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GUNEY ASYA’DA TASAVVUF!*

Sufism In South Asia

Oz

Bu makalede, Islam diinyasinin
nufusca en yogun bolgesi olan Guney
Asya’da tasavvuf konusu kisaca ele
alinmaktadir. Genel olarak tasavvufi
orgtitlenme  ozelligi, bu orgltlenme
cevresinde olusan tasavvufi kultura ve
Hz. Adem’in ayak izinin bulunduguna
inanilan Adem Zirvesi'ni [Serendip Dag|
icermesi dolayisiyla Guney Asya, genel
Islam kultir ve geleneklerinin &nemli
bir kismini teskil etmektedir.
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Abstract
In this article, the issue of Sufism
in South Asia, which is the most
populous region of the Islamic
world, is being concisely
investigated. The region of South

Asia constitutes in general a
significant part of the Islamic
culture and traditions, mainly

because of its Sufi organizations,
the relevant Sufi culture, and its
inclusion of Adam’s Peak [Mountain
of Sarandib] which is believed to
have the footprint of the prophet
Adam.
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Girisg

Hindistan, Pakistan, Banglades, Afganistan ve diger komsu
utlkelerden olusan Guney Asya alt kitasi, ginimuzde tim dinya
Muslimanlarinin Ugte birlik bir ntifusunu barindirmaktadir. Kitle
medyasinda bu boélgeyle ilgili olarak en ziyade tedaviil eden bilgi,
bircok bakimdan ‘catisma’ya odaklidir: genel carpismalar, terorizm
ve savas. Bu sansasyonel ‘tasvirler’in timuyle ihmal ettigi sey, alt
kitaya asil cesnisini katan yerel kultir unsurlaridir. Ne ki yuz
milyonlar1 bulan Guney Asya Muslimanlarinin buytk cogunlugu
icin hayat, gazetecilerin ¢izdigi korku kultirtyle tasvir edilmektedir.
Yerel kulturtn izleri, hem uzak kirsal mintikalarin hem de sehir
merkezlerinin gérintmlerini stsleyen mukaddes turbe kulliyeleri
etrafinda yogunlasmaktadir. Buyuk sufi velilerin hatiralari, bazilar
mimari cevher niteligindeki bu tlGrbelerde muhafaza edilmektedir.
Tartismaya acik olsa da bu mekanlar, Gliney Asya Islam’nin baz
en onemli merkezlerini teskil etmektedir.

Islam kulttirintin Giiney Asya alt kitasindaki cografi yayilisini
degerlendirebilecegimiz baska bazi bakis acilar1 da sézkonusudur
elbette. Bruce Lawrence, kavramsal olarak cok farkli olsa da iki ¢cok
onemli kisa makalesinde bu bakis acilarindan iki tanesini dirayetle
sergilemis bulunmaktadir. Bu makalelerinin "The Eastward
Journey of Muslim Kingship" (Mtsliiman Kralliginin Dogu Seyahati)
baslikli olaninda Lawrence, Miusliman toplumun olusumunu
gozlemeye yarayan bir buyltec olarak Mogol imparatorluk
muesseselerine iligkin canli bir anlati sergilemektedir.4 "Islam in
South Asia" (Giiney Asya’da Islam) baslikli diger makalesindeyse
Lawrence, genis acili (periferik) bir yaklasim benimsemis ve bir
‘merkez-ka¢’ bakis acis1 saglamak amaciyla (Bengal ve Kerala da
dahil olmak tizere) alt kitanin en Ucra boélgelerini tetkik etmistir.s
Bu baglamda cok daha genis Olcekli kulttirel bir tetkik olarak bir
baska calisma, Annemarie Schimmel’in genis kapsamli olmasi ve
ilgili kaynaklara hakimiyeti ac¢isindan gercek bir klasik haline

4 Bruce B. Lawrence, “The Eastward Journey of Muslim Kingship,” in The
Oxford Illustrated Encyclopedia of Islam, ed. John Esposito.

5 Bruce B. Lawrence, “Islam in South Asia,” in The Oxford Encyclopaedia of
the Modern Islamic World, ed. John Esposito.
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gelmis Islam in the Indian Subcontinent (Hint Alt Kitasinda Islam)
baslikli kitabidir.6 Bu kitapta sergilenen yaklasim, Lawrence’in
akademik makalelerindekinden farklidir ve daha cok Annemarie
Schimmel’in kendi kulttirel bakis acisini yansitict niteliktedir.
Aslinda bu yaklasim, GuUney Asyali Musliman bir kadin olarak
Samina Quraeshi’in kisisel yolculugunun etkisinde tesekktl
etmistir. Ozellikle belirtmek gerekirse, Schimmel, Giiney Asya’nin
orta ve kuzey batisinda bulunan cekirdek bolgelerdeki buytuk
tasavvuf merkezlerinin derin manevi cazibesini anlatmaktadir.
Pencap’in kirsal bolgeleri ve Ganj nehri ovasina iligkin oldugu kadar
antik dénem sehirleri olarak Lahor ve Delhi'yi de ele almaktadir.
Her ne kadar bu vizyon, Guney Asya Musliman kultirinin
hayranhk uyandiran girift boyutlarini bltin yoénleriyle sergiliyor
degilse de, Gliney Asya Islam’min anlasilmasina yoénelik olarak
bluiytik 6nemi haiz gelenekleri gindeme getirmektedir.

