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HINT ALTKITASINDA DINi EKOLLER
VE DIN EGITIiMi

M. Nur PAKDEMIRLI ©

0z
Bu calismada Hint altkitasindaki dini ekoller ve egitim anlayislart incelenmistir.
Hindistan’n Ingiliz somiirgesi oldugu donemlerde ortaya cikan bu ekoller Miisliiman
halkin Islami kimligi koruma ¢abasiun bir jirviiniidiir. Hint Miisliimanlart bu ¢aba dog-
rultusunda bir “yeniden yapilanma” siirecine girmis ve bu yapilanmalar egitim-ogretim
alanmina da yansmugtir. Dini ekollerin bir kisnmu geleneksel egitimi tercih ederek medre-
seleri yasatmaya calismuig, diger kismi da modern egitim sistemini benimseyerek orgiin
egitim kurumlart acmistir. Faaliyetleriyle Hint altkitasimin egitim-ogretim hayatina katki
saglayan dini ekoller, arastirmamizda “gelenekgiler”, “yenilik¢iler” ve “uzlasmacilar”

bigciminde ii¢ ana baslik altinda ele alinnugtir.

Anahtar Kelimeler: Hint Altkitasi, Dini Ekoller, Din Egitimi

Religious Sects and Religious Education in the Indian Subcontinent
Abstract

Religious sects and education in the Indian subcontinent is investigated in this
study. These sects, which arouse in the period of British colonisation, were an outcome
of the effords to preserve Islamic identity of the people. In this period, Indian muslims
entered a renewal period which had reflections on the educational field also. Some of
the religious sects preserved the traditional madrassa system while others established
modern institutions with formal education. These different sects which contributed to
the religious education system of Indian subcontinent is classified in this study as three
different groups: Traditionalists, innovators, compromisers.
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Giris

Hindistan’1in Ingiliz sémiirgesi oldugu dénemde gergeklesen 1857 bagimsizlik ayak-
lanmasinin bagarisizliga ugramasi, bolge Miisliimanlarinin siyasi, kiiltiirel ve dinf emper-
yalizmin agir baskilarina maruz kalmasini neticelendirmistir. Hint altkitasini bagtan basa
saran Hiristiyan misyonerler, Miisliimanlar1 kendi dinlerine ¢ekmek, hi¢ olmazsa siipheye
diistirmek ya da gelismis kiiltiirleri karsisinda onlar1 agagilik duygusuna siiriikleyebilmek
i¢in ugrasmistir. Egitim-6gretim alaninda yiiriitiilen bu ¢alismalara Ingiliz takipgiliginin
ve taklit¢iliginin halk arasinda yayginlagsmasi da eklenince eski-yeni catigmast kaginil-
maz olmugtur. Sonugta, giinliik ¢ekigmelerle birbirine diisen Miisliimanlar her tiirli pro-
poganda ve yonlendirmeye agik hale gelmis ve ciddi bir fikri bunalim siirecine girmistir.

Ingiliz hiikiimetinin uyguladig1 olumsuz politikalarm bélge insanini igine siiriikle-
digi bu karmasa Miisliiman ulemay: Islimi kimligi koruma ve dini hayata yén verme
konusunda faaliyete gecmeye sevketmis, buna bagli olarak gelisen fikri hareketlilik ne-
ticesinde Hint Miisliimanlar cesitli gortisler ve bu goriisler cercevesinde olusan ekoller
dogrultusunda “yeniden yapilanma” siirecine girmistir. Bu yapilanmalarin egitim-6gre-
tim alanindaki yansimalariin sonucu olarak Miisliiman halkin biiytik bir kism1 medrese-
lerde ytirtitiilen geleneksel egitime agirlik vermeyi tercih ederken, diger kismi da modern
egitim kurumlarina yonelerek tiniversiteler, yiliksekokullar, arastirma merkezleri agmustir.
Faaliyetleriyle Hint altkitasinin egitim-6gretim hayatina katki saglayan dinf ekoller, bol-
genin 1947°de Hindistan ve Pakistan adiyla iki ayr1 tilke biciminde sekillendirilmesinden
sonra da varligini stirdiirmtstiir. Merkezlerini ve 6nemli egitim kurumlarini Pakistan’in
kurulugundan sonra bu tilkeye tagiyan dini ekoller, medrese egitimini devletin egitim sis-
temine adapte etmistir (Pakdemirli ve Birisik, 2013, s. 105). Giiniimtiz Hint altkitas1 dini
ekollerinin egitim anlayiglari ve bu ekoller tarafindan ytrtitiilen din egitiminin niteligi ile
ilgili olarak belirledigimiz problemler sunlardir:

Hint altkitasi dini ekolleri hangi tarihsel siireclerden ve hangi asamalardan gegerek
olusmugtur?

Bu ekollerin temel goriigleri ve egitim anlayislar: nedir?
Bu goriis ve anlayiglarin egitim-ogretime yansima bicimi ne sekilde olmustur?

Konu, belirlenen problemler dogrultusunda literatiir tarama yontemiyle incelenirken
“gelenekciler”, “yenilikciler”, “uzlagsmacilar” bi¢ciminde li¢ ana baglik altinda ele alin-
mis; ardindan, her ne kadar ekolden ziyade birer itikadi mezhep olarak degerlendirilse
de, bolgedeki etkinliginden dolay1 g6z ardi edilmemesi gereken Sia ve Kadiyanilik gibi
anlayiglara da kisaca deginilmistir. Burada ele alinan ekoller Hint altkitasinda etkin olan
giincel dini anlayiglardir. Bolge tarihinde toplumun Islimlasmasinda ve y6nlendirilme-

sinde biiyiik rol oynayan tasavvufi anlayislar' ile giiniimiizde mensuplari bulunmayan

1) Hint altkitasinda tarikat mensubu olmak bir ekolii benimsemeye ya da bir gruba liye olmaya engel
tegkil etmediginden Cistiyye ve Kadiriyye bagta olmak lizere Siihreverdiyye, Firdevsiyye, Naksi-
bendiyye ve Settariyye tarikatleri olduk¢a yaygindir. Ozellikle gelenekgi ekollerde bu durum daha
belirgindir.
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ya da etkinligini yitiren Ferdiziyye® ve Miicahidin® gibi ekoller konunun kapsami diginda
tutulmustur.

1. Gelenekgiler

Yeniden yapilanmayi Islim’in klasik degerlerinin 1s1¢inda yapmak gerektige inanan
Ehl-i Hadis, Deobendi ve Birelvi ekollerinin temsil ettigi gelenek yanlilart klasik din
egitimini tegvik ederken Bati diistincesine ve egitim-6gretimine siiphe ile yaklagmistir.
Hint altkitasina Ingilizlerle gelen modern anlayislarin bolgeye getiri ve gotiiriileri deger-
lendirildiginde halkin bir kisminin Bat1 tipi modern egitim sistemine gosterdigi ihtiyath
yaklagim ve bu yaklagim sonucunda ortaya ¢ikan kendi din ve kiiltiir gelenegine sahip
cikma refleksi dogru anlasilabilir. Bu hassasiyetin dikkate alinmas1 6n kosuluyla gelenek
yanlisi ekollerin temel goriisleri ve bu gortisleri yaydiklart birer mekdn konumundaki
geleneksel 6gretim kurumlart hakkinda sunlar soylenebilir:

1.1. Ehl-i Hadis

“Ehl-i Hadis” terimi tarihte Hadis ilmiyle mesgul olanlar ve hadisle amel edenler i¢in
kullanilagelmis olsa da XIX. yy. Hint altkitasinda yeni bir anlam kazanarak hadisin zahiri
ile amel etmeyi 6n plana ¢ikaran bir ekole isim olmusgtur. Ekoliin kurucusu Seyyid Nezir
Hiiseyin Dihlevi (1805-1902) “Rahimiye Medresesi”’nde* egitim aldiktan sonra yine ayni
medresede gorev yapmis ve daha sonra Delhi’de “Ehl-i Hadis ekoliiniin iiniversitesi”
olarak nitelendirilen “Medrese-i Miyan Sahib”i kurmustur. Hareketin 6nde gelen isimleri
bu medresede yetisen talebelerdir. Ehl-i Hadis mensuplari islimi propaganda amaciyla
yapilan cihadi takva olarak kabul etmelerine ragmen kaos ve ayaklanmadan c¢ekinerek
baslangicta Ingiliz yonetimini desteklemislerse de ¢ogu zaman pasif ve tarafsiz bir tu-
tum izlemislerdir. Iclerindeki kiictik bir grup hari¢c (Sadikpiriler) Ingilizlere muhalefet
etmedikleri ve onlarla savasmadiklari igin Ingilizler de onlara ilismemistir (Daudi, 1995,
s.196; T. Rahman, 2006, s. 82).

Goriiglerinde Ibni Teymiyye nin (1263-1328) ve Muhammed bin Abdulvehhab’in
(1703-1792) tesirinin agik¢a goriildiigli ekol mensuplari bid’at ve hurafeyle beraber ta-

2) Feraiziyye: Haci1 Seriatullah’in (1764-1840) dini 1slah amaciyla 1803 yilinda Bengal bolgesinde bas-
lattig1, Hindu asilli toprak sahiplerinin zulmiinii engelleme ve Ingilizleri Bengal’den ¢ikarma miica-
delesine doniisen harekettir.

3) Miicahidin: Seyyid Ahmed Sehid (1786-1831) ve Sah Ismail Sehid’in (1779-1831) Ingilizlere ve
Sihlere karsi cihat hareketi yiirtitmek tizere 1821 yilinda Delhi’de baglattiklari harekettir.

4) Medrese-i Rahimiye: 1660 yilinda Delhi’de kurulan ve Sah Veliyyullah Kutbuddin Ahmed Dihlevi’nin
(1703-1762) babast Sah Abdurrahim (1644-1718) tarafindan gelistirilen medrese, 1857’ye kadar de-
vam eden egitim-6gretim faaliyetleriyle Hindistan’in en 6nemli ilim ve arastirma merkezi olmustur.
Medresede 6gretim yapan ve bu medrese ile 6zdeslesen Sah Veliyyullah, Kur’an ve siinnetin yeni
bir yorumla takdim edilmesi ve gelenek igerisine sizmig bid’atlarin ayristirilmasi lizerine yaptigi
vurguyla Hint dinf diisiincesinin gelisimine katkida bulunmugtur. Bu nedenle, sonraki dénemlerde
ortaya c¢ikan fikir ekollerinin biiyiik bir kismi, ulema ve halk nezdinde kabul gorebilmek amaciyla
kendisini Rahimiye Medresesi nin temsil ettigi dinf diisiinceye ve bu diistincenin kaynagi olan Sah
Veliyyullah’a nispet etme geregi duymustur.



428 [ Yrd. Dog. Dr. M. Nur PAKDEMIRLI ———— EKEV AKADEMI DERGISI

savvufi anlayislara kargi takindiklari sert tavir nedeniyle vehhabilere benzetilerek tepkiyle
karsilanmistir. Bu tepkiden kurtulmak amaciyla, 6zellikle resmi yazigmalarda “vehhabi”
kelimesinin kullaniminin yasaklandig1 1886 tarihinden itibaren kendilerini “Ehl-i Hadis”
olarak tanitmiglardir. Bu tanitim onlara halk arasinda nispeten sayginlik kazandirmis
ve seleff olarak algilanip kabul gormelerinde etkili olmustur. Ekol mensuplart mezhep
imamlarini taklit etmeyi ve demokratik yonetim bicimlerini Allah’a ait olan seriat koyma
yetkisinin ihlali olarak gordiiklerinden sirk olarak kabul etmektedir. Hadis kiilliyatinin ta-
mamini sahih olarak kabul etmis, ancak gergek hadislerle Hz. Peygambere atfedilen soz-
leri birbirinden ayirt etmek i¢in hadis metodolojisi ve hadis kaynaklart ile de ilgilenmistir.
Hadisi kisisel ve toplumsal davraniglar icin ideal bir kilavuz olarak degerlendirmistir.
Ne imani ne de ameli konularda herhangi bir mezhebe bagli olmama, sadece Kur’an
ayetlerine ve hadislere gére hareket ederek ilk asirlarin Islamiyetini yeniden canlandirma
prensibini benimsemistir. Uygulamalarin: selefin s6z ve davraniglariyla sinirlandirmus,
daha sonraki tiim otoriteleri reddederek Kur’an tizerinde kisisel yorum yapmanin kiifiir
oldugunu iddia etmistir. Ictihad’1 sirk olarak gormiis, kiyasi ve icmayi kabul etmemistir.
Suudi Arabistan’daki vehhébilere duyduklar: sempatiyi XX. yy.’dan itibaren ac¢ik¢a izhar
etmeye baglayan ekol mensuplarinin temel olarak bu ¢ercevede ifade edilebilecek gortis-
leri Ehl-i Hadis medreselerinde yetistirilen talebeler yoluyla Hint altkitasina yayilmistir
(Ali, 2009, s. 37; F. Rahman, 2004, s. 96, 283).

Ders-i Nizdm{® programi esas almmmakla birlikte, agirlikli olarak Kiitiib-i Sitte,
Buliigu’l-Meram, Migkat ve Nuhfetii’l-Fiker gibi hadis kitaplarinin okutuldugu Ehl-i Ha-
dis medreselerinin en 6nemlileri sunlardir: Medrese-i Kur’aniyye (1856 - Conpur); Med-
rese-i Islamiyye / Medrese-i Aliyye (1869 - Mao Nat Bacan); Darulhadis-i Matlaiiluldm
(1875 - Mirat); Medrese-i Saidiyye (1880 - Benares); Medrese-i Ahmediyye (1880 - Ara,
Bihar); Medrese-i Cesme-i Rahmet (1887 - Gazipur); Medrese-i Alican (1892 - Delhi);
Medrese-i Muhammediyye (1893 - Lekkokey); Misbahiilhiida / Camia Rahmaniyye
(1897 - Benares); Darululim-u Takviyetii’l-Islim / Medrese-i Gazneviyye (1901 - Am-
ritsar); Darulhadis-i Rahmaniye (1911 - Delhi); Medrese-i Selefiyye Gazneviyye (1919
- Amritsar); Camia Arabiyye Dariisselam (1919 - Amritsar); Medrese-i Aliyye (1919 -
Cennetiyepur); Dartittekmil (1925 - Muzafferpur, Bihar) (Ering ve digerleri, 1998, s. 87;
Fair, 2009, s. 59).

