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Bu medrese degil midir ki, isimsiz bir kasaba olan Diyobend’i miibarek ve yiice
(Diyobend-i Serif) yapmis, adin1 diinyanin en uzak koselerine kadar duyurmustur? Bu
medrese degil midir ki, talebeleri Hindistan’in dort bir yanina giderek namazi, orucu

ve dinimizin vecibelerini 6gretmislerdir? — Mevlana Muhyiddin, 1895.!
Diyobend Medresesi’nin Kurumsal ve Sosyal Yapisi

Alimler isyan felaketinin ardindan gelen genel siyasi siikinete istirak ettiler.> Tamk
olduklar1 siddet ve yikim sahneleri, onlar1 derinden etkilemis ve ingilizlerin askeri bakimdan
maglup edilemeyecegi kanaatine sevk etmisti. Nitekim bir kismi, sahip olduklar1 okuryazarlik
diizeyi ve toplum icindeki itibarli konumlar1 sayesinde, uygun goriildiikleri idari gorevlerde

Ingiliz hizmetine girdi. Diger bir kismu ise, gegmis dénemlerin idari geleneklerini siirdiirerek

Bu terciime, Barbara Daly Metcalf’in Islamic Revival in British India: Deoband, 1860-1900 adli eserinin
“The Deobandi Movement and School” baglikli boliimiiniin “The Madrasah at Deoband” alt baslikli kismin
(s. 87-137) Ingilizceden Tiirkgeye gevirisidir. Kitabin kiinyesi sdyledir: Islamic Revival in British India:
Deoband, 1860—1900, Barbara Daly Metcalf, Princeton University Press, New Jersey, 1982, 387 sayfa. Yazar
Barbara Daly Metcalf (d. 1941), Giiney Asya tarihi ve Islam diinyas: iizerine uzmanlasmis Amerikali bir
tarih¢idir. Arastirmalar1 Ozellikle somiirge donemi Hindistani’'ndaki Miisliiman topluluklar, dini reform
hareketleri ve modernlesme siiregleri ile ilgilidir. Metcalf, ayrica uzun yillar American Historical Association
baskanlig1 yapmis ve University of California, Davis’te profesor olarak ¢aligmistir.

! Muhyi’d Din Khan Muradabadi, Tazkirah-yi 1312: Wagai' Halat-i Madrasah-yi Islamiyyah-yi Deoband
(Delhi, 1312/1894-5), p. 43.

2 For a different view see, Muhammad Miyan, ‘Ulama-yi Hind ka Shandar Mazi (Delhi, 1381/1960) 1V, 95-97.
He argues that Rashid Ahmad pronounced India daru'l-harb. However, in early editions of Rashid Ahmad’s
fatawa that I have seen there are no such explicit statements.



Haydarabad ve Bhopal gibi Ingiliz himayesindeki Miisliiman prensliklerde memuriyet gorevi
aldi. Alimlerin bu tiir gorevler almasi, yine de ulemanin halk nezdindeki egitim ve irsad

faaliyetlerine bagliligini tamamen ortadan kaldirmamasti.

Alimlerin biiyiikk bir kismi i¢in artik temel hedef, mevcut kosullar i¢inde hem dini
kurallarin ayrintili bigimde uygulanmasina 6zen gosteren hem de miimkiin oldugunca manevi
degerlere bagli bir cemaat insa etmekti. Bu yonelim, genel anlamda Sah Abdiilaziz’in
benimsedigi “Lisan ve Kalem” gelenegine bir doniis niteligi tasiyordu. Islam tarihinde ulema
simifi, tarih boyunca devletle is birligi yapmak ile yerel diizeyde bagimsiz bir liderlik
listlenmek arasinda gidip gelmistir.’ Kuzey Hindistan ulemasi, bu ikilem karsisinda ikinci
secenedi tercih ederek tarihi bir stratejiyi yeniden canlandirdi. Aym sekilde, tarihi 6rnekleri
izleyerek medreseyi ilmi ¢alismalarinin kurumsal temeli haline getirdi. Bununla birlikte, yeni
medreseler; mali destek kaynaklari, teskilat yapilar1 ve hedefleri bakimindan O6nceki
orneklerden belirgin bigimde farklilik gdstermekteydi.* Bu model, 1867 yilinda Rasid Ahmed,
Muhammed Kasim ve diger bazi alimler tarafindan Diyobend (Diyobend) adli kasabada

kurulan bir egitim kurumu ile somut bir bi¢imde sekillenmeye bagladi.

Kasaba, Kuzey Hindistan’a dagilmis diger kasabalar i¢in tipik bir 6rnek teskil ediyordu.
Bu durumda 6ne cikan aileler, niifuzlar1 Babiir Imparatorlugu déneminden beri siiregelen
“Osmani” ve “Siddiki” seyh aileleri idi. Bu etkinin siirmesinde, kendi aralarinda evlenerek
muhafaza ettikleri yerel toprak miilkiyeti dnemli rol oynuyordu.’ Kasabanmn Miisliiman
mimarisi bu ailelerin varligin1 yansitiyordu. Bugiin bile, diiz ovada uzaktan goriilebilen
kubbeler ve minareler, insant tugla duvarli dolambagl sokaklardan eski yapilara dogru
cekmektedir. Ekber doneminde (1556-1605) gorev yapmis olan Seyh Liitfullah Osmani’nin
sarayl; onde gelen seyh ailelerinin birlikte insa ettikleri kervansaray; Haci Ibrahim
Hazretleri’nin 16. yiizyilda insa edilen hanegéhi; yine Ekber doneminde yapilmis olan kale ve
Delhi sultanlar1 tarafindan farkli zamanlarda insa edilmis alt1 glizel cami bu mimarinin tipik
ornekleridir. Bu camiler arasinda en meshurlari, biliylik sGfi Hazret Baba Feridiiddin Genc-i
Seker’in tefekkiire daldigi rivayet edilen Mescid-i Cattah ile, Evrengzib tarafindan yaptirilan
Mescid-i Hanegéh idi. Kasaba, “yiiksek camiler, meshur tiirbeler, bahgeler ve agaclar, giizel
iklim ve tatli su ile canli bir cars1” ile tasvir ediliyordu. Kasaba, Imparatorlugun baskentine

yakin bir yerde, Delhi’nin doksan mil kuzeydogusunda, kraliyet yolu (Ser-i Sah) {izerindeydi.

3 See Muhammed Tayyib Kasimi, Azadi-yi Hindustan ka Khamosh Rahnuma (Deoband, 1957), p. 5.
See above, Chapter I, note 28.

5 Sayyid Mahbub Rizwi, Tarikh-i Dé’band (Deoband, n.d.), p. 39. The quotation is from an Arabic work by
Maulana Zu’l-Faqar “Ali.



Kasaba’nin bu merkezi konumu, devrin niifuzlu resmi ve ilmi ailelerine biiylik firsatlar

bahsediyordu.

Ancak Babiir imparatorlugunun zayiflamasiyla birlikte kasaba biiyiik zarar gérdii. On
sekizinci yiizyilda Rohilla ve Sih saldirilarina maruz kaldi. Isyan sirasinda biiyiik acilar
cekildi; kasabadan otuz dort kisi idam edildi, pek ¢ok insan uzun hapis cezalarina ¢arptirildi.
Isyan sonras1 baski déneminde, cevredeki ii¢ koy yakildi ve bircok toprak sahibi ailenin
miilkiine el konuldu. Boylece Diyobend, ge¢ Babiir ve erken Ingiliz désnemlerinde pek gok
kasabanin kaderini paylasti. Kasabanin ¢okiisii, yalnizca Miisliiman ailelerin maddi durumunu
degil, ayn1 zamanda diisiince diinyalarin1 da etkiledi; siniflariin ve kiiltiirlerinin gelecegine

dair derin bir endiseye kapildilar.

Bu derin endise, on dokuzuncu ylizyilin sonlarinda barigin saglanmasi ve baymdirlik
faaliyetlerinin artmastyla kasabanin yeniden canlanmaya baglamasi doneminde bile varligini
sirdiirdii. Diyobend, bu siiregte kanal, posta ve telgraf hizmetlerinden, en 6nemlisi de
demiryollarindan yararlandi. Medresenin kurulusundan yalnizca bir yil sonra, 1868’de
Kuzeybati Demiryolu’nun tamamlanmasiyla kasaba, Kuzey Hindistan’daki biiyiik sehirlere
bagland1.” Diyobend, 1834’te bir tahsil merkezi haline gelmis, 1868’de ise belediye statiisii
kazanmigti. Bu donemde kasabanin niifusu yaklagik yirmi bindi ve niifusun biiyiik
cogunlugunu Miislimanlar olusturuyordu. Hindu ve Miisliiman topluluklar ayr1 bolgelerde
yastyor, kuzey-giiney dogrultusunda uzanan uzun ¢arsi, Hindularin ve Miisliimanlarin tek

goriiniir bulusma noktastyd:.®

Tiim bu inis ¢ikislara ragmen Diyobend, Islam inan¢ ve kiiltiiriiniin bir merkezi olarak
kaldi. Isyan &ncesi donemde, kasabanin onde gelen ailelerinin birgogu Seyyid Ahmed
Brelvi’nin reformcu hareketine olumlu yamt vermisti. Ornegin, Seyh Nihal Ahmed, Seyyid
Ahmed’i birka¢ kez misafir etmisti.” Mevlana Rafi‘uddin’in babasi ve amcalar1 smir
bolgelerinde bulunmus, ii¢ amcas: Balakot’ta sehit diismiistii.'® Kasabanin kiiltiirel atmosferi
ve vahiy kiiltlirline dayali reformlara yatkin Miisliiman bir halkin varlig1, buray1 bir medrese
kurmak i¢in daha da cazip hale getiriyordu. Ayrica, Nanauta, Gangoh ve Ambahta gibi yakin

kasabalarin ulemas1 da Diyobend ile akrabalik baglarina sahipti. Muhammed Kasim hem

Oral comments by C. A. Bayly delivered at the University of California, Berkeley, June 9, 1976.
7 Mahbub Rizwi, Tarikh-1 Dé oband, p. 23.

8 8. H. T. Nevill, Saharanpur: A Gazetteer (Allahabad, 1903), p. 214. Since 1865 the population had averaged
20,000. In 1901 there were 11,825 Muslims and 7,958 Hindus.

9  Muhammad Miyan, Ulema-y1 Hind, pp. 67-68.
10 Zuhtru’l-Hasan Kas6li, Arwah-i Salasah (Saharanpur, 1370/1950-1), pp. 325-26.



Ogrenci olarak hem de isyan sonrast miilteci olarak Diyobend’de akrabalarinin yaninda
yasamisti. Hem kendisi hem de kuzeni Muhammed Yakub, kasabadan bir aileden

evlenmisti.!!

Ancak kurucular, Diyobend’i secerken bu hususlar1 veya kasabanin imkanlarin1 gerekge
gostermediler. Onlara gore bu karar ilahi bir zorunluluk tasiyan takdir idi. Hem 17. ytizyilda
yasamis Seyh Ahmed Serhindi hem de 19. yiizyilda yasamis Seyyid Ahmed Brelvi’nin,
kasabanin topragindan bir “ilim kokusu” (bly-u ilm) yiikseldigini sdyledikleri rivayet
edilmekteydi. Mevlana Rafi‘uddin, Diyobend’in bahgesinde Kéabe’yi gordiigiinii; Hazret
Ali’nin burada bir medrese kurdugunu ve 6grencilerini Diyobendliler olarak tanittigini; Hz.
Peygamberin burada oOgrencilere siit verdigini riiyasinda gordiigiinii anlatiyordu. Bu tiir
riyalar, medresenin bulundugu mekéana kutsiyet kazandirdigi gibi, kuruculara da
misyonlarinda kendinden emin bir inan¢ veriyordu. Rivayete gore, medresenin burada

kurulmasi fikri hepsine aymi anda ilham olarak gelmisti.!?

Medrese, miitevazi bir sekilde, hala ayakta olan yayvan bir nar agacinin altindaki eski
Cattah Camii’nde basladi. 11k 6gretmen ve ilk 6grenci, ugurlu addedilen bir tesadiifle, her ikisi
de Mahmud adin1 tagiyordu: 6gretmen Molla Mahmud ve 6grenci Mahmud Hasan; ki o daha
sonra medresenin en meshur hocast olacakti. Bu kiymetli agilis sahnesinin zamansiz

atmosferine ragmen, medrese basindan itibaren 6nceki medreselerden farkliydi.

2. The old Chattah Masjid, where the instruction of the
Daru’l-Ulum began.

'l Manazir Ahsan Gilani, Sawanihi Qasimi (Deoband, 1375/ 1955); 1, 498-99.
12 Anwaru’l-Hasan Hashimi, Mubashshirat-i Daru’l-‘Ulum (Deoband, 1375/1955-6), pp. 13-14, 23.



Kuruculari, egitim kurumlari icin Ingiliz biirokratik tarzin1 &rnek alarak, nar agacinin
altindaki ilim halkasinin ¢agristirdig1 gayriresmi egitim tarzindan uzak durdular. Medreseyi
cami veya evin bir kdsesine sikistirilmig, camiye bagimli bir yap1 olarak degil, miistakil bir
kurum olarak tasarladilar. Oncelikle, derslikler ve merkezi bir kiitiiphane olusturuldu. Kurum
profesyonel bir kadro tarafindan idare ediliyor, 6grenciler belirli bir miifredata gore kabul
ediliyor ve yillik mezuniyet toreninde odiiller verilen siavlara tabi tutuluyorlardi. Zamanla
gayriresmi birbirine bagh kolejler sistemi ortaya ¢ikti. Bu kolejlerin ¢ogu, medresenin kendi
mezunlan tarafindan kadrolandirildi ve &grencileri Diyobendli ziyaret¢i hocalar tarafindan
simava tabi tutuldu. Mali agidan medrese tamamen halkin bagislarina dayaniyor, sabit vakif
gelirleri ya da ileri gelen asil kimselerin bagislarina iltifat edilmiyordu. Gergekten de medrese
o kadar sira disiydr ki, yillik yaymlanan rapor, bu yeni sistemin teskilat yapisini agiklamak

icin siirekli ¢aba sarf ediyordu.

Lucknow’daki meshur Farangi Mahall gibi eski medereselerde aile {iyeleri 6grencileri
kendi evlerinde ya da bir caminin kosesinde egitirlerdi. Ortak bir kiitiiphane yoktu, her
dgrenci igin zorunlu bir ders programi bulunmaz, dénem simavlar1 uygulanmazdi. Ogrenci bir
hocanin yanina gider, okudugu kitaplar listeleyen bir icazetname (belge) alir, sonra baska bir
hocaya gecer veya memleketine donerdi. Bu tiir bir ortamda ulema, esas itibariyla
vakiflarindan elde ettikleri gelirle ve saraylarin1 sereflendirdikleri hiikiimdarlarin
comertligiyle gecinir, bu hiikiimdarlar i¢in devlet memurlar yetistirirlerdi. Bu tarz ulema

siifi, Miisliiman bir devlet yapisinda dini temsil eden bir sinift1.

Diyobend ulemas ise, sarayin himayesine veya Islami hukuk ve egitim sorumlulugunu
tistlenecek bir devlet yapisina giivenemiyordu. Giinliik hukuki ve manevi ihtiyag¢lar1 bizzat
kendileri karsilayacakti. Etkili oldugunu gordiikleri ¢esitli Britanya kurumlarini 6rnek alarak
tasarladiklart bu medreselerde ulema yetistireceklerdi. Diyobend Medresesi kurucular1 bu
idari kurumlar1 yakindan tanryorlardi. Iclerinde Egitim Bakanligi'nda gorevli {i¢ miifettis
yardimcist gibi devlet memuru olan bir¢ok kisi vardi. Bazilar1 Delhi Koleji gibi okullarda
egitim goOrmiis; neredeyse tamami etkili misyoner cemiyetleriyle karsi karsiya kalmis
tecriibeli kisilerdi. Bu kurumlarla muhatap olurken onlarin yontemlerini bildikleri i¢in onlarla
esit sartlarda rekabet etmeyi basartyorlardi. Bu yeni egitim kurumunda 6zellikle iki husus 6ne
cikiyordu: birincisi, akrabalik bagi olmayan kisilerin siirece dahil edilmesi; ikincisi de halk

kaynakli gelire dayali bir mali sistemin olmasiydi.



