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Modernistler ve yeni fundamentalistler tarafindan baslatilan
tasavvuf geleneginden kesin bir sekilde kopma streci, Hindistan’da
19. yy’1in ikinci yarisinda basladi. Bundan 6nce tasavvuf, stiistimal
edilmesi ve asiriliklara sebebiyet vermesinden dolay: elestirilmesine
ragmen Hindistan’da Islam’in ayrilmaz bir parcasiydi. Bu dénemde,
genellikle Vahhabi olarak nitelendirilen reform hareketleri bile
tasavvufun o6nemli bir boyutuydu. Ebt1-Ala Mevdidinin (1903-
1979) eserlerinden birinden yapilan asagidaki alinti bunu teyit
etmektedir:

“Bana gore reformistlerimizin, Muceddid-i elf-i sani [Ahmed
Sirhindi (1564-1624)] den S$Sah Veliyyullah (1703-1762) ve
haleflerine kadarki donemde yaptiklari calismalara devaml
olarak atfedilen zayif nokta, onlarin Musliman halkin
tasavvufla olan marazi iliskilere dair dogru bir bakis agisi
olusturmadaki basarisizliklariyla iliskilendirilebilir. Rahatsizlik
veren bu husus, son derece gerekli olan tedbirlerin alinmasiyla
cozulebilir.... ..... Yeminle so6yliyorum ki ben reformistlerin
sundugu tasavvufa kars: kisisel bir kin beslemiyorum: Manen



bakildiginda bu, Islam’n gercek tasavvufudur ve lhsan’dan
hicbir fark: yoktur. Fakat benim dikkatle kacindigim husus,
mistik imalar, mecazi sozler, mistik dil, hususi mistik irfan,
adet ve geleneklerdir. Halk arasinda bu tarz mistik saiistimal-
lerin genis o6lctde yayilmasi, oldukca yanlis bir din anlayisi,
ahlaki acidan yozlasmay: dogurmustur ki, bu durum akl selim
insanlar tarafindan gayet iyi bilinmektedir...

Su kadar gerekli olan bir ihtiyacin yasaklanmasi hasta olan
birisine son derece zarar verir. Benzer bir ihtiyac¢ olan tasavvuf
inancit da, miibah olmasina ragmen, kac¢inilmay: gerektirmek-
tedir. Tasavvuf anlayisiyla Muslimanlar, yuzyillar boyunca
onlar1 rehavete strtkleyen ve hayattan uzaklastiran bir cesit
manevi sarhosluga dusmuslerdir. Seyhe biat gerceklestirilir
gerceklestirilmez muridler, muridlik sistemiyle iligkili olan
kolelere 6zgli bir anlayis gelistirmeye baslamislardir.....

Mevlana Ismail Sehid (1779-1831) tasavvufun stiistimal
edilmesinin boyutlarini biitiintiyle tahmin etmesine ve Imam
Ibn Teymiyye’nin (1263-1328) ortaya koydugu yaklasima siki
bir sekilde baglh kalmasina ragmen, Sah Veliyyullah’in yazilari,
onun mistik tecrtibelerine referans olusturmus ve bu durum
ayni sekilde yazilarini da etkilemistir. Uygulama agisindan
bakildiginda seyh-muirid iliski gelenegi, baslangicindan itibaren
Seyyid Ahmed’in (1786-1831) yuruttigt hareketin icinde yer
almistir. Bu nedenle, hareket, tasavvufi sudiistimalin oldukca
tehlikeli zararlarindan korunamamuistir. Seyyid Ahmed’in sehid
edilmesinin ardindan muridlerinden bir boélimu, Sia distnce-
sinde oldugu gibi “ortadan kaybolma” fikrini benimsemisler ve
Seyyid Ahmed’i mehdi olarak beklemeye baslamislardir.

Bu ylizden Islam’ yeniden diriltmek isteyen birisinin, sufilerin
dil ve terminolojilerinden, mistik ima ve mecazi ifadelerinden,
giyimlerinden, adab ve erkanlarindan ve tasavvufla ilgili her
seyden kacinmasi gerekir. Aslinda bu kisi, seker hastasinin
sekerden sakindirilmas: gibi Mislimanlar1 bu tarz suiistimal-
lerden sakindirmalidir.”!

Bu alint1i ayni zamanda tasavvuftan buttintyle uzaklasmak
isteyen yirminci ylzyilin yeni fundamentalistleri ile Bengal’in dogu-
sunda Haci Seriatullah ve oglu Muhammed Muhsin (Dadht Miyan);
Pencap ve Kuzey-Bati sinir bélgesinde Seyyid Ahmed Birelvi gibi on
dokuzuncu yuzyilin basindaki reformcular arasindaki farki acikca
gostermektedir. Ferd’idiyye olarak bilinen ilk grubun mensuplarn

1 Ebu’l-A’la Mevduadi, Short History of the Revivalist Movement in Islam, cev. El-
Es’ari (Lahore 1963, Urduca ilk baskis1 1940) 105-8.
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Kadiri zikri? icra ederken, Tarikat-t Muhammediyye olarak taninan
ikinci gruba mensup olanlar daha buyuk tarikatlara katilmislardir.
Boylece her iki durumda da tasavvuf, fikir ve eylemin ayrilmaz bir
parcas1 olmustur; elestiriler ise, tasavvufa daha sonra giren ve
aslinda tasavvufla ilgisi olmayan suiistimaller tizerine odaklanmistir.

Seyyid Ahmed hareketi 06zellikle o6nemlidir: Hindistan’'da
gintmuze kadar tasavvufa yonelik elestirileri hakli ¢ikaran pek cok
argimani tek sebebe indirgemektedir. Bu nedenle sonraki sayfa-
larda, hareketle ilgili temel metinlerde agiklanan duslinceyi incele-
yecegiz ve hareketin istikrar: ve muhtemel menseini sunacagiz. Bunu
sadece tarihi bir ilgiden dolay1 degil ayni zamanda modern Guney
Asya’da tasavvuf karsit: tartismalarin daha iyi anlasilmasini saglaya-
bileceginden dolay: yapacagiz.

Hareketin geleneksel kronolojisi, genellikle Seyyid Ahmed
Birelvinin biyografisine dayanmaktadir.3 S6z konusu hareketin yeni
ve en genis 6ykluisti* asagida 6zetle anlatilacaktir.

Seyyid Ahmed, 1786 yilinda Raey Bireli-Avaz’da tasavvufi ve
askeri kulttire sahip bir ailede dogdu. Ailesi, atalarindan olan
Naksibendi seyhi Seyyid ‘Alamullah’in (1624-1684) tdrbesinin
bulundugu killiyeye yerlesti. Bir cocuk olarak Seyyid Ahmed ilimden
cok savas egitimiyle ilgilendi. Lucknow’da is bulamayinca okumak
amaciyla 1803 veya 1804’de Delhi’ye gitti. Burada yeniden sanat ve
ezoterik ilimlere egilim godstermis, hatta istidathi bir sufi oldugunu
kanitlamistir: Sah Abdulaziz (1746-1824) tarafindan zahiren
muridlige kabul edilmis; fakat gercekte Naksilige menstbiyetinin,
uveysilik yoluyla direkt olarak Hz. Peygamber, Hz. Fatima, Hz. Ali ve
nihayetinde Allah tarafindan oldugunu iddia etmistir.> 1808’de Raey
Bireli'ye geri dondd ve evlendi. 1811-1812°de Delhi'ye doénerek
burada birka¢ ay kaldi. Daha sonra 1812’den 1817’ye kadar Afgan
maceraperest Emir Hanin (1768-1834) ordusunda bir asker olarak
ilk meslegini edinmis oldu. Emir Han 1817 yilinda, Racpitana’da
ufak bir mutsltiman beyligi olan Tonk beyliginin ntivvablik gérevine
getirildi ve aymi yilda Ingilizler tarafindan ordusunu dagitmaya mec-
bur birakildi.

