 

3) труд ат-Тафтазāни “Талвих” и глоссарий к нему 1) Хāшийа Чалаби 

(Саъдуллоха ибн Иса Афанди “Саъд-и Чалаби”. ум. в 945/1538 г.), 2) Хāшийа 

Абдулхакима Лахури), 3) “Шарх-у Шарх-и “Талвих”. 

Наука калам (илм-и калāм – рассуждение, толкование на основе разума), 

где изучали труды: I. “Асл ат- Тавхид” (иначе “ал-Фикх ал-акбар”) Имама 

Абу Ханафы ал-Куфи, и II. “Акāид ан-Насафи” (Догматы [ислама в 

толковании] Наджмиддина) Наджмиддина Абу Хафса Омара ибн Мухаммада 

ибн Ахмада ибн Исмаила ан-Насафи (ум. в 537/1142-43) и 3) комментарии к 
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нему ат-Тафтазāни “Шарх ал-Акāид ан-Насафи” (комментарии на “Догматы 

ан-насафи”).  

 Студенты медресе самостоятельно изучали 1) Хāшийа Мулло Ахмада 

ибн Омара ал-Джунди (ала шарх Акāид-и Насафи), 2) Шарх-и Рамазан, 3) 

Шарх-и Илйас 4) Хāшийа Хайали (Шамсуддина Ахмада ибн Муса ал-Хайали 

“Хошийа ала шарх ал-Акāид ан-Насафи (Супракомментарий к комментарию 

на “Догматы ан-Насафи”)) и глоссы Абдулхакима ибн Шамсуддина ас-

Сийалкути, ум.в 1068/1658-59 г. под названием “Хāшийа ала хāшийа ал-

Хайāли ала шарх ал-Акāид ан-Насафи ли-т-Тафтазāни” (Глоссы на 

Супракомментарий ал-Хайāли к комментарию ат-тафтазани на “Догматы ан-

Насафи”) 5) Шарх-и Мулла Касим– Мухъаммад Касим ибн Мухаммад Салих 

ал-Бухари ал-Фатхабāди (Хāшийа ала хāшийа ал-Хайāли ала шарх Тафтазани 

фи ал-акāид ан-Насафи – Суперглоссы к глоссам Хайāли на комментарии 

Тафтазани к догматам [ислама в толковании] Насафи), 6) Шарх-и Кара-

Камал, 7) Шарх-и Ахмад (Мулла Ахмад ибн Омар ал-Джанди). 8) Шарх-и 

Чалаби, 9) Шарх-и Ахунд Шайх – Инайатуллах Шайх ал-Бухари, 10) Шарх-и 

Абдуррахман ибн Ахмада ал-Иджи и 11) Шарх-и Исматуллах к произвдении 

ан-Насафи. III. Рисола-йи Адудийа “ал-акāид ал-Адудийа” (Адудовы догматы 

[ислама]) – Адуд ал-миллат ва-д-дин Абдурахмана ибн Ахмада ибн 

Абдулгаффур ас-Сиддики ал-Мутараззи аш-Шабанкари – Адудиддина ал-

Иджи, ум. в 756/1355-56 г., и комментарии к этому труду Мулла 

Джалалиддина ад-Даввани, комментарии Ханакахи к комментариям Даввани 

(Шарху-ш-шарх, т.е. субкомментарии Ханакахи к комментариям Даввани к 

труду Азудиддина)  

Кроме упомянутых произведений студенты изучали произведения: 1) 

“Татиммат ал-хавāши фи изалат ал-гавāши” (Дополнение к глоссарию для 

устранения неясностей) Юсуфа Кусадж ал-Карабаги, ум. в 907/1501 г., 2) 

“Хāшийа-и-Калāбāзи, 3) “Хāшийа ала шарх ал-акāид ал-Адудийа” – Мавлана 

Шарифа – Мухаммад Шарифа ибн Мухаммада ал-Хусайни, ум. в 1100/1689 г. 
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Этот же автор имел еще одно сочинение, комментария под названием “Ал-

Хāшийа ал-джадида ала шарх ал-акāид ал-Адудийа”, 4) Хāшийа-и Ахун 

Шайх, 5) Хāшийа-и Абдулхаким (Хāшийа ала шарх ал-акāид), 6) “Такмила 

(бар “Татимма)” Совершенная комментария к “Татимма”. 

Третий отрасль науки шариъат состоял из наук в области религиозных 

обязанностей – илм-и фарāиз. Этот предмет изучали на основе сочинения 

“Матн-и Фарāиз” (“ал-Фарāиз ас-Сирāджийа” (Наследственное право 

Сираджиддина) –Сираджиддина Абу Тахира Мухаммада ибн Мухаммада ибн 

Абдурашида ас-Сиджаванди) и комментарий к ней Мир Сайид Шарифа – 

Али ибн Мухаммада ал-Джурджани (ум. в 816/1413 г.). Седьмую группу наук 

по шариъату составляла наука ретитации Корана (илм-и Кирāат), где 

таджвид (ретитация) изучали на основе следующих произведений. А) 

Мухаммада ал-Джазари “Китаб ут-тамхид фи илми-т-таджвид” и ее 

комментарии: 1) Шарх-и Руми, 2) Шарх-и Али ул-Кари ( “Шарх мукаддимāт 

ал-Джазарийа”), 3) Шарх-и Мисри и 4) “Муфхима”. Б) труд “Шāтиби” (ал-

Касида аш-Шāтабийа. Автор мударрис по ретитации корана в медресе “ал-

Фāзилийа”в Каире, выходец из Андалусии Абулкасим ал-Касим ибн Фирах 

ибн Абилкпсим Халаф ибн Ахмад ар-Раъини аш-Шатаби. Ум. в 590/1194-95 

г.) и комментарии к нему Имададдина. В) произведения Саджаванди. 

Первая группа наук по арабийа была илм-и лугāт, наука словарей, где 

изучали произведения: I. Мухаммада ибн Яъкуба Фирузаабади аш-Ширази 

“Кāмус (ал-Мухит ва-л-кабс ал-вāсит). II. Словарь Исмаила ибн Хаммада ал-

Джавхари “Сихāх”, III. Словарь Абу Джаъфара Ахмада ибн Али ал-Мукри 

ал-Байхаки (род. в 470/1077 г.) “Джаъфарака” “Тāдж ал-Масāдир”. IV. 

Словарь Джамала Карши “Сурāх”. V. Произведение “Фи-л-лугāт” (о 

словарьях). 

Второй отрасль науки арабийа составлял илм-и сарф (морфология). 

Учебные пособия по которой были: I. Ат-Тасриф ал-Иззи (инача ал-Муиззи) 

– Иззуддина Абулфадаил Ибрахимаа ибн Абдулваххаба ибн Абулмаали ал-
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Хазраджи аз-Зинджани 12. Комментарии (шарх) к работу Иззи ат-Тафтазани. 

комметария под названием “шарх-и “Мукаддима-и аллома ат-Тафтазāни”, II. 

Труд Ибн Хаджиба “Шāфиийа”. В этом отделе изучали илм-и хатти араби, 

наука арабского письма.  

Третюю группу арабийа составлял синтаксис, где изучали труды I. 

Абулкасима Махмуда ибн Омара аз-Замахшари “Ан-намуззадж”. 

II.Джамаладдин Абу Амр Усмана ибн Аби Бакра ибн Ибн Хаджиба, ум. в 

646/1248 г., “ал-Кāфийа фи илми ан-нахв” (Достаточное в науке синтаксиса) 

и комментарии к ним; Джами 1) “Шарх-и Фавāид аз-Зийаия” иначе “Шарх-и 

Мулла” или “Шарх-и Мулла Джами”, 2) шарх-и Хиндийа, 3) комментарии 

Исамаддина Исфараини (ум. в 943/1536 г.) и комментарии к нему 

Абдулхаким Лари (ум. в 912/1506 г.) под названием “Хаваши ала фаваиди 

Зийаийа”), 4) Шарх-и Исматуллах, 5) Шарх-и Абдуррахман, 6) Шарх-и Ахун 

Шайх, 7) “Шарх-и Шамсиддин (Мухаммад Шамсиддина Кахистани ) к 

Кāфийа”, 8) Шарх-и Мирза Захид, 9) Шарх-и Мулла Садик и 10) “Шарх-и 

Абдулгафур к “Шарх-и Мулла”. 

Наука о метрической системе стихосложения (аруз) и наука о рифмах 

(кафийа) составляли четвертую и пятую группу науки арабийат. Эти отрасли 

изучались на основе труда Мавлана Андулуси “Рисола-и Андулуси”. 

Шестая группа арабийат состяла из науки маони (риторика, стилистика), 

байан (изложение) и илм-и бадиъ ( наука о риторических фигурах). Они 

изучались на основе произведения: I. Хатиба ад-Димишки “Талхис” и, 

комментарии к ней Саъдуддина Масъуда ибн Омара Ат-Тафтазани (“Шарх-и 

талхис ал-Мутаввал”) и комментарии к труду Саъдуддина: 1) Мир Сайид аш-

Шарифа, 2) Халхали, 3) Хитайи, 4) Чалаби, сочинения 5) Шарх-и байāт, 6) 

“Укуд-ад-дурар” II. произведений Юсуфа ас-Саккаки – Сираджиддин Йакуб 

Юсуф бин Аби мухаммад ибн Али (ум. в 612/1216) “Мифтāх-ал-улум” и 

“Шарх-и Мифтāх”. Исторические произведения в этой группе изучались 

студентами самостоятельно.  
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Илм-и хикмат (философия) состояла из логики, где изучали на основе 

трудов: I. Асируддина ибн Муфаззала ибн Омара ал-Абхари, ум. в 663/1264 

г., “Исагуджи ал-мантик” (Введение в логику) и комментарии к нему 

(например, “Шарх-и Рисолайи Шамсийа Ахунда Мулла Садика”). II. 

Наджмиддина Али ибн Омара ал-Катиб (Дабирāн) “ар-рисāла аш-Шамсийа 

фи-л-каваид ал-мантикийа” (Солнечный трактат об основах логики) и 

комментарии к нему 1) Шарх-и Шамсийа и 2) Хāшийа Мир Сайид Шарифа и 

комментарии к ней 1) Хāшийа-и Адулхакима Лахури, 2) Хāшийа-и Мулла 

Ахмада, 3) Хāшийа Исамиддин. III. Труд Саъдуддин Масъуд бин Омара ат-

Тафтазāни под названием “Тахзиб ал-мантик ва-л-калāм” (Критическое 

изложение логики и диалектики) и комментарии к ним: 1) “Шарх-и “Тахзиб” 

Мухаммада ибн Асъада Даввани”, 2) “Шарх-и Тахзиб Ходжа Джамала”, 3) 

“Хāшийа-и мавлана Ахунда Юсуфа Кусадж ал-Карабаги”(ум. в 1054/1644-45 

г.), 4) Шарх-и Кади Мубарак, 5) Шарх-и Хан-и Мулла и 6) “Хан-и улум”. 

Здесь же студенты изучали 1) сочинение Охунд Шайха – Инайатуллаха 

Шайха ал-Бухори “Хāшийа ала шарх ад-Даввани ала ал-акāид ал-Адудийа” и 

“ал-Хāшийа ала ал-акāид ал- Адудийа”, 2) комментарии Мирза Захида. IV. 

Мухибуллаха ибн Абдушукура ал-Бихари “Сулламу-л-улум” и комментарии 

к нему: 1) Кади Мубарака, 2) Шарх Фирузшахи, 3) Мир-Садриддина. 

В рамках науки о спорах (илм-и муназира) изучали произведение 

Наджмиддина Али ибн Омара ал-Казвини ал-Кāтиба (Дабирāн, ум. в 

675/1276)) под названием “Хикмат-ул-айн” и комментарии к ней: 1) Мир 

Сайид Шарифа и комментарии к “Шарх-и Мир Сайид Шариф к “Хикмат-ул-

айн” Кутбиддина, 2) Мирзаджана – Хабибуллаха Мирзаджана аш-Ширази ал-

Баганди (ум. в Бухаре в 944/1586-87 г.); 3) комментарии Ахунда Юсуфа 

Карабаги и комментарии 1) Мулла Ахмада и 2) Абдулбаки к данному труду 

Юсуфа Карабаги. 

В медресе изучали в начале морфологию, затем синтаксис арабского 

языка, с переходом к изучении “Кафийа” изучали “Мухтасар” (по фикху), 
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науки стихосложения, философию (илм-и хикмат). Затем изучали превые две 

книги по логике, затем две книги по науке калам, затем изучали “Тахзиб”, 

затем переходили к изучении первых трех книг по фикху. Затем начинали 

изучение “Хикмат ул-айн”, третюю книгу по каламу, затем науки по илм-и 

маани, байан и илм-и бадиъ, продолжение третей книги по фикху, затем 

переходили к изучении методологии и основ юриспруденции (усул-и фикх), 

затем к первой книге по хадисам. В отделном семестре (давр) студенты 

изучали илм-и фараиз, науку по правилам чтении Корана (таджвид), 

арифметику и в конце изучали произведение “Тафсир-и Байдави”. 

Многие произведения восточных мыслителей и литераторов, особенно 

пресоязычных как Хафиза Ширази, Саъди Ширази, Хусрава Дихлави, 

Низами Гянджави, Джами, Наваи (с конца XVIII века), Мирза Бедиля, 

Фузули пользовались среди студентов и преподователей медресе огромным 

уважением. Эти произведения они изучали у преподователей 

специализурующихся по обучению произведения выщеуказанных авторов. 

Их называли мударрисами “Хафизхан” (Знаток Хафиза), “Саадихан” (Знаток 

Саади), “Бедилхан” (Знаток Бедиля) и др. 

В изучаемый период библиотека медресе Улугбека в Бухаре по данным 

одной вакфнаме предлагала своим студентам следущие книги (учебники и 

учебные пособия) по различным отраслям науки, упомянутые выше. Коран – 

9 томов, Тафсиры – 19, произведения “Мишкāт” – 7, различные комментарии 

(шарх) – 72 тома, глосарий (хāшийа) – 46, прозведения Джами – 26 (из них 18 

томов его произведение по грамматике арабского языка “Шарх-и Мулла”), 

“Мухтасари викāйа” – 15, “Хидāйа” – 13, книги поэтического содержания с 

указанием авторов (Джами, Руми, Аттар, Хафиза Ширази) – 12 томов, много 

различных сборников из двух и более произведений. [11] 

В этой вакфнаме указаны названия таких произведений, как 

“Шамāил(ан-набави)” Иса Мухаммада ибн Савра ал-имама ат-Термизи, 

“Хисн-и хиссин” Шамсуддина Мухаммада ибн Мухаммада ибн Мухаммада 
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ал-Джазари, ум. в Ширазе в 1429 г., “Мухтасар-и викāйа” Убайдуллаха ибн 

Масъуда ибн Тадж уш-шариъа, “Шарх-и акāид ан-Насафи” Саъдуддина 

Масъуд ибн Омара ат-Тафтазани, ум. в 1390 г. в Самарканде, “Мухтасар-и 

талхис” Саъдуддина Масъуд ибн Омара ат-Тафтазани, “Шарх-и Мулла” 

Абдурахмана Джами, произведение “Тафсир-и Кади” Абу Саъда Абдуллаха 

ибн Омара ибн Мухаммада ибн Али ал-Байдави, “Мишкāт” Абу Жаъфара ат-

Тахāви, “Тафсир-и Мулла Хусайн” Хусайн Ваиза ал-Кашифи, ум. в 1505 г., 

“Сийар Мулла Муина” Муин ибн Ходжи Мухаммада ал-Фарахи ал-Хирави – 

“Муин Мискин”, “Муини”. Ум.в 907/1501 г., “Мир Джалāлиддин”, “Шарх-и 

Викāйа” Убайдуллаха ибн Масъуда ал-Махбуби, Садр уш-Шариъа ас-Сани, 

“Хидāйа” Бурхануддина Али ибн Абу Бакра ибн Абдулджалила ал-Фаргани 

ар-Риштани, ум. в 593/1197 г., комментарии к “Мухтасар-и Викāйа” и др. 
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Узбекский и таджикский народы обладают древним и богатым 

культурным наследием, широкое научное изучение которого началось в годы 

независимости. Отечественной историографии, опирающейся наизучении 

советской и постсоветской истории культурной жизни народов Средней Азии 

(главным образом середины ХV в.), посвящен ряд исследований, в которых 
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искусствоведческих. Однако в этих работах не рассматривался в качестве 

предмета исследования комплекс вопросов культурной жизни отдельных 
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городов, в частности Самарканда, охватывающий развитие науки, 

литературы, искусства ХVІ-первой половины XIX вв. В целом, история 

науки и культурной жизни Средней Азии в позднее средневековье до сего 

времени не получила должного освещения. 

Просвещение тесно было связано с деятельностью духовенства. В ХVІ-

первой половине XIX вв. в Самарканде построено большое количество 

медресе и мечетей, что свидетельствует о возрастающей роли духовенства. 

Первая новостройка начала ХVІ в. Кош-медресе Шейбанихана, в 

котором с весны 1509 г. начались учебные занятия. [1] 

Через вакфные имения [2] мутавалли преподавателям и служащим 

медресе поступали доходы от ремесленников и торговцев. Как видно из 

отдельных документов, для своих личных нужд преподаватели использовали 

труд студентов. 

В Самарканд приезжали обучаться и иногородние. Они размещались в 

кельях, убранных ими же приобретенными циновками из камыша [3], или 

войлочными подстилками. Вещи, принесенные в келью, определялись как 

сукнийат [4]; по истечении срока пребывания в медресе студент должен был 

забрать их с собой. Вакфная грамота предостерегает: запрещается продавать 

и покупать сукнийат, находящийся в худжре медресе, ибо под видом купли 

вещи, принадлежавшей прежнему жильцу, в келье может разместиться тот, 

что приобрел сукнийат именно с целью поселиться в медресе [5], получали 

вознаграждение деньгами и паек, выделяемые из доходов вакфного 

имущества, размер которых предусматривался учреждением вакфа.  

О тяжелом положении иногородских студентов, обучающихся в 

Самарканде, З. Васифи писал в своих мемуарах. [6] 

А. Навои в своем произведении "Махсус ал-Кулуб" писал о шейх-уль-

исламе, судьях, муфтиях- факихах, имамах и др., что службу они ведут 

только за деньги, они предали свою веру за деньги, у них нет "склонности к 
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благочестию", "к богослужению". [7] Стремясь к наживе, они прибегали к 

различным ухищрениям; невежество и пороки были присущи многим из них. 

Бухарские ханы, чтобы привлечь на свою сторону высшее духовенство и 

сделать его своим союзником на случай борьбы с военно-феодальной знатью, 

дарили значительное количество земель религиозным учреждениям, 

способствуя таким образом увеличению вакфного фонда. Мечети и медресе 

содержались за счет вакфных средств, пожертвований местных ханов, их 

сановников и др. состоятельных лиц". [8] В отличие от времени правления 

Эмира Данияла (1758- 1785), при котором "в Бухаре столице эмирата – имело 

место явный разлад в делах государства и религии" [9], при Шах-Мураде 

(1785-1800) и эмире Хайдаре (1800-1826), Бухара становится религиозным 

центром всей Средней Азии. Социальная дифференциация наблюдалась даже 

и в принадлежности, названиях культовых сооружений. Например, одна из 

мечетей в Арке (крепости), где проживали представители высшего сословия 

господствующего класса называлась мечети "Азизон" [10] (мечеть "святых"), 

а мечеть, расположенная в квартале трудового лица на юго- востоке города, 

называлась мечеть-и "Гадай" (мечеть "нищих"). [11] 

Важнейшим источником доходов духовенства были вакфы. Количество 

вакфных земель к этому времени увеличилось, из казны эмира каждый месяц 

выдавалось содержание многим странствующим дервишам [12], фанатикам-

панегиристам религии. Религиозный фанатизм в Самарканде чрезвычайно 

вырос. Юго-восточная часть города была занята дервишами (называлась 

Каландар-хана).4 

Духовным наставником Самаркандских дервишей был богослов Боба 

Ходжа Сафо Каландар". [13] 

Самая вредная сторона суфизма-требование к каждому мюриду 

признавать своего ишана [14] абсолютным повелителем, подчиняться 

                                                             
4
 Обычная принадлежность дервишей кашкул (чаша из скорлупы кокосового ореха или продолговатой 

формы чаша, служившая для сбора подаяний). 
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беспрекословно, безропотно, бездумно любому его указанию и 

распоряжению; [15] 

Религиозный фанатизм дервишей в Самарканде ХУ-ХІХ вв. достигал 

своего апогея дважды: с 40-х годов ХV в. до начала ХVІ в., когда, например, 

по заговору дервишей был убит великий узбекский ученый и 

государственный деятель Улугбек (27.Х.1449);  

В 1478 г. перед медресе Улугбека было торжественно сожжено 

сочинение Фарид ал-дина Аттара (1148-1219) “Мазхар ал-аджаиб", а 

переписчик этой книги объявлен еретиком и все его имущество 

конфисковано, включая и детей. [16] 

В ХVІ в. термин "фаранджи" в Средней Азии (и именно в Самарканде 

употреблялся в значении "халат" в его специфическом парадном, выходном 

варианте, в ХVIII в. "под покрывалом"). [17] Об этом свидетельствует 

Филипп Назаров: "Женщине запрещается видеть под строжайшим 

наказанием; даже родные не имеют права входить в комнату родственницы; 

хозяева домов для приема гостей имеют отдельные комнаты. Я женщин 

видел только на базаре, но под покрывалом; накидывают на себя халаты, на 

головах носят чалмы, а на лицо спускают волосяную сетку. [18] Об этом 

также сообщает Е.Мейендорф, посетивший Среднюю Азию в 1819- 1820 гг. 

[19] 

В конце ХVIII-начале XIX вв. в результате пропаганды дервишей 

известны случаи варварского уничтожения миниатюр старинных 

манускриптов, когда, например, фанатики-мракобесы вымарывали 

изображения людей, покрывали поверх них грубый цветочный орнамент. [20] 

Даже медресе Шердор стало называться медресе Абу Саида, по имени 

мударриса этого медресе и главного казия Самарканда, поскольку 

изображение животных шариатом запрещено. Религиозные фанатики 

подобно Бобо Ходже Сафо Каландару, говоря словами К.Маркса, 

"ограничивали человеческий разум самыми узкими рамками, делая из него 
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покорное орудие суеверия, накладывая на него рабские цепи традиционных 

правил, лишая его всякого величия, всякой исторической инициативы" [21] 

Ф.Энгельс отмечал, что для средних веков характерно "...господство 

богословия во всех областях умественной деятельности. [22] В Самарканде, 

как и по всей Средней Азии, в эпоху феодализма та или иная мера изложения 

религиозных учений представляли собой естественное явление, отражающее 

дух времени. 

Покровителями дервишей были эмир Шах-Мурад и эмир Хайдар, 

вытупавшие с лекциями по богословию в медресе. [23] 

Мечети существовали за счет вакфозавещателей. Например, мечеть Зул-

Мурад по вакфной грамоте, оформленной в 1811 г., получала доходы от 

земельного участка в Нау-баг, местности Анхор", мечеть квартала Гадай по 

вакфной грамоте, из 25 танапов орошаемой земли в местности Башар тумана 

Хатырчи; [24]  

Mечеть и медресе Муборак (в Арке) по вакфной грамоте, оформленной в 

1813 г., получали доходы от земельного участка в местности Даштак тумана 

Шавдар; [25]  

Mечеть Ходжа-Ахрара по вакфной грамоте, оформленной в 1633 г., 

получала все доходы селения Узбеккент (местность Таткент Миянкала) и 

селения Ак-урда тумана Афарикент; [26]  

Mечеть квартала Ходжандиён получала доходы земельного участка 

местности Навбаг Афаринкентского тумана; [27]  

B пользу трех мечетей в Арке шли доходы селения Янгибаг тумана 

Анхор". [28] 

Бекчурин, побывавший в Бухаре в 1781 г., писал, что "училища" и 

мечети у них в городе и всей области заведены исправные и содержатся на 

хорошем трактаменте... ". [29] 

В мактабах (низшне школы) дети в возрасте от 6 до 16 (в других 

источниках от 5 до 12-15) лет обучались грамоте и воспитывались в духе 
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мусульманского благочестия". [30] Срок обучения не устанавливался. 

Преподавание велось на таджикском и узбекском языках". 

В Самарканде мактабы встречались в каждом квартале, обычно рядом с 

мечетью. Учителем мактаба преимущественно являлся настоятель 

квартальной мечети. Содержались мактабы на средства, собиравшиеся с 

родителей учащихся. "Условия вознаграждения за обучение детей грамоте не 

везде одинаковы: некоторые сельские общества платят деньгами от 3 до 10 

руб. и хлебом от 40 до 80 пудов в год; другие же платят одним хлебом от 80 

до 160 пудов. Кроме того, ученики приносят учителю обязательно по 

четвергам по одной лепешке хлеба (1/2 ф.)". [31] Учащихся обучали алифбе 

(азбуке), абжад (элементарной математике), правилам письмы и 

мусульманского благочестия, жизнеописанию пророка и "святых" по 

"Кассас-ул-анбие", "Тазкира-и авлие", сочинениям Ходжа Исмаила Бухори и 

др. Таким образом, содержание обучения сводилось в основном в изучении 

частей Корана"5 и "Чахар-китаб [32] (в этих четырех книгах излагались все 

религиозные обязанности мусульманина, в том числе и молитвы, читаемые 

во время намаза). 

Большое внимание уделялось выработке у учащихся хорошего почерка 

копирования. Однако определенного курса обучения не было. Из класса в 

класс не переводили, т.к. классная система отсутствовала (проводились 

индивидуальные занятия), ученик поступал в любое время года и переход от 

одной книги к другой говорил о его успехах. Из-за большого отсева в школе 

образовались как бы две ступени обучения: младшая, массовая по числу 

учащихся, курс которой ограничивался изучением корана и других книг, 

популяризующих основны ислама, и другая ступень старшая (по возрасту 

учащихся). Основное содержание старшей ступени мактаба чтение 

стихотворных сборников на персидско-таджикском языке из произведений 

Хафиза, Бедиля и др. поэтов на тюркских языках А.Навои, Фузули, Суфи, 

                                                             
5
 Первым долгом ученики зазубривали сборник наиболее употребительных сур корана на арабском языке, 

называемый Хафтяк, и составляющий, как это видно из названия, одну седьмую часть корана. 
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Аллаяра и др., в которых, кроме религиозных, встречались и светеские 

темы". [33] 

В эпоху средневековья подавляющее число женщин Средней Азии было 

неграмотно. Однака среди аристократов были и такие, кто имел 

соответствующее для своего времени образование. На одной из миниатюр 

конца ХУ-начала ХУІ вв. изображено занятие детей в школе. В маленькой 

худжре, находящейся несколько выше той комнаты, где обучались мальчики, 

расположилась группа девочек с женщиной-учительницей". [34] Они 

обучались в особом типе мактабов по специальной программе. Учительницы 

содержали школы в своих домах. [35] 

Принадлежностями учащихся мактабов были учебные пособия и дафтар 

(тетрадь), дават (чернильница), калам (тростниковые перья), каламдон 

(пенал), джилд (заменял портфель). [36] 

Юридические документы конца ХУІ в. свидетельствуют, что 

родственники, опекавшие осиротевших детей, отдавали их учителю на 

воспитание. Учитель по соглашению обязывался проявлять о своем ученике 

отцовскую заботу, воспитывать его в духе ислама. Приняв на воспитание 

(фарзанд) ребенка, учитель считал его членом своей семьи, что позволяло его 

использовать в качестве домашней прислуги. За обучение учителю платили 

необходимую сумму, часть, которой он обязан был тратить на питание и 

одежду своего подопечного. [37] 

Медресе6 - средняя школа на мусульманском Востоке, призвана 

служить сохранению и укреплению мусульманской идеологии. По образному 

выражению К.Маркса и Ф.Энгельса, носителем "мысли господствующего 

класса, которое в каждую эпоху является господствующими мыслями". [38]  

В конце ХVII в. в Самарканде действовало шесть средних учебных 

заведений медресе Улугбека, Шердор, Тилля-Кари, Сафед (или Ходжа 

Ахрар), Шейбанихон, Биби-ханым (главным считалось медресе Шердор). В 

                                                             
6
 Медресе от араба. "мадраса" (место учения). 
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них обучалось около трехсот человек как из Самарканда, так и др. городов. К 

середине ХІХ в. количество медресе достигло 15. 

Наиболее древнее из известных на территории Средней Азии медресе 

обнаружено в Самарканде, относящееся к середине XI в., где "уже были 

предусмотрены все те основные функционально необходимые элементы, 

которые известны в развитом, усложненном виде по поздним памятникам 

такого рода... типичный для медресе ХV-ХVII вв." [39], т.е. имело несколько 

крупных залов, мечеть, дарсхона, два помещения для чтения корана, а также 

мактаб для преподавания "адаба", 15-17-ти летние юноши, окончившие 

мактаб, обучались в медресе 8-15 и даже до 20 лет. Следовательно, 

некоторые заканчивали медресе в возрасте 36 лет и более. Деление на классы 

как уже отмечалось выше, не существовало, а указывалось на курсовую 

систему обучения по предметам. [40] Выпускники занимали посты казиев, 

мударрисов, имамов, раисов, мутавалли, учителей мактабов и др. служителей 

культа. После соответствующих испытаний со стороны мударрисов 

некоторые удастаивались чести быть зачисленными на чтение курса в 

медресе. В главный медресе города мударрисы и мутавалли назначились 

ханами. Например, указом Насруллы-хана Бахадура (1826-1860) 29 июля 

1832 г. мударрисом медресе Улугбека был назначен известный законовед и 

поэт мулло Мухаммад Замон, занимавший этот пост до конца жизни. [41] В 

ярлыке (верительной грамоте), в частности, говорилось, что лучшее 

богослужение должно выражаться в извлечении знаний согласно шариату; 

назначить одним из четырех мударрисов медресе Улугбека вместо Мир 

Джалолэтдина Ходжи эрудированного мулло Замон; в часы преподавания 

студентам без оправдания не полагалось покидать (оставлять) занятия; 

помочь студентам остепениться. [42] 

Все обучающиеся в медресе по степени образовання делились на три 

группы (этапа). Соответственно группам повышалась стипендия и паек. 

Лекции читались каждый день от восхода солнца до заката, кроме четверга и 
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пятницы, месяца рамазана и трех месяцев каникул" [43], Служба и посещение 

занятий в назначенные дни были обязательными; специальное лицо 

занималось регистрацией явки. В случае пропуска без уважительной 

причины, пропустивший занятия или службу, по воле мутаваллия лишался 

довольствия за пропущенные дни. В мечети Шейбани-хана каждому ученику 

старшей группы причиталось в месяц 45 медных динаров и 60 манов зерна в 

год, низшей группы 25 медных динаров в месяц и 30 манов зерна в год. [44] 

Мударрисы и служители медресе жили за счет доходов из вакфа и 

приношений учеников.  

Известный русский востоковед Н.В. Ханыков пишет о курсе обучения 

учащихся, которые читали книги "коран, Фарзегайн (фарз7-айн), чоркитаб, 

Дозби, Ходжа, Хафиз, Масла-куль-эль мутакин (маслакал-муттакин), Мирза 

Бедиль..., Фузули... Навои, Хувайдо, Машраб». [45] От них требовалось 

усвоение смыслового содержания учебников. [46] В учебный курс входили 

также языкознание (арабский, таджикиский и узбекский языки), логика 

(фикх), этика, богословие, законоведение о преданиях (хадис) Мухаммада". 

[47] Изучались четыре правила арифметики, начала алгебры, геометрии и др. 

естественных наук. Подавляющее количество книг, изучавщихся в медресе, 

были написаны на узбекском языке. 

С.Айни при освещении культурной жизни эпохи Улугбека и А.Навои 

крупнейшие медресе больших городов характеризовал как университеты 

своей эпохи". [48] 

В вакфных грамотах ХVI-ХVII вв. приведены примеры оплаты лицам 

разных профессий, служащих медресе Самарканда: мударрисов (или 

модаррес-учитель), муинов (помощник [49] мударриса), хафизов (чтец 

корана), имамов (руководитель молением в мечети), феррашов (уборшиков), 

таббохов (поваров), муаззинов (служителей при мечети), ходимов, слуг [50] 

(хизматгор), машкобов (водоносов), доништой (студентов), мусдир (или 

                                                             
7
 Фарз - обязательное религиозное предписание для мусульма; Ташвид правила изучения Корана. 
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мусаддир), поставленный во главе учебы; мутавалли (распорядитель вакфа)" 

[51], "Значительное число худжр, пишет Р.Г.Мукминова, занимали 

представители влиятельного духовенства муфтии, мударрисы и другие лица 

из улемов. Они же ... забирали вознаграждения, предназначавшиеся 

студентам, и продавали кельи за внушительные суммы". [52] 

Согласно вакф-нома Михр-Султан-Ханум в пользу двух Самаркандских 

медресе Мухаммада Шейбани-хана, составленной в первой четверти ХVІ в., 

предусмотрено было смешанное, деньгами и зерном вознаграждение 

большому числу лиц, связанных с объектами одарения". [53] 

Письменные источники фиксируют большую разницу в оплате труда 

различных социальных слоев. Если, к примеру, мударрис получал 20 

динаров, то ходим, водонос, студент низшего разряда получали только по 5 

пули в месяц. [54] 

Мечети, медресе, мавзолеи, хонако и другие культовые здания, как уже 

отмечалось, содержались за счет средств вакфозавещателей, пожертвований 

и сборов. [55] В первой половине ХІХ в. только для медресе Сафед (Ходжа 

Ахрара) вакфозавещателями выделен доход от земельных участков в 

"Ходжа-Ахрарской, Джумабазарской, Махалинской, Чашмаобской, 

Челекской, Дюрткульской, Каратюбинской, Пенджикентской, Даульской, 

Ишим-Аксайской, Дагбитской, Шахобской волостей ... 19 мельниц и 10 

толчеи [56] для мечети квартала Кази Абдул Расул было завещано 6 танабов 

земли в местности Кази Курган Шавдарского тумана; для мечети квартала 

Ташкенти – 15 танабов земли в той же местности; для медресе Давлят 

Кушбеги завещаны сарай, два навеса для ссыпки зерна на хлебном базаре, 6 

мясных лавок в мясном ряду, один участок земли (280 танабов) в местности 

Султан Афаринкентского тумана [57]; для медресе Ариф-Джамбая в квартале 

Кош-Хауз завещано 140 танабов орошаемой земли в местности Афаринкент, 

один торговый сарай. [58] Обширные земельные площади Самаркандского 

вилайета, особенно в туманах Афаринкент (селение Дархон), Анхори джадид 
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(селения Нимсугуд, Узбеккент), Сугуди-Калян, Шаудар составляли 

вакуфную собственность Самаркандских медресе Ариф-Джамбая, Надир 

Диван-беги, Ахмад-Ходжа, Ходжа-Ахрара, Шердора". [59] Земельные 

площади Каршинского вилайета, особенно в районе "нижних селений и 

округа селения Касана, составляли вакуфную собственность Самаркандских 

медресе Шердор, Тилля-Кари, Шейбани-хана и усыпальниц Шахи-зинда [60] 

65%, А.Вамбери, посетив в 1864 г. ряд медресе Бухары и Самарканда, 

отмечал: "Мы должны заметить, что Бухарские и Самаркандские училища 

служат причиной той громкой известности, которой пользуются высшие 

школы Средней Азии, не только во всем исламе, но и в Европе. [61] 

Деятельность среднеазиатских книжников сосредотачивалась на 

схоластической разработке мусульманского богословия и права на изучении 

шариата. На шариат смотрели как науку всех наук; верили, что только в 

шариате можно найти ответы на все запросы человеческого ума. 

Роль религии в упрочении и поддержании феодального строя была 

очень важна, и светская власть должна была делиться с духовенством своими 

доходами. К ним относились дахъякхури - представители среднего 

духовенства, получавшие стипендию (дахъяк). "Право на получение 

стипендии, указывал А.А.Семенов, давалось после специальных испытаний, 

производимых, представителями высшего духовенства в медресе". [62] 

Служители мусульманского культа объявляли святыми, имели огромное 

количество мюридов, духовно закабаляли трудящиеся массы, отравляли их 

сознание ядом религиозного фанатизма. Духовенство принимало активное 

участие в раздувании смут и интриг, в убийствах и низвержении неугодных 

ему правителей и в возведении на их место других, более послушных.  

Правители вынуждены были с могуществом шейхов, "Малейшее 

проявление оппозиционных настроений против "высоких особ" жестоко 

наказывалось. Например, один из мюридов Ходжа Ислама Мавляно 

Лутфуллы (Ходжа-и Косони), пишет А.Х.Хамраев, пытался доказать свое 
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право на старшинство в суфийском ордене, за это ему под предлогом "не 

вяжущейся с его суфийским саном речи", по приказу правителя Самарканда, 

вырезали язык". [63] 

Передовые люди XIX в. на опыте России убедились, что консервативные 

формы обучения, проповедуемые мусульманскими схоластами, не отвечают 

требованиям жизни. Для новых общественных отношений, нарождавшихся в 

рамках старого феодального общества, необходимо было, чтобы школа 

готовила не мусульманских схоластов и догматов, а людей, имеющих хотя 

бы общие представления о светских науках. 

В первой половине XIX в. популярными деятелями просвещения были 

Абунаср-ал-Курсави, Шахбуддин ибн Бахоуддин, Ахмад Дониш и др. Их 

выступления в то время не имели достаточной социальной базы и не дали 

ощутимых результатов, но явились предвестником того, что внутри 

загнивающего феодализма установились противоречия, которые требовали 

решений [64] и изменений. 
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МЕСТО МЕДРЕСЕ И ШКОЛ В ДУХОВНО-КУЛЬТУРНОЙ ЖИЗНИ 

СРЕДНЕАЗИАТСКИХ ХАНСТВ 

Ганиев Камалидин Ганиевич 

Самаркандского государственного университета им. Шарофа Рашидова 

Доцент кафедры Истории Узбекистана 

Кандидат исторических наук 

В XVI – первой половине XIX веков в истории Средней Азии 

наблюдается сбой в культурном развитии, который стал результатом 

политических противоречий и междуусобных войн, происходивших 

расположившихся здесь государствах. Однако необходимо отметить, что 

здесь жил творческий, трудолюбивый народ, который сумел сохранить 

национальные традиции и приложил огромные усилия для дальнейшего 
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творческого развития. Место и роль ислама в духовном развитии народов 

среднеазиатских ханств велика. Это отчетливо видится в области 

образования, являвшегося основой культурно-духовной жизни общества.  