Onde gelen kuruculardan MevlandA Muhammed Kasim, bu iki kurumsal 6zellige dair

13" Medreseyle iliskili olanlar arasindaki miinasebetlerin

sekiz temel ilke ortaya koydu.
gerekcelerini tanimlamak 6zellikle 6nemliydi. Dolayisiyla medrese, tek bir ailenin tekelinde
olmadig1 gibi, yerlesik akrabalik davranislarina da tabi degildi. Medresenin kadrosu,
ogretmenler, idareciler ve danigsmanlardan olusuyordu. On iki kisilik 6gretim kadrosu, ilmi
seviyeye gore siralanmisti; Arapca hocalari, Fars¢a hocalarina goére maas ve itibar bakimindan
oncelikliydi. Idari yap1 ii¢ kisiden olusuyordu: medresenin hamisi ve rehberi olarak gérev
yapan ‘“sarparast” (miitevelli heyeti baskani/rektor), bas idari gorevli “muhtamim”
(sansolye/miidiir) ve egitimden sorumlu “sadr-1 miiderris” (bas 6gretmen). 1892 yilinda,

medrese adina fetva vermekle gorevli bir de miiftii kadroya eklendi. Danisma meclisi ise, bu

ti¢ kisiden ve ek yedi liyeden olusuyordu.

Kurallar, kisisel ¢ikarlarin ortak hedefler ugruna geri plana atilmasini 6ngoriiyordu.
Uyeler, birbirleriyle iliskilerde acik fikirli ve hosgoriilii olmali, fikrin degerine gére istisareye

katilmaliyds. ilkeler sdyleydi:

Medrese danigmanlari, daima medresenin iyiligini gézetmelidir. Goriislerde katilik
olmamalr; fikir beyan etmekten ¢ekinmemeli ve dinleyiciler agik bir zihinle dinlenilmelidir.
Dolayisiyla, baska birinin fikri daha iyi oldugunda aykiri1 bile olsa kabul edilmelidir. Bu
sebeple muhtamim, medresenin daimi damismanlarinin fikrini aldig1 gibi hikmet ve anlayis
sahibi medresenin hayrini isteyen baska kisilerin fikrini de almalidir. Bir konuda fikri
sorulmayan kisi lizilmemeli, ancak muhtamim hi¢ kimseye danismazsa, biitiin danismanlar
buna itiraz etmelidir. Medrese hocalar1 uyum iginde olmali, diinyevi alimler gibi bencil ve
tahammiilsiiz olmamalidir. Egitim, onceden kararlagtirilmali ya da sonradan istisare ile
belirlenmelidir. Ozellikle son ilke, hocalarin ortak ilkeler lehine kendi bireysel yaklasimlarimni

terk etmelerini istiyordu.

1872—1889 yillar1 arasinda muhtamimlik yapan Rafi‘uddin, Muhammed Kasim’in
kurumsal ilkelerini daha da resmilestirdi; kadro ve idareye karsi danisma meclisine dncelik
tanidi. Sikayetlerin dogrudan meclise iletilmesini sart kostu. Ayrica muhtamimin yetkisini
simirlamak i¢in, serbestge kullanabilecegi para miktarin1 azaltmayr onerdi. 1887°de sOyle
yazmistt: “Tiim kararlar danigsma meclisi tarafindan alinir. Ben bile, yirmi yildir medresede

gbrev yapan muhtamim olarak, uygun gériiliirsem gérevden alinirim.”'* Meclisin bu denli

13" The principles, translated below, are listed in Muhammed Tayyib Kasimi, Daru’l-‘Ulum Deoband ki Sad
Salah Zindagi (Deoband, 1968), pp. 17-18.

4 Tbid., p. 19.



merkezi olusu, medreseyi hem istikrarsizliktan hem de kisisel keyfilikten kurtarmisti. Hicbir

kimse ne idari konumu ne de aile i¢indeki kidemiyle medreseye hakim olamayacakti.

Ikinci ilkeler kiimesi, yeni finansman sistemiyle ilgiliydi. Bu sistem, kurucularin
giderek giivensizlesen prens bagislarina alternatif bulmak zorunda kalmalariyla ortaya cikti.
Haydarabad, Bhopal ve Rampur gibi devletlerin Miisliiman prensleri, elbette egitimi himaye
ediyor ve Britanya Hindistani’ndaki dindaslarina comertliklerini uzatiyorlardi. Birlesik
Eyaletler’deki biiyiik toprak sahipleri de servetlerinin bir kismini dini amaglar igin
harciyorlardi. Ancak bu tiir katkilar, Babiir donemindeki kadar biiyiikk olmadigi gibi;
ekonomik, toplumsal ve idari dalgalanma donemlerinde ise hi¢ gilivenilir degildi. Dahasi,
ulema Ingiliz yardim fonlarim1 kabul etmeye istekli degildi; zira bu tiir yardimlar hem
istikrarsizdi hem de gayrimiislim bir kaynaktan geldigi icin sakincaliydi. Bunun yerine,
sadece mali destek degil, ayn1 zamanda dgretilerinin yayilmasi i¢in bir temel olusturan bagisci

aglar1 kurdular.

Gelirlerinin biiylik kismi, her yil taahhiit edilen halk bagislarindan elde ediliyordu.
Karmagik bu sistem, dikkatli kayit tutulmasini gerektiriyor ve posta hizmetleri, havale sistemi
ve hatta matbaa gibi yeni imkéanlara dayaniyordu. Ozellikle matbaa sayesinde, yillik faaliyet
raporlarinda bagis¢ilarin isimleri genis ¢apta yayimlanabiliyor, boylece comertlikleri kamuya
duyuruluyordu. Bagis¢ilar, bagis miktarina gore siralaniyor, fakat en miitevazi katki sahibi
dahi listeye dahil ediliyordu. Diyobendliler nakdi ve ayni tek seferlik bagislar da
topluyorlardi. Ozellikle medresenin ilk yillarinda halk, Ogrencilere kitap, yiyecek ve
medresenin donatimi i¢in ev esyalar1 bagisliyordu. Kurban bayramlarinda kurban derilerini

toplayan gruplar, bunlar1 satarak gelirini medreseye gonderiyorlardi.

Insanlar, yaptiklar1 bagislardan zekat kapsaminda olanlari, yani devlet tarafindan belirli
donemlerde toplanan zorunlu sadakalari bildirmeye tesvik edildi. Toplanan gelir son derece
dikkatli ve tutumlu bir bicimde yonetildi. Nitekim 1890 yilina gelindiginde, bir 6grenci i¢in
yillik ortalama harcama yalnizca kirk iki rupi idi. Faaliyet raporunda bu durum su carpici

ifadeyle dile getiriliyordu: “Bir kauri (kurus) karsiliginda ne biiyiik cevherler!”.!>

Muhammed Kasim’in ortaya koydugu sekiz ilkenin besi, dogrudan bu yeni finansal
diizenlemeye iliskindi. Bu ilkeler, medreseyle irtibat1 olan herkesin nakit ve gida bagislarini
tesvik etme sorumlulugunu agik¢a vurguluyor; birlik ruhunu besleyen yoksullugun manevi

istiinliigiine de dikkat ¢ekiliyordu:

15 Daru’l-Ulum Deoband, Rudad-i Salanah, 1309 (Deoband, 1891/2), p. 11.



Oncelikle, medrese galisanlari ellerinden geldigince bagislarm artisim gdzetmeli
ve basgkalarim1 da bu hassasiyeti paylagsmaya tesvik etmelidir. Medresenin
hayirseverleri, 6grenciler i¢in yiyecek temin etmeye daima gayret gostermeli; hatta bu
yiyecegin artirilmasi i¢in caba sarf etmelidir. Medresenin sabit bir gelir kaynagi
olmasa da insallah medrese, istenildigi gibi faaliyet gostermeye devam edecektir. Eger
vakif arazileri, fabrikalar, ticari ortakliklar veya niifuzlu kisilerin taahhiitleri gibi sabit
bir gelire kavusursa, o zaman medrese, Allah'a yonelisi saglayan korku ve umut
duygusunu ve O'nun gaybi yardimin1 kaybedecek; c¢alisanlar arasinda anlasmazliklar
bas gosterecektir. Gelir ve bina meselelerinde bir nevi mahrumiyet hali i¢inde
olunmalidir. Devletin ve zenginlerin katilimi1 zararhidir. Yaptigr bagistan sohret
beklemeyenlerin katkilar1 bir bereket kaynagidir. Boylesi bagiscilarin ihlasi ise
kurumun ayakta kalmasinin teminatidir. Gergekte, bagiscilar arasinda birgok zengin
kisi vardi ve bircogu sliphesiz taninma bekliyor ve bunu elde ediyordu. Yine de halk
destegine dayali sistem hem mali hem de sembolik agidan etkiliydi ve yeni dini
medreselar i¢in bir model haline geldi. Farangi Mahall gibi, toprak gelirine dayali

destege tutunan diger medreselar, kismen bu nedenle ortadan kayboldu.

Medresenin resmi teskilati, kokli egitim tecriibesi ve tasavvufi silsileye dayali baglarla
tamamlaniyordu. Bu baglar, resmi sistemle ¢elismiyor; bilakis onu destekliyordu. Gayriresmi
himaye ve usta-cirak iligkisi hem Babiir biirokrasisinin hem de Britanya’nin 19. yiizyil sonuna
kadar karakteristik 6zelligiydi. Dolayisiyla, resmi gorev dagilimi, niifuz hatlarini tam olarak

yansitmiyordu.

Medresenin ilk on yilinda eski iki dost olan Muhammed Kasim ve Rasid Ahmed 6ne
cikiyordu. Muhammed Kasim, 1879’daki vefatina kadar sarparast (miitevelli heyeti
baskani/rektdr) gorevini yiirlitmiistii. Rivayete gore, isyana katilimi1 nedeniyle medresenin
itibarm zedelemekten c¢ekindigi i¢in aktif idari gdrev almaktan kagmmist1.'® Medresenin ilk
ii¢ yilinda Diyobend’e hi¢ gelmemis, Meerut’taki matbaasinda kalmisti. Medreseyi dogrudan
yonetmek yerine, kisisel niifuzuyla etkiliyordu. Muhtamim (miidiir) Rafi‘uddin s6yle demisti:
“Muhammed Kasim ile aramizda 6yle bir yakinlik vardi ki, onun kalbindekini bilirdim. Bana
ne ilham olunmussa, onu yapardim.”!” Rasid Ahmed baslangigta herhangi bir resmi gérev

istlenmemis; Gangoh’ta sGfi seyh, hadis hocas1 ve fakih kimligiyle faaliyet gostermisti.

16 Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, I, 266.

17 Zuhru’l-Hasan, Arwah-i Salasah, pp. 239-240.



Bununla birlikte, sahip oldugu yiiksek itibar sayesinde medresenin teskilatlanmasi ve

kurumsal yapisinin sekillenmesinde onun goriisleri belirleyici olmustu.

Medrese kadrosunun bir¢ok iiyesi arasinda, 6zellikle Imdadullah’in miiridi olanlar
arasinda, ortak bir tasavvufi silsileye dayali 6zel bir bag vardi. Genel olarak, medresede
Cistiyye tarikatina mensubiyet hakimdi. Ayrica, bu ulemanin ¢cogu seyh ailelerinden geliyordu
ve birbirleriyle yakin akrabalik iligkileri vardi. Medresenin ilk miidiirii (1867—1886) olan
Muhammed Yakub Nanautavi ile Egitim Bakanligi’'nda miifettis yardimcilig1 yapmis ve kirk
yil boyunca meclis iiyeliginde bulunmus Ziilfikar Ali kardesti. Her ikisi de 1894—-1895
yillarinda muhtamimlik gorevini yiirliten Muhammed Munir Nanautavi’nin kuzeniydi.
Diyobend sakini ve meclis liyesi Mehtab Ali de bu kisilerin kuzeniydi. Meclisin bir diger
iiyesi olan Seyh Nihal Ahmed ise Babiir divaninda gérev yapmis Seyh Liitfullah’in soyundan
gelen bir Diyobend alimiydi ve s6z konusu aileyle evlilik yoluyla akrabalik bagi bulunuyordu.
Kiz kardesi Muhammed Kasim ile evlenmis; kendisi de Kasim’in biiylik kiz kardesiyle
evlenerek dul kadinlarm yeniden evlenmesine drnek teskil etmisti.'® Meclis iiyesi ve kisa
siireligine muhtamimlik gorevinde bulunan Fazl-i Hak, Diyobend’in saygin yaslilarindan ve

medresenin ilk muhtamimi olan Seyyid Abid Hiiseyin’in kuzeniydi.

Aile ve soy baglariin belirleyici oldugu bir toplumsal yapida, ortak bir girisimde yer
alan aktorler arasinda akrabalik iligkilerinin bulunmasi olagan bir durumdu. Bununla birlikte
Diyobend’de, zaman icerisinde bu baglar cografil ve toplumsal koken bakimindan daha genis
bir ¢esitlilige agilmis; akrabaliga dayali iliskiler giderek yerini bireysel liyakat ve basar1 esaslt
iligkilere birakmistir. S6z konusu doniisiim, medresenin teskilat yapisinda basindan itibaren

ortiik bicimde mevcut bulunmaktaydi.
Diyobend Medresesinde Egitim Sistemi

Medresenin temel amaci, 1slah edilmis bir Islam anlayigina bagl, iyi yetismis bir ulema
siifi yetistirmekti. Bu ulemanin imamlik, vaizlik, yazarlik ve Ogretmenlik gibi goérevler
tistlenerek edindikleri ilmi birikimi topluma aktarmalari hedeflenmekteydi. Bu dogrultuda
medrese, dgrenci kabulii ve mezuniyet siiregleri icin belirli ve resmi olgiitler tesis etmisti.
Yerel ogrenciler Fars¢a veya Kur’an egitimi almak {izere kabul edilirken, 6grenci kitlesinin
yaklagik dortte ligiinii olusturan Arapga talebelerinin Gulistan seviyesinde Farsca bilgisine

sahip olmalari, Kur’an egitimini tamamlamis bulunmalar1 ve bir giris smavin1 basariyla

18 Muhammed Miyan, ‘Ulama-yi Hind, pp. 67-68.



gegmeleri sart kosulmaktaydi.!” S6z konusu smava giren adaylarin yalnizca ancak yaris1 kabul
edilmekteydi. Medresede ilk yil yetmis sekiz 6grenci 6grenim gormekteyken, bu say1 kisa

stirede artmis ve ylizy1l boyunca istikrarl bigimde iki yiiz ile ii¢ yiiz arasinda seyretmistir.

Ogrenciler, baslangicta on y1l olarak tasarlanan ve daha sonra alt1 yila indirilen sabit ve
kapsamli bir miifredat cercevesinde egitim gormekle yiikiimliiydii. Geleneksel olarak
uygulanan, gayriresmi bigimde bir hocanin ders halkasina katilip ardindan bagka bir hocaya
ya da farkli bir ilim merkezine intikal etme usulii benimsenmemisti. Bunun yerine medrese,
Hindistan’daki ii¢ biiyiik ilmi merkezin uzmanlik alanlarimi tek bir kurumsal ¢ati altinda
ogrencilere kazandirmayr amagliyordu. Bu dogrultuda &grenciler, Delhi’nin temayiiz ettigi
Kur’an ve hadis ilimleri (menklat) ile Lucknow ve Khairabad’in 6ne ¢iktig1 fikih, mantik ve
felsefe gibi akli ilimler (ma‘kalat) alanlarinda biitiinciil ve kapsamli bir egitimle

donatiltyordu.?