2 Muintddin Ahmed Han, History of the Fard’idi Movement in Bengal, 1818-
1906 (Dhaka 1984, ikinci baski) 7. béltiim, 273.

3 EI, s.v. Ahmed Birelvi; Muhyiddin Ahmed, Seyyid Ahmed Sehid; his Life and
Mission (Lucknow 195)

4 Seyyid Eser Abbas Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz and his Time: Puritanism,
Sectarianism, Polemics and Jihad (Canberra 1982) 473-97.

5 Marc Gaborieau, “The description of Sufism in the first manifesto of the
Indian Wahhabis; the Siratull-Miistakim by Ismail Shahid and ‘Abdu’l-Hayy
(1818)” Muzaffer Alam, Francoise ‘Nalini’ Delvoye, Marc Gaborieau (editorler),
The Making of Indo-Persian Culture, Indian and French Essays (Delhi, baskida)
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Marathas’in son maglubiyetiyle birlikte, ancak 1849°da ilhak
edilen (Pencab, Kuzey-Bati sinir boélgesi ve Kesmir’deki) Sih krallig:
hari¢c, 1818’¢ kadar Kuzey Hindistan’'da Pax Britannica etkili
olmustur. Seyyid Ahmed 1818’in ortalarinda Delhi'ye yerlesti ve bir
reformist olarak 1831 yilindaki 6limune kadar devam eden ikinci
meslegine (mursidlige) basladi. Bu hareketin ilk bildirisi olan Swratu’l-
miistakim, Ismail Sehid (61. 1831) ve Sah Abdiilaziz'in kayimnbiraderi
Abdulhay (61.1828) tarafindan, iddiaya goére 1818 yilinda, Farsca
kaleme alindi. Geleneksel kronolojiye goére bu tarihte her ikisi de
Seyyid Ahmed tarafindan, bir cok yorumcuya gore yeni bir tarikat
olan Tarikat-1t Muhammediyye’ye kabul edildi. Seyyid Ahmed’in ikinci
meslegi Uic asamaya sahiptir: Ganges ovalarinda 1818den 1821’
kadar stiren reformu anlatma donemi; 1821 ile 1824 arasinda alti
yuzden fazla muridiyle birlikte gerceklestirdigi Hac yoluculugu; ve
Hindistan’a déntstnden sonraki cthad cagrisi. 1826 yilinda
Pesaver’den (simdiki Kuzey-Bati Pakistan) Sihlere karsi tereddtitlt
bir cihad cagrisi baslatti. Ancak 1831’deki Baldkot savasinda buyuk
bir yenilgiye ugradi. Bu savasta Seyyid Ahmed ve Ismail Sehid
olduaruldt. Diger taraftan Seyyid Ahmed’in cesedi savastan sonra
bulunamadig icin muridleri onun gbézden kaybolduguna ve onlar
zafere ulastirmak icin daha sonra geri gelecegine inandilar. Bu
durumda Seyyid Ahmed bir bakima mehdi olarak élimtinden sonra
onlarca yil devam eden tictinct roliine sahip olmustu.

Geleneksel rivayetlere goére, bu hareketin baslangici, Seyyid
Ahmet’in 1818 yilinda bir reformist olarak ikinci meslegine
baslamasina olanak saglayan Pax Britannica’nin kurulusuyla ayni
déneme denk gelir. Bu husus, Seyyid Ahmed’in bizzat kendisinin
reform hareketini baslattigi ve bu hareketin ilham kaynag: oldugunu
pesin olarak kabul etmektedir. Bu bakis acisina goére Seyyid
Ahmed’in, harekete ilk ivmeyi vermesinin hemen ardindan o6nde
gelen miuridi Ismail Sehid, onun yenilikci diistincesinin detaylarini,
hareketin ilk bildirisi olan Swrdtu’l-miistakim’de Farsca olarak kaleme
almaya baslamistir. Bu manifestoyu, 1822-1823 yilinda Mekke ve
Medine’de yazildigina inanilan Arapca risdle Reddii’l-israk takip
etmistir.6 Reddii’l-israk’in ilk béliim1i, bizzat Ismail Sehid tarafindan
Urduca’ya tercime edilmis ve onun 1824°de Hindistan’da tamam-
ladigi en meshur kitab1 Takviyetiil-iman1 olusturmustur. Ikinci
béliimii ise, Ismail Sehid’in muiridi Muhammed Sultan Han Sahabadi

6 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 509. Hareket tarafindan olusturulan literatiirin
ayrintili bir listesi icin bk. Marc Gaborieau, “Late Persian, Early Urdu: The
Case of ‘Wahhabi’ Literature (1818-1857)” Francoise ‘Nalini’ Delvoye (editor),
Confluence of Culture, French Contributions to Indo-Persian Studies (Delhi
1994) 170-196.
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veya Sahcihanpuari’ tarafindan Tezkiretii’l-ihvan basligr altinda 1834-
1835’de tercime edilmistir.

Neredeyse hareketin biitin literattiri, bu hareketin 6nde gelen
bir ideologu gibi gériinen Ismail Sehid tarafindan yazilmistir. Onun,
1818 yilinda Seyyid Ahmed’e katilmadan 6nceki faaliyetlerinin tarihi
seyri hakkinda kesin olarak bildiklerimiz®, Urduca yazilan hikayemsi
bir biyografiden elde edilmistir;® ve bu husus, onun hayatiyla ilgili
tutarl bir biyografiye ulagsmamizi engellemektedir. 1779 yilinda $Sah
Veliyyullahin (1703-1762) en kuctk oglu Abdilganinin (61.1789)
oglu olarak dinyaya geldi ve on yasinda iken yetim kaldi. Bunun
lUzerine, Seyyid Ahmed’in de hocasi olan amcasi Sah Abdulkadir
(1753-1815) tarafindan yetistirildi. Ismail, savas sanatlan ve dini
ilimleri 6grendi; egitimini on alt1 yasinda, yani 1795 civarinda basa-
riyla tamamladi. Daha sonra Delhi Mescidinde vaiz olarak ise
basladi. Burada veli inanci, kabirlerin kutsanmasi, sehitler, cinler,
periler, HindQ tanri ve tanricalar1 aleyhine yaptigi vaazlari, dini
kurumlarin diismanliga neden oldu. Bu husus, Ismail’in Seyyid Ah-
med’den 6nce ve onun yerine reform hareketini baslatan kimse ola-
rak distintlmesi gerektigini gosterir mi?

Bu, yakin zamanda Urduca basilan biyografisinin yeniden
gozden gecirilmis versiyonunda ileri strtlen bir iddiadir.l© Bu
biyografide Reddii’l-israkin kaleme alindig tarih, (Bu tarih, 1822-
1823’deki hac zamanina denk gelmektedir.) kabul edilmemekte fakat
onun yerine daha eski bir tarih, yaklasik olarak 1798, yani Seyyid
Ahmed’in ilk egitimi icin Delhi’ye gelmeden oOnceki tarih kabul
edilmektedir. Geleneksel kayitlarda 1824’de tamamlandig gdsterilen
Takviyetii’l-imanin, Ismailin Siratu’l-miistakim’i kaleme almadan
yani en ge¢ 1818’in ortalarindan 6nce tamamlandig belirtilmek-
tedir.11

Bu husus Reddti’l-israk’da formtle edilen yenilikci diistincenin
tarihinin, on sekizinci ylzyilin sonuna gottrtldiigi anlamina gel-
mektedir. Kanzalavi'ye goére,'2 bu metnin on alt1 adet elyazmasinin
mevcut oldugu bilinmektedir ve bir baskisi 1983 yilinda Pakistan’da

7 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 509; Nur el-Hasan Resid Kanzalevi, Taquwiyat al-
iman aur Shah Isma’il Shahid-ke Khilaf bar-pa shurish tarikh aur hakiqat-ke
a’ina men, al-Furgan (Lucknow), Ix1/ 7 (1991) dan Ix1/10-12 (1993)’e kadarki
béltimler. Burada zikredilen pasajlar Ixi/10-12 (1993) 79-80, 87-8 sayfalarda
yer almaktadir.