Guiney Asya Islam? i¢in farkli bir kader ve ‘glizergah’ sézkonusu
oldugu fikri yeni degildir. On tg¢linct yuzyil gibi erken bir tarihte,
tarihci Minhac-i Sirdc, Musliiman Hindistan Islam’in kalesi ve
aslinda —-Orta Dogu’nun maruz kaldig1 Mogol istilas1 ve 1258 yilinda
Islam halifeliginin yikilmas: felaketinden sonra— Islam’in ‘merkezi
sigiagy’ olarak gérmustiir. Islami hiikiimranlik ideallerine yénelik
bu darbeden sonra, hem Delhi'de hem de Tticra bolgelerdeki
sultanliklarda Mfusltiman huktmdarlar, hilafet simgelerini kendi
bastiklar1 madeni paralarda bir yUzyildan fazla bir streyle
muhafaza etmislerdir. Toynbee’nin sectigi tabir ile sdylersek, bir
‘kurmaca’ tarzindaki goérkemli halifelik fikrinin devamliligl; aymi
zamanda, Hint-Islam htktmdarlarinin sézkonusu Islami mirasi
muhafaza etmedeki rolleri acgisindan da gtgli bir iddia
durumundaydi. Sultan Firuz Sah ibn Tugluk érneginde oldugu gibi
bazi htiktimdarlar, Turk Orta Asya’si kokenli diinya hakimiyeti
tlktisin Islam hukukuna yénelik itibar ve himaye tavirlariyla
desteklemiglerdir. On dérdiincti yulzyiin sonlarina dogru ibn
Tugluk, Islam hukukunun Hanefi mezhebine ait cok sayida yazili
ilmi mahsulti mali anlamda destekledigi gibi, ayn1 zamanda, seriat

6 Annemarie Schimmel, Islam in the Indian Subcontinent, Handbuch der
Orientalistik, Zweite Abteilung: Indien, 4:3 (Leiden-Koéln: E. J. Brill, 1980).
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dist htiktimet etme ve vergilendirme yol ve yontemlerini terk ettigini
ilan etmistir. Ayrica Ibn Tugluk, Cesti sufi Nizamtiddin Evliya’nin
tlrbesinin tadil edilmesine nezaret etmistir. Benzeri bir sekilde
Mogol imparatoru Alemgir Sah (vef. 1707), fikhi metin derlemelerini
(meshur Fetava-i ‘Alemgiri) tesvik edip destekleyerek Islami simge ve
muesseselerin  kamusal cazibesinden istifade etmistir. Aym
zamanda Alemgir Sah (her ne kadar “muhafazakar” tutumu ve
Hindu put kiriciligr egilimi 6énemli 6lctide abartilmissa da); atalan
Ekber Sah, Sah Cihangir ve Sah Cihan tarafindan insa edilmis olan
gdérkemli Mogol ve Fars saltanat abidelerine Islami cesni ve emareler
ilave etmistir.

Bununla beraber, Samina Quraeshi’nin tasrih ettigi gibi, saray
ici entrika ve mucadele masallarina yoénelik genel romantik
hayranhiga ragmen huktmdarlik muessesesi, GuUney Asya
Musliman kulttrtintin merkezi 6énemi haiz bir unsuru degildir.
Hindistan'in Musliman zihin dlinyasina merkezi etkisine vakif
olabilmek icin geriye dogru cok daha uzak bir noktaya yogunlasmak
gerekmektedir. Bu son derece gugclii 6ngdrd, Hintli sair ve alim
Gulam Ali Azad Bilgrami’nin (vef. 1786) Hint Geleneklerinin Mercan
Tesbihi (Coral Rosary of Indian Traditions) bashkli gec dénem
Arapca saheserinde dikkate alinmis ve genis Olctide istihdam
edilmistir. Bu eserinde Bilgrami, Hz. Peygamber’in hadislerinden
mutesekkil en temel Islami kaynaklar baglaminda Hindistanin
merkezi bir rol oynadigina isaret etmistir. Ornek olarak séylersek,
Taberi’nin (vef. 923) Peygamberler ve Hiiktiimdarlar Tarihi (History of
the Prophets and Kings) bashikli hacimli eserinde genis o6lctde
gosterildigi gibi Hindistan, Islam kozmolojisinin en eski ve temel
anlatilarindan biri olarak Hz. Adem’in cennetten yerytzline
in(diril)isine konu olmus bir cografyadir.” Hz. Adem’in yerytzinde
ilk ayak bastig1 yer, Araplarin adlandirdigl sekliyle séylersek, btiytik
Serendip adasinda (Seylan ya da giiniimuiztin Sri Lanka’s1) bir dagin
tepesi idi. Hz. Adem'’in ilk ayak bastigi bu mekan, orada bir kaya
luzerinde oyuk halinde bulunan ayak izi ayni zamanda Budist ve

7 Carl W. Ernst, trans., "India as a Sacred Islamic Land," in Religions of India
in Practice, ed. Donald S. Lopez, Jr., Princeton Readings in Religions, 1
(Princeton University Press, 1995), pp. 556-64, online olarak surada mevcut:
(http:/ /www.unc.edu/~cernst/articles /azadtrans.DOC).



