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Giriş

İslam dünyası için siyasî, iktisâdî, ilmî çöküş ve bir kriz dönemi ola-
rak görülen 18. yüzyılda İslam coğrafyasının farklı bölgelerinde ortaya çı-
kan ihyâ/tecdîd hareketlerinden birini Hint alt kıtasında Şah Veliyyullah 
ed-Dihlevî (ö. 1762) temsil eder. Bâbürlü Devleti’nin zirve dönemi kabul 
edilen Evrengzîb Âlemgîr’in (1658-1707) iktidarının son yıllarında dünyaya 
gelen Şah Veliyyullah, devletin çöküş dönemine şahitlik eden bir isimdir. 
Geliştirdiği ihyâ projesi bağlamında Şah Veliyyullah, İslam medeniyeti içe-
risinde gelişen temelde fıkıh, hadis, kelâm ve tasavvuf gibi ilmî disiplinler 
etrafında dönemin toplumsal, ilmî, siyasî, ahlâkî ve ekonomik sorunlarını 
tartışmıştır. Bu araştırma onun gözünden 18. yüzyıl İslam dünyasının nasıl 
göründüğünü tespit eden bir mikro tarih çalışması yapmayı hedeflemek-
tedir. Zira 18. yüzyıl Hindistan’ını siyasî tarih dışında müstakil olarak ele 
alan gerek düşünce, ilim ve kültür tarihine gerekse iktisâdi ve ekonomik 
gelişmelere yönelik az sayıda çalışmaya ulaşılabilmektedir. İslam tarihinin 
hemen hemen tüm dönemleri için geçerli olan bu durum tarihin herhan-
gi bir noktasına yönelik bir incelemenin sadece siyasî tarih perspektifinden 
ele alınmasını zorunlu kılmaktadır. Bir şahsın hayatını, bir kurumun ve mü-
essesenin gelişimini yahut da Müslüman bir devletin tarihini ele alan çok 
sayıda akademik çalışmada ilgili meseleler ve gelişmeler sadece siyasî tarih 
açısından incelenmektedir. Oysaki söz konusu çalışma sahalarını sadece 
siyasî tarihteki olay ve gelişmelere indirgemek ve bunlar ile izah etmek, ilgili
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 durumu ortaya çıkaran dinî, kültürel, iktisâdî vb. çok sayıda etkenin gözardı 
edilmesine neden olmakta ve hatalı birtakım tespitlerin ortaya çıkmasına 
sebebiyet vermektedir. Bu çalışma 18. yüzyıl Hindistan’ını ve Bâbürlü Dev-
leti’nin çöküş sürecini arz edilen sebeplerden ötürü siyasî tarih çerçevesinde 
değil de bu dönemde yaşamış ve sonrası üzerinde büyük etkiler yaratmış 
bir âlimin tespitleri bağlamında incelemeyi hedeflemektedir. Şah Veliyyul-
lah’ın erken dönem eserlerinden biri olan Hüccetullahi’l-bâliğa’sı başta olmak 
üzere kitapları ve mektuplarında, yaşadığı dönemde kendisini çevreleyen 
şartlara temas eden ifadelerinden onun 18. yüzyıl Hint-İslam dünyası ta-
savvuru ortaya çıkarılmaya çalışılacaktır. Şah Veliyyullah İslam toplumunun 
çöküşüne nelerin zemin hazırladığına dair birtakım tespitler yapmaktadır. 
Bu tespitler doğrudan, Türkler tarafından idare edilen Bâbürlü Devleti’nin 
siyasî kurumlarına, geliştirdikleri müesseselere ve bu bölgede birlikte yaşayan 
Hint-Türk İslam toplumuna yöneliktir. Şah Veliyyullah’ın tenkitleri, toplu-
mun sadece bazı kesimlerine yönelik olmayıp, neredeyse hiçbir sınıfı dışarı-
da bırakmayacak derecede kapsamlıdır. Yaptığı eleştiri İslam medeniyetini 
ayakta tutan tüm yapılara yöneliktir, sadece bir yahut birkaç alanla sınırlı 
kalmamıştır. Bir bozulma olarak algıladığı tüm hususları düzeltmeye yönelik 
çözüm arayışı, onun bir ihyâ projesi bulunduğunu göstermektedir. Tebliğde 
Şah Veliyyullah’ın geliştirdiği çözüm önerileri inceleme konusu edilecektir.

Şah Veliyyullah Dihlevî: Hayatı ve Eğitimi

Tam adı Kutbuddîn Ahmed Veliyyullah b. Abdirrahîm b. Vecihuddîn 
Ömerî Dihlevî1 olan Şah Veliyyullah, 1703’te2, Bâbürlü Devleti’nin başkenti 
olan Delhi yakınlarındaki Pühlet köyünde dünyaya gelmiştir3. Döneminin 
önde gelen Nakşibendî şeyhlerinden ve fakihlerinden biri olan babası Şeyh 
Abdürrahîm (ö. 1131/1719), Bâbürlü hükümdarı Evrengzîb Âlemgîr (1658-
1707) döneminde el-Fetâva’l-ÂIemgîriyye’yi hazırlayan isimler arasındadır4. 