8 EI, s.v. Ism&’il Shahid; Rizvi, Shdh ‘Abd al-‘Aziz, 509, 99. not.

9 Mirza Hayrat Dihlevi, Hayat-i tayyiba (Amritsar 1933, ikinci baski).

10 Kanzalavi, 7 nolu nota bakiniz.

11 Kanzalavi, 1x/9 (1991) 24-25; Ix1/3 (1993) 28-32; Nesim Ahmed Feridi,
Tezkire-i Sah Muhammed Ismdil (Lucknow 1988).

12 Kanzalevi, Ix1/4-5 (1993) 65-76.
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nesredilmistir.!3 Kronolojik acidan bilinen en eski yazmada, bu
nushanin kaleme alindig tam tarihin 1213/1798-1799 oldugu
tahmin edilmektedir. Bu tarihte ise Ismail Sehid, yaklasik olarak
yirmi yasindaydi.!* S6z konusu nlisha, tamamlanmamis olmakla
birlikte sadece iki boélim icermektedir: sirkle ilgili ilk bélum ile
miticadele edilmesi geren bidatler hakkindaki ikinci béltim.15 Ismail
Sehid’in 1798 ile 1818 arasinda hareketin icinde yer alip almadigi
yeterince net degildir ve onun pek cok kitabinin tarihi bilinme-
mektedir. Ancak yeni olusturulan kronolojide birkac 6nemli nokta
ortaya cikmaktadir: Buna gére Ismail, Seyyid Ahmed tarafindan
muridlige 1818 degil 1812°de  kabul edilmistir ki bu husus
geleneksel kayitlarda da gecmektedir. Cunkt Tenviru’l-‘ayneyn fi
isbati refu’l-yedeyn adli risalesini 1815'den 6nce yazmistir. Krono-
lojideki temel problem, Takviyetii’l-imdanin kaleme alindigi tarihle
ilgilidir. Geleneksel kronolojiye goére, bu risadle 1824’de yazilmistir.
Bununla birlikte risdle 1818’in ilk yarisinda yazilmis olmalidir:
cunkti bilinen en eski el yazmanin tarihi Temmuz 1818’dirl6 ve
metinde Seyyid Ahmed’in adi zikredilmemektedir. Bu nedenle
Takviyetii’l-iman’in, zikredilen iki kisinin 1818’de bir araya gelme-
sinden 6nce yazildigi sonucu c¢ikarilabilir. Daha 6énce de belirtildigi
gibi, Reddti’l-israk’in sirk ile ilgili ilk bélimUuntn terctime edildigi
genellikle dtstntlar. Ancak gercekte risalenin orijinal metninin
dortte birini olusturan bu boélimiun sadece genisletilmis bir yoru-
mudur.l? Reddii’l-israk’in bidatler hakkindaki ikinci boliimii, 8 1834-
1835’de yazilan ve aslinda Urduca’ya tercime edilen metnin genis-
letilmis bir yorumu olan Tezkiru’l-ihvan icin temel olusturmustur. Bu
nedenle yeniden godzden gecirilmis kronolojiye gore hareketin yeni-
lik¢i doktrini, Reddii’l-israk ve Takviyetii’l-iman’da tanzim edilmistir.
Bu metinler, Ismail Sehid Swratu’l-miistakim’i yazmadan ve dolayisiyla
Seyyid Ahmed, dini bir reformist olarak harekete gecmeden Once
kaleme alinmaistir.

Swratu’l-miistakim’in yan sira Ismail Sehid, temel olarak tasav-
vuf tizerine yogunlasan diger kitabini yazmistir. ‘Abakat!® adini ver-
digi bu Arapca eseri, Sah Veliyyullahin tasavvuf doktrininin

13 Bakiniz Ismail Sehid, Reddii’l-israk (Lahore 1983, yeni bask: 1988). Bana yeni
baskisindan bir ntsha goénderdiginden dolayr Arthur Buchler’e tesekkir
ederim.

14 Feridi, Tezkire-i SGh Muhammed Ismail; Kanzalavi, Ixi/3 (1993) 28-32.

15 Kanzalavi, Ix1/10-12 (1993) 79.

16 Age,Ix1/7 (1993) 32-33.

17 A.g.e, Ix1/6 (1993) 22-25.

18 A.ge,Ix1/10-12 (1993) 79-80, 87-90.

19 ismail Sehid, ‘Abakat (Karaci 1960); Manazir Hasan Gilani tarafindan yapilan
Urduca terciimesi, ‘Abakdt (Haydarabad-tarihsiz); J.N. Jalbani tarafindan
yapilan Ingilizce terciimesi, ‘Abagat of Shah Isma’il Shahid (Delhi 1994)
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aciklamasidir. Eserin kaleme alindigi tarih bilinmedigi icin
tasavvufun, hareketin tarihi icindeki kesin konumuyla ilgili baz
yargilarin dogmasina neden olmustur. Bununla birlikte 1818 yilinda
Seyyid Ahmed’in 6nderliginde teskilatli bir hareket olarak kurulan
Tarikat-t  Muhammediyyenin  baslangicinit  gosteren  Swatu’l-
miistakim?0 tarihi net olan bir bildiridir. Risalenin muhtevas: simdi
daha iyi bilinmektedir. Konuyla ilgili son calismalar,?! eserin ilk
yorumcusu olan ve risaleyi tasavvufi bir eser olarak niteleyen Ingiliz
yargic John Russell Colvin’in degerlendirmeleriyle ilgili kuskular:
dogrulamaktadir.22 Hareketin lideri olarak Seyyid Ahmed’in
karizmasi, bir seyh olarak tasidigi 6zelliklere ve bir bakima Delhi’n
en buyltk Naksibendi lideri olmasina dayanmaktadir.23 Diger seyhler
gibi o da muridlerini Hindistan’da o zamanki dért ana tarikata:
Cistiyye, Kadiriyye, Naksibendiyye ve Naksibendiyye’nin kolu olan
Mtuceddidiyye’ye kabul etmistir. Swrdatu’l-miistakim sadece bir mani-
festo degil ayni zamanda on dokuzuncu yuzyill boyunca Hindis-
tan’daki Naksiler arasinda son derece meshur tasavvufi bir ders
kitabidir.24 Velayet ile nubtvvet arasindaki Ustinltik tartismasiyla
sekillenen kitabin btitin yapisi, Naksibendiyyenin Muiceddidiyye ko-
lundan gelen ilhami ortaya koymustur. Bu nedenle Tarikat-
Muhammediyye, sadece yeni bir tarikat degil, ayni zamanda
Peygamber tarafindan aciklandigi sekilde seriata uygun bir yasam
strmeyi vurgulayarak Mticeddidiyye’yi yeniden dtizenleyen bir hare-
ket olarak ortaya cikmistir.