852 Mehmet Atalay

Hindu gelenekleri mensuplarinca -sirasiyla- Budanin ya da
Siva’nin ayak izi olarak tazim gorse de, giintiimuzde -isabetli bir
adlandirma olarak- Adem Zirvesi olarak bilinmektedir. Fakat
Muslimanlar icin burasi, ylUzyillardir mtbarek bir mekan olarak
muamele gérmektedir. Bu baglamda, meshur seyyah Ibn
BattGtanin 14Gncti yUzyilin baslarinda kaleme aldigi su
musahedeyi gozden gecirmekte fayda vardir:

Serendip Dagi [Adem Zirvesi], dinyanin en yuksek daglarindan
biridir. Dokuz gin slUren seyahatimiz sirasinda bu dagi denizden
gormustik. Bu daga tirmandigimizda ise hemen alt tarafimizda
dagin dip taraflarini gérmemizi engelleyen bulutlar vardi. Dagin
tepesinde, el ayasi buyukltigtinde kirmizi bir gtl de dahil olmak
lzere yemyesil bitkiler ve cesitli renklerde cicekler vardi. Dagda,
Ayak izine dogru giden iki yol var. Bunlardan birine -Hz. Adem’e
gonderme olmak tizere- Baba yolu, digerine ise -Hz. Havva'ya
gonderme olmak tizere- ‘Ana yolu’ denmektedir. ‘Ana yolu,’ tizerinde
yurunmesi kolay bir yoldur ve hacilarin dénts glizergahini teskil
etmektedir. Ancak bu yolu gidiste kullananlar, hacilar tarafindan,
bu manevi seyahati kesinlikle yapmamis kabul edilmektedirler.
‘Baba yolu’ ise zordur ve cetin bir tirmanisa tekabtl etmektedir.
Eski nesiller, dagda bir nevi merdiven kullanmislardir. Bu
merdivenin kenarlarina sabitlenmis demirden direkler var ki bu
direklere daga tirmananlarin tutunmasina yarayan zincir halkalar
adapte edilmis. Merdiven yolunda bdyle on tane zincir halkas: var:
dagin dip tarafinda “esik” denen noktada iki adet; daha sonra
merdiven yolu glizergahi boyunca artarda yedi halka daha; onuncu
halka ise “Iman Ikrar1 Zinciri” diye adlandirilmistir. Son halka béyle
adlandirilmis, ctinkti herhangi bir ziyaret¢i bu halkaya ulasip dagin
dip tarafina baktiginda diisme korkusuyla endiseye gark olmakta ve
imanini ikrar etmektedir (“La ilahe illallah,
Muhammedurresaltillah!”). Bu demir halkay: gectiginizde ptrtzla-
kaba bir yol buluyorsunuz. Onuncu demir halkadan Hizir
magarasina kadar 11,2 kilometrelik (7 mil) bir mesafe var; bu
magara genis bir plato tizerinde bulunmakta ve yakininda da balik
dolu bir su kaynagi var; ama bu baliklar1 kimse tutmaz. Bu noktaya
yakin ve yolun her iki tarafinda olmak tizere iki kayaya oyulmus iki
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‘depo’ bulunmaktadir. Ziyaretciler esyalarini Hizir magarasinda
birakip o noktadan itibaren yaklasik iki kilometre boyunca Dagin
‘Ayak Izi’nin bulundugu zirvesine cikarlar.

Babamiz Hz Adem’in Ayak Izi, genis bir diizliikteki ytksek bir
kaya tizerinde bulunmaktadir. Mtibarek Ayak kayaya Oyle batmis ki
ltzerinde oyuk gibi bir iz birakmis. Bu ayak izi yedi karis (span)
buytkltigtindedir. Cok eski zamanlarda Cinliler buraya gelmis ve
ayak basparmag ve diger kisimlarin izlerini oymuslar. Sonra da bu
parcalar1 Zaytun’da bir mabede yerlestirmisler. Bu mabed tlkenin
en uzak bélgelerinden bile ziyaretci cekmektedir. Ayak Izinin
bulundugu kaya tzerinde sekiz delik mevcuttur. Kafir ziyaretciler
bu deliklere altin, mticevher ve diger degerli taslardan adak niyetine
bagis birakirlar. Hizir magarasina ulastiktan sonra dervislerin bu
deliklerdeki seyleri almak icin birbirleriyle yarisircasina
kosusturduklarini gorebilirsiniz. Kendi adimiza soéylersek, bu
deliklerde birkac¢ tas parcasi ve biraz altindan baska hicbir sey
bulamadik; bulduklarimizi da kilavuzumuza verdik. Ziyaretcilerin
Hizir magarasinda ti¢ giin boyunca kalmalari ve bu stre zarfinda
her sabah ve aksam Ayak Izi’'ni gdrmeye gitmeleri adettendir. Biz de
dyle yaptik. Uc¢ giin gectikten sonra da Mama yolu Ttizerinden
donduk. Bu déontisimtiz esnasinda da dagdaki bircok koy tizerinde
mola verdik. Dagin dip tarafinda, ulasilamayan bir noktada,
yapraklari hic yere dismeyen eski bir aga¢ mevcuttur. Ancak, bu
agacin yapraklarini géren hic kimseyle karsilasmadim.8

Bu degerlendirmeyi uzunlamasina iktibas ettim ki bdylece bu
Fasli Musliman yargicin, Hz. Adem’in Ayak izi’nin bulundugu yere
yaklasirken yasadigi tecriibenin mabhiyeti iyice tebelltir etsin
istedim. Burada genel olarak atmosfer; so6ylencesel imalar,
ziyaret¢ilerin erkek ya da kadin olmasina baglh olarak sergiledigi
farkli yaklasimlar ve hala yasadigina inanilan peygamber Hz. Hizir’a
ithaf edilmis Delli belirsiz’ bir magaranin mevcudiyeti itibariyla
hayli zengindir. Ayrica belirtmek gerekirse bu magara, gintimutizde