1911 yilinda Delhi’de kurulan “Dartilhadis-i Rahmaniye” medresesi 1947 yilinda
Camia Milliye Islamiye’ye dahil edilmistir. Giiniimiizdeki en etkin egitim, aragtirma ve
yayin kurumu 1963’te Benares’te kurulan “Camia Selefiyyedir. Ozellikle Pakistan’in
Pencap eyaletinde bu ekole bagli medreseler, camiler, yayimevleri, siyasal organizasyon-
lar bulunmaktadir (Birisik, 2003, s. 333). Miidrike-Lahor’da kurulan “Merkez-i Dava-y1

5) Ders-i Nizdmi: Molla Nizdmeddin Sihalvi (6. 1748) tarafindan hazirlanarak Firengi Mahal
Medresesi’nde uygulanan ve altkitadaki tiim medreselere ‘Ders-i Nizdmi’ adiyla yayilan Ggretim
programudir. Program, akli ve nakli ilimlere yonelik 16 ayri dersi ve bu derslerde okutulan 84 kitabi
icermektedir. Ders-i Nizdmi hakkinda ayrintili bilgi icin bkz. Pakdemirli ve Birigik, 2013.
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Irsad” medresesi egitimin yanisira siyasi, ticarf ve hatta askerf faaliyetler yiiriitmektedir.
Suudi Arabistan’a bagh olan “Harameyn Islam Vakfi” bu tiir Ehl-i Hadis medreselerini
destekleyerek giiclendirmektedir (Ali, 2009, s. 37; Fair, 2009, s. 58; T. Rahman, 2004, s.
180). Kesmir bolgesinde Hindulara kars: savasan Ehl-i Hadis’e bagh “Lesker-i Tayyibe”
organizasyonu teror orgiitii ilan edilerek 2002 yilinda resmfi olarak yasaklansa da, faali-
yetlerini “Cemaat-i Dava” adiyla siirdiirmektedir. Tasavvufu Islam digt kabul eden Ehl-i
Hadis mensuplari bu tiir militarist faaliyetleriyle Kesmirli sdiff miisliimanlarin destegini
kazanmay1 da basarmistir (Fair, 2012, s. 140; Iqtidar, 2011, s. 99; Kozicki, 2002, s. 5;
Lieven, 2012, s. 271; M. Hussain, 2012, s. 116; Zaidi, 2013, s. 12).

1.2. Deobendi

Veliyyullah ekoliine bagli bir grup alimin 1866 yilinda, Hindistan’in Uttar Prades
eyaletinin Sehdrenpur iline bagli Deobend’de geleneksel din egitimini muhafaza etmek
amaciyla kurduklar1 ve Muhammed Kasim Nanotavi (1832-1880) tarafindan gelistirilen
kiictik medrese kisa zamanda seviye kat ederek yiiksekdgretim diizeyine kadar egitim-6g-
retim yapan meshur “Darululim-u Deobend” medresesine doniigsmiistiir. Medresenin, Na-
notavi ve yol arkadasi Resid Ahmed Gangohi (1829-1905) tarafindan “Alimler ve avam
arasinda bir bag kurmak ve Miisliiman toplumu dini ve kiiltiirel kimligine yonlendirmek”
seklinde ongériilen kurulus amact medrese tiiziigiinde su sekilde ifade edilmistir: “Isldmi
ilimleri ve Islami ahldki ogretmek; Isldm dininin korunmasina ve yayimasina yazili ve
sozlii olarak hizmet etmek; devletin yonlendirmesinden uzak kalarak ilim ve fikir 6zgiir-
liigiinii korumak; Deobend’e bagli olarak Arapga egitim yapan medreselerin sayisint art-
nrmak.” (Birisik, 2011, s. 538; Kazimi, 2009, s. 76; Rashid, 1985, s. 59). Programinda
agirlikli olarak geleneksel Islami ilimlerin okutuldugu medrese mezunlar1 halk arasinda
Deobendi seklinde anilmig ve boylece medrese mensuplarinin goriisleri etrafinda gele-
neksel anlayista yeni bir ekol ve yeni bir cemaat ortaya ¢ikmistir (Kaur, 1990, s. 56).

Kuran-siinnet-icma-kiyas prensiplerini benimseyen ehl-i siinnet firkasina mensup
olan Deobendiler, kendilerini “Itikaden Es’ari ve Maturidi, amelen Hanefi, mesreben
stifi, fikren Veliyyullahi, usulen Kasimi” olarak tanimlamig ve aktif siyasetle ilgilenmistir
(Birigik, 2001, s.143). Geleneksel islam{ egilimli ve milliyetgi bir yapida olan Deobend
alimleri Ingiliz kargit1, Islam birligi ve Osmanl1 hilafeti yanlis1 bir politika izlemistir. 1857
bagimsizlik savaginda Ingilizlerle silahli miicadeleye girmistir. Basarisizlikla sonuglanan
bu miicadele sonrasinda da iilkede bagimsizlik fikrini canli tutmus, Hiristiyan misyo-
nerleri ile miicadele etmis, Isldm’a y&nelik saldirilara cephe olmus, dinin korunmasi ve
yayilmasi i¢in ¢alismistir (Arnold ve Mujeeb, 1964, s. 532; F. Rahman, 2002, s. 139).

Bolgede geleneksel din egitiminin yasatilarak bugiine tasinmasinda biiytik rol oyna-
yan, Tefsir ve Hadis derslerinin agirlikli oldugu Déru’l Ulum-u Deobend Medresesi’nin
ogretim programinda 6nceleri su dersler yer almistir: Kur’an-Tecvid-Kiraat, Tefsir, Usul-
i Tefsir, Hadis, Usul-ii Hadis, Fikih, Usul-ii Fikih, Akaid, Keldm, Tasavvuf, Arap Edebi-
yati, Sarf, Nahiv, Maani, Beyan, Mantik, Felsefe, Aruz, Miinazara, Astronomi, Matema-
tik, Tip, Cografya, Tarih (Nayyar, 1998, s. 225; T. Rahman, 2006, s. 81). Egitim siiresi
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baslangicta 10 yi1l olarak planlanmig, ancak Gangohi’nin muhalefetiyle rasyonel bilimler
(Makulat) programdan ¢ikarilmistir. Sadece geleneksel Islam{ ilimlerin (Menkulat) oku-
tuldugu 6gretim programinda toplam 15 ders, 68 kitap, 106 metin yer almis ve 6gretim
stiresi de 6 yila indirilmistir. Talebeler bitirdikleri kitap ve metin sayisina gore siniflandi-
rilmugtir. Programa sonralar1 Hindistan Tarihi, Islam Tarihi, Sehircilik, Cografya, Zooloji,
Botanik, Hindistan Anayasasi, Iktisat gibi dersler eklenmistir. Ancak bu dersler program-
da agirlik tegkil etmemistir (Birisik, 2003, s. 333; F. Rahman, 2002, s. 95, 96) Medresede,
1912°de baglatilan “Devre-i Hadis” ile 1932°de baslatilan “Devre-i Tefsir”’in basariyla
yiiriitiilebilmesi i¢in 1912’de Daru’l-Hadis, 1940°da Daru’t-Tefsir boliimleri a¢ilmigtir
(Binisik, 2004, s. 11; Z. H. Faruqi, 1962, s. 27).

Egitim-6gretim hizmetleri ve yayinlari ile toplumun Islimlagmasina biiyiik katk1 sag-
layan Deobendi alimleri halktan gelen talepler tizerine pek¢ok yerde ytiksekogretim dii-
zeyine kadar egitim-6gretim yapan medreseler agmistir. En 6nemli medreseler sunlardir:
Medrese-i Mazahir’ul-Ulim (1866 - Seharenpur); Camia Kasimiyye (1878 - Murada-
bad); Camia Isldmiye Arabiyye (1880 - Amroha); Camia Residiyye (1895 - Raypur);
Medrese-i Eminiye (1897 - Delhi); Darululim Haliliye Nizamiye (1899 - Tonk); Camia
Arabiyye Ta’limtiddin (1908 - Dabhel); Camia Hiiseyniyye (1917 - Rander); Camia Ara-
biyye Ta’limii’l-Isldm (1919 - Tarapur); Hayru’l-Medaris (1931 - Calender) (Kaur, 1990,
s. 56).

Deobend medreseleri, Mahmut Hasan’in (1850-1921) y6netimi doneminde uluslara-
rast bir kimlige ve 6neme kavusmus, Orta Asya ve uzak dogu basta olmak iizere Isldm
diinyasmin bircok yerinden &grenci cekmistir. Hint altkitasindaki Isldm ulemasinin bii-
yiik bir kismi Mahmut Hasan déneminin 6grencisidir. Deobend yine bu dénemde “Ali-
garh Muslim University” (Mohammadan Anglo Oriental College) ile ortak ¢alismalar
ylirtitmiis, iki kurum arasinda hoca degisimi programi uygulanmstir. Aligarh’daki dini
ilimlerin eksikligini Deobend, Deobend’deki miispet ilimlerin ve yabanci dilin eksikli-
gini Aligarh gidermistir. Ancak Aligarh mensuplarinin Ingiliz yonetimine asir1 bagliligi
ve Ingiliz kiiltiiriine duyduklar1 sempati zamanla Deobend’i rahatsiz etmistir. Deobend
alimleri Ingilizlere karg1 yiiriitiilen faaliyetleri organize etmek amaciyla Aligarh’a tep-
ki olarak 1919°da “Cemiyet-i Ulema-i Hind”i, Aligarh Muslim University’e alternatif
olarak da Aligarh’da 1920’de “Camia-i Milliye-i Isldmiye”yi (Milli Islam Universitesi)°
kurmustur. Bagimsizlik hareketi énciilerinden olan Deobend alimlerinin Ingiliz hiikiimeti
ile miicadelesi Pakistan’mn kurulusuna kadar devam etmistir. Deobend, sadece Ingilizlere
ve Aligarh’a degil, Ehl-i Hadis ve Birelvi ekoliine de tepki gostermistir. Ozellikle Birel-
vilerle aralarindaki fikir ayriliklar karsilikli olarak kiifiir ithamlarina ve aleyhte fetvalara
kadar uzanmstir (Birisik, 2001, s.141; Z. H. Faruqi, 1962, s. 67).

6) Deobend alimleri tarafindan 1920°de Aligarh’da kuruldugu halde daha sonra Delhi’ye taginan “Ca-
mia-i Milliye-i Islam” (Milli Islam Universitesi) 6nceleri gelenekgi bir kadroya ve egitim sistemine
sahip iken zamanla Aligarh’m modernist gizgisine yaklagmistir. Giiniimiizde ise, Islami egitimden
ziyade teknik egitim veren boliimleriyle taninmaktadir.
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1947°de Pakistan’in kurulusundan sonra Hindistan sinirlar icerisinde kalan Daru’l
Ulum-u Deobend Medresesi’nin 6gretim programinda bazi degisiklikler yapilmustir. Or-
negin, Tefsir ve Usul-t Tefsir derslerinde Ders-i Nizami programi kapsaminda okutulan
Celaleyn ve Beyzavi tefsirlerine ilaveten Ibni Kesir tefsiri ile Sah Veliyyullah’in Fevzii’l-
Kebir isimli tefsir ustilii kitab1 eklenmistir. Ayrica Kur’an’in tamaminin terciimesi de ders
iceriginde yer almistir. Medresede Tefsir derslerinin tamamlanmas1 Hadis derslerinin 6n
sart1 olarak kabul edilmektedir. Hadis derslerinde Kiitiib-ii Seb’a, Migkat’til-Mesabih,
Muvatta, Semail-i Tirmizi, Nuhbet’iil-Fiker gibi eserler okutulmakta, lisanstistii diizeye
karsilik gelen st siniflarda Devre-i Hadis ve Devre-i Tefsir 6gretimi yapilmaktadir. Dev-
re-i Hadis’te Nesaf, Ibn-i Mace, Tirmizi, Buhari, Ebu Davud, Miislim, Tahavi, Muvatta-i
Imam Malik, Muvatta-i Imam Muhammed gibi kaynak eserler okutulmaktadir. Devre-i
Tefsir’de ise daha 6nce kismen okutulan Celaleyn, Beyzavi ve Ibni Kesir tefsirlerinin
tamami okutulmaktadir (Birisik, 2001, s.142; Daudi, 1995, s. 294; Ering ve digerleri,
1998, s. 95).

Deobend’in geleneksel din egitimi anlayis1 Pakistan’da da ayni ¢izgide devam et-
misgtir. Pakistan’in kurulusundan itibaren serbestce teskilatlanma imkéanina kavusan De-
obendiler tilke genelinde camiler ve medreseler agmis, Hindistan topraklarinda kalan
bazi medreseleri de Pakistan’a tagimistir. Ornegin, 1895°te Raypur’da kurulan “Camia
Residiyye” Pakistan Sahival’a, 1931°de Calender’de kurulan “Hayru’l-Medaris” Pa-
kistan Multan’a intikal eden 6nemli Deobendi medreselerindendir (T. Rahman, 2006,
s. 81). Ekoliin, 6zellikle Lahor ve Karagi’deki medreseleri tiniversite diizeyindedir ki,
bunlardan 1947°de Lahor’da kurulan “Camia Egrefiyye” ve 1951°de Karagi’de kurulan
“Camia Daru’l-Uldm” modern binalardan olusan kampiislerde Islami ilimlerin pekg¢ok
dalinda egitim ve aragtirma imkani sunmakta ve din adami yetistirmektedir. Bu med-
reselerden mezun olan Deobendilerin bir kismui liniversitelerde Ggretim elemani olarak
gorev yapmakta ve Urduca, Arapga, Farsca ve Ingilizce Islam? eserler yaymlanmaktadir
(Giiner ve digerleri, 2007, s. 150). Pakistan’daki diger 6nemli Deobendi medreselerinden
bazilar1 sunlardir: Kesmir’de Daru’l-Ulim Ta’limu’l-Kur’an, Camiatii’l-Ulim-i Islami-
ye; Muzafferabad’da Daru’l-Ulim-i Isldmiye; islamabad’da Camiatii’l-Ulim-i Islamiye
el- Fariziye; Zhob’da Medrese Ta’limu’l-Kur’an, Medrese Miftahu’l-UlGim; Loralai’de
Daru’l-Ulim, Daru’l-Kur’an, Medresetii’l-Ulim (Rana, 2004, s. 533).

Pakistan’daki medrese ve camilerin bircogunu elinde bulunduran, tasavvufa ve tak-
vaya dayali yasantiya ziyadesiyle 6nem veren Deobendiler, geleneksel egitim kurumlari
ve din egitimi agisindan Pakistan’nin en etkin ve en biiyilik cemaatidir. Ancak buna bagh
olarak cemaat i¢inde bazi boliinmeler de yasanmis ve Deobendiler icerisinden birtakim
yeni gruplar ortaya ¢ikmugtir. Bu gruplardan “Cem’iyet-i Ulema-i [sldim”a ve “Cemaat-i
Teblig”e deginmekte yarar vardir.