Мактабы (школы) и медресе имели важное значение в повышении 

грамотности и укреплении авторитета ислама среди населения, обучении 

детей мусульман духовным знаниям и утверждении принципов ислама. Здесь 

следует особо отметить, что в среднеазиатских ханствах в целях повышения 

грамотности населения при мечетях были созданы мактабы (школы), а для 

желающих углубить свои знания - множество медресе, где обучались не 

только жители данного города, но и жители соседних кишлаков, городов, 

других среднеазиатских государств. В целях получения знаний, в 

среднеазиатские ханства прибывали разные по социальному статусу 

представители общества, среди них можно было встретить правителей, 

должностных лиц, ученых и др. Так, о Шейбанихане обладающем глубокими 

познаниями в науке, искусно читающем Коран Мухаммад Салих упоминает: 

«Когда он правильно читает слова истины, нет никого, кто мог бы превзойти 

его». Здесь к месту упомянуть сведения историка этой эпохи, утверждавшему 

что «Шейбанихан до того, как взять в свои руки власть в Мавераннахре, два 

года брал уроки по чтению Корана нараспев в Бухаре». [1] 

Эти сведения показывают, что ислам и в позднее средневековье не 

утратил своего значения в духовно-культурной жизни народов 

среднеазиатских ханств. В позднее средневековье Бухара была одним из 

крупнейших центров культуры, науки и образовании Центральной Азии, где 

жили много ученых и образованных людей. Доказательством этому служат 

слова автора XVI в., историка и географа, потомка Махдуми Аъзама 

Махмуда ибн Вали: «По причине многочисленности учёных и обилия знаний 

его называют родником ученых и науки». [2] 

В данный период понимавшие значение медресе как очага культуры и 

просвещения правители, высшие чиновники, просто состоятельные люди 
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возводили за свой счет медресе, мечети, ханака. Так в 1535-1536 гг. в Бухаре 

было построено медресе «Мир-араб», в 1568-1569 гг. медресе «Кулбаба 

Кукельдаш». В этом же ряду находятся и одно из наиболее сохранивших 

медресе «Кош мечет», построенное по распоряжению матери Абдуллахана в 

1566-1567 гг. и называлось «Модари-хан». Второе же медресе Абдуллахана 

было возведено в 1589-1590 гг. [3] 

В Бухаре строительство медресе продолжалось и в XVII веке. Так, в 

1635-37 гг. было возведено медресе «Магоки-курпа», а в 1651-1652 гг. 

медресе Абдулазизхана, получившее название «Заргарлар мадрасаси» - 

медресе ювелиров (медресе было расположено вблизи рынка ювелиров). В 

1654-1655 гг. при Абдулазизхане были построены медресе «Хиябан», в 1659-

1670 гг. «Базари Гусфанд», в 1670-1671 гг. «Джуйбари калан». В дело 

возведение медресе вносили свою лепту некоторые сановники и 

должностные чиновники ханства. В частности, на средства Надир Диван беги 

был построен целый архитектурный ансамбль - медресе, ханака, хауз (1619-

1620 гг.). Им же в 1617 г. под стенами Арка на Регистане было построено 

медресе «Паяндабий–аталык». Чиновник Абдулазиз-хана Мухаммадияр 

аталык в 1669 г. в местечке Базари-ноу на пути к Регистану от купола 

Телпакфурушон построил ханака. [4] 

Под покровительством правителей Бухары, высших чиновников, 

представителей духовенства продолжалось строительство медресе и в XVIII 

в. В частности, возводились: медресе Рахманкули (1794-1795гг.), Домуллы 

Эрназара Элчи (1794-1795), Домуллы Турсунджана, Бола-хауз (1712 г,) 

мечеть Халифа Худайдад (1777 г.), ханака Шейха Джалала (1753-1754 гг.). В 

источниках относительно количества медресе в Бухаре построенных в XIXв. 

приводятся разные варианты. По данным индийского путешественника мир-

Иззата Уллы, который побывал в 1812-1813 гг. в Средней Азии (из них 6 

месяцев провел в Бухаре), в столице эмирата имелись 80 медресе, самым 

большим, из которых было двухэтажное медресе «Кукельдаш», основанное в 
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1569 г., при правителе Абдуллахане II (1557-1598 гг.) на средства его 

молочного брата и близкого сподвижника Кулбаба Кукельдаша, вблизи ворот 

под названием «Мозор» города Бухары (вблизи кладбища Ходжа Бахауддина. 

В медресе обучалось от 200 до 300 студентов. [5] 

«Медресе «Кукельдаш» является самым крупным медресе в Средней 

Азии. Оно традиционно считается составной частью архитектурного 

ансамбля Ляби хауз Бухаре. Медресе с 1998г. входит в «Национальный 

перечень объектов недвижимости материального и культурного наследия 

Узбекистана» и в список объектов всемирного наследия ЮНЕСКО (как часть 

«Исторического центра города Бухара»). Ему принадлежали вакфы, 

приносившие доходы. По данным журнала «Шуро», издававшегося в 

Оренбурге, в начале XX в. медресе Кукельдаш по своим доходам стояло на 

третьем месте, после медресе Джафар-Ходжа и Гаукушон. Эти вакуфные 

грамоты медресе впервые были исследованы М.Ю.Саиджановым. Медресе 

Кукельдаш функционировало вплоть до 1920.г. [6] 

Согласно сведениям востоковеда, этнографа Н.В.Ханикова в Бухарском 

эмирате значилось 103 медресе, 60 из них считались крупными. Медресе 

Кукельдаш, Мирза Улугбека, Заргарон, Турсунджан, Хиябан, Гаукушан 

являлись наиболее известными. Другой автор XIX века англичанин А. Борнс 

говорил о 366 «больших и малых» медресе Бухарского эмирата, 

существуюших за счет доходов, поступающих с базаров, бань, окрестностей. 

[7] 

При Абдулла-хане II аналогичные медресе и мечети возводились и в 

других городах Бухарского ханства. В их число можно включить мечеть и 

медресе Хакима Муллы Мира в Вабкенте, медресе в Карши. Историк и 

географ, потомок Махдуми Аъзам Махмуд ибн Вали писал о Карши 

следующие: «Во времена правления хакана Абдуллахана Шейбани 

благоустройство и изобилие его достигли такой степени, что он соперничал с 

большими городами мира. В нем есть медресе, ханака, мечети и бани». [8] 
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В изучаемый период одним из крупных научных центров Средней Азии 

был Самарканд. Хасанходжа Нисори, автор XVI века писал «Самарканд и 

сейчас очаг наук. Мавляна тех мест занимаются в основном настоящими 

науками». [9] 

Место Самараканда как центра культуры, науки и образования 

сохранялось и последующие века, где росло количество медресе, мечетей и 

школ. Множество медресе и мечетей, возведённых в Самарканде 

правителями, чиновниками, представителями духовенства, состоятельными 

представителями города, свидетельствуют о том, что значение города как 

крупного центра культуры, науки и образования в Центральной Азии 

сохранялось на протяжении последующих веков. В их числе следует назвать, 

медресе построенное казием Саки в 1612г., медресе Шердор (1631 г.) и 

медресе Тилля-кари (1642 г.), возведённые одним из эмиров узбекских родов, 

правителем Самарканда Ялангтуш-бием. [10]  

Мадрасаи Олия построенное в 1812 г. эмиром Хайдаром, медресе Сафид 

(Мадрасаи сафед), медресе Шейбанихана, медресе Рухабад, медресе Ходжа-

зумрад, медресе Арифжанбая, медресе Раззак Суфи, медресе и мечетов 

Махдума (Камалиддин Хусейн) Хорезми. [11] 

В городах Хивинского ханства в изучаемый период также были 

возведено большое количество медресе, мечетей, ханака, школы. В 

строительстве которых участвовали представители правящей династии и 

духовенства, чиновники, состоятельные люди. В частности, были построены 

медресе Араб Мухаммад-хана (1616 г.), Ходжамберди-бия (1688 г.), 

Шергазы-хана (1719-1726 гг.), Мухаммад Рахимхана II (1871 г.), Мухаммад 

Амин-инака (1851-1854 гг..), Фазыл-бека (1799 г.), Эшмурад-бия (1810 г.), 

Аллакули-хана (1834-1835 гг.), Арабхан-саркора (1838 г.), Гадой Нияз-

ясаулбаши (1840 г.), Якуб-мехтара (1840 г.), Муса-туры (1841 г.), Сайид-бая 

(1842 г.), Рахим-кули (1843 г.), Рахманберди-хана (1843 г.), Мухаммад Амин-

хана (1851-1854 гг.). [12] 
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Медресе Араб Мухаммад-хана находится к западу от медресе Мухаммад 

Амин-инак. На этом месте было маленькое медресе каркасного типа, 

построенное одной женшиной. Мухаммад Арабхан выкупил у неё это 

медресе вместес соседними землями и в 1616 г. в честь того, что Хива стала 

столицей Хорезмского ханства, построил новое одноэтажное медресе. В 1838 

г. в период правления Аллакули-хана медресе было перестроено в 

соответствии со стандартами для поздних медресе Хивы. 

Медресе Аллакули-хана построено на средства Хивинского хана 

Аллакули-хана в 1834-1835 гг. В нескольких худжрах на первом этаже 

располагалась городская библиотека, основанная самим ханом и 

содержавшаяся за счет доходов от каравансарая и тима (крытый рынок) 

Аллакули-хана, которие обеспечивали литературой студентов медресе. 

Медресе и мечети возводились и в других городах Хивинского ханства: Янги 

Ургенче, Гурлане, Шавате, Хазараспе.  

  Согласно данным источников в изучаемый период в городах 

Какандского ханства функционировали многочисленные школы, медресе и 

мечети. По данным русского историка, писателя А. Куна (1877-1940) и в 

середине XIX в Коканде было 300 мечетей, 120 школ, 40 медресе, Андижане-

200 мечетей, 60 школ, 6 медресе, Намангане-250 мечетей, 100 школ, 5 

медресе. Несколько отличаются от этих данных сведения автора того же 

времени востоковеда, этнографа, военного писателя А.П. Хорошхина (1841-

1875). В частности, в произведении «Очерки Коканда» он отмечал наличие в 

городе 15 медресе, в которых получали образование 1500 студентов, среди 

медресе своим размером выделялось медресе Мадали-хан. [13] 

Медресе Мадали-хана было воздвигнуто в 1827 г. по приказу и 

средствам правителя Кокандского ханства Мухаммада Алихана. 

Двухэтажное медресе состояло из 97 больших и малых худжр. В нём 

преподавали 7 мударрисов. С точки зрения архитектуры оно являлось самым 

крупным медресе своего времени в Кокандском ханстве. Сохранившаяся 
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вакуфная грамота, составленная донатором медресе, свидетельствует о том, 

что в 1829 г. в пользу учебного заведения были пожертвованы в вакф 12880 

танапов пахотных земель, полей и садов. По данным 20-годов XIX в. в 

Коканде функционировало около 400 мечетей. [14] 

В исследуемый период Ташкент также являлся одним из крупных 

центров просвешения Какандского ханства. В городе функционировали 

медресе и мечети. Значение города именно в этом отношении ещё более 

возросло в первой половине XIX в., где было 17 медресе. В качестве самых 

крупных следует назвать медресе Баракхан, возведённое ещё в XVI в, 

религиозный комплекс в Ташкенте, часть ансамбля Хазрати Имам, который 

был сформирован в XVI в., из зданий, созданных в разное время. Комплекс 

состоит из мавзолея и ханаки. Мавзолей был построен первым. Он находится 

в восточной части комплекса. Вторым был двухкупольный мавзолей-ханака, 

построенный в 1430 г. в честь правителя Ташкента Суюнчходжа-хан. Он был 

потомком Улугбека и сыном правителя Абулхайрхана, являлся удельным 

правителем Ташкентского вилайета. В середине XVI в. комплекс, 

перестроенный в медресе, был назван по имени правителя того времени, 

шейбанида Навруз Ахмед-хана по прозвищу Баракхан.  

Большая часть медресе Ташкента построены в первой половине XVI в. В 

частности, медресе Шукур-хан, Эшонкули-дадхах, Беклар-беги, Эшонкули-

лашкар кушбеги. В этот период в Ташкенте и окрестностях действовало 

множества мечетей. По сообщению одного автора, в XVI в. 

функционировало 300 мечетей, 260 из которых находились в самом 

Ташкенте, а 40 в его окрестностях. В крупных мечетях имелись школы, в 

которых учили читать и писать детей различного возраста. [15] 

  Важное место в обществе занимали ханака, осуществлявшие свою 

деятельность в городах среднеазиатских ханств. Самое раннее упоминание о 

жилищах суфиев в Центральной Азии находим у Аль-Максуди, в его 

географическом трактате, написанным в 982 г., в котором он сообщает о 
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манихейских монастырях, ханаках X века в Самарканде, Фергане, Хуттале, 

Джуржане. [16] 

Ханака использовались в качестве учебных заведений и вносили 

весомый вклад в развитие системы образования. Архитектурный облик и 

повышение социального статуса ханака приходится на период правления 

Темуридов и Шейбанидов. В ханака имелись худжры для студентов, 

помешения для занятий, библиотеки. Если в медресе преподавались светские, 

правовые и религиозные дисциплины, то в ханака проводились дебаты, 

научные беседы, споры студентов и преподавателей. В таких встречах 

принимали участие правители, богатые покровители науки, образование, 

поэты, престижные гости и путешественники. Для управления такими 

ханака, спонсоры и меценаты нанимали талантливых мударрисов своего 

времени. Для финансового обеспечения выделялись вакуфы. [17] 

И в поздного средневековье представители правящих кругов продожали 

покровительствовать школам и медресе. Так, поступления от разных видов 

недвижимого имущества были переданы им в качестве вакфа, что позволяло 

оплачивать труд мударрисов, нужды студентов, а часть средств 

использовалась для восстановительной работы медресе. Это подтверждают и 

сведения известного средневекового персидского ученого – историка, поэта, 

богослова Фазлиллох ибн Рубехан Исфахани, автор “Михман-наме-йи 

Бухара”. Историк писал, что Мухаммад Шейбанихан, участвуя в собраниях 

ученых, авторитетных деятелей Самарканда, обсуждавших различные 

научные вопросы, обращал внимание на необходимость покравительствовать 

“учёным Самарканда в обучении наукам”.  

По утверждению автора, для этого верховный правитель дал 

распоряжение проверить состояние вакфов Самарканда, и на имевшиеся 

средств, востанавить начавшие разрушаться “вседствие событий времени” 

медресе и ханака, “А содержание мударрисов и учашихся довели 

дозаслуживаемых ими размеров и условий установленных учредителями 
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вакфов”. Согластно сведениям последуюшего времени, в Бухаре 

дополнительно к основным поступлениям эмиром выделялась часть закята 

(подать, налог со скота и имушества в размере 1/40 в ханствах Средней Азии) 

на религиозные цели, в том числе на нужды медресе. [18] 

Срок обучения в медресе не был ограничен. В большинстве случаев это 

зависело от способностей и усердие студентов. По сведениям источников, в 

медресе Бухары студентам была предоставлена определённая свобода, 

посешение занятий тоже было свободным. [19] 

  Обучение в медресе велось на арабском языке. По этой причине 

глубоко изучались морфология и синтаксис арабского языка. Все 

произведения и комментарии к ним были также написаны на арабском языке. 

Характеристика знаний, уровень обучения, а также статус мударрисов 

требовал разделения программы обучения на два основных этапа. Первый 

этап предполагал обучение в учебном учреждении общего типа – оно 

называлось медресе, в них глубоко изучались улуми наклия – религиозные 

науки, а улуми аклия – естественные науки, преподавались поверхностно. 

[20] 

Распорядок обучения распределялся по дням недели и обучение 

проводилось в течение четырёх дней – суббота, воскресенье, понедельник, 

вторник; два дня – среда и четверг определялись на подготовку домашних 

заданий; пятница была выходным днём. Обучение длилось в течение шести 

месяцев в году. Учебный год начинался в первый день месяца мезан (22 

сентября) и заканчивался в первый день хамал (21 марта). Сроки обучения в 

различных медресе, в соответствии с кругом знаний, был различен. Медресе 

Улугбека в Самарканде в период правления Ялангтуша Бахадура продолжало 

сохранять статуса одного из лучших учебных заведений Средней Азии, срок 

обучения котором был определен на основании учебного плана, 19-20 лет. По 

некоторым вакфнаме, срок обучения продливался на 21 год или сокращался 

на 8 лет. [21] 
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Срок обучения в медресе Улугбека официально составлял 8 лет. [22] 

Помимо религиозных учений улуми наклия (Корана, хадисов, фикха, 

тасаввуфа) в структуре изучаемых дисциплин медресе глубоко изучались и 

светские дисциплины, в частности, история, литература, философия, 

география, точные науки, медицина, каллиграфия, поэзия, математика, 

геометрия и другие. Необходимо отметить, что спектр дисциплин отличался 

в соответствии со спецификой медресе, например, медресе Улугбека в 

Самарканде в соответствии учебным планам глубоко преподавались 

математика, инженерия, юриспруденция, история, география, социология, 

арабский язык и его морфология, философия, логика, риторика. В тоже время 

в медресе готовили специалистов в области правительственной работы, 

послов и военачальников. Именно исходя из этого, в некотрых медресе 

преподавали улуми аклия (естественные науки), улуми маъмурия 

(административное делопроизводство), улуми харбия (военное дело) в 

соответствии с выбранным направлением образования. В медресе наряду с 

другими дисциплинами студенты изучали илми нужум (астрология, 

предсказание), которая являлось частью астрономии. Мирзо Улугбек как 

астроном также занимался илми нужум. Четвертая книга «Джадиди 

Курагани» была посвящена этой проблеме и называлась «Илми нужум», где 

Улугбек приводить теоретические и практические основы данного предмета. 

«Илми нужум» был включен в учебный план и занимал важное место в 

учебном процессе медресе XVI – XVII вв. [23] 

В медресе среднеазиатских государств имелась должность мутавалли, 

который в основном занимался хозяйственными делами. В его обязанности 

входила сдача в аренду вакуфных земель медресе, справедливое 

распределение доходов от аренды вакуфных земель, земель медресе, а также 

каравансараев, мельниц и другой недвижимости. Студенты разделялись на 

группы адно (нижняя группа), авсат (средняя группа), аъло (высшая группа). 

Стипендия студентам выплачивалась в соответствии с уровнем качества их 
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обучения и успеваемости. Студентам, не окончившим обучение в медресе в 

течение официального срока обучения, стипендии не выплачивалась. [24] 

В качестве вывода можно отметить, что в период позднего среневековья 

и на протяжении предыдущих веков, религия ислам занимала важное место в 

культурно-духовном развитии городов сренеазиатских ханств. Неоценимую 

роль в этом процессе сыграли школы, мечети и медресе, существовавщих во 

всех центрах Бухарского, Хивинского и Кокандского ханств. Ученые и 

писатели получившие и повысившие уровень своих знаний в 

многочисленных медресе, в которых изучались коран, хадисы, фикх, 

тасаввуф, также и светские дисциплины, в частности, история, литература, 

философия, география, точные науки, медицина, каллиграфия, поэзия, 

математика, геометрия в дальнейшем внесли свой неоценимый вклад в дело 

просвещения населения и формирование его духовного облика. 
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MANBASHUNOSLIGI 

Imomov Ulugʻbek Ismoilovich 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti 

Tarixshunoslik va manbashunoslik kafedrasi 2-bosqich magistranti 

E-mail: imomovulugbek59@gmail.com  

Samarqandda saqlanib qolgan madrasalardan Ulugʻbek, Sherdor va Tillokori 

kabi meʼmoriy obidalar shahar koʻrkiga koʻrk qoʻshib turibdi. Ushbu 

madrasalardan tashqari, XVIII-XIX aslarda Samarqandda barpo etilgan va faoliyat 

koʻrsatgan madrasalar ham mavjud boʻlib, ular oʻzgacha xususiyatlarga egaligi 

bilan bir-biridan ajralib turadi. 

Soʻfi Ollohyor madrasasi: Soʻfi Ollohyor tomonidan hozirgi Choʻnqaymish 

qishlogʻi va uning atroflarida masjid, xonaqoh va talabalarga dars beriladigan 

maxsus madrasa ham barpo etilgan. Bu haqda rus tarixchisi, arxeolog olim Vasiliy 

Vyatkin Anhor tumani Onaziyorat mazesidagi madrasa va masjid vaqf hujjatlarini 

qayd etadi. Onaziyoratda joylashgan madrasaga tegishli vaqf hujjati rabbi ul-oxir 

oyida 1123/1711-yilda yozilgan, xuddi shunday madrasaga tegishli ikkinchi vaqf 

hujjati Jumad ul-oxir oyida hijriy 1123, milodiy 1710-yilda yozilgan, uchinchi vaqf 

hujjati Onaziyoratda joylashgan masjidga tegishli boʻlib, zulhijja oyida hijriy 1124, 

milodiy 1711-yilda yozilgan [1]. 

Mazkur vaqf hujjati Soʻfi Ollohyor hayotlik chogʻida yozilgan, tarixiy noyob 

manbalardan biri sanalib, unda yuqorida qayd etilgan Soʻfi Ollohyor tomonidan 

barpo etilgan masjid, xonaqoh, madrasa va Soʻfi Ollohyorning Choʻnqaymishdagi 

ilmu maʼrifat yoʻlidagi faoliyatini bevosita aks ettiruvchi hujjatlardan biridir. Vaqf 

hujjati OʻzRMA fondida Samarqand viloyat boʻlimi (18), 1-roʻyxat, 9828-ishda 

saqlanmoqda. Mazkur ish jami 1-13 (a-b) varaqdan iborat boʻlib, Samarqand 

qogʻoziga, nomaʼlum xattot tomonidan nastaʼliq xatida, fors-arab tilida yozilgan. 

[2] 

1893-yilda Choʻnqaymish madrasasi mutavallisi Siddiq xoja ibn Ismoil xoja 

tomonidan yozilgan arizada, 3 ta vaqf hujjatini 1887-yilda Samarqand uyezdi 

mailto:imomovulugbek59@gmail.com
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hokimi farmoyishiga koʻra topshirganligini aytib, ushbu vaqf hujjatlari haqida 

soʻrab murojaat qilgan va oxirida imzo oʻrniga “Siddiq xoja ibn Ismoil xoja” - deb 

yozilgan muhr urilgan. Ushbu hujjatning 5-13 a-b varaqlarida rus tilidagi tarjimasi 

keltirilgan (tarjimon – O. Dmitriyev) hamda 13-14-iyul 1893-yil sanasi qayd 

etilgan. 2, 3, 4-varaqlarida yuqorida qayd etilgan uchta vaqf hujjati oʻrin olgan. [3] 

Vaqf hujjatlar deyarli yaxshi saqlangan. 4-varaqdagi vaqf hujjati aynan Soʻfi 

Ollohyor madrasasigi tegishli boʻlib, hujjatning boshidan olti qatori yozilgan qismi 

shikastlangan, natijada, yozuv yozilgan ayrim qismlari yoʻq, Allohga hamdu sano, 

paygʻambarimiz Muhammad sollallohu alayhi vasallamga salovat va aziz zotlarga 

salomlardan soʻng, 1123-yil rabbi us-soniy oyida shariatpanoh, diyonati osor 

Azizon Soʻfi Ollohyor ibn Ollohquli Oʻtarchi tomonidan oʻziga tegishli 

Choʻnqaymish qishlogʻidagi sugʻoriladigan va sugʻorilmaydigan yerlarni bir 

qancha shartlari bilan vaqf qildirgan. [4]  

Naqib madrasasi: Soʻfi guzarda joylashgan “Naqib madrasasi” ilm fan 

rivojiga munosib hissa qoʻshgan maktab, maskanlardan biridir. Mazkur madrasa 

bugungi kunda “Jomeʼ masjid” vazifasini bajarmoqda. “Naqib madrasasi” 

Buxoroda mangʻitlar hukmdori Amir Shohmurod hukmronligi davrida, 1793-yilda 

bunyod etilgan. Bu haqda masjidning kirish ayvonidagi chap tomondagi ustunda 

“1208” hijriy sanasi yozilgan, mazkur sana milodiyda 1793-yildir. Masjidning 

ichki markaziy yuqori qismida keltirilgan taʼrixni abjad hisobida hisoblasak 

1208/1793-yil sanasi hosil boʻladi. Demak, ushbu Naqib madrasasi 1793-yilda 

barpo etilgan. Madrasa Muhammad Amin xoja naqib tomonidan qurilganligi uchun 

unga “Naqib”, deb, nisbat berilgan. [5] 

Mazkur madrasaga tegishli maʼlumotlarni OʻzRMA fondida saqlanayotgan 

ayrim vaqf hujjatlarida ham koʻrish mumkin. Madrasa XX asrning boshlarida ham 

faoliyat yuritgan, Zubaydulloh ibn Qudratulloh mazkur madrasaning oxirgi 

mudarrislaridan biridir. Bu haqda OʻzRMA fondida fond-18, roʻyxat-1, ish-

6302/171, ish-6267/186, ish-6469/259 raqamlar ostida saqlanayotgan hujjatlarda 
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mazkur Zubaydulloh hoji Qudratulloh oʻgʻlining Naqib madrasasiga tegishli yer-

mulk va boshqa masalalar yuzasidan hujjatlari oʻrin egallagan. [6][7][8] 

Madrasa taxminan 70 sotixlar chamasi hududni oʻz ichiga olib, bugungi 

kunda ushbu madrasaning faqat masjid qismi saqlanib qolgan.  

Masjid ichkarisida oʻttizta, tashqarisida esa yigirmata ustun masjidning 

salobatini hosil qilib turibdi. Masjid peshtoqlari sharqona tarzda, ayrim joylari 

guldor oynali qilib bezatilgan, asosan har xil boʻyoqlar orqali toʻrt tomoni 

silliqlangan bolol va taxtalarga naqshlar bilan bezak berilgan. Ayrim joylarida 

oʻyma naqshlar ham masjid koʻrkini yanada namoyon qilgan [9]. 

Davlat Qushbegi madrasasi: Davlat Qushbegi tomonidan 1812-yilda 

Shohizinda majmuasiga kiraverish qismida qurilgan. 12 hujradan iborat boʻlgan. 

1821-yilda Miyonkoldagi soliq-xiroj yigʻuvchilarga qarshi koʻtarilgan quzgʻolonni 

bostirish vaqtida Amir Haydar buyrugʻi bilan Samarqand qoʻshiniga boshchilik 

qilayotgan vaqtda vafot etadi.  

Xalifa Hasan madrasasi: XIX asrda Xalifa Muhammad Hasan tomonidan 

qurilgan ushbu madrasa Soʻfi Roziq mahallasida joylashgan va bu ham 12 

hujradan iborat boʻlgan. 

Turdi Aliboy (yoki Alimboy) madrasasi: Ushbu madrasa XIX asrda Turdi 

Alimboy ibn Elmurodboy tomonidan (vaqfnomasiga qaraganda) 1284/1867-yilda 

Registonda qurilgan. Madrasa, har biri ikki kishilik 14 ta gumbazli hujralardan 

iborat boʻlgan. Madrasa janubida masjid va tahoratxonasi mavjud edi.  

Amir Haydar oliy madrasasi: 1228/1813-yil Buxoro hukmdori Amir Haydar 

tomonidan Samarqand Arki ichida, podshohlar taxtga oʻtirish marosimida 

foydalanilgan mashhur "koʻktosh" turgan mavze qarshisida ushbu madrasa 

qurilgan. 

Mullo Rofeʼ (Rafiq) oqsoqol madrasasi: Mullo Rofeʼ oqsoqol ibn Mullo 

Badiʼ tomonidan XIX asr boshlarida Samarqanddagi shu oqsoqol nomi bilan 

yuritiladigan mahallada qurilgan.  
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Orifjonboy madrasasi: Mazkur madrasa XIX asrda Qoʻshhovuz mahallasida 

Toshkentdan Samarqandga koʻchib kelgan Muhammad Orifjonboy ibn Mullo 

Joniboy tomonidan qurilgan.  

Yusufboy madrasasi: Yusufboy ibn Orifjonboy tomonidan XIX asrda 

qurilgan boʻlib, shimoldan Xoja Zudmurod va sharqdan esa Qoʻshhovuz 

mahallalari bilan chegaralangan Mirzo Xudoyquli mahallasida joylashgan. 

Madrasa 11 ta hujra, darvozaxona, maktab va tahoratxonadan iborat boʻlgan.  

Muhammad Husayn madrasasi: Naqshbandiya-mujaddidiya-dahbediya 

silsilasining namoyandalaridan biri Muhammad Husayn tomonidan XIX asrning 

birinchi yarmida madrasa va xonaqoh quriladi. Muhammad Husayn 1167/1753-yil 

Miyonkolda tavallud topib, 1249/1833-yilda Buxoroda vafot etgan.  

Soʻfi Roziq madrasasi: Soʻfi Muhammad Roziq ibn Mullo Hayitmuhammad 

Ismoilboy tomonidan shu nomli mahallada qurilgan madrasa, 12 hujradan iborat 

boʻlgan. Soʻfi Roziq madrasasiga tegishli vaqf hujjatlarida madrasaning joylashgan 

oʻrni va unga taalluqli yer-mulklar haqida maʼlumotlar bayon etilgan. [10] 

Xulosa qilib aytganda, Tarixshunos va manbashunos olimlarining saʼy 

harakatlari hamda arxeolog xodimlarning qidiruvlari natijasida Samarqanddagi 

mana shunday tabarruk maskanlar tarixi oʻrganilib, qaytadan taʼmirlanib, oʻzining 

tarixiy koʻrinishini tiklamoqda. 

Foydalanilgan adabiyotlar ro‘yxati 

1. Vyatkin V. Samarqand viloyati ma'lumotnomasi. – Samarqand: 1902. № 7. 

2. O‘zRMA. Samarqand viloyat boʻlimi Fond-18, 1-roʻyxat, 9828-ish, 1-13 (a-b) 

varaqlar. 

3. O‘zRMA. Samarqand viloyat boʻlimi Fond-18, 1-roʻyxat, 9828-ish, 2-4 (a-b) 

varaqlar. 

4. O‘zRMA. Samarqand viloyat boʻlimi Fond-18, 1-roʻyxat, 9828-ish, 4 (a-b) 

varaqlar. 

5. Oʻzbekiston Respublikasi Vazirlar Mahkamasining 2014-yil 5-dekabrdagi 

“Tarixiy, badiiy yoki oʻzga madaniy qimmatliligi tufayli garov va ipoteka 

qoʻllanilishi mumkin boʻlmagan obyektlar roʻyxatini tasdiqlash toʻgʻrisida”gi 

335-sonli qarori. 
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6. O‘zRMA. Samarqand viloyat boʻlimi Fond-18, 1-roʻyxat, 6302-ish, 171-

varaq. 

7. O‘zRMA. Samarqand viloyat boʻlimi Fond-18, 1-roʻyxat, 6267-ish, 186-

varaq. 

8. O‘zRMA. Samarqand viloyat boʻlimi Fond-18, 1-roʻyxat, 6469-ish, 259-

varaq. 

9. Dala tadqiqot manbalari. Naqib madrasasi. Samarqand – Kattaqoʻrgʻon. 2014-

yil iyul. 

10. Pardayev K.K. XVI-XVIII asrlarda Miyonqol. – Toshkent: 2014. 

 

SHAYBONIYLAR DAVRIDA MADANIY HAYOTI RIVOJIDA 

MADRASALARNING OʻRNI 

Irisqulov Olimjon Jahongirovich 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti 

Samarqand tamadduni tarixi kafedrasi dotsenti 

Tarix fanlari bo‘yicha falsafa doktori (PhD) 

Moziyga nazar tashlasak, qaysiki davlat hukmdorlarining oʻzlari ham 

maʼrifatga intilib, ilm-fan bilan shugʻullanib, maʼnaviyat ahliga yetarlicha shart-

sharoitlar yaratib bergan boʻlsalar, oʻsha mamlakatning iqtisodiy, ijtimoiy-siyosiy, 

maʼnaviy hayoti kundan-kunga rivoj topgan. Bu fikrimizga Shayboniylar sulolasini 

misol keltirishimiz mumkin. 

Oʻrta Osiyoning markaz shaharlari hisoblangan Samarqand va Buxoro 

madrasalarida soʻnggi oʻrta asr jamiyatining koʻzga koʻringan vakillari, 

hukmdorlar, amaldorlar, ulamo-yu fuzalolar Qurʼon, fiqh, hisob, handasa kabi 

fanlardan ilm oldi. Xususan Muhammad Shayboniyxon Movarounnahrni qoʻlga 

kiritguniga qadar Buxoro madrasalarida qiroat ilmidan saboq olganligi va ushbu 

sohani mukammal egallaganligi aytib oʻtilgan edi. [1] 

XVI asrda badiiy madaniyat sohalari temuriylar davridagi boy madaniy 

merosga tayangan holda, shayboniylar turmush tarzi anʼanalari mujassamligida 

rivoj topdi. Buxoroga oʻsha davrning allomalari, shoirlari, yetuk olimlari, 

musiqachilari, naqqosh-xattotlari, meʼmorlari, rassomlari va boshqa soha 
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bilimdonlari toʻplanib zamonasining ilgʻor ijodiy va ilm salohiyatini koʻrsatib 

turdi, badiiy madaniyat rivojiga muhim hissa qoʻshdi. [2] 

Bularning barchasi poytaxt Buxoroning nafaqat iqtisodiy qudrati oshganligi, 

balki yuksak markaz sifatida tarkib topib, usta-meʼmor va sanʼatkorlar maskaniga 

aylanganligidan dalolat beradi. [3] 

Shayboniylar davrida ilm-fan, madaniyat, adabiyot va sanʼat, meʼmorchilik 

ravnaq topishida sulola vakillarining ibratli shaxsiy taʼsirlari ham zalvorlidir. 

Mamlakatning turli tomonlaridan taniqli shoir, tarixchi va olimlarning 

shayboniylardan panoh izlab Buxoroga kelishlari va layoqatlariga qarab xizmat 

bilan, mavqelariga qarab mansab hamda uy-joy va yetarlicha mablagʻ bilan 

taʼminlanishi, izzat-ikrom topishlarining boisi ham ana shundadir. [4]  

Hukmdorlarning davlat ishlaridan boʻsh vaqtlarida ilm-fan bilan 

shugʻulanishlari diqqatga sazovor hisoblanadi. Shayboniylar sulolasining asoschisi 

Muhammad Shayboniyxon ham maʼrifatli hukmdorlardan boʻlgan, shu bilan birga 

u XVI asr oʻzbek adabiyotining yetuk ijodkorlaridan biridir.  

“Shayboniyxon harbiy yurishlar va davlat ishlari orasida qisqa tanaffuslarda 

turli fanlar va islomni oʻrganish, tarixiy va sheʼriy asarlar bitish bilan 

shugʻullanadi. Oʻz saroyiga koʻplab tarixchilar, shoirlar, olimlarni jalb etdi. Uning 

saroyida Kamoliddin Binoiy, Muhammad Solih, Mulla Shodi, Fazlulloh ibn 

Roʻzbekxon kabilar panoh topib, oʻz asarlarini yaratdi. Muhammad Shayboniyxon 

Hirotni qoʻlga kiritgandan soʻng Kamoliddin Behzod tomonidan chizilgan portreti 

bizning kunlarimizgacha saqlanib qolgan. Rasmning diqqatga sazovor tomoni xon 

oldidagi yozuv qurollari boʻlib, ular hukmdorning ilm-fanga qiziqqani va yozishni 

yaxshi koʻrganini koʻrsatadi”. [5] 

Shayboniy hukmdorlar ichida Abdullaxon II tarixda maʼrifatparvar hukmdor 

sifatida nom qoldirgan. Oʻsha davrda yashab ijod etgan tarixchi Hofiz Tanish 

Buxoriy shunday maʼlumotlarni keltiradi: “Fanlar fazilatida hammaga maʼlum 

taniqli boʻlib, saltanat choponi uning boʻyiga munosib tikilgan edi. Hamma 

sohalarni adl nuri bilan yoritib, taʼbining oʻtkirligidan ilm-u fanning hamma 
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sohalari unga maftun edi. Zehnining tezligidan gʻarib haqiqatlar va badiʼ 

maʼnilarni bayon qilishga qodir edi”. [6] 

Oʻz davrida Hasanxoʻja Nisoriy ham “Bu shaharda koʻplab olim-u fozillar 

oʻtgan. Samarqand hozir ham ilmlar makonidir. U yerning mavlonolari koʻpincha 

haqiqiy ilm bilan shugʻullanishadi,” — deb qayd etib oʻtadi. Shaharning ilm-

maʼrifat va diniy bilimlar markazi sifatidagi ahamiyati keyingi asrlarda ham 

saqlanib qoldi. Bunda shahardagi madrasalarning ahamiyati katta boʻlgan. XVI 

asrda Buxoroning poytaxt maqomiga ega boʻlishi natijasida bu shahar nafaqat 

siyosiy, balki iqtisodiy va madaniy markaz sifatida ham yuqori nufuzga ega 

boʻldi”. 

Shayboniyxon taʼlim sohasida ham islohotlar oʻtkazdi. Bu islohotning 

oʻtkazilishiga amaldorlar guruhini vujudga keltirish va ularni jamiyatning asosiy 

tayanchiga aylantirish zarurati sabab boʻldi. Xonlarga va sultonlarga barcha 

sohalar boʻyicha ilmli, diplomatik qobiliyatga ega boʻlgan amaldorlar zarur edi. 

Islohotga koʻra, koʻp bosqichli oʻqitish tizimi joriy etilgan boʻlib, taʼlimning quyi 

bosqichi maktab hisoblangan va bolaga 6 yoshidan taʼlim berilgan. Maktabda ikki 

yil oʻqigach, oʻquvchilar madrasaga oʻtkazilgan. Madrasada 3 bosqichli taʼlim 

joriy etilgan boʻlib, har bir bosqichida 8 yildan tahsil olingan. Shunday qilib, 

oʻqish 26 yil davom etgan. [7] 

Madrasalarda talabalar uchun oʻrnatilgan tartib, qonun-qoidalarga, axloqiy 

masalalarga qatʼiy rioya etishlari talab etilishi muhim omillardan biridir. Negaki, 

axloq masalasi qadim- qadimdan falsafa ilmining negizida rivojlanib, yillar 

mobaynida jamiyat muvozanatini birdek tutib turuvchi muqaddas qadriyatlardan 

biri boʻlib kelgan. Tarixchi Hofiz Tanish Buxoriyning “Abdullanoma” asarida 

Abdullaxon II ning madrasasi faoliyati haqida qimmatli maʼlumotlarni bergan. 

Madrasada bu davrdagi anʼanaga muvofiq islom dini va shariat qoidalariga qatʼiy 

amal qilingan. Madrasada har doim besh vaqt namoz oʻqilgan, Qurʼon oyatlarining 

qiroat bilan oʻqilishi va olim-u fozillar talabalarga sidqidildan saboq bergan. 