8 Ibn Battuta, Travels in Asia and Africa 1325-1354, trans. H. A. R. Gibb, (New
York: Robert M. McBride & Company, 1929), pp. 258-9.
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bile bircok zahit ve dervis ziyaret¢ci cekmektedir.® Bu iktibasin
kaleme alindigi zamandan doért ytzyil sonra Azad Bilgrami, bu
mintikanin halk arasinda gérdtgu ragbet, cektigi sufi ziyaretciler ve
Mtusliman ziyaretcileri memnuniyetle karsilayan dostane “Hindu”
(gercekteyse Budizm'’in Theravada mezhebi mensubu) htiktimdar ile
ilgili olarak degerlendirmeler yapmistir. Daha da 6nemlisi, Azad’a
gore Hindistan, Muslimanlar icin diinyadaki en kutsal yerler olarak
Mekke ve Medine’den sonra gelmektedir: Azad’a gére Hindistan; (Hz.
Adem Hindistan terk edip Cidde’ye ‘diismuis’ Hz. Havva'y1r aramaya
basladigi yer oldugundan) ilk hac ziyaretinin basladigi, buttin
sanatlarin, bilimlerin ve nadir seylerin yerytztne ilk olarak ihsan
edildigi, Hz. Adem vasitasiyla Hz. Muhammed’in manevi hakikatinin
ilk tecelli etti yer olmaktadir. Bilgrami’nin vardigl sonuc¢ yargiya
gore Hz. Adem’in cocuklari olmamiz hasebiyle hepimiz aslinda
Hindistanlhyiz.

Hatta resmi Arap-Islam ilim gelenegi baglaminda Bilgrami,
ozellikle Arapca olmak Uizere cesitli bilim ve sanat dallarina terakki
kazandiracak calismalarin cogunun Arap olmayanlar -iranlilar,
Turkler ve elbette Hintliler— tarafindan gerceklestirildigini ifade
etmistir. Bilgrami, bir taraftan, Hindistan Musltimanlarinin 6zellikle
tasavvufun son derece hayranlik besledikleri 6nder simalarinin
hayatina yogunlastigini itiraf ve teyit ederken (bu konuyu kisaca
tekrardan ele alacagim), bir taraftan da, —Araplarin Hindistan alt
kitasina tabir ettikleri sekliyle- el-Hind’de yetismis Islam alimlerinin
hayat hikayelerine dair 06zgiin bir degerlendirme serdetmistir.
Ingilizlerin muistemlekeci yayilma hamlesinin biliytik ve basarili
saldirisindan kisa bir stre 6nce kaleme alinmis bu 18. yuzyil
tasvirinin daha da ilgin¢ tarafi, Giney Asya’h Musliman alimlerin
hayat hikayelerinde tezahtir eden entelekttiel perspektif genisligidir.
Hindistanli Musliman alimler tarafindan tefsir ve o6zellikle hadis
arastirmalar1 tesvik edilmekteydi. Ancak bu alimlerin tasavvufi
tarikatlarla siki baglar1 vardi ve tUstelik bu alimlerin cogu antik
Yunan’a kadar uzanan felsefi geleneklerle ciddi sekilde alakadardi.

9 Hz. Adem’in Ayak Izi'nin bulundugu mintikanin yakinindaki Hz. Hizir
makamini konu alan zengin icerikli gorsel ve yazili belgesele (ve bu makama
iliskin benzer Hindu ve Budist yorumlamalara) bkz. Bu belgesel, on line
olarak surada mevcuttur: (http://kataragama.org/islamic.htm).
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Bundan daha ilgin¢ olan suydu ki bu alimler Arapca ve Farsca siir
alanlarinda da derinlemesine uzmanlik sahibiydiler. Dahasi, bizzat
Bilgrami, Hint edebi gelenekleri tzerine doért basi mamur bir
uzmanlik sergilemisti. Bilgrami bu gelenekleri, Mercan Tesbih (Coral
Rosary) baslikli calismasinin son béltmlerinde Hint belagatinin
6nemli simalarini tanitmak ve muhtelif asik tlrlerine iliskin bir
degerlendirme yapmak amaciyla uzun uzadiya Arapca siir
numunelerine yer vermek suretiyle ele almisti. Bilgrami’nin emsal
teskil edecek derecede sergiledigi ‘beseri birlik yaklasimi’
(kozmopolitanizm) ve nezaket, evliya kabirleri cevresinde insa edilen
Hint tasavvufi merkezleri tarafindan hem entelekttiel hem de
maddi-somut anlamda bihakkin muhafaza edilmistir.10