1 Abdülhay el-Hasenî, Nüzhetü’l-havâtır ve behcetü’l-mesâmi ve’n-nevâzır, Dâru İbn Hazm, 
Beyrut 1999, C II, s. 858.
2 Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, “el-Cüz’ü’l-latîf fî tercemeti’l-abdi’z-za‘îf ”, Şah Veliyyullah key 
siyâsî mektubât içerisinde, trc. Halîk Ahmed Nizâmî, İdâre-i İslâmiyât, Lahor 1978, s. 191-
192; Muhammed İkram, Rûd-i Kevser, 3. bs., İdâre-i Sekâfet-i İslâmiyye, Lahor 1992, s. 534.
3 Hasenî, age., s. 858; Muhammed Beşîr es-Siyalkûtî, el-İmâmü’l-Müceddid el-Muhaddis eş-
Şâh Veliyyullah ed-Dihlevî Hayâtuhu ve Da‘vetuhu, Dâru İbn Hazm, Beyrut 1999, s. 25; G. N. 
Jalbani, Life of Shah Waliyullah, Idarah-i Adabiyat-i Delli, 1980, s. 5.
4  İkram, age., s. 536; A. Ditta Muztar, Shah Wali Allah A Saint-Scholar of Muslim India, Na-
tional Commission on Historical and Cultural Research, Islamabad 1979, s. 27-35; Siyalkûtî, 



Şah Veliyyullah ed-Dihlevî’nin Gözüyle 18. Yüzyıl Hint-İslam Dünyası 165

Şeyh Abdürrahîm’in eğitimi için özel bir çaba gösterdiği5 Şah Veliyyullah, 
beş yaşında (1708) ilk hocası olan babasının Delhi’nin Kotla Fîruz Şah böl-
gesinde kurduğu Rahimiyye Medresesi’nde ders almaya başlamıştır6. İyi bir 
eğitim aldığı görülen Şah Veliyyullah7 medreseden mezun olduktan sonra 
eğitimini tamamlamak üzere Hicâz’a gitmeye karar vermiş ve 1143/17308 
yılında bu amaçla Delhi’den yola çıkmıştır9. Hicâz’daki ilmî çalışmalarında 
onun hadis sahasında yoğunlaştığı görülür. Bu sahadaki birikiminin büyük 
kısmını buradaki çalışmaları neticesinde elde etmiştir10. Şah Veliyyullah’ın 
Hicâz’da dahil olduğu ilim çevresi son otuz yılda Batılı araştırmacıların il-
gisini çekmiştir. Zira 18. yüzyılda İslam dünyasının farklı bölgelerinde bir-
birinden habersiz olarak ortaya çıkan ihyâ hareketlerinin bu çevrede gelişen 
ilmî faaliyetin bir neticesi olduğu savunulmaktadır11. 

1733 yılında Hicâz’dan Delhi’ye dönen Şah Veliyyullah, vefât edinceye 
kadar bu şehirden bir daha ayrılmamıştır. Yaklaşık iki yıl süren hac yolculuğu 
istisna edilirse onun tüm ilmî hayatının Rahimiyye Medresesi’nde sürdüğü 
söylenebilir. Eserlerinin büyük bir kısmını da bu süreçte kaleme almıştır12.