1.2.1. Cem’iyet-i Ulema-i Islam

1919°da ingilizlere karg: yiiriitiilen siyasi faaliyetleri organize etmek icin kurulan ve
Pakistan’in kurulusuna karst ¢ikan Cem’iyyet-i Ulema-i Hind’in Pakistan kolu gibidir.
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Hindistan’dan ayr1 bir Islam tilkesi kurulmasi fikrinin ortaya atildig1 yillarda Sebbir Ah-
med Osman{ (1886-1949) ve Hiiseyin Ahmed Meden{ (1879-1957) gibi birkisim Deobend
ulemas1 miiphem bir “Islimi devlet” kavramina ve Cinnah gibi sekiiler diinya goriisiinii
benimseyen kisilerin liderligine siiphe ile yaklagmis ve bu nedenle Pakistan’in kurulma-
sina muhalefet etmistir. Ancak kurulusun gerceklesmesiyle birikte Pakistan yonetiminde
s0z sahibi olabilmek i¢in siyasetle aktif olarak ilgilenmis, siyasi parti kurarak 1952°den
itibaren secimlere girmis, ancak ciddi bir varlik gosterememigtir. 1980’den sonra ikiye
boliinen cemiyetin Fazal-ur-Rehman (1953-) liderligindeki kismi son yillarda daha etkin
bir siyasi ¢izgi takip etmektedir. Fazal-ur-Rehman’in siyasi basaris1 Deobendilerin bu
koluna Kuzey Bat1 Smir Eyaleti’nde koalisyon hiikiimeti kurma ve bazi Islam{i kurallari
uygulamaya koyma imkani1 sunmustur. Deobendiler i¢inde Pestu milliyetciligi yapmakla
ve Taliban iiyelerini yetistirmekle suglanan kesim, bu gruba mensup olanlardir. Kuzey
Bati Sinir Eyaleti’'nde Deobendilerin genel anlayis ve uygulamalarindan kopuk oldugu
halde Deobendi olarak bilinen, ancak gercekte bu gruba ait olan 1500’den fazla medrese-
nin Afganistan’daki cihat gruplarina destek saglamasi ekole tepki gosterilmesine neden
olmaktadir. Bu medreselerin en 6nemlisi Akora Hattak’ta bulunan ‘Daru’l-Uldm Hakka-
niye’ medresesidir (Ali, 2009, s. 34; Bano, 2007, s. 50; Burki, 2005, s. 20; Fair, 2012, s.
140; Malik, 1996, s. 202; V. Nasr, 2004, s. 203; Zaidi, 2013, s. 12).

1.2.2. Cemaat-i Teblig

Deobendilerin Saharanpur Mezahiru’l-Ulim Medresesi’'nde yetisen Muhammed ilyas
Kandehlevi (1885-1944) tarafindan 1926 yilinda Deobendi’nin yan kolu olarak Delhi’de
kurulan Cemaat-i Teblig, faaliyetlerine 1934°te yaptig1 toplanti ile baglamigstir. Cemaatin,
bu ilk genel toplantida belirledigi, “alt1 ilke” olarak isimlendirdigi ve mensuplarindan
uyulmasini talep ettigi temel prensipler sunlardir: “Kelime-i sehadeti dogru okumak ve
anlamini bilmek; namazi dogru kilmak; temel Islami ogretileri bilmek ve Allah’t zikret-
mek; Miisliimanlara saygi gostermek; Islam’1 yaymak icin yasadigi yerden farkli bolge-
lerde cemaat iiyeleriyle birlikte teblig yapmak; teblig faaliyetlerinin hakliligint ve sa-
mimiyetini savunmak.” Muhammed ilyas’m 6liimiinden sonra cemaatin liderligini oglu
Muhammed Yusuf Kandehlevi (1917-1965) tistlenmistir. Onun y6netiminde cemaat Hint
altkitasinin digina ¢ikarak tiim diinyaya yayilmistir (Mumtaz Ahmad, 1995, s. 63; Rashid,
1985, s. 113). Fikren Deobend ekoliine bagli ve mezheben Hanefi olan grup, siyasetle
ilgilenmemis, diger Isldmf gruplarla miinakasaya girmekten kagimmistir. Cemaat, miislii-
manlarin ahlaki ve manevi bakimdan olgunlagmalarini amaglayan ¢aligmalar yiiriitmeyi,
diger iilkelere yolladig taraftarlari araciligiyla Isldm’n tanitilmasini saglamayi hedefle-
migtir.

Pakistan’in kurulusundan sonra etkin bir konuma ulagan cemaatin merkezi Lahor ya-
kinlarindaki Rayvend’dir. Cemaat her yil hac mevsiminden sonra bu sehirde genis kati-
Iiml1 toplantilar diizenlemekte, 40 giin onar kisilik gruplar halinde ¢esitli tilkelere dagila-
rak Islamf teblig faaliyetlerinde bulunmaktadir. Fertlerin tek tek 1slahiyla biitiin toplumun
diizelecegi timidini tagtyan cemaat, giincel ve sosyal sorunlarla ilgilenmemekte, iletisim
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araclarindan da yeterince yararlanmamaktadir. Yakin zamana kadar hoparlor ve vantilator
gibi ara¢larin dahi kullanilmadig1 Rayvend toplantist 6ncesinde propaganda ya da duyuru
da yapilmamaktadir.

Cemaat tiyeleri “¢ile” ya da “mihnet” olarak adlandirdiklar1 yogunlastirilmig egitim
ve teblig faaliyetleri i¢in zaman ayirmak zorundadir. Katilimcilarin cemaat ile kurdugu
bag gliclendiren bu siirecte, teblig faaliyetine ¢ikan her grubun en eski tiyesi “emir”, yani
lider olarak belirlenmektedir. Bu belirlemede ilmi seviye yerine cemaatte gecen siirenin
dikkate alinmasi ve egitimli kisilere gereken degerin verilmemesi cemaatin ilmi sevi-
yesinin diigmesine neden olmaktadir. Aslinda genel olarak cemaatin ilmf seviyesi temel
dinf bilgilerin tizerinde de degildir. Teblig faaliyetlerinde esas aldig1 ana kaynak Muham-
med Zekeriya Kandehlevi’nin (1898- 1982) hazirladig1 “Teblig-i Nisab” ya da “Fezail-i
A’mal” olarak adlandirilan eserdir. Kur’an ayetlerine, Hz. Peygamberin hadislerine, tarihi
bilgilere ve ulemanin sézlerine yer veren kitapta birtakim asilsiz ve uydurma rivayetler
de bulunmaktadir. Cemaat mensuplar1 bu eseri saglam bir kaynak olarak kabul etmekte
ve icerdigi rivayetlere itimat etmektedir (Mumtaz Ahmad, 1995, s. 63-74; Ali, 2009, s.
25; Iqtidar, 2011, s. 102).

1.3. Birelvi

Ahmed Riza Han Birelvi’nin (1856-1921) liderliginde 1904 te Bireli’de agilan “Med-
rese-i Ehl-i Siinnet ve Cemaat” ya da “Darululim-u Manzaru’l-Islam” olarak bilinen ge-
leneksel 6gretim kurumu ¢evresinde sekillenen bir ekoldiir. Bolgenin Hinduizm de déhil
olmak iizere cesitli inanislardan gelen bir¢ok ozelligini barindirmasiyla klasik Islami
yorumlardan ayrilmaktadir. Kendilerini “Cemaat-i Ehl-i Siinnet” olarak isimlendiren
ve mezheben Hanefi megsreben sifi olduklarini iddia eden, ancak gergekte Ahmet Riza
Han’m gortiglerini esas alan Birelviler, bolge insaninin egitim diizeyinin diisikligi ve
hurafelere diigkiinliigii sebebiyle pek cok taraftar bulmus, goriisleri egitimsiz kitleler ara-
sinda yayilmigtir (Mujeeb Ahmad, 2008, s. 26; Rashid, 1985, s. 65).

XX. yy. baglarinda Hint altkitasinda yayginlagan Osmanli’ya ve hilafete destek ha-
reketlerine “Tiirklerin hilafet hakkinin olmadigr” fikrini savunarak tavir almis ve Ingiliz
aleyhtari faaliyetlere katilmamugtir. Diger Islami gruplardan bagimsiz olarak kendi siyasi
kararlarim1 almak ve uygulamak iizere “Cemaat-i Rizaey Mustafa”, “Cemaat-i Ensaru’l-
Islam”, “All India Sunni Conference” ve “Cumbhuriyet-i Islimiyye Merkeziyye” gibi
isimler altinda teskilatlanmistir (Mujeeb Ahmad, 2008, s. 26).

Inang ve uygulamalarinda sirk unsurlari bulunan Birelviler, Hz. Muhammed’in hayat-
ta ve her yerde hazir ve nazir oldugunu, gaybi bildigini, diinya islerini yonettigini ve ayni
ozelliklerin evliyaullahta da bulundugunu iddia etmistir. Kabirlerin ingasina ve kabir zi-
yaretlerine gereginden fazla 6nem vererek pek ¢ok bid’at ve hurafenin ¢ikisina zemin ha-
zirlamistir. Zayif ve uydurma hadisleri gortiglerine delil olarak kullanmig ve bu gériisleri
kabul etmeyenlerin kiifre girdigine hitkmetmistir (Ali, 2009, s. 36; Birisik, 2001, s. 155).
Gortiglerini egitim kurumlari araciligiyla yayma yolunu tercih ederek egitim, arastirma ve
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teblig faaliyetlerinin merkezi konumunda olan “Daru’l- Ulum Manzaru’l- Islam” medre-
sesi ile benzer yapida pek¢ok medrese agcmis, eski medreselerden bir kismini da kendisine
baglamistir. En 6nemli Birelvi medreseleri sunlardir: Darululiim-u Nu’méniyye (1887 -
Lahor); Medrese Semsii’l-Ulim (1899 - Bedayun); Medrese-i Hanefiyye (1900 - Patna);
Medrese-i Ehl-i Siinnet ve Cemdat / Darululim-u Manzaru’l-islam (1904 - Bireli); Camia
Naimiyye (1920 - Muradabad); Darululim Hizbu’l Ahnaf (1924 - Lahor); Darululim
Mazharu’l- Isldm (1937 - Bireli); Camia Arabiyye Islimiyye (1940 - Nagpur) (Ali, 2009,
s. 37; Birisik, 2003, s. 333; Ering ve digerleri, 1998, s. 78).

Ingiliz hakimiyeti doneminde siyasetle ilgilenmeyen Birelviler Pakistan’in kurulu-
sunun hemen ardindan 1948°de “Cemiyet-i Ulema-i Pakistan” partisini kurarak siyasete
girmistir (Mujeeb Ahmad, 2008, s. 31). Bu nedenle aralarinda birkisim siyasi ihtilaflar
yasanmig ve firkalagsma ortaya ¢ikmustir. Boliinmeyi ortadan kaldirmak amaciyla Pir
Kerem $ah Ezheri’nin (1918-1997) onderliginde 1993’te bir araya gelen firka liderle-
ri Ezheri’nin 6liimiiniin ardindan yeniden ihtilafa diigmiistiir. Birelviler “Ulema-i Ehl-i
Stinnet ve Cemaat”, “Cemiyet-i Ulema-i Pakistan” ve “Tahrik-i Minhacu’l-Kur’an” gibi
cesitli partiler araciligiyla siyasi faaliyetlerde bulunmaktadir (Gtiner ve digerleri, 2007,
5.150). Cemaat mensuplar1 diger Islami gruplara, 6zellikle kendileriyle miicadele eden
Ehl-i Hadis, Deobendi ve Nedve’ye karsi tekfire varan sert tepkileri nedeniyle daima
glindemde kalmaktadir (Ali, 2009, s. 36; T. Rahman, 2006, s. 82).

Pakistan’in tiim gehirlerinde Birelvilere ait cami, mescit, medrese, dernek, vakif ve
yayinevi bulunmakla birlikte, cemaatin en etkin oldugu yer Pencap bélgesidir. Icerigi
ekoliin inan¢ anlayigia goére diizenlenmis Ders-i Nizami programinin uygulandig1 bazi
Birelvi medreselerinde Matematik, Sosyal Bilgiler, Tarih, ingilizce ve din derslerinin
yanisira teblig ve irsada da vurgu yapilmakta, her 6grencinin haftada iki glintint teblig
faaliyetine ayirmasi istenmektedir. [lmf ve entelektiiel galigmalar agisindan oldukga zay1f
olan Birelvi cemaatinin yayinlari, Deobendilere elestiriler, Ahmed Riza Han Birelvi’nin
fezaili, Hz. Peygamber’in siyret ve sireti, evliyaullahin keramet ve fezaili gibi konular
tizerine yogunlagmistir (Birisik, 2007, s.150; T. Rahman, 2006, s. 82).

2. Yenilikgiler

Islam diinyasinin yeniden yapilanmasinin formiiliinii Islam’in klasik degerlerinin di-
sinda arayan yenilik¢iler, 6zellikle Aligarh ve Ehl-i Kur’an ekolleri cercevesinde sekil-
lenen anlayiglardir. Yenilik ve modernizm yanlis1 bu ekollerin temel goriigleri ve egitim
anlayiglari hakkinda sunlar soylenebilir:

2.1. Aligarh

Yeniden yapilanmay1 modern Bat1 diisiincesinin 1s1¢inda hayata gecirmek gerektige
inanan Aligarh ekoliinlin temsil ettigi yenilik¢i ve modernist akim, Seyyid Ahmet Han
(1817-1898) onciiliigiinde modern Bat1 diigiincesi ve 6gretimi lizerine yapilanmistir. Ve-
liyyullah ekoliinde yetisen Ahmet Han, onceleri kendisini Veliyyullahf, sGff ve kismen de
vehhabi olarak tanitirken, 1857 bagimsizlik savast ve bu savasin ardindan gelen sikintili
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stire¢ onun i¢in tam bir doniim ve degisim noktasi olmustur. Ahmed Serhend (1564-1624)
ve Sah Veliyyullah (1703-1762) geleneginden aldigr akilciligr tefekkiiriiniin baglangig
noktasi olarak kullanmig, 1857 oncesi izledigi gelenekgi fikrf ¢izgisinde kokli ve kalici
bir degisiklik gerceklestirmistir. Rasyonalist felsefeye dayali Keldm ilminin esaslari ve
ictihat gibi konularla ilgilenmis, Kur’an ve Hadis’in yeniden yorumlanmas: gerektigini
savunmustur. Isldm’1 rasyonalist bakis acisiyla ele alarak “Yeni Mu’tezile” sayilabilecek
bir hareketin kurucusu olmustur. “Akil” ve “Tabiat”1 modernlesmenin iki hayati noktasi
olarak géren Ahmed Han’1n fikirlerinin ¢ikis noktas1 “Kitabin sozii ile tabiatin sozii ara-
sinda hicbir celigki olamaz” onciiliidiir. Onun tiim entelektiiel ¢abasi, kitabin yeniden
yorumlanmasi yoluyla din ve bilim arasindaki catismayi ¢c6zmek ve ortaya c¢ikan trtinii
Miisliiman gen¢ kusaklarin hizmetine sunmak iizerine temellenmistir (Bayur, 1987, s.
483; Figlali, 1983, s. 21; Hatiboglu, 2004a, s. 88; Troll, 1979, s. 312). Gelistirdigi fikirler-
de determinist tabiat felsefesinin yogun etkisi bulundugundan sebep-sonug iligkisine ve
deney-gézlem sonucuna ters diistiigiine inandig1 Islimi deger ve inanglar1 ya reddetmis
ya da yeniden yorumlamistir. Ornegin, Ahmet Han’a gore, “Allah insanlart evrendeki ya-
salarla bas basa birakmus, insanin fiillerine miidahale etmemistir;” “Toplum siirekli de-
gistigi icin onceki ulemamin ictihatlarumin artik bir degeri yoktur. Kur’an’a ve akla uygun
yeni ictihatlar gereklidir;” “Din ve devlet isleri ayrilmalidir.” Ahmet Han’1n yasadigi bu
degisim, Isldm’1n temel kaynaklarina kars: sekiiler ve 1aik bir tutum igerisine girmesi ve
Pan-Islamizm’i reddetmesi Ingilizleri hosnut ederken Miisliimanlari kizdirmistir. Ozel-
likle stinnet ve hadisin dindeki yeri, Kur’an’da nasih-mensuh, hilafet, cihat, faiz, mucize,
keramet, melek-seytan-cin, cennet-cehennem kavramlari hakkindaki gortisleri kendisine
kars1 bir cephenin olugsmasina yol agcmistir (A. Ahmad, 1967, s. 49; Hatiboglu, 2004b, s.
345; Khalid ve Khan, 2006, s. 308; Troll, 1979, s. 307).