Sufiler Gliney Asya'ya nasil gittiler? Tasavvuf, erken Islami
dénemde (9. — 10. ytzyillar), esas itibariyla Bagdat’da ve Horasan
diye bilinen Irann dogu bélgesinde tam olarak teessiis etmisti.
Fakat Turk ve Fars etkisi doguya dogru yayilirken, tasavvuf tabir
edilen manevi gelenegin Hint alt kitasinda ortaya c¢cikmasi sadece bir
zaman meselesiydi. Bu baglamda dikkat ceken ilk sufi sima,
Lahor’lu meshur sufi veli olarak Seyh Ebu’l-Hasan Ali el-Hucviri’'dir.
Afganistan’in Gazni boélgesi yakinlarinda kti¢tik bir kasabada dogan
el-Hucviri, 1039 yilinda Lahor’a gelmis ve 1073 yilindaki vefatina
kadar orada kalmistir. Manevi faziletleri dolayisiyla Lahor halki, bir
minnettarlik eseri olarak kendisine, Hintce basit bir isimle “Data”
(“bagista bulunan”) ya da “Data Genc¢ Bahs” (hazine bagislayan”)
diye tabir ediyordu. Ozellikle yazili mahsulleriyle Hint alt kitasinin
manevi hayatini 6nemli 6lctide etkilemis olmasina ragmen bu zatin
hayatina dair az miktarda ayrinti bilinmektedir. Bu yazili
mahsullerin en meshuru da, Farsca yazilmis ilk temel tasavvuf
kaynagi (compendium) olarak Kesfu’l-Mahciib baslikli kitabidir.
Lahor’daki ttrbesinin yakininda, Seyh Muinuiddin Cestinin (vef.
1236) el-Hucviri’nin tirbesine yaptig1 ziyareti kaydeden kuctik bir
abide mevcuttur. Muintiddin Cesti, Hindistan’a, Ttrklerin Delhi’yi

10 Bilgrami’nin calismalariyla ilgili ayrintili bilgi i¢cin su teblig metnine bkz.:
Carl Ernst, “Indian Islam: Reconfiguration of the Relation between Religion
and World in Sufism and Reformist Islam since the 18th Century,”
presented at the conference on “Religion and Civil society — Germany, Great
Britain and India in the 19th century” at WZB Berlin on 10-13 May 2006.
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fethettigi zamanlarda gelmis ve en nihayet Acmer’e bagh Rajasthani
denen kasabaya yerlesmistir. Afganistanin Cest denen bir
mintikasinda iki ylizyil boyunca faal olan bir tasavvuf tarikatina
mensup olan Muintddin Cestinin, gbérdigti bir rtyada Hz.
Peygamber’den aldig: talimatlar sayesinde seyahat ettigi Hindistan’a
girmek icin Seyh Hucviri’nin mtisaadesini istedigine inanilmaktadir.
Seyh Muintiddin Cesti, daha sonraki nesillerden Cesti tarikatina
mensup sayisiz halifeler araciligiyla Gliney Asya Uzerinde Oylesine
kuvvetli bir etki icra etmistir ki yaygin olarak bu bdlgede
“Hindistanin Sultan1” (Sultan-1 Hind) diye adlandirilmistir. 11. ve
13. yuzyilllarda yasamis -ve her ikisi de Hindistan sahasina
Afganistan’dan gelmis— bu iki sima (el-Hucviri ve Muintiddin Cesti),
tasavvufi gelenegin intisarinin sadece iki en bariz 6rnegidir. Bu iki
simanin yani sira, Orta Asya ve Fars bolgelerinden olup Hindistan’a
gelen sayisiz miktarda gezici sufi de olmalidir.

‘Sufi veliler’in (¢alisilmasinin), GUiney Asya Islami icin
‘tanimlayici-belirleyici  bir  etki’ sagladigi hangi anlamda
sOylenebilmektedir? Bu olguya iliskin bir gésterge olarak, ‘kavvali’
ilahileri icracisi ve yaygin olarak taninmis merhum Nusret Fatih Ali
Hanin repertuar: icinde c¢ok meshur olmus bir ilahi dikkate
alinabilir. Bu ilahi, 13Unct ve 14Ynct yuzyill buyuk Cesti
velilerinin tarikat silsilelerini 6évmektedir. Ilahinin cok guliclii bir
ahenk ve vurgu iceren nakarat bolimu soOyledir: “Allah,
Muhammed, ve dort evliya (Allah Muhammed cehar-i yar): Haci,
Hace, Kutub, Ferid.” Cok net bir sekilde bu ifade, asagidaki
simalara géndermede bulunmaktadir: Hacti Osman Hervani (vef.
1211), Hace Muinuddin Cesti (vef. 1236), Kutbuddin Bahtiyar Kaki
(vef. 1235), ve Feriduddin Genc-i Seker (vef. 1265). Nisbetleriyle
birlikte bu isimler, ‘lahi bir cografya’y: kisaca 6zetlemis olmaktadir:
Osman Hervani, Afgan sehri Cest’de ikamet etmis son Cesti seyhti
ve bu zatin halifeleri de Cestiyye tarikatinin Hindistan’a intikalini
saglamiglardi; Muintiddin’in kabri, Recesthan boélgesindeki Acmer
sehrindedir; Kutbuddin’in kabri, Delhi’nin glineyindedir;
Feridiiddin’in ttrbesi ise Pakistan Pencap’indaki Pakpattan
sehrinde bulunmaktadir. Bu ‘dini merkezler,” gintmuzde bile
buytk ziyaretci kalabaligi cekmektedir. Bu ziyaretciler de; tasavvuf
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ehli elit simalardan, toplumsal hayatin her kademesinden gelen
siradan insanlara kadar genis 6lcekli bir profil arz etmektedir.