Medrese, esas itibariyla 18. yiizyilda Farangi Mahall ¢evresinde tesekkiil eden Ders-i
Nizami miifredatin1 uygulamaktaydi. Bununla birlikte Diyobend ulemasi, bu miifredatta akli
ilimlere taninan agirlig1 bilingli bi¢imde tersine cevirerek, halka yonelik irsat faaliyetlerinin
de temelini olusturacak olan hadis ilmine Oncelik vermistir. Nizdmi miifredatta hadise
yalnizca se¢gme metinler igeren tek bir eserle sinirli bir yer ayrilmisken, Diyobendlilar bu alanm
onemli 6l¢iide genisletmislerdir. Bu c¢ercevede, Hz. Peygamber’in slinnetini ihtiva eden alti
temel hadis kiilliyatinin tamami1 miifredata dahil edilmistir. Dogru amel ve sahih inancin asli
temeli olarak telakki edilen hadis ilmi, ilimlerin tact olarak kabul edilmistir. Bu anlayis
dogrultusunda medresedeki en niifuzlu hoca “seyhii’l-hadis” konumunda bulunmaktaydi ve
hadis derslerini takip etmeye yalnizca yiliksek kabiliyete sahip dgrenciler tesvik edilirdi.
Nitekim rivayete gore, bir miiridi Resid Ahmed’den, kavrayis1 zayif olan bir talebenin Tirmizi
derslerine baslamasi i¢cin dua etmesini istediginde, Resid Ahmed su cevabi vermistir: “Bu
durumda o talebeye hadis degil; fikih, Urduca ya da Farsca 6gretin.”?! Diyobendilerin ikinci
uzmanlik alani olan fikih ilmi, halk arasinda 6gretim agisindan benzer 6neme sahipti. Ciinki
fikih ilmi, teorik hukuka degil, dini uygulamalarin ve ibadet gérevlerinin dogru icrasina vurgu

yaptiyordu.

Nitekim Resid Ahmed oOnciiliigiinde, mantik, felsefe ve fikih gibi akli ilimlerin

Ogretilmesine biitiinliyle kars1 c¢ikan gercek bir muhalefet vardi. Bu disiplinler, vahiy

Y Muhammad Ayytb Qadiri, Maviana Muhammad Ahsan Nanautawi (Karachi, 1966), pp. 200-202.
20 Mahbub Rizwi, Daru’l- ‘Ulum Deoband ki Ta ‘limi Khususiyyat (Deoband, n.d.), p. 94-95.
2l Muhammed Ashiq I1ahi, Mirathi, Tazkiratu r-Rashid (Meerut, n.d.), I, 94-95.



kaynaklarindan saglanan malzeme iizerinde insan aklinin isletilmesini temsil ettikleri igin
“akli” olarak adlandiriliyordu. Bu nedenle ona gore, s6z konusu ilimler temel metinlerle
kiyaslandiginda 6nemsizdi ve bunlarin incelenmesinin tek degeri, reddedilmelerine
hazirlanmakla sinirliydi.>? Bu tutum, 6zellikle Yunan felsefesinden etkilenmis olan felsefe
dgrenimine kars1 ¢ikan uzun bir sifi diisiince gelenegini temsil ediyordu.?* Muhammed Kasim
da bu goriise yakin olup, 6grencilerin Yunan felsefesinden degil, o donemin daha tehditkar
olan Bati'nmin yeni felsefesi’ni ¢alismalar1 gerektigini diisiiniiyordu. Ancak kadro ve meclis
tiyelerinin bir kismi temkinli davrantyor ve 6grencilerin is bulabilmeleri i¢in mantik ve felsefe
kitaplarn1 okumalarim1 istiyordu. Rasid Ahmed’in ofkeli “Is bulmak icin tuvalet mi
temizleyeceksiniz?” tepkisine ragmen baslangigta miifredattan ¢ikarilan akli ilim kitaplari

zamanla yeniden miifredata dahil edilmeye basland1.?*

Ingilizce veya Bati bilimlerinin miifredata dahil edilmesini savunan kimse yoktu.
Muhammed Kasim, medresenin bu tiir calismalara karst olmadigini, sadece devletin
cabalarmm tekrarlamak istemedigini belirtmisti.”> Ogrenciler, Diyobend’deki egitimlerini
tamamladiktan sonra devlet medreselerinde de egitimlerine devam edebilirlerdi; ancak
miifredat alt1 y1la indirilmis olmasina ragmen bazi 6grenciler, bu siireden daha uzun bir egitim
almayi tercih ediyordu. Dolayisiyla, yeni dersler eklenmemis ve felsefe dersleri zamanla geri
donmiis olsa da miifredat temelde kokli bir yenilik sunmus olmuyordu. Bununla birlikte,

hadis ilmine yapilan gii¢lii vurgu sayesinde medrese, halk arasinda etkili bir egitim ve 6gretim

algisiyla sohret ve niifuz kazanmist1.

Baz1 Ogretim teknikleri diger medreselerden farkliydi. Gergekten de birgok Kkisi,
medresenin yalnizca personel devamliligi ve modern teskilatlanmasi nedeniyle degil, ayni
zamanda gretim tarzi nedeniyle eski Delhi Koleji'nin devami oldugunu diisiiniiyordu.?®
Ornegin Arapga 6gretim teknigi, Ingiliz tarzinda Urducaya ceviri ve Urducadan Arapgaya geri
ceviri seklindeydi. Daha sonra, dil hakimiyetini artirmak ic¢in aylik Arap¢a kompozisyon
yazma uygulamasi eklendi.?’” En &nemlisi, medrese dgretim dili olarak Farsca yerine Urducayi
kullanmaya devam etti ve boylece donemin modern halk dillerinin gelisimi yoniindeki genel

egilime katildi. Medresenin ilk yillarinda bile 6grenciler Afganistan, Chittagong, Patna ve

22 Mahbiib Rizwi, Deoband ki Ta‘limi Khusiisiyyat, p. 153.

23 Annemarie Schimmel, Mystical Dimensions of Islam (Chapel Hill, N.C., 1975), p. 18-19.
24 Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, 1, p. 291-98.

2 Daru’l-‘Ulum Deoband, Radd-i Salanah, 1290 (Deoband, 1873/4), p. 16.

26 Thus it is described in Nevill, Saharanpur, p. 214.

27 Darw’l-‘Ulum Deoband, Nagl-i Kitab-i Tahriri-yi Jalsaha-yi Ahl-i Mashwarah (Deoband ms., ca. 1894/5), p.
132; and Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, 1, p. 290.



Madras gibi uzak yerlerden geliyordu; ancak hepsi Urduca ortak diliyle geri doniiyordu.”®
Kuzey Hindistan’dan gelen 6grenciler bile evlerinde bir agiz konusuyor, burada ise standart
bir dil kazaniyorlardi. Aligarh’taki Batililasma yanlis1 kolej gibi, Diyobend medresesi de
Hindistan Miisliimanlar1 arasinda Urducanin bir iletisim dili olarak yerlesmesinde etkili
olmustu. Bu degisim, ulema arasindaki baglarin ve onlarin takipgileriyle iliskilerinin

gliclenmesinde acik¢a merkezi bir rol oynamusti.

Medresenin basarisiz olan uygulamalarindan biri, zanaat ve meslek egitiminin
miifredata dahil edilmesiydi. Bu yolla, 6grencilerin kdy ve kasabalarda gecimlerini
saglayabilmeleri ve ayn1 zamanda dini egitimlerinin faydalarini ¢evreleriyle paylasabilmeleri
bekleniyordu. Ayrica, bu yaklagim ulemanin toplumsal etkisini artirma amacini da tastyordu.
Ancak plan basarili olamadi, ¢ilinkii Ogrenciler bu tiir islerin, din alimi kimliklerine
yakigsmadigini diisiiniip onlar1 kiiglimsediler. Ardindan, 6grencilere haritacilik ve arazi 6l¢lim
teknikleri 6gretme fikri giindeme geldi; bdylece devletin genisleyen altyapr projelerinde is
bulmalar1 saglanacakt1.?® Fakat bu plan da hayata gecmedi, ciinkii &grenciler zihinsel

calismay1 ve bunun getirdigi statiiyli daha ¢ok tercih ettiler.

Medresede mesleki nitelik tasiyan egitim alanlar1 son derece sinirli olup, yalnizca iki
sahaya yer verilmekteydi: hat sanati1 ve tababet. Tababet, esas itibariyla klasik Yunan tibbi
teorilerine dayanan bir tedavi sistemine dayaniyordu. Her iki alan da ulemanin ilmi ve dini
faaliyetleriyle uyumlu goriilmekteydi; zira hat sanati el yazmasi eserlerin istinsahina hizmet
ederken, tababet miiridlerin ve cemaatin tedavisine imkan saglamaktaydi. Nitekim 1873
yilinda tag baski matbaalarinin giderek 6nem kazanmasiyla birlikte, medrese kadrosuna resmi
olarak bir hattat dahil edilmisti.® Hat sanati, yalnizca pratik bir beceri olmanin &tesinde,
Islam geleneginde, &zellikle sifi cevrelerde manevi bir tezahiir ve disiplin olarak telakki
edilmekteydi.’! Tababet konusunda ise Resid Ahmed basta olmak {izere bazi limler, bu alan
daha temel ve oncelikli ilmi meselelerden dikkat dagitict bir unsur olarak goriiyor ve
miifredata dahil edilmesine karsi cikiyordu.*® Bu itirazlar nedeniyle medrese, tababet
egitimini ancak ylizyilin sonlarina dogru resmi miifredatina alabilmistir. Bununla birlikte her

iki alan da halk nezdinde ilgi gérmiis; zira ulemanin toplumsal etki alanin1 genisletici bir islev

28 Mahbub Rizwi, Deoband ki Ta‘limi Khususiyyat, p. 10.
2% Shaikh Muhammad Ikram, Mauj-i Kausar, 4th ed. (Lahore, 1968), p. 209.
30 Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, 1, p. 1-4, 32.

31" Martin Lings ve Yasin Hamid Safadi, The Qur’an: Catalogue of an Exhibition of Qur’an Manuscripts at the

British Library 3 April-15 August 1976 (London, 1976), pp. 14—15.

32 Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, 1, pp. 309-10.



tistlenmistir. Ancak tiim bu yan alanlara ragmen, medresenin esas 6gretim sahasini 6ziinde

degismeyen dini ilimler teskil etmeye devam etmistir.

Medresenin 6gretim faaliyetlerinde 6nemli bir kaynak da kiitiiphanesiydi. Medresenin
kurulusu sirasinda geleneksel miistensihlik sistemi ¢oziilme siirecine girmis, modern matbaa
teknolojileri ise heniiz yayginlik kazanmamisti. Bu ge¢is doneminde medrese, bagis ve 6diing
yoluyla temin edilen eserler araciligiyla el yazmasi koleksiyonunu sistemli bigimde
genisletmis; her yil yapilan yeni edinimleri yillik faaliyet raporlarinda ayrintili olarak kayda
gecirmistir. Bu sayede Fars¢a ve Arapca el yazmalarindan miitesekkil, nitelikli ve zengin bir
kiitiphane koleksiyonu olusturulmustur. Ayni zamanda donemin yeni matbaalarina
basvurarak yayimladiklar1 her kitabin bir niishasin1 medrese kiitiiphanesine bagislamalari
istendi. Bu ¢agriya yalnizca Meerut’taki Miicteba Matbaasi, Delhi’deki Siddiki Matbaas1 ve
Kanpur’daki Nizami matbaasi gibi Miisliiman matbaalar degil; Lucknow’daki meshur Hindu
Kayasth yayincis1 Newal Kishore da olumlu cevap verdi. Zira o, Arapca ve Fars¢ay1 korumak
ve Urduca’nin kullanimim tesvik etmekle yakindan ilgileniyordu. Benzer sekilde Hindu
Thakur Rao da Safir-i Budhana adli dergisini medreseye gonderdi. Medresenin kurulusundan
birka¢ yil sonra Bombay ve Madras’tan gelenler de dahil olmak iizere bir diizine gazete
medreseye ulasmaya baslamist1.>® Kitap bagiscilar arasinda Pencap’taki etkili Arapca alimi
G. W. Leitner ile birgok asil ve tiiccar da bulunuyordu. Sonug olarak, binlerce ciltten olusan,

0zenle muhafaza edilen bir kiitiiphane ortaya ¢ikti.

Ogrenciler, egitimlerinin sonunda takip ettikleri derslerden sinava giriyorlardi. Sinav
uygulamasi, Arapga egitim veren medreseler icin bir yenilikti ve medresenin yillik faaliyet
raporlarinda ayrintili bi¢imde izah ediliyordu. Nitekim medresenin hocalarindan evliya olarak
taninan Muhammed Yakub dahi bu uygulamanin mahiyetini baslangicta tam olarak
kavrayamamisti. Notlar1 kaydediyor, ancak bunu kendi sezgisine gére yapryordu.** Diger
kadro iiyeleri ise sistemi benimsemis goriiniiyordu. Ogrenciler ilk iki yilda sdzlii, sonraki dort
yilda ise yazili sinavlara tabi oluyorlardi. Zamanla sinavlarin zorlugunu vurgulayan kurumsal
bir anlayis (ethos) gelisti. Zira sinavlarda se¢meli sorulara yer verilmiyor, her ders kitabi i¢in

bes zorunlu soru soruluyor ve her bir cevap yirmi puan {izerinden degerlendiriliyordu.

Kopya ¢ekilmesini dnlemek amaciyla dgrenciler sinavlar sirasinda siki gézetim altinda
tutulmaktaydi. Degerlendirme siirecinde tarafsizligi temin etmek icin sinav kagitlarinda

Ogrencilerin isimleri yerine yalnizca numaralar kullanilmaktaydi. Medrese, sinif esasina gore

33 Daru’l-‘Ulum Deoband, Ridad-i Salanah 1313 (1895/6), p. 38.
3% ZuhOruw’l-Hasan, Arwah-i Salasah, p. 319.



degil, okutulan kitaplar temelinde orgiitlenmisti; dolayisiyla bir 6grenci herhangi bir eserden
basarisiz olmasi halinde tiim yil1 degil, yalnizca ilgili kitab1 yeniden okumakla yiikiimliiydii.
Nitekim uygulamada 6grencilerin biiylik ¢cogunlugu sinavlarda basarili olmakta, basarisizlik

orani ise oldukga diisiik oluyordu.*®

Yillik mezuniyet merasimlerinde, en yiiksek notlar1 elde eden 6grencilere cesitli ddiiller
takdim edilmekteydi. Bununla birlikte bu asamada dahi, bireysel basaridan ziyade soy ve aile
kokeninin taninmasina yonelik bir egilimin tiimiiyle ortadan kalkmadigir goriilmektedir.
Nitekim bir 6grenci bu durumu su sozlerle aktarmaktadir: “Mevland Aldeddin benimle
birlikte 6grenim gordii ve mezuniyetimiz ayn1 doneme rastladi. Muhammed Yakub’un oglu
olmas1 sebebiyle, torende bana kiyasla daha {istiin bir konuma yerlestirilmesini isteyenler
oldu. Oysa notlar1 benimkilerden daha diisiiktii. Rasid Ahmed ise bu talebi reddetti.”*® Téren
sirasinda Ogrencilere, y1l boyunca okuduklar: eserleri, ahlaki niteliklerini, yeteneklerini ve
genel ilmi kapasitelerini belgeleyen icazetnameler verilmekteydi. Miifredatin tamamini
basariyla tamamlayan ve gergekten listiin kabul edilen bazi 6grencilere ise zaman zaman
sarparast (rektor) tarafindan baslarina sarik sarilmasi suretiyle sembolik bir onurlandirma
yapilmaktaydi. Ancak bu uygulama yalnizca dort kez ve diizensiz araliklarla gerceklestirilmis,
1909 yilindan sonra ise tamamen terk edilmistir. Sarikla taltif edilen Ogrenciler, parlak
zekalari, ornek sahsi nitelikleri ve 6zellikle edebi dile hakimiyetleriyle temayiiz eden kimseler

olarak kabul edilmekteydi.?’