Bu nedenle Seyyid Ahmed’in baslattigi hareket, hem fikir pla-
ninda, hem de hayata gecirilmesi acisindan $Sah Veliyyullah ve on
dokuzuncu yulzyilda Delhi’deki diger buiyik Naksi seyhlerin gele-
neginden kopmadi. Bununla birlikte, Seyyid Ahmed’in hayatindan
bahseden tezkirelerden25 ve Ismail Sehidin baslica eserlerinden,
harekete mensup olanlarin, seriatin emirlerine ters dustiklerini

20 {smail Sehid, Siratu’l-mustakim, ilk baski Calcutta 1822; buradaki alint1
Lucknow'un tas baskisindan yapilmistir (tarihsiz). Ayni zamanda Urduca
terctime de kullanilmistir. (Deoband, tarihsiz ve Lahore, tarihsiz.)

21 Muhammed Hidayetullah, Sayyid Ahmad. A Study on the Religious Reform
Movement of Sayyid Ahmad of Rae Bareli (Lahore 1970); Rizvi, Shah ‘Abd al-
‘Aziz, 499-508; Gaborieau, “The description of Sufism”.

22 John Russel Colvin, “Notice on the peculiar Tenets held by the followers of
Syed Ahmed, taken chiefly from the ‘Sirat-ul-Mustaqim’, a principle Treatise
of that Sect, written by Moulavi Mahommed Ismail”, Journal of the Royal
Asiatic Society of Bengal 1/11 (1832), 479-498.

23 Warren Fusfeld, The Shaping of Sufi Leadership in Delhi; The Nagshbandiyya
Mujaddidiyya, 1750-1920 (Ph.D. Philadelphia 1981, University of
Pennsylvania, basilmamis)

24 Arthur F. Buchler, Sufi Heirs of the Prophet. The Indian Nagshbandiyya and
the Rise of the Mediating Sufi Shaykh (University of South Carolina 1998).

25 Muhammed Ali, Mahzen-i Ahmedi (Agra 1881)
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dustndukleri diger stfilerin rittiellerini yerine getirmekten kacinmak
suretiyle kendilerini diger sufilerden ayirt eden kimliklerini vurgu-
ladiklar: gértlmektedir.

Ote yandan diger sufiler, ézellikle de Delhi’de Mazhar-1 Can-1
Canan’in (1700-1781) muridleri, o dénemde Seyyid Ahmed’in murid-
lerini disman ve kiiftir stnirindaki farkli bir mezhebe mensup olarak
goérmusler26 ve hala da gérmektedirler.2? Velilerin ttirbelerini 6zellikle
de Medine’deki Peygamberin torunlarina ait mezarlar1 yikmalarindan
dolay1 Hindistan’da kotti sohretleri olan Arabistan Vahhabileriyle
iliskilendirmek suretiyle ayrica onlara Vahhabi adini da takmislardir.
Ingilizler tarafindan ibda edildiginin aksine bu takma isim ki,
Hindistan’da buglin biyuk oranda béyle olduguna inaniliyor, ilk defa
Hindistan muslimanlan tarafindan kullanilmis ve 1821’e kadar da
acikca ifade edilmistir.28

Seyyid Ahmed’in muridlerini diger sufilerden ayiran 6zellikler,
menakibnamelerdeki anekdotlarda, Sirdtu’l-miistakim’deki bidatlerle
ilgili maddelerde, Takviyetii’l-iman’daki sirk hakkindaki tartigsma-
larda ve Tezkiretii’l-ihvan’da yer almaktadir.2°

Swratu’l-Mtistakim’in ikinci bolimunun ilk kismai,30 o6zellikle
mulhid sufiler, yani stfiler gibi davranan heretiklerin (stfi-si’ar

26 Warren Fusfeld, “The Boundaries of Islam and Infidelity” Katherine P. Ewing
(editdr), Shari’at and Ambiguity in South Asian Islam (Berkeley 1988) 205-219.

27 EbU’l-Hasan Zeyd Faruki, Mawlana Isma’il Dihlawi aur Taqwiyat al-imdan
(Delhi 1984); Marc Gaborieau, “Protestations d'un soufi indien contemporain
contre trois interpretations recentes de Shaikh Ahmad Sirhindi”, Marc
Gaborieau, Alexandre Popovic ve Thierry Zarcone (editér), Nagshbandis,
Cheminements et situation actuelle d’un ordre mystique musulman (Istanbul
1990) 263-264.

28 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz 509, 485, 498.

29 Muhammed Sultan Sahabadi (Sahcihanpuri), Tezkird’l-thvan (1834) |
Takviyetii’l-imanin devami (bilinen ilk baski, Dehli 1850, Taqwiyat al-
iman’dan sonra basilmistir, Multan 1987) | 55-222. Bununla birlikte, Seyyid
Ahmed ve Ismail Sehid déneminde kaleme alinan basl basina ne bir kitap ne
de bir kitabin her hangi bir bélimu, sufilerle ilgili stiistimallere buttintyle
hasredilmemistir; Benim bildigim béyle bir calisma gériniml veren tek
metin, Belagu’l-miibin adli Farsca bir risaledir. Yanlislikla Sah Veliyyullah’a
nispet edilen bu eser, aslinda 1831’den sonra yazilmistir. (Marc Gaborieau, “A
Nineteenth-Century Indian ‘Wahhabi’ Tract Against the Cult of Muslim
Saints: Al-Balagh al-mubin, W. Troll (editdr), Muslim Shrines in India. Their
Character, History and Significance (Delhi 1989) 198-239. 1831’den o6nce
yazilan kitaplarda yer alan Sufilerle ilgili stiistimaller, tasavvufla alakali
olmayan diger mahzurlu uygulamalar arasinda tasnif edilmistir. Bununla
birlikte, Siratu’l-miistakim’de , tasavvufla ilgili en dikkat c¢ekici suiistimalleri
siralayan kisa bir alt baslik yer almaktadir. (Ismail Sehid, Lucknow, tarihsiz,
49-63; Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz 509, 500-502).

30 Bu bolumuin kismi terctimesi i¢in bakiniz, Kiyamtddin Ahmed, The Wahhadbi
Movement in India, (Calcutta 1966), 6-9.
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miilhid) veya sufiler gibi davranan putperestlerin (stfi-si’ar miisrik)
yeni olarak ortaya koyduklar1 dustncelere ayrilmistir. Ayrica
Tanri’nin askinliginin inkar edilmesi, vahdet-i victd hakkinda
heretik yorumlar, kader konusunda en ince ayrintilara varan
tartismalar, murside karsi asir1 derecede gosterilen tazim, velilerin
tarbelerinin kutsal mekanlar gibi ziyaret edilmesi, sefaatleri icin dua
edilmesi ve velilerin mezarlarina adakta bulunma gibi konular1 da
icermektedir. Hareketin literattrtinde, vefat etmis olan veliler kultt
ile hayatta bulunan ruhani liderlere karsi tazimin suiistimal
edilmesis! 6zellikle dikkati cekmektedir.