age., s. 21-23; Hasenî, age., s. 747.
5  Jalbani, age., s. 5.
6  Şah Veliyyullah, el-Cüz’ü’l-latîf, s. 193.
7 Şah Veliyyullah, el-Cüz’ü’l-latîf, s. 193-196; a.mlf., İthâfü’n-nebîh fimâ yehtâcu ileyhi’l-
muhaddisu ve’l-fakîh, el-Mektebetü’s-Selefiyye, Lahor 1969, s. 128-129; Hasenî, age., s. 858; 
Ebû’l-Hasen Ali el-Hüseynî en-Nedvî, el-İmâmü’d-Dihlevî, Dâru’l-Kalem, Kuveyt 1985, s. 
84. Geniş bilgi için bkz. Ahmet Aydın, Şah Veliyyullah ed-Dihlevî ve Dihlevîlik, Doktora Tezi, 
Marmara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2013, s. 23-25.
8  Bu yolculuğun 1144/1732’de yapıldığını söyleyenler olsa da Şah Veliyyullah’ın biyografisin-
de verdiği tarihi esas almak isâbetli olacaktır. Hasenî, age., s. 827.
9  Şah Veliyyullah, el-Cüz’ü’l-latîf, s. 198.
10  Aydın, age., s. 46.
11 Örneğin bkz. Azyumardi Azra, “Networks of the Ulama in the Seventeenth Century 
Haramayn”, The Origins of Islamic Reformism in Southeast Asia içerisinde, Allen Unwin and 
University of Hawai’i Press, Honululu 2004, s. 8-31; a.mlf., “Reformism in the Networks”, 
The Origins of Islamic Reformism in Southeast Asia içerisinde, Allen Unwin and University of 
Hawai’i Press, Honululu 2004, s. 32-51. Sözü edilen çevrenin mahiyeti ve bu konudaki tezler 
hakkında geniş bilgi için bkz. Aydın, age., s. 47-57.
12  Aydın, age., s. 58-59.
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Şah Veliyyullah’ın gerek babası13 gerekse hocaları14 ve yakın arkadaşla-
rı ile olan ilmî irtibatlarına bakılacak olursa onun İmâm-ı Rabbânî’ye da-
yanan Nakşibendî-Müceddidî tarikatına bağlı bir çevre içerisinde yetiştiği 
söylenebilir. Dinî uygulamaların aslından uzaklaşan ve bozulan yönlerinin 
ihyâ edilmesini hedefleyen İmâm-ı Rabbânî’nin bidat görerek tenkit ettiği 
uygulamalar15 ile Şah Veliyyullah’ın tenkitleri arasında büyük benzerlikler 
mevcuttur16. İmâm-ı Rabbânî ve takipçilerinin bilhassa tasavvuf sahasındaki 
faaliyetleri göz önünde bulundurulduğunda, Şah Veliyyullah’ın “tecdîd/ihyâ” 
kavramına vurgu yapılan bir dönemde yetiştiği söylenebilir. İmâm-ı Rabbânî 
ile Şah Veliyyullah arasındaki ilişkiyi tartışan Fazlurrahman, Aziz Ahmed, 
Nedvî, Muhammed Ömer ve Arthur F. Buehler gibi isimler Şah Veliyyul-
lah’ın faaliyetlerini onun başlattığı ıslah ve tecdîd çizgisinin devamı ve bir 
meyvesi olarak değerlendirmişlerdir17. Sajida S. Alvi, Şah Veliyyullah’ın 
İmâm-ı Rabbânî’den sonra Hint alt kıtasında müceddid rolünü üstlendi-
ğini, sadece onun değil aynı zamanda Abdülhakîm Siyalkûtî ve Abdülhak 
Dihlevî’nin de ilmî mirasını devraldığını söyleyerek Hint alt kıtasında bir 
tecdîd geleneğinden bahsetmektedir. Bu gelenek onun âilesi ve öğrencilerin-
den bazı isimler tarafından devam ettirilmiştir18. Şah Veliyyullah, kendisinin 
on sekizinci yüzyılın müceddidi olduğunu açıkça dile getirmiş19 ve bu iddiası 
çerçevesinde bir tecdid projesi hazırlamıştır.

13  İkram, age., s. 538-539.
14 Mahmood Ahmad Ghazi, Islamic Renaissance in South Asia 1707-1867: The Role of Shah 
Wali Allah and His Successors, International Islamic University, Islamabad 2002, s. 221.
15 Necdet Tosun, İmâm-ı Rabbânî, Kaynak Yayınları, İzmir 2007, s. 128-130.
16 Aziz Ahmed, Şah Veliyyullah’ı İmâm-ı Rabbânî’nin yolundan giden ve onun ıslah dü-
şüncesini tamamlayan bir kişi olarak görmektedir. Aziz Ahmed, Hindistan’da İslam Kültürü 
Çalışmaları, çev. Latif Boyacı, İnsan Yayınları, İstanbul 1995, s. 286.
17 Fazlurrahman, “İslam’da Canlandırma ve Reform Hareketleri”, çev. Adil Çiftçi, İslâmî 
Yenilenme Makaleler III içerisinde, Ankara Okulu Yayınları, Ankara 2002, s. 41; Aziz Ahmed, 
Şah Veliyyullah Dehlevî’nin Dînî ve Siyâsî Görüşleri, çev. Kadir Özköse, İslâmî Araştırmalar 
Dergisi, 14/3-4 (2001), s. 536; Nedvî, age., s. 332; Mohammad Umar, Islam in Northern India 
During The Eighteenth Century, Munshiram Manoharlal Publishers, New Delhi 1993, s. 12; 
Arthur F. Buehler, “Nakşbendiyye-Müceddidiyye ve Hindistan’da Yayılışı”, çev. Halil İbrahim 
Şimşek, Çorum İlahiyat Fakültesi Dergisi, II/3 (2003), s. 158. Necdet Tosun da Şah Veliyyul-
lah’ın İmâm-ı Rabbânî’nin tesirinde kaldığını savunmaktadır, age. s. 138.
18 Sajida S. Alvi, “The Mujaddid And Tajdid Traditions in The Indian Subcontinent: An 
Historical Overview”, Journal of Turkish Studies, S. 18 (1994), s. 1, 7.
19 Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, Akademiyyetü’ş-Şah Veliyyullah, 
Haydarabad-Sind, ts., C I, s. 5.4; C II, s. 160.
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Şah Veliyyullah, 20 Ağustos 1762’de (29 Muharrem 1176) Delhi’de 62 
yaşında vefât etmiştir20. Onun ihya/tecdîd düşüncesinin sonrası üzerinde de-
rin etkileri olmuştur. Hint alt kıtasında bugün de varlığını sürdüren Diyo-
bend, Birelvî ve Ehl-i Hadis gibi ekoller kendilerini Şah Veliyyullah’a izafe 
etmekte ve fikrî temellerini ona dayandırmaktadır. Onun etkisi Veliyyullahî-
lik21, Veliyyullâhî22/Veliyyullah Ekolü23, Waliullahi Movement24/Veliyyullahî 
Hareketi25, Shah Wali Allah’s Movement26, The Wali Allahi Movement27 ve 
Shah Wali-Allah’s School28 gibi farklı kavramlar ile ifade edilmiştir29.