Madrasaga xon tomonidan tayinlangan mudarris taʼlim jarayonini nazorat qilgan 
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va vaqf mulklaridan ham toʻla hissador boʻlgan. Bu esa bosh mudarrisning qay 

darajada katta mavqega ega ekanligidan dalolat beradi. 

XVI asrda Buxoro madrasalarida yuksak bilimli va salohiyatli, barcha 

ilmlarni mukammal egallagan mudarrislar dars bergan. Madrasalarda mudarrislar 

faoliyatini, yaʼni qanday dars berishlarini bosh mudarris nazorat qilib borganligi 

xuddi bugungi kundagi oliy oʻquv yurtlaridagi nazorat tizimiga oʻxshab ketadi. 

XVI asrda taʼlim- tarbiya sohasi ham boshqa madaniy tarmoqlardan ortda 

qolmagan. Zayniddin Vosifiyning maʼlumotlariga qaraganda XVI asrning 20-

yillarida Buxoro, Samarqand, Toshkent, Balx madrasalarida turli tabaqadagi 

aholining farzandlari riyoziyot, hikmat, kimyo, ilm-u nujum, tafsir, fiqh, hadis 

ilmlari hamda adabiyot, musiqa sohalari boʻyicha taʼlim olgan. [8] 

Bu davrda tibbiyot sohasida qilingan ishlar ham muhimdir. 1541-yilda 

Muhammad Husayn Ibn al-Meʼroni as-Samarqandiy tibbiyot va farmakalogiya 

roʻyxatiga oid ilmiy asar yozib, oʻta dorivor oʻsimliklardan dori tayyorlash va 

saqlash uchun ishlatiladigan idishlarning rangdor nafis siyratlar ilova qilindi. XVI 

asr qozilarning hujjatlarida Samarqandda tabiblar koʻz kasalliklarini davolash 

ishlari bilan shugʻullanganliklari toʻgʻrisida maʼlumotlar keltirilgan. Koʻz tabibi 

Shoh Ali ibn Sulaymon Navroʻz Ahmadxon huzurida ishlagan. Samarqandda 

Koʻchkunchixon zamonida hirotlik tabib Sulton Ali ishlagan. U kasalliklar va 

terapiya haqida umumiy maʼlumot beradigan “Tabiblik dasturulamali” asarini 

yozgan. [9]  

Bu davrda tibbiyot sohasida bir qancha mohir tabiblar, hoziq hakimlar 

yetishib chiqdilarki, oʻz davrida “ iftixor-ul-atib-bo” tabiblar iftixori unvonini 

olgan Muhammad Mazid, Hakim Shahrisabziy, jarroh (xirurg) mavlono Baqo, 

mavlono Rafe, 1541- yilda ilmi tib va dori- darmonlar haqida asar yozgan 

Muhammad Husayn ibn Shirakas Samarqandiy koʻz kasalliklarini davolashda nom 

chiqargan Shoh Ali ibn Sulaymon, oʻz zamonasining Suqroti nomini olgan Xoja 

Hakim (vaf.994/1585) va natijat ul-atbo laqabini olgan mavlono Abdulhakim ibn 

Mavlono Sulton Mahmud kabi hakimlar shular jumlasidan hisoblanadi. Bu tabiblar 
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orasida, ayniqsa, mavlono Muhammad Mazid oʻzining ilmiy faoliyati bilan alohida 

ajralib turadi. Bu haqida Nisoriy shunday deydi: “Zamon tabiblarining aksariyati 

tib ilmini mavlono oldida oʻqidilar”. [10] 

Toshkent, Samarqand, Buxoro kabi shaharlarda mashhur hakim, tabiblar 

davolash ishlari bilan shugʻullangan, davolash asboblari, har xil dorilar ixtiro qilish 

bilan ham shugʻullangan. Katta markaziy shaharlarda dorush-shifolar faoliyat 

koʻrsatgan. Dorixona va shifoxonalar xususiy boʻlib, ulardan foydalanish uchun 

katta mablagʻ toʻlangan. Shuning uchun ham undan foydalanish hammaga ham 

nasib qilmagan. Bunday dorush-shifo va dorixonalar Joʻybor xojalari ixtiyorida 

ham boʻlganligi tarixiy manbalarda zikr etilgan. [11] 

Bu davrda tibbiyot sohasi bilan birga rassomlik, naqqoshlik va xattotlik 

sanʼatlari ham rivojlangan. Sanʼatning bir turi hisoblangan xattotlik kishilarga 

estetik zavq bagʻishlagan; unga qiziqish kuchaygan. Bosmaxona haqida oʻylash u 

yoqda tursin, hatto kitob nashr etish xayolga ham kelmagan bu davrda, xattotlik 

sanʼatiga ehtiyoj katta boʻlishi tabiiy. Shuning uchun ham bu davrda bir qancha 

mashhur xattotlar yetishib chiqqan. Ularning mehnati tufayli ilm-fanning turli 

sohalariga oid ilmiy adabiy asarlarning aksariyati bizning davrlarimizga yetib 

keldi. [12] 

Ayrim madrasalar alohida ixtisoslashgani bois ularda maxsus fanlar ham 

oʻqitilgan. Masalan, tabiblar tayyorlashga moslashgan Dorush-shifo madrasasida 

Abu Ali ibn Sino, Ar-Roziy, Abu Ali ibn Rizvon Misriy, kabi tabiblarning asarlari 

oʻrganilgan. Bundan tashqari 1511-yilda yozilgan, 101 betdan iborat Muhammad 

Yusufning “Tibbiy Yusufiy” deb nomlangan risolasi tibbiyotga taalluqli 

maʼlumotlar haqida boʻlib, tabiblarni tayyorlaydigan madrasalarda darslik sifatida 

oʻqitilgan. Oʻsha davrlarda mahalliy mudarrislar taʼlim- tarbiya ishlariga keng jalb 

etilgan boʻlib, Zayniddin Vosifiy Toshkentda oʻzbek Navroʻz Ahmadxon huzurida 

muallimlik qilgan. Bu paytda bolalar 6 yoshdan maktabga qabul qilingan. Ularga 

alifbodan saboq berilib, yozuv-chizuvlar oʻrgatilgan.Bu davr madaniyatining 

xarakterli jihatlaridan biri oʻtmish falsafiy merosini oʻrganish, ilmiy-tabiiy 
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bilimlarni oʻzlashtirishga boʻlgan qiziqish bilan cheklanganlik, falsafa va adabiyot 

orqali insonparvarlik gʻoyalarini ilgari surish boʻlgan. Bu davr madaniyatining 

yana bir muhim xususiyati tarixnavislik fanining rivojlanganligidir. [13]  

Taʼlimning asosiy oʻchoqlari boʻlgan madrasa, masjidlarda oʻquv yakka yoki 

guruh tartibida olib borilgan. Oʻqish va yozishni bilgan maʼlumotli kishilar yuksak 

qadrlangan, natijada xalq orasida bilimga intiluvchilar soni orta borgan. Davlat 

hukmdorlari va saroy ayonlari bilim sharaf deb bilgan. Manbalarda koʻrinadiki, 

oʻqitish tizimi oʻsha davrlar mezonlariga muvofiq yaxshi yoʻlga qoʻyilgan. [14] 

Fazlulloh ibn Roʻzbehxonning bergan maʼlumotlariga koʻra Buxoro 

madrasalarida XVI asrda qiroat ilmiga alohida eʼtibor qaratilgan va har talabadan 

Qurʼonni toʻliq yod olish va maʼnolarini tushunish talab etilgan.  

Bu uslub garchi anʼanaviy boʻlsa-da, bu davrga kelib talabalar uchun maxsus 

darsliklar yaratildi va oldingi uslubiy qoʻllanmalar mukammallashtirildi. 

Shayboniylar hukmronligi davrida Buxoro xonligida faoliyat koʻrsatgan asosiy 

oʻquv inshootlari quyidagi tuzilishda boʻlgan: Yirik madrasalar, hujralar toqi-

ravoqli, ichki-tashqi sahili, masjid, darsxona, tahoratxona, darvoza, hovuzli 

majmua va kichik madrasalar, odatda, faqat hujralardan iborat boʻlgan. Oʻquv 

inshootlarini qurilishda gʻishtin, sangin, ganch, chubin, xom gʻisht kabi 

xomashyolar keng tarqalganligi tarixiy manbalarda qayd etib oʻtiladi. [15] 

Bu davrlarda Buxoro xonligida olib borilgan meʼmoriy qurilish ishlar ingliz 

sayyohi Antoni Jenkinsonning esdaliklarida ham saqlanib qolgan. Sayyoh shaharda 

qurilishlar avj olganligini va yangi qurilgan Mir Arab madrasasida 200 dan ortiq 

talaba taʼlim olishi toʻgʻrisida maʼlumot bergan. [16] 

XVI asr madaniy hayoti va taʼlim tizimi haqida gap ketganda, Buxoro 

xonligida yuksak mavqesiga ega boʻlgan Joʻybor xojalarining oʻrnini taʼkidlab 

oʻtish kerak. Chunki Joʻyboriy shayxlar bu soha rivojiga xonlardan ham koʻproq 

hissa qoʻshgan. Bu davr ijtimoiy- falsafiy va axloqiy qarashlarida islom dini va 

dinga munosabat masalasi asosiy oʻrin tutadi. Joʻyboriy xojalardan ayniqsa, Xoja 

Islom va Xoja Saʼd qurdirgan binolar ahamiyatga molik. Xoja Islom tomonidan 
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bunyod etilgan Govkushon madrasasi uzoq yillar talabalarning bilim oladigan 

maʼrifat maskaniga aylanib keldi, u yerda asosan, aʼlochi talabalar oʻquv yili 

oxirida taqdirlanadigan marosimi ham oʻtkazilar edi. Xoja Islom vafot etgach, 

oʻgʻli Xoja Saʼdning uning ishlarini davom ettirganligi, u ham taʼmirtalab binolarni 

tuzatishga mablagʻ ajratganligi tarixiy manbalarda keltirilgan. 

Xullas, Shayboniylar taʼlim-tarbiyaning va ilm-maʼrifatning mamlakat 

taraqqiyoti uchun nechogʻlik muhim ekanligini yaxshi anglab yetgan va bu soha 

rivoji uchun shart-sharoitlar yaratib berish bilan birga, avvalo, oʻzlari maʼrifatli 

boʻlishga harakat qilgan. Shayboniylar davrda mamlakatda taʼlim sohasi, 

meʼmorchilik, xattotlik, naqqoshlik, adabiyot, tarixnavislik, tibbiyotning yuksak 

bosqichga koʻtarilganligida koʻrinadi. Ilm-maʼrifat hamma zamonlarda yuksak 

qadrlangan, ilmli kishilar esa maʼnaviyat dargʻalari hisoblangan. 
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Mustaqillik tufayli bugungi kunda mamlakatimizning haqqoniy tarixini 

oʻrganish uchun keng imkoniyatlar ochildi. Jumladan, har bir qishlogʻ-u 

shaharlarni tarixini ilmiy izlanishlar orqali oʻrganishga ham alohida ahamiyat 

berilmoqda. Shu sababdan ham bugungi kunda tarixchilar oldiga ulkan mas’uliyatli 

vazifalar yuklatilmoqda. Ayniqsa respublika hududida taʼlim-tarbiyaning 

maskanlarini tashkil topishi tarix sovet mustamlakachiligi davrida atroflicha 

oʻrganilmagan edi. Natijada Oʻzbekiston hududida shakllangan taʼlim-tarbiya 

tizimi toʻgʻrisida haqqoniy tarixiy maʼlumotlar shakllanmadi.  

Fargʻona vodiysi barcha davrlarda ilm-fan taraqqiy etgan maskan sifatida 

mashhur boʻlgan. Bu oʻlkada Markaziy Osiyo ilm-fan taraqqiyotida katta rol 

oʻynagan tarixiy joy va maskanlar nihoyatda koʻp. Shunday uzoq oʻtmishga ega 

boʻlgan tarixiy maskan bu Pop tumanida joylashgan Chodak qishlogʻidir. 

mailto:sherali.kuldashev@mail.ru
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Chodak – Oʻzbekistonning qadimiy va tabarruk goʻshalaridan biri 

hisoblanadi. Bu maskanda Movarounnahrning mashhur allomalaridan, 

Naqshbandiya tariqatining buyuk namoyandasi Mavlono Lutfulloh Chustiy (1485–

1571) Chodakda dunyoga kelgan. [1]  

Hatto, Burhoniddin Margʻinoniyning amakisi Mavlono Husomiddin 

Chodakda yashagan. Burhoniddin Margʻinoniy bir muncha vaqt Chodakda 

amakisinikida yashab, undan taʼlim olgan. Bu haqda Muhammad Mufti 

Ohangaroniy quyidagilarni yozadi: “Maxfiy qolmasinkim, Mavlonomiz Lutfulloh 

hazratlari oʻsha vaqtlarda arab va ajamda “mujtahidlar koni” va “oriflar sandigʻi” 

deb atalgan Fargʻona diyoridandirlar. Taqvo ahli orasida bu diyor juda mashhurdir. 

Ul hazratning tugʻilgan joylari Chodak boʻlib, u qadimiy joydir. Chodak 

Axsikatdan besh farsax uzoqlikda, uning gʻarb tomonida, ikki togʻ oraligʻi va 

daryo boʻyida joylashgan. Koʻp mashoyixlar va ulugʻ olimlar shu yerda kamol 

topganlar va dafn etilgandirlar.  

Safed bulonda boʻlib oʻtgan jangda magʻlubiyatga uchragan bir guruh 

tobeʼinlar ham Chodakda dafn qilingan ekanlar. Shayxulislom va sohibi “Hidoya” 

Burhoniddin al-Margʻinoniy ham shu joyda oʻz amakisi va ustozi boʻlmish 

Mavlono Husomiddin qoshida zohiriy ilmlarni oʻrgangandir”. [2]  

Buxoro xonligi tarixiga doir manbalarda Chodak xoʻjalariga tegishli biror 

maʼlumot uchramaydi. Chodak qishlogʻi tarixiga oid tadqiqotlarda ham u yerda 

istiqomat qilib kelayotgan xoʻjalar haqida batafsil maʼlumotlar keltirilmagan. 

Qoʻqon 1709-yili Buxoro xonligidan ajralib chiqib, mazkur mintaqada yangi 

xonlik tashkil topdi. Chodak xoʻjalari, baʼzi manbalarda ular naqshbandiya tariqati 

namoyandasi Mavlono Lutfulloh xoʻja Chodakiy, ayrimlarida esa Mahdumi Aʼzam 

Kosoniy avlodlari deyiladi. Manbalarda taʼkidlanishicha, ular Muhammad (s.a.v.) 

yoki uning toʻrt xalifasi avlodi boʻlgani uchun Movarounnahr hukmdorlari 

tomonidan eʼzozlanib, turli boj-xirojlardan ozod qilingan. [3] 

Fargʻona vodiysida, oʻz davrida dunyoga tanilgan koʻplab buyuk allomalar 

yetishib chiqqan. Bundan shuni anglash mumkinki, oʻlkada yuqori darajada taʼlim 
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tizimi yoʻlga qoʻyilgan boʻlgan. Shu qatori, oʻrta asrlarda Fargʻona vodiysida 

koʻplab taʼlim muassasalari, qorixonalar, madrasalar faoliyat yuritgan boʻlib, 

ularning qurilishi hamda obodonlashtirilishiga alohida eʼtibor qaratilgan. Qoʻqon 

xonligining Namangan bekligida ham XVI-XVIII asrlarda bir qator taʼlim 

muassasalari, qorixonalar, madrasalar faoliyat yuritgan. Shunday oliy dargohlardan 

biri Namangan viloyati Pop tumanidagi Chodak qishlogʻidagi Mulla Bohu oxund 

madrasasi hisoblanadi.  

Hozirda madrasasi majmuasiga kiradigan masjid saqlanib qolgan. Masjid 

toʻgʻri burchakli tarhda (37x11,2 m) boʻlib, koʻndalang yoyilgan kompozitsiyadan 

iborat. Uning toʻgʻri burchakli ustunli xonasi uch tomonli ayvon bilan mutanosib 

ravishda qurilgan. Xom gʻishtdan ishlangan qoʻsh sinchli binoning poydevori 

toshdan terilgan. Ustunli-toʻsinli konstruksiya masjid tomining tekis boʻlishiga 

xizmat qilgan. Namoz oʻqishga moʻljallangan bu binoning bezakli pardozi uni 

monumental meʼmorchilikning nodir yodgorliklari sarasiga kiritgan. [4]  

Chodak din peshvolari yurti boʻlish bilan birga, bu yer xonlikdagi ilk 

ilmgohlardan biri vujudga kelgan ilm-fan va madaniyat markazidir. Manbalarda 

keltirilishicha, Chodak qishlogʻida 1578-yilda madrasa barpo etiladi. [5] 

Ushbu madrasa Namangan bekligidagi eng qadimgilaridan biri boʻlib, u 

Chodak qishlogʻining bozori yaqinida joylashgan [6], bir necha asrlar davomida 

ilm-fan, madaniyat markazi sifatida faoliyat yuritgan. Manbalarda qayd etilishicha, 

ushbu madrasada 1888-yilda 19 nafar talaba oʻqigan va ularga bir nafar mudarris 

dars bergan. [7] Fargʻona vodiysidagi ilk ilmgohlardan biri boʻlmish, Chodak 

madrasasi kim tomonidan qurdirilganligi maʼlum emas. Biroq shuni taxmin qilish 

mumkinki, madrasani barpo ettirgan shaxs Chodak xoʻjalaridan boʻlgan boʻlishi 

mumkin.  

Xonlikda barpo etilgan madrasalarning barchasi qayerda, kim tomonidan 

qurdirilganligi va ulardagi talabalar sonidan kelib chiqib alohida turlarga 

boʻlingan. Jumladan, baʼzi manbalarda Qoʻqon xonligi hududida barpo etilgan 

madrasalar uch guruhga boʻlingan [8]:  
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1) Xon madrasalari — xon va uning oila aʼzolari, saroy amaldorlari 

tomonidan qurdirilgan yirik madrasalar. 

2) Eshonlar madrasalari – islom ulamolari hamda tasavvuf namoyondalari 

tomonidan qurdirilgan madrasalar boʻlib, ular odatda, eshonlarning shaxsiy 

mablagʻi yoki muridlardan tushgan xayr-ehsonlar evaziga barpo etilgan. 

3) Mulkdorlar madrasalari – mulkdorlar tomonidan bunyod etgan madrasalar. 

Ularning soni juda koʻp boʻlib, ular yirik yer egalari, savdogarlar va boshqa 

badavlat kishilar tomonidan bunyod etilgan, bu turdagi madrasalar xonlikning 

shahar va qishloqlarida juda koʻp qurilgan.  

Ushbu turdagi madrasalar davlat va diniy tashkilotlar uchun kerakli kadrlarni 

tayyorlab bergan. Bundan tashqari, ular mamlakat madaniy-maʼnaviy muhitini, 

ilm-fan va sanʼatning rivoji, hamda ulardagi taʼlim tizimining samaradorligini 

oshirishda muhim rol oʻynagan. Jumladan, xonlikning barcha madrasalardagi 

taʼlim tizimi, oʻqitish metodi va darsliklar masalasi barchani birday qiziqtiradi.  

Xonlikdagi barcha madrasalarda bir xil taʼlim tizimi shakllangan boʻlib, 

madrasalarga odatda maktabni bitirgan, boshlangʻich bilimga ega ilmi toliblar 

qabul qilingan. Madrasa mudarrisi u yerga oʻqish uchun kelgan talabalarni 

imtihondan oʻtkazgan. Madrasalarga odatda bolalar 16-20 yoshdan qabul qilinib, 

26 va hattoki 36-40 yoshgacha oʻqitilgan. [9] Bundan koʻrinadiki, madrasalarda 

taʼlim olish uchun yosh chegarasi belgilanmagan. Taʼlim olish har bir talabaning 

oʻz imkoniyatidan kelib chiqqan xolda amalga oshirilgan. 

Xonlikdagi barcha madrasalarda taʼlim uch bosqichda olib borilgan. Bular 

quyidagilar: 

“Adno” – quyi bosqich hisoblanib, “Avvali ilm” deb nomlangan. Ushbu 

bosqichda talabalar islom dinining asoslarini oʻrgatuvchi savol-javob tarzda 

tuzilgan, fors tilidagi oʻquv qoʻllanmani oʻrganish bilan boshlangan; 

“Avsat” – oʻrta bosqich, bu bosqich talabalari “Aqoid”ni tamomlab, “Mulla 

Jalol” gacha boʻlgan kitoblarni oʻqiganlar; 
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“Aʼlo” – yuqori bosqich hisoblanib, talabalar “Mulla Jalol” dan “Matni 

faroiz” gacha boʻlgan asarlarni oʻqiganlar.    

Madrasalarda taʼlimning har bir bosqichda qancha muddat oʻqishi uchun 

qatʼiy talab belgilanmagan. Bunda talabaning qobiliyati yoki mudarrisning bilimi 

va uning talabchangligi katta rol oʻynagan. Talabalar har bir bosqich uchun 

belgilangan asarlarni qanday oʻzlashtirganiga qarab, bir bosqichdan ikkinchi 

bosqichga oʻtkazilgan. Odatda, bir bosqichda 3-4 yil oʻqilgan. Baʼzi talabalar esa 

bir bosqichda 10 yillab oʻqiganlar. [10] Madrasalarni tamomlaganlar uchun 

ularning maʼlumotini tasdiqlovchi diplom yoki guvohnomaga oʻxshash, talabaning 

maʼlumotini tasdiqlovchi hujjat berilmagan. Faqat qozilik va devonxona 

lavozimlariga daʼvogar boʻlgan talabalar imtihon qilinib, soʻng ularga nomzodlik 

guvohnomasi topshirilgan. [11]  

Bundan tashqari, madrasalarda oʻqitish ikki turga boʻlib olib borilgan [12]: 

umumtaʼlim — “mushkulot” va huquqiy – “masala”. 

Umumtaʼlim kurslariga quyidagi fanlar kirgan: mantiq, mantiq kursiga sharh, 

aqoid
8
, dialektika, metafizika va uning kosmografiya hamda astrologiya boʻlimi, 

ilohiyot, Qurʼon va hadis kitoblari. 

Huquqiy kursga farz, vojib, sunnat, mustahab, muhob, harom, makruh, 

mustakrah kabi amallar, yaʼni buyurilgan, man qilingan, maʼqullangan va 

maʼqullanmagan amallardan tarkib topgan amallar bayon etilgan. Bundan tashqari, 

ushbu kursda diniy va davlat huquqlari haqida ham bilimlar berilgan. Eng avvalo, 

ularda diniy taʼlim berishga alohida eʼtibor qaratilgan. 

Jumladan, barcha taʼlim muassasalari faoliyatini tashkil etish va uni olib 

borish uchun mablagʻ talab etilgan. Bu davrlarda taʼlim maskanlari davlat 

mablagʻlari hisobidan taʼminlanmagan. Shu sababdan ham azaliy odatga koʻra, 

madrasa qurdirgan shaxs, uni taʼmirlash yoki xodimlar va talabalarni mablagʻ bilan 

taʼminlash maqsadida, oʻz hisobidan vaqf mulki ajratib, qozi tomonidan vaqfnoma 

shaklida rasmiylashtirib qoʻygan. [13] 

                                                             
8
 Aqoid – “ishonib bogʻlangan narsalar” islom taʼlimoti boʻyicha. 
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Bunday jarayon Chodak madrasasida ham amalga oshirilgan boʻlib, 

madrasasini qurdirgan shaxs oʻzining Asht tumanidagi Pnuk9 qishlogʻidagi 

yerlarni vaqf qilib bergan. Ushbu vaqf yerlari avval Buxoro xonligi tasarrufida 

boʻlgan. Keyinchalik ushbu yerlar Qoʻqon xonligi tashkil topgach uning 

tasarrufiga oʻtadi. Qoʻqon xonlari ham madrasa mutavallisiga bu yerdagi vaqf 

yerlari hosilini nazorat qilishga ruxsat bergan. Hatto, 1858–1862-yillarda Qoʻqon 

xoni Mallaxon tomonidan madrasa rahbarlariga shunday yorliq berilgan. [14] 

Lekin Mallaxondan keyin Xudoyorxon madrasa vaqf yerlaridan daromad olish 

uchun mutavalliga yorliq bermagan. Bunga Xudoyorxonning Mallaxonga nisbatan 

salbiy munosabati sabab boʻlishi ham mumkin. Maʼlumki, 1858-yili Xudoyorxon 

siyosatidan norozi boʻlgan xalqqa Mallaxon rahbarlik qiladi va hokimiyatni oʻz 

qoʻliga oladi. Xudoyorxon esa Buxoroga qochishga majbur boʻladi. Mallaxon esa 

islohotlar oʻtkazib, mamlakatda tinchlik oʻrnatishga eʼtibor qaratib, mamlakat 

mudofaasini mustahkamlaydi.  

Mallaxon oʻzini qoʻllab-quvvatlagan Chodak ruhoniylariga imtiyozlar beradi 

va Chodak madrasasi vaqf yerlarini soliqlardan ozod qiladi. 1862-yili Mallaxon 

oʻldirilgach, 1863-yil Xudoyorxon yana Qoʻqon taxtiga koʻtariladi. Biroq, u 

madrasa vaqf mulklarini soliqlardan ozod qilmaydi va Mallaxon bergan vasiqani 

ham tasdiqlamaydi. Aynan Chodak ulamolarining Mallaxon bilan iliq 

munosabatlari, Xudoyorxonning madrasani vaqf yerlaridan tushadigan mablagʻdan 

mahrum qilishiga sabab boʻlgan. 

Turkiston Rossiya saltanati tomonidan bosib olingandan soʻng, oq podsho 

hukumati mahalliy xalq urf-odatlari, shariat qonunlari bilan hisoblashmay, turli 

bahonalar bilan vaqf yerlarini davlat mulkiga aylantirib, yer soligʻini joriy qiladi. 

Podsho hukumati Turkistondagi yer-suv masalalari toʻgʻrisidagi qaror va 

qonunlarida vaqf yerlarini davlat yerlariga aylantirish va ijaradorlardan soliq 

undirish yoʻlini tutgan. Vaqf yerlariga nisbatan qoʻllanilgan siyosat 1886-yil 12-

                                                             
9
 Hozir bu joy Tojikiston Respublikasi Soʻh viloyati hududida joylashgan. 
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iyunda tasdiqlangan “Turkiston oʻlkasini boshqarish toʻgʻrisidagi Nizom”da oʻz 

aksini topgan. [15] 

Yuqorida keltirilgan maʼlumotlarda shuni koʻrish mumkinki, Chodak 

madrasasi 1863-yili Xudoyorxonning ikkinchi marotaba taxtga oʻtirishi va 1876-

yilda podsho Rossiyasi tomonidan Namangan bosib olinganidan keyin Pnuk 

qishlogʻidagi vaqf yerlari daromadidan ajralib qolgan. Shundan soʻng madrasa 

alohida daromad manbasidan ajralgan. Shunday ogʻir iqtisodiy tanglikka tushib 

qolishiga qaramasdan madrasa yana uzoq yillar faoliyat olib borgan. Shu sababdan 

ham madrasa podsho maʼmurlari tomonidan roʻyxatga olinib, uning faoliyati 

nazorat qilib turilgan. Madrasada 1889-yilga qadar mashgʻulotlar olib borilgan. 

[16] Madrasada 1888-yili 19 nafar talaba saboq olgan va 54 rubl daromadi boʻlgan. 

Bu daromad ehtimol, yerdan tashqari doʻkon, tegirmon kabi savdo ishlaridan 

tushib turgan vaqf mablagʻi boʻlishi mumkin.  

Xulosa qiladigan boʻlsak, Chodak xoʻjalari Qoʻqon xonligi ijtimoiy-siyosiy 

hayotida kuchli taʼsirga ega boʻlganlar. Jumladan, bu yerda istiqomat qiluvchi 

xoʻjalarning kelib chiqish tarixi ham uzoq asrlarga borib taqaladi.  

Barcha asrlarda ular Fargʻona vodiysining siyosiy kuch-qudratini belgilovchi 

oliy martabali diniy ulamolar sifatida nom qozonganlar. Chodak qishlogʻi nafaqat 

Pop tumanining qadimiy qishlogʻi boʻlibgina qolmay, Qoʻqon xonligi hududidagi 

ilk madrasalardan biri boʻlmish Mullo Bohu oxund madrasasi barpo etilgan 

maskan sanaladi. Ushbu madrasa uzoq yillar davomida Qoʻqon xonligidagi taʼlim-

tarbiya rivojiga katta hissa qoʻshgan. Shu bilan birga bu yer ilm-fan, madaniyat va 

maʼrifat markazi vazifasini bajarib kelgan. 

Mullo Bohu oxund madrasasi Fargʻona vodiysidagi qadimiy taʼlim markazi 

boʻlibgina qolmay, madrasa noyob arxitektura durdonasi hisoblanadi. Hozirda 

faqat madrasa majmuasiga kiruvchi masjid saqlanib qolgan. Undagi turli 

koʻrinishdagi ustunlar, ganchdan oʻymakorlik bilan devorga ishlangan naqshli 

lavhalar, xona va ayvonning gul solingan shifti katta badiiy qimmatga ega. 

Madrasa Fargʻona vodiysida oʻziga xos yagona koʻrinishga ega boʻlganligi sabab, 
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bebaho yodgorlik sifatida eʼtirof etilib, 1992-yil 8-dekabrda Saidjalolxoʻja nomi 

berildi. Shu bilan birga, Oʻzbekiston Respublikasi Adliya vazirligi tomonidan 

tasdiqlanib, roʻyxatdan oʻtkazildi.  

Ushbu tarixiy yodgorlik tarixini oʻrganish orqali yoshlarga Chodak qishlogʻi 

tarixiy oʻtmishi, unda shakllangan madaniyat, ilm-fan, taʼlim-tarbiya, maʼnaviy-

maʼrifiy taraqqiyot haqida bilim va tushunchaga berish. Har bir xalq oʻz tarixini 

yaxshi bilishi va anglashi, uning kelajak avlodida vatanparvarlik, milliy gʻurur, 

iftixor, tarixiy oʻtmishga xayrixohlik tuygʻularini shakllantirish bilan bir qatorda, 

uning tarixiy oʻtmishni chuqurroq oʻrganish va izlanishga boʻlgan qiziqishni 

orttiradi. 
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Madrasalar qadimdan oliy oʻquv yurti maqomida boʻlgan. Ularning paydo 

boʻlishi oʻqitishda yangi usullarning vujudga kelishi bilan uzviy bogʻliqdir. VIII-

IX asrlarda talabalar, asosan, masjidlarda oʻqitilar, ularda musulmon dini aqidalari, 

islomiy ilmlar (naqliy ilmlar) bilan bir qatorda, aniq fanlar (aqliy ilmlar) oʻqitilar 

edi. Ushbu guruh madrasalarda ilmi naqliya – diniy ilmlar ancha chuqur 

oʻrgatilgan, shu bilan birga, ilmi aqliya – tabiiy fanlardan umumiy maʼlumot 

berilgan. Bunday madrasalar kichikroq shaharlarda, tumanlarda, baʼzan katta 

mahallalarda ham boʻlgan. Biologiya va zoologiya kabi tabiiy fanlar ilmi aqliya 

fanlar tarkibiga kiritilgan. Oʻquv kunlari haftaning dushanba, seshanba, shanba, 

yakshanba kunlari boʻlgan. Qolgan kunlar oʻtilgan darslarni takrorlash, tabiiy 

ilmlar bilan shugʻullanish, badiiy asarlarni oʻqishga bagʻishlangan. 

Abu Ali ibn Sinoning “Donishnoma” (“Bilimlar kitobi”)da va ushbu masalaga 

bagʻishlangan “Aqsom al-ulum al-aqliyya” (“Aql-idrokka asoslangan ilmlar 
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boʻlimlari”) nomli maxsus asarida bayon qilingan. Ibn Sino nazariy falsafani uch 

guruhga boʻladi:  

Quyi ilm: U tabiiyot deb ataladi hamda mavjudligi moddiy borliq va harakat 

bilan belgilanadi. Bu guruh oʻz navbatida sakkizta asosiy qismlarga boʻlinadi:  

1. Tabiatning umumiy masalalari; 

2. Olam asosini tashkil etuvchi jism holati; 

3. Tashkil topish va yoʻq qilib yuborish tushunchasi; 

4. Turli harakatlar natijasida toʻrt elementda ular qoʻshilishidan oldin paydo 

boʻladigan holatlar; 

5. Noorganik olam; 

6. Oʻsimlik olami; 

7. Hayvonot olami; 

8. Nafsni va hayvonlar, alalxusus, inson fahmlagan kuchlarni bilishni 

oʻrganadi. Bu guruh quyidagi yetti tarmoqqa ega: tibbiyot, astrologiya, 

fiziognomonika, tushni taʼbirlash ilmi, tumorlar haqidagi ilm, sehrgarlik, 

alkimyo. [1] 

Ibn Sinoning “Tirik organizmlar klassifikatsiyasi haqida kitob” asarida 

tabiatshunoslik borasida toʻplangan materiallarni, ularni umumlashtirish, tabiatni 

oʻrganish metodlarini ayniqsa, izchillik bilan taʼriflaydi. Oʻsimlik va hayvon 

turlari, nomlarining tarkibi, xarakterli xususiyatlarini tavsiflaydi. Ayni shu asarida 

aniq fanlar qatorida botanika, fiziologiya kabi tabiiy fanlarga doir faktik materiallar 

bayon etilgan.  

Abu Nasr al-Farobiy ham barcha fanlar qatorida tabiiy fanlarga ulkan hissa 

qoʻshgan. Jumladan, uning “Inson aʼzolari haqida risola (“Risala fi-lada al-

insaniya”)” nomli risolasi odam va uning salomatligi fanining manbalarida biri 

hisoblanadi. [2] Shuningdek, alloma botanika, zoologiya, odam anatomiyasi va 

tabiatshunoslikning boshqa sohalari boʻyicha fikr yuritgan. U hayvonot dunyosini 

fikrlovchi va fikrlamaydigan xillariga ajratgan. [3] 
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Markaziy Osiyo tabiiy fanlar, xususan, zoologiya fanining rivojlanishi 

Sharqning buyuk allomalari nomi bilan bogʻliqdir. Abu Rayhon Beruniy 101 ta 

hayvon va ulardan olinadigan dori-darmonlar toʻgʻrisida yozib qoldirgan. Uning 

“Hindiston” asarida bu oʻlkaning hayvonlari toʻgʻrisida qiziqarli maʼlumotlar 

keltiriladi. U hayvonlar va oʻsimliklarning yil fasllariga qarab oʻzgarishini 

taʼriflaydi. Beruniy birorta hayvon yoki oʻsimlik turi yer yuzini butunlay qoplab 

olsa, boshqalarning koʻpayishiga oʻrin qolmaydi. Shuning uchun dehqonlar 

ekinlarini oʻtoq qiladilar, asalarilar asalni bekorga yeydigan oʻz jinsdoshlarini 

oʻldiradilar, deydi. [4]  

Beruniy 1116 tur dorini taʼriflaydi. Ulardan 750 tasi oʻsimlik, 101 tasi 

hayvonlardan tayyorlanadi. Dorivor oʻsimliklar qatoriga bodom, gulxayri, mavrak, 

mingdevona, qizilmiya, sachratqi, yalpiz kabilarni kiritadi.  

Najmiddin Qazviniyning “Tabiiy fanlar va metafizika”ga bagʻishlangan ilmiy 

asari va boshqalar. [5] 

A.Shukurov oʻz maqolasida maktab va madrasalarning musulmon 

dunyosidagi mavqesiga yuqori baho berish bilan birga ularning XVIII – XIX 

asrlarga kelib tor, soxta bilim yoʻnalishiga tushib qolgani, tabiiy hamda aniq 

fanlarga eʼtibor susayganini taʼkidlab oʻtadi. Shuningdek, maqolada oʻquv 

jarayonining tashkil etilishiga oid masalalar va oʻqitilgan darsliklar tahlil qilingan. 

[6] 

Subhonqulixon tibbiyot sohasiga alohida eʼtibor qaratib, Dorush-shifo 

madrasasini qurdirishi Mirzo Ulugʻbekning oʻz davrida tabiiy fanlar rivojiga 

yuksak ahamiyat berishi muhim tarixiy voqea edi. Bu borada jiddiy tadqiqotlar olib 

borilsa, koʻplab muhim va qiziqarli yangi maʼlumotlar chiqishi tayin. 

 Bir kuni tanish musavvir ijodxonasida suhbatlashib qoldik. U: “Qaysidir 

xorijlik sayyoh amirlik zamonida Buxoroga kelib, bozorda turli oʻt va giyohlardan 

tayyorlangan toʻrt yuzdan ortiq dorilarni koʻrib hayron qolganini yozgan ekan. Uni 

ancha yillar ilgari oʻquvdim. Hozir u kim va oʻqiganim qanday kitob ekanini 
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eslolmayapman. Uni topib, maʼlumotlaringizga qoʻshib qoʻysangiz yaxshi 

boʻlardi”, – dedi. [7] 

Tabiblarni tayyorlashga ixtisoslashgan Dorush-shifo madrasasida Abu Ali ibn 

Sino, Abu Hasan Ali ibn Rizvon Misriy, Subhonqulixon kabi tabiblarning 

asarlarini oʻqitish joriy etilgan. Bundan tashqari, 1511-yilda yozilgan, 101 

sahifadan iborat Muhammad Yusufning “Tibbi Yusufiy” deb nomlangan risolasi 

tibbiyotga taalluqli maʼlumotlar haqida boʻlib, tabiblarni tayyorlaydigan 

madrasalarda darslik sifatida oʻqitilgan. [8]  

Tibbiyotni oʻrganishda avvalo tabiatshunoslik, botanika, zoologiya fanlarini 

chuqur bilishi lozim. talabalar bu ilmlarni oʻrganmasdan turib, tibbiyotni tushuna 

olmasligi, aniq. Shu bois, tibbiyotning asosida tabiiy fanlarni oʻqitishga keng oʻrin 

berilgan. Bunday madrasalarda tahsil olgan talabalar keyinchalik shu sohaga oid 

risolalar yozib, mudarrislik qilgan. Jumladan, Jaʼfarxoja ibn Nasriddinxo‘ja 

Husayniy Hazoraspiy 1823-yilda turli kasalliklar va ularni davolash uslublari 

hamda dori vositalari xususidagi “Tibbiy maʼlumotlar toʻplami” asarini yozgan. 