Vefat etmis olan velileri kutsama, reformist literattirde genel-
likle elestirilmistir. Swatu’l-miistakim’de yer alan bircok sayfa “Veli-
lerin ttrbeleriyle ilgili bidatlerin” kinanmasina ayrilmistir. Bu konu-
yu, hareketle ilgili literatiirde sik sik gectiginden dolay: burada ele
almayacagiz. Ayrica ben konuyu, burada analiz edilen metinleri
temel alaraks32? ve yakin zamanda elde edilen risalelerin 15181 altinda
ayrintili olarak inceledim.33

Mitirsidlere kars1 gosterilen asirt tazimin elestirilmesi, ayni
zamanda Ozellikle hareketin fikri yapisini yansitmaktadir. En
azindan GUney Asya’da bu bdyledir ve orada bu tarz elestiriler, diger
bolgelerde oldugu kadar acikca sdylenmemektedir. Benzer sekildeki
kinamalar, Seyyid Ahmed’in biyografisinde Uustti kapali sekilde yer
almaktadir: Sah Abdilaziz’e muridligine kabul etmesi icin gittiginde —
daha 6nce de gérdtigimuiz gibi Seyyid Ahmed’in muridlige kabult
aslinda tiveyst yolla olmustur.- gdérintse gére onun sUretine rabita
yapmaylr reddetmistir. Clnkl ona gore bu, putperestligin bir
seklidir.3* Bu husus, Swrdatu’l-miistakim’de etraflica ele alinmistir.35
Kitapta Ismail Sehid, konuyla ilgili sunlar1 yazmaktadir:

“Allah’a veya peygambere benzedigi inanciyla murside asiri
derecede saygi gostermek, ayni zamanda stufiler gibi davranan
putperestlerin (stfi-si’ar miisrik) sonradan ortaya koyduklari bir
seydir. Mursidlere karsi bu sekilde saygi gosterilmesi, son
glnlerde genis Olctide yayginlasmis ve 6zellikle de Hindistan’da
yaygin hale gelmistir. Oyle ki, veliler bile bu tarz bidatlere
dismektedirler. Bu konudaki sinirin ne oldugunun anlasilmasi

31 S6z konusu suistimallerin yer aldigi genis bir liste icin bakiniz, Marc
Gaborieau, ‘A Nineteenth-Century Indian “Wahhabi” Tract’ 219-5.

32 Marc Gaborieau, “Le culte des saints musulmans en tant que rituel:
controverses juridiques” Archives de sciences sociales des religions, Ixxxv/I
(1994) 85-98.

33 Gaborieau, “A Nineteenth-Century Indian ‘Wahhabi’ Tarct.”

3¢ Muhammed Ali, Mahzen-i Ahmedi, 18-22; Muhyiddin Ahmad, Saiyid Ahmad
Shahid, 36-37; Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 475-476.

35 Ismail Sehid (Lucknow, tarihsiz) 53.
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son derece 6nemlidir.... Mursid, Kur’anin da bildirdigi sekilde
(5/34) Allah’a giden yolda sadece bir vasitadir.... Mursid
olmadan dogru yolun bulunmas: imkansizdir.... Fakat mursid
de seri htiktimlere muhalif bir davranis: bulunmayan veya boyle
bir seyi tavsiye etmeyen birisi olmak zorundadir.”

S0z konusu husus, Swdtu’l-miistakim’in benzer tartismalarin
yer almadigi ve sadece tasavvufi usillerin tasvir edildigi tictinci
boélimuinde yeniden ele alinan birka¢c noktadan biridir. Bu béltimde
Ismail Sehid, seyhin stireti g6z éntine getirilerek tefekkiir edilmesine,
(sugli-i berzahs3¢ veya tasavvur-i seyh) siddetle kars: cikmistir. Bu
yontem, tasavvufi eserlerde rdbita -muridin mursidiyle irtibat
kurmasi- olarak zikredilmistir.37 Ismail Sehid’e gére miirsidin sareti
g6z OnUne getirilerek tefekklir edilmesi, putperestligin bir cesidi
olmas1 nedeniyle seriat tarafindan kesinlikle yasaklanmaistir (haram).
Bu husus, Ismail Sehid’in yasadigi dénemde ve ondan sonra da son
derece 6nemli bir tartisma konusu olarak ortaya c¢ikmistir.3® Seyyid
Ahmed Hann (1817/1898) bidatlere kars: pek cok yenilikci diistin-
ceyi kabul eden yapisi,3® bu 6zel reformist durumu kabul etmekte
zorlanmistir. Seyyid Ahmed Hann kendisi, rdbitanin mesrulugunu
dogrulayan Farsca bir risale yazmistir.#© Bununla birlikte konuyla
ilgili tartismalar, Hindistan ve diger yerlerdeki muslimanlar ara-
sinda hala devam etmektedir.+!

36 Ismail Sehid (Lucknow, tarihsiz) 130-131; Urduca tercime, (Deoband,
tarihsiz) 163-164; Gaborieau, “The description of Sufism.”

37 Michel Chodkiewiez, “Quelques aspects des techniques spirituelles dans la
tariqa nagshbandiyya” Marc Gaborieau, Alexandre Popovic ve Thierry Zarcone
(editdr). Nagshbandis, 75-80; Ozellikle bakiniz, Fritz Meier, Zwei
Abhandlungen tiber die Nagsbandiyya (Istanbul 1994); ilk makale icin bkz.,
Die Herzensbindung an den Meister, 17 ve devami.

38 Gaborieau, “A Nineteenth-Century Indian ‘Wahhabi’ Tract” 214-215.

39 Christian W. Troll, Sayyid Ahmad Khan: a Reinterpretation of Muslim
Theology, (Karagi 1979) 40-42.

40 Seyyid Ahmed Han, Namika der beyan-i mesele-i tasavvur-t seyh (Aligarh
1883); krs., Bruce Lawrence, “Introduction” and “Mystical and Rational
Elements in the Early Religious Writings of Sayyid Ahmad Khan” Bruce
Lawrence (editor), The Rose and the Rock, Mystical and Rational Elements in
the Intellectual History of South Asian Islam (Durham, N.C. 1979) 9-10; 63-79.

41 Gaborieau, “Protestations”, 258; Butrus Ebu-Manneh, “Khalwa and Rabita in
the Khalidi suborder” Gaborieau (editdr), Nagshbandis, 299-300.
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Takviyetii’l-iman’da daha cok sirk konusu islenmistir.42 Kitabin
dort bolimuinde, putperestligin dort kategorisi, bir cok Ornek
verilerek basarili bir sekilde tanimlanmistir. Yani, fi'll-9m (ilmi
meselelerde sirk: gozle gértilmeyen dlem hakkinda sadece Allah’a ait
olan herhangi bir bilgiyi mahlukata nispet etmek); fi't-tasarruf
(tasarruf ve glic konusunda sirk: Yalnizca Allah’a ait olan tasarrufu
ve Ozellikle de sefaati, veliler veya pagan deistler gibi, mahlukata
nispet etmek); fi'l-ibaddt (ibadetlerde sirk: secde ve tavaf gibi Allah
icin yapilmasi geren ibadeti mahlukat icin yapmak); fi'l-‘adat (adet-
lerde sirk: kehanette bulunmak gibi kismen digerleriyle 6rtisen ve
mahzurlu kabul edilen pek cok adeti bir buttin olarak kabul
etmek.)43

Tezkiru’l-ihvan'in daha uzun ve Takviyeti’l-iman’a gore daha
serbest bir tslupla kaleme alindig1 gértilmektedir. Yedi béltimde ele
alinan bidatlerin tanimlanmasi kitabin ana konusu olusturmaktadar.
Bu yedi bélimde su temalar islenmistir: Hz. Peygamberin stinnetine
uymanin gerekliligi, inan¢ ve Islam’in bes sarti, kader konusu ve
muska kullanmak gibi kader anlayisina ters diisen uygulamalar, ilk
Muslimanlarin Usttinltga, velilerin tirbelerindeki uygulamalarda
gorulen bidatler, hak mezheplere uymak ve son boéltimde de, sema,
kumar oynamak, soydan dolay: gurura kapilmak, insanlari évmede
asirtya kacmak, evlilik icin asir1 derecede masraf yapmak, yeniden
evlenmeleri icin dullara izin vermeyi reddetmek, yas tutmada asiri
gitmek ve glinlik yasamda israf olctisinde harcamada bulunmak
gibi kabul géormeyen muhtelif fiiller ele alinmistir.