Şah Veliyyullah’ın 18. Yüzyıl Hint-İslam Dünyasına Dair Tenkit ve 
Değerlendirmeleri

Şah Veliyyullah, Bâbürlü Devleti’nin çöküş dönemine tanıklık etmiş bir 
isimdir. Devletin başkenti olan Delhi onun yaşadığı dönemde birçok kez 
istila tehlikesi ile karşı karşıya kalmıştır. Yaşanan bu buhran döneminin Şah 
Veliyyullah’ın ilmî çalışmalarını etkilediği anlaşılmaktadır. Kıyametin kop-
masına üç-dört yüzyıllık bir sürenin kaldığını, Mehdî’nin gelişinin ve Hz. 
İsa’nın yeryüzüne inmesinin (nüzul-i İsâ) yaklaştığını düşünmesi30 onun biz-

20 Nedvî, age., s. 101, 103; Siyalkûtî, age., s. 25; El-Hasenî, age., s. 867; İkram, age., s. 551.
21  Hasenî, age.,s. 808.
22  Abdülhamit Birışık, Hind Altkıtası Düşünce ve Tefsir Ekolleri, İnsan Yayınları, İstanbul 
2001, s. 52, 108, 132.
23 Fazlurrahman, İslam ve Çağdaşlık, çev. Alparslan Açıkgenç, M. Hayri Kırbaşoğlu, Ankara 
Okulu Yayınları, Ankara 1996, s. 113-114; Durmuş Bulgur, 1850-1900 Yılları Arası Hint 
Yarımadası’ndaki İslami Fikir Akımları, Doktora Tezi, Ankara Üniversitesi Sosyal Bilimler 
Enstitüsü, 1999, s. 26; Aziz Ahmed, age., s. 31, 36, 130.
24  Muztar, age., s. 123.
25 Aziz Ahmed, Hindistan’da İslam Kültürü Çalışmaları, s. 293-302; a.mlf., Hindistan ve Pa-
kistan’da Modernizm ve İslam, s. 36, 129-130.
26  Ghazi, age., s. 91.
27 Shafi Ali Khan, “Nationalist Ulama’s Interpretation of Shah Wali Allah’s Thought and 
Movement”, Journal of the Pakistan Historical Society, XXXVII/III (1989), s. 209.
28  Saiyid Athar Abbas Rizvi, Shah Abd al-Aziz: Puritanism, Sectarian, Polemics and Jihad, 
Ma’rifat Publishing House, Canberra 1982, s. 542; S. M. Ikram, History of Muslim Civiliza-
tion in India and Pakistan [93-1273/711-1856], Institute of Islamic Culture, Lahor 1989, s. 
382; Daniel W. Brown, Rethinking Tradition in Modern Islamic Thought, Cambridge Univer-
sity, Cambridge 1996, s. 27.
29  Geniş bilgi için bkz. Aydın, age., s. 371-390.
30  Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 203. Şah Veliyyullah İzâletü’l-Hafa’sında 
ilgili rivâyetlere daha kapsamlı olarak yer verir. Bkz. Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, er-Râidü’l-u-
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zat maruz kaldığı yahut da haberdar olduğu sıkıntıların31 onun üzerindeki 
tesiri olarak görülebilir. Şah Veliyyullah, kıyametin arifesi olarak gördüğü 18. 
yüzyılı bir kaos (herc ü merc) dönemi olarak tasvir eder. Ona göre bu dönem 
insanların zevklerinin peşinde koşması sebebiyle zuhûr etmiştir32. 

Bâbürlü Devleti’nin zirve dönemi kabul edilen Evrengzîb Âlemgîr’in 
(1658-1707)33 ölümüyle uzun süren taht kavgalarının yaşandığı bu dönemde 
iç isyanlar34, ayaklanma ve baskınlarla başlayan ve giderek hızlanan yıkılma 
süreci, Hint alt kıtasında gücünü arttıran İngilizler’e ait Doğu Hindistan 
Şirketi’nin 1857’de yönetimi devralması ile son bulmuştur35. Şah Veliyyullah, 
ülkenin başkenti olan Delhi’yi de etkileyen iç çatışmalara şahit olmuştur. 
Hicâz yolculuğundan döndükten yaklaşık dört yıl sonra 9 Nisan 1737’de 
yaşadığı Delhi şehri saldırıya uğramıştır Üç günlük muhasaranın ardından, 
sulh tesis edildiyse de ileriki süreçte Delhi civarındaki yağmaların sürdü-
ğü bilinmektedir. Şah Veliyyullah’ın Delhi’de karşılaştığı belki de en büyük 
siyasî kriz 1739’da Afgan hükümdarı Nâdir Şah’ın burayı ele geçirmesidir. 
İşgal sürecinde çok sayıda insanın öldürüldüğü ve şehrin yağmalandığı ifade 
edilmektedir36. Nâdir Şah’ın istilası sebebiyle Şah Veliyyullah’ın verdiği eği-
timin kesintiye uğradığı, onun bu süreçte evini farklı yerlere taşımak zorunda 
kaldığı görülür.37 Söz konusu istila Delhi’deki ilmî faaliyeti zayıflatmış ve bu 
süreçte çok sayıda hoca ve talebe öldürülmüştür38. Şah Veliyyullah’ın hayatı-