Junaydulloh ibn Hoziq ham tabib boʻlgan. U 1843-yilda Muhammad Sharif 

Buxoriyning “Mezon at-tib” nomli asariga sharh yozgan. [9] 

Xullas, Oʻrta Osiyo oʻrta asrlar davrida ilmlarni rivoji, bevosita biologiya, 

zoologiya fanlarga ham eʼtibor qaratilgan. Bu haqda, Birinchi Renessans davri 

allomalari Abu Rayhon Beruniy, Abu Ali ibn Sino, Abu Nasr Farobiy va 

boshqalarning ilmiy merosida berilgan. Ikkinchi Renessans davri, yaʼni Amir 

Temur va temuriylar davrida ham tabiiy fanlarni madrasalarda oʻqitilgan. Bevosita 

odam va uning salomatligi bilan bogʻliq boʻlgan biologiya va zoologiya fanlariga 

haqida koʻplab tadqiqotlar olib borilgan. Hatto, Dorush-shifo nomli madrasa ham 

tashkil qilinib, bu madrasada oʻsimliklar va hayvonlar bilan bogʻliq ilmlar 

oʻqitilgan. Xonliklar davriga kelgan, barcha dunyoviy fanlar kabi biologiya va 

zoologiya fanlarini oʻqitish birmuncha sust kechgan. 
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Vatanimiz tarixida Ashtarxoniylar (1601-1757) hukmronligi davom etayotgan 

davrda ham koʻplab masjid va madrasalar, bozorlar, xonaqohlar, karvonsaroylar 

kabi inshootlar hukmdorlar, saroy amaldorlari, yirik boylar va ulamolar 

mablagʻlari hisobiga qurilgan. 

Ashtarxoniy hukmdor Abdulazizxon (1614-1681) tomonidan Buxoroda barpo 

qilingan meʼmoriy yodgorlik-Abdulazizxon madrasasi Ulugʻbek madrasasi janubiy 

tomonida meʼmorlar-Muhamad Solih, naqqosh-husnixatchi Mavlono binni Xoʻja 

Muhammad Amin, kulol-sirchi Hoji bobolar tomonidan 1652-yilda qurilgan. Ular 

madrasani katta peshtoqli, ikki qavat galereyali, keng hovlili, ichida toʻrtta 

peshtoq, ikki ayvon, yozgi va qishki masjid va katta darsxonadan iborat qilib 

qurganlar hamda toʻrt burchagida guldastalar bunyod etganlar. Madrasa tuzilishi 

oddiy va hujralari ikki oshiyonli. Chorsi hovlining har tarafi oʻrtasida peshtoqli 

ayvon bor. Ayvon xilma-xil naqshlar, muqarnas va osma sharafa bilan bezatilgan. 

Umuman madrasa bezaklari yuksak sanʼat va mahorat bilan ishlangan. Katta 

peshtoq nafis va nodir koshinkori naqshlar bilan ziynatlangan. Islimiy naqshlar 

qatorida afsonaviy jonivorlar tasviri ham berilgan. Madrasa hujralari, ayniqsa, 

janubiy ayvon peshtoqi turli-tuman naqshlar bilan bezatilgan. Gumbaz shipining 

ganchli muqarnaslari orasida islimiy naqshlar va zarhal bezagi bor. Hujra 

devorlarida tabiat manzaralari va imoratlar tasviri ham uchraydi. Naqshlar, asosan, 

moviy rang boʻyoqlar bilan chizilgan. [1] 

Qishki masjid ichida solingan gullarda esa ustalar odam suratini boʻyoqlar 

yordamida yashirin holda chizganlar. Shunisi qiziqki, mehrobdagi sharafani odam 

boshidagi sallaga oʻxshatib yasaganlar. Shuning uchun ham nur tushgan paytda 
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kishi uzoqdan turib mehrobga qarasa, u yerda boshiga salla oʻragan, oq toʻnli, 

soqolli bir “chol”ni koʻrish mumkin.  

Ammo unga yaqinlashib borgan sari nurlar tarqalib, haligi “chol” koʻrinmay 

qoladi. Bu moʻjizani faqatgina Abdulazizxon madrasasida koʻrish mumkin. 

Madrasa XVII asr Buxoro mahobatli meʼmorligining yetuk namunasidir. Madrasa 

asosan juzʼiy taʼmirlar (bosh peshtoq muqarnasini Usta Shirin Murodov 1930-

1931-yillarda taʼmirlagan) asosida tartibga keltirilgan. Hovlisida sayyohlar uchun 

milliy musiqa va folklor tomoshalari koʻrsatiladi. Shimoli-sharqiy burchagidagi 

miyonsaroyda Buxoro yogʻoch oʻymakorligi namunalaridan iborat koʻrgazma 

tashkil etilgan. [2] 

Ashtarxoniy Imomqulixon (1611-1642) devonxonasining boshligʻi Nodir 

devonbegi (Nodir mirzo Togʻay ibn Sulton) tomonidan 1622-1623-yillarda 

qurilgan Nodir devonbegi madrasasi Labihovuz ansamblining sharqiy qismida 

joylashgan. Dastlab karvonsaroy sifatida qurilgan, xonning qarori bilan madrasaga 

aylantirilgan. Unda madrasalarga xos ayvon, masjid va katta darsxona yoʻq, hovli 

atrofi toʻrt tomondan ikki qavatli kichik hujralar bilan oʻralgan. Hujralarga 

oʻymakori usulida bezatilgan eshiklar, eshiklar tepasidagi tobadonga panjaralar 

oʻrnatilgan.  

Hovliga pishik gʻisht yotqizilgan. Bosh tarzi maydonga qaragan. Old 

tomonida hovuz bor. Peshtogʻi oʻziga xos mahobatli va serhashamdir. Undagi 

oʻsimliksimon naqshlar orasida kuyoshga intilayotgan afsonaviy Xumo qushi va 

bugʻuning oʻtlab yurgan tasviri koshinkori bezaklari yorqin boʻyoqlarda aks 

ettirilgan. Hoshiyalariga, kitobasiga arabiy yozuvlar bitilgan. Ustungoʻshasi 

buramasimon. Peshtogʻining ik yon qanotidagi ikki qavatli uchtadan chuqur 

ravoqli peshayvon alohida zeb berib pardozlangan. Burchaklaridagi ikki guldasta 

ravoqlardagi naqshlar bilan oʻzaro uygʻunlashgan. Madrasa tarhi 52x49 metr, hovli 

34x30 metr. Nodir devonbegi madrasasi bir necha marta taʼmirlanib, gumbaz, 

ravoq va devorlaridagi namlik yoʻqotilib, buzilib ketgan hujralari qayta tiklandi. 

Samarqand va Buxoro ustalarining saʼy-harakatlari bilan bosh tarzi kayta jilolandi. 
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Samarqandda 1630-1635-yillarda Nodir devonbegi oʻz mablagʻidan Xoʻja 

Ahror Valiyga boʻlgan eʼtiqod ramzi sifatida Shayx mozori yonida meʼmor 

Doʻstmuhammad rahbarligida ham madrasa qurdiradi. Ushbu madrasa Xoja Ahror 

xonaqohi yonida joylashganligidan baʼzan xalq orasida Xoja Ahror madrasasi 

hamda ohularni ov qilayotgan sherlar tasviri tushirilgani uchun kichik Sherdor 

madrasa nomi bilan ham yuritiladi. Nodir devonbegi madrasasi bir qavatli, 

hovlisining ikki tomonida ayvon, hujralar, masjid va darsxona joylashgan. Bosh 

tarzidagi peshtoq ayvon bezaklariga oʻzaro uygʻunlashtirib feruza, yashil va sariq 

ranglarda mayda va jimjimador naqshlar bilan nafis bezatilgan. Gumbaz osti toqi 

va bagʻallari bezagida ustaning ijodiy erkinligi koʻzga tashlanadi. XX asr boshida 

qurilgan darvozaga “Dunyoda nimaiki istasang, shu yoʻldan topasan” 

mazmunidagi yozuv bitilgan. [3] 

Samarqanddagi Nodir devonbegi meʼmoriy majmuasining yaratilish tarixi 

XV-XX asrlarda barpo etilgan bir nechta imoratlar bilan bogʻliq. Majmuaning 

gʻarbiy tomoni yuksak badiiy naqsh-bezaklar va oʻymakor yogʻoch ustunlar bilan 

ziynatlangan yozgi va qishki imoratlar bilan oʻralgan. Hovlining oʻrtasida hovuz va 

XV asrda qurilgan minora mavjud. Hovli qadimgi qabriston bilan tutash.  

Madrasa rejasi shu tipdagi meʼmoriy inshootlardan birmuncha farq qilishi 

tadqiqotchilar diqqatini tortdi. Arxeologik zondajning koʻrsatishicha, madrasa 

toʻgʻri burchakli rejasini oʻzgartirish bejizga boʻlmagan. Chunki majmuaning 

janubi-sharqiy burchagidan Xoja Ahror Vali qabriga boradigan yoʻl oʻtgan va u 

ziyoratchilar nazdida muqaddas hisoblangan. Yoʻlning toʻsib qoʻyilishi esa, ziyorat 

marosim udumlariga daxl qilardi. Ikkinchi tomondan esa, madrasaning qurilishini 

mashhur shayx Xoja Ahror nomi bilan bogʻlash istagi buyurtmachini madrasa 

qurilishini arxitektura qoidalaridan voz kechishga majbur qilgan. Shu tarzda 

madrasa biroz noanʼanaviy reja asosida bunyod etilgan. 

Sankt-Peterburgdagi Ermitaj arxivi fondidan Nodir devonbegi madrasasining 

1870-yil bilan sanalangan juda noyob foto dalillarni olishga muyassar boʻlindi. 

Fotosuratlardan birida madrasaning kirish qismidagi sharqiy peshtoq aks ettirilgan 
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boʻlib, unda sher va ohularni ov qilinayotgani tasvirlangan. Lekin, Sherdor 

madrasasi peshtoqidagi manzaradan farqli oʻlaroq, bu yerda quyosh tasviri yoʻq 

boʻlib, uning oʻrnini islimi naqsh egallagandi. Taʼmirlovchilar oʻtgan asrda 

ishlangan oq-qora fotosuratni diqqat bilan sinchiklab oʻrganishlari natijasida Nodir 

devonbegi madrasasi kirish qismidagi peshtoqning asl koʻrinishini tiklashga 

muyassar boʻlindi.  

Mustaqillik davrida madrasada juda samarali qayta tiklash, taʼmirlash va 

obodonlashtirish ishlari olib borildi. Nodir devonbegi madrasasidan endilikda xalq 

hunarmandchiligi ustaxonasi sifatida foydalanilmoqda. [4] 

Hozirgi kunda Samarqandning Registon ansambli tarkibida kiruvchi Sherdor 

madrasasi Mirzo Ulugʻbek xonaqohi oʻrnida Samarqand hokimi Yalangtoʻshbiy 

Bahodir tomonidan 1619-1636-yillarda qurilgan. Madrasa tarhi toʻrtburchak, ikki 

qavatli. Bosh tarzining ikki qanotida qovurgʻali gumbaz va minoralar joylashgan. 

Peshtoq ravogʻi ichkarisidagi koshinkori bezak orasida qora zaminli koshinga oq 

harflar bilan meʼmor Abdujabbor nomi yozilgan. Qanoslaridagi qizgʻish zarhal 

tusli sher oq ohuni quvmoqda. Quyosh bodomqovoq, qiyiq koʻzli qilib tasvirlanib, 

yuzi zarhal tusli yogʻdu bilan hoshiyalangan. Madrasa nomi shu tasvirdan kelib 

chiqqan. Binoning serhashamligi shu peshtogʻida. Peshtoqning ikki tomonida 

gumbazli darsxona va masjid joylashgan. Hovli atrofidagi ikki qavatli 

hujralar(ellik toʻrtta)ning oldi ravoqli ayvon. Ayvonlar yozda darsxona vazifasini 

oʻtagan. 1960-1964-yillarda peshtoq-qanoslaridagi koshinkori naqshlar qayta 

tiklangan. 

Mirzo Ulugʻbek davrida bunyod etilgan Mirzoyi karvonsaroyi oʻrnida 

Yalangtoʻshbiy Bahodir tomonidan 1641-1646-yillarda madrasa va jome masjid 

barpo etiladi. Karvonsaroy asosi ustiga madrasa (shimoli-sharqiy qismida), hujralar 

oʻrnida peshtoq gumbazli masjid (gʻarbida) joylashgan. Dastlab “Yalangtoʻshbiy 

kichik madrasasi” deb nomlangan. [5] 

Keyinchalik masjid bezagida boshqa bir obida qurilishiga yetadigan miqdorda 

oltin sarflangani uchun “tillakori” (tilladan ishlov berilgan) deb yuritila 
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boshlangan. Tillakori madrasasidan shahar jome masjidi va madrasa sifatida 

foydalanilgan. Shuning uchun madrasa (63x22 metr) katta va serhashamligi bilan 

boshqa madrasalardan ajralib turadi. Madrasaga (70x70 metr) gʻarbiy peshtoq 

orqali kiriladi. Peshtoq chuqur ravoqli, ikki qanotining oldi ravoqli, ikki qavatli 

hujralar, burchaklarini teng hajmdagi guldasta-mezanalar egallagan. Masjid 

xonaqohining (10,8x10,8 metr) poygumbazi baland, uzoqdan koʻzga tashlanib 

turadi. Uning gumbazi nihoyasiga yetkazilmagan. Xonaqoh toʻriga marmardan 

mehrob va zinapoyali minbar ishlangan.  

Oʻz davrida zarhal naqshlar bilan jozibador bezatilgan xonaqohning ikki 

yonini oldi ravoqli, gumbaz tomli ayvonlar egallagan. Peshtoq ravogʻidagi marmar 

taxtachada bezak ishlari 1659-1660-yillarda bajarilganligi yozilgan. Tillakori 

madrasasi bir necha bor taʼmir qilingan. 

1817-yilda amir Haydar buyrugʻi bilan zilziladan zarar koʻrgan peshtogʻi 

qayta tiklanishi jarayonida shakli buzilgan. 1885-yildagi taʼmir vaqtida zarhal 

naqshlar oddiy boʻyoqlar bilan almashtirilgan. Madrasada 1930-yilda Samarkand 

taʼmirlash ustaxonasi tashkil etilib, koshinlarning qadimgi rangini topish yoʻlida 

tadqiqot ishlari olib borilgan. Tillakori madrasasidagi yoʻqolib ketayozgan noyob 

zarhal naqshlarni ustalar ilmiy oʻrganib, 1970-yilda qayta tikladilar. Binokorlar 

madrasaning Registonga qaragan peshtogʻini Sherdor va Ulugʻbek madrasasi bilan 

moslashtirib qayta qurganlar. Peshtoq ravogʻi va ravoq ichidagi qalqonsimon 

bagʻali, guldastasi hamda xonaqoh gumbazi, ichidagi tilla halli boʻrtma naqshlari 

1974-yilda qayta jilolandi. Baland poygumbazi ustiga feruza rang koshin bilan 

qoplangan gumbaz oʻrnatildi.  

Bosh tarzidagi bezak mavzularining boyligi, ichki va tashqi naqshlarning 

serhashamligi, peshtoq qanosi va tokchasidagi iroqi kashtani eslatuvchi bezaklar, 

boʻrtma yozuvlar oʻziga xosdir. Ravoq burchaklari, bezakli toqilarni toʻldirishda 

koshinpaz ustalar turli usullarni qoʻllashgan (gʻishtlarning mayda naqshlari 

koshinlarning handasiy va islimiy naqshlari bilan moslashtirilgan). Koshinkori 

ravoqlarda yashil tangachalar, sargʻish yaproqlar va feruza poyalar aks ettirilgan. 
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Xonaqoh izorasi koshin-namoyon, devori, gumbazi va bagʻali kundal uslubidagi 

serhasham naqshlarga boy. Mehrob ravogʻi va bagʻali muqarnas kosachalar bilan 

toʻldirilib, zarhal berilgan hamda Qurʼon oyatlaridan olingan boʻrtma yozuvlar 

bilan hoshiyalangan. Eshiklar murakkab naqsh va yozuvlar bilan yogʻoch 

oʻymakorligida pardozlangan. Hovli sahniga (50x50 metr) marmar yotqizilgan. 

Atrofidagi hujralarga eshik, tobadoniga panjaralar ishlangan.  

Hujralar yoz kunlari ham salqin boʻladi. Hozirda Tillakori madrasasida muzey 

tashkil etilgan boʻlib, unda madrasani taʼmirlashga oid narsalar saqlangan. [6] 

Ashtarxoniylar davri oliy taʼlim meʼmorchiligining yorqin namunalaridan biri 

Buxoro shahrining Gʻoziyon mahallasida 1730-1740-yillarda Mulla Muhammad 

Sharif tomonidan qurilgan, qadimiy koʻrinishi ikki qavatli, 92 hujradan iborat 

boʻlgan madrasa hisoblanadi. Katta peshtoqli bu madrasaning uzun fonusli 

guldastalari boʻlib, toʻrtburchakli obi gʻisht bilan bunyod etilgan. Peshtoqning 

oldingi qismlari sirli gʻishtchalar bilan bezatilgan. Kiraverishda, oʻng tomonda 

masjid, chap tomonda darsxona boʻlib, ichkarisi ichki peshtoqlar bilan qurilgan 

toʻrtburchakli hovlidan iborat boʻlib, hujralari har xil naqshlar bilan bezatilgan. 

Bosh peshtoqning ichidagi ayvon xalq meʼmorlari tomonidan yaratilgan badiiy 

meʼmorlikning goʻzal shakllari hamda iroqi muqarnasning girih usuli bilan jilo 

berilgan. Kirish darvozasi iroqi usuli hamda besh qirrali oʻyma gullar bilan 

bezatilgan. 

Mulla Muhamad Sharifning qabri madrasaning oʻng guldastasidan shimolda, 

chamasi 30 metr uzoqlikda joylashgan.1990-yilda shu mahallada yashagan usta-

meʼmor F.Oʻrinov qabrni qayta taʼmirlab, ustiga tugʻ oʻrnatgan. XX asrning 20-30-

yillarida Gʻoziyon madrasasi mahalliy qamoqxonaga aylantirilib, 1948-yilga qadar 

bu yerda juda koʻp mahbuslar saqlangan hamda ogʻir azob-qiynoqlarga solingan. 

Aravalarga yuklangan jasadlarni Xoja Ismat mozoriga eltib koʻmganlar. 

Qamoqxonaga aylantirilgan davrda mahbuslar qochib ketmasligi bahonasida 

madrasaning ikkinchi qavatdagi oʻttiz bitta hujrasi buzib tashlangan. Turma 
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sharoitiga moslashtirilib, faqat tashqi devorlari qoldirilgan. Ming afsuski madrasa 

hozirgi kunda ayanchli ahvolga kelib qolgan. [7] 

Ashtarxoniylar davrida xonlikning boshqa shaharlari shu jumladan Qarshi 

shahrida qurilgan Xoʻja Qurbonbiy madrasasi murabba tarhli (21,25x21 metr), 

bosh tarzi peshtoq bilan ajratilgan, pishiq gʻishtdan (21x24x4 sm) qurilgan. Kichik 

hovli (10,7x9,1 metr) atrofi hujralar bilan oʻralgan; hujralar murabba tarhli, balxi 

gumbazli. Peshtoqdan gumbazli miyonsaroy orqali hovliga oʻtiladi. Miyonsaroyga 

faqat bir tomondan murabba tarhli darsxona tutash (darsxona devorlariga tokchalar 

ishlab kengaytirilgan, gumbazi qalqonsimon bagʻallarga tayangan), darsxonaning 

qarama-qarshi tomonini bir juft tor hujralar egallagan.  

Xoʻja Qurbon madrasasi sirti silliqlangan gʻishtlar bilan tekis ishlangan. Shu 

davrga oid shahardagi yana bir madrasa Shermuhammadbiy tomonidan barpo 

etilgan boʻlib, u chorsi tarhli, bosh tarzi besh xonadan iboratdir. Markazida 

miyonsaroy, ikki yonida darsxona joylashgan, burchaklariga guldastalar ishlangan. 

Guldastalar tepasi fonusli, miyonsaroy orqali hovliga chiqiladi. Hovli atrofi oldi 

ravoqli hujralar bilan oʻralgan. Bezagida ganch oʻymakorligi va chaspak uslubida 

girih naqshlar qoʻllanilgan.  

Hozirgi Qashqadaryo viloyati, Yakkabogʻ tumani markazida taxminan 1625-

yilda qurilgan Yodgor Valloma madrasasi barpo etilgan. Madrasa mahalliy bek 

mablagʻiga qurilgan va uning nomi bilan atalgan. Hozirda madrasa bosh tarzining 

asosiy qismi va yon devorlaridan biri saqlangan. Madrasaning janubi-sharqiy 

qismida Yodgor Vallomaning sagʻanasi bor. [8] 

Xulosa qiladigan bo‘lsak, oliy taʼlim tizimini oʻquv binolari bilan taʼminlash, 

talabalarga yetarli miqdorda shart-sharoitlar yaratish maqsadida Ashtarxoniylar 

davrida ham keng koʻlamli ishlar amalga oshirilgan. 
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XIVA TUMANIDAGI MUQADDAS QADAMJOLAR 

Zaripboyeva Umida 

Namangan davlat universiteti, Tarix yoʻnalishi talabasi 

Xorazm viloyatining Xiva tumani azaldan oʻzining tarixiy obidalari va 

ziyoratgohlari bilan koʻplab sayyohlarni, ziyoratchilarni oʻziga jalb qilib 

kelmoqda. Oʻz navbatida yurtimizning noyob meʼmoriy durdonalarini oʻzida 

saqlab kelayotgan Ichan qalʼada ham koʻplab tarixiy obidalar va ziyoratgohlar 

saqlanib qolgan. Bugungi kunda bu ziyoratgohlarga nafaqat yurtimiz aholisi, balki 

chet eldan ham koʻplab sayyohlar, ziyoratchilar tashrif buyuradi. Ana shunday 

ziyoratgohlardan biri – Sayid Alouddin ziyoratgohi hisoblanadi. 

Hazrati shayx Alovuddin boboning maqbarasi Xiva shahrining Ichanqalʼasida 

joylashgan boʻlib, hijriy 702-yilda vafot etgan, “Barcha ilmlarning kalitdori” 

nomini olgan, Sayid Alouddinga bagʻishlab, shogirdi, naqshbandiylik tariqatining 

mashhur vakili Soʻfi Amir kulol tomonidan qurilgan. XIX asr tarixchilaridan 

Ahmad Roziy xorazmlik mashhur shayxlar roʻyxatiga Sayid Alouddinni ham 

kiritib, uning Shayx Najmiddin Kubrodan keyingi yirik shayx boʻlganligini yozib 

qoldirgan. Bu soʻzlarni Jomiy va Navoiy asarlarida ham uchratish mumkin. Hazrat 

Pahlavon Mahmud yoshlik chogʻlarida, u kishidan taʼlim olgan. Shu bois Pahlavon 

Mahmud pirlik darajasiga erishgach: “Har kim bizni ziyorat qilish uchun kelsalar, 

avval aziz ustozimiz Sayyid Alouddin pirni ziyorat qilsinlar, soʻngra bizning 

oldimizga kelsunlar”, der ekanlar. [1] 

Sayid Alouddin maqbarasi “Ichanqalʼa” yodgorliklari ichida eng 

qadimiylaridan biridir. Maqbara bitta ziyoratxona va goʻrxonadan iborat boʻlib, 
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1957-yildagi arxeologik qazish ishlardan soʻng toʻla taʼmirlanib hozirgi holatga 

keltirilgan. Bugungi kunda Sayid Alouddin maqbarasi nafaqat Xorazm vohasi ahli 

uchun balki butun respublikamiz aholisi uchun muqaddas ziyoratgohga aylangan.  

Xivaning mashhur qadamjolaridan yana biri – Oq shayx Bobo ziyoratgohi 

hisoblanadi. Bu ziyoratgoh – “Ichan qalʼa” majmuasining Koʻhna Ark hududi 

ichida, uning gʻarbiy devoriga tutashgan qismida joylashgan. Rivoyatlarga koʻra, 

XIV asrda yashab oʻtgan Shayx Muxtor Valining qadamjosi boʻlgan.  

1984 – 1985- yillarda M.Mambetullayev va V.Yagodinlar boshchiligida Oq 

Shayx Bobo tepaligi yonida olib borilgan arxeologik qazishmalar natijasida 

olingan maʼlumotlarga koʻra, tepalik VI – VIII asrlarda barpo etilgan. Bu inshootni 

barpo etishda kvadrat shakldagi (35-39x35-39x8-9 sm) xom gʻishtlardan 

foydalanilgan boʻlib, bunday hajmdagi gʻishtlar Xorazmdagi ilk oʻrta asr 

inshootlarining qurilishida keng foydalanilgan. Mazkur inshootni oʻrganish 

jarayonida madaniy qatlamlardan topilgan sopol buyumlar ham Xorazmning ilk 

oʻrta asrlar yodgorliklarida keng tarqalganligi bilan xarakterlanadi.  

Tadqiqotchilar xulosasiga koʻra, bu tepalik qalʼa ichida barpo etilgan ilk oʻrta 

asrlarga xos boʻlgan mustahkamlangan feodal qoʻrgʻoni sifatida taʼriflanadi. 

Shunga oʻxshash qoʻrgʻon kvadrat shaklda (11,5x11,5 m) Ichan qalʼaning janubiy-

sharqiy burchagida ham aniqlangan. [2] 

Xiva shahrida joylashgan ana shunday qadamjolardan biri – Oʻgʻlon Aziz 

boboning qabri hisoblanadi. Bu qadamjo Xiva shahrining Dishanqalʼasida, yaʼni 

hozirgi 20-son mehribonlik uyining sharqiy qismida joylashgan. Mahalliy xalq 

orasida tarqalgan rivoyatlarga qaraganda, Hazrati Oʻgʻlon aziz bobo asli 

Arabistondan kelgan Ismomut otaning oʻgʻli boʻlib, 15 yoshlarida shu joyda vafot 

qilgan. Xivaliklar bu muhtaram zot dafn qilingan joyni muqaddas bilib, unga 

eʼtiqod qilib, nazar-niyoz, xayr-ehsonlar qilishgan. Soʻngra uning qabri ustiga 

peshtoqli gumbaz, qorixona qurib, tugʻ, alamlar tiklashgan. Xiva xoni Eltuzarxon 

davrida oʻgʻlon Aziz boboning qabri ustida, bir masjid, bitta qorixona qurilib, katta 

miqdorda vaqf yerlar ajratilgan. [3] Bu majmua yillar davomida Xiva xonlari 
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tomonidan shakllantirilgan. Asta-sekinlik bilan majmua kengayib, XVII asrda 

balandligi 12 metrlik minora qurilgan, minora va boshqa inshootlar XIX asr 

oʻrtalarida va 1996-yilda taʼmirlangan. 

Shohi Mardon daxmasi – Xivadan 3 km shimolda joylashgan Shixlar 

qishlogʻi, Shohimardon koʻchasida XIX asrda barpo etilgan ziyoratgoh. Ziyoratgoh 

turli davrlarda qurilgan maqbara, machit, qorixona, tahoratxona, oshxona, 

ziyoratchilar va mullalar uchun yotoqxonalardan iborat majmuani tashkil qiladi. 

Majmua atrofiga xon oilasi avlodlari va aslzodalarning maqbaralari qurilgan.  

Daxma yaqinida kichik minora ham mavjud boʻlgan. Islom olamining 

mashhur vakili hisoblangan Hazrat Ali gʻassoslar piri hisoblanadi. Xorazm 

gʻassoslari shu yerga ziyoratga kelib, qurbonliklar keltirishgan va ular uchun 

alohida dafn joylar boʻlgan. [4] Bugungi kunda Hazrat Alining qadamjosi 

hisoblangan maqbara ziyoratgohga aylangan. Maqbara madaniy-tarixiy meros 

obyekti sifatida davlat himoyasiga olingan. 

Hazrati Zayn Al-Obiddinning qabri – Xiva shahrining Ichanqalʼasining Tosh 

darvoza yaqinida joylashgan qadamjodir. Maqbara asli arab millatiga mansub 

boʻlgan Hazrati Alining nabiralaridan biri boʻlgan Hazrati Zayn Al-Obiddin 

sharafiga qurilgan. Maqbara joylashgan qabriston juda qadimiy hisoblanib, tarixiy 

manbalarga koʻra, bu qabriston atrofida aholi “qizilgul” marosimini oʻtkazgan. Bu 

bayram har yili erta bilan yigit va qizlar yangi ochilgan qizil guldan guldasta 

tayyorlashdan boshlangan. [5] Aholi oʻrtasida yana bir rivoyatga koʻra, bu tabarruk 

zot oliy martabali insonlardan boʻlib, atrofiga soʻfiylar va toliblarni yigʻib, xalq 

orasida amr-u ma’ruf yuritgan va xalq eʼtiborini qozongan buyuk zot boʻlgan. 

Bobo Voris gumbazi va yozgi masjidi hozirda mavjud boʻlib, atrofi obod qilingan. 

Xiva tumanidagi mashhur ziyoratgohlardan yana biri – Hazrat Ismoil otaning 

qabri hisoblanadi. Hazrat Ismoil otaning qabri Xiva tumanining Goʻja qishlogʻida 

joylashgan. Bu muhtaram zot Said Otaning muridlaridan biri boʻlgan. Rivoyat 

qilishlaricha, Ismoil ota avvallari bir mamlakatda podshoh ekanlar. Bir voqeadan 

keyin qayerda mulklari boʻlsa barchasini Said otaga nazr qilib beribdilar. 
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Shuningdek, Xonqa tumanidagi Qoraqosh qishlogʻida va hozirgi Bogʻot 

tumanidagi yerlar ham Hazrati Ismoil Otaning mol-mulki boʻlib, oʻzlarining 

haqiqiy qabrlari Hozirgi Xiva Tumanidagi Goʻja qishlogʻida ekan. Said ota qolgan 

umrini Said otaga baxsh etgan. Shunda Said ota hazratlari: “U mavzening yerlari 

oʻzingizga goʻjalik uchun qolsin” – debdilar va hozirgi kunda bu mavze Goʻja deb 

nomlanadi. Ismoil ota qabristoni hozirgi kunda obod qilinib, undagi xonaqoh va 

gumbazlar qayta taʼmirlanib, tevaragida shu qishloqning tabarruk insonlari uchun 

katta qabriston tashkil qilingan. [6] 

Xulosa sifatida shuni qayd etish mumkinki, bugungi kunda Xorazm viloyati 

Xiva tumanida joylashgan ziyoratgohlarning barchasiga hukumatimiz tomonidan 

alohida eʼtibor berilib, davlat muhofazasiga olingan. Oʻz navbatida yurtimizda 

saqlanib kelayotgan ziyoratgoh va qadamjolarni asrash barchamizning burchimiz 

sanaladi. Istiqlol sharofati bilan oʻzining buyuk kelajagini yaratish yoʻlida mehnat 

qilayotgan xalqimizning haqiqati oʻz oldiga qoʻygan maqsadi kabi boy va qadim 

oʻtmish borligini, umuminsoniy qadriyatlarning tarkibiy qismi boʻlgan oʻziga xos 

urf-odat, anʼanalarga ega ekanligini oʻrganish, shunga doir tegishli tadqiqotlarni 

olib borish bugungi avlod uchun juda muhim boʻlib, yurtimizning yanada ravnaq 

topishiga xizmat qiladi. 
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III. SHOʻBA: “O‘ZBEKISTONNING YANGI VA ENG YANGI TARIXI 

MANBASHUNOSLIGI” 

NIKOLAY OSTROUMOVNING TURKISTON OʻLKA MADRASALARI 

TOʻGʻRISIDAGI MAʼLUMOTLARI 

Ergashev Baxtiyar Ergashevich 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti 

Tarixshunoslik va manbashunoslik kafedrasi mudiri 

Tarix fanlari doktori, professor 

E-mail: baxergashev@mail.ru 

Oʻrta asrlar davri taʼlimining institutsional rasmiylashuvi tarixida oʻlkaga 

islom madaniyatining tarqalishi va mahalliy halqning turmush tarziga singib 

ketishi eng muhim omil sanaladi. Bu davrda musulmon madaniy oʻziga xosligi 

shakllanishida taʼlim institut sifatida muayyan ahamiyatga ega boʻldi. Oʻzbekiston 

hududida islom dini falsafiy-nazariy yoʻnalishga ega boʻlib, xalq taʼlimining oʻziga 

xos rivojlanishiga taʼsir koʻrsatdi. Bu Markaziy Osiyoda, xususan Oʻzbekiston 

hududida keng tarqalgan boshlangʻich maktablar, va oliy taʼlim muassasasi – 

madrasalar koʻrinishidagi taʼlim tizimining tashkiliy tuzilmasida namoyon boʻldi. 

Taʼlim jarayonining bunday shakli uzoq davr mobaynida oʻz samaradorligini 

saqlab qoldi. Buning isbotini dunyoviy va diniy fanlar sohasida ilmiy 

maktablarning vujudga kelishi, jahon ilmiga buyuk olim va mutafakkirlarni 

yetkazib berganligida koʻrish mumkin. 

1907-yil yanvar oyida Rossiyaning xalq maorifi vazirligining yangi qismida 

Nikolay Petrovich Ostroumovning «Медресе в Туркестанском крае» nomli 

risolasi nashr qilindi. Muallif Movarounnahrda musulmon taʼlim tizimi arab 

bosqinidan keyin tarqalganligini eʼtirof etadi. Shuni taʼkidlash joizki, tadqiqotlarda 

xalq taʼlimi va musulmon taʼlimi degan iboralar ishlatilgan.
1 

[1 – 12-13 betlar] 

Xalq taʼlimi nisbatan qadimiy hisoblanib Turkiston Movarounnahrda qadimiy 

taʼlim dars berish uslublari tarixi bilan bogʻliq. Qadim davrda insonning ijtimoiy 

hayot davomiyligini taʼminlash uchun tajribalarni avlodlar uchun meros qoldirish 

jarayoni taʼlimi keyinchalik taʼlim tarixi shakllandi.  

mailto:baxergashev@mail.ru


Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

181 
 

Zardushtiy ochiq havoda, maxsus maktablar vixaralarda olib borilgan darslar, 

davrlar oʻtishi bilan maxsus binolar jamoa tomonidan tashkil etilgan. Mahalliy 

aholi maktab madrasa kabi taʼlim maskanlari toʻgʻrisida ijtimoiy zarurat sifatida 

qabul qilishgan. Konferensiya asosiy talablari doirasida XIX asrning ikkinchi 

yarmi XX asr boshida madrasalar taʼlim tizimi manbashunosligiga oid 

N.P.Ostroumov Turkistondagi madrasalar nomli risolasida Turkiston oʻlkasidagi 

Samarqand, Toshkent, Fargʻona vodiysi madrasalari tarixiga oid maʼlumotlar 

beriladi. Ushbu xabarlar 1907-yildagi holat toʻgʻrisida boʻlsa, ayrim tanqidiy 

fikrlari madrasalarga boʻlgan eʼtibor asosan uch yoʻnalishda: 1) Davlatning 

munosabati 2) Vaqflar 3) Madrasa boshqaruv tizimidagi ijobiy va tanqidiy 

maʼlumotlar beriladi. 

Oʻquv jarayoni toʻgʻrisida N.P.Ostroumov quyidagi maʼlumotlarni tahlil 

qiladi: oʻquv yili sentyabr oyidan boshlangan va yozning issiq kunlari tugashi bilan 

bogʻliq boʻlgan oʻquv jarayoni may oyigacha davom etgan, Ramazon va hayit 

bayramlari davrida darslar boʻlmagan. Har haftaning chorshanba, payshanba, juma 

kunlari oʻqish kunlari hisoblanmagan bu kunlari talabalar mustaqil taʼlim bilan 

shugʻullanganlar, ular asosan oʻqiladigan fanlarga oid darsliklar va kitoblarni 

oʻqishgan. Bu jarayon madrasa qoshidagi maxsus oʻrgatuvchilar (Ostroumov ularni 

– repetitor deb eslatgan – B.E.) qolgan vaqtlarda talabalar kitoblarni koʻchirib 

yozish bilan shugʻullanganlar va bu darsliklarning bir qismini boshqa madrasalarga 

sotish uchun foydalanganlar. Yoz oylarida talabalar erkin mehnat bilan 

shugʻullangan.
2
 [1 – 15-bet] 

Asosiy mashgʻulot – dars ertalabki bomdod – Fajr (Quyosh chiqishiga qadar) 

dars kunlari madrasada doimiy boʻlgan oʻqituvchi ertalabki nonushtadan keyin 

darsxonada (auditoriya deb yozilgan – B.E.) boʻlgan va tinglovchilarni kutib 

turganlar. Oʻquvchilar 10 kishigacha boʻlgan guruhlardan tashkil topgan. Ayrim 

madrasalarda guruhlar soni biroz koʻproq boʻlgan boʻlishi ham mumkin boʻlgan. 

Guruhlar dars xonaga kirib oʻqituvchi bilan salom berish jarayonidan keyin uning 

yonida yarim doira shaklida joylashgan. Oʻqituvchi qarama qarshisida qori-kitobni 
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yaxshi oʻqiyoladigan talaba oʻtirgan. Qisqa duodan keyin oʻqituvchi darsligini 

oʻqishni davom ettirish toʻgʻrisida topshiriq bergan qori darslik yoki kitobdan 

qiroatni boshlagan va maʼlum belgi ishoradan keyin tanaffus qilgan, bu davrda 

oʻqituvchi qori oʻqib bergan matning mohiyatini tushuntirib izoh bergan.  

Talabalar sukunat saqlagan holda savollarni daftar hoshiyalariga yozib 

borishgan. Talabalar ushbu savollarni yuqori bosqich talabalari bilan oʻrganishgan 

(dars davomida oʻqituvchiga toʻgʻridan-toʻgʻri berishmagan – B.E.) va keyinchalik 

dars beruvchi oʻqituvchi – mudarrisga murojaat qilishgan. Birinchi guruh bilan 

dars ikki soat davom etgan keyin ikkinchi guruh va keyingi guruhlar ham shu 

tartibda kirishgan. Kunning yarmida dam olishga ruxsat berilib bu davrda Peshin – 

Zohr namozi oʻqilgan. Namozdan keyin oʻqituvchi mudarris yana darsxonaga kelib 

Asr namozigacha yuqoridagi tartibda oʻqish davom ettirilgan, taxminan toʻrt soat 

davom etgan. Namozdan keyin talabalar choy va nondan iborat tushlik qilishgan 

darslar boʻlmagan vaqtlarda ovqat palov yeyishgan.  

Bunday tartib kam holatlarda oʻzgarishi mumkin boʻlgan talabalar kech soat 

11-12 largacha mustaqil taʼlim bilan shugʻullangan. Madrasada qolgan mudarris 

ertangi darslarga tayyorgarlik koʻrgan yoki madrasaga kelgan qiziquvchilar bilan 

suhbat olib borgan. 