Ahmet Han, hilafet hareketinin ve diru’l-harp anlayisinin yaygimlasmasi karsisinda
Hint Miisliimanlarinin gelecegini giiven altina almak amaciyla Ingilizlerle iyi gecinme si-
yasetini benimsemigtir. SOylemlerinde Hindistan’in daru’l-harp olmadigini ve Hiristiyan
Bati kiiltiiriiniin Hint altkitasina getirdigi yeniliklerin Islam’a aykir1 olmadigini savun-
mustur. Ingilizlerin Muradabad mahkemesinde hakimlik gérevini yiiriittiigii bu siiregte
Ingiliz hiikiimetine sadik kalarak Ingilizlerle Miislimanlari uzlagtirma yolunu izlemis,
ancak bu goriisleri de halk tarafindan kabul gérmemistir. Ote yandan, 1857 ayaklanmasi-
nin sebeplerini inceledigi “Risale-i Esbab-i Bagavat-i Hind” (1859) adl:1 kitabinda nefret
ve uzaklagma yerine yakinlik ve yardimlagma siyaseti gelistirmeye ¢alismig ve bu amagla
Ingilizlerin yanls uygulamalarina deginmistir. Dinf uygulamalara miidahale edilmesi ve
dinf liderlerin diglanmasi, misyoner okullarinda ve kolejlerinde Hiristiyanlik egitimi ve-
rilmesi ve memurluga geciste bu okullardan mezun olma gart: aranmast Ahmet Han’in
kitabinda elestirdigi hususlardan bazilaridir (E. A. Faruqi, 1991, s. 155; Figlali, 1983, s.
21; Igbal, 2009, s. 19).

Ahmet Han’in, fikirlerini egitim-6gretim alanina aktarmaya yonelik ilk girigimi
1859°da Farsca 6gretim yapan bir medrese agmak olmustur. Bunu, 1864°te Gazipur’da
Hindular ve Miisliimanlar icin actig1 Ingilizce, Urduca, Farsca ve Arapca 6gretim yapan
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“Victoria School” ve “Translation Society” izlemistir. Sonralari sirastyla “Aligarh Institu-
te” ve “Scientific Society” adlarini alan kurum Ahmed Han’1in hakim olarak Aligarh’a ta-
yin edilmesiyle birlikte Aligarh’a intikal etmistir. Bu kurumda modern bilime dair 6nemli
eserler Urduca’ya terclime edilmis, telif eserler yaymlanmis ve bilimsel toplantilar diizen-
lenmigtir (Arnold ve Mujeeb, 1964, s. 532; Birisik, 1998, s. 94; Siddiki, 1990, s. 241).

Ahmed Han Miisliimanlarim istek ve ihtiyaclarinin Ingiliz hiikiimetine iletilmesine
aracilik etmek tizere 1866°da “Ingiliz Hint Cemiyeti”ni kurmustur. Cemiyetin egitim-
ogretim konusunda Ingiliz hiikiimetine ilettii en énemli talep “Modern bilimlerin 6g-
retiminin Urdu dilinde yapildigi bolgesel bir iiniversite kurulmasi” olmustur. O yillarda
Ahmed Han, bilimi ve sanati milli dilinde 6grenmeyen bir toplumun ilerleyemeyecegini
diistinmektedir (Siddiki, 1990, s. 242). Ancak ¢cok ge¢meden bu fikrinden vazgecmis ve
6gretim dilinin Ingilizce olmasi gerektiginde 1srar etmeye baglamistir. Ona gore “Dini ve
diinyevi reformlar modern bilimlerin egitimini almaya baglidir ve bu egitim, Allah’n ira-
desiyle Hint altkitasina hiikmeden dilde verilmelidir. Miisliimanlar, basta ingilizce olmak
tizere Avrupa dillerini ogrenmeden egitimde ilerleme kaydedemeyecektir.” Miisliimanla-
rm Ingilizce ile ilgili 6nyargilarimi kirarak Ingilizceyi 6gretim dili haline getirmek Ah-
med Han’m egitim anlayisinin temelini olusturmustur. Miisliimanlarin geleneksel ilmin
yanisira modern bilimi takip edebilmelerini saglayarak geri kalmigliktan kurtulmalarinm
limit etmis ve bu dogrultuda kendi egitim sistemlerini kendilerinin olusturabileceklerini
vurgulamigtir. Ona gore “Yiiksekogretimde Hindistan iiniversiteleri ile yetinmek de dogru
degildir. Yurt disindaki iiniversitelerden, ozellikle de Oxford ve Cambridge iiniversitele-
rinden yararlanmak gerekmektedir.” (Hatiboglu, 2004a, s. 89; Siddik{, 1990, s. 243).

Ahmet Han bu diisiincelerini gerceklestirmek amaciyla 1869-1870 yillarinda
Ingiltere nin egitim sistemini ve tiniversitelerini arastirmistir (Aziz, 1979, s. 113). 1870’de
Ingiltere’den dénerek Miisliimanlarin egitim alanindaki eksiklerini gidermek amaciyla bir
dernek kurmugtur. Bu dernek gozetiminde 1875°te Aligarh’da “Mohammadan Medrese-i
Aligarh” da denilen “Anglo Oriental High School” ac¢ilmigtir. Temeli 1877 te Lord Lyton
tarafindan atilan ve “Medresetii’l-Ulim” olarak da adlandirilan “Mohammadan Anglo
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Oriental College” 1878 de egitim-6gretime baslamis ve mezunlarina “Alig” denilmistir.

Ahmet Han’1in, Oxford ve Cambridge iiniversitelerinin 6gretim sistemlerinden yola
cikarak actigr “Mohammadan Anglo Oriental College” zeki genglerin Dogu bilimlerini
(Oriental) ve Bati bilimlerini (Oxidental) en iyi sekilde bilen, Hindistan’a liderlik ede-
bilecek bireyler olarak yetismelerini hedeflemistir. Buna bagli olarak kurum, Oxford-
Cambridge 6gretim programi uygulanan ve Ingilizce 6gretim yapilan “Ingilizce” bolimii
ile Arapga ve Farsca ogretim yapilan “Sarkiyat” boliimii olmak tizere iki boliim seklinde
yapilandirilmigtir. Ancak Ingilizce béliimiiniin temel derslerini aldiktan sonra girilebi-
len Sarkiyat boliimii talep yetersizliginden dolay1 1885°te kapatilmustir. Ogretim progra-
minda dinf ilimlerden ziyade akli ilimlere agirlik veren ve Ingiliz 6gretim elemanlarinin
katilimini destekleyen kurumun caligmalart modern bilim ile din ilimleri arasindaki ge-
rilimi ortadan kaldirmaya yoneliktir. Hindistan’da Hiimanizmi gelistirmek, disiinceleri
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liberallestirmek, bilimsel bir diinya gortisti kazandirmak, pragmatik bir siyaset anlayigini
yaymak ve [sldm’1 gelenekten bagimsiz olarak modern bir anlayisla yeniden yorumlamak
amacini giiden okulun Ilahiyat ¢aligmalari Siinni ulemanin yonetiminde yiiriitilmiistiir.
Bu ¢alismalarda modern bilimlerden faydalanarak Islami egitim alanindaki eksiklikleri
gidermek suretiyle geligsmis tilkeler diizeyine ulasmak, klasik Islamf diisiinceleri modern
egilimlerden yararlanarak agiklamak, modern ve yeni egilimler 1s1ginda Kur’an’in yeni
bir tefsirini yapmak, Hiristiyan misyonerlere ve miistesriklere ilmi cevaplar vermek,
Miisliimanlar ve Hiristiyanlar arasindaki nefreti ve yanlig anlamalart ortadan kaldirmak
amaglanmigtir. Ancak burada modernizm gizli bir gii¢ olarak 6n plana ¢ikmug ve Islam?
egilimlerin yoniinii hatir1 sayilir 6l¢iide degistirmistir (Aziz, 1979, s. 110; Kulke ve Ro-
thermund, 2001, s. 373; Lelyveld, 1982, s. 85; Siddiki, 1990, s. 244; T. Rahman, 2004,
s. 172). Ornegin Ahmed Han, Karl Gottlieb Pfander (1803-1865), Aloys Sprenger (1813-
1893), William Muir (1819-1905) gibi miistesriklerin gelistirdigi metin tenkidi metot-
larin1 kullanarak Kur’an ve Hadislere yonelik yeni yaklagimlar ortaya koymustur. Ona
gore “Hadisler Kur’an ile aym seviyede degildir. Bu nedenle hadisler kesin ifadeler degil
zanni ifadelerdir.” Aligarh’da modern Batinin arastirma yontemleri kullanilarak ifade
edilen bu ve benzeri ¢ikarimlar hadisleri reddetme adina 6grencileri cesaretlendirmis ve
“Alig”ler hadisler hakkindaki stipheci bakis agilarini Hind altkitasina yayarak hadis inka-
riin normallesmesine zemin hazirlamistir (Rashid, 1985, s. 55).

Halkin Ahmed Han’1n dinf goriislerine ve Avrupali 6gretim kadrosuna gosterdigi tep-
kiler onu, Islami ilimlere yonelik derslerin 6gretim elemanlarini Deobend Medresesi’nden
getirmeye zorlamistir. Yine de Aligarh’da modern ve geleneksel egitim higbir zaman kay-
nagsamamis ve bu kurumun akademik tarihinde Islamf egitim daima geri planda kalmustr.
Buna bagli olarak Aligarh’in ilk mezunlar1 Deobend’den gelen 6gretim elemanlarini orta-
cagdan kalma “gericiler” olarak gormiis ve onlar1 kiictimsemistir. Ancak bu gencler diizey
bakimindan yetersiz olan Avrupali hocalarindan beklendigi dlctide yararlanamadiklari ve
bilimsel agidan zayif yetistikleri icin geleneksel egitim kurumlart mezunlarinin alayli
elegtirilerine maruz kalmistir. Ahmed Han’1in dahi “seytanlar” demekten kendini alama-
dig1 ilk mezunlar igin Sibli Nu‘mani (1857-1914) ve Muhammed Ikbal (1877-1938) “Bu
genglerin ozgiinliikten nasipsiz oldugunu ve topluma hi¢bir faydalart olmayacagint” dile
getirmekten cekinmemis, Zafer Ali Han (1873-1956), Abul Kelam Azad (1888-1958) ve
Ebu’l-A’la Mevdadi (1903-1979) gibi bazi diistiniirler onlar1 “Batizedeler” olarak vasif-
landirmustir. Siblf Nu‘manf asirt Batict olarak gordiigii bu ilk mezunlardan okadar timit-
sizdir ki, yeni bir egitim ideolojisi gelistirme geregi duymus ve bu ideolojisini gercekles-
tirmek i¢in 1894°te Nedve’ye dahil olmugtur (Igbal, 2009, s. 20; Lelyveld, 1982, s. 97).

Sibli Nu‘manf ile Ahmed Han arasindaki fikri ¢atisma miitemadiyen devam etmis-
tir. Sibli’ye gore, “Ne zaman Dogu ilimlerinin egitimine yonelik oneriler yapilsa bu fik-
re karsi ctkan ve uygulanmasint sekteye ugratan ilk kigi daima Ahmed Han olmustur.”
Ciinkti Ahmed Han, “Dogu ilimlerinin egitimini yayma girigimlerinin Bati bilimlerinin
ilerleyisini durduracagi ve bunun da Miisliiman toplumun cikarlarint zedeleyecegi” ka-
natindedir. Oysa Sibli, “Diinyevi ilerleyisin Bati bilimlerinin egitimine bagl oldugunu,
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ancak bunun dogu ilimlerine ve kiiltiiriine sahip ¢ikmaya engel teskil etmeyecegini” dii-
stinmektedir. Ciinkti millf ve dinf kimligin korunmasi bu egitime baglidir.

Sibli, “Aligarh’da hemen hemen hi¢ din egitimi olmadigindan ve Aligarh’in bir tek
din alimi yetigtirmediginden” de yakinmistir (Siddiki, 1990, s. 249). Sibli’nin konuyu
miizakere ettigi dlimler Aligarh mezunlarimin iilke gelecegine katkilari konusunda timit-
sizliklerini dile getirmistir. Ancak Ahmed Han bu tiir iddialar kargisinda Aligarh’1 sa-
vunmaktan geri kalmamus ve “Ogrencilerin dini ihtiyaclart ile ilgilendigini, dgrencilerin
dint konularda bilgilendirilmesine yonelik olarak bir dlim gorevlendirdigini, ogrencilerin
okulda cemaatle namaz kildiklarini ve onlarin kendi mezheplerinin (Siinni-Sii) bilgilerine
dayali bir sinav sonucuna gore ogrenim bursu aldiklarini” iddia etmisgtir.