Her iki eserde de yer alan tartismalarin amaci, belirli inang ve
uygulamalari, sadece Allah’a ait olan sifatlari, sanki mahlukata
aitmis gibi tahsis ettiklerini gostermektir. Tartismalar, uygun bir
sekilde Kutsal Kitab’a dayanmakta fakat ildhiyati (teoloji) referans
almamaktadir ki, bu alan zaten Seyyid Ahmed ve muridlerinin 6zel
bir salahiyet iddia ettikleri bir alan degildir. Ilahiyatla ilgili belli bash

42 Ismail Sehid, Takviyetii’l-iman (Lucknow 1956). Seyyid Ahmed, Hindistan’in
cesitli bolgelerinde halifeler tayin ettiginde, onlara iki husustan kac¢inmalarini
emreden birer mektup verdi: Ingilizce’ye “idoltary” olarak terctime edilen, sirk
ve bid’at (cog. bida’). Bu mektuplar, [ krs, Kiyamtiddin Ahmed, The Wahhabi
Movement in India (Calcutta 1966) 39-41] belirtilen doktrinin 6zetini oldukca
kisa bir sekilde sunmaktadir.

43 Bu kitabin glvenilir tam Ingilizce terciimesi, bir asirdan daha fazla zaman
6nce Mir Sahamat Ali tarafindan yapilmistir. “Translation of the Taqwiyat-ul
iman, preceded by a notice of the author, Maulavi Ism&’il Hajji”, Journal of the
Royal Asiatic Society xiii/I (1852) 310-372; Yeniden gozden gecirilmis basimi
M. Esref Darr tarafindan Support of the Faith (Lahore-1969) bashg altinda
yapilmistir. T.P. Hughes tarafindan yazilan “Shirk” bashkli makale, A
Dictionary of Islam (London 1885, yeni baskis1 Lahore 1964) 579-580, eserin
ismi zikredilmemekle birlikte Takviyetti’l-iman’in ayrintili bir 6zetidir.
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konular, 1824’ten sonra Ismail Sehid’in de katildig1 Takviyetiil-iman
hakkinda yapilan tartismalarda ortaya c¢ikmaktadir. Tartisilan
konular, Allah'in Hz. Muhammed’e esit olan baska bir peygamberle
birlikte baska bir diinya yaratip yaratamayacagi problemi ile sefaat
konusuyla ilgilidir.#4 Burada da her zaman oldugu gibi asil sorun,
Kutsal Kitab’a uygunlugu devam ettirmek olmustur.

Tutarli tartismalar yerine Kur’an’dan genis o6lctide yapilan
alintilar Reddii’l-israk n dikkat ceken bir 6zelligidir. Ismail Sehid’in
bu ilk kitabi, oldukca kabataslaktir ve daha c¢ok Kur'an ve
Stunnet’ten yapilan alintilar1 icermektedir.#5> Orijinali Arapca olan
Takviyetii’l-iman ve Tezkiretii’l-ihvan adli eserlerin Urduca’ya uyar-
lanmasi1 Reddii’l-israk’la karsilastirildiginda daha dikkatli bir sekilde
yapilmistir. Bununla birlikte Kur’an ve Stnnet’ten yapilan iktibaslar
bu kitaplarin ana yapisini olusturmaya devam etmektedir.
Takviyetii’l-imanin ibadetlerde sirkle ilgili doérdtinct bolimuite bu
hususa 6rnektir. Bu boélim, 6rnegin Hac stUresi 27-29 ayetleri gibi,
Kur’an’dan yapilan alti1 alintiy1 icermektedir:

“Insanlar arasinda hacci ilan et ki, gerek yaya olarak, gerekse
nice uzak yoldan gelen yorgun argin develer TtUzerinde
kendilerine ait birtakim yararlari yakinen goérmeleri, Allah’in
kendilerine rizik olarak verdigi kurbanlik hayvanlar tizerine belli
glnlerde Allah’in ismini anmalar1 (kurban kesmeleri) i¢cin sana
(Kabe’ye) gelsinler. Artik ondan hem kendiniz yiyin, hem de
yoksula, fakire yedirin. Sonra kirlerini gidersinler: adaklarini
yerine getirsinler ve o Eski Ev’i (Kabe’yi) tavaf etsinler.”

Kur’an’dan yapilan bu alinti, haccin sadece Mekke’de Kabe'yi
tavaf etmek suretiyle yapilmasinin sart oldugunu ve ibadetin Allah
adina yapilmasi1 gerektigini godstermek icin kullanilmistir. Bunun
disinda her hangi biri, hac maksadiyla velilerin tirbelerini veya
yasadiklari yerleri ziyaret edemezler; ve bu gibi mekanlarin kutsal
olduklar1 dustnulemez. Yine hic kimse, onlarin etrafinda tavaf
yapamaz ve hicbir hayvan buralarda kurban edilemez. Ctinkti:

“Blutan bu davraniglar, sirk kogsmak demektir. Mutlaka bu gibi
fiilllerden kacinilmas: gerekir. Aslinda benzer davranislar,
sadece Yaratici icin yapilabilir: hicbir mahlukat boylesi bir
hurmete layik degildir.”47

44 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 517-522.
45 Kanzalavi, Ixi/6 (1993) 22-25.

46 Ismail Sehid, Lahore 1956, 55-67.
47 Ismail Sehid, a.g.e., 58-59.
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Eserde yer verilen Kur’an ayetlerini, putperestler tarafindan
ibadethane olarak kullanilan mekanlar, buralarda kurban kesilmesi
ile kiyamete yakin putperestligin yayginlasmasiyla ilgili alt1 hadis
takip eder. Bu boéltimde zikredilen altinci ve son hadis, yorumuyla
birlikte soyledir:

“Miskatin ‘Kott insanlar cogaldiginda kiyamet saati gelecektir”
adli bolimtnde Buhari ve Miuslim'de yer alan su hadis
aktarilmistir: “EbtG Hureyre,’den rivayete gére Peygamberimiz
s6yle buyurmustur: Devs kabilesinin kadinlarinin kiglari, Z4’l-
Halasa putun etrafinda titremedikce kiyamet kopmaz. Zul-
Halasa, Devslilerin cahiliye devrinde tapindiklari puttur.”48

“Devs”, Zu’l-Halasa adi verilen puta tapanlarin yasadig
kabilenin adidir: Bu put, Hz. Peygamber devrinde kirilmistir.
Ancak Hz. Peygamber, kiyamet saati yaklastiginda insanlarin,
bu puta tapinmaya yeniden baslayacaklarini, kadinlarin onun
etrafinda tavaf edeceklerini ve peygamberimizin de onlarin
kiclarinin titredigini gorecegini soOylemistir. Bu hadis bize
Kabe’nin disinda baska bir evin etrafinda tavaf etmenin sirk ve
bunun kéafirlerin adetlerinden oldugunu 6gretmektedir. Herke-
sin boylesi tavaflardan kesinlikle kacinmasi gerekir.”49

Bu satirlar acik bir sekilde, Hindistan’da gerceklestirilen ve
Vahhabilerin yasaklanmasinin gerekli oldugunu dustndukleri iki
cesit uygulamay: elestirmektedir: veli tlrbelerinin kadinlar tarafin-
dan kutsal mekanlar olarak ziyaret edilmeleri ve velilere ait mezar-
larin etrafinda tavaf edilmesi.