Talabalarning yangi darslikning oʻzlashtirish boshlanganida ham 

takrorlangan. Keyingi bosqich talabalari ham shunday jarayonni takrorlaganlar, 

Biroq toʻplanadigan mablagʻ miqdori yuqori boʻlgan. Ular tashkil etgan 

dasturxonlari kengroq boʻlib, boshqa madrasalardan mudarrislar ham taklif etilgan. 

Tamom qilgan talaba (Manbada kursni tugatgan deyilgan – B.E.) Nisbatan xarajati 

koʻproq boʻlgan dasturxon – Xatim toʻyi bergan. Toʻyga mahalla vakillari, boshqa 

madrasalarni oʻquvchi va oʻqituvchilari ham taklif qilingan. Madrasalarning 

holatiga qarab mudarrislarga turli sovgʻa-salomlar berishgan, ularning miqdori 

Mutavvaliga (iqtisodchi) bogʻliq boʻlgan. Madrasa talabalari tabaqalarga qarab 

maosh olishgan, miqdori kam boʻlganligi sababli daromadi kam boʻlgan oiladan 

boʻlgan talabalar mardikorlik bilan shugʻullanganlar.
3
 [1 – 19-bet] 
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Madrasalar taʼlim tizimida oʻtiladigan fanlar ham alohida ahamiyat kasb 

etadi. Oʻquv kurslari tarkibiga eng avvalo tilshunoslik yaʼni arab va fors tillarini 

oʻrganish mantiq, dinshunoslik, shariat qonunlarini oʻrganish, Quronni oʻrganish, 

Muhammad s.a.v taʼlimotini oʻrganishdan iborat dastlabki bosqich. Tillarni 

oʻrganish asosiy fanlar va yoʻriqnomalar bilan tanishish uchun tillar yordamchi 

sifatida oʻrgatilgan. Jami ilm olish uchun yigirma yil vaqt ajratilgan boʻlib, ular 

uch bosqich quyi, Oʻrta va oliy bosqichlardan iborat boʻlgan. Taʼlimdagi 

bosqichlar tizimi talabalarning ajratilgan darslarning oʻzlashtirishiga bogʻliq 

boʻlgan. 

Masalan Birinchi quyi Adno bosqichida taʼlim 9-10 yil davom etgan va 

quyidagi vazifalardan iborat boʻlgan: Qisqacha musulmon taʼlimini bilish, qisqa va 

undan keyin toʻliq, arab grammatikasi, qisqa musulmon huquqi va mantiqni bilish, 

Mantiq ikki bosqich Shamsiya va Sulmoliye kabi qismlarni oʻrganishdan iborat 

boʻlgan. Avsat ikkinchi bosqichda oʻqish sakkiz yil davom etgan. Diniy taʼlim 

Aqqoidni oʻrganishdan iborat boʻlib, asosiy darslik Imom Umar Nasafiyning 

darsligi hisoblanadi.  

Muallif bu darslik asosan Xayoli, Mulla Ahmad, Mulla Abdulhakimlarning 

asarlarini mukammal oʻzlashtirilgandan keyin amalga oshirilgan. Oʻzlashtirish 

qiyin jarayon hisoblangan va darslar davomida birinchi bosqichdagi oʻtilgan fanlar 

takror oʻtilgan — bu jarayon to‘rt yil davom etgan.  

Shu bosqichda 5-6 yillarda mantiqning kengaytirilgan kurslari “Tahzib” va 

“Talxis” lar oʻtkazilgan, bu darslar toʻgʻri mantiqiy xulosa va muloqot madaniyati 

asoslarini oʻrgatgan. Yaxshi oʻzlashtirganlar qoʻshimcha sifatida Xoʻja Jamol, 

Oxun Shayx, Mirza Zohid, Oxun Kalon va Qozi muboraklarning asarlarini 

oʻqishganlar. 7 va 8 yillarda Hikmatul-ayn metafizikasini oʻrganishgan. Oxun 

Kamol va MIrzajonlarning kitoblari asosida soʻnggi aʼlo bosqichida asosan 

musulmon huquqiga oid “Hidoya” asarini oʻrganishlari qoʻshimcha Xonaqohi va 

Tatima kabi asarlarni ham oʻrganishgan. Layoqatli talaba ilmi faroiz yaʼni mulki 
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meros huquqini oʻrganish kerak boʻlgan. Toʻliq fanlar boʻyicha ilmga ega boʻlish 

asosida oliy madrasa bitiruvchilari qozi va muftiy lavozimiga tayinlanganlar.  

N.P.Ostroumov madrasalarda umum taʼlim yoʻnalishidagi arifmetika, 

planametriya yaʼni, geometriyaning yengillashtirilgan formasi, ular asosan mol-

mulkni toʻgʻri va aniq taqsimlash uchun kerak deb hisoblangan, yaʼni murakkab 

oliy matematika va geometriya chuqur oʻrganilmagan. Bu davrda mustamlaka 

imperiya tushunchasidagi matematika, fizika, kimyo, tarix va geografiya fanlari 

oʻtilmagan.
4
 [1 – 19-26 betlar]  

Ushbu keltirilgan maʼlumotlar imperiya maʼmuriyati vakili, Turkiston taʼlimi 

sohasi tadqiqotchisi N.P.Ostroumovning fikrlarini oʻrganish orqali yurtimiz XIX 

asr madrasalar taʼlim tizimiga oid maʼlumotlardan birining tahlili hisoblanadi. 

Madrasalar ta’lim tizimi tarixi bilan ko’plab o’zbek olimlari orasidan taniqli 

tarixchi olim R.Shamsutdinov va B.Rasulovlarning o’quv qo’llanmalari 

ma’lumotlari ham foydali hisoblanadi. Olimlar madrasalar ta’lim tizimi tarixiga 

oid bo’lgan manbalarni o’rgangan holda XIX asrning ikkinchi yarmi XX asr 

boshida tarixiy davrga oid ma’lumotlarni keltirishadi.
5
 [2-10 adabiyotlar] 

Turkiyalik tarixchi olima Tuba Tombulogʻlu 2023-yilda “Temuriylar 

sivilizatsiyasiga doir izlanishlar (maqolalar toʻplamida )” “Gʻiyosiddin Koshiyning  

har safar maʼrukzalari yakunlanib, muhokamalar boshlanganida, men ham 

mahokamalarda qatnashardim.... Tekshiruv chogʻida ularning eʼtiborini 

tortmaganbaʼzi jigʻatlariga eʼtibor qaratardim, joyida tanqid qildim va baʼzi 

tafsilotlarni toʻxtalib tushuntirdim”.
6
 [11 – 63-bet] 

“Ulugʻ boshliq (Ulugʻbek) gʻar bir necha kunda darsliklarda hozir bular va 

ular huzurida matematika fanlaridan maʼruzalar oʻqishni afzal koʻrar edi”.
7
 [11 – 

63-bet] 

Tadqiqotchi Turkiyada nashr etilgan Sasiliy va bilnxonlarning 

maʼlumotlariga manba sifatidaasoslangan holda Samarqanddagi Ulugʻbek 

madrasasida Matematika Astranomiya geometriya kabi fanlar oʻqitilganligini 

taʼkidlab oʻtgan.
8
 [11 – 96-97 betlar] 
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XIX-XX asrlargacha tabiiy fanlar arifmetika (hisob) geometriya kabi fanlar 

ham oʻqitilgan.
9
 [1 – 65-bet] 

N.P.Ostroumov va o’zbek olimlarining zamonaviy tadqiqotlari oʻz 

mohiyatiga koʻra Markaziy Osiyoning XIX – XXasrlardagi madaniyat va taʼlim 

rivojida aks etdi. Bu sohada sodir boʻlgan jarayonlarni eskilik va yangilik kurashi, 

ogʻriqli, halokatli, ammo bir vaqtning oʻzida bunyodkor, yaratuvchanlik sifatida 

tavsiflash mumkin. 

Foydalanilgan adabiyotlar roʻyxati 

1. Н.П. Отроумов. Медресе в Туркестанской области. Журнал 

министерства народного Превещения. Новая серия. Глава VII. 1907. 

Январь. – СПб.: Сенатская типография. – С: 12-13. 

2. Serbov P.I. Nikiforov A.D. Oʻzbekistonda xalq maorifi. – Samarqand: 1927. – 

B: 3. 

3. Turkistondagi madrasalarning islom nuri madaniyatidagi roli. – Anqara: 1993. 

Vaqf haftasi kitobida. – B: 79-83. 

4. Наливкин В.П. Швеция о сохранении туземных мидраси Сирдаринской 

области в 1899-1891 году. – Ташкент: 1916. 

5. Грамениские С. Очерк развития народного образования в Туркестанском 

крае. – Ташкент: 1896. 

6. Керенские Ф.М. Медресе в Туркестанской области. – СПб: 1892. 

7. Raxim Sh. Oʻzbek maorifining oʻtgandagi va hozirgi holati. – Toshkent: 

1928. 

8. Бендириков К.Е. Очерки по истории народного образования в 

Туркестане (1865-1924). – Москва: 1960. 

9. Islom ikki oʻt orasida. – Toshkent: 1992. 

10. Abu Toxirxuja. Samariya. Meros turkumi. – Toshkent: 1991. 

11. Tuba Tombulogʻlu. Temuriylar sivilizatsiyasiga doir izlanishlar (maqolalar 

toʻplami). – Samarqand: 2023. – B: 93, 96-97. 

12. Shamsutdinov R., Rasulov  B. Turkiston maktab va madrasalari tarixi (XIX 

asr oxiri- XX boshlari) / Oʼquv uslubiy qoʻllanma. – Andijon: 1995. – B: 65. 
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Tarix silsilasida Markaziy Osiyo xalqlari taʼlim-tarbiyasida maktab va 

madrasalar alohida ahamiyat kasb etgan. Maktab va madrasalar taʼlimini tugatib, 

jahon ilm-faniga oʻz hissasini qoʻshgan buyuk allomalar yetishib chiqqan. Bu 

Turkiston maktab va madrasalari faoliyati, dars oʻtish me’zonlariga alohida 

yondashishni talab qiladi. 

Taʼlim muassasalaridagi dars uslubi, adabiyotlari masalasida XX asr 

davomida mafkuraviy yondashuv tufayli koʻpchilik tadqiqotlarda xolisona ilmiy 

baho berilmagan. Sovet davri tadqiqotlarida eski maktab va madrasalarda diniy 

mutassaddilar tayyorlashi, fan va madaniyatdan begona ekani kabi gʻoyaviy 

qarashlar hukmron edi. Zero, Abdullo Avloniy: “ilm diniy va fanniy qismlar ila 

ikkiga boʻlinur. Diniy kishi boʻlmak uchun ulumi diniya oʻqimak ila barobar hisob, 

handasa, tarix, hikmat, kimyo, tib, ziroat ilmlari kabi fanniy ilmlarni ham bilmak, 

chin olim boʻlmak lozimdir”, – deb daʼvat etgan. [1] 

Maʼlumki, oʻquv va tarbiya maskani sifatida tanilgan taʼlim muassasalaridagi 

darslik va oʻqish davomiyligi quyidagilardan iborat boʻlgan: [2][3] 

Maktablar Fan Vaqt 

Maktabxona Arab alifbosi, Qurʼonni 

hijjalab oʻqish 

 

Daloilxona Qurʼon, Daloil ul-xayrot 2-3 oydan hatto1 yil 

Qorixona Qurʼonni tilovat qilish 10 yoshdan kattalar (3-4 yil) 

mailto:baxergashev@mail.ru
mailto:suxrob-muxiddinovich@mail.ru
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Otinoyi Fors-turkiy oʻzbek va arab 

alifbosidagi diniy matnlar, 

Qurʼon oʻqish 

 

 

Oʻgʻil bolalar uchun maktabxona va qizlar uchun otinoyi muassasalarida 

oʻqish davomiyligi oʻquvchining qobiliyati va maʼlumotlarni qabul qilish 

salohiyatiga bogʻliq boʻlgan. Maktablar har bir shahar, qishloq va ovullarda 

mavjud boʻlgan. Turkiston oʻlkasida rasmiy statistik maʼlumotlar boʻyicha 

anʼanaviy maktablar 1894-yilda 6445 ta, 1905-yilda 6938 ta, 1911-yilda 7070 va 

1913-yilda 7666 tani tashkil etgan. [4] 

Ammo Turkiston maktablari toʻgʻrisida mustamlaka hukumati 

tadqiqotchilaridan D.M.Gramenidskiy, N.S.Kulchanov, V.P.Nalivkin va 

M.N.Virskiylar qator salbiy munosabat bildirib, asosan “savodsizlar” yetishib 

chiqqanini yozishgan. [5]  

K.Ye.Bendrikov oʻzining tadqiqotida ota-onalar farzandlarini maktabga 6 

yoshida berishlari va oʻqish 14 yilgacha davom etishini qayd etsa [6], P.I.Serbov 

va A.D.Nikiforovlar oʻqish 6-15 yil deb maʼlumot berishgan. [7] Shuningdek, 

taʼlim muassasalarida oʻqitiladigan darsliklar, uning davomiyligi haqida toʻxtalib 

oʻtgan.  

Tarixiy tadqiqotlarda keng tahlil qilingan eski maktablarda oʻquv jarayoni 

ikki bosqichda davom ettirilgan. Taʼlim quyidagi darsliklar asosida olib borilgan: 

[8][9] 

№ Oʻquv bosqichi va darsliklar 

1 

Kalimai shahodat yodlatilgan, harflar oʻrgatilgan 

Abjadxonlik- hisob va koʻpaytirish oʻrgatilgan 

Haftayak 

Kalomi sharif 

Chor kitob 

Sabot ul-ojizin (Soʻfi Olloyor), 

Mantiq ut-tayr (Farididdin Attor) 

Hofiz Sheroziy, Fuzuliy, Bedil, Alisher Navoiy va Mashrab devonlari. 

2 Yozish uchun qoʻllanma va darsliklar (“Badoi ul insho”, “Munshaot”, 
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“Dastur ul Quzot”, “Mufradot” (Saidsalohiddinxoʻja ibn Oloviddinxoʻja), 

“Savodi taʼlimiy” (Shermuhammad ibn Avazbek oʻgʻli Munis)) dan 

foydalangan 

 

Ajdodlarimiz tomonidan yaratilgan bebaho qoʻlyozma asar-darsliklar taʼlim 

muassasalari yoshlariga oʻrgatib kelingan. Tarixiy voqea va hodisalar, koʻhna 

madaniyat va maʼnaviyatni oʻzida aks etgan bu kitoblar tolibi ilmni ona vatan, 

tabiat va jamiyatga mehr-muhabbat bilan yondashishga daʼvat etgan.  

K.Ye.Bendrikov yuqori bosqich maktab taʼlimida oʻtiladigan darslar ichida 

fors-tojik tilidagi Hofiz Sheroziyning (1300-1389) Xoʻja Hofiz devoni, turkiy-

oʻzbek tilida Fuzuliy, Bedil, Alisher Navoiy va Soʻfi Allohyor devonlari 

hisoblanganini qayd etgan. [10]  

Koʼpgina maktablarda yozish ishlari oʼrgatilmagan. 2-3 yil davomida 

oʻquvchi oʻqish koʻnikmasini oʻzlashtirgach, oʻqituvchi xohishi boʻlgan 

talabalarga yozish sanʼatini oʻrgatgan. Aksari maktablarda oʻquvchilar 

arifmetikadan, oliy taʼlim olish uchun madrasaga kirmoqchi oʻquvchilar arab tili 

grammatikasidan ilm olishgan. 

P.I.Serbov va A.D.Nikiforovlar anʼanaviy taʼlimda oʻquvchilar bilimi va 

davomatini qayd etish uchun jurnal yuritilmagani, dars guruh tartibida oʻtilmay, 

asosan yakka-individual holatda olib borilishini yozishgan. [11]  

Mualliflar eski maktabda Chor kitob bilan birga husnixat yozishni ham olib 

borilganini qayd etishadi. Chor kitobni tugatgach, Xoʻja Hofiz Fuzuliy, Bedil, 

Alisher Navoiy va Soʻfi Allohyor devonlari, ayrim hollarda Favzun Najot va 

boshqa adabiyotlar oʻqitilganini maʼlum qilgan.  

Oliy taʼlim bosqichi-madrasada oʻquvchilar barcha yoʻnalishlar boʻyicha 

chuqur bilim olishgan. Koʻplab tadqiqotchilar madrasada oʻquvchilarga bir xil – 

adno (quyi), avsad (oʻrta) va aʼlo (yuqori) kabi uch bosqichli taʼlim asosida bilim 

berilganini qayd etishgan. P.I.Serbov va A.D.Nikiforovlar bu bosqichning 1-yilida: 

fors va arab tilidagi manbalardan arab tili grammatikasi, mantiq, qisqartirilgan 

islom huquqi va musulmon rasm-rusum hamda marosimlarini oʻrganishgani; 2-
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yilda: qisqartirilgan ilohiyot kursi, shariat qonun-qoidalarni toʻgʻri sharhlashni 

oʻrganishgan. 2-kursdagi asosiy tartib Sharhi Viqoyadan masalalar oʻzlashtirgan; 

3-kursda: ilohiyot va huquq yoʻnalishlari oʻrgatilgan. [12] 

Taʼlim muassasasining madrasa bosqichida oʻquv darsliklar quyidagilardan 

iborat boʻlgan: [13] 

Darslik Muallif 

Avvali ilm  

Bidon, Kofiya  

Hadis Abu Abdulloh Muhammad ibn Ismoil 

Buxoriy, Abu Iso Muhammad ibn Iso 

Termiziy 

Kitob at-Tavhid Abu Mansur Motridiy 

Al Hidoya fi-sharhal-bidoya Burhoniddin Margʻinoniy 

Al risola ash shamsiya fi-l qavoid al 

mantiqiya 

Ali ibn Umar Qazviniy 

Al-Favoid ad-diyoiya Abdurahmon Jomiy 

Viqoyat ar rivoya fi masoil Mahmud ibn Ahmad Mahbubiy 

An-Nuqoya (Muxtasar al-viqoya) Ubaydulloh ibn Masʼud Mahbubiy 

Falakiyot, handasa, tibbiyot, kimyo, 

jugʻrofiya, tarix, adabiyot, aruz ilmi, 

meʼmorchilik asoslari, xattotlik, musiqa. 

 

 

Ushbu qoʻlyozma-darsliklar orqali maʼnaviyati buyuk xalqning avlodlari 

ekanligimizni anglash mumkin. Qadimiy nodir darslik, qoʻlyozma-asarlar orqali 

ilm-fanning turli tarmoqlariga oid maʼlumotlar avlodlarga oʻrgatib kelingan.  

Ushbu qoʻllanmalarni oʻrganish jarayonida tafakkur sohibi boʻlgan har bir 

inson bu zaminda yashab oʻtgan xalq naqadar ulugʻ tarix va ilmiy-madaniy 

merosga ega ekanligini guvohi boʻladi. 

Imom Buxoriy xalqaro ilmiy tadqiqot markazi kitoblar xazinasida ushbu 

adabiyotlarning ayrimlari saqlanib kelinmoqda. Ayni vaqtda aholi tomonidan 

markazning manbalar xazinasida kitoblarni saqlash va keyingi avlodga qoldirish 

uchun bir qator qoʻlyozmalar taqdim qilinmoqda. Ilmiy xodimlar tomonidan 

kitoblarning 900 dan ziyodi kataloglashtirilgan. Shundan – 234 dona jild 
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qoʼlyozma kitob boʼlib, ularda – 530 ta asar jamlangan. Ularning 64 tasi Qurʼoni 

Karim va tajvidga oid asarlar nusxasi hisoblanadi.  

Shuningdek, tafsirga oid 4 ta, hadisga oid 12 ta, kalom ilmiga 78 ta, fiqhga 

oid 111 ta, tasavvufga oid 14 ta, mantiq ilmiga oid 31 ta, arab grammatikasiga oid 

116 ta, adabiyotga oid 74 ta va boshqa fanlarga oid 10 dan ortiq qoʻlyozma 

asarlarning nusxalari mavjud. Manbalar xazinasida 400 dan ortiq toshbosma 

asarlar hamda 125 dan ortiq davriy nashrlar saqlanadi. Bu kitoblarning aksari 

haqida maʼlumot berib oʻtsak. 

Davriy nashri nuqtayi nazardan manbalar xazinasida saqlanayotgan eng 

“koʻhna” qoʻlyozma nusxa (inv. 31) Mahmud ibn Umar Zamaxshariy 

Xorazmiyning (vafoti 1144-yil) “Kashshof an haqoyiq at-tanziyl” asari boʻlib, 

uning qoʻlyozma shakldagi ikkinchi juzi mavjud. Mazkur qoʻlyozma “Maryam” 

surasidan boshlab “Soffat” suralari bayon qilingan. Afsuski, asarning birinchi va 

ikkinchi juzlaridagi “Soffat” surasidan keyingi suralar bizdagi qoʻlyozmada 

mavjud emas. [14] 

Yana bir eʼtiborli qoʻlyozma bu (inv. 78) Ubaydulloh ibn Masʼudning (vafoti 

1346-yil) “Muxtasar al-viqoya” asarning turkiy tarjimasi boʻlib, 1628-1629-

yillarda Ibn Abdurahmon tomonidan koʻchirilgan. Xazinadagi hanafiy fiqhiga oid 

(inv. 7) Burhoniddin Margʻiloniy (vafoti 1187-yil) qalamiga mansub “Al-Hidoya” 

asarining qoʻlyozma nusxasi ham saqlanadi. Hidoya asari hanafiy fiqhiga oid eng 

moʻtabar asar hisoblanib, asrlar mobaynida butun islom olamida madrasalarda 

hanafiy fiqhi oʻqitish boʻyicha qoʻllanma sifatida oʻqitilgan. [15] 

Markaziy Osiyo madrasalarida asosiy darslik sifatida foydalanilgan 

Abdulqohir ibn Abdurahmon Jurjoniyning (vafoti 1078-yil) “Al-avomil al-mia (fi 

an-nahv)” kitobi grammatikaga oid asari hisoblangan. Arab tili grammatikasiga oid 

ushbu kitobda oyatlar grammatik tahlil qilingan. Mia (yuzta) omil, munojat 

(chaqiruv) harflari, zarf az-zamon va zarf al-makon, an-naqisot (ismlarning bosh 

kelishikda, kesimning esa fatha kelishigida kelishi), feʼllarni jazm (sukun) qilishi 

tahlil qilingan. [16]  
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Nastaʼliq xatida bitilgan ushbu kitob 42 varaqdan iborat. Sharq qogʻozida 

qora, bob va fasllari qizil siyohda 5 qator tartib bilan qolipdan chiqmagan holda, 

matni qizil ramka ichiga olingan (matn oʻlchami: 100x60 mm; varaq oʻlchami: 

190x120 mm. varaqlar sharqona raqamlanmagan) tartibda bitilgan. Kitobning 

muqovasi malla rangli, bosma naqshli, sharq muqovasi, turunj va lola tushirilgan. 

Tayakisi charmdan boʻlgan ushbu kitob sahhofi (muqovasozi) Muhammad Amin 

ibn Mullo Muhammad hisoblanadi. Boshqa bir arab va fors tilida bitilgan 

Isomiddin Ibrohim ibn Muhammad Isfaroyiniyning (vafoti 1544-yil) grammatika 

oid “Hoshiyat Isomiddin aʼla al-favoidu az-ziyoiyya li-j-Jomiy” alohida ahamiyat 

kasb etgan. Mazkur asar Markaziy Osiyo madrasalarida oliy bosqich kursi 

talabalariga arab tili grammatikasini oʻzlashtirish uchun asosiy darslik sifatida 

foydalanilgan. Asar Abdurahmon Jomiyning “Favoid az-ziyoiyya” asariga 

Isomiddin Ibrohim ibn Muhammad Isfaroyiniy ayrim izohtalab soʻzlarga hoshiya 

uslubida sharh yozgan. [17]  

Nastaʼliq xatida bitilgan ushbu kitob 182 varaqdan iborat. Kitobda xattot 

mashqi va forscha gʻazallar, Fuzuliy gʻazallari, Masnaviy maʼnaviydan misralar, 

grammatikaga sharh keltirilgan. Shuningdek, “Mushkilot” hazrat Mavlaviy Jomiy 

nazmi, Fuzuliyning ishq haqida turkiy misrasi, grammatikaga oid yozuvlar, 

aqidaga tegishli bitiklar, hamd-u sano, salovotlar va islomdagi amallar haqida 

maʼlumot va toʻrt qator forscha nazm ham kiritilgan. Sharq qogʻozida qora siyohda 

23 qator tartib bilan qolipdan chiqmagan holda (matn oʻlchami: 135x80 mm; varaq 

oʻlchami: 185x120 mm; varaqlar sharqona raqamlangan) yozilgan.  

Lugʻat ilmiga oid Muhammad ibn Fasihiddin Dashtboyaziyning “Sharhu 

nisob as-sibyon” asari ham alohida ahamiyatga ega boʻlgan. Lugʻat Markaziy 

Osiyo, Hindiston va Eron madrasalarida asosiy darslik sifatida foydalanilgan. 

Kitoblik mashhur olim, filolog Abu Nasr Masʼud ibn Abu Bakr ibn Husayn ibn 

Jaʼfar Faraxiy (vafoti 1242-yil) ning “Nisob al-Sibyon” asariga yozilgan sharh 

hisoblanadi. Arab-fors tilidagi soʻzlardan iborat ushbu asar hajman keng 

sharhlardan biri hisoblanadi. [18]  
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Allomalar tomonidan bu asarga atab koʻplab sharh, hoshiyalar yozilgan. 

Nastaʼliq xatida bitilgan ushbu asarda “Fiqh al-akbar” asaridan parcha, burj 

nomlari va abjad hisobi, namoz vaqtlariga oid fiqhiy masalalar va Huvaydo 

gʻazallaridan parchalar keltirilgan. Shuningdek, arab va forscha lugʻat duo va 

turkiy baytlar ham yozilgan. Varaqlar sharqona raqamlangan ushbu asar sharq 

qogʻozida matn oʻlchami: 220x100 mm, varaq oʻlchami: 255x140 mm tartibda 

bitilgan. [19] 

Xullas, ajdodlarimiz maktab va madrasa hamda mustaqil bilim olish uchun 

ulkan meros qoldirishgan. Insoniyat paydo boʻlgandan buyon kishilik jamiyatida 

mavjud boʻlgan ilmlarning har bir sohasida benazir ijod namunalarning barchasini 

bobolarimizning ilmiy merosi boʻlgan ushbu darslik-qoʻlyozma asarlardan topish 

mumkin. Xoh u falakiyot ilmi boʻlsin, xoh dehqon-u chorvadorga taalluqli ilmlar 

boʻlsin, xoh eʼtiqod xoh ibodatga, xoh falsafa, xoh odob-axloqqa oid ilmlar boʻlsin, 

barcha-barchasi ushbu tarixiy meros – qoʻlyozma asar-darsliklarda mujassamdir. 

Darhaqiqat, darslik-qoʻlyozma asarlar shunday ulkan meroski, butun bir xalqning, 

millatning tarixini, madaniyati va maʼrifatini hamda kelajagini oʻzida aks ettiradi. 
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Tarixiy manbalarning koʻrsatishicha, Afgʻoniston va Oʻrta Osiyo xalqlari 

oʻrtasidagi aloqalar bir necha asrlik tarixga ega boʻlib, ushbu aloqalar turli davrda 

turlicha ahamiyat kasb etganligi bilan ahamiyatlidir. Tarixan Xuroson nomi bilan 

atalib kelgan bu hudud Turkiston diyori bilan yagona geosiyosiy maydon 

hisoblanib, har ikkala hududlar aholisi oʻrtasidagi iqtisodiy va madaniy aloqalarga 

hech qanday monelik boʻlmagan. Mustaqil Afgʻoniston davlatining tashkil topishi 

bilan aloqadorlik jarayonida muayyan uzilish yuzaga keldi. Lekin bu davlatlararo 

aloqalarning butkul uzilishini anglatmaydi. Aloqalar davlatlararo dushmanlik 

yuzaga kelgan taqdirda ham davom etavergan. Shu boisdan ham Turkiston 

zaminida koʻplab afgʻon fuqarolarini uchratish mumkin edi. 
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Turkistonda yashagan afgʻonlarning mahalliy aholi bilan ziddiyatlarga 

borganligi toʻgʻrisidagi maʼlumotlar manbalarda uchramaydi. Chunki ular ham 

islomiy xulq-atvor va axloqqa ega boʻlganlar. Jumladan, afgʻon shahzodasi 

Abdurahmon shunday goʻzal fazilatlar egasi boʻlgan. Hali sardor maqomidagi 

boʻlajak afgʻon amirining shaxsiyati, fazilatlari haqida koʻplab faktlar mavjud. 

Shulardan biri uning yonida yurgan rus zobiti Aleksandr Chernevskiyning 

maʼlumotlaridir. Uning yozishicha, sardor oʻz ishiga juda ham puxtaligi bilan 

zobitni hayron qoldirgan. Oʻzaro suhbatlar ham yoqimli tarzda oʻtgan. Shahzoda 

zobitni koʻp bora oʻzi bilan mamlakatiga ketishga daʼvat qilgan. [1] 

Afgʻonlarning Turkiston zaminiga kirib kelish sabablaridan biri sifatida taʼlim 

olish bilan bogʻliq jihatni koʻrsatish mumkin. Taʼlim olish bilan bogʻliq jarayonlar 

ham afgʻonlarning mintaqaga kirib kelishiga asosiy sabablardan biri boʻlgan desak, 

mubolagʻa boʻlmaydi. Tarixiy tahlillarning koʻrsatishicha, oʻlkadagi afgʻon 

fuqarolari taʼlimi yetarli darajada oʻrganilmagan.  

Adabiyotlarda keltirilishicha, Turkistonda tahsil oluvchi talabalar soni 30 

ming atrofida boʻlib, ularning tarkibida mahalliy millat vakillaridan tashqari, 

Turkiston bilan chegaradosh boʻlgan xalqlar qatorida afgʻonlar ham boʻlgan. [2] 

Oʻrta Osiyoga oʻrta asrlardagi ilmiy taraqqiyot sababli xorijlik talabalarning 

kirib kelganligini K.Ye. Bendrikov ham taʼkidlab oʻtgan. [3]  

Madrasa taʼlimini tugatish ijtimoiy-iqtisodiy sabablar tufayli hammaga ham 

nasib yetavermagan. Buning oʻziga xos siyosiy sabablari ham yetarli edi. XIX 

asrda Oʻrta Osiyo madrasalarini bitiruvchilar soni 15-16 ming kishini tashkil etgan. 

[4]  

Bu raqam faqat mahalliy millatni anglatmaydi. Oʻrganilayotgan davr taʼlim 

tizimida afgʻonlarning ham oʻrni boʻlib, maʼlumotlarga koʻra, Samarqand 

shahridagi Shayboniyxon madrasasining doimiy talabalari orasida afgʻon 

fuqarolari ham boʻlgan. [5]  

Buxoro amirligi madrasalarida azaldan taʼlim olish uchun kelgan afgʻon 

talabalari faoliyat yuritganlar. [6] 
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Manbalarda keltirilishicha, Turkistonda XX asrning dastlabki oʻn yilligida 6-7 

ming nafar afgʻonlar istiqomat qilgan. Ularning baʼzilari bu yerda oʻzining 

ikkinchi oilasiga ega boʻlganlar, koʻpincha ijara xonadonlarda yashaganlar. 

Ularning farzandlari mahalliy musulmon, rus va yangi tipdagi maktablarda tahsil 

olgan. Afgʻonlarning diniy eʼtiqodi, turmush tarzidagi yaqinlik bu borada qoʻl 

kelgan. Bundan tashqari, mazkur davr hujjatlarida afgʻonlarning rus boshlangʻich 

maktablari va rus gimnaziyalarida ham tahsil olganligini tasdiqlovchi maʼlumotlar 

uchraydi. [7] 

1917-yil voqealaridan keyin ham Afgʻonistondan muhojirlar oqimi davom 

etavergan. Bu faqat yangi hukumatning kuchli nazorati ostida davom etgan. 

Masalan, 1918-yilning oʻzida 2 ming nafar afgʻon fuqarosi mamlakatga kiritilgan. 

[8]  

Mamlakatga kirib kelayotgan afgʻon fuqarolari ayrim sabablarga koʻra qayd 

etilmagan. Keltirilgan maʼlumotlar asosida xulosa qilish mumkinki, afgʻonlarning 

Oʻrta Osiyoga kirib kelish sabablari tadqiqot davriga kelib oʻzining avvalgi 

mazmun-mohiyatini oʻzgartirdi.  

XIX asr oʻrtalarigacha boʻlgan davrdagi migratsiyalar sababi tahlilidan kelib 

chiqib aytish mumkinki, mazkur davrda afgʻonlarning diyorimizga kirib kelishi 

siyosiy ahamiyat ham kasb eta boshladi.  

Buning bosh sababi Afgʻoniston va Oʻrta Osiyo masalasidagi ingliz-rus 

raqobatining natijasi edi. Ingliz-rus raqobatining Oʻrta Osiyo va Afgʻoniston 

masalasida keskinlashuvi mintaqa aholisini ham yoʻlboshlovchi yoki aygʻoqchi 

sifatida muammoga jalb qilinishiga olib keldi. Ular ingliz va rus hukumatiga 

xizmat qilish jarayonida mintaqada yashab, oʻlka aholisi, hududning siyosiy ahvoli 

toʻgʻrisida maʼlumotlar toʻpladilar.  

Afgʻon fuqarolarining elchilik missiyalari tarkibida kuzatuvchi va 

yoʻlboshlovchi sifatida kelishi ularning oʻlka geografik joylashuvidan xabardor 

ekanligining isbotidir. Tarixiy aloqadorlik nuqtayi nazaridan eʼtibor qaratiladigan 

boʻlsa, Oʻrta Osiyodagi afgʻon fuqarolari aksariyatining turmush kechirish darajasi 
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yaxshi boʻlmagan. Ular yashab qolish ilinjida taklif qilingan har qanday ishga 

rozilik bildirganlar. Oʻz mamlakatlaridagi iqtisodiy ahvolning Oʻrta Osiyoga 

nisbatan ogʻirligi ularni vatanlariga qaytib ketishiga yoʻl qoʻymagan.  

Shunga qaramasdan, yaxshi hayot kechirish maqsadida ikkala mamlakat 

oʻrtasida qatnab yurgan afgʻonlar ham boʻlgan, bu esa Turkistondagi afgʻonlarning 

soni boʻyicha aniq maʼlumotlar olishga toʻsqinlik qiladi. Xulosa sifatida shuni 

alohida taʼkidlash joizki, oʻz yurtiga qaytishni istagan afgʻon fuqarolari ortiga 

qaytib ketgan, mamlakatda yashab qolganlari esa assimilyatsiya jarayoniga 

tortilganlar. 
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Sadriddin Ayniy (1878-1954) oʻzbek hamda tojik adabiyoti va tarixi 

rivojiga katta hissa qoʻshgan zukko olim va adibdir. Sadriddin Ayniy oʻzining 

qariyb oltmish yillik ilmiy-ijodiy faoliyati davomida oʻzidan boy madaniy va 

maʼnaviy meros qoldirdi. Uning ilmiy merosi ilm va maʼrifat ixlosmandlari uchun 

oʻziga xos mahorat va  ibrat maktabi boʻlib xizmat qilmoqda. Uning ilmiy merosi 

ilm va maʼrifat ixlosmandlari uchun oʻziga xos mahorat va  ibrat maktabi boʻlib 

xizmat qilmoqda. Olimning Samarqand tarixi, Amir Temur va temuriylar davri 

tarixi masalalariga ilmiy tadqiqotlari muhim ahamiyatga ega boʻlib, ham 

Oʻzbekistonda ilmiy temurshunoslikka qoʻl urilgan dastlabki ilmiy ishlardan 

hisoblanadi. 

Buxorodagi siyosiy jarayonlar, amirlik hukumati tomonidan Yosh 

buxoroliklar, jadidlarni taʼqib etishi tufayli 1917-yilda Samarqandga koʻchib 

oʻtgan Ayniy oʻzining keyingi faoliyatini faqat ilmiy – ijodga bagishladi. Olim 

Samarqandda yashagan yillarida shahar tarixini, meʼmoriy obidalarini va osori – 

atiqalari bilan qiziqib, yaqindan tanishdi. Ilmiy safarlarda boʻldi. Samarqand 

tarixining jonli guvohi sifatida, nodir qoʻlyozma manbalarni oʻrgandi. Oʻz 

davrining oʻlkashunos olimi sifatida ham tanildi. Tarix yaratib bergan 

imkoniyatdan unumli foydalangan adib, Samarqandda koʻplab asarlar va 

maqolalarini yozishga muvaffaq boʻldi. [1] 

1917-yil Buxorodagi aprel voqealaridan keyin Sadriddin Ayniy ijodida 

yangi bosqich boshlandi, deyish mumkin. Chunki, adib Buxorodan Samarqand 

shahriga koʻchib oʻtdi. 1917-yil noyabrda Sadriddin Ayniy Buxorodan 

Samarqandga hijrat qilishi, koʻchib oʻtishi munosabati bilan “Samarqandu Buxoro” 

sheʼrini yozadi. [2] 

Olim Samarqandda kelganida Turkiston jadidlarining yoʻlboshchisi 

Mahmudxoʻja Behbudiy, shuningdek, Saidrizo Alizoda, Siddiqiy Ajziy, 

Saidahmad Vasliy, Abduqodir Shakuriy, Hamid Azamatov, Muhammad Rajab 

Muqimzoda kabi oʻz davrining taniqli mahalliy maʼrifatparvar ziyolilar kutib olib, 

bilan yaqindan tanishib, ularning hammaslagiga aylandi. Xasta Sadriddin Ayniyni 

bular qoʻllab-quvvatlab, ham moddiy ham maʼnaviy  jihatdan ham yordam 

berishadi. Shundan keyin zullisonayn adibning 36 (1917-1954) yillik hayotining 

mailto:f.u.temirov@buxdu.uz
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asosiy qismi Samarqand shahrida kechdi. Sadriddin Ayniy 1917-yil 3-iyunda 

Samarqandga koʻchib kelgandan keyin bir muncha vaqt doʻstlarinikida yashadi. U 

Samarqandning mashhur va birinchi pedagoglaridan Abduqodir Shakuriy va 

Ismatulla Rahmatullayevlarning xonadonida yashaydi, keyinroq doʻstlari uni jadid 

Vadud Mahmudning singlisi Salohatbegimga uylantirishadi. [3] 

Ikkinchi Sharq Uygʻonish davri - XIV-XVI asrlardagi ikkinchi “Temuriylar 

Renessansi”dir. Bunda Amir Temur bunyod etgan ulugʻ saltanatning oʻrni va 

ahamiyati beqiyosdir. Hozirgi davrda jahonga “hali-hanuz oʻz taʼsirini 

oʻtkazayotgan Oʻrta Osiyo sivilizatsiyasi asoschisi”, qolaversa, tarixda ham 

oʻchmas iz qoldirgan buyuk davlat arbobi, muzaffar sarkarda, mohir diplomat, 

jonkuyar ilm-fan homiysi, buyuk bobokalonimiz Amir Temur asos solgan saltanat 

oʻziga xos salmoqli oʻringa egadir. 