Ahmed Han, modern egitim sisteminin Ggrenciler tizerindeki dinf a¢idan olumsuz
etkilerini ve ateizme yonelme tehlikesini ortadan kaldirma gerekgesiyle 6gretim progra-
mina Tefsir, Hadis gibi Isldm{ ilimlere yonelik derslerin eklenmesi tekliflerine karst ¢ik-
mistir. Ahmed Han’a gére “Isldmi ilimlere yonelik derslerde okutulan mevcut kitaplarin
modern Bati bilimleri kitaplartyla beraber okutulmasi, iceriklerindeki zitliklar nedeniyle
ogrencilerin zihnini karistiracak ve ateist olma ihtimallerini arttiracaktir. Ciinkii Kur’an
disindaki Islami kaynak ve kitaplar yanlis bilgiler icermektedir ve dini anlatmaktan uzak-
nr.” Ogrencilerin ahlaki egitimine de énem verdigini vurgulayan Ahmed Han’a gére
“Aligarh’daki ogrencilerin ahlaki egitimi Hindistan iiniversitelerinin egitim diizeyinden
iistiindiir, ancak Ingiltere iiniversitelerinin ahlaki egitimde ulastigi miikemmelligi heniiz
yakalayamamustir.” (S1ddikT, 1990, s. 245)

Calismalarin1 daha ziyade erkeklerin egitimi lizerine yogunlastiran Ahmed Han’in,
kadn egitimi hakkindaki goriisii “Kadinlarin evlerde ya da belli merkezlerde yapilan din
ve ev ekonomisi temelli geleneksel ve pratik egitimle yetinmeleri” yontindedir. Ona gore
“Kadnlarin diger ilimlerin egitimini almalart gereksizdir. Din ve ahldk egitimi onlarin
hem diinya hem de ahiret hayatlar: acisindan en yararlt olan egitim seklidir.” Ahmed
Han’1n kadinlarin egitimi konusundaki bu geleneksel tutumunun nedeni kendi ifadesiyle
“Onlarwin evlerini ¢ekip cevirmeleri ve cocuklarint yetistirmeleri icindir.” Ona gore “Ka-
din haklarimin iadesi ve kadinlarin egitimi erkeklerin egitimine baglidir.” (F. Rahman,
2002, s. 136, 137).

Ahmed Han, Aligarh’a yénelik calismalarinin yanisira, Hint altkitasinda Islami egi-
tim konferanslarini baglatmistir. Bu konferanslar egitim-6gretim isinin bilimsel olarak
ele alinmasinit saglamig, bolgede modern egitim sistemini esas alan ilk, orta ve ylikse-
kogretim kurumlart acilmaya baslamistir. Bu okullarda yiiriitiilen Isldmi egitimin sevi-
yesi diisiik olsa da, en azindan Ggrencilerin kiiltiirel ve dini kimliklerini korumalarina
yetecek olctidedir. Ahmet Han bu konferanslarin devamini saglamak tizere 1886’°da kur-
dugu “Muhammadan Educational Congress” derneginin adint sonraki yillarda degistire-
rek “All India Muslim Educational Conference”, sonra da “Muhammadan Educational
Conference” (Muhammedi Egitim Konferansi) sekline dontistiirmiistiir. Dernegin amaci,
“Ulke genelindeki egitim kurumlarimn durumunu tespit etmek ve bu kurumlara katkida
bulunmak” olarak belirtilmistir. Ayrica, Miisltiman 6grencilerin Avrupa’da 6grenim gor-
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mesi i¢in projeler gelistirilmesi planlanmistir. Ancak bu dernegin ¢aligmalar1 Aligarh’in
gelismesine katkida bulunmaktan 6teye gecememistir (Arnold ve Mujeeb, 1964, s. 532;
Ering ve digerleri, 1998, s. 78; Kaur, 1990, s. 210; Kazimi, 2009, s. 75).

Ahmed Han’1n genel itibariyle klasik dinf anlayislarin 6tesindeki yorumlart onun tar-
tismal1 bir kisik olarak tarihe gecmesine neden olmustur. Kimileri onu miiceddid olarak
kabul ederken kimileri de kiifriine hilkkmetmigtir (Daudi, 1995, s. 298; Siddiki, 1990, s.
59). Ahmed Han ile 6zdeslesen Aligarh, isldmi bir kurum olmadig: gibi, milliyetcili-
ge kars1, Ingiliz taraftart modern bir tiniversite bigiminde yapilanmistir. Ancak Ahmed
Han’1n 6liimiinden sonra Aligarh’in Ingiliz taraftarlig1 da sona ermistir (F. Rahman, 2002,
s. 139). Bununla birlikte, Aligarh etrafinda kiimelenen ekol mensuplarinin birgogu In-
giltere hiikiimet yetkilileri ile yakin olmus ve uyumlu ¢alismistir. Nitekim bu ¢aligmalar
Muslim League’in (Miisliimanlar Birligi) olusumuna ve dolayisiyla Pakistan’in kurulu-
suna zemin hazirlamistir (Birisik, 2001, s. 78).

Islam’1n temel prensiplerine ve kaynaklarina kars: natiiralist, sekiiler ve 14ik bir yakla-
sim igerisinde olmasi ve modernizmi ile taninan Ahmet Han’in Oxford ve Cambridge’in
egitim sistemini 6rnek alarak 1877°de kurdugu “Muhammadan Anglo Oriental College”
1881-1888 yillar1 arasinda Kalkiita, 1888-1920 yillar1 arasinda Allahabad Universitesi’ne
bagli olarak 6gretim yapmis, 1920 yilinda ise tiniversite statiisiine kavugarak “Aligarh
Muslim University” adint almigtir. Kurulusundan itibaren pek ¢cok taninmis yerli ve ya-
banci 6gretim elemani burada ders vermistir. Bunlar arasinda Thomas Wolker Arnold
(1864-1930), Joseph Horovitz (1926-), Arthur Stanley Tritton (1881-1973), Otto Spies
(1901-1981), Sibli Nu‘mani (1857-1914), Habiblirrahman Han Sirvani (1867-1950) ve
Hamidiiddin Ferahi (1863-1930) gibi isimler de vardir. Kurumun Isldm arastirmalari-
na yonelik boliimleri bagimsiz Hindistan devletinin kurulusundan sonra tesis edilmistir.
Hindistan hiiktimeti Aligarh’da bazi degisiklikler yaparak cok sayida gayri miislim, 6zel-
likle de Hindu 6grencinin bu iiniversiteye yonelmesini saglamistir. Ingiltere’ye 6zgii tiim
resmi, kiiltiirel ve sportif aktivitelerin halen yasatilmakta oldugu kurumun 6grencileri
gliniimiizde $ii, Stinni ve Hindulardan olusan bir ¢esitlilige sahiptir (Aziz, 1979, s. 108;
Chopra, 1988, s. 54; Kazimi, 2009, s. 75; Kulke ve Rothermund, 2001, s. 373; Lelyveld,
1982, s. 85).

2.2. Ehl-i Kur’an

Fikri temelleri Aligarh ekoliiniin kurucusu Seyyid Ahmed Han’in (1817-1898) go-
riislerine dayanan, bu gortslerin etkisiyle Ehl-i Hadis grubundan ayrilan Abdullah
Cekralevi'nin (6. 1914) onderliginde 1902 yilinda Lahor’da ortaya cikan bir ekoldiir.
Cekralevi’'nin ardindan ekol mensuplarina liderlik eden Ahmediiddin Amritsari’nin
(1861-1936) 1926 yilinda Amritsar’da kurdugu “Ummet-i Miislime” cemiyeti ekol go-
riisleri dogrultusunda yaygin egitim faaliyetlerinde bulunmustur. Geleneksel Isldm’1 red-
detmeleri ve hadisleri inkar etmeleri onlar1 diger gruplardan ayirmaktadir. Miirsit-miirid
iligkisine taraftar olmadiklar1 icin cemaat yapilanmasina sahip olmamuslardir (Birisik,
2001, s.146; Ering ve digerleri, 1998, s.87).
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Ekol mensuplar1 Hz. Peygamberden yaklasik iki ylizy1l sonra yazilmasinin ve sozli
rivayet donemine ait birtakim stipheler mevcut olmasinin hadislerin gtivenirliligini zede-
ledigini iddia etmig ve Kur’an’1 “yeterli”, hadisleri “stipheli” gormiistiir. “Miinkirin-i Ha-
dis” olarak da anilan ekol mensuplari ana kaynak olarak Kur’an’1 kabul ederken Kur’an
tizerindeki yorumlarini hadis yerine Kur’an’in kendisine, akla ve bilime dayandirma egi-
liminde olmustur. Buna bagh olarak zan ifade ettigini distindtikleri ve Kur’an diginda
kabul ettikleri hadisle amel edilmesini sirk olarak kabul etmislerdir. Peygamberi tefsire
ihtiya¢ duymadigini iddia ettikleri Kur’an’in hiikiim ve haberlerini yeterli gérerek ve
bunlar: tarihi-evrensel, mecazi-hakiki gibi kriterlerle siniflandirarak kendi anlayiglarina
uymayan kisimlari1 g6z ardi etmiglerdir. Siinnet ve hadisi halk nazarinda zayif diistirmeye
calisirken, akil ve mantikla bagdagsmayan Kur’an te’villeri yapmaktan ve duyulmamus,
farkli ve yeni fikirler tiretmekten kaginmamuslardir. Mucize, sefaat, kabir hayati, melek,
cin, cennet, cehennem, namaz, zekat, orug, helal ve haram gibi konularda ehl-i stinnet-
ten farkli diistindiikleri gibi kendi iglerinde de ihtilafa diismiislerdir. Ornegin Cekralevi
glinde bes vakit namazdan s6z ederken Ahmediiddin Amritsarf sadece iki vakit namazin
farz oldugunu ileri stirmiistiir. Ayn1 sekilde zekatin farziyeti, Ramazan orucunun stiresi ve
zamani, i¢ki, kumar, zina, ¢ok eglilik gibi pekcok konuda farkli gériisler s6z konusudur
(Birisik, 2001, s.244; Giiner ve digerleri, 2007, s.151; Daudi, 1995, s. 275). Miistesrik
Ignac Goldziher’e (1850-1921) gore “Ekol mensuplarmin bu tiir argiimanlarm dayan-
drdiklart deliller giivenilirlik acisindan elestirdikleri hadislerden daha asagidadir.”
(Giiven, 2001, s. 402).

Ekol mensuplarindan olusan ve modernist diislinceyi temsil ettigi gerekcesiyle Pakis-
tan devletince desteklenen “Idare-i Sekafet-i Islamiyye” (Institute of Islamic Culture) adlt
kurulug, basta hadis inkarciligr olmak tizere ekol goriisleri dogrultusunda yayinlar yap-
maktadir. Lahor’daki “Idare-i Tulu-i islam” ve “Daru’l- Kur’an-1 Enciimen-i Ummet-i
Miislime” 6nemli kuruluglarindan olsa da ekoliin varligi fikir planinda kalmis ve egitimde
kurumsallagsmaya doniisememistir. Ekol mensuplar1 Pakistan’in ¢esitli kentlerinde mer-
kezler agmis, yaygin egitim faaliyetleri yiirtitmiis ve yayinlar yapmistir. Ancak bu yayin-
lar “Kur’an’t esas alarak ibadetleri yeniden sekillendirmek” gibi aykir1 gortsler temel
aliarak hazirlandigi i¢in tepkiyle karsilanmig ve yeterli sayida basilip dagitilamamusgtir.
Buna ragmen ekol mensuplart modern egitim kurumlarindaki genglerin dikkatini ceke-
rek, kendi gortigleri dogrultusunda yonlendirme yapmaya calismaktadir (Birigik, 2001,
s. 246; Birisik, 2004, s. 25). Ekol, halkin ragbet etmedigi, ancak modern egitim almig
entelektiiel kesimin ilgi gosterdigi bir harekettir. I¢ ihtilaflar1 nedeniyle cesitli kollara
ayrilan Ehl-i Kur’an ekolii’niin en ¢arpic alt gruplari “Tahrik-i Haksar”, “Tahrik-i Tuld-i
Islam” ve “Tahrik-i Ta’mir-i Insaniyyet”tir. Bu gruplara kisaca deginmek gerekirse sunlar
sOylenebilir:

2.2.1. Tahrik-i Haksar

Inayetullah Han el-Mesriki (1888-1963) tarafindan 1931 yilinda Ehl-i Kur’an eko-
liintin silahli miicadeleye yonelik bir uzantisi bi¢iminde ortaya ¢ikan bir olusumdur.
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Cambridge Universitesinde matematik ve fizik egitimi alan, Bati bilim ve felsefesinden
etkilenen ve materyalist bir diinya goriisii benimseyen Mesriki, Hindistan’a dontisiinde
Pesaver’deki ‘Islamia College’da idarecilik gorevi yiiriitmiistiir. Devlet memurlugundan
ayrilarak Islam tilkelerine yaptig1 gezinin ardindan, benimsedigi dinf ve ahlaki prensip-
ler dogrultusunda Haksar teskilatini kurmustur. Temel felsefesi “Insanlar arasinda din
aywrimi gozetmeksizin egitligin saglanmast” olan hareket, Miisltimanlarin Hindistan’dan
ayr1 bir tilkede toplanmasi fikrine karsi ¢ikarak Ingiliz hiikiimetine kars1 silahli miicadele
yiiriitmiigtiir. IslAmi konulara materyalist agidan yaklagmasina bagh olarak Ehl-i Siinnet
cizgisinden uzaklastig1 iddiastyla Islim ulemasi tarafindan tenkit edilmis, hatta kiifriine
fetva verilmistir. 1948°de Islam Birligi (Islam League) adinda bir parti kurarak miicade-
lesini siyasal yoldan siirdiirmeyi denemis, ancak partinin halk iizerinde herhangi bir etkisi
olmamistir. Iki gruba ayrilan hareket, giiniimiizde varhigimi ve faaliyetlerini sosyal hiz-
metler alaninda siirdiirmektedir (Gtiner ve digerleri, 2007, s. 146; Khalid, 2004, s. 127).

2.2.2. Tahrik-i Tulii-i IslAm

Ehl-i Kur’an ekolii liderlerinden Gulam Ahmed Perviz (1903-1985) tarafindan 1938’de
Delhi’de olusturulan bir harekettir. Hareket merkezi Pakistan’in kuruldugu 1947 tarihin-
de Karagi’ye, 1958’de Lahor’a taginmistir. fkbal’in “Iki millet nazariyesi”ni savunan ve
bu nedenle Cinnah’in da 6vgiilerini kazanan Perviz, 1938’de yayim hayatina baglayan
“Tuldi-i IslAm” dergisinin yonetimini ele gegirerek 1955°ten itibaren bu dergiyi fikirlerini
duyuracag bir yayin organi olarak kullanmistir. Basta hadisler olmak iizere Islami konu-
lardaki aykirt diigiinceleri ulemanin tepkisini cekerken, modern 6gretim kurumlarindaki
gencler tarafindan yenilikg¢i bir diiglintir olarak goriilmiigtiir. Perviz’in gortisleri 6zellikle
1960-1980 yillar1 arasinda iiniversite gencligi lizerinde etkili olmustur. Pakistan’da Per-
viz, ulemaya gore kafir, siyasilere gore sosyalist, modernistlere gére filozof olarak kabul
edilmektedir. Lahor basta olmak tizere diinyanin ¢esitli yerlerinde egitim merkezleri bu-
lunan cemaat, ilmi ve dinf toplantilar diizenlemekte, kurdugu internet siteleri araciligryla
goriislerini yaymaya calismaktadir. Goriiglerine gelecek tepkileri bertaraf etmek amaciyla
faaliyetlerinde Ikbal’in ve Cinnah’in adin sik¢a kullanan cemaat mensuplari kendilerini
onlarin izinde gostermeye ¢alismaktadir (Birisik, 2004, s. 27-29).