Ayrim Olgiitlerinin de ortaya koydugu iizere medrese, 6grencilerin zihni yetkinlikleri
kadar ahlaki karakterlerini de bi¢imlendirmeyi hedeflemekteydi. Bu dogrultuda 6grencilerin
kisisel yasamlarm da kapsayan kati bir disiplin rejimi tesis edilmisti. Ogrencilerden,
derslerine diizenli bi¢imde devam edeceklerine ve 6gretmenlerine itaat edeceklerine dair
taahhiitte bulunmalar1 istenmekteydi. Buna ragmen dersleri aksatmalar1 halinde gecici olarak
yiyecekten mahrum birakilmakta, genel ve stireklilik arz eden bir basarisizlik durumunda ise
medreseden ihra¢ edilmekteydiler.®® Nitekim 1875 yilinda medreseyi ziyaret eden bir
Britanya hiikiimet yetkilisi, 6gretmenlerin 6grencilere karsi sert bir tutum sergiledigini rapor

etmis; ancak personelin, 6grencileri gen¢ yasta disiplinli ¢alisma aligkanligiyla yetistirmenin

35 Mahbib Rizwi, Tarikh-i Deoband, p. 116; and Deoband ki Ta‘limi Khususiyyat, p. 12; Also Daru’l- ‘Ulum
Deoband, Ridad-i Salandh 1285 (1868/9), p. 8; Ruddd-i Saldnah 1305 (1887/8), reports that 88 percent
passed their exams..

36 Zuhru’l-Hasan, Arwah-i Saldséh, p. 320.
3 Darw’l-Ulum Deoband, Raddd-i Saldandh , 1290 (1873/4), pp. 15-23.
% Tbid., 1287 (1871/2), pp. 6, 7.



39 Ogrenciler, cuma

faydali oldugu yoniindeki gerekgesinden etkilendigini de ifade etmistir.
glinli tatili ve yilda bir ay siiren izin donemi disinda, yil boyunca kesintisiz bir calisma

temposu i¢inde bulunmaktaydi.

Ogrencilerden, saygmn fakat miitevazi bir yasam tarzi benimsemeleri beklenmekteydi.
Medrese, yalnizca kitap ve egitimi ticretsiz sunmakla yetinmemekte; her bir 6grencinin temel
ihtiyaclarin1 da kurumsal olarak karsilamaktaydi. Bu kapsamda 6grencilere her yil dort takim
elbise, iki ¢ift ayakkabi, pamuklu bir yorgan, camasir masraflart i¢in 6denek, aydinlatma

amaciyla yag ve kibrit saglanmakta; hastalik halinde ise ilag ve bakim temin edilmekteydi.

Yiizyilin sonlarina dogru medrese biinyesinde bir yatili bina insa edilmis; daha once
evlerde ve camilerde barinan, yiyeceklerini bireylerden ve mahalle sakinlerinden temin eden
ogrenciler bu yapida toplanmistir. Aligarh’taki ve devlet okullarindaki ¢cagdas ornekler esas
alimarak insa edildigi anlagilan bu yatili binada, Ggrencilerin gilindelik yasami okul
personelinin siki gozetimi altina alinmistir. Bu ortam, 6grenciler arasinda giiglii ve kalici
baglarin olusmasina zemin hazirlamistir. Akrabalik ve yerel aidiyetlerden ziyade ortak egitim
ve yagam deneyimi temelinde sekillenen bu iliskiler, 68rencileri yalnizca dini faaliyetlerde
degil, ayn1 zamanda devlet hizmetleri, goniillii teskilatlar ve siyasal alanlarda da karsilikli is

birligi ve katilima hazirlayan bir toplumsal sermaye iiretmistir.*’

Stiphesiz 6grenciler iizerinde en derin etkiyi, kendilerini biitlinliyle ilm1 faaliyete adamis
hocalar yapiyordu. Medresenin 6nde gelen hocalarinin neredeyse tamamina eyaletlerde devlet
hizmetinde gorev teklif edilmis olmasina ragmen, onlar ayda on—on bes rupi gibi son derece
miitevazi bir licretle medresede kalmay1 tercih etmislerdir. Nitekim 1872 yilinda bagislarin
azaldig1 bir donemde 6gretmenler maaslarinda goniillii olarak indirime gitmis, ileri seviyedeki
ogrenciler ise ders verme sorumlulugunu dstlenerek Ogretim silirecine katkida

bulunmuslardir.*!

Bununla birlikte 6gretim kadrosunun tamami esit diizeyde yetkin sayilmiyordu.
Ozellikle akli ilimlerden sorumlu olan hocalar genellikle daha az seckin addedilmekteydi. Bu
durum, medresenin ilmi Oncelikleri dikkate alindiginda sasirtict degildi. Nitekim mantik

dersleri uzun yillar boyunca Afgan kokenli Mevland Ghulam Resll tarafindan okutulmus,

39 Mahbub Rizwi Tarikh-i Déoband, p. 113.

40 For the foremost example of how school organization forged new social bonds in this period, see David S.
Lelyveld, Aligarh s First Generation: Muslim Solidarity in British India (Princeton, 1978).

4 Daruw’l-‘Ulum Deoband, Riddd-i Saldandh, 1289 (1872/3).



ancak dgrenciler onun kullandig dili anlasilmasi gii¢ bulmuslardi.** Buna ragmen medresede
dikkat ¢eken dgretmenler de vard. ilk yillarda 6grencilere Gangoh’ta hadis dersi veren Rasid

Ahmed bu miimtaz 6gretmenlerden birisiydi.

Rasid Ahmed, Sah Veliyyullah’in ger¢ek halefi olarak gdriiliiyor; Bengal,
Madras ve Pencap gibi yerlerden insanlar ondan ders almak ic¢in geliyordu. Hadis
Ogretimine Tirmizi ile baslar, her 6grencinin anlayisina gore eserin yorumunu ve
anlamin1 sade ifadelerle aktarirdi. Son derece sabirliydi; agiklamalarini sik sik tekrar
ederdi. Ornegin, parfiimciiniin karis1 anlamina gelen “attarah” kelimesi gibi basit bir
kelimeyi hatirladigim kadariyla, Afgan bir 6grenciye ii¢ kez, her seferinde daha sade
bir dille agiklamisti. Daima abdestli olarak ders verir, 6grencilerinden de ayni sekilde
davranmalarim isterdi. Yorulduklarinda onlar1 fikralar ve hikayelerle giildiiriir, sonra
yeniden derse donerdi. Bir hikdyeyi Oyle ciddi anlatirdi ki, dinleyenler daha ¢ok
giilerdi. Ardindan yeniden ciddilesir, bir hocaya yakisan vakar ve saygiyr muhafaza
ederdi. Ogretim tarz1, her bir dgrencinin kavrayis diizeyine uygun bir hitap gelistirmesi
bakimindan miistesna bir nitelik tasimaktaydi. Hafizasinin olaganiistii giicli sayesinde,
hadis kiilliyatlarinda yer alan rivayetlerin yalnizca metinlerini degil, bulunduklar
sayfalar1 dahi zikredebilmekteydi. Ogrencileri kendisine derin bir muhabbet ve baglilik

beslerken, o ise biiyiik bir tevazu ile kendisini siradan birisi olarak telakki ederdi.*’

Rasid Ahmed, Muhammed Kasim’in vefatinin ardindan hem Diyobend Medresesi’nin
hem de Saharanpur’daki kardes kurum olan Mazahiru’l-Uliim’un sarparasti goérevini iistlendi.
Sahip oldugu yiiksek idari konuma ragmen Ogrencilere karsi sergiledigi sefkatle temayiiz
etmekteydi; nitekim Ogrencileri gerektigi gibi agirlamayan kimseleri azarlamaktan da

¢ekinmezdi.

Medreseyle biitiinlesmis ikinci biiyiik hoca ise Mevland Mahmud Hasan idi. O, hadis
alanindaki agir ve titiz ders halkasina katilabilen az sayidaki talebeden biri olabilmek i¢in
Muhammed Kasim’it Meerut ve Delhi’deki matbaalarda bizzat arayip bulmustu. Mahmud
Hasan, 1873’te egitimini tamamladiginda medresenin hoca kadrosuna katild1 ve sonraki kirk
yil boyunca medresenin egitim ve idaresinde belirleyici ve hakim bir etki sahibi oldu.
Olaganiistii enerjisiyle giinde on ders verir, yazi yazar ve Muhammed Kasim’in son

hastaliginda onunla ilgilenirdi. Medreseye biiylik bir baglilik duyar, ayrilma tekliflerini

42 Seyyid Abdu’l-Hayy, Dihli aur us ké Atraf: Ek Safarnamah aur Ruznamah Unniswin Sadi ké Akhir Mén
(Lucknow, 1958), pp.. 142—43. records the complaints about the teaching of ma ‘qulat made by Maulana
Mashiyyatu’llah Bijnauri, then a student, later a member of the council.

4 Muhammad ‘Ashiq Ilahi Mirathi, Tazkiratu r-Rashid (Meerut, n.d.), pp. 85-93, paraphrased.



reddederdi. Ozellikle hadis alanindaki sohreti biiyiiktii; biyografi yazarinin belirttigine gore,
kariyeri boyunca Kabil, Kandahar, Belh, Buhara, Mekke, Medine ve Yemen gibi uzak
yerlerden gelen binin iizerinde 6grenciye ders vermisti. Bu 0grenciler arasinda Enver Sah
Kesmiri, Sabbir Ahmed Usmani ve Hafiz Muhammed Ahmed gibi medresenin {igiincii kusak

ulema liderleri de vardi.**

Ogrenciler i¢in medrese yillar1 yogun gegiyor; yalnizca zihinsel beceriler degil, kisilik
ve iligkiler de sekilleniyordu. Yiizyilin sonunda medresede 6grenci olan Hiiseyin Ahmed

Medeni, tecriibelerini soyle anlatmisti:

Kardeslerimle birlikte Mevlana Mahmud Hasan’in evine yakin bir odada ikamet
ettim. Kardeslerim, bereket olmasi i¢in onun benim egitimimi baslatmasini istediler; o
da bir grup ulemayr toplayarak Mevlana Halil Ahmed’i dersimi baglatmakla
gorevlendirdi. O sirada on iki yasinda, kiigiik bir ¢cocuktum. Bu kadar kiigiikk bir
cocugun, bu kadar uzak bir yerden gelmesi olagan distydi; bu yiizden biiyiikk bir
sefkatle karsilandim. Hocalarimin evlerine gider, yaz1 ve hesap islerinde yardimci
olurdum; 6zellikle Mahmud Hasan’in hanimindan biiyiik bir ilgi goriirdiim. Ama evde
sahip oldugum o kiiciik 6zgiirliikk de artik yoktu. En biiyiikk agabeyim beni sik sik
doverdi ve babamin zaman zaman gosterdigi sefkati asla gostermezdi. Agabeyim bana
Farsg¢a Ogretti, ayrica mesai saatleri disinda Mevlana Mahmud’dan da ders aldim.

Simifimdakileri hizla geride biraktim.

Ders ¢aligmaya higbir zaman biiyiik bir hevesim olmadi ve kitaplarimi tekrar
etmezdim. Sadece sozlii sinav yapilan baslangi¢ kitaplarinda basarili oldum, ancak
yazili sinav yapilan ileri diizey kitaplarda pek iyi degildim. Sinavdan bir gece dnce tiim
kitab1 ¢calisirdim; uykum geldiginde cay iger, atistirmaliklar alirdim, ¢iinkii ¢cok uykuya
ihtiya¢ duyardim ve 6zellikle okurken uykum gelirdi. {1k basarisizligimdan sonra daha
1y1 oldum ve sik sik {stiin notlar aldim. Sinavlar, secenek sunulan devlet medreselerine
kiyasla ¢ok zordu. Diyobend, Arapca medreseleri arasinda yiiksek standartlar
uygulayan, smavlar1 denetleyerek Ogrencinin yardim almadigindan emin olan tek
yerdi. Ne yazik ki diger bircok medresede egitim yetersizdi. Buradan mezun olan
ogrenciler baska kurumlara girdiklerinde ya da Ingilizce 6grendiklerinde daima en

seckinler arasinda yer alirlardi.

4 Asghar Husain, Hayat-i Shaikhu’I-Hind (Deoband, 1920), dzellikle pp. 11-13, 22.



Her ne kadar caligmayr sevmesem de zamanla zihinsel egilimim ve karakter
dengem gelisti. Basta ilgim mantik ve felsefeydi, sonra edebiyata yoneldim, nihayet

hadis ilmine ulastim.*

Medresede Hiiseyin Ahmed ilk tasavvufl egitimini de aldi. Hem kendisi hem de biiyiik
agabeyi Rasid Ahmed’in miiridiydi; diger kardesi ise Mahmud Hasan’a bagliyd. ilerleyen
yillarda ti¢li de Medine’den Hindistan’a dondiiklerinde ister evlilik ister baska ailevi isler i¢in

olsun, daima s0fi seyhlerinden tavsiye alir ve hatta yeniden egitim alirlardi.

Hiiseyin Ahmed’in tecriibesinden agikca goriiliiyor ki, medrese, gecmisteki daha
gayriresmi medreselerin karakteristik 6zelligi olan hoca-6grenci yakinligint 6ziinde muhafaza
etmekteydi. Hiiseyin Ahmed’in iyiligi hocalarimin ilgisini ¢ekiyor, o da karsiliginda hesap
isleri gibi hizmetlerde bulunuyordu. Ancak medrese, dnceki medreselerde olmayan bir
disiplin ve teskilat yapist da sunuyordu. Bu yakinlik ve disiplinin birlesimi, Hiiseyin Ahmed
gibi 6grencilerin medresede hakim olan ilgi alanlarina yonelmesini sagladi ve kisiliklerini
hocalarina benzer sekilde sekillendirdi. Hiiseyin Ahmed, zamanla medresenin temel
direklerinden birisi, seckin bir alim ve milliyet¢i siyasetin 6nde gelen kisilerinden biri haline
geldi. Onun gibi alimler sayesinde medrese hem ilmi gelenegi muhafaza etme hem de devlet
destegi olmaksizin Miisliimanlar i¢in dini liderlik yapisini tesis etme hedefini gergeklestirmis

oldu.
Diyobend Medresesinin Kurumsal Yapis1 Uzerine iki Tartisma

Diyobend Medresesinin kayda deger basarisina ragmen, Orgilitlenme tarzina kars
¢ikanlar da vardi. Bu nedenle, medresenin ilk on yillarinda iki biiyiik kriz yasandi. Ilki 1876
yilinda, medrese i¢in ayri1 binalarin insasi meselesiyle ilgiliydi; ikincisi ise 1895°te,
medresenin idaresinde gorev alan kisilere yonelik muhalefetle ortaya ¢ikti. Her iki kriz de

genel olarak, kurumun 6zgiin biirokratik tasarimini savunanlarin lehine ¢6ziime kavustu.