Yukaridaki alintilar, Ismail Sehid’in Kur’ani Hindistan’daki
Vahhabiler’in gértislerine uygun olarak nasil yorumladigini resmet-
mekte ve bu konudaki butin deliller, sadece iki kaynaktan gel-
mektedir: Kur’an ve SuUnnet, yani hadis. Swdatu’l-miistakim>° ve
Tezkiretii’l-thvan'da®! Kur’an ve Stnnet’in klasik fikih mezheplerinin
huktimlerinden daha o6ncelikli oldugu vurgulanmistir; ve eger bu
mezheplerin htuktmleri, bu iki kaynaktan biriyle catisirsa, bu kural
terk edilmelidir. Boylece bu mezheplerin gozti kapali bir sekilde
taklid edilmesi elestirilmis olmaktadir. Bu bakis, 18507Tilerde

48 Miskatii’l-mesabih xxvi/vi; Ingilizce tercime James Robson’dan alinmistir,
Miskatii’l-mesabih, aciklayici notlarla Ingilizce tercimesi, i-iv (Lahore 1963-
1965) 1, 1163. Ayrica hadis icin bk., Buhari, Fiten 23; Muslim, Fiten 51.
(cevirenin notu)

49 ismail Sehid (Lahore 1956) 67.

50 fsmail Sehid (Lucknow, tarihsiz) 77; Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 504-505.

51 Sahabadi, Tezkirii’l-ihvan (Multan 1987) 158-162.
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Vahhabiler’in radikal mirascisi olan ehl-i hadis ekolil tarafindan
nesiller boyunca temsil edilmigtir.>52

Aslinda bu reformist hareketin 6nculeri, kendilerini ilahiyatc¢i
ve kad1 olarak degil Sah Veliyullah Dihlevi ve Yemenli Muhammed b.
Ali el-Sevkaninin (61.1834) ekoliinde yetisen gelenekciler (selefiler)
olarak gérmuslerdir.

Yeniden gbzden gecirilmis kronolojiye gore, Vahhabi hareke-
tinin baslangici, Seyyid Ahmed Birelvi'nin sahneye cikisiyla ayni
déneme denk gelmemektedir. Aksine Ismail Sehid tarafindan 1798de
yazilan ve hareketin baslangicini gosterdigi diisintlen Reddii’l-isrdk
boyledir. Hindistan’daki muslimanlar o6zellikle de sufiler arasinda
yaygin belli inanc¢ ve uygulamalarin reformunu amaclayan bu eserin
muhtevasi, Hindistan’daki spesifik tarihi olaylar veya belli dini
akimlarla iliskilendirilemedigi icin reformist hareketin kokleri, Islam
dinyasinda baska yerlerde aranmistir. Dogal olarak herhangi birisi,
Hindistan’daki reformistlerin, disaridaki muhalifler ve ayni sekilde
Ingiliz otoriteler ve oryantalistler tarafindan Vahhabiler olarak isim-
lendirilmeleri nedeniyle bu hareketin Vahhabi temellere dayandigini
soyleyebilir.53

Bu kimlik, milliyet¢i duygulardan dolayr ginimtiz Hindistan ve
Pakistan’inda siddetli bir sekilde reddedilmektedir; ve Batili bir ¢cok
bilim adami da bunu desteklemektedir.5* Diger taraftan gecenlerde
Arabistan Vahhabileri'nin Hindistanli reformcular tizerinde etkileri-
nin mUmkuin olabilecegini ima ettigimde,>> bu husus, Vahhabi hare-
keti hakkinda uzman olan Hindistanli bir tarihci tarafindan hemen
reddedildi.’¢ Bununla birlikte Arabistan Vahhabileri'nin fikirleri ve
faaliyetlerinin Delhi’de son derece yaygin oldugu da oldukca dikkat
cekicidir.57” Ayni sekilde Ismail Sehid tarafindan Reddii’l-israk ve
Takviyetii’l-iman’da ayrintili olarak islenen temalar, Vahhabiligin
kurucusu Muhammed b. Abdulvahhab’in (1703-1792) baslica eseri

52 El, s.v. Ahl-i hadith.

53 Bu kimlik William Hunter tarafindan yaygmnlastirilmistir; Our Indian
Musalmans: Are they Bound in Conscience to Rebel against the Queen?
(London 1871) Oryantalistler arasinda s6z konusu kimlik ilk olarak T.P.
Hughes tarafindan formule edilmistir; A Dictionary of Islam (London 1885),
“Wahhabi” adli makale, 659-662; Shorter EI, Wahhabiyya, bu kimligi ifade
etmektedir. Daha 6nce (43. nolu dip not) ifade edildigi gibi Huges Shirk isimli
makalesini Takviyetii’l-iman’a dayandirmistir. Bununla birlikte bu eserin
adini1 zikretmeyen bu calismada, aslinda Vahhabi inanciyla (Arabistan
Vahhabiligi, Hindistan Vahhabiligi degil) ilgili kaynak kullanilmistir.

54 Son 6rnek icin bkz., Fusfeld, “The Boundaries of Islam and Infidelity.”

55 Gaborieau, “A Nineteeth-Century Indian ‘Wahhabi’ Tract” 231-232.

56 Kiyamuddin Ahmed, The Wahhabi Movement in India (Delhi 1994) 31-32.

57 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 190, 498, 517.
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Kitabu’t-tevhid’deki konularla sik sik karsilastirilmistir. Bazi alimler5s8
Ismail Sehid’in diistincelerinin direkt olarak Kitabu’t-tevhid'den
mulhem oldugu gértistindedirler. Hatta onun bazi muridlerinin, Hz.
Hasan ve Hz. Htuseyin’in tarbelerinde oldugu gibi dini icerikli
taziyelerde bulunulmasi gibi konulara karsi siddet kullanilmasini
yénlendirmelerinin yami sira Ismail Sehid’in hararetli tartisma
Uslubu,’® Sah Veliyyullahin siddet yansitmayan uyarilarindan ziyade
Vahhabiler’in uygulamalarini hatirlatmaktadir. Bununla birlikte
butin bunlar, Vahhabiligin etkisinin 6lctisiint géstermesi acisindan
yeterli delil degildir. Bu nedenle her hangi biri, reformist hareketin
ilham kaynag olarak baska bir kaynagin; ibn Teymiyyenin eser-
lerinin oldugunu distnebilir.

Ismail Sehid’in bazi uygulamalar ve inanclar1 siddetle eles-
tirmek icin kullandigi argimanlar, ibn Teymiyyenin eserlerinde yer
almaktadir. Ornegin her hangi birisi seyhlere rabita yapilmasina
karsi cikildigini bu eserlerde bulabilir.6© J.M.S Baljon, on sekizinci
ylzyillda Hindistan’da yaygin bicimde tartisilan ibn Teymiyyenin
goruslerinin, sufileri elestirme hususunda $ah Veliyyullah (1703-
1762) icin temel ilham kaynag oldugunu ikna edici bir sekilde
gbstermistir.6! Ismail Sehid ve Seyyid Ahmed Birelvi'nin déneminde
Ibn Teymiyyenin kitaplar1 bilinmekte ve Delhi’de gorusleriyle ilgili
yorumlar yapilmaktaydi.62 Delhi’de Ibn Teymiyye aleyhinde yazan
alimlerden biri, buylik muftii, Sadrettin Azurda’dir (1789-1868).
Azurda, “Ibn Teymiyye ile digerlerinin, velilerin ve baska kutsal
kisilerin turbelerinin ziyaret edilmesinin mesru olmadigini ileri stiren
gortslerinin reddedilmesi hususunda” bir risdle yazmistir.63 On
dokuzuncu yuzyilin ikinci yarisinda Seyyid Ahmed tarafindan
kurulan Tarikat-t Muhammediyyenin radikal mirascilarindan olan
Ehl-i Hadis, aym1 sekilde Ibn Teymiyye’den genis 6l¢tide yararlan-
mistir.6 Bu nedenle Ismail Sehid, (muhtemelen ibn Abdulvahhab
tarafindan hulasa edildigi tizere) Hindistan'da Ibn Teymiyye'nin
gortslerinin en oOnemli destekcilerinden birisi olabilir. Bununla
birlikte, ne Ismail Sehid’in kendi eserlerinde ne de cagdasi olan
muridlerinin ¢calismalarinda, Ibn Abdulvahhab veya Ibn Teymiyye’ nin
her hangi bir sekilde zikredildigine rastlamadik.