2.2.3. Tahrik-i Ta’mir-i Insaniyyet

1970’11 yillarda Abdulhalik Malvade onciiliiglinde Lahor’da ortaya c¢ikan bir hareket-
tir. Ancak hareketin en 6nemli sahsiyeti Kadi1 Kifayetullah’tir. Mesrik dergisi yazarlarinda
olan Kadi Kifayetullah, hareketin diger gruplardan miistakil ve bagimsiz olduguna dikkat
¢ekmis, 1970 yilinda diger gruplarin da kendisine katilmast i¢in ¢caba harcamigsa da bu
gerceklesmemistir. Kadi Kifayetullah “Kur’an ve Akil”, “Kur’an’in Kur’an’la Tefsiri”,
“Kur’an ve {limler” gibi eserleriyle goriislerini yaymaya ¢aligmaktadir (Giiven, 2001, s.
389).
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3. Uzlasmacilar

Yeniden yapilanmayi Islam anlayis1 ve modern Bat: diistincesi sentezi ile gergeklestir-
meyi deneyen, Dogu’ya veya Bati’ya mutlak bagliligin ya da nefretin {sldmf olmadigint
savunan, geleneksel ve modern unsurlar1 bir arada bulunduran, geleneksellik ve moder-
nizm arasinda bir yol ve yontem benimseyen ekollerdir. Genel olarak bu 6zellikleri tagi-
malar1 nedeniyle “uzlasmacilar” baghg altinda ele aldigimiz Nedve ve Cemaat-i Islam?
ekollerinin temel goriisleri ve egitim anlayislart hakkinda sunlar sdylenebilir:

3.1. Nedve

Deobend ve Aligarh arasinda orta yol benimseyen bir grup 4lim 1892’de “Enclimen-i
Nedvetii’l-Ulema” adiyla dernek kurarak biraraya gelmis, bu girisim “Eskinin iyisini mo-
dernin yararlisint almak” fikri lizerine temellenen yeni bir akimin ortaya ¢ikigina zemin
hazirlamistir. Dernege 1894’te tiye olan Siblf Nu‘mani (1857-1914) Nedve ekoliiniin en
etkin sahsiyeti haline gelmistir. Islamf ilimlerin geregince okutulmadig Aligarh’da Arap-
¢a, Farsca ve Kur’an dersleri veren Sibli, kendi deyimiyle “Bat: hayrani olarak yetisen ve
kole zihniyetine sahip olan” Aligarh mezunlarindan o kadar timitsizdir ki, yeni bir egitim
felsefesi olusturma geregi duymus ve bu hedefini gergeklestirmek amaciyla Nedve’ye
dahil olmustur. Sibli’ye gore, donemin egitim kurumlarinda bilimsel ¢alismalara vasita
olacak alet ilimlerine fazla zaman ayrilirken asil 6grenilmesi ve gelistirilmesi gereken
Islamf ilimler ihmal edilmektedir. Felsefe, Mantik gibi dersler yillarca okutulmakta, fakat
Islam’m kaynag1 olan Kur’an’a gerektigi kadar énem verilmemekte, Kur’an ve Tefsir
Ogretimi icin yeterli zaman ayrilmamaktadir. Diger ilimlerin 6gretiminde pekgok kitap
ve kaynak kullanilirken Kur’an’1n tefsiri sadece iki kitapla (Celaleyn ve Beyzavi) temsil
edilmektedir. Ona gore, klasik Islam eserlerinin iizerine yapilmis hicbir yenilik ve katk1
mevcut degildir. Ogretim programlarma eklenen kitaplar eski eserlere yazilan serh ve
hasiyelerden ibarettir. $ibli ayrica, Tefsir dersi veren 6gretim elemanlarini da yorumla-
rini israiliyata dayandirmakla suglamaktadir. Aligarh’da bulundugu stire icinde modern
arastirma yontemlerini 6grenen, modern bilimlerin Miisliimanlar icin gerekliliini ve
dolayisiyla Ingilizcenin énemini fark eden Sibli, Miisliiman gencligi Islam kiiltiiriinden
haberdar edebilmek igin hem Arapgayi ve geleneksel ilimleri, hem de Ingilizceyi ve mo-
dern bilimleri iyi derecede bilen Islam alimleri yetistirecek yeni bir 6gretim programi
hazirlamak ve bunu Nedve araciligiyla hayata gecirmek istemistir (A. Ahmad, 1967, s.
77; Kazimi, 2009, s. 78; Zaman, 1999, s. 307).

Deobend’in muhafazakarligi ile Aligarh’in modernizmi ve sekiilarizmi arasinda orta
yolu benimsemig bir kurum olan Nedve’nin bu yapilanmas: Miisliimanlar arasinda bir-
lik ve ittifak adina olumlu bir hava esmesine neden olmustur. Bu olumlu atmosferden
etkilenen “Muhammadan Educational Conference” da 1894°te Nedve’yi destekleme ka-
rar1 almig ve bu karar Seyyid Ahmed Han tarafindan yazili olarak ilan edilmistir. Karar,
Nedve’nin modernizm yanlilarindan aldigr ilk onaydir. Miisliiman gruplardan sadece Ah-
med Riza Han Birelvi durumu tepkiyle karsilayarak “Cedve” ismiyle muhalif bir dernek
kurmugtur (Rahman ve Bukhari, 2005, s. 64; Zaman, 1999, s. 294).
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Nedve’nin amaglari “Isldmi gruplar arasindaki ihtilafi kaldirarak kardesligi tesis et-
mek; Islami ilimleri gelistirmek; Islami ilimlere vékif ve modern gelismeleri takip eden
dlimler yetistirmek; Islami ilimlerin egitim sisteminde ve 6gretim programinda zamanin
ihtiyaclarina uygun kalici yenilikler yapmak; bu ilimlerle beraber miispet ilimlerin de
ogretimini yapmak; modern arasgtirma yontemlerini yayginlagtirmak” bigiminde vurgu-
lanmigtir. Nedve’nin modern sekiiler bilimlerde uzman yetistirmesi degil, belli dl¢iide
modern egilimli Islam ulemas: yetistirmesi, yani Ingilizce bilen, hitabeti giiclii, yabanc1
iilkelerde Islam’1 en giizel ve modern yontemlerle anlatacak elemanlar yetistirmesi he-
deflenmistir (F. Rahman, 2002, s. 138; Rahman ve Bukhari, 2005, s. 64; Zaman, 1999,
s. 295).

Bu hedefler dogrultusunda bir egitim reformu gerceklestirmeyi diistinen Nedve ule-
masi oncelikle Anadolu, Suriye ve Misir basta olmak tlizere Osmanli Devleti sinirlart
icerisindeki koklii medreselerin egitim sistemlerini ve 6gretim programlarini incelemis,
daha sonra da Sibli tarafindan hazirlanan egitim modelini hayata gecirmeye baglamis-
tir (Ali, 2009, s. 23; Arnold ve Mujeeb, 1964, s. 533). Dernegin ilk faaliyeti, 1898’de
Luknov’da “Darululdm-u Nedvetii’l Ulema” medresesini kurmak olmustur (Kaur, 1990,
s. 130). Bu faaliyeti, Hint altkitasinin bircok yerinde Nedve’ye bagli olarak kurulan, ge-
leneksel ve modern anlayislarin bir ¢esit karmasi olan ve geleneksel medrese programina
modern derslerin de eklenmesiyle hazirlanmig Nedve programini uygulayan, mezunlarima
Nedevi ya da Nedvi denilen diger medreselerin agilmasi izlemistir. Bunlardan, 1908°de
Azamgarh’a bagli Saray-1 Mir’de Sibli tarafindan “Medrese-i Islahi’l-Miislimin” adiyla
kurulan, daha sonra “Medreset’iil- Islah” olarak isimlendirilen medrese seviyeli bir egi-
tim-0gretim hizmeti yiirtitmiistiir. Bu medresenin yanisira 1925°te Bahavalpur’da kurulan
“Camia Abbasiye”, 1927’ de Mongir-Bihar’da kurulan “Camia Rahmaniye” ve 1948’de
Bopal’da kurulan “Darululdim Taciil Mesacid” Nedve programini uygulayan medresele-
rin 6nde gelenleri arasina girmistir. 1874 ’te Haydarabad’da kurulmusg olan “Camia Niza-
miye” de sonralar1 Nedve programini benimsemis ve bu programa gore egitim-6gretim
yapmaya baslamustir (Ali, 2009, s. 23; Siddiki, 1990, s. 252).

Nedve medreselerinin dgretim programinda Kur’an dersi basta olmak iizere Islami
ilimlere yonelik dersler ile Ingilizce ve Arapga ¢n planda tutulmustur. Burada Sibli’nin
karsisina biiytik bir sorun ¢ikmuis, yeni 6gretim programini uygulayacak 6gretim eleman-
lar1 bulunamamistir. Mevcut 6gretim elemanlar1 eski 6gretim yontemlerini kullanmaya
aligkindir ve yeniliklere uyum saglayamamaktadir. Ancak uzun bir cabadan sonra bu gic-
likler kismen de olsa asilmig, Kur’an Tefsiri ve Arap Edebiyati dersleri giiclendirilmis,
Ingilizce zorunlu ders yapilmis, Mantik ve Felsefe ile ilgili baz1 kitaplar programdan
cikartmustir (Ali, 2009, s. 23; Birisik, 2003, s. 333; Rahman ve Bukhari, 2005, s. 64).

1905-1913 yillar1 arasinda Nedve’yi fiilen yoneten Sibli’nin kargisina ¢ikan birbagka
sorun da egitim kurumlarinin finansal sikintilaridir. Nedve’yi bu sorunlardan kurtarmaya
caligan Siblf, Nedve’'nin yayin organi olan En-Nedve dergisinde bir makale yayinlaya-
rak “Ingiliz hiikiimetine sadik kalmamin farz oldugunu” savunmustur. Sibli’nin makalesi
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Ingiliz hiikiimetinin Nedve’ye yiiklii miktarda 6denek tahsis etmesini saglamis, ancak
Nedve’nin daha biiyiik bir sikint1 yagamasina neden olmustur. Tartismalara yol acan bu
olay Nedve alimlerinin inang, amel ve egitim konusundaki farkli miilahazalarinin giin
yliziine ¢ikmasina ve Nedve’nin boliinmesine neden olmustur. Dahasi, harekete gegen
muhalifler, Nedve’ye bagli egitim kurumlarint sii, ateist, vehhabi gibi cesitli anlayislari
bilinyesinde barindiran miiphem miiesseseler bigiminde nitelendirerek Nedve alimlerini
kiifiirle itham etmiglerdir. Sonugta, Deobend’in gelenekgiligi ile Aligarh’in sekiilarizmi
arasinda orta yolu tercih eden Nedve anlayist, hem gelenek¢iler hem de yenilikgiler tara-
findan reddedilmistir (A. Ahmad, 1967, s. 77).

Deobend’in ve Aligarh’in egitimdeki olumlu uygulamalarint birlestirme ¢abasiyla
ortaya cikan ve ilk dénemlerinde Muhammed Hamidullah (1908-2002), Ebu’l Hasan
Ali (1914-1999) gibi pekcok seckin ilim adami yetistiren Nedve ekolii, Aligarh’in ana
felsefesine getirdigi koklii elestirilerin ardindan zamanla geleneksel anlayisa yonele-
rek Deobend’den ayristirtlamayacak bir konuma gelmis, ancak ne Aligarh’mn ne de
Deobend’in bagarisini yakalayamamustir. Sibli’nin Nedve’de uygulamaya calistigr yeni
egitim felsefesi ve 6gretim programi, hedeflendigi gibi islAm ve tarih suuru ile donanmig
modern din adamlart yetistirme konusunda yetersiz kalmistir (Ali, 2009, s. 23; Daudi,
1995, s. 302; F. Rahman, 2002, s. 114; Siddiki, 1990, s. 252). Geleneksel ve modern egi-
timi sentezleme idealiyle ortaya ¢ikan Nedve kurumlar1 bekleneni gerceklestirememis,
ozellikle 1947 sonrasinda modern 6gretim yontem ve tekniklerinden tamamen uzaklas-
mistir. Ne Deobend’in itikat saglamligin1 ne de Aligarh’in modernligini ve akilciligim
oziimseyemeyen Nedve mezunlari ya tasavvuf yoluyla manevi huzur aramaya ya da hadis
inkarciligia yonelmistir. Egitim-6gretimdeki bu basarisizliga ragmen Nedve varligini
stirdiirmiis ve aradan gecen zaman icerisinde Islam Edebiyati, Tarih, Siyer ve Keldm ala-
ninda 6nemli eserler tiretilmesine katki saglamigtir. Nedve nin zengin kiitliphaneleri diin-
yanin ¢esitli tilkelerinden pek cok arastirmaciy1 bu kurumlara ¢ekmeye devam etmisgtir
(Birisik, 1998, s. 94; Zaman, 1999, s. 294).

Giintimiiz Nedve kurumlarinda yiiriitiilen egitim ilk6gretimden yiiksekogretime kadar
16 yillik bir stireci kapsamaktadir. Tefsir, Hadis ve Arapg¢a agirlikli olan Nedve medre-
selerinin programlarina Isldm{ ilimlerin yani sira ingilizce, Felsefe, Mantik, Tarih, Ma-
tematik, Cografya, Dinler Tarihi gibi modern bilimlere yonelik bazi dersler eklenmistir.
Arapca’ya cok onem veren Nedve’de bu dilin 6gretim diizeyi 6grencilerin Arapca kay-
naklardan yararlanmasina olanak verecek &lctidedir. Bu durum, Islam’in temel kaynaklar1
olan Kur’an ve Hadis’e yonelisi arttirdig1 gibi, bolge insaninin Ortadogu ile iligkilerinin
gelismesine katki saglamaktadir. Nedve medreselerinde tiniversiteye gecmek isteyen 6g-
renciler i¢in 6zel yetistirme programlar: da uygulanmaktadir. Ancak buna ragmen Nedve
medreselerinin diploma denkligi kabul edilmemekte ve mezunlar ‘Aligarh Muslim Uni-
versity’ ve ‘Camia Milliye Islamiye’ disinda higbir iiniversiteye girememektedir. Ancak
bunun bazi istisnalar1 da yok degildir. Ornegin, Hafizlik, ifta, Imam-Hatiplik, Miiezzin-
lik, Davet ve Irsad, IImf Arastirmalar gibi cesitli boliimler altinda egitim-6gretim yiiriiten
“Camia Nizamiye nin diplomalari Osmaniye, Ezher ve Medine tiniversiteleri tarafindan
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kabul edilmektedir (Ering ve digerleri, 1998, s. 97; Kaur, 1990, s. 130). Bir diger 6nemli
kurum olan Medresetii’l-Islah’in Pakistan’da ilm{ arastirmalar yapan ve yayin faaliyetin-
de bulunan saygin yan kuruluslar1 bulunmaktadir (F. Rahman, 2002, s. 139). Son dénem-
lerde yetisen bir kisim Nedevi’'nin, Miisliiman gruplar arasindaki ihtilaflar1 gidermede
etkin ¢aligmalar yapmasi timit vericidir. Ahlak? agidan Grnek bir kisilik sergileyen bu
sahislar, Nedve nin Islami ilimlerde taklit yerine tahkiki 6n plana ¢ikararak giinbegiin
geligmesinin ve egitim-6gretim kalitesindeki artigin habercisidir (Birisik, 1998, s. 94; Za-
man, 1999, s. 296).