[k ihtilafin merkezinde, medresenin miistakil bir kurum olarak varlig1 meselesi yer
aliyordu. Baslangicta camilerde ve kiralik binalarda faaliyet gosteriyordu. Ancak kurucu
cogunlugun goriisii, okulun kendine ait bir binaya sahip olmasi gerektigi yoniindeydi. Bu
diisiince donemin sartlarinda yenilik¢i sayilirdi; hatta Muhammed Kasim bile baslangicta
gosterisli bir binanin kibir duygusunu tesvik edebileceginden endise etmisti.*® Ancak hocasi

Mevlana Ahmed Ali Saharanpuri’nin 1srar1 iizerine, ayr1 bir binanin medresenin

4 Husain Ahmad Madani, Nagsh-i Hayat (Deoband, 1953), 11, 44-48, paraphrased.
46 Muhammed Tayyib Kasimi, Daru’l-‘Ulum Deoband ki Sad Salah Zindagi, p. 92.



bagimsizligia ve verimli isleyisine katki saglayacagi fikrine ikna oldu. Muhammed Kasim,
camilerde 6grenci barindirmanin pratik sorunlarini da fark etmisti: “Bu kadar ¢cok 6grenciyi
camide barindirirsak, siirekli bir kargasa ¢ikar. Ciinkii gengler hareketlidir, esyalar kirilir,

kaybolur. Camide diizen bozulacag: i¢in sikayetler bitmeyecektir.” diyordu.*’

Pratik gerekgelerin Otesinde, medrese i¢in miistakil binalar insa etmenin giiclii bir
sembolik anlam1 da vardi. Babiir imparatorlugu’nun ¢okiisiiyle birlikte, Miisliiman kiiltiir ve
toplumunun fiziksel varli§in1 manzaraya kaziyan biiyiik tiirbeleri, sehir camilerini, toren
kapilarini ve kaleleri insa edecek prensler artik yoktu. Bu boslugu, ulema ve diger salih kisiler
doldurdu. Medreseler ve camiler, onlarin eliyle yalnizca dini hayatin 6rgiitlendigi mekanlar

olmaktan ¢ikip Miisliiman varliginin somut ve goriiniir delilleri haline geldiler.

Hindistan’da o zamana kadar medreseler, Miisliiman mimarisinin ayirt edici unsurlari
arasinda yer almamisti. Bunun muhtemel nedeni, ulemanin ve hukuk medreselerinin
Miisliiman cemaat hayatinin 6rgiitlenmesinde merkezi bir rol listlenmemis olmasiydi. Ancak
Diyobend gibi medreselerle birlikte bu durum degisti. Bu kurumlar, giderek Miisliiman

kiiltliriin simgeleri haline gelmeye basladi.

Diyobend’deki erken donem yapilar da bu yeni rolii agik¢a yansitiyordu. Kubbeleri ve
kemerleriyle imparatorluk mimarisini ¢agristiran bir tislup benimsenmisti. Nitekim yiizyilin
baglarinda medrese, Afganistan Emiri’nin bagisladigr parayla, 06zellikle imparatorluk
ihtisamini hatirlatan gérkemli bir dis toren kapisi insa etti. Bu yapi, medresenin yalnizca bir
egitim kurumu degil, ayn1t zamanda kaybolan bir siyasi ve kiiltiirel mirasin mimari

diizlemdeki temsilcisi oldugunu ilan ediyordu.*®

[k binanin ingasina karsi ¢ikan onde gelen isim, medresenin ilk muhtamimi (miidiir)
olan Seyyid Abid Hiiseyin idi. Oylesine niifuz sahibiydi ki, bir dostu, “Tiirk sultan1 bile onun
yardimi olmadan Diyobend’i idare edemez” demis; bir digeri ise cinlerin bile ona itaat ettigini
ileri siirmiistii.* Abid Hiiseyin, resmi binalardan uzak, gayriresmi ve cemaat temelli bir
egitim tarzini tercih ediyordu. Ayri bir binanin fazla masrafli olacagini savunuyor, bunun
yerine Cami-i Kebir’de yeni revaklar insa edilmesini Oneriyordu. 1871°’de hacdan
dondiiginde muhtamimlik gorevinden ayrilarak cami ingaatinin goézetimini istlendi. Bu

konumunu, meclisin miistakil bina yoniindeki kararmma ragmen hiicreler insa etmek igin

47 Zuhrw’l-Hasan, Arwah-i Saldsdh, p. 248-52.

4 T am indebted to Renata Holod of the University of Pennsylvania for comments on Mughal architecture that

prompted this interpretation (Bu yorumun ortaya ¢ikmasina vesile olan Babiir mimarisi hakkindaki yorumlart
icin Pennsylvania Universitesi'nden Renata Holod'a minnettarim).

4 Manazir Ahsan Gilani, Sawdnih-i Qasimi, 11, 253.



kulland1.>® Bdylece yalnizca igerik bakimmdan degil, meclisin tiim medrese mensuplari adina
baglayici karar alma yetkisi konusunda da goriis ayriligina diistii. Donemin bir anlatimina
gore, Haci Abid bu tartismada kasaba halkinin destegini almisti. Ancak bu destegin
mabhiyetini analiz etmek zordur; zira anlatimda belirtildigi iizere, Muhammed Kasim’1n itibar1
oyle yiiksekti ki, kimse onun sdziinii sorgulamaya cesaret edemezdi.”®! Muhtemelen Hac1
Abid’in destegi, meselenin kendisinden ziyade onun kisisel niifuzuna dayaniyordu.
Muhalefettekiler ise akrabalik veya sahsi baglarla degil, ilkesel bir durusla birlesmisti. Tiim
idare, yeni bina fikrini destekliyordu. Rafi‘uddin, riiyasinda binanin insa edilecegi yeri

gosteren ilahi isaretler aldigini bile anlatmist:.>?

1876 yilinda Muhammed Kasim yeni bir bina yapilacagini duyurdu; ancak bunun ayri
m1 yoksa Cami-i Kebir’in bir par¢ast m1 olacagini belirtmedi. Duyurunun ardindan Haci
Abid’in ayr1 bina fikrini kabul etmesini umuyordu. Muhammed Kasim, temel atma tarihini
cuma namazi sonrasina, kendisinin vaaz verecegi bir giine koydu. Vaazin sonunda,
medresenin eski sarayin oniindeki araziyi satin aldigini ve yeni binanin oraya insa edilecegini
ilan etti.’> Hac1 Abid bu agiklama karsisinda hayretle bagirdi. Muhammed Kasim, kararin
dogru oldugunu savunarak onu temel atma torenine katilmaya davet etti. Ancak Haci1 Abid
ofkeyle ayrildi ve Cattah Camii’ne ¢ekildi. Muhammed Kasim onu takip etti, ayaklarina
kapand1 ve sOyle dedi: “Sen bizim blyiiglimiizsiin, biz senin kii¢ligliniiz. Sen bizden
ayrilamazsin; biz de senden.”* ikisi de agladi. Hact Abid, Muhammed Kasim’in Kisisel
tevazusundan ve yeni binanin kaginilmazlifindan etkilenerek, meclis kararina degilse bile
torene katilmay1 kabul etti. Temel tasi, li¢ saygin zat tarafindan konuldu. Bunlar; yash Seyyit
Miyanji Munne Sah, Saharanpur’un meshur hadis alimi Mevland Ahmed Ali ve meclisi
temsilen Haci1 Abid idi. Karar alinmis, insaat baslamisti; olaym ravisi soyle diyordu:

“Herkesin kalbi garip bir sevingle doldu.”

0 Tbid, I, 32-34.

31" Muhammed Tayyib Kasimi, Deoband ki Sad Salah Zindagi, p. 92.

52 Anwarw’l-Hasan Hashimi, Mubashshirat-i Daru’l- ‘Ulum, p. 23.

53 brahim Fakhri, “Daru’l-‘Ulum Deoband,” 4j Kal (Delhi, June 1969), p. 40.
% Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, 1, 228.

55 Zuhlruw’l-Hasan, Arwah-i Saldasah, p. 252.



An idelalized depiction of the Farangi Mechal coutrard.

Ik bina bes yil icinde tamamlandi. Daha sonraki bir¢ok binada oldugu gibi, bu yap: da
0zel bir bagisc1 grubunun katkilartyla finanse edildi; bu Ornekte s6z konusu grup
Haydarabad’da 6rgiitlenmisti.’® Caminin insasi, varlikl bir tiiccarin 6zel katkisiyla insa edildi,
1898’de tamamlanan 6grenci yurdu ise, Haydarabad ve Bhopal prensleri ile Chhatari’nin
naibleri tarafindan desteklenerek tamamlandi. Hac1 Abid ve kasaba halki zamanla bu binalar1
kabullendi ve onlarla gurur duymaya basladi. Ancak Hacit Abid’in medresenin diger
mensuplariyla gorils ayrilig1 yasadig: baska zamanlar da oldu.®’” Yillik raporlar, onun zaman
zaman medreseden uzaklagmasini, cok sayidaki miiridiyle mesgul olusuyla agiklar. Gergekte,

medresenin resmi ve modern yapisini ve yerel 6tesi karakterini uzun siire takdir edememisti.

Bu meseleler, 1895°te yeniden ortaya ¢ikti; bu kriz daha uzun siirdii ve okul agisindan
potansiyel olarak daha biiyiikk bir tehlike arz ediyordu. Bu seferki muhalifler, okulun

kontroliinii ele ge¢irmeye calisan kasaba ileri gelenleriydi.

Muhammed Kasim, daha en basindan itibaren, medresenin meclisinde yer alacak

kisilerin halktan degil, ulema arasindan seg¢ilmesi gerektigi ilkesini koymustu. Boylece

56 Manazir Ahsan Gilani, Sawanih-i Qasimi, 1, 326.

57 Zuhtruw’l-Hasan, Arwah-i Saldsah, p. 380. Here is noted a second occasion when “Abid Husain withdrew
from the school but maintained affable relations with its personnel (Burada, “Abid Hiiseyin’in okuldan
ayrildig1 ancak personeliyle dostane iliskilerini siirdiirdiigli” ikinci bir olaydan s6z edilmektedir).



medresenin dini niteligi korunacak ve medrese, yalnizca kasabanin bir kurumu haline gelip

yerel sorunlara ve kisitlamalara bagli olmayacakti.

Ancak 1890’larda medrese, degisim girisimlerine karst savunmasiz goriiniiyordu.
Kurucu kadronun biiyiik kism1 kaybedilmisti. Muhammed Kasim ve Muhammed Yakub vefat
etmisti. Rafi‘uddin Hicaz’a gitmis, hayatinmn son iki yilim orada gecirmisti. Onde gelen
Arapca hocasi ve kisa siireli muhtamim olan Mevlana Seyyid Ahmed Dihlevi, medrese
idaresinin baz1 yonlerinden hosnut kalmamis ve Bhopal’da gorev almisti. 1892’de Hac1 Abid
Hiiseyin, meclisin bir kararmi kabul etmeyerek muhtamimlik goérevinden istifa etti. Bu
olayda, medresenin itibarin1 zedeledigi diisiiniilen ve devlet mahkemelerine bagvuran bir
hocanin maasinin azaltilmasini reddetti. Ardindan, medresede gorevli on iki hocanin ¢ogunun
isten ¢ikarilmasi ve yalnizca iki-li¢ nitelikli hocanin tutulmasi gerektigini savunduysa da bu
goriisti kabul goérmedi. O sirada medresenin en iyi hocast olan Mahmud Hasan, kadronun
korunmasimi savundu ve “giden biri olacaksa o ben olurum” diyerek tavrini net bi¢cimde

ortaya koydu.’® Bu kriz, yeni krizlerin temelini olusturdu.

Meclis, ardindan Haci Abid’in eski yardimeisi ve kurucu iiyelerden Mevlana Fazl-i Hak
Nanautavi’yi muhtamim olarak atadi. Ancak kisa silire sonra, Fazl-i Hak’in yetmis rupi
tutarinda kii¢iik bir zimmete para gegirme olayina karistigi ortaya ¢ikti. Meclisteki bazi
tiyeler, kasaba halkiyla ¢atismay1 6nlemek adina bu suistimali gérmezden gelmek istedi.
Ancak meclis {iyesi ve sarparast (rektor) Rasid Ahmed, Fazl-i Hak’in istifasinin istenmesi
gerektigi goriisiinde 1srar etti. Daha temkinli olanlara sdyle yanit verdi: “Medrese Allah’in
rizast i¢in kurulmustur. Buradaki isler O’nun rizasina uygun oldugu siirece devam edebiliriz.”
59 Rasid Ahmed, istifa siirecini dikkatle ydnetti ve Fazl-i Hak’a acil ihtiya¢ duydugu alternatif
bir is 6nerdi. Ancak bu gorevden alma, muhaliflere bir firsat sundu. Fazl-i Hak’in gérevden
alinmasina kars1 mektuplarla bir kampanya baglattilar. Rasid Ahmed, bu mektuplara, yalnizca
bagiscilara karst sorumlu oldugunu belirterek yanit verdi. Bu, medresenin yerel Otesi

karakterinin acik bir ifadesiydi.*

Fazl-1 Hak’1n istifas1 iizerine meclis, Muhammed Kasim’in ailesinden Mevlana Munir
Nanautavi’yi muhtamim olarak atadi. Ayrica meclise iki yeni liye daha eklendi: 6gretmen ve

yayinci, ayni zamanda aileden olan Muhammed Ahsan Nanautavi; ve Muhammed Kasim’in

8 Abdw’l-Hayy, Dihli aur us ké Atraf, pp. 98-99, 114.
59 Husain Ahmad Madani, Nagsh-i Hayat, 11, 99-100.
0 TIbid, 11, 101-102.



seckin miiridi Hact Seyh Zuhuru’d-Din Diyobendi.®! Bu kadar saygm isimlerin varligia

ragmen, muhalifler medresenin geriledigini ve kotli yonetildigini iddia etmeye devam ettiler.

Mubhalefet, “Diyobend Arapg¢a Medresesi Islah Komitesi” adi altinda orgiitlendi.
Medreseyi elestiren bir bildiri hazirlayarak besyliz niisha dagitarak destekg¢i toplamaya
calistilar.®? Bildiride, Diyobend vakfinin meclis iiyelerinin 6zel miilkii haline geldigini iddia
ediyor, iki kardesin mecliste liye oldugu yetmezmis gibi dort ogullarinin da medresede
ogretmenlik yaptigini vurguluyorlardi.®® Bildiri, bu tiir bir akraba kayiriciliginim (nepotizm)
ne seriata ne de devlet standartlarina uygun olmadigini ileri siirtiyordu. Medresenin kurucusu
Muhammed Kasim’in kasaba halkinin is birligine verdigi dnemi hatirlatryor, kendilerinin bu
halkin sozciisii oldugunu ileri siiriiyor ve medreseye karst kisisel bir diismanlik

tasimadiklarini belirtiyorlardi.

Bildiride yirmi alti imza yer aliyordu; bunlarin basinda Britanya tarafindan kurulan
yerel yOnetim mensubu “belediye” kurumlarinda niifuz kazanmis {i¢ kisi bulunuyordu.
Imzacilardan ikisi vekil, biri eski gelir memuru, bir digeri ise bolge gelir memuruydu.
Adlarmi “Seyh” {invaniyla baglatan sekiz kisiden birisi mevlevi, li¢ii hafiz, dordi de
kendilerini haci olarak tanimliyordu. Grup, muhtemelen kasabanin en etkili sakinlerinden
olusuyordu ve Britanya’nin kurdugu yerel meclislerde gorev alan kisiler tarafindan

yonetiliyordu.

Toplantiya katilanlar arasinda Delhi, Meerut ve Muzaffarnagar’dan gelen ve medreseyi
kararlilikla savunan bir diizine kisi vardi. Nihayetinde toplantiya hakim oldular. Muhalifleri,
medresenin iyiligi yerine kendi sahsi ¢ikarlarin1 gozetmekle ve mahalle mahalle dolasarak

halk1 Ogrencilere bagis yapmaktan caydirmak gibi asagilik yontemlere basvurmakla

61 See Muhammed Tayyib Kasimi, Deoband ki Sad Salah Zindagi, for the tenure of members of all

administrative and teaching positions at the school.

62 The fullest report on the meeting is Muhyi’d-Din, Tazkirah-yi 1312. The volume included the statements of

both sides. The compiler, a ra’is of Moradabad, entitled himself “the servant of the ‘ulama,” and offered the
volume for the benefit of his fellow Muslims. He called Deoband the “mother of madrasahs,” and praised it
for spreading religious knowledge throughout Hindustan. A companion of Muhammad Qasim, he also had a
son enrolled at the school at the time of the dispute. He was appointed to the council at the conclusion of the
quarrels (En kapsamli rapor igin bkz. Muhyiddin, Tazkirah-yi 1312. Her iki tarafin beyanlarini igerir.
Derleyici, Muradabadli bir reis olup kendini ““ulemanin hizmetkar1” olarak tanimlar. Eseri Hindistan’daki
Miisliimanlarin faydasina sunar. Deoband’1 “medreselerin anasi” olarak nitelendirir ve dini bilgiyi yaymadaki
roliinii 6ver. Muhammed Kasim’in bir dostudur ve tartigma sirasinda oglu okulda 6grencidir. Tartismalarin
sonunda meclise atanmistir).