Temuriylar Renessansi-Musulmon Renessansi Sharq tamadduni tojidagi 

javohirlardan biri sanalib, uni oʻrganishga bagʻishlangan baʼzi tadqiqotlar yaratildi. 

Shu maʼnoda, Prezidentimiz Shavkat Mirziyoyev 2017-yil 19-sentyabrda BMT 

Bosh Assambleyasining 72-sessiyasidagi nutqida tarixda birinchi 

marotaba: “Markaziy Osiyo Uygʻonish davrining koʻplab yorqin 

namoyandalarining islom va jahon sivilizatsiyasiga qoʻshgan bebaho hissasini 

alohida qayd etmoqchiman”, - deb taʼkidlagani bejiz emas. 

Sadriddin Ayniyning Amir Temur va temuriylar davri tarixiga 

bagʻishlangan tarixiy tadqiqotlari, ayniqsa, muhim ahamiyatga ega boʻlib, 

Oʻzbekistonda temurshunoslikka qoʻl urilgan dastlabki ilmiy ishlar deyish 

mumkin. Oʻsha yillarda Samarqand osori atiqalarini oʻrganish dolzarb ahamiyat 

kasb etgan. Sadriddin Ayniy ham oʻzining “Amir Temur binolarindan. Bibixonim 

xarobasi ila musohaba”, “Samarqand shahri”, “Eski osorlar. Chilustun, Koʻksaroy, 

Chinnixona va Koʻktosh”, “Tarixiy tasxeh”, shuningdek, “Ulugʻbek rasadxonasi” 

va “Tarixiy yodgorliklarning buzilib ketilishiga yoʻl qoʻyilmasin” kabi 

maqolalarida Samarqand shahrining tarixiy-meʼmoriy yodgorliklariga va tarixiy 

topografiyasiga keng toʻxtaladi. [4] 

Muallif Amir Temur va temuriylar davrida Samarqandda yuz bergan 

oʻzgarishlar, obodonchilik ishlari, barpo etilgan meʼmoriy obidalar, maqbaralar 

taʼrifiga keng oʻrin ajratgan. Tasvir mazmunidan bu ishlarning barchasi yoki 

muayyan qismi Amir Temur xizmatlari mahsuli ekanligi, sohibqiron hokimiyat 

tepasiga kelgunga qadar Samarqand xaroba holga tushib qolganligi, Amir Temur 

esa shaharning aksar qismini qayta tiklashga jazm etganligi toʻgʻrisidagi fikrlarni 

ilgʻab olish qiyin emas. Shu bilan birga Sadriddin Ayniy Amir Temurning shon-

shuhratiga hech qanday shubha qilmagan holda, u qurdirgan imoratlarning tarixiy-
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badiiy jihatlarini ochib bergan. Goʻri Amir kompleksining tavsifini berayotganda, 

uning Amir Temur qudratiga mos va muvofiq ekanligini ochiq yozgan.  

Sadriddin Ayniy “Samarqand shahri” nomli maqolasida esa, Samarqand 

shahrining qadimgi davridan Amir Temur taxtga kelgunga qadar boʻlgan tarixiga 

qisqacha toʻxtalib oʻtadi. Uning “Samarqand shahrining birinchi binosi” nomli 

boʻlimida, Iskandar Zulqarnaynning Oʻrta Osiyoga qilgan yurishi davrida Qadimgi 

Sugʻdiyona davlati va uning poytaxti boʻlgan Maroqandda (Samarqand) shahri 

tarixi haqida muhim maʼlumotlarni keltiradi. “Hikoya kitoblari Bogʻi shamol 

tomonda boʻlgan hozirgʻi “Devori qiyomat” va “Devori Koʻndalang”larni ham 

Iskandarga nisbat berilar. Eski zamonlarda (hozirgʻi Samarqand bino boʻlgandan 

burun) Oq va Qora daryolarning oralarida Dobid qishlogʻi oʻrni, “Sugʻd” 

qavmining markazi boʻlub, “Soʻgʻdiyon” deb atalgan bir shaharning borligini 

rivoyat qilinadi”. [5] 

Olim Amir Temurning bunyodkorlik faoliyatini yuqori baholab uning 

tomonidan Samarqand, Shahrisabz, Turkistonda qurilgan monumental obidalarning 

benazirligini, Amir Temurdan keyin musulmon sharqida bular darajasidagi badiiy 

mukammal binolar qurilmaganligini alohida taʼkidlaydi. Bibixonim masjidi esa 

Amir Temur shon-shuhratining choʻqqisi sifatida eʼtirof etiladi. “Temurning katta 

imoratlaridan biri, Xonim (Bibixonim – F.T.) meʼmoriy yodgorligidirkim 

bugungacha xarobasi koʻzlarni qamashtiradi, Xonim masjidi 801 hijriyda (1399) 

boshlanib, 806 hijriyda (1405) bitdi. Bu binoning ichidagi ayvonlari pishiq gʻisht 

bilan yopilib, marmar toshdan  yoʻnilgan  80 ustun ustiga solingan edi”.  

Sadriddin Ayniy temuriylar davrida yashab ijod etgan mashhur allomalar, 

mutafakkirlar, yirik diniy ulamolar hayoti va faoliyati toʻgʻrisida ham muhim 

tadqiqot ishlarini olib borgan. Uning yozishicha, Sohibqiron Amir Temur oʻz 

davrida Samarqanddagi Shayx Nuriddin Basir va Shayx Burhoniddin Sagʻaji 

(Sogʻarjiy) kabi olimlar sharafiga maqbaralar qurdirgan (ayrim manbalarda 

yozilishicha, Sohibqiron Amir Temur bu har ikkala ulamoni oʻzining piri sifatida 

bilgan (xuddi Ahmad Yassaviy singari – F.T). Bularning birinchisi soʻfiylik oqimi 

vakili boʻlib, koʻproq “qutbi – Chohardahum”, yaʼni “14-qutb” (sufiylikdagi diniy 

unvon) nomi bilan mashhur boʻlgan Shayx Nuriddin Basir maqbarasidir. [6] 

Sadriddin Ayniyning “Qutbi chohardahumning koʻrinishi” (“14 – Qutbning 

koʻrinishi”). maqolasida, Amir Temur tomonidan Shayx Nuriddin Basir qabri 

ustiga maqbara qurganligi, uning atrofini obod qilganligini aytib: “Amir Temur oʻz 

hukumati zamonida Shayx Nuriddin Basirga hurmati va eʼtibori yuzasidan uning 

mozorini ark qoʻrgʻoni ichida olgan, ham qabri ustida yuksak bir gumbaz yasatib, 

gumbaz ustidan oltindan qubba qoʻydurib oʻtquzgʻondir”. 
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Muallifning fikricha, Shayx Nuriddin Basir Toshkentda tugʻilib,  

keyinchalik Samarqandga koʻchib oʻtgan va shu yerda dafn etilgan. “Shayx 

Nuriddin Basir Samarqanddagi Koʻkmachit mahallasida oʻlub, shu mahallaning 

yovuqlaridan oqadigan “Joʻyi Chashmayi Navadon” (“Navadon bulogʻi arigʻi”) 

boʻyida Samarqand arkining (hozirgʻi Tuproq qoʻrgʻon) kunchiqar tomonida 

koʻmilgandir”.  

  Sadriddin Ayniyning yozishicha, Amir Temur oʻz davrining mashhur 

muridlaridan boʻlgan Shayx Burhoniddin Sagʻaji vafotidan soʻng uning 

maqbarasini qurishga farmoyish beradi. Bu maqbara Ruhobod nomi bilan atalgan. 

Oʻrta Osiyo meʼmoriy obidalarining mohir tadqiqotchisi, tarixchi olima, akademik 

G.A.Pugachenkovaning qayd etishicha, Ruhobod nomi bilan mashhur boʻlgan 

ushbu maqbara bir xonali, gumbazli hashamatli gʻishtin bino boʻlib, murabbaʼ 

tarhli, uning charxi gumbazida darchalar ishlangan. Bosh tarzidagi ravoqsimon 

darvozaxona oʻyma-oʻyma parchinlar bilan qoplangan. “Shunisi eʼtiborga 

sazovorki, bir-birida ancha masofada qurilgan uchta hashamatli maqbara – Qutbi-

Chohardahum, Ruhobod va Goʻri Amir bir-biriga oʻxshashdir. Ularning 

gumbazlari Samarqandda serob boʻlgan koʻm-koʻk daraxtlar osha qad koʻtarib 

turibdi”. [7] 

Xulosa qilib shuni aytish mumkinki, Sadriddin Ayniy adabiyotshunos, 

tarixchi, oʻlkashunos va sharqshunos olim sifatida Samarqand tarixiga 

bagʻishlangan ilmiy tadqiqotlari, asarlari va ilmiy maqolalari oʻziga xos 

ahamiyatga ega boʻlib, bu izlanishlar shahar tarixining ayrim oʻrganilmagan 

jihatlarini yoritishga xizmat qila oladi. Shuningdek, temuriylar davrida yashab 

oʻtgan mashgʻur olimlar, allomalar,  mutafakkirlarining ilmiy-ijodiy faoliyati, 

ilmiy merosini chuqur oʻrgangan, katta-kichik asarlar, ilmiy-adabiy va tarixiy 

maqolalar yozgan, ular tomonidan qoldirilgan boy ilmiy merosni turkiy va fors 

tillaridan tarjima qilishda, tahrir qilib nashr ettirgan. 
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ВЛИЯНИЕ ТУРКЕСТАНСКОГО ОТДЕЛА РУССКО-

ГЕОГРАФИЧЕСКОГО ОБЩЕСТВА НА МУСУЛЬМАНСКУЮ 

СИСТЕМУ ОБРАЗОВАНИЯ В СРЕДНЕЙ АЗИИ 

Мулладжанова Хосият Яздонкуловна 

Самаркандский институт экономики и сервиса 

Преподаватель кафедры Социальных дисциплин 

В распространении образования в Средней Азии в конце ХIХ – в начале 

ХХ вв. большую роль играли мечети, которые являлись центром религиозной 

жизни мусульман. В Средней Азии была сформирована мусульманская 

система образования, также были разработаны методы обучения. Мечети в 

крупных городах Средней Азии функционировали в качестве религиозных 

учебных заведений, которые в свою очередь были разделены на два типа 

школы и медресе В школах обучение проводилось на арабском языке 

определенного возраста в группах не имело значения и здесь обучались 

мальчики в возрасте от пяти до пятнадцати лет. Они изучали арабский 

алфавит, а также наизусть Коран. В медресе изучали наряду с религиозными 

знаниями как богословие, фикх, тафсир и хадисы также изучались светские 

науки такие как алгебра, геометрия. Школы и медресе были полностью 

сосредоточены в руках духовенства.  

В медресе не использовалась предметная система обучения занятий 

проводились по специальным книгам, время для изучения каждой книги не 

было установлено. После завоевательных походов Царской Россией на 

Среднюю Азию, одним из главных вопросов царского правительства стало 

образование и просвещение, в духе имперской идеологии. Одним из 
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реформаторов по развитию образования в Туркестане являлся генерал -

губернатор К.П. Кауфман. [1]  

Проекты и планы по организации школьного образования в Туркестане 

были отражены в идеях К. П. Кауфмана, Н.И. Ильминского, Н.П. Остроумова 

и других туркестанских реформаторов. Кауфман всячески привлекал 

российскую общественность и научные общества к идее развития школьного 

образования в Туркестанском крае. Для дальнейшего развития образования 

огромную роль сыграл Туркестанский отдел Русско-географического 

общества. Определяя историческую роль Туркестанского отдела в развитии 

научной мысли в Туркестанском крае, следует отметить его исключительное 

влияние на развитие просвещения и культуры.  

В Туркестанском крае наравне с другими научными и общественными 

учреждениями, управление Туркестанского отдела занималось разработкой 

методической учебной литературы по географии и истории Туркестанского 

края, организовывало отрытые общие собрания Туркестанского отдела для 

учителей школ и гимназий. [2] 

Изначально были открыты русско-туземные школы начального 

образования Туркестанского края, для обучения детей местного населения 

нерусских национальностей. При канцелярии Туркестанского генерал 

губернаторства была организована особая комиссия, с целью составления 

единой учебной программы, в местных и русских классах для всех русско-

туземных школ края. [3] 

Ценно являлась приобщение к ценностям европейской русской 

культуры, имея ввиду подготовку из них в последующем чиновников 

низового звена администрации края. Первая школа была открыта в 1884 году 

в Ташкенте. В этой школе предусматривалась четырехлетний срок обучения 

возраст составлял от 7 до 17 лет. Сначала обучались мальчики и юноши, 

позже были открыты двухклассные женские русско-туземные школы. 

Учащиеся в этих школах делились по классам – русский и туземный. В 
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школе работали русские преподаватели как правило были выпускники 

Ташкентской учительской семинарии, которые преподавали в школе русский 

язык и арифметику, и учителя местной национальности – мулла который 

обучал местному языку, арабскому языку и письменности, преподавал 

основы мусульманского вероучения. Первые два часа занятия проводил 

русский преподаватель, который занимался чтением, письмом и просто 

беседовал с учащимися на русском языке, а вторые два часа велись занятия 

на местном языке. [4] 

В русско-туземных школах, в отличие от местных школов занятия 

проходили по определенным программам. Уроки проводились по четко 

указанному расписанию с указанной продолжительностью каждого урока. 

Занятия шли с 1 августа по 1 июня следующего года. Были определены также 

неурочные дни в процессе учебного года. Об этом свидетельствует табель не 

учебных дней в русско-туземных школах Туркестанского края. Школы 

состояли из трех отделений классов, а учебная неделя продолжалась шесть 

дней. Российские программы не соответствовали местным условиям и образу 

жизни. [5] 

В задачу Туркестанского отдела входило объединить всех ученых и 

преподавателей, связанных с преподаванием учебных предметов на местном 

материале, для подготовки специальной учебной литературы и программ. 

Данные обстоятельства заставляли видоизменять учебные программы, 

применительно к местным условиям.  

Следует отметить важную роль Туркестанского отдела в создании 

научной литературы, а также учебников по географии и краеведению для 

средних школ. Реализация образовательных программ в Туркестане 

способствовало с одной стороны созданию диалога между учеными 

общественными деятелями и педагогами туркестанского края по вопросам 

культурной, научной и образовательных сфер, с другой стороны создало 

почву для развития среднего и высшего образования. Таким образом 
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образование стало прочной основой в введении русской грамоты и культуры 

в Туркестанском крае. Оно повлияло на развитие научной школы, социально-

экономическую и культурную жизнь народов Туркестанского края. 
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TURKISTON JADIDLARI TAFAKKURIDA YOSHLAR MASALASINI 

METODOLOGIK ASOSDA OʻRGANISH 

Musaxonov Sayidmuhammad Yoʻldoshxon oʻgʻli 

Sharof Rashidov nomidagi Samarqand davlat universiteti 

Tarix fakulteti 4-kurs talabasi 

E-mail: musaxonovs19@mail.ru 

Yangi Oʻzbekistonda tub oʻzgarishlar yoʻliga oʻtganidan soʻng oʻziga xos 

milliy rivojlanishining strategiyasi asosida yetakchi birlamchi vazifa sifatida 

yuksak maʼnaviyatga, maʼnaviy sogʻlom jamiyatni shakllantirishga erishishni 

maqsad qilib belgilab oldi. Maʼnaviy komillik, milliy madaniyatni tiklash, 

mustahkam maʼnaviy tushunchalarga, umumjahon gumanitar va milliy 

qadriyatlarga tayanuvchi erkin demokratik tafakkurning shakllanishi yangi hayot 

sari harakatning, barqaror ijtimoiy taraqqiyotni taʼminlashning asosiy yoʻnalishi va 

zarur shartidir. Madaniy-maʼnaviy yuksalishning masʼuliyatli vazifalarini amalga 

oshirishda tarix fani alohida oʻringa ega. 

mailto:musaxonovs19@mail.ru
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Tarix fanining rolini kuchaytirishga qaratilgan keng qamroviy tadbirlar 

majmuasi, tarixiy haqiqatning tiklanishi Vazirlar Mahkamasining “Oʻzbekiston 

Respublikasi Fanlar Akademiyasining Tarix instituti faoliyatini takomillashtirish 

toʻgʻrisida”gi qarorida belgilab berilgan edi. Unda hozirgi tarix fanining markaziy 

vazifalaridan biri “oʻzbek xalqining haqqoniy tarixini oʻrganish”, shu jumladan 

“...davlatchilikning turli davrlarida qadimdan to hozirgi kungacha hududimizda 

yashagan xalqlarning ijtimoiy-siyosiy, madaniy va maʼnaviy hayoti masalalarini 

oʻrganishdir” deb koʻrsatilgan. [1] 

Shuni taʼkidlash kerakki, yaqin rivojlanish yillarida jadidchilik tarixini 

yoritishga bagʻishlangan salmoqli ilmiy tadqiqotlar yaratildi. Shunga qaramasdan, 

qaytadan ilmiy tahlil etishni va qaytadan konseptual baho berishni talab qiluvchi 

anchagina sahifalar mavjud. Ular orasida Turkiston jadidlarining yoshlar 

masalalari bilan bogʻliq boʻlgan qarashlari ham bor. Uning sistemali oʻrganilishiga 

boʻlgan ijtimoiy zaruriyat haddan tashqari katta. Bu, eng avvalo, jadidlarning 

yoshlar va xotin-qizlar masalalari boʻyicha gʻoyalarining hozirgi mustaqil 

Oʻzbekistonning barkamol yosh avlodni tarbiyalashga qaratilgan, tub oʻzgarishlar 

amaliyoti bilan koʻp jihatdan hamohangligi bilan belgilanadi. 

Maʼlumki, jadidlar Turkistonning gullab-yashnashini mustamlaka zulmidan 

ozod boʻlish, mustaqillikka erishish va ijtimoiy tuzumni boshqarish sistemasini 

isloh qilish yoʻli bilan demokratik davlat tuzish, iqtisodiy qoloqlikni yengish va 

jahon sivilizatsiyasi yutuqlarini egallash bilan bogʻlaganlar. Yetilgan 

muammolarni yechishni ular, ayniqsa, oʻzlarining dastlabki davrdagi faoliyatlarida, 

maʼrifatda deb bilgandi.  

Shu bilan birga jadidlar milliy davlatning tiklanishida, Turkistonning tarixiy 

taraqqiyotning ilgʻor marralariga chiqishidagi jarayonida asosiy oʻrinni ilgʻor, 

maʼnaviy boy va siyosiy toblangan yoshlarga ajratganlar. Bu gʻoyalar bugunga 

kelib Oʻzbekistonda oʻz taraqqiyotini topdi va hayotga tadbiq etilmoqda. Yangi 

Oʻzbekistonda yosh yoshlar masalalari davlat siyosatining markazida boʻldi. 

Shavkat Mirziyoyev mustaqil Oʻzbekistonning ilgarilab borayotgan taraqqiyotida 
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yoshlarning roliga toʻxtalib, shunday taʼkidlagan edi “Mamlakatimiz oʻz 

taraqqiyotining yangi, yuksak bosqichiga kirayotgan hozirgi paytda bizga jadid 

bobolarimiz kabi gʻarb ilm-fan yutuqlari bilan birga, milliy qadriyatlar ruhida 

tarbiya topgan yetuk kadrlar suv bilan havodek zarur”. [2] 

Jadidlarning hayoti va ilgʻor ijodiy izlanishlari yoshlarni istiqlol, Vatanga 

muqaddas muhabbat ruhida tarbiyalashga ularning hozirgi tub oʻzgarishlar 

jarayonidagi ishtirokini faollashtirishga yordam beradi. Nihoyat, jadidlarning 

yoshlar masalalari boʻyicha qarashlarini har tomonlama oʻrganish jadidchilik 

tarixining yana bir sahifasini toʻldirishga, uning milliy-maʼnaviy xazinasiga 

qoʻshgan hissasini toʻlaroq baholashga imkon beradi. Jadidlarning yoshlar masalasi 

yoʻlidagi qarashlarini oʻrganish tarix haqiqati toʻgʻrisidagi ilmiy bilimlardan 

maʼnaviy va axloqiy yangilanish jarayonlarini kuchaytirishda, yosh avlod 

Oʻzbekistondagi yangi jamiyat qurishning ijodiy dasturini amalga oshirishdagi 

ijtimoiy rolini oshirish yoʻllarini izlashda foydalanish uchun imkon yaratishi ham 

muhim ahamiyatga ega. 

Jadidlar chor Rossiyasining mustamlakachilik siyosatiga qarshi chiqib, 

Turkiston jamiyatini ijtimoiy-siyosiy qayta qurish, milliy davlatchilikni tiklash, 

xalq maorifi borasidagi qarashlarini oʻzlarining “Taraqqiy”, “Xurshid”, “Shuhrat”, 

“Oyna”, “Sadoi Turkiston”, “Kengash”, “Hurriyat” va boshqa shu kabi gazeta va 

jurnallar sahifalarida yoritib bordilar. Ular jadidchilik gʻoyalarini faqatgina 

maʼrifat bilan emas, balki uning siyosiy mavqesini tubdan oʻzgartirish, 

mustaqillikka erishish bilan ham bogʻlab targʻibot qilgan edilar. Hozirgi kunda bu 

nashrlar jadidchilik harakatini oʻrganishda, jadidlarning oʻlka ijtimoiy-siyosiy va 

maʼnaviy-madaniy hayotidagi rolini aniqlashda eng muhim manbalardan 

hisoblanadi. [3] 

Oʻzbekiston Respublikasi mustaqillikka erishganidan keyingina xolisona 

ilmiy tahlilga keng imkoniyatlar ochib berildi. Totalitar tuzumning keskin 

yemirilishi, marksistik metodologiyaning rad etilishi, milliy maʼnaviyatning 

tiklanishi vatan tarixini yoritishga haqiqiy ilmiy, siyosatdan xoli boʻlgan 
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munosabatlarning shakllanishiga, shu jumladan jadidchilik haqidagi tarixiy 

haqiqatning tiklanishga imkon berdi. Jadidlar harakati tarixi va milliy 

maʼrifatparvarlarning boy ijodiy merosi toʻgʻrisidagi ilmiy tasavvurlarning 

kengayishiga, shuningdek, Oʻzbekiston Respublikasi Fanlar Akademiyasi 

tomonidan nashr qilinadigan vaqtli toʻplamlar ham taʼsir koʻrsatdi.  

Jumladan, “Oʻzbekiston tarixining dolzarb muammolariga yangi chizgilar” 

toʻplamida jadidlar faoliyatining maʼrifat, taʼlim va yoshlarni tarbiyalash 

sohasidagi faoliyati xolis tahlil qilib berilgan. Jadidlarning maʼrifatparvarlikdan 

siyosiy harakatgacha bosib oʻtgan yoʻli “Jadidchilik: islohot, yangilanish, 

mustaqillik va taraqqiyot uchun kurash” toʻplamida aks ettirilgan. Unda 

jadidchilikning tarixiy asoslari va uning jahon tarixidagi oʻrni, maʼrifatparvarlar 

gʻoyalarining milliy davlatchilikni tiklashdagi ahamiyati, Buxoro jadidlar 

harakatining oʻziga xos xususiyatlari, Turkiston jadidlarining mustaqillik uchun 

kurashdagi roli kabi kam oʻrganilgan masalalarga eʼtibor qaratildi. [4] 

Tarixshunoslik tahliliga umumiy yakun yasab, shunday xulosaga kelish 

mumkinki, umuman, hozirgi paytga kelib jadidlar harakatini xolis yoritishning 

tarixshunoslik asoslari solingan jadidlarning jamiyatni sistemali 

zamonaviylashtirish, tarixiy jarayonni tezlashtirish va milliy davlatchilikni tiklash 

boʻyicha dunyoqarashi va ularning vatanparvarlik faoliyatini ilmiy baholashning 

adekvat konsepsiyasi ishlab chiqilgan. Lekin Turkiston jadidlarining yoshlar 

muammosiga boʻlgan qarashlari kam oʻrganilganicha qolmoqda.  

Oʻrganilayotgan mavzuning turli aspektlari boʻyicha muhim manbaviy 

materiallar Alisher Navoiy nomidagi Davlat kutubxonasining noyob kitoblar va 

qoʻlyozmalari boʻlimidan, Samarqand viloyat madaniyat va sanʼat tarixi 

muzeyidan, S.Ayniy uy-muzeyi fondlaridan, shuningdek, SamDU ilmiy 

kutubxonasining qadimiy qoʻlyozmalar boʻlimidan olish mumkin. Ushbu maqola 

xulosalaridan milliy mafkuraning tarixiy asoslarini ishlab chiqishda, oʻzbek xalqi 

maʼnaviy hayotining asosiy muammolari, barkamol yosh avlodni tarbiyalash 

jarayonlarida foydalanish mumkin. 
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Rossiya imperiyasidan Turkistonga koʻchib kelgan aholining taʼlim tizimi 

ham oʻziga xos tarzda yoʻlga qoʻyildi. Chunki imperiya hukumatining oʻzbek 

xonliklarini mustamlaka etib, Turkistonda oʻzining siyosiy mavqei va tayanchi 

sifatida amalga oshirilgan koʻchirish siyosati orqali bu yerda oʻziga xos 

madaniyatni shakllantirishi zarur edi. Buning uchun koʻchirilgan aholining taʼlim 

tizimini rivojlantirish – muhim ustuvor masalalardan biri edi. Chunki bu yerda 

nafaqat rus taʼlim tizimini oʻrnatish, saqlash va rivojlantirish, balki taʼlim orqali 

mustamlaka xalqlarning hayotiga rus madaniyati va tilini singdirish zarur edi. 

Kiplingning “Sharq va Gʻarb hech qachon uchrashmaydi” degan mashhur 

iborasi bir necha bor oʻz tasdigʻini topgan boʻlsada, bir necha bor yangi davr 

tadqiqotchilari tomonidan inkor ham etildi. Vaholangki, mazkur jarayonni koʻproq 

sunʼiy yoʻllar bilangina amalga oshirish mumkin hisoblanadi. Yaʼni, Rossiya 

imperiyasi tomonidan Markaziy Osiyoning mustamlakaga aylantirilishi va 
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keyinchalik sovet tarixchi-tadqiqotchilari tomonidan “qoʻshib olindi, bu yerga 

madaniyat va sivilizatsiya olib kelindi” deb talqin qilingan boʻlsa-da, aslida esa 

mustamlaka natijasida Turkiston hududi va iqtisodiyoti qullikka, qaramlikka 

mubtalo etildi. [1]  

Rossiya imperiyasining Turkiston xalqlarini doimiy mustamlaka(qullik)da 

saqlab qolishning yagona yoʻli, bu xalqni mafkurasini uzgartirish, yaʼni xalqqa 

Yevropadan oʻzlashtirilgan madaniyatini “rus madaniyati” sifatida taʼlim orqali 

singdirish asosiy uslub sifatida qaralgan edi. Imperiya hukumati Turkistonda 

shakillangan ming yillik taʼlim tajribasini dastlab, oʻlkaga koʻchirilgan rus aholisi 

orqali targʻib qilishni boshlada. Shuningdek, Turkistonda yashayotgan rus aholisini 

mahalliy til va taʼlimni oʻzlashtiridan chuchigan boʻlsa, boshqa jihatdan, rus 

taʼlimi orqali bosqichma-bosqich mahalliy aholi farzandlarini qamrab olish boʻldi.  

Turkistonda tashkil etilgan rus manzilgohlarining koʻpchiligida boshlangʻich 

maktablari mavjud boʻlgan. Koʻchib kelgan aholi uchun tashkil etilgan qishloq 

maktablarida oʻquvchi oʻgʻil bolalar 7 – 13 yoshgacha – 65 %, qiz bolalarda 7 – 11 

yoshgacha – 51 % tashkil etib, maktablarda taʼlim olgan. Bitiruvchilar soniga 

eʼtibor berilsa, ularning soni bir muncha kamchilikni tashkil etar edi. Maktablarda 

oʻquvchilar va bitiruvchilar soni keskin farq qilib, baʼzida 7-8 nafar bitiruvchi, 

gohida 2-3 nafar bitiruvchi kuzatildi. Masalan, Namangan uyezdining Golovachev 

va Uspensk posyolkalaridagi maktabning tashkil etilganiga 12 yil boʻlsada, birorta 

ham bitiruvchi qayd etilmadi. Oʻquv yili kech kuzda boshlanib, erta bahorgacha 

davom ettirilgan, bu esa oʻquv yilining 80 kundan – 100 kungacha davom 

etganligini koʻrsatadi. [2]  

Tashkil etilgan taʼlim muassasalaridagi, maktablardagi mavjud 

muammolardan biri – oʻqituvchilarning bilimsizligi deb koʻrsatilsa, boshqa sababi 

– ota-onalar va oʻquvchilarning oʻqishga befarqligi bilan izohlanadi. Aslida esa, 

mazkur muammoning yechimi imperiya hukumatining oʻzida ekanligi qayd etiladi. 

Palenning taftish davrida kuzatilgan maʼlumotlarida barcha tashkil etilgan 

posyolkalarda maktablar mavjud ekanligi koʻrsatilsa, 1910-yildan keyingi davrda 



Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

210 
 

tashkil etilgan rus posyolkalarida maktablarning yoʻqligi koʻrsatilgan. Masalan, 

Fargʻona viloyatida tashkil topgan 14 posyolkada maktablar boʻlmaganligi va 

1915-1917-yillar oraligʻida mazkur posyolkalarda 14 ta maktab qurilishi zarurligi 

koʻrsatilgan. Shuningdek, Andijon uyezdining Ivanov va Mixaylov 

posyolkalaridagi ikkita maktabda 6 yil davomida bittagina bitiruvchi borligi 

koʻrsatiladi. Ota-onalar buning sababini oʻqituvchi hodimlarning qobiliyatsizligi 

bilan izohlaydi, oʻqituvchilar esa ota-onalarni ayblab, oʻquvchilarni yil davomida 

uy va dala ishlari bilan band boʻlganligini aytadi. Haqiqatdan ham, Fargʻona 

viloyatining vodiy hududlarida oʻqish mavsumi 2-3 oy, togʻli hududlarida 4-5 oy 

davom etar edi. Chunki bu yerda koʻchib kelgan aholining katta qismi, ayniqsa, 

eski, oʻziga toʻq xoʻjaliklar mahalliy aholi yerlarini ijaraga olib, fevral - mart 

oylaridan to dekabr oyigacha dala va uy ishlarida maktab yoshidagi bolalar 

mehnatidan foydalanib, buning ortidan katta daromad olgan. Shuningdek, hukumat 

tomonidan taʼlimni nazorat qilish qoniqarsiz boʻlib, maktabdagi sharoit yaxshi 

boʻlmagan. Maktablarda oʻquv qurollari va adabiyotlar boʻlmagan. Maktablarda 

eskirgan qogʻoz, qalam, daftarlar qayta ishlatilgan va oʻqish kitoblar esa oʻntachani 

tashkil etib, ahvoli achinarli boʻlgan. [3] 

N.P. Ostroumovning taʼkidlashicha, Turkistonda xalq taʼlimini tashkil etish 

va rivojlantirish imperiya hukumatining oldida turgan muhim maqsadlaridan biri 

edi. Oʻlkada maorifni rivojlantirish orqali musulmon xalqlar orasida umumrus 

madaniyati va fuqaroligini mustahkamlash asosiy maqsad qilindi. 1868-yilda 

oʻlkaning birinchi general-gubernatori K.P. fon Kaufman tashabbusi bilan 

Turkistonda milliy diniy, yaʼni musulmon yoki pravoslav aholi uchun bir xilda 

Rossiya fuqarosi sifatida taʼlim olishi kerakligi taʼkidlandi. 1870-yilda Turkiston 

oʻlkasida maorif boʻlimini tashkil etish boʻyicha maxsus komissiya tashkil etildi. 

Xalq taʼlimi imperiya manfaatlariga xizmat qilishi, mahalliy aholining diniy 

maktablarda taʼlim olishini toʻxtatishi, kelajakda mustamlaka xalqlar rus 

davlatchiligining iqtisodiy taraqqiyotida birgalikda xizmat qilishi zarurligi 

belgilandi. [4] 
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1876-yilda Turkiston general-gubernatorligi tarkibida Turkiston maorif 

boshqarmasi tashkil etildi. 1879-yilda oʻqituvchilar seminariyasi tashkil etilib, 

unga N.P.Ostroumov rahbar etib tayinlandi. 1886-yil 20-iyundan boshlab oʻlkadagi 

mahalliy aholi farzandlarini rus-tuzem maktablarida oʻqitish boʻyicha qaror qabul 

qilindi. 1886 yida Turkistonda 21 ta rus-tuzem maktablari tashkil etildi. 1895-yilda 

23 ta rus-tuzem maktablarida 515 nafar oʻquvchi oʻqigan boʻlsa, 1905-yilda 82 ta 

rus-tuzem maktabida 2 500 nafar oʻquvchi qayd etildi. [5]  

Birinchi rus-tuzem maktabi Toshkent shahrida 1884-yilda Sayid Azimboy 

honadonida tashkil etilib, unda uning oila aʼzolari - farzandlari, nevaralari va 

yaqinlaridan iborat 30 nafar oʻgʻil bolalar dastlabki boshlangʻich bilimlarini olgan. 

Mazkur maktabda oʻzbek tilini va urf-odatini yaxshi bilgan V.P. Nalivkin 

oʻqituvchilik qilgan. 1887-yilda bu maktabda 8-15 yoshlardagi 33 nafar bola taʼlim 

olgan. Bu yerda rus tili gramatikasi, yozuv va dastlabki arifmetik bilimlar 

oʻqitilgan. [6] 

1916-yilda Turkiston oʻlkasida rus-tuzem maktablari soni 212 tani tashkil 

etib, ulardagi oʻquvchilar soni 7 ming nafarni tashkil etdi. [7] 

Shuningdek, Turkistonda ruscha taʼlimni rivojlantirish maqsadida har-xil 

mutaxasisliklarga ixtisoslashtirilgan bilim yurtlar va gimnaziyalar faoliyat 

koʻrsatgan. Dastlab, 1876-yil 15-avgustda Toshkent shahrida toʻrt sinfli erkaklar 

gimnaziyasi tashkil etildi. 1910-yilgacha bu yerda 500 tacha oʻquvchi taʼlim olgan. 

Gimnaziyada ruslardan tashqari 10% yahudiy, 4% arman va 2% musulmon bolalari 

ham oʻqigan. [8]  

Mazkur gimnaziyada bolalar soni yildan-yilga oshib bordi. Gimnaziyada 

oxirgi 6 yil, yaʼni 1899-1905-yillar davomida tarbiyalanuvchilar soni 310 nafardan 

474 nafarga, yaʼni 53% ga oʻsgani kuzatildi. [9] 

Gimnaziyada 10% yetimlar va 1906-yilda 117 nafar oʻquvchi bepul taʼlim 

olayotganligi qayd etiladi. [10] 

Shuningdek, 1876-yil 1-oktyabrda ayollar gimnaziyasi tashkil etilib, 1877-

yilda 7 ta sinfdan iborat boʻlib shaxsiy xonadonda faoliyat yuritdi. 1879-yilda 
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Konstantin xiyobonidagi hukumatga qarashli 3 ta korpusli binoga koʻchirildi. 

Mazkur toʻliqsiz oʻrta taʼlim muassasasida oʻquvchilar soni keskin koʻpayib, 1910-

yilgacha 700 nafar qizlarga 51 ta oʻqituvchi taʼlim bergan. Bu gimnaziyada sinflar 

soni 16 taga yetib, 7 % yahudiy, 1% musulmon va 0,5% arman qizlari taʼlim olgan. 

[11] 

Gimnaziyaning asosiy taʼminoti davlat mulklari hisobidan amalga oshirilgan 

boʻlib, 1901-yilda 7 000 rubl miqdorda pul mablagʻi ajratilgan edi. 1906-yilda 8 ta 

va 1907-yilda 9 ta yangi parallel sinflar tashkil etildi. Shuning uchun ayollar 

gimnaziyasi uchun qoʻshimcha binolar qurish zaruriyati tugʻildi. 1912-yilda 

gimnaziya maʼmuriyati mazkur muammoni bartaraf qilish maqsadida xalq maorifi 

vazirligiga 7 061 rubl miqdordagi mablagʻ bilan taʼminlanishini soʻradi. [12] 

Mazkur masala oʻrganib chiqilib, Turkiston general-gubernatori A.V. 

Samsonov tomonidan 1913-1915-yillar davomida mazkur taʼlim muassasalari 

uchun yiliga 4 000 rubl miqdorda pul mablagʻlari ajratish toʻgʻrisida qaror qabul 

qildi. [13] 

Shuningdek, 1911-yilda Toshkent uyezdi Zangi Ota qishlogʻida mahalliy 

yoshi kattalar uchun rus-tuzem bilim yurti qoshida tungi kurslarni ochish uchun 

300 rubl miqdordagi pul mablagʻi soʻraldi. [14] 

1904-yilda qurilishi yakunlangan Margʻilon uyezdi “Russkoye selo”da 2-sonli 

Turkiston xalq bilim yurti qoshidagi birinchi toifali ayollar (cherkov) bilim yurti 

1898-yildagi Andijondagi (Dukchi eshon) tartibsizliklar uchun mahalliy aholidan 

undirilgan tovon puli hisobidan amalga oshirildi. Biroq bu bilim yurtida oʻqish 

jarayonlarini olib borish uchun davlat mablagʻlari hisobidan taʼminot ajratilishi 

zarur hisoblandi. Mazkur ayollar bilim yurtida oʻqish uchun 7-13 yosh oraligʻidagi 

90 nafar qiz bola mavjudligi va ulardan 60 nafari oʻqish istagida ekanligi bayon 

etiladi. [15] 

Mazkur qizlar bilim yurti viloyatlar ichida yagona hisoblangan. Bu yerda 

faqat ikkita oʻqituvchi faoliyat yuritib, biri huquqiy taʼlim va ikkinchisi 

hunarmandchilik (chevarchilik) yoʻnalishida dars bergan. Maktablarni tashkil etish, 
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tashkil etilganlarini mablagʻ bilan taʼminlash, nazorat qilish, taʼmirlash, 

moliyalashtirish va rivojlantirish ishlari kabi muammolarni bartaraf etishga 

imperiya hukumati ancha oqsaganligini kuzatish mumkin. Shuning uchun ham 

maktablardagi taʼlim sifati ancha past darajada boʻlgan. Koʻchib kelgan aholining 

katta qismi yozishni, oʻqishni bilmagan, ayrimlari boshlangʻich savodini chiqarib, 

maktabni tashlab ketar edi. Taʼlim sohasida oʻqitish sifatining pastligi sababli 

maktablar barcha aholini qamrab olmagan, qizlar maktablarga deyarli bormagan. 