kalâ ilâ fehmi esrâri hilâfeti’l-hulefâ, çev. Mustafa Muhyiddin el-Hüdevî, Dâru’l-Kütübi’l-İl-
miyye, Beyrut 2009, C I, s. 273-284.
31  Hicâz yolculuğu sırasında uğradığı Rajputana’da Şah Veliyyullah müslümanların sıkıntılı 
durumuna bizzat şahitlik etmiştir Ghazi, age., s. 95.
32 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 203.
33 Jadunath Sarkar, A Short History of Aurangzib, Orient Longman, Calcutta 1979, s. 370.
34 Bkz. Stewart Gordon, The New Cambridge History of India: The Marathas 1600-1818, 
Cambridge University, Cambridge 1993, s. 103-131.
35  Dönemin siyasî tarihi hakkında geniş bilgi için bkz. Y. Hikmet Bayur, Hindistan Tarihi, 
Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 1947, C II, s. 319-327, 333-413; John F. Richards, The 
New Cambridge History of India: The Mughal Empire, Cambridge University Press, Cambridge 
1995, C I, s. 253-281; H. G. Keene, History of India, 2. bs., Low Price Publications, Delhi 
1994, s. 141-179.
36 Saiyid Athar Abbas Rizvi, Shah Wali-Allah and His Times, Ma’rifat Publishing House, 
Canberra 1980, s. 141-145, 158; Keene, age., s. 146-147.
37  Nedvî, age., s. 226-227.
38 Mohammad Umar, Islam in Northern India During The Eighteenth Century, Munshiram 
Manoharlal Publishers, New Delhi 1993, s. 262.
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nın son on yılı içerisinde (II. Âlemgîr dönemi) Delhi’deki yaşam şartları gi-
derek bozulmuş ve halkın durumu kötüleşmiştir39. Delhi şehri, onun vefâtına 
yakın (1761) Afgan hükümdarı Ahmed Şah Dürrânî tarafından bir kez daha 
ele geçirilecek ve yağmalanacaktır40. 

İngilizler’in Hint alt kıtasındaki varlığı Şah Veliyyullah’ın yaşadığı 
dönemde bölgede siyasî bir güç ve bir tehlike unsuru olacak düzeye henüz 
erişmemiştir. Ancak İngilizler 18. yüzyılın ikinci yarısından itibaren bölgede 
hızlı bir yayılma göstermişlerdir41. Şah Veliyyullah’ın hayatının son yıllarında 
onların bölgede siyasî ve ekonomik bir güç olarak kendilerini göstermeye 
başladıkları anlaşılmaktadır. Şah Veliyyullah bu dönemde yaşanan isyanla-
rı ve Şiî-Sünnî çatışmasını bir iç tehdit olarak görmektedir42. İngilizler’in 
bölgedeki faaliyetleri Şah Veliyyullah’ın tenkit konusu ettiği bir mevzu ol-
mamıştır. Bu duruma dikkati çeken Mevdûdî, yaşadığı dönemde Bengal’i 
işgal eden İngilizler’in kazandıkları bu başarı üzerinde düşünmemek ve bu 
duruma kayıtsız kalmakla Şah Veliyyullah’ı eleştirmektedir43. 

Şah Veliyyullah’ın 18. yüzyılda Hint alt kıtasında iki tür tehlike ile karşı 
karşıya bulunduğu söylenebilir. Birincisi yukarıda arz edildiği üzere Bâbür-
lü Devleti’nin giderek siyasî gücünü ve hâkimiyetini kaybetmesidir. İkinci-
si müslümanların toplumsal uygulamaları ve ahlâkî temâyülleri cihetinden 
İslamî temellerden uzaklaşmasıdır. Başta Hindûlar olmak üzere bölgedeki 
diğer din mensuplarının kültür ve medeniyeti, ülkenin idarecisi olmakla bir-
likte tarihin her döneminde azınlık durumunda kalan müslümanları tesiri 
altına almıştır. Bilhassa tasavvuf sahasında görülen bu tesir karşında müslü-
manlar çözüm arayışına girmişlerdir44. Ekber Şah döneminde (1556-1605) 
onun desteği ile İslam’ın da içerisine dâhil edildiği farklı dinlerden yapılan 