Ibid, p. 15. The brothers were Zu’l-Faqar ‘Ali and Fazlu’r-Rahman, who were khalazad bha’i or cousins.
Mahmud Hasan was the former’s son, and his brother taught briefly at Deoband at a different time. The
brother of ‘Azizu’r-Rahman, the school’s first muft, taught at the school on a voluntary basis (Kardesler Zu’l-
Fikar Ali ve Fazlu’r-Rahman idi; onlar halazade, yani kuzen idiler. Mahmud Hasan, birincisinin ogluydu ve
kardesi de farkli bir donemde Deoband’de kisa siireligine ders vermisti. Okulun ilk miiftiisii olan ‘Azizu’r-
Rahman’m kardesi ise okulda goniillii olarak ders vermekteydi).



sucladilar. Ayrica medrese aleyhine gazetelere haber yaymakla itham ettiler ki; bu, Meerut
gazetesinde cikan bir haberle dogrulanmaktadir.®* Haberde, belediye iiyesi ve bildirinin
imzacist olan Munsi Abdurrezzak’in Cami-i Kebir’de verdigi vaaz aktarilmis; Hact Abid’in
medrese ile bagint kopardigini ve reform adina hiikiimetin miidahale etmesi gerektigini
sOyledigi bildirilmistir. Medresenin savunuculari, Saharanpur’da Rasid Ahmed’in istifa
ettigine ve bagislarin arttk yeni muhtamim (miidiir) olarak gosterilen Abdurrezzak’a
gonderilmesi gerektigine dair sahte bir duyurunun dagitildigini iddia ettiler. Bu girigim
basarisiz olunca, “Hiikiimetin Dikkatine” bagslikli bir bildiri yaymmlandi. Bu metin,
medresenin dgrencileri dini cihat icin yetistirdigini ve 6zellikle sinir bolgelerinden bu amacla

ogrenci ¢ektigini ileri siiren iftiralar igeriyordu.

Savunucular, istifa, nepotizm ve sadakatsizlik suglamalarina karsilik verdiler. Rasid
Ahmed’in etkisini vurguladilar ve Abid Hiiseyin hakkinda, Muhammed Kasim’in yirmi yil
once soyledigi su sozii hatirlattilar: “O bizden ayrilamaz; biz de ondan.”®® Muhyiddin
Muradabadi, medresenin onemli destekgilerinden biri olarak, medrese mensuplar1 arasindaki
ailevi baglarin bir fazilet oldugunu savundu; tiyelerin “birbirine bagli ve aymi tiirden insanlar”
oldugunu belirtti. Atamalarin tiim meclis tarafindan yapildigini, Mahmud Hasan gibi bir
Ogretmenin niteliklerinin olaganiistii oldugunu vurguladi. Hz. Peygamberin kendi akrabalarini

gorevlendirmekten ¢cekinmedigi 6rnegini delil olarak sundu.

Ozellikle Mevlana Ziilfikar Ali, sadakatsizlik suclamasmna dogrudan cevap verdi.
Kendini “devletin tuzunu yiyen” biri olarak tanimladi ve medresenin sadakatinden sahsen
sorumlu oldugunu beyan etti. ingiliz bolge valisi medreseye davet edildi; geldi ve medresenin
faziletlerini 6ven Urduca bir konusma yapt1.®® Emekli bir Hindu devlet memuru olan Janab
Babu Raja Lal, medrese hakkinda sorusturma yapmakla gorevlendirildi. Nanauta, Rampur ve
baska yerlerde aylarca incelemelerde bulundu. Sonugta, muhaliflerin iddialarinin gegersiz
oldugunu beyan etti; 6zellikle 6grencilerin yiiksek niteligini ve Ziilfikar Ali’den o6vgiiyle

bahsetti. Ziilfikar Ali’nin Kralige’nin resmi tdrenlerinde sandalye ve seref ciibbesiyle

% Government of India, Selections from the Vernacular Newspapers Published in the Punjab, North Western
Provinces, Oudh, and the Central Provinces, 1894, p. 513.

Muhyi'd-Din, Tazkirah-yi 1312, pp. 36-37 and 11. They pointed to two issues that particularly revealed
Rashid Ahmad’s influence: his opposition to the appointment of an official to supervise the collection of
pledges and of an inspector of the branch madrasahs, and his Opposition to the introduction of medical
studies.

% Ibid, p. 43.
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onurlandirildigini vurguladi. Yerel gazeteler bu iki tarafsiz sorusturmayi haberlestirdi ve

“mubhaliflerin” sug¢lamalarmnin nihayet ciiriitiildiigiinii bildirdi.*’

Bu sirada medresenin destekg¢ileri, idareye olan giivenlerini ifade etmekte gecikmediler.

Mektuplar, medresenin artik ne kadar genis bir destek agina sahip oldugunu gosteriyordu.

Haydarabad’da bagis toplamak amaciyla, prenslik memurlari, dini kitap yayinevi ve bir
hocadan olusan bir cemiyet, bu vesileyle medrese idaresine desteklerini bildirdi ve ek bagis
gonderdi. Bijnor’dan on bes bagis¢1 destek vaadinde bulundu. Banda’daki bir devlet okulunun
bas mevlevisi, medreseyi takdir eden bir yazi gonderdi. Bhopal eyaleti yiiksek yetkililerinden
yiiksek mahkemeden bir vekil ve Diyobendl1 bir sehir hakimi destegini bildirdi. Oudh
bolgesindeki Tanda kasabasindan, ¢ogu devlet hizmetinde gorevli kirk yedi bagis¢1 mektup
yazd1.%® Jaunpur’daki bir vekil ve Eta’daki bir yardimci gelir memuru da destek mektubu

gonderdi.

Bu denli ciddi bir ihtilaf, 1875’te Muhammed Kasim’in yaptig1 gibi basit bir kisisel
jestle c¢oziilemezdi. Meclis iiyeleri, mubhaliflerle uzlasma veya hakemlik Onerisinde
bulunmadilar. Bunun yerine, tek tarafli olarak kendi lehlerine destek topladilar. Tarafsiz
Hindu ve Ingiliz yetkililerin tanikliklarmin yani sira sadik bagiscilardan gelen destek
beyanlarina ek olarak, medresenin en etkili dort sahsiyetini nihai kanaat bildirmek iizere davet
ettiler. Sarparast Ragid Ahmed, arazi sahibi hayirsever Chhatari Nawwab, eski gelir memuru
yardimcist Seyh Besarat Ali ve Mevlana Muzaffar Hiiseyin Kandhlavi’nin halefi Mevlevi
Muhammed Ismail. Biiyiik sarparast, etkili toprak sahibi ve hayirsever, devlet biirokrasisinin
ve stfi gelenegin temsilcileri ile birlikte medresenin mali kayitlarini incelediler ve her seyin

miikemmel durumda oldugunu kesin bir dille beyan ettiler.

Ardindan, Rasid Ahmed meclisin onayiyla birlikte iiyelik yapisim1 genisletti. Yeni
eklenen alt1 iiyenin tamami Diyobend disindan geliyordu ve her biri ilmi birikimiyle

tanimiyordu.®® Sehirde meclis iiyeligi talep eden saygin kasaba yerlileri boylece maglup

7 Government of India, Selections, 1895. The Mthr-1 Nimruz of Bijnor on February 21, 1895, pp. 113-14 and
the Akbar-i ‘Alam of Meerut on March 5, 1895, p. 138; both were enthusiastic in their defense of the school.
8 Muhyiddin, Tazkirah-yi 1312, p. 31.

% Two of the new members were involved in religious education: Maulana Amir Ahmad Hasan Amrohawi, a

beloved disciple of Muhammad Qasim and a teacher at an affiliated school, the Madrasah-yi Islamiyyah; and
Maulana Qazi Muhyi’d-Din, a ra’is and an outspoken supporter of the school during its troubles and director
of a religious school in Moradabad. Two, although trained in religion, were in the service of estates: Maulana
Muhammad “Abdu'l-Haqq Purqazi, a wakil in Rotlam; and Maulawi Shah Ahmad Sa‘d, a ra’is of Ambahtah
employed in Malirkotlah. Two were associates of Rashid Ahmad; Maulana Mazhar Husain Gangohi and
Maulawi Hakim Muhammad Isma‘il Gangohi, the latter resident in Bombay ( Yeni iiyelerden ikisi dini
egitimle ilgileniyordu: Muhammed Kasim’mn sevilen 6grencilerinden ve bagli bir okul olan Medrese-i
Islamiyye’de 6gretmenlik yapan Mevlana Emir Ahmed Hasan Amrohavi; ve mektebin zor zamanlarinda



oldular. Meclis, Mevlanda Munir Nanautawi’nin yerine yeni bir muhtamim atadi. Resmi
kayitlarda, Munir’in kardesi Ahsan’in vefati nedeniyle istifa ettigi bildirildi; ancak gercekte
hicbir zaman giiclii bir idareci olmamisti. Yerine, okulun kurucusu Muhammed Kasim’in oglu
Mevlana Hafiz Ahmed getirildi ve bu gorevde kirk yil boyunca kaldi. Zaman zaman, okulun
selametini tehlikeye atmamak adina siyasi meselelerden uzak durmasi nedeniyle tartisma
konusu olsa da onun giiclii ve etkili bir idareci oldugu tartismasizdi. Ayrica, okulun

kurucusunun oglu olmasi, otorite iddiasini pekistiren 6énemli bir unsurdu.

Kriz ¢oziildiikten sonra, okul yillik 6diil téreni ve mezuniyet merasimini ilk kez
sehirdeki Cami-i Kebir’de degil, dogrudan okul binasinda gerceklestirdi. Kasaba halki,
torenlerden bir giin 6nce diizenlenen 6zel konugsmalara davet edildi. Ziilfikar Ali ve bizzat
Hac1 Abid torenlere baskanlik ettiler. Merasimler, Diyobend halkinin maddi refahi1 ve manevi

huzuru i¢in edilen dualarla sona erdi.”®

S6z konusu ihtilaf, kigisel olmaktan ziyade ideolojik bir nitelik tasiyordu. Elbette her iki
tarafta da akraba kiimeleri mevcuttu ve kisisel baglar, bazi1 bireylerin sadakatlerini
sekillendirmede rol oynuyordu. Ornegin, idareyi destekleyen bir kisi sdyle yazmist1: “Ne
diyebilirim, Rasid Ahmed benim miirsidim ve rehberimdir.””! Ancak bu tiir baglar, insanlarin
taraflarin1 tamamen agiklamaz; bazi katilimcilar bu baglarin 6nemini agik¢a reddetmislerdir.
Bhopal’dan bir yetkili, muhaliflerin duyurularin1 Fazl-i Hak’in kardesine gondermesini alaya
alarak soyle demistir: “Ciinkii onun muhalif olacagim varsaydilar. O dyle biri degildir.””?
Taraflarin ayrigsmasinda mense yerinin belirleyici olmadigr goriilmektedir; zira kasaba
halkinin 6nemli bir kism1 idareyi desteklemistir. Sosyal farkliliklar da belirleyici olmamistir;

cliinkli her iki grup da saygin kisilerden olusuyordu. Cogunlukla seyh statiisiinde olanlar,

hiikiimetle iligkili ve dini ilimlerde egitim gormiis kimselerdi.

Her iki taraf da belirli bir durus etrafinda birlesmisti. idareye muhalif olanlar, okulun
biirokratik  Orgilitlenmesine ve onunla birlikte gelen genis destek agma baghlik
gostermiyorlardi. Ironik bir sekilde, idareyi nepotizmle suclayan bu kisiler, aslinda okulun

kontroliinii uzaklardaki bagis¢ilar ve meclis iiyeleri yerine kasaba halkinin eline vererek

acikga destek veren bir reis (ileri gelen kisi) olan, ayrica Muradabad’daki bir dini okulun yoneticisi Mevlana
Kazi Muhyiddin. ki iiye, din egitimi almis olmalaria ragmen, miilk idaresinde gérev yapiyordu: Rotlam’da
vekil olarak calisan Mevlana Muhammed Abdiilhak Purkazi ve Malirkotla’da gorev yapan Ambahtah reisi
Mevlevi Sah Ahmed Sa‘d. Diger iki iiye ise Resid Ahmed’in yakin dostlariydi: Mevlana Mazhar Hiiseyin
Gangohi ve Bombay’da ikamet eden Mevlevi Hakim Muhammed {smail Gangohi),

70 Muhammad Tayyib Qasimi, Déoband ki Sad Salah Zindagi, pp. 102- 103.
"' Muhyi’d-Din, Tazkirah-yi 1312, p. 22.
7 Tbid, p. 24.



kurumu yerellestirmek istiyorlardi. Cogu, basarili bir girisimden pay almak istiyor; ancak bu
basarmin temelinde yatan ilkeleri kavrayamiyordu.”® Personelin biiyiik bir kisminin tasfiyesini
oneren Haci Abid gibi bazi kisiler, kasaba i¢in miitevazi, eski usul bir okulun yeterli olacagi

kanaatindeydi.

Mubhalifler, medresenin 6gretimini tanimlayan nass merkezli reform ¢izgisine baglilik
gostermemis gibi goriinmektedir.”* Diyobend’de bir dénem vergi tahsildar1 olarak gorev
yapmis eski bir gelir memuru s0yle yazmistir: “Toplanti duyurusunu aldim, sanirim onlarin
cemaatinden oldugum icin bana ulastirdilar. Evet, o cemaattenim; Diyobend’deki tim
beyefendileri ve seyhleri iyi tanirim. Ama duyuruyu imzalayanlarin kim oldugunu
bilmiyorum! Sunlara bakin, vekil, memur, belediye meclisi iiyesi; Bunlar, Allah ve
Peygamber isiyle ilgisi olan kisiler degiller. Yaslarmi, mesleklerini ve orug tutup
tutmadikalarini; namaz kilip kilmadiklarini sdylesinler. Ilk iki ismi tanidim. Sanirim biri
benim akrabam. Digeri muharrem ay1 merasiminde sembolik tabut (ta‘zziye) tastyicisi.”
Sevilen bir sahsiyet olmasina ragmen, Hact Abid diger Diyobendlilere kiyasla reforma daha
az bagliydi. Imdadullah’in etkisiyle asir1 riyazet uygulamalarini terk etmis ve dini grevlerine
sadik kalmisti;’® ancak digerleri kadar aktif bir tutum sergilememisti. Bu olayda istifasmin
nedeni de, ulemanin fetvalarina baglilik yerine devlet mahkemelerine bagvurma gibi reformcu

yaklagimlara ilgisizligiydi.

Yonetimi destekleyenler, yalnizca yerel baglara dayali bir orgilitlenme bi¢imini geri
planda birakarak, cografi kokenleri ne olursa olsun tiim Diyobendilerin ayr1 bir birlik ve
kimlik olusturmasini Onceleyen bir yapidan yana oldular. Ayni1 zamanda, yerel kiilt ve
gelenekler yerine evrensel dini uygulama ve inanglar1 tercih eden bir Islam anlayisim

benimsediler. Bu tutum, riiyalarla ortaya c¢ikan ve isaretlerle teyit edilen bir inangtan

3 Ibid., p. 12. According to Muhyi’d-Din, the council had restored the salary of the recalcitrant teacher in 1892.

The townsmen then concluded that the council was susceptible to pressure. At that point fifty of them had
made requests for membership (Muhyiddin’e gore, meclis 1892 yilinda dikbash (itaatsiz) 6gretmenin maasini
yeniden baglamisti. Bunun iizerine kasaba halki, meclisin baskiya acik oldugu sonucuna vardi. Bu noktada,
aralarindan elli kisi meclis iiyeligi i¢in bagvuruda bulundu).