[16] 

Turkistonga koʻchib kelgan aholi uchun taʼlim sohasini rivojlantirish va yangi 

taʼlim muassasalarini ochish borasida bir qancha ishlar amalga oshirildi. Moliya 

vazirligiga qator yozishmalar natijasida mahalliy mablagʻlar hisobidan 21 156 rubl 

miqdorida loyiha ishlab chiqilishi soʻraldi. Qurilishi va taʼmirlanishi zarur boʻlgan 

taʼlim muassasalari uchun 1907-yil 11-avgustdagi murojaat N.I. Grodekov 

tomonidan tasdiqlanib, dastlabki 11 622 rubl miqdordagi mablagʻ ajratish 

belgilangan edi. [17] 

N.S. Lыkoshinning qayd etishicha, imperiya hukumati tomonidan Turkiston 

oʻlkasida tashkil etilgan barcha turdagi oʻquv muassasalarida taʼlim jarayonlari 

asosan rus tilida amalga oshirilishga katta eʼtibor berildi. Bu kabi taʼlim 

muaasasalarida koʻchib kelgan rus aholisi bolalari qatorida mahalliy aholining 

farzandlariga ham rus tilini oʻrgatish amalga oshirildi. [18] 

Rus tili va taʼlimini oʻrganish ayniqsa, Yettisuv hududi aholisida sezilarli 

darajada natija berdi va bu yerda yashovchi mahalliy aholi vakillari ichida rus tilini 

yaxshi biluvchi yoshlar soni bir qadar koʻpchilikni tashkil etib, ular orasidan 

oʻqituvchilar, tarjimonlar, amaldorlar, hatto ofitser va shifokorlar ham yetishib 

chiqqanligi taʼkidlanadi. Biroq, bu Turkistonning mahalliy viloyatlarida yashovchi 

oʻzbek va tojik aholisi ichida bu kabi kasb egalari kamchilikni tashkil etdi. Chunki 

bu yerdagi aholi vakillari bolalarini asosan milliy musulmon maktablariga 

oʻqitishni maʼqul bilgan. Ota-onalar oʻz bolalarini rus tilli maktablarga 
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bermasligining sababini milliy anʼanalar va diniy bilimlardan chalgʻib qolishini 

xohlamas edi. [19] 

Turkistonda tashkil etilgan taʼlim muassasalari dastlab juda sifatsiz taʼlimi va 

kerakli sharoitning yoʻqligidan imperiya hukumati kutgan natijani bermasada, 

biroq maʼlum vaqt oʻtishi bilan oʻlkaga koʻchib kelgan barcha millat va xalqlar 

orasida, jumladan, mahalliy xalqlar orasida ham oʻz mavqeini tiklab bordi. 

Ayniqsa, imperiya boshqaruvining soʻnggi davriga kelib, rus tili va madaniyati 

barcha xalqlar orasida keng targʻib qilinib keldi, keyingi sovetlar boshqaruvi 

davrida esa bu jarayon yanada mustahkamlanib bordi. Hattoki, bugungi kunda 

Markaziy Osiyo davlatlari, jumladan, Oʻzbekiston Respublikasi oʻz mustaqilligini 

qulga kiritganiga 32 yil boʻlgan boʻlsa-da, rus madaniyati va tili oʻz mavqeini 

saqlab, mustahkamlanib kelmoqda. Ayniqsa davlat boshqaruv organliri tizimi, 

mahalliy hokimliklar, tashkilotlar, xususiy tarmoq, ishlab chiqarish korxonalarida 

boshqaruv tili, ayniqsa Oʻzbekiston shaharlari maktabgacha va maktab taʼlimi 

tizimida rus tili mahalliy aholi uchun yetakchi til boʻlib saqlanib kelmoqda. 
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XIX – XX ASR BOSHIDAGI QORAQALPOGʻISTON 

RESPUBLIKASIDAGI MAKTAB VA MADRASALAR TARIXI 

Roʻziboyev Raximbergan Ixtiyorovich 

Ajiniyoz nomidagi Nukus davlat pedagogika instituti 

Ijtimoiy-gumanitar fanlarni oʻqitish metodikasi mutaxassisligi magistranti 

Oʻrta Osiyoda IX-X asrlarda islom dini kirib kelgandan soʻng madrasalar 

qurilishi boshlangan. Narshaxiyning yozishicha, 937-yilgi yongʻinda zarar koʻrgan 

“Forjak” madrasasi Oʻrta Osiyodagi dastlabki madrasalardandir. Madrasalarning 

xon madrasalari, eshon madrasalari, xususiy madrasalar kabi turlari boʻlgan. 

Madrasa muassislari madrasani taʼminlash uchun maxsus mulk – vaqf ajratishgan 

va bu mulkni boshqaruvchi mutavvalini tayinlashgan. Madrasalarning vaqf 

daromadlaridan bir qismi vaqf mulkini saqlab turish, madrasa binosini taʼmirlash 

uchun ajratilgan, maʼlum qismi mutavvali, mudarrislar, talabalar, masjid imomi, 

muazzini, sartaroshi, farroshi va boshqa xizmatchilarga berilgan.  
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XIX asr oxir XX asr boshlarida Qoraqalpogʻiston xududida ham koʻplab 

maktab va madrasalarning faoliyati yoʻlga qoʻyilgan. Ularni tugatgan ilmli va 

maʼrifatparvar insonlar qoraqalpoqlar orasida ham koʻplab boʻlgan. Qoraqalpoqlar 

boshlangʻich taʼlimni qishloq va ovullaridagi maktablarda olishgan, soʻngra 

Qoʻngʻirot, Xoʻjayli, Chimboy, Xiva, Buxoro kabi yirik shaharlardagi 

madrasalarga borib oʻqishgan. Har bir ovulning oʻz maktabi boʻlib, bolalar yetti 

yoshdan maktablarga borgan va u joyda taʼlim olishgan.  

XVIII-XIX asrlarda Qoʻngʻirot, Xoʻjayli, Chimboy, Shoʻraxon, Qipchoq, 

Mangʻit, Shobboz, Shoraxon, Raximberdibiy bozor kabi shahar va qishloq 

makonlarida maktab-madrasalar boʻlgan. Oʻsha davrda Qoʻngʻirot shaharida 

madaniy hayot va taʼlim bir muncha rivoj topgan, shaharda koʻplab maktab, 

masjid-madrasalar faoliyat koʻrsatishgan. XIX asrda Qoʻngʻirot shaharida sakkizta 

masjid yoshlarning ilm olish maskanlariga aylangan. Masalan, Xonmasjid Xivada 

Qoʻngʻirotliklar sulolasining xoni boʻlgan Madrahimxon (1807-1826 yy.) davrida 

asos solingan va oʻsha xonning hurmatiga “Xon masjid” deb nomlangan. Ikkinchi 

masjid Smetulla eshon masjidi.  

Ushbu masjid Balabiy davridan 1918-yilga qadar faoliyat koʻrsatgan. 

Uchinchi masjid – Sari eshon masjidi, toʻrtinchisi – Sulton eshon masjidi, 

beshinchisi – Risim eshon masjidi, oltinchisi – Bayjon oxun masjidi, yettinchisi – 

Kamol eshon masjidi va sakkizinchisi – Yaqub eshon masjidi boʻlgan. Shahar 

atrofida masjidlarning vaqf yerlari boʻlishgan. [1] 

XIX asrda Xoʻjayli shaharida ham beshta masjid va bitta madrasa faoliyat 

koʻrsatgan. [2] 

Qipchoq shaharida 120 xanodon, bir masjid hәm bir maktab, Shabboz 

shaharida 200 ga yaqin xanodon, 2 masjid va 2 maktab boʻlgan. [3] 

XIX asrdagi Qaroqalpogʻistonning har bir qishloq va ovullarida bitta masjid 

va maktab boʻlgan. [4]  

Oʻsha davrda masjid qavm maʼmuriy birlik tizimi mavjud boʻlgan. Shariyatga 

muvofiq masjid qavmning imomi oʻsha ovulning bolalarini masjid yonida maktab 
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ochib oʻqitishi zarur hisoblangan. Qoraqalpoq xalqi ichidan chiqgan Kunxoʻja, 

Ajiniyoz, Berdaq kabi mutaffakkirlarning koʻpchiligi mahalliy maktab va 

madrasalarda ilm olishgan. XIX asrda qaroqalpoqlar maktab va madrasalarda 

nastaliq xati asosiy yozuv turi boʻlgan. Maktabda oʻquvchilar arab alfavitini toʻla 

oʻrganib boʻlgandan soʻng “Haftiyak”ni oʻqishgan. “Haftiyak” Qurʼoni-karim 

suralarining yettidan biri qismidan tuzilgan asar hisoblanadi. [5] 

“Haftiyak”ni 1-2 yil oʻqib oʻzlashtirishgandan soʻng Qurʼonni oʻrganishga 

kirishgan. “Qurʼon”dan soʻng “Chor kitob” asari oʻqitilgan. “Chor kitob”dan 

soʻngra “Soʻfi Ollayar”ni oʻrganishgan. Bundan soʻng Navoiy, Fizuliy, Bedil va 

boshqada Sharq mutaffakkirlar asarlarini oʻrganishgan. Maktablarda arab alfavitida 

oʻqish, yozuv va arifmetika oʻrgatish bilan bir qatorda diniy taʼlimlardan ham 

taʼlim berilgan. XIX asr oxirida (1898-yil) Amudaryo boʻlimida 843 ta maktab 

boʻlgan va ularda 6567 bolalar taʼlim olgan. Xiva xonligiga qarashli 

Amudaryoning chap sohilida maktablar soni bundan kam boʻlishmagan. 

Maktabni tugatgan yoshlar imkoniyatlariga qarab, keyingi bosqich – 

madrasalarda ilm olishni davom ettirishgan. XIX asrda Kegeyli va Chimboyda 8 

madrasa faoliyat koʻrsatgan.  

Ular: Qaraqum eshon, Matmurod oxun, Qalila oxun, Yembergen oxun, 

Ayimbet eshon, Sherniyaz oxun, Oyoq-avliyo, Eshon qalʼa madrasalaridir. [6]  

Ulardan Qaraqum eshon va Eshon qalʼa madrasalari Markaziy Osiyoda 

maʼlum boʻlgan. Madrasalarda Islom taʼlimoti bilan bir qatorda hisob-kitob, 

badiiy, tarixiy ilmlar, odob-axloq va islom huquqshunosligiga bogʻliq ilmlar ham 

oʻrgatilgan. [7] 

Madrasa kitobxonasi boy boʻlgan. Unda “Qurʼon”, Xoja Axmad Yassaviy, 

Soʻfi Ollayar hikmatlari, Qissa Anbiya (Paygʻambarlar qissasi), shajaralar, Qissa 

Rabgʻuziy, Qissa Zulqarnay, Qissa Abu Ali Ibn Sino, Shoxnoma, Yusuf-Zulayho, 

Hokim ota kitoblari, Navoiyning “Xamsa”si, Xorazmnoma, Jomiy, Qaliyla va 

Dimna, Qobusnoma, Bedil, Xoʻja Hofiz vaboshqada kitoblar, koʻplab qoʻl 

yozmalar saqlanilgan. Madrasada Kunxoʻja, Berdaq, Oʻtash, Qalandar qissaxon 
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kabi xalqimizning mashhur mutaffakkirlari taʼlim olishgan. Qaroqalpogʻistonda 

tasavvuf taʼlimotini tarqatishda Qoraqum eshon va Tas madrasalardagi 

mudarrsilarning xizmatlari katta boʻlgan. Qaroqalpogʻiston xududidagi mashhur 

madrasalardan biri Qoraqum eshon madrasasidir. [8]  

Ushbu madrasa XVIII – XX asr boshlarida qoraqalpoq xalqining maʼnaviy va 

madaniy markazlaridan biri boʻlgan. Bu madrasa manzili Bozatov tumani 

“Qoraqalpoq” qishlogʻi hududida joylashgan. Oʻz vaqtida ushbu manzil atrofida 

qoraqalpoq xalqining qoʻngʻirot ulusining yirik urugʻlaridan qoldaoʻli, 

qostamgʻali, baymaqli, teristamgʻali, muyten, ashamayli va boshqalar joylashgan. 

Mana shularning markazida joylashgan Qoraqum oʻrnidan Qutli Xoʻja Aziz 

tomonidan masjid va madrasa solinadi. Madrasaning dovrugʻi nafaqat qoraqalpoq 

yurtida, balki Xorazm, turkman va qozoq xalqlari orasida katta obroʻga ega 

boʻlgan. Madrasa kutubxonasi juda kitoblarga boy boʻlgan. 

Qoraqum eshon majmuasining 25 ga maydonga yaqin boʻlgan. Uning 

tarkibida madrasa, masjid, kutubxona, juvozxona va undan tashqari bir qator 

qurilishlar boʻlgan. Majmua qoshidagi Qoraqum eshon qabristonida XVIII-XX 

asrning boshlarida yurt boshqargan qoraqalpoqlarning taniqli biylari, otaliqlari, 

ulamolari dafn qilingan. Ularning orasida Kunxoja, Berdaq, Qutli Xoʻja Aziz, 

Dabil eshon va boshqalar dafn qilingan.  

Bugungi kunda Qoraqum eshon majmuasi qayta tiklanib jamiyatdagi oʻzining 

oʻrnini egallamoqda. 1874-yili Chimboy shaharida boʻlgan Rizaquli Mirzaning 

maʼlumotlariga qaraganda, Chimboy shaharida beshta masjid, ikkita madrasa 

boʻlgan. [9] 

Madrasalarning har birida 25 tadan ilmi tolib taʼlim olishgan. Madrasalarda 

forsi, turk, arab va chigʻatoy tillari oʻqitilgan. Ushbu tillarda talabalar yozishni va 

oʻkishni toʻla oʻzlashtirishgan. “Handasa” darslarida hisob-kitob ishlari 

oʻrgatilgan. Qagʻoz Buxorodan olib kelingan, qalam qamishdan ishlangan. 

Rizaquli Mirzaning yoshishicha, madrasalarda Qozon, Buxoro, Chimboy 
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shaharlarida yozilgan Qurʼon, Navoiy, Hofiz Donish asarlari boʻlgan. Maqtum 

oxun masjid - madrasasi Chimboydagi yirik madrasalardan biri boʻlgan. [10] 

Madrasa Aymuxammad eshon tomonidan 1850-yili qurdirilgan. Madrasa 

binosi oʻn yetti hujrali boʻlgan. Unda bosh masjid, darsxona, taʼlim oluvchilarning 

hujralari, yozgi va qishgi ayvonlaridan ibarat boʻlgan. Madrasaning hajmi 20 x 27 

metr. Ushbu madrasada Buxoroda taʼlim olib kelgan Xoʻjaniyoz eshon, Xivada 

taʼlim olgan Ahmad oxunlar dars berishgan. Madrasada Abdiqodir shoir, Abbaz 

shoir kabi soʻz sanʼati namoyondalari, Qosim Avezov kabi davlat arboblari taʼlim 

olishgan. Bu madrasa “Ayimbet eshon madrasasi” deb ham nomlanadi. XIX asrda 

Xoʻjayli shaharida Pirimbet eshon madrasasi, Qoʻngʻirot shaharida Yelmurat oxun 

madrasasi, Үstirtte Bektursin madrasasi, Shoʻraxondagi Toshmadrasa, Shoʻrton 

koʻldagi Qoʻshmuhammad madrasasi, Mangʻit shaharida bitta madrasa hәm 

boshqada madrasalar faoliyati koʻrsatishgan. [11] 

XIX asr oxirida Amudaryo boʻlimida 58 madrasa boʻlib, ularda 1000 dan 

ortiq yoshlar taʼlim olishgan [Karlыbayev M., 2002: B,9,23]. [12]  

Amudaryoning chap sohilidagi madrasalar asosan shaharlarda, oʻӊg sohilda 

boʻlsa yirik qishloq makonlarida ham madrasalar boʻlgan. Madrasalarda taʼlim 

oluvchilarning oʻrtacha soni 20-25 boʻlgan, katta madrasalarda 50 ga yaqin ilmi 

toliblar taʼlim olishgan. Demak, XIX asr oxiri XX asr boshlarida Qaroqalpogʻiston 

xududidagi shahar va qishloq makonlarida maktab va madrasalarda anʼanaviy 

taʼlim faoliyati davom etgan edi.  

Taʼlim asosan ikki bosqichda: maktab va madrasalarda amalga oshirilgan. 

Masjid-maktablarda oʻqish-yozish, arifmetika, diniy tushunchalardan ilm olishgan, 

madrasalarda buyuk mutaffakkirlarning asarlari, diniy ulomalarning taʼlimotlari, 

hisob-kitob ilmlari oʻrgatilgan. Ularda Xiva va Buxoro shaharlarida taʼlim olishgan 

ulomalar dars berishgan. 
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sababli, ushbu sohalarda tub islohotlarni izchil amalga oshirmoqdamiz”. [1] 

Yurtimizda taʼlim, ilm-fanga eʼtibor azal-azaldan davlat siyosati darajasida 

boʻlgan. Ming yildan ziyod tarixga ega boʻlgan va bugunga qadar koʻpdan-koʻp 

olim-u ulamolarni yetishtirib berayotgan madrasalar faoliyatini ilmiy oʻrganish 

hamda ushbu ilm dargohlaridagi tarixiy tajribani bugungi kun zamonaviy taʼlim 

tizimida qoʻllash ijobiy natijalarni beradi. 

“Madrasa” soʻzi lugʻaviy jihatdan “dars beradigan joy”, “bilimgoh”, “oʻqish 

joyi” degan maʼnolarni anglatgan. “Oʻzbek tilining izohli lugʻati” kitobida esa 

madrasa soʻzi “maktab”, “oʻquv yurti” maʼnolarini anglatishi taʼkidlangan. [2] 

Anʼanaviy taʼlim tizimining yuqori bosqichi-madrasalar haqidagi ilk 

maʼlumot Abu Bakr Narshaxiyning “Buxoro tarixi” asarida berilib, Buxoro 

shahridagi Farjak nomidagi madrasaning 937-yilgi yongʻin paytida yonib 

ketganligini aytib oʻtiladi. [3] Oʻrta asrlarda Buxoro madrasalari ilm maskani 

sifatida nafaqat Movarounnahrda, balki Markaziy Osiyo, musulmon sharqida ham 

mashhur edi. Madrasani muvaffaqiyatli bitirganlardan mamlakat boshqaruvi, 

huquq-tartibot va taʼlim muassasalari uchun kadrlar, ulamolar yetishib chiqqan.  

XIX asr oxiri – XX asr boshlarida Buxoro amirligida amal qilgan oliy taʼlim 

muassasalari savod chiqarish oʻchogʻi sifatidagina emas, balki sud tizimi, masjid, 

madrasalar uchun kadrlar tayyorlash maskani sifatida, diniy-axloqiy qadriyatlarni 

shakllantirish, jamiyatni maʼnaviy qiyofasini belgilashda ham muhim ahamiyat 

kasb etgan. Qolaversa madrasa taʼlimi tizimini tarixiy-qiyosiy chuqur tahlil qilish, 

tegishli xulosalar olish bugungi kunda ham ilmiy-amaliy ahamiyatga egadir. Eng 

yirik madrasalar amirlikning markazi Buxoro shahrida hamda Qarshi, Gʻijduvon, 

Shahrisabz, Sherobod shaharlarida, Sharqiy Buxoro bekliklari markazlarida 

faoliyat koʻrsatgan. Umuman, Buxoro amirligida yuzlab madrasalar mavjud edi. 

[4] 

XX asr boshlarida bu oʻquv dargohlari unda qanday unvondagi mudarris dars 

berishi va uning moddiy taʼminotiga qarab toifalarga ajratilgan hamda Buxoro 

madrasalariga oʻxshab oliy, oʻrta va quyi madrasa kabi turlarga boʻlingan. Oliy 
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madrasalarda oxund, aʼlam va mufti (muftiy) dars oʻtgan. Oʻrta madrasalarda 

banoraspoʻsh mudarrislar, quyi madrasalarda esa dars beruvchilar oddiygina 

mudarris deyilgan. 

Oxund – dars beruvchilarning eng yuqori unvoni hisoblangan. Abdullaxon 

madrasasida dars bergan. 

Aʼlam – oxundning oʻrinbosari, muftiylarning raisi. Madrasayi Oliyda dars 

bergan. 

Mufti – zarurat tugʻilganda muhim masalalarda fatvo chiqarish darajasi va 

huquqiga ega boʻlgan olimdir. Ular Mir Bekoybiy va Saroy madrasalarida dars 

bergan. 

Aʼlopoʻsh – taʼlim sohasida yetarli tajriba orttirib, ilmda yuqori darajaga 

koʻtarila olgan mudarrislardir Muftiylar ularning orasidan tanlab olingan. 

Mudarris – unvonsiz oʻqituvchilar hisoblanib, qolgan madrasa va hujralarda 

dars bergan. [5] 

Oliy oʻquv taʼlimi tizimida oʻqish muddati bir yilda olti oy davom etgan. 

Oʻquv mavsumi viloyat Qozi sudurining oliy hukmdorga murojaati bilan 

boshlangan. Sudur – Buxoro shahri tasarrufidan tashqaridagi madrasalar 

faoliyatida xuddi sadr kabi vazifalarni bajargan. [6] 

Bu davrda Buxoro madrasalarida oʻqish kunlari shanba, yakshanba, dushanba 

va seshanba kunlari hamda taʼtil kunlari chorshanba, payshanba va juma kunlari 

boʻlgan. Juma musulmonlarning bayrami boʻlib, shu kuni hamma ibodatga 

tayyorgarlik koʻrgan va bu kunni tolibi ilmlar uchun oʻziga xos amaliy mashgʻulot 

boʻlgan deyish mumkin. Oʻqish soati esa bomdod namozi va nonushtadan keyin 

boshlanib, har bir madrasa kun tartibini oʻzi belgilagan. [7] 

Qarshi bekligida ham XIX asr oxiri – XX asr boshlarida Buxoro amirligi 

taʼlim tizimiga xos madrasa taʼlimi shakllangan edi. Bugungi kungacha Qarshida 

faoliyat koʻrsatgan madrasalar va oʻqitish tizimi haqida shu davrning yirik vakillari 

va tarixchilari Amir Sayyid Olimxon, Muhammad Ali Baljuvoniy, A.Fitrat, chet 
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ellik sayyohlar, jumladan Yu.Skayler, jurnalist V.Sosnin asarlarida baʼzi 

maʼlumotlar mavjud. 

Mustaqillik yillarida esa bu mavzu tarixchi olimlar Q.Rajabov, Sh.Hayitov, 

A.Jumanazar, F.Bobojonova hamda Q.Nasriddinovlar tadqiqotlar olib borishgan. 

Bu borada tarixchilardan O.Joʻraqulov, P.Ravshanovlarning asarlarini ham tilga 

olib oʻtish joiz. 

XIX asr oxiri – XX asr boshlarida Qarshi shahrida Abdullaxon, Oliy 

(Yu.Skayler va V.Sosnin asarlarida – “Ali” deb atalgan, lekin bu xato, chunki 

hujjatlarda madrasaning nomi “ayn-ع”, “lom-ل” bilan emas “alif-ا” bilan yozilgan 

– muallif izohi), Mir Bekoybiy, Abdusamadboy, Saroy, Xotamboy, Choriboy, 

Yusuf sayyod, Azim sayyod, Mozorcha, Xoja guzari, Chorsu, Guli, Sharofboy, 

Shermuhammad, Sulton Arshi, Sulton Farshi, Charimgar, Qoʻrgoncha, Domulla 

Nur, Hoji Qurbon, Hoji Abdulazizboy, Bekmurodboy, Qilichboy, Qutb shayx, 

Dodxoh, Navi Oliy, Qozixona, Mir Chaman, Qarbos, Qarluq, Sharshara, Dukchi, 

Chaqar, Xudoydodi, Eshon shahid, Kat ovul, Saroycha, Saidquliboy, Mirza 

Abdulgʻaffor, Mulla Tursunboqi, Xoja Ubayd Jarroh qorixonasi, Sanoqul attor, 

Shirin xoja, Misr Muhammadxon, Mulla Rahimsoʻfi kabi bir 45 ta madrasa 

faoliyat koʻrsatgan.  

Manbalarni oʻrganish davomida shaharda XX asrning boshlarida qurilgan 

yana bir Jumaboy madrasasi mavjud boʻlganligini koʻrish mumkin, lekin ushbu 

madrasa hozirgacha saqlanib qolmagan. Yuqoridagi maʼlumotlardan kelib chiqib, 

XX asr boshlarida Qarshi shahrida 46 ta madrasa mavjud boʻlgan degan xulosaga 

kelish mumkin. [8] 

Shuni ham taʼkidlab oʻtish joizki, ushbu 46 ta madrasadan 20 tasi hujra 

koʻrinishida boʻlgan. Hujralar masjidga qoʻshib yoki alohida qurilgan boʻlib, oʻquv 

dargohlari hisoblanib, taʼlim berish jihatidan madrasadan farq qilmagan. 

Abdusattor Jumanazarning “Nasaf” risolasida 1923 – 1924-yillarda madrasalarning 

oʻn uchtasigina saqlanib qolganligi bayon qilinadi. [9] 
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Qarshi bekligi oliy oʻquv yurtlarining (madrasalar) moddiy taʼminoti asosi 

vaqf mulklari edi. Vaqf mulkini hujjatda koʻrsatilgan shartlar asosida mutavalli 

boshqargan. Uni voqif tayinlagan. Koʻp hollarda voqifning oʻzi mutavalli boʻlardi. 

Vaqf mulklari 3 yilgacha ijaraga berilgan. Vaqf mulklaridan ushr soligʻi olingan 

hamda boy madrasalardan tushgan tushum vaqfsiz madrasalarga berilgan. Baʼzi 

hollarda esa mablagʻsiz, maoshi kam madrasalarning mudarrislari Qarshining 

Abdullaxon va Oliy madrasalari hujralarida hujra haqi hisobiga kun kechirganlar. 

Bu ikki madrasa tom maʼnoda Qarshining ilmlar uyi boʻlgan. [10] 

Qarshi madrasalarida, asosan, axloqiy-falsafiy fanlar oʻqitilgan. Darsliklar 

asosini shu yoʻnalishdagi asarlar tashkil etgan. Lekin qoʻshimcha oʻquv 

qoʻllanmalar sifatida tarix, adabiyot, jugʻrofiya, hisob (matematika), falakkiyot, 

tibbiyot kabi bir qancha turdagi asarlar ham oʻqishga tavsiya qilingan. 

Madrasalarning har biri oʻz darslik va qoʻllanmalariga ham ega boʻlgan. 

Qambar Nasriddinovning “Qarshi Registoni” asarida Abdullaxon madrasasida 

oʻqitilgan kitoblar va darsliklarni keltirib oʻtadi. Abdullaxon madrasasida taʼlim 

uch bosqichli usulda oʻtilib, tolibi ilmlar xar bosqichda 3 – 4 yil oʻqigan, 

madrasani bitirish uchun esa 10 – 12 yil sarf etilgan. Faqat peshvo (aʼlochi) 

toliblargina madrasani tamomlay olgan xolos. Oʻrta hol toliblar esa 20-25 yillab 

oʻqishlariga toʻgʻri kelgan. [11] 

Dastlabki bosqichda – savodxonlik asoslari. arab tili, masalan, “Avvali ilm”, 

“Bidon”, “Kofiya” darsliklari, keyingi bosqichda shariat va fiqh asoslari – Qurʼoni 

karim va Hadisi shariflar – “Hidoya”, “Fiqhhoi Aʼzam”, “Sharhi muxtasar viqoya 

turki”, “Muxtasar viqoya” va boshqa kitoblar asosida oʻrgatilgan va yod olingan. 

Bundan tashqari, madrasaning soʻnggi bosqichida bu darslarga yana mantiq, 

Handasa-hisob, tarix, aruz ilmi, hikmat, soʻfiylik ham qoʻshilardi. [12]  

Garchi, madrasalarda aniq va tabiiy fanlar oʻqitilgan boʻlsa-da, ularning oʻzini 

alohida oʻrgatishga ixtisoslashgan madrasalar boʻlmagan. Tabiiyki, bu davrda 

Qarshi bekligidagi madrasalarda foydalanilgan darsliklar Buxoro madrasalaridan 

farq qilmagan, jumladan Amir Haydar Oliy madrasani qurdirgandan soʻng unda 
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maxsus kutubxona barpo etib, unga 60 jilddan iborat 37 ta kitob sovgʻa, yaʼni vaqf 

qiladi. [13] 

Qarshi bekligi madrasalarida dars darajasi va ilmiy doirasi mudarrislarning 

bilimi darajasi va fanlarga munosabatiga bogʻliq boʻlgan. Shuning bilan birga 

taʼlim tizimining bu bosqichida talay muammolar koʻzga tashlanadi. Jumladan, 

Muhammad Ali Baljuvoniy oʻzining “Tarixi Nofeiy” asarida taʼkidlaganidek: 

“Buxoro amirligi madrasalarida tafsir, hadis, fiqh, kalom, usul, sarfu nahv 

ilmlaridan iborat boʻlgan shariat ilmlari rivojlangan, hikmat ilmini ham bu yerda 

zarurat yuzasidan oʻqitadilar. Bu ilmi hikmat mantiq, qismati ilohiylardan iborat 

boʻlgan, biroq riyoziy va siyosiy ilmlar azaldan Buxoroda keng tarqalmagan. 

Shuning uchun Buxoro davlatining siyosati boshqa islomiy davlatlar singari orqada 

qolgandir” [14]. 

Buxoro amirligida oʻqitishning yagona tizimi amal qilganligini hisobga olsak, 

yuqoridagi xususiyatlar Qarshi bekligi madrasalari uchun ham xosdir. 

Maʼrifatparvar jadidlarning yirik vakili boʻlmish Fitrat (1885-1938) esa oʻzining 

“Hind sayyohining qissasi” asarida sayyoh tilidan: “Sizning oʻtmish ajdodlaringiz 

ushbu madrasalarni bechora, kambagʻal mullabachchalar uchun qurganlar, biroq 

bugun boylik ilinjida mukkasidan ketgan kishilar, ilm ahliga tegishli katta 

puldorlar madrasa hujralarini oʻzlarining mollari etib, ularning vaqflarini 

jigʻildonlariga urmoqdalar. Ushbu hujralarning asl egalari boʻlmish bechora-yu 

miskin tolibi ilmlar esa masjidlarning burchak-burchaklarida gʻujanak boʻlib yotib, 

qotgan non va sovuq suv bilan kun kechirmoqdalar”, deydi va yana shu asarda 

adibning: “Qarshi Buxoroning katta shaharlaridan biridir. Ilm maorif anqoning 

urugʻi. Koʻpchilik hatto xat savoddan mahrum” degan fikrlarini uchratishimiz 

mumkin. 

Tadqiqotchi F.Bobojonovaning “Buxoro amirligida taʼlim tizimi (XIX asr 

oxiri va XX asr boshlarida)” nomli dissertatsiyasida: “Koʻpchilik madrasalarda 

hujralarning kamligi, darsxonalar va darsliklar kamligi, ularda zamonaviy shart-

sharoitlar yetishmasligi, qurilish ishlari loyihalar asosida emas, balki 
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oʻzboshimchalik bilan bajarilganligi, xonalarda yorugʻlikka eʼtibor 

qaratilmaganligi, qator muammolar va noqulayliklarga sabab boʻlgan. Madrasalar, 

ularning xizmatchilari va mudarrislar xizmat haqi vaqf daromadlariga bogʻliqligi 

madrasalardagi taʼlim jarayonida ham oʻz aksini topgan, ularning nufuzini belgilab 

bergan. Natijada qishloqlar, shahar chetlaridagi madrasalar poytaxt Buxorodagi 

madrasalardan katta farq qilgan. Bu holat talabalarni oʻtilgan saboqlarni 

oʻzlashtirishida ham maʼlum darajada rol oʻynagan” – deb taʼkidlaydi. [15] 

Xulosa qilib aytganda, XX asr boshlarida Qarshi bekligida oʻziga xos 

madrasa taʼlimi shakllangan boʻlib, ularda oʻquv jarayonlari Buxoro taʼlim tizimi 

yoʻnalishida boʻlgan. Madrasalarning iqtisodiy va uslubiy taʼminoti turlicha boʻlib, 

bu esa oʻz navbatida oʻquv jarayonlariga taʼsir qilgan. Bu davrda madrasalar 

yaxshi saqlanmagan yoki oʻz vazifasida foydalanilmagan. Qolaversa madrasa 

taʼlimini isloh qilish boʻyicha, ularda dunyoviy fanlarni oʻqitishni takomillashtirish 

va chet ellardan mutaxassislarni taklif qilish, oʻquv-uslubiy tajriba almashish kabi 

takliflarni ilgari surgan jadidlarning fikrlari esa inobatga olinmagan. Dunyoning 

rivojlangan mintaqalarida ilmiy-texnika inqilobi roʻy berayotgan bir davrda – XX 

asr boshlarida mavjud hukmron tuzum ushbu islohotlarni qabul qila olmagan. Bir 

paytlar ilm oʻchogʻi boʻlgan Qarshi bekligida bu paytda ilm-fan taraqqiyoti 

sustlashib qolgan edi. Zero, 46 ta madrasa va dunyo tamadduniga hissa qoʻshgan 

Nasafiylar ilmiy merosini oʻzida jamlagan bu beklik yanada koʻpdan koʻp olim-u 

ulamo va davlat xizmatchilarini yetkazib berishi mumkin edi. 
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1860 yillardan eʼtiboran rus mustamlakachilari Markaziy Osiyoning koʻpgina 

qismini bosib oldilar. Rus mustamlakasiga aylangan Qoʻqon xonligini Toshkent 

shahri Turkiston general gubematorligiga qarashli yerlarning markazi boʻldi. 

Turkistondagi xonlik va amirlik davlatlarida islom dini davlatni boshqarar edi. Rus 

mustamlakachilarini Turkistondagi keng tarmoqli xalq maorifi oʻchoqlari: 

maktablar va madrasalar gʻoyat ajablantirgan edi. Istilochilar ularning faoliyati 

bilan tanishib, mustamlakachilik tadriji uchun oʻsha maktab va madrasalarning 

gʻoyatda xavfli ekanini payqadilar. Musulmon ruhoniylari Turkistonning feodal 

hukmdorlari bilan mahkam bogʻlangan edi: shu hukmdorlarning yordami tufayli bu 

yerda musulmonlarning juda koʻp diniy oʻquv yurtlari, chunonchi: masjidlar 

huzuridagi maktablar, madrasalar va shunga oʻxshagan oʻquv yurtlari bor edi. [1]  
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Ularda oʻqitishning mazmuni oʻrta asrdagi darajada boʻlganligidan, ular juda 

qoloq oʻquv yurtlari edi. Turkistonda birinchi general-gubernator boʻlgan oʻta 

ayyor, pixini yorgan fon Kaufman barcha musulmon muassasalariga nisbatan 

dastlab, «aralashmaslik» (betaraflik) siyosatini tutdi. Turkistondagi chor 

maʼmurlari shu siyosatga amal qilib, vaqf mulklarni talon-taroj qilgan madrasa 

boshliqlari ustidan tushgan shikoyatlarni qarashdan bosh tortar edi. Oradan koʻp 

vaqt oʻtmay, chorizm ruslashtirish siyosatini ayni shu sohadan, yaʼni, maktab-

maorifdan boshlash kerakligini anglab, oʻz dasturlarini ishlab chiqishga kirishdi. 

Turkiston general-gubernatorligi mahkamasi bu sohada, ayniqsa, jon kuydirib 

faoliyat koʻrsatdi. Uning bu sohadagi ishlari behuda ketmadi. [2]  

1880-yilda Imperiya Davlat Kengashida Turkistondagi mahalliy aholi 

bolalarini ruslar bilan birgalikda oʻqitish masalasi koʻrilganda Turkiston “savdo-

sotiq, dehqonchilikda suyagi qotganligi va yuvosh tabiati” taʼkidlanib, ularning 

imperiyadagi boshqa musulmonlardan keskin ajralib turishlari qayd qilindi.  

Boshida, oʻrta asr musulmon maktablarini isloh qilishdan bosh tortgan 

chorizm, ruslar oʻmashgan yerlarda ochilgan rus maktablarini Turkistonda maorif 

sohasida oʻz siyosatining quroli qilib olishga harakat qildi. Chunki 1866-yili 

Toshkentga koʻchib kelgan ruslarning bolalarini oʻqitish uchun dastlabki rus 

maktabi ochildi. Mustamlakachilar rus bolalari bilan birga oʻqish uchun mahalliy 

aholi bolalarini ham qabul qilar edilar. Turkistondagi bunday maktablarga hali 

musulmon tabaqalari orasida, uncha tushuncha boʻlmasa-da, bu siyosat 

darajasidagi maxsus topshiriq edi. [3] 

Turkistondagi boshlangʻich rus maktablarida hunarga Rossiyaning Yevropa 

qismiga qaraganda, ancha koʻproq oʻrgatilardi; bundan koʻzda tutilgan 

maqsadlardan biri mahalliy aholining bolalarini maktabga koʻproq jalb qilish edi. 