3.2. Cemaat-i Islami

1941°de Ebu’l-A’la Mevdidi (1903-1979) onderliginde toplanan 75 kisilik bir grup
tarafindan Lahor’da kurulan bir cemaattir. Geleneksel Islami anlayislara tepkili, moder-
nist, reformecu ve siyasal bir ¢izgiyi takip eden Mevdadi cemaatin ilk lideri secilmis ve
1972’ye kadar bu gorevi siirdiirmiistiir. Cemaat her ne kadar modernist ve siyasal bir olu-
sum bi¢iminde tezahiir etse de, uygulamalarinda geleneksel ve modern unsurlar birarada
bulunmaktadir. Bu nedenle Cemaat-i isldmi’nin uzlagmaci gruplar arasinda ele alinmasi
uygun gorinmuigtiir.

Cemaat-i [sldm1’nin ilk lideri olan Mevdidi, sistematik olarak dinle siyaseti, akideyle
sosyal hareketi birlestirme cabasi icinde olmustur. Ogretisini temellendirdigi Isldm{ in-
kilap ideolojisinin tabandan ve fertlerden degil, tepeden ve liderlerden yayilacagini diisii-
nerek, toplumun liderlerini yetistirme projeleri lizerine zihin yormustur. Bunun yanisira,
Islam’1 miikemmel bir hayat nizami olarak sunmus, modern Bati felsefelerinden ve kiil-
tiirtinden etkilenen Miisliimanlari i¢ine diistiikleri asagilik kompleksinden kurtarmak i¢in
Pakistan’in kurulusuna degin Islami inkildba yonelik yayinlar ve ¢alismalar yapmistir.
Buna bagl olarak Ingiliz hiikiimetinde memurluk yapmamak, bu hiikiimetle tiim iligkileri
koparmak, onlar tarafindan verilen herhangi bir ¢diilii kabul etmemek, Islami bir toplum
olusturmak i¢in ¢alismak cemaate iiye olmanin 6n sart1 olarak deklere edilmistir. Oriji-
nal Isldim’in yeniden diizenlenmesinin daha ¢ok politik boyutlariyla ilgilenen Cemaat-i
Islami kendisini dirilis ve ronesans hareketi olarak tanimlamis ve stiraya dayali bir idari
sistem uygulamistir. Zamanla bolgedeki etkin gruplardan biri olan cemaatin fakihlere ve
sufilere yonelik tenkitleri geneksel ¢evrelerde rahatsizliga yol agmistir (Hasan, 1984, s.
79, 251; S. V. R. Nasr, 1994, s. 25; Saulat, 1979, s. 12, 136).

Hindistan’dan ayr1 bir Islam devleti kurulmasi fikrine karsi olan Mevdid{ Pakistan’in
kurulusuna yonelik ¢caligmalar: desteklemeyi reddetmistir. Ciinkii ona gére, milliyet¢i ha-
reketler Islam’1n evrenselligine aykiridir. Hilafet hareketini desteklemesine ragmen Pan-
Islamist de olmayan Cemaat-i Isldm? ulemasinin genel kanaati, miisliimanlarin bir Islim
tilkesi kurmaksizin da birlik ve beraberlik icerisinde olabilecegi seklindedir (Ali, 2009, s.
22; Kazimi, 2009, s. 273).

Cemaat-i Isldm{ Pakistan’in kurulusundan sonra iilkedeki en etkin gruplardan birisi
olmustur. Bu tarihten itibaren cihat ve Islam{i inkilap yerine Isldim toplumunun dirilisi
ve modernizasyonu lizerine ¢alismaya baglamistir. Ancak siyasi ¢alismalarin yogunlugu
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ve ifadelerindeki seviyenin halkin diizeyine inememesi nedeniyle ferdin 1slahina yonelik
faaliyetleri geri planda kalmistir. Mevdddi, iilkenin demokrasiye ve Islami anayasaya,
halkin Isldm{ yasantiya kavugmasi igin miicadele vermistir (A. Hussain, 1983, s. 48; Jul-
lundhry, 2006, s. 97; Khan, 1986, s. 96). Islam’1 bir biitiin olarak gordiigi icin hem ilimle
hem de siyasetle ilgilenmis, cemaatini de bu dogrultuda yonlendirmistir. Islami ideallerle
kurulan fakat lik fikirlerle yapilandirilan Pakistan’in kurulus gayesine yonelmesi i¢in
miicade etmistir. Bu nedenle zaman zaman hiikiim giyerek hapis hayat1 yagamig ve bu sii-
releri kitap yazmakla degerlendirmistir. Hayati boyunca din{, i¢timai ve siyasf icerikli yiiz
yirmi civarinda eser yaymlamistir (Birisik, 2007, s. 22; Hasan, 1984, s. 408). Geleneksel
Islami anlayis1 oldugu gibi kabul etmeyen Mevdddi, toplum igin faydali oldugunu dii-
stindiigii uygulamalar1 desteklemis, dogru bulmadigi uygulamalari ilm{ bir tslupla tenkit
etmigtir. Onun bu tavri gelenek yanlis1t medrese ulemasini kizdirmis, aleyhinde pek cok
yayin yapilmustir (A. Ahmad, 1967, s. 208; Hayes, 1987, s. 175).

Mevdidi bir Islam 4limi degildir. Ancak bu alanda kendisini yetistirmis, ibn Haldun
(1332-1406), Sah Veliyyullah (1703-1762), Abul Kelam Azad (1888-1958), Muhammed
Ikbal (1877-1938) ve Hasan el-Benna (1906-1949) gibi diisiiniirlerden 6nemli derecede
yararlanmakla birlikte 6zgiin bir dinf anlayis gelistirmistir. Mevdddi klasik Islamf kay-
naklardan yararlanabilecek derecede Arapgaya hakim olan, Batili kaynaklardan yararla-
nabilecek derecede Ingilizce bilen bir aydindir. Islam’in diinyadaki roliine dair derin bir
goriis ortaya koyamasa da, egitimli gengleri yonlendirmede basarili olmustur. Bununla
birlikte, cemaate onderlik ettigi donemde, egitim kurumlar1 konusunda herhangi bir gi-
risimde bulunmamis ya da herhangi bir 6gretim programi tizerinde calismamuistir (S. R.
Ahmad, 2004, s. 35; A. Hussain, 1983, s. 48).

Kur’an ve siinneti temel kaynak ve delil olarak kabul eden, ictihat kapisinin agik
olduguna inanan Cemaat-i Islimf, ameli konularda ilk planda Mevd{di’nin yorumlarni,
ikinci planda Hanefi fikhini esas almistir. Hayatin tiim safhalartyla dogrudan iligkili olan
Islam’1n hayata, topluma ve y6netime hakim kilinmasi anlayisin1 benimsemis, bunun icin
silahl1 degil baris¢il miicadele verilmesi gerektigini savunmustur (F. Rehman, 1971, s.
7; Hasan, 1984, s. 497). Islam diisiincesini T1ahi degerler ve prensipler 151¢inda yeniden
sekillendirmeyi, ferdi-toplumu-devleti 1slah ederek tiim diinyada {1ahi nizamn tesisini
hedefleyen ve bu hedefe yonelik olarak kadin-erkek mezhep-grup ayrimi yapmaksizin
faaliyetler organize eden cemaat, Lahor yakinlarindaki Mansura mevkiinde kurulu biiyiik
bir merkezden glira sistemiyle yonetilmektedir. Egitim kurumlarinin da yer aldigi bu mer-
kezin yanisira, Pakistan’in cesitli bolgelerinde merkezleri, tiniversiteleri, okullari, med-
reseleri, arastirma kurumlari, yayimevleri ve cemaatle organik bagi bulunmadigi halde
cemaat tliyelerince kurularak cemaat prensipleri dogrultusunda arastirma ve yayin yapan
enstitiileri ve vakiflar1 bulunmaktadir (S. V. R. Nasr, 1994, s. 47; Noor, 2008, s. 148).

Cemaatin bu faaliyetlerdeki hedef kitlesini kirsaldan kente egitim amaciyla gelen orta
ekonomik sinifa mensup gencler olusturmaktadir. Yiiksekogretim kurumlarindaki en ak-
tif ve en iyi teskilatlanmig 6grenci organizasyonu bu cemaate ait olan “Isldmi Jamiat-i
Tuleba”dir (Hasan, 1984, s. 480; Khan, 1986, s. 143; Malik, 1996, s. 208). Cemaat, ileri
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derecede Arapca ve Ingilizce bilinmesine énem vermekte, gengleri Bati ile yiizlesecek ve
topluma liderlik edecek diizeyde bilgiyle donatarak gelecege hazirlamayi hedeflemek-
tedir. Bu nedenle, 6gretim dili Arapca ve Ingilizce olan medreselerinde Islami ilimlerin
yanisira Ekonomi, Politika, Sosyoloji, Psikoloji, Cografya, Tarih, Bilgisayar gibi derslere
de yer vermektedir (A. Ahmad, 1967, s. 217, 220; Fair, 2009, s. 59; Noor, 2008, s. 151).
Bu uygulamay1 diger medreselerde de yayginlagtirmak isteyen cemaat, 1986’da mensup-
larinca Islamabad’da kurulan Politik Aragtirmalar Enstitiisii’nde (Institute of Policy Stu-
dies) medrese miifredatinin modernize edilmesi ve devlet okulu miifredatina daha fazla
din dersi eklenmesi konusunda bir sempozyum diizenlemistir. Konu genis katiliml1 olarak
tartisilmig, ancak degisime kargi direng galip gelmis ve cemaatin bu cabasi sonugsuz kal-
mistir (Nayyar, 1998, s. 236).

Cemaat-i Islam1, din adami kimligi ile taninan ve 1972’de Pesaver sorumlulugu, 1987-
2008’de liderligi iistlenen Kadi Hiiseyin Ahmed’in (1928-2013) y6netim siirecinde mo-
dern Isldmi yorumlardan geleneksel islam? anlayisa dogru yonelmistir (V. Nasr, 2004, s.
195). Pestu kokenli olmasi nedeniyle Talibanla iyi iliskiler icerisinde oldugu iddia edilen
Kad1 Hiiseyin doneminde radikallesen cemaatin 6zellikle Kuzey Bati Sinir Eyaleti’ndeki
Suudi Arabistan destekli medreselerinde selefi anlayis dogrultusunda egitim verilmek-
tedir (Lieven, 2012, s. 395; Malik, 1996, s. 250; S. V. R. Nasr, 1994, s. 91). Buna bagh
olarak Cemaat-i Islam1 son yillarda El-Kaide ile yakinlasmaya, Hizbu’l-Miicahidin ve El-
Bedr gibi militan gruplar1 kontrol etmeye ve yonlendirmeye baglamistir (Asal ve diger-
leri, 2008, s. 973; V. Nasr, 2004, s. 198). Bununla birlikte Cemaat-i Islami’nin “Tanzim-i
Islam” adinda 6nemli bir yan kolu bulunmaktadir. Mevd(di’nin siyaset anlayisini elesti-
rerek 1958’de cemaatten ayrilan Amin Ahsan Isldhi’nin (1904-1997) kurdugu “Tanzim-i
Islam™ 1966’dan sonra Dr. Israr Ahmed (1932-2010) yonetmistir. Dr. Israr Ahmed’in
liderliginde biiyiiyen ve gelisen grup, Islami faaliyetlerine devam etmektedir (Igtidar,
2011, s. 104).

4. Sia

Hint alt kitasinda Ismaililer ve Caferiler olmak iizere iki biiyiik Sii grup bulunmak-
tadir. Ismaililer bolgeye yayilarak siyasal hakimiyet kurma miicadelesine Caferilerden
once baglamistir. Ancak Hint-Ttirk yonetimlerinin tedbirleri nedeniyle egitim ve yayilma
faaliyetlerini takiyye yaparak stirdlirmiis ve firsat buldugunda bu ydneticilere suikastler
diizenlemistir. Hint-Tiirk yonetiminin gii¢ kaybettigi donemlerde bélgede kiigtik devletler
kurmustur ki, Adilsahiler, Nizamsahiler, Kutupsahiler bunlardandir. Sii devletler Hint alt-
kitasma Sii inancinin yayilmasinda biiyiik rol oynamustir. iran Safevi Devleti’nin (1501-
1736) kurulmasindan sonra bolgeye yapilan Sii goclerinde ve dolayistyla Sii niifusunda
artig olmustur.

Bohra Ismailileri ve Hoca Ismailileri seklinde iki ana gruba ayrilan Ismaililer Hint
altkitasindaki siiler arasinda en iyi organize olan gruptur. Grup icindeki dini otoriteyi
temsil eden hiyerarsik bir silsile biitiin toplum hayatin1 diizenlemektedir (Ali, 2009, s.
38; Saleem, 2007, s. 29). Ismaililer’in en 6nemli medresesi olan “Camiatii’s-Seyfiyye”
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Bohra grubu déilerinden Abd-i Ali Seyfeddin tarafindan 1813’de Sdrat’ta kurulmustur.
Ogretim dili Arapca ve Ingilizce olan kurumun mezunlari bircok tiniversite tarafindan
kabul edilmektedir. Camiatii’s-Seyfiyye Bohra grubu i¢in hem egitim hem de arastirma
kurumu olmustur. 1901°de kurulan “Medrese Hakimiye” de grubun modern derslere yer
veren 6nemli egitim kurumlarindandir. Bombay’daki “Burhani College of Commerce and
Arts” grubun teknolojik donanimli modern bir egitim kurumudur.