% Destekgilerden biri, aslinda o dénemin rakip dini yonelimlerine bagh olduklarini iddia etmisti. O kisi, bir

“Mahabharata” (yani uzun bir manzum anlati) yazmis ve bu eserin dne ¢ikan boliimi su sekilde terciime
edilen bir Urdu beyitiydi: Biri, dort mezhebe uymay1 kétii sayar,

Biri, bid*at dnderlerine meyleder.

Biri, caresizi (negari’yi) ruhuyla benimser,

Biri de her seyi diinyevi sanir. (Ibid., pp. 36-37.)
5 1Ibid., p. 28.
76 Manazir Ahsan Gilani, Sawanth-i Qasimi, 1, 239.



besleniyordu.”’ Rasid Ahmed, 1895 krizinde ii¢ kez ayni ilhami aldigim, medresenin Hafiz
Ahmed’in ellerinde gelisecegini bildirmisti. Kriz {izerine yapilan bir toplantida, muhaliflerin
basarisiz olacagi bilgisiyle ilhamlandigini sdylemisti. Benzer sekilde, Chhatari Nawwab’1
Mahmud Ali Han, Mekke’den ayrilirken Haci Imdadullah tarafindan Diyobend’a karsi
ctkmamasi yoniinde uyarilmigt.”® Bu tiir somut basarilar karsisinda muhalefetin etkili olmasi

miimkiin olmada.
Diyobendi Medreselerinin Yayilmasi

Medresenin basarist yalnizca ana medresedeki gelismelerle degil, Diyobendi dgretilerin
benzer medreselar araciligiyla yayilmasiyla da Olgiiliiyordu. Diyobend ulemasi, erken
donemde, Britanya tiniversitelerinin bagh kolejler sistemini 6rnek alarak, miifredat ve idare
acisindan kontrol altinda olacak bir sube medreseler ag1 kurmaya c¢alisti. 1854 tarihli Wood
Bildirisi dogrultusunda Hindistan’da kurulan 6rnek kurumlar1 taniyorlardi ve benzer bir
egitim sistemi olusturdular. Ozellikle Doab ve Rohilkhand bélgelerinde bircok medrese
kurdular; ortak amaclari, 1slah edilmis dini bilgiyi yaymak ve gencleri dini meslekler igin
yetistirmekti. Bu medreselar, kayitlarini Diyobend’e sunuyor, 6nemli kararlar igin onay
istiyor ve Diyobend ulemasini disaridan sinav gorevlisi ve saygin ziyaret¢i olarak kabul
ediyorlardi. Tam anlamiyla tek bir egitim sistemine entegre olmadilar; ¢iinkii kisisel baglar bu
iligkileri siirdiirmede yeterliydi. Britanya tarzinda bir miifettis atanmasi zaman zaman

giindeme geldi; ancak gereksiz bulundu.

Ik on iki yil iginde Diyobend yillik raporlarinda bu medreselerin birgogu tartigilmustir.
Ornegin, Thanah Bhawan’daki medresenin kadrosu bir siire Diyobend tarafindan finanse
edilmisti; Lucknow’daki medrese ise “Diyobend gibi” tanimmlanmustr.” Bu kiigiik
medreselerin ¢ogu, bir bagis¢1 ile bir Diyobend mezununun is birligiyle kurulmustu; bu
nedenle ¢ogu kisa Omiirlilydii. Thanah Bhawan’daki medrese, Hafiz Abdurrezzak’in 6zel
projesiydi; ayda otuz rupi bagisla li¢ kisilik kadronun maagini karsiliyordu. 1877°de

medresede yirmi dokuz Arapga, otuz dokuz Farsca ve on bes Kur’an 6grencisi vardi; boylece

77 Dolayistyla, 1895 krizi sirasinda, Resid Ahmed, medresenin Hafiz Ahmed’in ellerinde gelisecegine dair aym

ilhamu ii¢ kez aldigim bildirmisti. Ayrica, krizi goriismek {izere yapilan bir toplanti sirasinda Resid Ahmed,
karsitlarinin basarisiz olacagina dair bir méanevi bilgiyle ilham buldugunu belirtmisti. (Enverii’l-Hasan,
Miibessirat-1 Darii’l-Ulam, s. 18.) Benzer bigimde, Chhatari’nin Navvabi Mahmud Ali Han Mekke’den
ayrilmak iizereyken, Hac1 Imdadullah tarafindan Resid Ahmed’e karsi ¢ikmamasi yoniinde uyarilmisti. Bu
sozler onu sasirtmisty; ¢iinkii o sirada ne Deoband’a gitme diisiincesi vardi, ne de ortada herhangi bir
anlagsmazlik. Ancak ¢ok kisa bir siire sonra, kendisinin énemli bir rol oynayacag: biiyiik ihtilaf ger¢ekten
patlak verdi. Esref Ali Tehanevi, Keramat-1 Imdadiyye (Deoband, t.y.), p. 72.

78 Muhammad Tayyib Qasimi, Déband ki Sad Sdlah Zindagi, p. 25.
7 Daru’l-Ulam Deoband, Ruddd-1 Salanah 1297 (1879/80), p. 64.



kasabanin eski ilmi sohretini yeniden kazanmasi umuluyordu. Ancak kisa siire sonra
medresenin geriledigi bildirildi.’° Diger okullar arasinda, Muzaffarnagar bolgesine bagh
Kairana’da Haci Sihabu’d-Din tarafindan kurulan bir okul da vardi. Sihabu’d-Din kisa siire
once Mekke’den dénmiistii ve okulun diger baslica dgretmeni ise Diyobend mezunuydu.®!
Bulandshahar bolgesine bagli Galaothi’de, cesitli hayir islerinin zengin destekgisi olan Miinsi
Seyyid Mihrban Ali, Diyobend mezunlar tarafindan yonetilen bir medreseyi himayesi altina
ald1.> Mevlana Fahru’l-Hasan Gangohi, Rasid Ahmed’in bir miiridi olarak, Bijnor’daki
Nagina’da bir medrese kurdu. Ambahtah’in taninmis pirzadegani (biiyikk sifi velilerin
halefleri) ise 1877 yilinda orada kurulan biiyiik bir medreseyi desteklediler.®* Diger erken
donem medreseler arasinda Danpur, Rurki ve Khurjah’daki medreseler ile, daha biiyiik

sehirler olan Meerut ve Muzaffernagar’dakiler de bulunuyordu.®*

Bazi medreselerin idareleri, merkez Diyobend modeline gore diizenlenmisti.
Muhammed Kasim bizzat Muradabad’daki Medrese-i Sahi’nin temelini atmis ve onun teskilat
esaslarim belirlemisti.®> Tipki Diyobend gibi, bu medrese de miilk veya sabit gelir sahibi
olmamakla dviiniiyordu; ilk bagiscisi ise fakir bir su tastyicistyd1.®® Kadrosunda, Muhammed
Kasim’m en sevgili dgrencisi Mevlana Seyyid Hasan Amrohavi yer aliyordu.’” Ayrica bu
medresede Delhi’deki bir medresenin eski bagmiiderrisi ile Bhopal prensliginin eski kadis1 da
gorev yapmistt. Basarili diger bir medrese ise Amrohah kasabasindaki medreseydi. Bu
medrese, Seyyid Hasan Amrohavi’nin, Hac1 Imdadullah’in duasii alarak Muradabad’daki
gorevinden ayrilip oraya yerlesmesiyle kurulmustu. Seyyid Hasan Amrohavi, kasabanin
merkez camiindeki Arap¢a medresesini yeniden diizenlemis, egitim alanini genisletmis,
Ogrenci sayisini artirmis ve kasabanin saygin tiyeleri ile seckin ulemadan olusan bir meclisler

sistemi kurarak idari yapiy1 olusturmustu.®

80 Ibid., 1297 (1874/5), ss. 55-56; 1293 (1876/7), ss. 69-70.

81 Tbid., 1294 (1877/8), p. 60.

82 Ibid., 1293 (1876/7), p. 36; 1294 (1877/8), p. 62; 1297 (1879/80),
5 Ibid., 1293 (1876/7), p.36; 1294 (1877/3), p. 62.

8 Tbid., 1293 (1876/7), p. 36; 1294 (1877/8), p. 38; 1297 (1879/80),

85 Muhammed Miyan, ‘Ulama’-yi Hind, p. 71. Mevlana Galib ‘Ali, bu okulu, Deoband ve Saharanpur’da

kurulan okullarla birlikte, [lhamat’tan esinlenen okullar arasinda saymustir.

8 al-Balagh, Ta‘limi Nambar (Bombay, December-January 1374/1954-5), pp. 234-37. Hereafter cited as al-
Balagh.

87 Mufti ‘Azizu’r-Rahman, Tazkirah-yi Musha ikh- Deoband (Bijnor, 1958), pp. 310-13.

8 al-Balagh, p. 238-243. Seyyid Hasan’dan sonra okulun idaresini Resid Ahmed’in bir miiridi, ardindan da

Seyyid Hasan’in kendi oglu devraldi. Okul, Muhammed Ilyas’in Teblig hareketiyle iliskilendirilmistir (bkz.
asagidaki not 105) ve ozellikle fetva verme faaliyetiyle 1slahatin yayilmasinda 6nemli bir rol oynamistir.
Gilinlimiizde okulda yaklasik ii¢ yiiz 6grenci bulunmakta olup, bunlarin ¢ogu yurtlarda kalmaktadir.



Diyobend ile baglantili medreseler arasinda en biiyiikk ve en basarili olani,
Saharanpur’daki Mazahiru’l-Ultim idi; bu kurum, biiyiikliik ve etki bakimindan tiim alt kita
genelinde yalmzca Diyobend’in ardindan ikinci sirada yer almaktaydi.’® Diyobend’in
kurulugsundan yalnizca alt1 ay sonra kurulan bu okul, agik¢a yakiindaki kurumu 6rnek alarak
yapilandirilmisti. Saharanpur, Diyobend’a yalnizca yirmi mil mesafede bulunuyordu; ancak
sehir hem yeterince biiyiik hem de dini gayelere yeterince ilgi duyan bir yerlesim oldugu igin
kendi kurumunu siirdiirebilecek kapasitedeydi.”® Nitekim bélge sakinleri bu medreseyi
yalnizca desteklemekle kalmamig, 1860’lar ve 1870’ler boyunca bir bayram namazi kilma
yeri ve bir Cami-i Kebir insa etmiglerdi. Kurucular, Diyobend’deki sahsiyetlerle yakin
iliskileri olan kimselerdi. Delhi’de bircok Deobanliya ders vermis olan biiyiik hadis alimi ve
nesriyatgt Mevlana Ahmed Ali Saharanplri, medresenin ilk sarparast’1 (rektorii) idi. Mevlana
Muhammed Mazhar Nanitavi ise, isyandan (1857) once Delhi Koleji’nde egitim gdérmiis,
Rasid Ahmed’in halifesi olmus’! ve devlet hizmetinden ayrilarak medresenin ilk hadis hocasi,
ardindan da miidiirii olmustur.”> Her iki medresenin kadrolar1, aile baglari, ortak tecriibeler ve

kesintisiz is birligiyle birbirine bagliyd:.”?

Onde gelen Diyobendliler, medresenin mali destekgileri arasinda yer aliyor, &diil
torenlerine baskanlik ediyor ve smavlar diizenliyorlardi. Ozellikle smavlar, bu ve diger
medreselar iizerinde etki kurmak icin bir firsat olarak gériiliiyordu. Ornegin, 1880°de Rasid
Ahmed bir sinifi hadis dersinde basarisiz bulmus; bunun felsefe gibi akli ilimlere fazla zaman
ayrilmasindan kaynaklandigini belirtmisti. Muhtamime, 6grencilerin hadis ve fikih derslerine

yonlendirilmesini emretmisti; zira “bu medreselerin kurulus amaci bu ilimlerin tahsilidir,

8 Saharanpur okulunun tarihine dair kaynaklar arasinda kurumun kendi basili faaliyet raporlari yer almaktadir.

Okulda erisimim olan yillar sunlardir: 1286—1288 (1869-1872); 1293—-1296 (1876—1879); 1298-1299 (1880-
1882); 1317 (1899/1900); 1318 (1900/1); ve 1320 (1902/3). Ayrica, mevcut hadis seyhi Muhammed
Zekeriyya tarafindan yaklagik 1917 yilinda kaleme alinan ve 1973’te Saharanpur’da yayimlanan Tarth-i
Mazahir adli eser ile yukarida atifta bulunulan el-Belag dergisinin 234-237. sayfalar1 da faydal kaynaklar
arasindadir. Okulu Nisan 1970’te ziyaret ettim ve okulun muhterem miidiirii Mevlana Esedullah ile kimya
alaninda B.Sc. derecesine sahip bir dgretmen olan Mevlana Abdu’l-Melik ile miilakat gergeklestirdim.
Ozellikle sonuncusu, Deobandi okullar arasindaki benzerlige vurgu yapti: “Deoband agabeydir, biz ise kiigiik
kardesiz.

% Saharanpur okulu, Deoband ile rekabet etmeyi amaglamamus, hatta kurulusu sirasinda Deoband’dan izin

alimmadikea higbir 6grencinin oradan buraya gegis yapamayacagina dair resmi bir kural koymustur.

1 Azizu’r-Rahman, Tazkirah-yi Musha’ikh-i Deoband, s. 163. O, Resid Ahmed’den daha yasliydi, ancak Haci
Imdadullah, ondan nasip almak icin bagvurdugunda, onu ya Muhammed Kasim’a ya da Resid Ahmed’e
yonlendirdi. O da 6nce Muhammed Kasim’a y6neldi; Kasim onu Resid Ahmed’e gitmeye ikna etti. Ayrica
bkz. Zuhtru’l-Hasan, Arwah-i Salasah, p. 325.

%2 Muhammad Ayyib Qadiri, Muhammad Ahsan Nanautawi, p. 154.

9 Manazir Ahsan Gilani, Sawdnth-i Qasimi, II, 254. Ornegin, Deoband konseyinin bir iiyesi olan Mevlana

Fazlu'l-Hak'm oglu Mevlana Ziihuru'l-Hak, Mezahir'de ders veriyordu.



baska bir sey degil.”** Bundan kisa bir siire sonra, Mevlana Ahmed Ali'nin vefat: iizerine,
Rasid Ahmed medresenin sarparasti (rektorii) oldu.”> Diyobend medreselerindeki personel
atamalar1 iizerinde biiyiik etkiye sahipti. Ornegin, 1869 yilinda onun yonlendirmesiyle hem
Diyobend hem de Mazahir’de egitim gérmiis olan miiridi Mevlana Halil Ahmed Ambahtevi,
Diyobend’daki gorevinden ayrilarak Mazéhir’e miidiir oldu. Diyobend’daki yerine ise
Muradabad’daki Medrese-i Sahi’den Mevlana Abdu’l-Ali getirildi. Bu tiir kadro degisimleri,

s6z konusu okullar arasindaki yakin baglar1 a¢ik bicimde ortaya koymaktadir.*®

Mazahiri’l-Ulim’un idari yapis1 esas itibariyla Diyobend’inkine benziyordu.
Profesyonel bir kadroya sahipti, yatakhane ve kiitliphane gibi miistakil binalariyla bagimsiz
bir kurum olarak faaliyet gosteriyor, sabit bir miifredat sunuyor ve dgrenciler bu miifredat
iizerinden smanarak odiillendiriliyordu.”” Medrese, Diyobend’i destekleyenlerle ayni tiirden
kisiler tarafindan halk bagislariyla finanse ediliyordu: devlet memurlari, tliccarlar, dini meslek
sahipleri ve toprak sahipleri.”® Sehir disindan gelen destekler yillik toplanti raporlarinda
kirsaldan gelen bagiscilarla birlikte belirtilmisti. Ancak medresenin sorumlulugu esas olarak
sehir halkina aitti ve bu durum, Diyobend’a kiyasla daha belirgindi. Ornegin, yillik toplanti
masraflarim1 karsilamak igin her Miisliiman haneye iki paisa (2 kurus) vergi konmustu.”
Bagis toplamada ana kanal, sehirdeki akraba gruplartydi; 6zellikle seyh gruplari, diigiin gibi
vesilelerle ortak bagista bulunuyordu. Kasabanin destegine karsilik, yerel ¢ocuklarin egitimi
0zel 6nem tasiyordu; kabul islemleri genellikle seklen yapiliyordu. Medresenin yerel temelli
yapisinin bir diger gostergesi, kadro atamalarinda aile baglarina daha tutarli bigimde bagh
kalmastydi. ik otuz yil icinde en az alt1 kez, gérev degisimlerinde aile iiyeleri tercih edilmisti:
bas hoca vefat ettiginde yerine oglu; veznedar Oldiigiinde yerine damadi; bir hoca
hastalandiginda yerine oglu; Mevlana Ziilfikar Ali’nin vefatinda ise yerine oglu Mahmudu’l-
Hasan gegmisti.'” Elbette burada da tipki Diyobend’da oldugu gibi, kisisel liyakat
gozetildiginde bu tiir tercihler kurumsal giice katki saglayabilirdi.