58 Rizvi, Shdah ‘Abd al-‘Aziz, 509; Faruki, Mawlana Isma’il Dihlawi.

59 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 478.

60  Chodkiewicz, “Quelques aspects” 79, 39. not.

61 M.S. Baljon, Religion and Thought of Shah Wali Allah Dihlawi (1703-1762)
(Leiden 1986) 200; ve “Shah Waliullah and the Dargah” Christian W. Troll
(editoér), Muslim Shrines in India, 195-196.

62 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 190.

63 Bkz., EI, s.v. Azurda.

64 Gaborieau, “A Nineteenth-Century Indian ‘Wahhabi’ Tract.”

311



Ismail Sehid’in fikirlerinin muhtemel diger bir kaynagi, Yemenli
alim, Muhammed b. Ali es-Sevkani'dir (61. 1834). Menakibnameden
o0grendigimize gore, Seyyid Ahmed ve mensuplari, 1822 yilinda hac
icin Mekke’ye giderken Cidde’ye vardiklarinda Sevkani ile baglanti
kurmuslar ve bu bulusmay1 ondan bir hadis kitab1 almak icin ger-
ceklestirmislerdir.6> Seyyid Ahmed’in vefatindan sonra Hindis-
tan’daki 6nde gelen muridlerinden Patna’li Vilayet Ali (1790-1852),
hadis icazeti almak icin hemen Yemen’e gitmistir. Ona gbdre bu
icazet, hareketin liderligini elde etmede kendisine mesraluk kazandi-
racaktir. 66 Sevkaninin var sayilan etkisi, boylece tarihsel veriler ve
metinlere dayanarak kanitlanmistir. Bu husus, Birelvi hareketinin
temel oOzelliklerini; bilhassa (yasadigi donemde Hindistan’da yaygin
olan taklid diistincesine kars1 olarak) ictihddh ve 6nemli bir tasavvuf
unsurunun muhafaza edilmesini vurgulayan o6zelliklerini kesin bir
sekilde aciklamaktadir. Bu ozellikler buittintiyle Arabistan Vahha-
biligi’nden farklidir.

Menakibname, Ismail Sehid’in israrla taklidi reddettigine ve
Kuzey-Bati'daki cihdd stresince bu hususta Seyyid Ahmed tarafin-
dan engellenmek zorunda kalindigina dair bir izlenim vermektedir.
Benzer sekilde Seyyid Ahmed’in seyhe rabita yapilmasini yasak-
lamada 1srar ettigi goértilmektedir. Ismail bu uygulamay1 6liinceye
kadar devam ettirmistir.6? Yenilikc¢i hareketin 1831°den sonra birkac
kola ayrilmasi, bu konularla ilgili farkli gértslerde kismen kok
salmis birbiriyle catisan egilimleri gdstermektedir. 68

On dokuzuncu yUzyilin baslarinda Hindistanli reformcular,
tasavvufa tamamen karsi degillerdi; daha cok, gerek yasayan gerekse
vefat etmis velilerle ilgili belli uygulama ve inanclan elestirmislerdir.
Bu donem reformcularin goértsleri, kismen Naksibendi o6gretileri,
buytk oranda da yeni Hanbeli doktrinleriyle sekillenmistir. Yakin
donemde Arabistan Vahhabi dtslincesinin ve belki Sevkaninin
gortslerinin biraz etkisi olabilir. Makalenin basinda Mevdadi’den
yaptigimiz alintilar, yaygin modern yeni-fundamental dutstnceyi
yansitmaktadir: ortacag tasavvufu, etkin bir politik ve sosyal reforma
manidir. Bu gértis bir bakima, Mevdadi ve diger yeni reformcularin
politik ve sosyal faaliyet kaygilarinin mantiksal bir c¢ikarimidir.
Bununla birlikte benzer sorunlar, Ismail Sehid gibi on dokuzuncu
yuzyilin baslarindaki reformcularin tipik sorunlaridir. Onun Swatu’l-

65 Rizvi, Shah ‘Abd al-‘Aziz, 484.

66 Muhyiddin Ahmed, Seyyid Ahmed Sehid, 300-310; Kiyamtiddin Ahmed, The
Wahhabi Movement, 86.

67 Christian W. Troll, Sayyid Ahmad Khan: a Reinterpretation of Muslim Theology
(Karaci 1979) 42.

68 Han, History of the Fara’idi Movement (Dhaka 1984) 39-88. Yenilik¢i harekette
ortaya c¢ikan ayriliklarla ilgili en énemli belge olma 6zelligini korumaktadir.
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miistakim adli eserinden acgikca ortaya ciktigi gibi, ortacag tasavvufu
hala canli ve etkindir. Bu nedenle Fazlur Rahman’in “modern dénem
oncesi” reformcularin var olan sosyal ve politik durumdan hosnut
olmadiklar1 seklindeki diistincesi,®® Ismail Sehid 6rnegiyle uyusma-
maktadir. O’Fahey ve Radtkenin Rahman’in “Yeni-Tasavvuf” (Neo-
Sufism)7° kavramina karsi gelistirdikleri argiiman teyit edilmis gibi
gérinmektedir. Aslinda Ismail Sehid ve Seyyid Ahmed gibi on
dokuzuncu yuzyilin baslarinda yasayan reformcular, politik ve sosyal
reformlarla ilgili makul bir program ortaya koyamamislardir.?! Onlar,
esas olarak Islam“ bidatlerden arindirmayi hedefleyen ilk ve en
oénemli gelenekcilerdi ve Islam’in dogus devrindeki saadet dénemine
dontlmesiyle ilgili titopik bir gortise sahiptiler. Bu amac icin kuzey-
batidaki cihad hareketleri tek aracti ve mehdi beklentilerini stirekli
dile getirmislerdir. Onlarin bu beklentileri, Seyyid Ahmed’in o6lt-
munden sonra mehdi olarak Utclinclt kariyerini elde ettigini acikca
ortaya koymaktadir.

69 F.Rahman, Islam (Chicago 1979) 209-210.

70 R. Sean O’Fahey ve Bernd Radtke, “Neo-Sufism Reconsidered”, Der Islam, Ixx
(1993) 52-87.

71 “Les oulémas/soufis dans IInde moghole: anthropologie historique de
religieux musulmans”, Annales. Economies, sociétés, civilisations, v (1989)
1192 ve 1200-1201, adli makalemde az ¢ok Fazlur Rahman’ takip ettim.
Burada, daha o6nceki pozisyonumu tekrar belirtmek isterim. Ismail Sehid
tarafindan ortaya konan Swdtu’l-miistakim gibi tasavvufi metinler ve Mansib-t
imamet (takriben 1827’de yazilmis; Delhi, tarihsiz) gibi politik goértinen
metinler tam olarak incelendiginde, ortacag tasavvuf anlayisinin hala canlh
oldugu gortlmektedir: Son zamanlarda O’Fahey ve Radtke tarafindan “Yeni-
tasavvuf’ anlayisina karsi stirdurtilen tartisma, (69 nolu dip nota bakiniz)
Hindistan 6rnegi icin de gecerlidir; Bkz., Nicole Grandin & Marc Gaborieau,
“Le renouveau confrérique (fin XVIlle et XIXe siécle)”, Alexandre Popovic ve
Gilles Veinstein (editér), Les Voies d’Allah. Les ordres mystiques dans le
monde musulman des origines a aujourd’hui (Paris 1996) 68-83. Bu nedenle
klasik tasavvufun on dokuzuncu yulzyilin baslarinda son bulduguyla ilgili
tespit yanlis gibi gértinebilir.
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