Hindularm Lohana kastina mensupken Pir Sadrettin adli bir Iranli daf sayesinde Is-
mailf olan Hoca grubu igerisinde ¢ogunlugu teskil eden Nizar{ Ismaililer’in lideri konu-
mundaki Aga Han siilalesi bolgede pek cok egitim kurumu acmistir (Nanji, 1978, s. 211).
Nizarf Ismaililer sayica az olsalarda entellektiiel, kurumsal ve ekonomik agidan 6zellikle
Karaci bolgesinde ve kuzey Pakistan’daki Hunza Vadisi’nde etkin bir konumdadir. 1983
yilinda iilkenin ilk 6zel {iniversitesi olarak Karaci’de kurulan Aga Han Universitesi ce-
sitli dallarda egitim vermekle beraber tip alaninda sadece Pakistan’in degil, diinyanin
da sayil iiniversiteleri arasinda yer almaktadir. Universitenin Islim aragtirmalari 2002
yilinda Londra’da kurulan “Institute of Muslim Civilisation” adli enstitiide yapilmaktadir.
Son zamanlarda, grubun medreselerinin denkligini saglamak iizere olusturulan “Aga Han
Smav Kurulu” yetkili makamlardan onay alamamustir (Ali, 2009, s. 39; Saleem, 2007, s.
29).

Hint altkitasinin en biiyiik Sii grubunu olusturan Caferiler, faaliyetlerini Iran’m bél-
gede bulunan kiiltiir merkezleri ile isbirligi icerisinde ve Iran’in kontrolii altinda ytirtit-
miistlir (Nayyar, 1998, s. 230). Luknov ve Bombay basta olmak tizere Hint alt kitasinin
muhtelif gehirlerinde medreseler kurmaya ve inanc¢larmi egitim yoluyla yaymaya calis-
mistir (Blank, 2003, s. 211; Nanji, 1978, s. 33). 1878’de Mirat’ta kurulan “Céamia Man-
sabiye”, 1878’de Varanasi’de kurulan “Camia Imamiye” ve “Jawadiya Arabic College”,
1890°da Luknov’da kurulan “Cémia Nazimiyye”, 1892’de kurulan “Sultanti’l-Medaris”,
1919’da kurulan “Medresetii’l Vaizin” ve “Shia Arabic College” Caferilerin 6nemli egi-
tim kurumlarindandir (Birigik, 2003, s. 333). Sii medreselerinde Ders-i Nizami’yi esas
alan programlar uygulanmakla birlikte kullanilan kaynaklar Siinni medreselerden farkli
olarak mezhep goriislinii ve bakis agisini yansitan Sia kaynaklaridir. Bu medreselerde
cesitli derecelerde sekiiler derslere de yer verilmektedir (T. Rahman, 2006, s. 83).

Pakistan niifusunun %15’ini olugturan Siiler yogun olarak giiney Pencap ve Sind bol-
gelerinde bulunmaktadir. Multan’da Iran ile baglantili baz1 kiiltiir merkezleri ve medre-
seleri mevcuttur. Siiler 1980°de Gilgit bolgesinde “Karakuram” adinda bir eyalet kurmak
amaciyla ayrilik¢i hareketlere yonelmiglerdir. Bu tarihten itibaren bolgede mezhep catig-
malar1 ve teror saldirilart ortaya ¢ikmig, ancak Siinni gruplarin ve hiikiimetin ¢abasiyla
tilkenin boliinmesi engellenmistir (Fair, 2009, s. 60).

5. Kadiyani (Ahmedi)
1885’ten itibaren kendisini sirasiyla 14. Hicrf yilin miiceddidi (1885), mehdi ve mesih
(1891), nebi -Miisliimanlar i¢in Hz. Muhammed’in yeniden tezahiirii, Hiristiyanlar icinse

Hz. Isa’nin yeryiiziindeki ruhu- (1902), Hindular igin Krisna Avatar (1904) olarak tanitan;
kendisine vah iyler geldigini iddia eden Mirza Gulam Ahmed (1839-1908) tarafindan
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Pencap bolgesindeki Kadiyan’da baglatilan bir harekettir. Kur’an ve stinneti kendi sapkin
fikirleri dogrultusunda yorumlayan Gulam Ahmed, goriislerini kabul etmeyenleri kafir
ilan etmis ve onlarla insani iligkiler icerisine girmeyi mensuplarina yasaklamistir. Hz.
Muhammed’in son peygamberligine dayali Islim inancina ters bir anlayis benimseyen
hareket 1914°te Lahor kolu ve Kadiyan kolu bi¢iminde ikiye boliinse de faaliyetleri hiz
kesmeden devam etmistir. Ingiliz yonetiminde giivenli bir sekilde yasanabilecegi fikrini
telkin eden ve bu yonetime sadakati 6n sart olarak kabul eden hareket, silahla cihada
karsi oldugu ve Hint Miisliimanlarinin istiklal miicadelesini sekteye ugrattig1 icin Ingiliz
hiikiimetince desteklenmistir. Egitime biiylik 6nem veren hareket, her yag grubundaki ka-
din ve erkek i¢in ayr1 ayr1 kurumlar olusturmustur. 1913’de Lahor’da lise ve ytiksekokul
diizeyinde egitim yiiriiten “Muslim High School, Senior Cambridge Local College” Ka-
diyanilerin 6nemli egitim kurumlarindandir. Bu kurumun benzerleri 1921°de Sialkot’ta
da acilmistir (Bayur, 1987, s. 484; Figlali, 1994, s. 47; T. Rahman, 2008, s. 197).

Kadiyaniler Pakistan’in kurulugsundan sonra hareketin merkezini Hindistan toprakla-
rinda kalan Kadiyan’dan Pakistan’in Lahor kenti yakinlarindaki Rabva’ya (Chenab Na-
gar) tasimig ve bolgede arastirma merkezleri ve kiittiphaneler kurmustur. Erkekler i¢in
“Ta’limu’l-Islim High School”, “Ta’limu’l-islam College”, kizlar icin ise “Nusret Col-
lege” gibi hem dinf hem de sekiiler egitim yapan ve 6grencilerini iiniversiteye hazirlayan
okullar acmistir. Sapkin goriisleri nedeniyle 1974’te Pakistan Parlamentosu tarafindan
“Islam dis1 azinlik” olarak kabul edilmeleriyle yayin ve propaganda faaliyetinde bulun-
ma, 6zel okul agma ve igletme imkanlar1 kisitlanan Kéadiyaniler, goriis ve uygulamalari
oldugu gibi muhafaza etmekte ve Pakistan’daki ¢aligmalarini kendilerini gizlemek su-
retiyle siirdiirmektedir. Egitim-68retime 6nem veren harekette okuma yazma oraninin
erkeklerde % 100, kadinlarda % 90 civarinda oldugu iddia edilmektedir. Egitim ve pro-
paganda faaliyetleri ile diinyaya yayilma calismasi i¢indeki Kadiyanilerin ¢esitli tilkeler-
de misyonlari ve okullari bulunmaktadir (Figlali, 1983, s. 23; Giiner ve digerleri, 2007,
s.151; T. Rahman, 2008, s. 202).

Sonug ve Degerlendirme

Hint altkitasinda, 1857 ayaklanmasinin basarisizlig ile kesinlesen Ingiliz hakimiyeti
altindaki Miisliimanlar sosyal, siyasal ve ekonomik kosullarin olumsuz etkisi altinda kal-
mis, gerikalmiglik ve ezilmiglik psikolojisini tiim boyutlartyla yagamigtir. Miisliimanlarin
mevcut durumu gozden gegirme ve 1slah amaciyla yiirtittiikleri caligmalar bélgenin miin-
bit fikri zemininde birbirine zit anlayista pekcok ekoliin ortaya ¢ikmasini neticelendirmis-
tir. Ornegin, iki biiyiik ekolden Deobend geleneksel Islami diisiinceyi 6n plana cikarirken,
Aligarh Batililagsmay1 6ngdrmiis ve Miisliimanlar bu ortamda eski ve yeni gatigmalari
yasamugtir.

Hint altkitasi ¢agdaglagma hareketinin onciisii ve ilk modernisti olarak goriilen Seyyid
Ahmet Han’in yasadigi zihinsel degisim, Hint altkitasi modernizminin gecirdigi tarihsel
stireci yansitmasi ve modernist anlayislarin temel gerekgelerini gozler 6niine sermesi agi-
sindan ayr1 bir nem tagimaktadir. Hatiboglu, “Islam Diinyasinin Cagdaslasma Seriiveni”
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adli eserinde Ahmed Han’1n yasadig: zihinsel degisimi li¢ asamaya ayirmistir. Ona gore
Ahmed Han, 1857 ye kadar “gelenek¢i donem”, 1857-1869 aras1 “gecis donemi”, 1870
sonras1 “bagimsiz dini diistince donemi” yasamistir (Hatiboglu, 2004a, s. 88). Bu degi-
simin sosyal izdiigtimii, toplumda baskin konumda bulunan &gretilerin tepkisiz ve tartis-
masiz benimsenmesi; siyasal, askeri ya da ekonomik krizle gelen “kiiltiirel sok™un her-
seyi altiist ederek o giine kadar edinilen tiim degerleri siiphe ile karsilama ve sorgulama
stirecini baglatmasi; bireylerin siyasal, askeri ya da ekonomik bakimdan gii¢lii olan yeni
deger ve anlayisglara yonelmesi seklindedir. Birbagka deyisle, giic kimdeyse zihin ondan
yanadir. Bu degisim, dayatilan gelenekselin etkisi altinda bulunan kisi ya da toplumun
bireysel zihni 6zgiirliiglinii kazanarak yeni din ve diinya anlayisini ingd etme faaliyeti
olarak da algilanabilir.

Seyyid Ahmet Han’in “bagimsiz dini diistince donemi”’nin kurumsallagmas1 olarak
kabul edebilecegimiz “Mohammadan Anglo Oriental College” ¢ok sayida Batili 6gretim
elemaninin gorev yaptigi, Sii, Stinni ve Hindu 6grencilerin birlikte 6grenim gordiigii mo-
dern bir 6gretim kurumu haline gelmistir. Kurumun 6gretim programinda modern bilim-
ler agirlikl olarak yer alirken Islami ilimlerin arka planda kalmasinin kendi degerlerine
yabanct ve Bati hayrani nesillerin yetigsmesine hizmet ettigi iddia edilmistir. Bu yargi
nedeniyle gelenek yanlilarinin stipheyle yaklastigi Aligarh ekoliintin Miisliimanlara mo-
dern Bati felsefesini ve egitim sistemini tanitmak gibi bir misyonu gerceklestirdigi, an-
cak Islam diisiincesini yeniden iiretken hale getirme hedefinin bagarisizlikla sonuglandig1
sOylenebilir (Lelyveld, 1982, s. 85-102; Siddiki, 1990, s. 244).

S. H. Ali’nin aktardig su olay, Hint altkitasi Miislimanlarinin dinf anlayis bakimin-
dan yagadig1 karmagik tarihsel stirecin sonuglartyla birlikte degerlendirmesi mahiyetinde
kayda deger bulunmustur: Aligarh mezunu bir egitimci ve din adami olan Hakim Ahmed
Suca (1893-1969) Pakpattan’daki “Fariziye Medresesi’nde Bat1 egitim sistemine doniik
bir reform yapip yapmama konusunda Muhammed Ikbal’e danismistir. Ikbal bu konudaki
tavsiyesinde, “genclik doneminde reform ve inkildp yanlisi oldugunu, ancak Avrupa’da
bir siire kaldiktan sonra fikrini degistirdigini” belirtmig ve sunlar1 eklemistir: “Birak bu
okullar simdiye kadar nasilsa oyle kalsin ve Miisliiman cocuklar bu okullarda egitim
almayr siirdiirsiin. Eger Hindistan, medreselerin toplum iizerindeki tesirinden mahrum
kalsaydi, buradaki Miisliimanlar Islami inanclarindan gelen dayanma ve yagama giiciinii
vitirerek Endiiliis Miisliimanlarimn durumuna diiserdi ve Islam toplumundan geriye sa-
dece tarihi amitlar kalirdr.” (Ali, 2009, s. 24).

Tartisilabilir yonleri olmakla birlikte, Hint altkitasinin sahip oldugu koklii Islam kiil-
tirti dini ekoller ve medreseler yoluyla varligimi stirdirmiis ve Misliman kimliginin
giintimiize ulasmasinda 6nemli bir rol oynamistir. Deobend ekolii somtirge yonetiminin
baskilarina ragmen geleneksel Isldm anlayisinin ve egitim sisteminin devamimni saglamis,
Aligarh ekolii Hint Miisliimanlarina modern egitim sistemini ve arastirma tekniklerini
tanitmig, Nedve ekolii bu iki anlayisin giic de olsa kaynastirilabilecegini gostermistir.
Ehl-i Hadis ekolii bolgede vehhabi anlayisinin yayilmasina hizmet etmek gibi olumsuz
bir misyon tistlenmis, ancak ayni zamanda Hadis ilminin canlanmasina ve Hadis metodo-
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lojisinin geligsmesine katk1 saglamistir. Cemaat-i [slami Pakistan’m kurulus ideolojisinin
hayata gegirilmesi icin miicade etmistir. Birelvi ekolii egitimsiz halk Kitlesi arasinda Is-
1am adi altinda yayilan batil inang ve uygulamalarin muhafazasini tistlense de, dine bu tiir
uygulamalarla tutunan insanlarin varlig: dikkate alindiginda ekoliin genel anlayis1 mazur
gortilebilir. Ancak geleneksel anlayiglara tepkisel refleksle karsi ¢ikan Ehl-i Kur’an ekolii
sahih ya da zayif ayirt etmeksizin hadisleri inkdra varan bir asirilik sergilemis, kismen
hakli sayilabilecek kargitligini haksiz kulvarlara gekmistir. Yine de Islamf ilimlerin aklf
ve bilimsel temellere dayandirilmasi konusunda Hint altkitas: Miisliimanlarinin teyakku-
zuna sebep oldugu soylenebilir.

Son donemlerde geleneksel ve uzlagsmaci ekollerin bazi alt gruplarinda radikallesme
ve militarist organizasyonlarla igbirligi yapma egilimi baggostermistir.” Bu egilim egitim-
ogretim faaliyetlerine de yansimig ve 6zellikle Afgan sinirinda bulunan birkisim med-
reseler terdrist fabrikasina doniismekle suclanir olmugtur. Ancak bu konuda genelleme
yapmak cogunlugu teskil eden ve dine hizmetten bagka bir hedef gozetmeyen biiytik bir
kitleye haksizlik etmektir. Hint altkitasinin dinf anlayislar konusunda sahip oldugu cesit-
lilik kiiltiirel bir zenginlik olarak kabul edilmelidir. Bu zenginlik bélgenin egitim-6gretim
sektoriine de yansimakta, geleneksel ve modern din egitimi sistemleri ve kurumlar1 bira-
rada varligin siirdiirmektedir.
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