Chorizmning Turkistonda ruslashtirishdan iborat maktab tizimi chorizm tomonidan 

Volga boʻylarida yashovchi xalq uchun maʼqullangan «Ilminskiy tizimi»dan farq 

qilar edi. Qozon pedagogi Ilminskiy Volga boʻyidagi chuvashlar, mariylar va 

boshqa xalqlar uchun alohida rus va mahalliy aholi maktablari ochgan edi; bu 
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maktablarda oʻqish dastlab bolalarning ona tillarida olib borilar, rus tili esa alohida 

fan sifatida oʻqitilar edi; shu bilan birga, hamma darsliklar xristian dinini targʻib 

qilish ruhida tuzilgandi. Bulardan farqli oʻlaroq, islom dini taʼsiri kuchli boʻlgan 

Turkistonning mahalliy aholisi oʻrtasida xristianlar missionerligiga ruxsat 

etilmasdi; buning ustiga rus maktablarida musulmon dinini oʻqitish man etilgandi; 

rus maktablariga oʻqishga kirgan yerli aholi bolalari eng boshdan boshlaboq rus 

tilida oʻqitilardi. Turkistonda dastlabki rus oʻrta oʻquv yurtlari 70-yillarda ochila 

boshladi: 1876-yili Toshkentda erlar va xotin-qizlar gimnaziyalari, Verniyda 

(hozirgi Olma-otada) ham shunday gimnaziyalar, 1879-yilda oʻqituvchilar 

seminariyasi ochildi. [4]  

Gimnaziyaga ham mahalliy aholining bolalari qabul qilinardi. Oʻqituvchilar 

seminariyalarida esa mahalliy aholi bolalariga 1-3-oʻrin ajratilgan edi. Turkistonda 

dastlab ochilgan baʼzi rus maktablarida oʻquvchilarning toʻrtdan birini va baʼzan 

undan koʻprogʻini mahalliy aholi bolalari tashkil etgan boʻlsa-da, lekin butun 

Turkiston oʻlkasida bunday maktablarda oʻquvchi mahalliy aholi bolalari ikki 

yuzdan oshmas edi; bularning koʻpi qozoq bolalari boʻlib, oʻzbek va tojik bolalari 

juda oz edi, chunki musulmon ruhoniylari «kofirlar» maktablariga qarshi targʻibot 

yurgizar edilar. Rus maktablarida, ayniqsa, oʻrta maktablarda oʻquvchilar oʻrtasida 

oʻz ijtimoiy ahvoliga koʻra boylar va oqsuyaklarning bolalari koʻpchilikni tashkil 

etardi, lekin rus boshlangʻich maktablari qoshidagi internatlarda mahalliy aholi 

kambagʻal qismlarining bolalari ham bor edi. [5]  

Chorizmning maktab sohasidagi siyosati ruslashtirishdan iborat boʻlsa ham, 

lekin rus bolalari bilan mahalliy aholi bolalarini birgalikda oʻqishlari, ular oʻrtasida 

oʻzaro doʻstlikni tarbiyalardi. Bu millatlarni oʻzaro yaqinlashuvi boʻlsa-da, bu 

yigitchalar oʻzbek bolalaridan oʻzbekcha oʻrganishga imkon tugʻdirardi. Rus 

maktabiga oʻqishga kirgan bolalar rus tilini mutlaqo bilmasdilar, natijada darslarni 

tushunishda ancha qiyinchilik tugʻdirardi. Shu bilan birga rus maktablarida 

oʻqiyotgan bolalarning ong va tafakkuri rivojlanmay qolaverardi. Bu hol yerli 

aholini istibdod iskanjasida saqlash uchun rus istilochilariga kerak edi. Shuning 
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uchun chor hukumati oʻqish mazmunini bir oz oʻzgartirib, rus maktabiga kirgan, 

lekin rus tilini mutlaqo bilmaydigan oʻquvchi rus tilida soʻzlashishni bilib 

olmaguncha, odatda, quyi boʻlimda oʻqir edi; rus tilida soʻzlashishni oʻrganib 

olgandan keyingina yuqori boʻlimga oʻtkazilardi. Yuqori boʻlimga oʻquv yilining 

oʻrtalarida ham oʻtkazilardi, chunki maktablar kichkina boʻlib, bir oʻqituvchi bir 

xonada, bir vaqtning oʻzida bir necha boʻlim bilan mashgʻulot olib borardi. [6]  

Rus maktablarida oʻqiydigan qozoq bolalarining koʻpchiligi internatlarda 

yashar, xuddi shu internatlarda rus bolalari ham yashardilar; bunday internatlarda 

rus tili yanada tezroq va puxtaroq oʻrganib olinardi. Toshkentdagi gimnaziya, 

dastlabki yillarda, mahalliy aholining bolalari rus tili bilan koʻproq shugʻullanishi 

uchun lotin tilini oʻrganishdan ozod qilinardilar. Oʻzbek tilini mukammal bilgan, 

sakkiz yil davomida rafiqasi bilan Nanay qishlogʻida yashab, oʻzbek xalqi 

ruhiyatini puxta oʻrgangan, ruslashtirish siyosatining «madaniy» uslubi 

tarafdorlaridan boʻlgan sobiq zobit, Turkiston maorifi rahbarlaridan biri 

V.N.Nalivkin (1857-1918) maslakdoshlari oʻrtasida shunday gʻoyani ilgari surgan: 

“Oʻlkada rus taʼsirini mustahkamlash uchun ikki tomonlama ish olib borish kerak. 

Aholining ikki asosiy guruhi oʻzaro bir-biriga yaqinlashsin.  

Rus tilini mahalliy aholi oʻrtasida keng tarqatish bilan birga ruslar, ayniqsa, 

xizmatdagi amaldorlarga mahalliy ogʻzaki nutqni oʻrgatish kerak”.  

Turkistonda qariyb qirq yil xizmat qilib, kichik zobitlikdan general-leytenant 

unvoniga, shahar hokimi yordamchisi, eski shahar polismeysteri lavozimidan 

viloyat harbiy gubernatoriga qadar mansab pillapoyalaridan koʻtarilgan 

N.S.Likoshin ana shu gʻoyaga amal qilgan amaldorlardan biri edi. U uch yil ichida 

oʻzbekchani oʻrganib, shu tilda yozadigan, ruschadan-oʻzbekchaga, oʻzbekchadan-

ruschaga bemalol va erkin tarjima qiladigan darajaga erishadi. N.S.Likoshin 

ruslashtirish siyosatining nozik uslubini yoqlab, Turkistonda xizmat qiluvchi har 

bir rus mansabdori mahalliy tilni bilishi shart deb hisobladi. Likoshin rus 

zobitlarini oʻzbek tilinigina emas, oʻzbek yozuvini ham oʻrganishga chaqirgan.  
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Mahalliy maʼmuriyat vakillari, aholining nufuzli qatlami, ulamo va ziyolilarni 

bilish, nazorat qilish, xalq kayfiyatidan vaqtida xabardor boʻlib turish uchun eng 

yaxshi vosita ekanligini taʼkidlagan. Toshkentning eski shaharida uzoq yillar 

davomida politsiya boshligʻi lavozimida ishlagan N.S.Likoshinning oʻzbek 

bolalarining bilimga chanqoqligi va tabiiy qobiliyatlariga baho bergani diqqatga 

sazovordir. «Men, - deb yozgan edi N.S.Likoshin, - eski maktabni bitirib, toʻgʻri 

shahar bilim yurtiga kelgan bolalarni koʻrganman. Ruslar orasida yurgan bu bolalar 

tezda oʻz tengdoshlari bilan chiqishib, ruscha biyron gaplashadigan boʻlib ketishdi. 

Buning asosiy sababi, mahalliy bolalarning rus bolalari bilan birga boʻlishidadir. 

Oʻyinlarda bolalik mashgʻulotlarida ogʻzaki nutq tez rivojlanadi». [7]  

Oliy lavozimdagi mustamlaka maʼmurlari ruslashtirish siyosatida Turkiston 

yoshlariga eʼtiborni kuchaytirgani bejiz emas, albatta. Ular mahalliy aholini idora 

qilish kelajagini yoshlar orasidan tarbiyalanadigan sodiq qullarda koʻrdi va shu 

maqsadga taʼlim ishlarini qaratdi. 
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XIX ASRNING IKKINCHI YARMI – XX ASR BOSHI TURKISTON 

O‘LKASIDAGI IJTIMOIY-SIYOSIY VAZIYAT 

Xasanova Zulhumor Djalolitdinovna 

Sharof Rashidov nomidagi SamDU tayanch doktoranti 

E-mail: xasanovazulhumor50@gmail.com  

Chorizmning XIX asr ikkinchi yarmi – XX asr boshlarida O‘rta Osiyoga 

nisbatan amalga oshirgan strategik rejalari, mustamlakachilik negizlari 

bosqinchilik bilan chambarchas bog’liq bo‘lganligi sababli bu bosqin XIX asrning 

birinchi yarmidayoq uning uchun zamin tayyorlashdan boshlanganini, keng 

ko‘lamli qidirish ishlarini olib borish, Qo‘qon xonligining hududiy yaxlitligini 

vaqti-vaqti bilan buzib turish, uning chegaralariga qo‘pol ravishda bostirib kirish, 

Sirdaryoning quyi oqimlaridagi Raim (1847), Oqmachit (1857), G’arbiy Sibir 

tomondagi Kopal (1847), Olmaota yaqinidagi Verniy (1854) va boshqa strategik 

jihatdan qulay bo‘lgan mudofaa inshootlarini zabt etish bilan qo‘shib olib borildi.  

Harbiylarning tez suratlar bilan kuchayib borgan bosqinchiligi Rossiya tashqi 

ishlar vazirligi tomonidan bir muncha vaqt “so‘ndirildi”, chunki u o‘z hususiyatiga 

ko‘ra xalqaro vaziyatga, G’arb bilan Sharqning jamoatchilik fikriga quloq solishga 

majbur bo‘ldi, shiddatli harakarlardan tiyilib turish haqida ogohlantirildi. Rossiya 

Tashqi Ishlar Vazirligi tayyorgarlik bosqichini cho‘zishni diplomatik agentlar, 

elchixonalar, missiyalar, ilmiy va savdo ekspeditsiyalari orqali (ular “O‘rta Osiyo 

xonliklari bilan savdo-iqtisodiy aloqalarni jonlantirish” maqsadida doimiy ravishda 

Sharqqa yuborib turilardi) mintaqada sinchkovlik bilan keng ko‘lamda razvedka 

ishlari olib borishni talab qildi.  

Tashqi ishlar vazirligining Osiyo deportamenti bu kabi ishlarning bevosita 

tashkilotchisi bo‘ldi. Unga harbiy vazirlik, moliya vazirligi va boshqa idoralar faol 

yordam ko‘rsatdilar. Masalan, 1858 yili birdaniga uchta ekspeditsiya tuzildi: 

sharqshunos N.V.Xanikov boshchiligidagi “ilmiy” ekspeditsiya Eron va Hirot 

vohasiga; CH. Valixonov boshchiligidagi savdo ekspeditsiyasi Qashg’ar (Janubi-

Sharqiy Turkiston)ga va diplomatik ekspeditsiya Xiva hamda Buxoro xonliklariga 

yuboriladigan bo‘ldi.  
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Bu ekspeditsiyaga Londondagi rus harbiy agenti, O‘rta Osiyoga hujum qilish 

siyosatining tarafdori, polkovnik N.P.Ignatiev boshchilik qildi. Buxoro va Xivada 

rus savdosini kengaytirish va yaxshilash, xonlik ishlariga “inglizlarning zararli 

aralashuvi”ni barbod qilish va ularni o‘z tomoniga jalb etish; rus savdo 

kemalarining Amudaryo bo‘ylab erkin suzib yurishiga xonliklarning roziligini 

olish. IIB yo‘riqnomasida: “Sizlarga yuklatiladigan ishlarning eng muximi 

Amudaryo bo‘ylab ochiq kema qatnovini yulga quyishdan iborat. Bu vazifani 

bajarish uchun imkoni bo‘lgan barcha vositalar bilan harakat qilishingiz kerak”, [1] 

-deyilgan edi.  

Harbiy vazirlik yul-yulakay topografik statistik va “umuman harbiy 

ma’lumotlar”; Amudaryo, turkmanlar “ularning harbiy kuchi” va Xivaga 

munosabati , Xivadan va Buxorodan Eron va Afg’onistonga boriladigan yo‘llar, 

Xiva, Buxoro va iloji boricha Balxning harbiy kuchi va vositalari to‘g’risida (har 

jihatdan) ma’lumotlarni toplashni topshirdi. [2] 

Podsho qo‘shinlari keng bosqinchilik harakatining tayyorgarlik bosqichi ayni 

vaqtda O‘rta Osiyo xonliklarini iqtisodiy ekspluatasiya qilish bilan qo‘shib olib 

borildi. Bu yangi savdo bozorlari va xom-ashyo manbalariga ehtiyoj sezayotgan 

Rossiya savdo–sanoat doiralari tomonidan hukumat siyosatining to‘la qullab-

quvvatlanayotganligini bildirar edi. Rossiya fabrikantlari va zavodchilari O‘rta 

Osiyoga nisbatan amalga oshirilayotgan “qat’iy” siyosatni olqishlab, uni Rossiya 

imperiyasi tarkibiga qo‘shib olishga chaqirdilar.  

Qo‘qon xonligining 40-45 yillardayoq bosib olingan ayrim xududlari ular 

tomonidan Rossiya voqeligining ajralmas qisimlaridan biri bo‘lib qolgan qandaydir 

mavjud narsa deb qaralar, ularning iqtisodiy ko‘rsatgichlari va ulardan darhol 

foyda chiqarib olish imkoniyatlari o‘rganilardi. Rossiya to‘qimachilik magnati 

A.Shipov O‘rta Osiyo xom ashyosidan foydalanib, ip-gazlama ishlab chiqarishni 

kengaytirish Rossiya uchun foydali ish bo‘lar edi, deb o‘ylardi. Shipov o‘z 

fikrining isboti sifatida Amerika paxtasiga qaramlikdan qutulish maqsadida 

Hindiston va Avstraliyada paxta yetishtira boshlagan Buyuk Britaniyani misol 
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qilib keltiradi. U “O‘rta Osiyoda paxta yetishtirishni qayta tiklash va 

takomillashtirish uchun butun kuch-g’ayratini sarf etish”ga chaqirdi.  

Chunki ip-gazlama sanoati yangi sarmoyalar yaratishga eng ko‘p qulaylik 

tug’dirardi. “Sarmoyalar yetishmayotgan davlatda bu ayniqsa muximdir”, deb 

yozgan edi. [3] 

Rossiyada sanoat kapitalizmining rivojlanishi Amerika Qo‘shma Shtatlaridan 

paxta keltirishga to‘la-to‘kis bog’liq edi. 1861-1864 yillardagi fuqarolar urushi 

tufayli to‘qimachilik tarmog’i halokat yoqasiga kelib qoldi: 1860-1861 yillarda 

Amerikadan paxta keltirish 6, O‘rta Osiyodan keltirish 3 baravarga qisqardi; bir 

pud paxtaning narxi 4-5 so‘mdan, 7 rubl 50 tiyinga ko‘tarildi va oshib borib, 1862 

yilda 12-13 so‘mga, 1864 yilda 22-24 rublga yetdi. [4] 

Chorizm o‘z maqsadlarini xoloskorlik deb niqoblash orqasida esa, amalda 

uning haqiqiy niyatlariga mos keladigan uchta narsa –mintaqani bosib olish, 

mustamlakaga aylantirish va ruslashtirish hamda yaqin kelajakda “yangi rus 

Turkiston”ni tashkil etish rejasi yashiringan edi. Bu g’oya 60-yillarning oxirida 

chor qo‘shinlari tomonidan Turkiston, Avliyoota, Chimkent va Toshkent bosib 

olingandan keyin hamda 1865 yilda Turkiston viloyati tashkil etilgandan so‘ng 

faollik bilan targ’ib etila boshladi. Masalan, chorizmning “yarim norasmiy” organi 

bo‘lgan “Московские ведомости” gazetasi ko‘pgina maqolalarida “davlatimiz 

g’azasining qimmatbaho pullari ana shu yangi chekka o‘lkaga sarf etilishi va u 

yerdagi harajatlar butunlay Rossiyaning mahalliy mablag’lari hisobidan 

to‘lanishi”ga yo‘l qo‘yib bo‘lmaydi, deb bayon qilgan edi. [5] 

Rejalarga muvofiq, chorizmning harbiy harakatlari tufayli o‘z hududlarining 

muayyan qismidan ajralgan Buxoro amirligi va Xiva xonligi ham Rossiya 

imperiyasiga qaram davlatlar bo‘lib qoldi. Buxoro amirligidan tortib olingan 

Xo‘jand, O‘ratepa, Jizzax, Samarqand, Kattaqo‘rg’on 1868 yilda Turkiston 

general-gubernatorligining Zarafshon okrugini tashkil etdi. Xiva xonligi 

Amudaryoning butun o‘ng sohilidan ajraldi, bu yerlar Amudaryo bo‘limi nomi 

bilan Turkiston tarkibiga kiritildi (1873).  



Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

235 
 

Har ikkala xonlik Rossiya bojxona tizim tarkibiga kiritildi, ularning 

iqtisodiyoti chorizm manfaatlariga to‘la-to‘kis bo‘ysundurilgani va Rossiya 

savdogarlari hamda burjuaziyasinig mutlaq hukumronligi ta’minlashini bildirar 

edi.  

Rossiya tazyiqi bilan Buxoroning asosiy valyutasi hisoblangan tanga zarb 

etishning to‘xtatilishi tufayli amirlik mustaqil harakat doirasi yana ham ko‘proq 

toraydi. Tanganing qiymati doimiy ravishda o‘zgarib turganligini baxona qilib, 

chor hukumati 1901-1903 yillarda eski zarb etilgan tangalarning bir qismini va 

Buxoro amiri 1902 yilda zarb qilgan 24 mln. yangi tangani sotib oldi. Ahvol shu 

bilan tugadiki, amirlik rus kredit belitlari, oltin va kumush tangalar keltirildi, ular 

sekin-asta Buxoro bozoridan mahalliy pulni siqib chiqardi. [6] 

1868 yilgi savdo shartnomasiga muvofiq Qo‘qon xonligi ham chor hukumati 

tomonidan nazorat qilinadigan, Rossiya maxsulotlari sotiladigan bozor va xom 

ashyo manbaiga aylantirildi. Biroq, Buxoro va Xivadan farqli o‘laroq, Qo‘qon 

ichki siyosiy adovatlar, xalq isyonlari va qo‘zg’olonlari bilan larzaga kelgan bo‘lib 

(bular tarixiy adabiyotlarda batafsil yoritilgan) [7], chor qo‘shinlarining bosib olish 

natijasida Turkiston general-gubernatorligi asosini tashkil etdi.  

Turkistonni boshqarish strategiyasi harbiy harakatlar jihatidan deyarli baravar 

bo‘lgan ikki tamoyilni bir-biriga muvofiqlashtirishga majbur bo‘ldi. Bularning biri 

– iloji boricha tezroq mintaqada Rossiya tartiblari va qonunlarini o‘rnatishga 

ko‘maklashish, ikkinchisi- o‘z turmush tarzi, an’analari, diniy an’anaviy 

poydevorida tub o‘zgarishlar bo‘lishini mutlaqo o‘ziga singdirolmaydigan mahalliy 

aholi bilan munosabatlarni qanday qilib yulga qo‘yishdn iborat edi. Davlat va 

uning Turkistondagi vakili bo‘lgan mustamlakachi ma’muriyat u yoki bu siyosatni 

tanlab, unga amal qilishlari lozim edi.  

Boshqaruvning asosiy tamoyillari metropoliyaning siyosiy,iqtisodiy va 

ijtimoiy manfaatlariga tayandi va shularga muvofiq ravishda chorizmning quyidagi 

asosiy vazifalari belgilab chiqildi: Turkiston xalqlarining yangi rejimga qarshilik 

ko‘rsatishining barcha shakillarini harbiy yo‘l bilan bostirish va bu xalqlarni 
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zo‘rlik bilan mustamlakachilik tizimiga moslashtirish; xonlar, beklar, mahalliy 

ayonlar boshchiligidagi avvalgi hukumronlik mehanizmlarini yo‘qotish; mahalliy 

aholining turmushi , urf-odatlari va rasm-rusumlariga aralashmaslik; Turkistonga 

“aholini to‘g’ri joylashtirish”ni tashkil etishga yordamlashish; mintaqaning tabiiy 

boyliklaridan foydalanishning arzon tizimini ta’minlash choralari ko‘rildi.  

Ko‘p sonli arxiv xujjatlari, estaliklar, yozishmalar va boshqa materiallarning 

guvohlik berishicha, mustamlakachilarning aksariyat ko‘pchiligi mahalliy sharoit 

va aholining kayfiyati bilan hisoblashmasdi, chor armiyasining kuchi va qudratiga 

va o‘lkadagi boshqaruvning zo‘ravonlik usullariga tayanib, ko‘proq sinab ko‘rish 

va xatolardan iborat ichki his-tuyg’u asosida harakat qilishardi. Ulardan biri 

K.P.Kaufman bo‘lib, u 1867 yildan 1882 yilgacha Turkiston ma’muriyatiga 

boshchilik qilgan.  

U Turkiston bilan ilk tanishuvidan keyin harbiy vazir Milyutinga “… 

musulmonlar o‘zlarini shu qadar sovuqqonlik bilan tutib, oliy hokimiyat 

vakillariga shu qadar beparvo, hatto hurmatsizlik bilan munosabatda 

bo‘lmoqdalarki, bu borada qandaydir o‘zaro kelishuv mavjud bo‘lsa kerak deb 

taxmin qilish mumkin…Men aql- idrokli kishilarning kayfiyati yaxshi emasligi, 

rus hokimiyatini yoqtirmasligiga asoslanib, bu yerda undan halos bo‘lish uchun 

qulay fursatdan foydalanib qolishga xozirlik haqiqatdan ham mavjud ekanligiga 

aminman” [8], - deb yozgan edi.  

Chorizm mintaqaning yer maydonini to‘liq chegaralab chiqdi. Aholiga uch 

toifadagi- sug’oriladigan, lalmi va ishlov berilmaydigan yerlar biriktirib qo‘yildi. 

Ularga og’ir soliqlar solindi. Mahalliy aholidan “ortiqcha yerlarni” shafqatsizlarcha 

zo‘ravonlik bilan tortib olish hisobiga Rossiyadan aholini ko‘chirib keltirish 

muammolari hal qilindi. Paxta chorizm uchun strategik jixatdan muxim ekin 

bo‘lib, uning paxta sohasida AQSHdan mustaqil bo‘lishini taminlash jihatidan 

sug’oriladigan yerlar paxta yetishtirish uchun qayta taqsimlandi.  

Chorizm bosqinchiligining hali boshlang’ich davridayoq kun tartibiga 

qo‘yilgan mintaqaga “aholini to‘g’ri joylashtirish” va uni yanada jadalroq 
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ruslashtirish masalasi alohida kuch bilan avj oldirildi. Ma’naviy sohada musulmon 

ruhoniylariga, maktablar, madrasalar, islomning ijtimoiy institutlariga qarshi 

qo‘poruvchilik faoliyati kuchaytirildi, ayni vaqtda, rus-tuzem , cherkov-qavm, 

yakshanbalik va boshqa maktablarning, provaslav cherkovlari, soborlar , 

ibodatxonalar, monastrlar va turli missiyalarning faoliyat ko‘rsatishi uchun 

imkoniyat maydoni kengaytirildi.  

Rossiya imperiyasi Davlat Kengashining a’zosi, 1908-1909 yillarda Turkiston 

o‘lkasini taftish qilgan senator K.K.Palenning hisobotida keltirilgan fikr: ”Rus 

hukumati o‘z fuqarolariga kirgan boshqa qabilalarni tinchlantirish haqida 

qayg’urib, mazkur qabilalarning ahloqiy tushunchalari sohasiga zo‘ravonlik bilan 

kirib borish va mamlakatdagi urf –odatlarni o‘zgartirish niyatida emaslikligini 

e’lon qilish bilan chekland. Shu bilan birga, hozircha o‘z kuchida qoldirilgan 

huquqning, vaqtinchalik tartibi hamisha nazarda tutildi, chunki agar Qur’onda 

qonun kuchi beriladigan bo‘lsa, aholi aytib o‘tilgan qonunning izohlovchisi 

bo‘lgan o‘z ruhoniylari tazyiqi ostida bo‘ladi, rus davlatiga hamisha begona bo‘lib 

qoladi”. [9] 

Ya’ni rus hukumati Turkiston aholisining ongi, uning ijtimoiy munosabatlari 

ko‘p asrlar mobaynida islom ahkomlari va an’analari bilan belgilab kelinganligi, 

uning tarkibiy qismi bo‘lmish shariat-siyosiy, ijtimoiy-iqtisodiy, qonun-

qoidalarning, huquqiy va ahloqiy an’analarning butun bir majmuidan iborat 

ekanligini his qilib, bu jamiyatni tabiy-tarixiy rivojlanish yo‘lidan zo‘rlik bilan 

boshqa tomonga burib yuborishni rejalashtirdi. Bu uchun Kaufman davridayoq 

“diniy urf-odatlar va marosimlarga aralashmaslik to‘g’risida”gi shovqin-suronlar, 

safsatalar bilan ruxoniylarning yerlari davlat mulki deb e’lon qilindi va ular 

arzimagan pulga chor generallari, yuqori amaldorlari, savdogarlari va yangi 

kapitalistlarga sotib yuborildi, shaxarning ruslar istiqomat qiladigan qisimlarini va 

boshqa obyektlarni qurishga ajratib berildi.  

Shunday qilib, garchi chorizmning mahalliy jamiyat ma’naviy hayotiga 

tazyiqi yetarli darajada kuchli bo‘lsa ham bu jamiyat chetdan bo‘lgan ta’sirni 



Oʻzbekistonda madrasalar ta’lim tizimi tarixi manbashunosligi 
 

238 
 

osongina va jon-dili bilan qabul qildi va unga moslashib quya qoldi, degan gap 

emas. Biroq, dunyoning u yoki bu mustamlakachi tuzulma hukum surgan hamma 

joyida bo‘lgani kabi moslashuv jarayoni asosan iqtisodiy sohada ro‘y berdi. 

Turkiston jamiyati qarshilik ko‘rsata-ko‘rsata o‘zgartirilgan hayot sharoitini qabul 

qilishga unga moslashishga majbur bulgan edi. Chunki Rossiyaning Turkistondagi 

mustamlakachiligi ayniqsa, XIX asrning oxiri- XX asrning boshlarida faqat rus 

mustabid hokimiyatining siyosiy hukumronligiga emas, shu bilan birga, Rossiya 

kapitalining iqtisodiy hukumronligini ham anglatar edi.  

Yer ishlari va davlat mulki vaziri Krivosheinning yozishicha, u zarur bo‘lgan 

paxtani ham, boshqa ko‘pgina iqtisodiy va siyosiy boyliklarni ham berardi. [10] 

Xulosa o‘rnida shuni aytish lozimki, Rossiya imperiyasi ma’murlarining O‘rta 

Osiyodagi strategik rejalarining bevosita mualliflari va ijrochilariga “murojaat 

qilish”ga imkon beradigan turli manbalarni o‘tmishga qiyosan taxlil qilish va bir 

asr avvalgi jarayonlarning mohiyatini teran idrok etish mazkur rejalarning begona 

hududlarni bosib olish, u yerda mavjud bo‘lgan ijtimoiy hayot qonunlari va 

an’analarini izdan chiqarish, mahalliy jamiyatning diniy-ma’naviy negizini barbod 

qilish, milliy madaniyat va ta’limni obro‘sizlantirish va sekin-asta betaraflashtirish, 

pirovarda natijada “yangi, rus Turkistoni”ni barpo etishni nazarda tutuvchi 

mustamlakachilik “qadriyatlarni”ni zo‘ravonlik bilan singdirishga qaratilganini 

ko‘rsatadi. 
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ishlarini amalga oshirish, yosh avlodning ruhiy va ma’naviy olamini 

boyitish,qadimiy milliy qadriyatlarimizni saqlash, ulug‘lash, faxrlanish va 

Vatanimiz tarixi zarvaraqlariga oltin harflar bilan yozilgan nodir qo‘lyozmalarni 

kelajak avlodlarga yetkazish va ular qalbida bobolarimiz qoldirgan merosga 

hurmat, e’zoz, muhabbatni shakllantirish, diyorimizning Buxoro, Toshkent, 

Samarqand, Urganch, Axsikent, Xiva, Marg‘ilon va boshqa shaharlardagi ma’rifat 

maskanlaridagi madrasalar va hozirgi kunda yurtimiz O‘zbekistonda faoliyat 

yuritayotgan madrasalar haqida tolibi ilmlarga kerakli ma’lumotlar berib borish 

bugungi kunning eng dolzarb mavzusidir. 

Yurtimizda qadimdan islom ilmlarini o‘qitish bo‘yicha o‘ziga xos tizim 

mavjud bo‘lib, nufuzli madrasalar ko‘pligi va undagi ta’lim-tarbiya jarayoni 

tahsinga loyiq bo‘lgan. Madrasalar nafaqat diniy, balki dunyoviy ilmlarni o‘rganish 

va o‘rgatishda maktab vazifasini bajargan. Shu tufayli ilm-ma’rifat bilan jahon 

tamadduniga munosib hissa qo‘shgan buyuk allomalar aynan shu zamindan 

yetishib chiqqani barchaga ayon. Ularning nomi va qoldirgan ilmiy meroslari 

necha asrlardan beri katta obro‘-e’tibor qozonib kelmoqda. Qayd etish kerakki, 

teologik bilim sohasida o‘zbekistonlik olimlar sovet davrida va mustaqillik 

yillarida ham zarur tajriba to‘plagan bo‘lib, dinlarning tarixi, e’tiqodiy asoslari, 

aqidalari, shuningdek, bir–biriga ta’siri kabi jihatlarini har tomonlama o‘rgangan 

desak mubolag‘a bo‘lmaydi. Sohada to‘plangan ilmiy tajriba amaliyotga jalb etilib, 

dinshunoslik bilan bog‘liq qator maxsus, ilmiy, ilmiy-ommabop, o‘quv adabiyoti 

va ma’lumotnoma tarzida nashrlar chop etilgan. [1] 

O‘zbekiston musulmonlari idorasi mamlakatimizda nufuzi yuksak nodavlat 

notijorat tashkilotlardan biridir. Mo‘min-musulmonlar birdamligini ta’minlash, 

toat-ibodatlar uchun zarur sharoitlar yaratish, Islom ahkomlarini aniq va to‘g‘ri 

yetkazish, toat-ibodatlar uchun qulayliklar yaratish, musulmonlarning aqidaviy 

birligini saqlash, ajdodlarimizning tarixiy merosini tadqiq etish, xayriya ishlarini 

olib borish, jamiyatda totuvlikni ta’minlash O‘zbekiston musulmonlari idorasi 

faoliyatining asosiy yo‘nalishlaridir. 
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Xususan, diniy idora tasarrufida 10 ta o‘rta maxsus islom bilim yurti (shundan 

2 tasi ayol-qizlarniki), 3 ta oliy diniy ta’lim muassasasi (shundan 2 tasida xotin-

qizlar ham ta’lim oladi), 1 ta ilmiy tadqiqot markazi hamda 5 ta ilmiy maktablar 

faoliyat yuritmoqda. Bundan tashqari, hududlarda Qur’on kurslari tashkil etilgan 

bo‘lib, bevosita diniy idoraning ko‘magida xalqqa ziyo ulashmoqdalar. 

Mustaqillikning dastlabgi yillaridan diniy soha kadrlariga bo‘lgan e’tibor 

nihoyatda ortdi. Ayniqsa, ayol-qizlar orasida diniy soha vakillari deyarli yo‘q edi. 

Shu munosabat bilan, mustaqillik davrida birinchi bor ayol-qizlar uchun maxsus 

madrasa tashkil etilib, ta’lim berish boshlandi. 

Bunday madrasalardan biri Movarounnahr musulmonlari diniy 

boshqarmasining 1993-yil 31-avgustdagi №96-raqamli farmoni bilan “Eshon 

Boboxon” nomi ostida o‘z faoliyatini boshladi. Keyinchalik, 1998-yil 15-iyulda 

O‘zbekiston musulmonlari idorasi Oliy hay’atining majlis qarori va №295-sonli 

buyrug‘i bilan “Xadichai Kubro” ayol-qizlar o‘rta maxsus islom ta’lim muassasasi 

nomiga o‘zgartirildi. O‘zbekiston Respublikasi Din ishlari bo‘yicha qo‘mitaning 

taqdim qilgan litsenziyasi asosida diniy va umumta’lim fanlari uyg‘unligida ta’lim 

berib kelmoqda.  

Taʼlim muassasasi Oʻzbekiston Respublikasi Adliya vazirligi tomonidan 

nodavlat notijorat tashkilot sifatida 1997, 1998, 2016 va 2019-yillarda roʻyxatga 

olingan. “Xadichai Kubro” ayol-qizlar madrasasida yiliga 30 nafar test 

sinovlaridan muvaffaqiyatli o‘tgan talabgorlar kontrakt asosida qabul qilinadi. 

Yurtimizda faoliyat yuritayotgan ayol-qizlar madrasalaridan yana biri, “Jo‘ybori 

Kalon” ayol-qizlar o‘rta maxsus islom bilim yurti O‘zbekiston musulmonlari 

idorasi Oliy hay’atining 1992-yildagi qarori bilan tashkil topgan hamda shu yilning 

o‘zida 2-sentabrdan ta’lim jarayonlari boshlangan. [2] 

O‘zbekiston Respublikasi Adliya vazirligi tomonidan 1998-yil 12-avgustda 

qayta ro‘yxatga olinib, №06 raqamli guvohnoma, 24-oktyabrda diniy ta’lim 

faoliyati bilan shug‘ullanish uchun №0000011 raqamli maxsus ruxsatnoma 

berilgan. Bilim yurtlarining asosiy maqsadi dinlar tarixi va nazariyasini chuqur 
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egallagan, islom dini asoslarini o‘zlashtirgan, insonparvarlik, xalqparvarlik va 

Vatanga sadoqat ruhida tarbiyalangan, o‘rta maxsus ma’lumotli islomshunos 

mutaxassislar tayyorlashdan iboratdir. O‘z faoliyatini O‘zbekiston 

Respublikasining Konstitutsiyasi, “Vijdon erkinligi va diniy tashkilotlar”, “Ta’lim 

to‘g‘risida”gi qonunlari, O‘zbekiston musulmonlari idorasi qaror va ko‘rsatmalari 

asosida olib boradi. Talabalarni qabul qilish O‘zbekiston musulmonlari idorasi 

tomonidan belgilangan tartibda amalga oshiriladi. 18 yoshga to‘lgan kollej, litsey 

yoki 11-sinfni tugatgan O‘zbekiston Respublikasi fuqarolari hujjat topshirish 

imkoniyatiga egadirlar. [3] 

Ayol-qizlar uchun ta’lim olish muddati 3 yil bo‘lib, bilim yurti oʻrta 

maʼlumotli Boshlangʻich arab tili murabbiysi, Diniy maʼrifiy va maʼnaviy-axloqiy 

tarbiya masalalari maslahatchisi tayyorlaydi. Ta’lim muassasasini tamomlagan 

talabalarga oʻrta maxsus maʼlumotli arab tiliga ega islomshunos ixtisosligi 

bo‘yicha diplom beriladi. O‘quv rejasi va talablarini to‘liq bajargan, bitiruv 

imtihonlarini muvaffaqiyatli topshirgan talabalarga, shu bilim yurtini bitirganlik 

to‘g‘risida diplom beriladi. Bilim yurti bitiruvchilari ehtiyojidan kelib chiqib, 

O‘zbekiston musulmonlari idorasi yo‘llanmasi bilan ishga taqsimot qilinadi. 

Hozirgi kunda ayol-qizlar madrasalarida mudarris-u mudarrisalar dunyoviy 

ilmlar bilan bir qatorda Qurʼon, hadis, fiqh, islom tarixi, aqoid, arab tili (sarf, 

nahv), xattotlik kabi fanlardan saboq beryaptilar. Shu jumladan bilim yurti 

talabalari Respublika miqyosida oʻtkazib kelinayotgan qorilar musobaqasi, fan 

olimpiada, “Barkamol avlod” sport musobaqalarida va anjumanlarda qatnashib 

faxrli oʻrinlarni olib kelmoqdalar. Shuningdek, talabalarga pazandalik, bichish-

tikish, toʻqish kabi hunarlar ham oʻrgatiladi. 
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XULOSA 

Oʻzbekistonning davlat mustaqilligini qoʻlga kiritishi mamlakat taʼlim tizimi 

evolyutsiyasida yangi va muhim bosqich boʻldi. Bu davrda sohaga, bir tomondan 

jahon taʼlim jarayonlarining eng yaxshi natijalari joriy etilgan boʻlsa, boshqa 

tarafdan, koʻp asrlik va milliy xususiyatlar inobatga olingan tajribalar qoʻllanila 

boshladi.  

Hozirgacha Oʻzbekistondagi taʼlim tizimi tarixiy nuqtai-nazardan bunday 

katta davriy kesimda, uning mohiyati va xususiyatlari rivojining barcha jihatlarini 

oʻzida mujassam etgan yaxlit tadqiqot sifatida oʻrganilgan emas. Muammoning 

tarixshunosligi maxsus oʻrganilmagan, uni tahlil etish faqatgina taʼlim tarixi 

jarayonlarini har tomonlama oʻrganish orqali amalga oshiriladi. 

“Oʻzbekiston hududida taʼlim tarixi va tarixshunosligi: tajriba, muammolar, 

rivojlanish” fundamental loyihasi doirasida nafaqat taʼlim rivojidagi jarayonlar, 

balki uning institutsional tuzilmasi, mazmuni, oʻzgarishlardagi tendensiyalar va 

sotsio-madaniy manzarasini tadqiq etish maqsad qilingan.  

Tarix va tarixshunoslik tadqiqiga bogʻliq bu muammolar bosqichma-bosqich 

amalga oshiriladi. Shuning uchun mintaqadagi tarixiy va amaldagi taʼlim 

jarayonlaridagi yutuq hamda kamchiliklarni oʻrganish, tahlil qilish hamda 

kamchiliklardan toʻgʻri xulosa chiqarishda masalaga tarixshunoslik va 

manbashunoslik nuqtayi nazardan yondashishni bugungi kunning dolzarb 

muoammolaridan hisoblab, ushbu konfrensiyada oʻrta asrlar, xususan, Temuriylar, 

Shayboniylar, Ashtarxoniylar, Mangʻitlar, Qungʻirotlar, Minglar, Rossiya 

imperiyasi bosqini davri, sovet davri hatto qisman mustaqillik davri taʼlim 

tizimidagi jarayonlar, uning yutuq va kamchiliklarini yoritish bilan bir qatorda 

tizimning Tarixshunosligi va manbashunosligini ham atroflicha yoritib berishga 

harakat qilingan. 

Mazkur toʻplamda oʻrta asrlardan mustaqillik yillarida Oʻzbekistondagi 

taʼlim tizimi tarixining u yoki bu jihatlarini yoritib berishga harakat qilingan. Bu 

yerda taʼlim tizimi tarixining barcha yunalishlari aks etmagan. Faqat tizimning  
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transformatsiyasi, har bir davrdagi oʻziga xos yutuq va kamchiliklari siyosiy tizim 

va ijtimoiy-iqtisodiy taraqqiyot bilan bogʻlik jihatlarni inobatga olingan holda 

koʻrsatib berildi. Shu sababli kelgusida bu masalaga taʼluqli konfrensiyalarni 

xalqaro miqyosida tashkil qilishni rejaga kiritish maqsadga muvofiq hisoblanadi. 

Toʻplam talabalar, oʻqituvchi mutaxassislar, keng kitobxonlar ommasiga 

moʻljallangan boʻlib, oʻz mazmuniga koʻra jamiyatning toʻlaqonli taraqqiyotida 

taʼlimning beqiyos ahamiyatga ega ekanligiga jamoatchilik eʼtiborini qaratgan. 