1902 yilinda patlak veren bir ihtilaf, Saharanpur’daki medrese personeli arasindaki
iliskilerin ve onlarin sehir halkiyla olan baglarinin baz1 karakteristik yonlerini ortaya koydu.

Bu ihtilaf, Diyobend’daki gibi, esasen medrese meclisini olusturan dini 6nderlerle sehrin bazi

% Muhammed Zekeriyya, Tarikh-i Mazahir, pp. 46-47.

% Daru’l-Ulum Deoband, Nagl-i Kitab, describing events of 1314 (1896/7), pp. 1-2.
%  Zuhirw’l-Hasan, Arwah-i Salasah, pp. 492-94.

97 Muhammad Zakariya, Tarikh-i Mazahir, p. 111.

%8 Muhammed Zekeriyya, Tarikh-i Mazahir, p. 15-17.

9 Ibid., p. 52.

190 Thid., pp. 57, 80-81, 98, 112, 134.



ileri gelenleri arasinda yasanmisti. Ancak burada, medresenin sehirle daha sik1 baglari olmasi
nedeniyle, meclis iiyelerinden bazilar1 muhaliflerin safina katilmisti. Ayrica ¢oziim yontemi,
Diyobend’daki gibi meclisin gili¢ gosterisiyle tek tarafli degil, tarafsiz bir hakem heyetinin

miidahalesiyle saglanan bir uzlasma yoluyla ger¢eklesmisti.

Saharanpur’daki idare mubhalifleri, yeni midir Halil Ahmed ile sarparast Rasid
Ahmed’in gorevden alinmasini talep ederek ihtilafi baslattilar.!®' Meclisin eksik katilimli bir
toplantisinda Halil Ahmed’in medreseden ¢ikarilmasi yoniinde oy bile kullanildi.'®? Ancak
Halil Ahmed, seyhi Rasid Ahmed’in yonlendirmesiyle kararlilikla gorevinde kaldi.
Muhalifler, ardindan yerel yetkililere bagvurarak Rasid Ahmed’in isyanci oldugu yoniindeki
eski iddiay1 yeniden giindeme getirdiler. Idare yanllari ise aym yetkililere, muhaliflerin kamu
diizenini bozdugunu bildirdiler. Sonunda her iki taraf da {i¢ yerel Miisliiman yetkiliden olusan
bir hakem heyetini kabul etti: bir yardimci yargig, fahri bir yargic ve bir miifettis. Nihai
uzlasma, bolge valisinin onayiyla saglandi. Heyet, muhaliflerin su¢lamalarinin gegersiz
olduguna ve Halil Ahmed’in haksiz yere medreseden ¢ikarildigina hiikmetti. Boylece Halil
Ahmed’in konumu teyit edilmis oldu; o da medresede otuz bir yi1l daha kalarak idare ve
ogretimde temel bir figiir haline geldi. Ancak heyet, artik dmriiniin son yilinda olan yasl
Rasid Ahmed’in istifasini talep etmeyi de uygun buldu. Yerine, onun en sadik {i¢ miiridi
getirildi: Diyobend’in kurucularindan ve Egitim Bakanligi miifettisi Mevlana Ziilfikar Alj;
Diyobend mezunu ve Rasid Ahmed’in halifesi Mevlana Esref Ali Tahanavi; ve yine halife ve
ayn1 zamanda Naksibendi seyhi olan Mevlana Abdurrahim Raypuri. Bu iiclii, medresenin
nihai sorumlulugunu {istlenecek; muhtamim (miidiir) ise yalnizca onlarin yazili izniyle
hareket edecekti. Muhalifler ve diger sehir esrafi da genel idari kararlar ve bagis toplama

islerinde yetkilendirildi.

Bu ¢6zlim tarzi, medresenin finansman kaynaklari, isttihdamda ailevi baglarin rolii ve
simdi de uzlagsma yoOntemiyle birlikte degerlendirildiginde, Saharanpur’daki medresenin

Diyobend’a kiyasla daha yerel karakter tasidig1 agikca goriilmektedir.

Mazahir-i Ulum’un erken tarihindeki diger krizler de sunlardi: Reformcularin karsi
ciktiklart torenlere katilmakla zamanini geciren bir 6gretmenin medreseden uzaklastirilmasi;
odiil torenini protesto eden yaramaz Ogrenciler tarafindan yaratilan kargasa; Bengal’li bir

Ogrencinin okulu terk ederek kendini “evliya” olarak ilan ederek medreseyi rahatsiz etmesi ve

101 Muhammed Asik ilahi Mirathi, Tazkiratu’I-Khalil (Saharanpur, n.d.), pp. 40-42, 201-11.

102.1320/1902-3 tarihli faaliyet raporunun ekine gore, bu oylamay1 yapan bes kisi kriz ¢oziildiikten sonra
medreseden ayrilmistir.



yiizyilin sonunda medresenin yonetiminde dgrencilerin de s6z sahibi olmasini isteyen bir grup
cuiretkar 6grencinin talepleri. Bu 6grenciler sonunda medreseyi terk ettiler de boylece medrese

“arinmis” oldu.'®

Biitlin bunlara ragmen medrese gelisimini stirdiirmiis, her y1l 150-200 6grenciye egitim
vermistir. Bu 6grencilerin {icte biri ile yaris1 Arapga, geri kalan1 ise Farsca ve Kur’an egitimi
aliyordu.!® Medrese, kadro, maliye ve idare agisindan sahip oldugu resmi teskilat yapisindan
ve giiglii yerel destek tabanindan agik¢a fayda gormiistiir. Daha yerelci tarzi nedeniyle,
Diyobend gibi siyasi bir rol tistlenmemistir. Bu yiizyi1ldaki karakteristik yonelimi siyasi degil,
tebligci olmustur.'®® Mazahir, Diyobend’a kiyasla daha az entelektiiel, daha sifi egilimli bir
kurum olarak goriilmeye baslanmistir. Ancak dini ve idari vurgulardaki tiim farkliliklara

ragmen, medrese kendisini Diyobendi olarak tanimlamaya devam etmistir.

Bu tiir medreselerin sayis1 6zellikle 1880 ile 1900 yillar1 arasinda yeni kurulan birgcok
medrese ile birlikte artmaya devam etti. Bu yayilmanin sebeplerinden biri, Mazahirii’l-
Ulum’un tarihinden de anlasilacag iizere, Diyobend mezunlari arasindaki is birligiydi. Bu is
birligi, ornegin ylizy1l sonunda Delhi’de kurulan Medrese-i Aminiyye’nin temelinde yer

almgt:.!%

Kurucu Mevlana Aminuddin, medresenin kadrosuna Diyobend’daki eski
arkadaslarin1 katmay1 ve destek saglamayi1 basardi. Mevlana Enver Sah Kesmiri, sonradan
Diyobend miidiirii olacak kisi, Bijnor’daki devlet gorevinden ayrilarak yeni medresenin ilk
miidiiri  oldu. Mevlana Kifayetullah, Sahcahanpur’daki Medrese-i Aynii’l-Ilm’deki
gorevinden istifa ederek medresenin miiftiisii ve hadis hocast oldu. Mevlana Ziyaii’l-Hakk,
yine bir Diyobend mezunu olarak kadroya katildi ve vefatina kadar elli sekiz yil boyunca
gorev yapti. Diyobend, Mazahiru’l-Ulim ve Mevlana Habiburrahman’in katkisiyla
Fatehpur’daki Medrese-i Aliyye’nin kadrolari, medresenin ilk yillarinda destek verdiler.
Diyobend’de 6gretmen olan Mevlana Menfaat Ali, 6zellikle Delhi tliccarlarinin medrese igin
maddi ve idari destek saglamasinda etkili oldu.!’” Boylece ortak egitim ve diisiince ekoliinden

dogan baglar, akrabalik ve tasavvufi kardeslik baglariyla birleserek ulema arasindaki iliskileri

tanimladi.

103 Muhammed Zekeriyya, Tarikh-i Mazahir, pp. 6, 56, 94-95.
104 Muhammed Asik ilahi, Tazkiratu’I-Khalil, pp. 250-251.
105 For this movement see M. Anwarul Haq, The Faith Movement of Mawlana Muhammad Ilyas (London,
1972).

196 ql-Balagh, pp. 97, 101-107, 170-171, 173-174, 201, 210, 281-296.

197 M. Anwarul Haq, The Faith Movement of Mawlana Muhammad Ilyas (London, 1972).



Bu baglar, birgok farkli bolgeden gelen ulemay1 kapsiyordu. Medresenin yiiziincii yil
kutlamalar1 i¢in hazirlanmis olan tablo, Diyobend Ogrencilerinin genis bir cografi alandan
geldigini gosteriyordu. En dikkat cekici olan, uzak Bengal’den gelen Ogrenci sayisinin,
Birlesik Eyaletler’den (United Provinces) gelenlerle neredeyse ayni olmasiydi. Ayni cografi
cesitlilik Saharanpur’daki okulda da goriilmekteydi. 1886 yilinda, kurulusundan yirmi yil
sonra, medrese Arapg¢a kursunu tamamlamis tam yiiz altmis mezuna sahipti. Bunlarin yaklasik
dortte biri Saharanpur ve ¢evresinden, toplam tigte biri Birlesik Eyaletler’den, bir diger iigte
biri Pencap’tan ve neredeyse iigte biri Bengal’dendi.!®® Saharanpur’da egitim gdrmiis en
seckin ulema arasinda, Aurangabad, Surat, Pesaver ve Aden gibi uzak yerlerden gelen kisiler

de bulunmaktaydi.'®”

Bu kadar farkli kokenli ogrencilere egitim vermede bazi sorunlar yasaniyordu.
Diyobend tutanaklarinda “Afganlar cabuk 6fkelenen ve sinirli kimselerdir” deniliyordu. 1879
yilinda medrese, herhangi bir taskinlik yapan 6grencinin (6zellikle Afganlar kastediliyordu)
medereseden atilacagina dair genel bir bildiri yayimladi. Nitekim bir ara Afganlarin tren

110

istasyonunda' " ates actiklarina dair sikayetler olmus, bir baska seferde ise Diyobend’in vergi

tahsildar1 (idare amiri) tiim Afganlarin kendi yetki alanina girmesini yasaklamgtr.'!!

Medrese karsitlari, medresede Hindistan disindan gelen 6grencilerin bulunmasin
medresenin siyasi amacglarinin kaniti olarak gosteriyorlardi. Oysa gergekte onlarin varligi
daha ¢ok bir utan¢ kaynagiydi. Nihayetinde 6grenci toplulugunun bu bolgesel cesitliligi,
medresenin reformcu calismalarinin yayilmasinda biiyilik bir gii¢ haline geldi. Bengal, sinir
bolgeleri veya Madras’tan gelen 6grenciler, ¢ogu zaman ¢ok az dini egitim almis ve Urduca
bilgileri de smirli olarak geliyorlardi. Saharanpur’daki hocalar bu 6grencilerle o6zellikle
ilgilenir, 6rnegin Halil Ahmed gibi 6gretmenler, telaffuzlari diizgiin olmayan Bengalli
ogrencilerin egitimini bizzat denetlerdi.''? Bu tiir 6grenciler okuldan ayrildiklarinda, yalnizca
aldiklar1 egitimi degil; ayn1 zamanda “islah edilmis dini uygulamalara bagliliklarini”,
“paylastiklar ortak dili” ve “hocalariyla diger 6grenciler arasinda olusan sevgi, dayanisma ve

ortak ama¢ duygusunu” da beraberlerinde gotiiriiyorlardi.

108 Muhammad Zakariya, Tarikh-1 Mazahir, p. 49.

109 Muhammad ‘Ashigq lahi, Tazkiratu'l-Khalil, pp. 230-31.

10 Government of India, Selections, 1895, p. 178. The paper cited is the Anis-i Hind of March 30.
! Daruw’l-‘Ulam Déoband, Nagl-i Kitab, pp. 35-50.

12 Muhammed Asik ilahi, Tezkiratii’l-Halil, p. 231. Bunlarin bircogu, Urduca konusan Bengali esraf smifina
mensuptu; bu grup, Urduca kullanimi ve yabanci kdkene dayandigini iddia etmesiyle alt tabakadaki
Miisliimanlardan ayrilirdi. Dolayisiyla Urduca biliyorlardi, ancak muhtemelen Kuzey Hindistan’daki standart
Urducayi degil.



Alimlere ve kurduklart medreselere Diyobendi deniliyordu. Zamanla “Diyobend” adi,
Hindistan Islam’inm belirgin bir tarzini, bir mesleki yonelisi temsil eder hale geldi. Yaklasik
1880 yil1 itibartyla kendini Diyobendi olarak tanimlayan bir diizineden fazla medrese vardi.
Yiizyilin sonunda Chittagong, Madras ve Pesaver gibi uzak yerlerde bile agilan medreselerle
bu say1 en az li¢ katina ¢ikmisti. 1967°de medresenin yiiziincli yili kutlamalarinda, Diyobendi
medrese sayisinin 8.934 oldugu bildirildi. Saharanpur’un 1904 tarihli yillik raporunda bu
medreselar, Peygamber’in vekilleri (naib) olarak tanimlanmis; Mevlana Mahmudul Hasan bu
ifadeyi soyle gerekcelendirmisti: “Hindistan’da eskiden ilim &ylesine nadirdi ki, cenaze
namazint kildiracak birini bulmak bile zordu. Bugiin ise ilim Oylesine yayginlasti ki her
sehirde, hatta her kasabada, belki de her kdyde bir mevlavi bulunur.”!'® Ondokuzuncu
ylzyilin son c¢eyreginde, bu tip medreseler, Miisliiman diisiince akimlarinin tamami ig¢in

vazgecilmez birincil egitim ve orgiitlenme merkezi haline geldi.

Hindistan ulemasi uzun siiredir egitimle ugrasiyordu; fakat zamanla bu egitimin
orgiitlenis bi¢imi, amaglar1 ve hatta icerigi degismeye bagladi. Ulema artik prenslere,
blirokratlara ve edebiyat ¢evrelerine mensup biitiin okumus smifa ders vermiyordu. Egitim
tizerindeki hakim konumlarini yitirmislerdi; artik bu alani, farkli miifredatlar sunan devlet
kurumlar1 ve 6zel okullarla paylasmak zorundaydilar. Buna karsilik ulema, bu kez yeni bir
halk tabanina dayanan bir destek bulmus ve modern egitim kurumlariin orgiitlenme tarzini
kendi amaglarina uyarlamisti. Bu siire¢ boyunca tek bir hedefe sadik kaldilar: dini klasiklerde
giiclii bir egitim almis ulema yetistirmek ve bu kisilerin Islami normlar1 ve inanclar
Ogretmesini saglamak. Bu ulema, genis Miisliiman kitleler i¢in takva ve inang Olgiilerini

belirleyerek kalict ve anlamli bir etki biraktilar.

113 Muhammad Zakariya, Tarikh-i Mazahir, p. 119.
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