Bu velilerden teselli arayan elit bir sima 6rnegi olarak, Sah
Cihan’in kizi ve Dara Sikuh ile Alemgir’in kizkardesi olan Mogol
prensesi (sahzadi) Cihan Ara zikredilebilir. Cihan Ara, ilmi
merakini, Kadiri seyhi olan hocasi Molla Sah ile Muinuddin
Cesti’nin biyografilerini yazma yéntinde kullanmistir. Cihan Ara’nin
mutevazi kabri, Ferididdin’in halifesi Seyh Nizamtiddin Evliya’nin
(vef. 1325) Delhi’deki tirbesiyle ayni mintikada bulunmaktadir. Bu
kabrin tizerindeki sade mezar tasinda sunlar yazmaktadir: “Yesillik
hari¢ kimse kabrimi 6rtmesin, ciinktl gariplere mezar 6rtiisti olarak
cimen yeter.” Hem manevi hem de maddi faydalar devsirmek
istendiginde, avam halk mensubu muazzam miktarda insan -
ozellikle de vefat yildéntmlerinde (‘urs)- evliya turbelerini ziyaret
ederler. Ancak, evliya turbelerini ziyaretle amaclanan sefaat
beklentisi, modern zamanlarda, Selefi ya da Vehhabi islahatciligl
(reformizm) diyebilecegimiz hasin ve hosgoérustiz yaklasimi
destekleyenlerce tenkit edilegelmektedir.

Bununla beraber, tasavvufi velilerin gayri Muslimler arasinda ne
boyutta sadik ve tutkulu takipciler edindigini dikkate almak son
derece 6nemlidir. Bu baglamda klasik bir 6érnek, muhtemelen, Cesti
tarikatinin anahtar simalarindan biri olarak yukarida zikredilen
Feridtiddin Genc-i Seker olmaktadir. Feridtiddin bilim ve egitim dili
olarak Arapca ve Farsca dillerinde dort basi mamur bir egitim
gordiglii halde, anlasilan o ki, anadili olarak Pencap lisaninin
(Farsca metinlerde sadece Hindevi ya da “Hint lisan1” diye
tanimlanan) bir erken dénem lehcesini konusmaktaydi. Ferididdin
ve Hindistan’da dogmus diger sufiler, aliskanlik ve teamul geregi
kendi ana dillerinde siir insad etmislerdir. Ferididdin’in zaman
zaman kaleme aldigi kendi misralariysa Sihlerin ‘Guru Granth
Sahib’ denen kutsal metinlerine dahil oldugunda bir tur
oliimsuzlik ihraz etmistir. MacAuliffe gibi mustemleke dénemi
Ingiliz alimlerinin stipheciligine ragmen Feridiiddin’in Guru Granth
Sahib’deki misralarinin gercekligi (ve ona aidiyeti), 14. ylzyilda
Dekkan kaynakli Cesti yazili mahsuller olarak bazi el yazma
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nushalarca teyit edilmektedir.!! Dini pratik alani itibariyla
Hindularin, Sihlerin, Hiristiyanlarin ve diger bazi din mensuplarinin
buyuk sufi tirbelerdeki mevcudiyeti, kuvvetli bir sosyal olgudur ve
her dini grup icindeki ‘6z’cli simalarin elestirilerine ragmen bu
olgunun giderek bertaraf olacagina dair de herhangi bir belirti
s6zkonusu degildir. Sadece bir 6rnek zikretmek gerekirse, on altinci
ylizyilin meshur bir GUney Asya velisi olarak Sahul Hamdinin
kabri, bu veliye yonelik btiytik bir sayg: belirtisi olarak Hindu kral
Maharaja Pratap Singh tarafindan yaptirilmistir (bu kabrin,
Malezya’nin Penang adli adasinda bulunan ve Hintli gé¢menlerce
yapilmis kuctk bir benzeri de soézkonusudur). Giney Asya alt
kitasinda, ‘Adem Zirvesindeki mabette oldugu gibi, tasavvuf
velilerinin (manevi) mevcudiyetinin genis kalabaliklara velayet
muiessesesiyle iliski kurma imkanini sagladigi cok sayida mekan
s6zkonusudur.

Guney Asya’daki herhangi bir buytk sufi tirbesine yapilan bir
ziyaret, o ttrbenin bulundugu bolgedeki gostermelik
htktmdarlarin (hakan ve sultanlar) evliya otoritesinin Ustlin
konumunu somut olarak itiraf ve kabul ettigi yéntinde énemli bir
delil teskil edecektir. Buytk sufi tGrbelerinin cogu, evliyalar icin
ihsan ettikleri bagislar sayesinde kendi kisisel eylemleriyle temin
edemeyecekleri bir manevi fazilet elde etmeye calisan Sah Cihan
gibi htikimdarlar tarafindan insa edilmistir. Cok daha dramatik bir
ornekle ifade edecek olursak, bembeyaz badanayla ya da bazen
rengarenk boyanmis ve cok sayida ziyaretci ceken bircok sufi
tirbesinin dis cevresinde; evliyaya fiziksel yakinligin, isledikleri
glnahlar1 ‘tazmin’ edecegini imit etmis krallarin metruk kabirleri
bulunmaktadir. Dolayisiyla, modern dénem o6ncesi GUney Asya
cografyasinda sufiler, Allahn dinya Uzerinde otorite ihsan ettigi
gercek huktimdarlar olarak goérilmustur.