39 Rizvi bu dönemde yaşamış insanların ifadelerinden iktibasta bulunarak yaşanan durumu 
tasvir eder. Bkz. Rizvi, age., s. 179-181.
40 Rizvi, age., s. 307; Gordon, age., s. 125-127.
41 Rudolph Peters, İslam ve Sömürgecilik, çev. Süleyman Gündüz, Nehir Yayınları, İstanbul 
1989, s. 86; Hammaad E. Subhani, “Locating Shah Wali Allah in Islamic Political Thought”, 
Hamdard Islamicus, XXX/1 (2007), s. 19; Durmuş Bulgur, “Ticaretten Sömürgeciliğe XIX. 
Yüzyılda Hindistan ve İngiliz Hâkimiyeti”, Dîvân Dergisi, S. 17 (2004), s. 63-66.
42 Khan, agm., s. 209-211, 216, 220-221, 224.
43 Mevdûdî, İslâm’da İhya Hareketleri, çev. A. Ali Genç, Pınar Yayınları, İstanbul 1986, s. 133. 
Ayrıca bkz. M. Sait Özervarlı, “Şah Veliyyullah”, DİA, XXXVIII, s. 265.
44 Ghazi, age., s. 1-2, 8, 120-121; Aziz Ahmed, “Şah Veliyyullah Dehlevî’nin Dînî ve Siyâsî 
Görüşleri”, s. 540.
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bir seçme ile oluşturulan Din-i İlâhî anlayışının ortaya çıkışı Hinduizm’in 
tesirinin önemli göstergelerinden biridir. İslam dini Hindistan’daki dinleri 
etkilemekle birlikte, bu dinlerin bir takım etkileri ile de karşı karşıya kal-
mıştır45. Yine bu dönemde farklı dinlere karşı müslüman idarecilerin ılımlı 
bir siyaset izlenmesi dinler arasındaki etkileşim için müsait bir zemin sağla-
mıştır46. İslam’ı benimseyen Hindûların mevcut âdet ve uygulamalarını bü-
tünüyle terk etmemeleri, bir takım unsurların zamanla İslam’a karışmasına 
neden olmuştur. Öyle ki doğum, ölüm, evlilik vb. konularda müslümanlar ile 
Hindûlar arasında bir takım ortak anlayış ve geleneklerin şekillendiği görül-
mektedir. Bu süreçte inanç, ibâdet ve muâmelata dair konularda dine, gayr-ı 
İslâmî unsurların ve uygulamaların girdiği belirtilmektedir. Yukarıda dile 
getirildiği üzere İmâm-ı Rabbânî’nin ilmî faaliyetinin önemli bir kısmını bu 
anlayış ile mücadele etmek oluşturmaktadır47. Hindû âdet ve geleneklerinin 
müslümanlar tarafından benimsenmesi Şah Veliyyullah tarafından da tenkit 
edilmiştir. Şah Veliyyullah’ın yaşadığı döneme yönelik kanaatlerini, tenkit 
ettiği çevreler ve bu tenkitlerin içeriklerini esas alarak şu başlıklar altında 
toplamak mümkündür:

İdareciler ve Devlet Siyasası

Hayatı boyunca hiçbir resmî görevde bulunmayan Şah Veliyyullah, ba-
basının yaptığı gibi48 medresesinin giderlerini yapılan yardımlarla temin et-
miştir49. Fiilî olarak idari bir görevde bulunmamakla birlikte Bâbürlü Devle-
ti’ni yıkılmaya götüren nedenler üzerinde fikrî mesâi harcamanın onun ihyâ 
düşüncesinin karakteristiklerinden biri olduğu söylenebilir50. Şah Veliyyul-

45  Bkz. Gail Minault Graham, “Akbar and Aurangzeb Syncretism and Separatism in Mug-
hal India A Re-Examination”, The Muslim World, LIX/2 (1969), s. 107-109, 118-119.
46 Yohanan Friedmann, “Islamic Thought in Relation to the Indian Context”, Richard M. 
Eaton’un India’s Islamic Traditions’u içerisinde, Oxford University Press, Oxford 2008, s. 55-
58; Ghazi, age., s. 36.
47 Umar, age., s. 306-432; Aziz Ahmed, Hindistan’da İslam Kültürü Çalışmaları, s. 118-121; 
Azmi Özcan, “Müslüman Toplumlarda Birlikte Yaşam Tecrübeleri Bâbürlü-Hind Modeli”, 
İslâm ve Demokrasi Kutlu Doğum Sempozyumu, Türkiye Diyânet Vakfı Yayınları, Ankara 1999, 
s. 99; a.mlf., “Hindistan’da 19. Yüzyıl İslam Modernizmi ve Seyyid Ahmed Han”, İslâmiyât, 7: 
4 (2004), s. 197-198; Graham, agm., s. 120.
48  A. Ghaffar Khan, Shah Wali Allah: An Analysis of His Metaphysical Thought, Doktora Tezi, 
Temple Universtiy, 1986, s. 39.
49  Aydın, age., s. 60-63.
50  Rizvi, age., s. 295; Ghazi, age., s. xx.
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lah, devlet yöneticilerini dünya zevklerine düşkün olmaları sebebiyle tenkit 
etmektedir51. Acem ve Rum hükümdarlarının bu konuda birbirleri ile yarış-
tıklarını söyleyen Şah Veliyyullah, onların refah ve sefahat içerisinde yüzyıl-
lardır süren yaşamlarını tasvir etmekte ve kendi ülkesindeki hükümdarların 
onları aratmadığını belirtmektedir. Şah Veliyyullah’a göre onlar gibi yaşama 
düşüncesi zengin, fakir her insanın kalbini saran bir hastalık haline gelmiştir. 
Bunu sağlamak için gerek duyulan tüm unsurlar artık aslî ihtiyaçlar olarak 
mütalaa edilir olmuştur. Büyük miktarlarda harcama yapılarak sağlanabile-
cek bu hayat biçimini temin için, çiftçi ve tüccarlara konan vergilerin kat kat 
arttırılması gerekmiştir. Vergilerini ödemeyenlere ise eziyet edilmektedir. Bu 
süreç zenginlere istedikleri hayatı yaşamaları için hizmet edecek bir sınıfın 
doğuşunu hazırlamıştır. Söz konusu bu sınıf aslî geçim vasıtaları ile uğraş-
mak yerine zenginlerin isteklerini yerine getirerek kazanç elde etmektedir52. 

Şah Veliyyullah devletin yıkılma sürecine girmesini iki temel sebebe 
bağlamıştır. Birincisi beytülmâlden aldıkları ile geçinmeyi âdet haline geti-
ren bir kesimin devlet bütçesini daraltmasıdır. Askerler, ilim adamları, dilen-
ciler ve yöneticilerin kendilerine hediye vermeyi alışkanlık haline getirdikleri 
zâhidler ve şairler söz konusu kesimi oluşturmaktadır. Bunların gâyesi bir 
fayda sağlamaksızın kazanç elde etmektir. Sözü edilen insanların sayıları gün 
geçtikçe artmakta ve bu durum halkın huzurunu bozmaktadır. İkinci sebep 
çiftçiler, tâcirler ve zanaatkârlar üzerine ağır vergiler konulmasıdır. Bu hu-
susta onların zorlanması zamanla güç yetiremeyecekleri bir boyuta ulaşır ve 
bu sınıfların yok olmasına sebep olur. Öte yandan bu durum güçlü kimse-
lerin vergi kaçırmasına ve isyan etmelerine yol açar. Ona göre şehir hayatı, 
vergilerin az konulması ve gerektiği kadar güvenliğin temin edilmesi ile dü-
zelir53. Şah Veliyyullah devletin yıkılmasına sebebiyet vereceğini söylediği bu 
iki sebebin yaşadığı dönemde varolduğunu düşünmektedir54.

Şehirlerin önde gelen insanlarının süs eşyalarına, kıyâfetlere, binalara, 
zorunlu sayılacakların dışındaki mallara aşırı düşkün hale gelmesi Şah Ve-
liyyullah’a göre ülkeyi yıkıma götüren bir diğer sebeptir. Bu arzularını yeri-
ne getirmek üzere bazı kimseler câriyelerine şarkı söylemeyi ve raks etmeyi 
öğretmekte, bazısı renkli elbiseler diktirmekte ve onlara acayip hayvan, ağaç 

51 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 285.
52 Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, Huccetullahi’l-bâliğa, Dâru İbn Kesîr, Dımaşk 2010, C I, s. 
353-354.
53 Şah Veliyyullah, Huccetullahi’l-bâliğa, C I, s. 164.
54 Şah Veliyyullah, Huccetullahi’l-bâliğa, C I, s. 353-355.
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resimleri vb. şeyler tasvir ettirmekte, bazıları ise yüksek yapılar inşâ ettirerek 
onları süslemektedir. Ülkede büyük bir insan grubunun bu işlerle ilgilenmesi 
halinde Şah Veliyyullah ziraat ve ticâretin ihmal edileceğini belirtir. Ona 
göre ileri gelen insanların mallarını bu tür işlere sarf etmesi yüzünden şehrin 
faydasına olan hizmetler geri kalır. Bunun neticesinde ziraat, ticâret ve za-
naât gibi zaruri geçim vasıtaları ile uğraşanlar sıkıntıya düşerler ve ödemeleri 
gereken vergiler artar55. Dönemindeki yöneticilerin yemek, kadın ve elbise-
lere olan düşkünlükleri Şah Veliyyullah’ın et-Tefhimât adlı eserinde de tenkit 
konusu olmuştur56. Şah Veliyyullah idârecilerin, adâletin yaşayan örnekleri 
olması gerektiğini vurgulamakta ve o günkü yönetim anlayışının tezâhürü 
olarak yalnızca güçsüzlere müdahale edilip diğerlerine müsâmahakâr davra-
nıldığını belirtmektedir57. İdârecilerin meclislerinde onlara dostluk edenler-
den bir kısmını münafıklık vasıfları taşımakla itham eden Şah Veliyyullah, 
bu kimselerin âmirlerinin rızasını Allah’ınkinden üstün tuttuklarını söyle-
mektedir58. 