Fakat evliyanin insanlarin kaderi baglaminda benimsenen
aracilik ve belirleyicilik rolti, son yillarda ciddi sekilde sorgulanir
olmustur. Bu sorgulama, en ziyade, dinin tasavvur edilen
kaynaklarina déntis cabasi icinde dini 6gretinin safligi ve aslina

11 Carl W. Ernst, Eternal Garden: Mysticism, History, and Politics at a South
Asian Sufi Center (27 ed., New Delhi: Oxford University Press, 2005), pp.
166-168.
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uygunluguna azami 6nem veren ‘yazili temel dini metinlere dayali
kitle hareketlerinden gelmektedir. Dolayisiyla, merhum sufilerin
ttrbelerine ziyaret; sirk olarak koétulenmis ve politeist Hindularla
icli-disli olmanin bir sonucu olarak kinanmistir. Bu tar bir
fundamentalizm; sadece Muslimanlar arasinda degil, ayni
zamanda Hindu cevrelerde de hayatiyet bulmaktadir. islam’in dogus
dénemi kaynaklarina muiracaat hassasiyetlerine ragmen bu kitle
hareketlerinin goérece yeni hareketler oldugu gercegini fark etmek
o6nemlidir. Ingiliz muistemlekeciliginin ortaya cikisi ve yerli elit
kesimlerin (esraf) glctnt kaybetmesi, Azad Bilgrami’nin
orneklendirdigi ‘beseri birlik’ (kozmopolitanizm) fikrini besleyen
yuksek egitim kurumlarinin sonu anlamina geliyordu. 1857 yilinda
Ingilizlere karsi gerceklestirilen basarisiz Hint isyanindan sonra,
Deoband okulu érneginde oldugu gibi yeni Musliman dindarhg
ornekleri ortaya cikti. Kendi mufredat: itibariyla Deoband okulu,
dini davranis ve Ogretiye iliskin tasavvur edilebilir her mesele
karsisinda ‘karar mercii ve kaynag’ olarak Hz. Peygamber’in
hadislerine merkezi bir énem atfetmisti. Deoband 6rneginde yeni
olan sey, bir anlamda, bilginin intisar1 hedefinde elle cogaltilan
yazili metinlerin yerine Ingiliz én 6rnekleri model alan bir
burokratik egitim plani cercevesinde ikame edilen modern baski
teknolojisi olmustu. Her ne kadar modern bir ortamda nesvii nema
bulsa da, Deoband’in temsil ettigi bir baska yenilik, diger kaynak
metinlerin distalanmasi pahasina temel dini metinlere (Kur’an ve
Hadis) yogunlasmak olmustu. Ve en nihayetinde Deoband okulu,
koken itibariyla kendi yerel ve kultirel temellerini reddetme
pahasina Ingiliz hitkiimranlarin getirdigi kulttiri acik¢a reddetme
tavr takinacaktir.

Son yillarda, bir egitim-6gretim kurumu olarak medreseleri
fanatikligin  tek-boyutlu kaynagi olarak resmetmek revag
bulmustur. Onemli 6lctide bu yaklasim, Pakistann Kuzey Bati
Yakasi’ndaki milteci kamplarinda kurulu Deobandi okullarin
roliine dayali olarak dile getirilmektedir. Ctinkti bu okullar, Taliban
ile isbirligi icinde cihad hareketi baslatma konusunda 6nemli bir
fonksiyon icra etmistir. Baz1 ‘acar’ gazeteciler, bu egitim-6gretim
merkezleri ile ilgili olarak mufrit ve akil dis1 siddet faaliyetlerini
tecrit etme umuduyla haber dosyalar1 hazirlamaya devam
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etmektedirler. S6zkonusu gazeteciler bu egitim-6gretim merkezlerini
Amerikan karsitligln yuvalar: olarak resmetmektedirler. Gercekteyse
durum c¢ok daha girift bir nitelik arz etmektedir. Deobandi
alimlerin, buytk Hindu destani Mahabharatanin etkisiyle
diizenlenmis kendi Racput secereleri baglaminda pek bilgili olmasi
hala muhtemel bulunmaktadir.l?2 Yanisira, yakin zamanlarda bir
yazarin gOsterdigine gbre, medrese egitimi tecriibesi bir kurumdan
digerine muazzam oOlctide farklihk arz etmektedir.13 Dolayisiyla,
bircok Deoband aliminin, 6zellikle de Deoband ekoltintin
kurucularinin Cesti tstad Haci Imdadullahn muridi oldugu
gercegini dikkate alirsak, tasavvuf tarikatlariyla baglantilarini
muhafaza ettigini kaydetmek 6nemlidir.

Islam’in yekpare (monolitik) yorumlarinin revac bulmasi, ironik
bir durum teskil etmektedir; c¢lnk(, hicbir zaman ‘tekil bir
fenomen’ olmayan Islam icin gelecekte de bdylesi bir ydnelim
sézkonusu degildir. Tarih, Islamin temel metin ve -yerel
geleneklerde tezahtir eden bazi farkliliklarla birlikte- temel
uygulamalar cevresinde salkim salkim ktimelenmis cogul yorum
otoriteleri oldugu gercegini ifsa etmektedir. Mustemlekecilik
(kolonyalizm) karsiti bir ideoloji olarak yeni Islam konsepti ile
birlikte cagdas iletisim imkanlari, Mfusliman birligi fikrini
canlandirma tesebblstinu son derece cazip hale getirmistir. Bu
baglamda muhalif gértisler, evrensel Islam timmeti icindeki kirilma
noktalar:1 olarak nahos bulunmakta ve sindirilmektedir. Farkli yerel
uygulamalar, mutecanis (tirdes) modelden sapma olarak
degerlendirilmekte ve kinanmaktadir. Yine de sorulmasi gereken
soru sudur: Islam’n tam anlamiyla ne olduguna kim(ler) karar
verecektir?

Ayni zamanda, kuresel yayginlik kazanmis iletisim imkanlari,
yekpare bir Islami séylem imkan ve ihtimaline yol vermis
bulunmaktadir: bu dogrultuda onceleri ciliz ¢ikan sesler simdi

12 Shail Mayaram, “Rethinking Meo Identity: Cultural Faultline, Syncretism,
Hybridity or Liminality?”, Comparative Studies of South Asia, Africa and the
Middle East 17 (1997), pp. 35-44, online olarak surada:
(http:/ /www.cssaame.ilstu.edu/issues/V17%2D2/MEO.pdf)

13 Ebrahim Moosa, “Inside the Madrasa: A Personal History,” Boston Review
32.1 (2007), online olarak surada:
(http:/ /bostonreview.net/BR32.1/moosa.html)
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pekala isitilebilmektedir. Yeni gelismeler arasinda, gelenegin, -
Islamci kadinlar da dahil olmak tizere- feministlerce yeniden
degerlendirilmesi bulunmaktadir. Gelisme odakli Avro-Amerikan
feministlerine, kendi takip ettikleri yo6ringenin, Musltiman
kadinlarca da takip edilmesi gereken yegane yol oldugu fikri cazip
gelmektedir. Ancak, sayet Musliman kiz kardeslerinin gercek
seslerini isitmeyi murad ediyorlarsa, Avro-Amerikan feministlerinin
s6zkonusu varsayima direnmesi gerekmektedir. Keza simdilerde, —
mezhepsel sapkin olarak yaftalanip ‘cemaat disi’ kabul edilenler de
dahil olmak tuzere— Musliman azinlhik gruplarinin seslerini de
isitebilmekteyiz. Kendilerini Islami devlet olarak tanimlayan
Pakistan gibi tlkeler, insan haklar1 konusu olarak kadin haklari ve
dini azinlik haklar1 meseleleriyle ugrasmaktadir. Cogulculuga iliskin
bu tartismalar, yerel bolgelerdeki secmen gruplara oldugu kadar
medya araciligiyla gerceklesen uluslararasi denetim tesebbtslerine
de cevap verecektir.

[slam’ tanimlama yetkisini kim tasimaktadir? Tarihi dénem ve
ortamlarin pragmatik cogulculugu, Islam* tekil bir ‘ses’ e indirgeme
temaytil ve iradesine aykir1 diismektedir. Bununla beraber, —Islam’
tek bir sese indirgemek yerine- Guney Asya Islam baglaminda
cogul nitelik tasiyan ve yerel olarak kuctk farklar arz eden bir
Islam vizyonu o&neren Samina Quraeshi’nin séylemi dikkatle
dinlenebilir. Bu sdyleme gbére Guney Asya Islam1 sanatla
zenginlesmistir ve hem disil hem de eril bakis acilarini hesaba
katmaktadir. Bu baglamda mevcut ideolojinin fakirligi, kalttirtin
tarihsel derinligine dayali bir tasavvur zenginligine yogunlasmak
suretiyle asilabilmektedir. Ayni minval tUzere bu kitabin
okuyuculari; bu kitabin, Giiney Asya Islam’inin anahtar bir vechesi
diyebilecegimiz tasavvufi kulttire iligskin olarak sergiledigi bakis
acilarindan istifade edebilecektir.



862 Mehmet Atalay

KAYNAKCA

Lawrence, Bruce B. “The Eastward Journey of Muslim Kingship.”
In The Oxford Illlustrated Encyclopaedia of Islam. Ed. John Esposito.

Lawrence, Bruce B. “Islam in South Asia.” In The Oxford
Encyclopedia of the Modern Islamic World. Ed. John Esposito.

Schimmel, Annemarie. Islam in the Indian Subcontinent.
Handbuch der Orientalistik, Zweite Abteilung: Indien, 4:3, Leiden-
Koéln: E. J. Brill, 1980.

Ernst, Carl W. (trans.) “India as a Sacred Islamic Land.” In
Religions of India in Practice. Ed. Donald S. Lopez, Jr., Princeton
Readings in Religions, 1 (Princeton University Press, 1995), pp. 556-
64.

Ibn Battuta. Travels in Asia and Africa 1325-1354. Trans. H. A.
R. Gibb. New York: Robert M. McBride & Company, 1929.

Ernst, Carl. “Indian Islam: Reconfiguration of the Relation
between Religion and World in Sufism and Reformist Islam since
the 18th Century,” presented at the conference on “Religion and
Civil society — Germany, Great Britain and India in the 19th
century” at WZB Berlin on 10-13 May 2006.

Ernst, Carl W. Eternal Garden: Mysticism, History, and Politics at
a South Asian Sufi Center. 2nd ed. New Delhi: Oxford University
Press, 2005.

Mayaram, Shail. “Rethinking Meo Identity: Cultural Faultline,
Syncretism, Hybridity or Liminality?” Comparative Studies of South
Asia, Africa and the Middle East 17 (1997).

Moosa, Ebrahim. “Inside the Madrasa: A Personal History.”
Boston Review 32.1 (2007).