Dönemin idârecilerine yazdığı mektuplarda Şah Veliyyullah’ın günün 
siyasî şartları hakkında görüş beyan ederek bazı tavsiyelerde bulunduğu gö-
rülür. Örneğin Şah Veliyyullah, Muhammed Şah’ın veziri Nizâmü’l-Mülk’e 
düşmanın zayıflamasını fırsat bilmesini tavsiye etmiş ve bu durumu cihada 
devam etmek için büyük bir imkân olarak görmüştür. Ona yolladığı bir di-
ğer mektupta müslümanlara hiçbir şekilde zulmetmemesini ve yalnız İslam’a 
uygun olan âdetleri benimsemesini tavsiye etmiştir. Ayrıca ondan giderek 
pahalanan yaşam şartlarına müdahale etmesini, baskın ve soygunlara izin 
vermemesini rica etmektedir59. Kendisine yeni bir medrese binası bağışlayan 
Muhammed Şah ile iyi ilişkiler kurduğu anlaşılan Şah Veliyyullah’ın idâreci-
ler ile irtibatı mektuplarla sınırlı kalmamış, 1748’de tahta geçen Ahmed Şah 
Bahadır ile kendisini ziyârete gelmesi vesilesiyle bizzat görüşmüştür. Görüş-
menin mevzuunun tasavvuf ilmine dair meseleler olduğu anlaşılmaktadır60.

55 Şah Veliyyullah, Huccetullahi’l-bâliğa, C II, s. 334.
56 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 285.
57 Muztar, age., s. 80-81.
58 Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, el-Fevzü’l-kebîr f î usûli’t-tefsîr, 2. bs., Dâru’l-Beşâiri’l-İslâmiy-
ye, Beyrut 1987, s. 38; Rizvi, age., s. 296.
59  Rizvi, age., s. 296.
60  Rizvi, age., s. 297; Ghazi, age., s. 115-116.
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Kendisini ziyaret etmesinden sonra Ahmed Şah’a yazdığı anlaşılan bir 
mektubunda Şah Veliyyullah, özellikle iç isyanların bastırılması gerektiğine 
dikkati çekmiş ve devletin iktisadî planlarına yönelik birtakım teklifler ileri 
sürmüştür. Devletin izlediği toprak politikasını tenkit eden Şah Veliyyullah 
devlete ait toprakları ifade eden “halisa” arâzilerinin genişletilmesini, sınır-
larını da bizzat çizerek teklif etmiştir61. Ona göre bu tür arâzilerin dar tutul-
ması hazinenin fakirleşmesinin asıl sebebidir. Şah Veliyyullah, ikta sistemine 
yönelik olarak Şah Cihân dönemindeki uygulamaların devam ettirilmesi ge-
rektiğini düşünmektedir. Yaşanan iç savaşta düşmana yardımcı olan ikta sa-
hiplerinin de cezalandırılması gerektiğini Şah Veliyyullah bu bağlamda dile 
getirir. Ona göre halisa arazilerinde icâre sistemi uygulaması terk edilmelidir. 
Bu sistem söz konusu topraklara dürüst ve hızlı çalışan görevliler atanması 
ile düzelebilir. Aksi takdirde icâre uygulaması ülkenin harap olmasına ve 
köylülerin iflâsına yol açacaktır. Şah Veliyyullah kadı ve muhtesiplerin de dü-
rüst kimselerden tayin edilmesi gerektiğine dikkati çekmektedir. Ona göre 
bu görevlerdeki kimseler rüşvet almayan kişiler olarak bilinmelidir. Ayrıca o 
askerlere ve imamlara yapılan ödemelerin de aksatılmamasını rica etmiştir. 
Şayet askerlere ödemeleri yapılmazsa onlar fâizli olarak borç almak zorunda 
kalacaklar ve daha fakir hale geleceklerdir62. 

Delhi’ye yapılan saldırıların Şah Veliyyullah üzerindeki tesirini mektup-
larında görmek mümkündür. Nâdir Şah, 1739’da Delhi’yi işgalinin ardından 
bir süre sonra Hindistan’ı terk etmiş ve 1747’de ölmüştür. Yerine tahta ge-
çen Ahmed Şah Dürrânî, Bâbürlü Devleti’nin kuzeybatı sınırlarından ge-
çerek Pencap’a saldırmıştır. Onlara karşı koyan Muhammed Şah’ın ordusu 
yenilgiye uğramış ve bu olay sonrasında Bâbürlü Devleti’nin çöküşü daha 
da hızlanmıştır63. Dürrânî’nin kuvvetlerinin 1752’de Keşmir’i ele geçirmeleri 
üzerine Şah Veliyyullah, Muhammed Âşık’a bir mektup yollamış ve bir ceza 
olarak gördüğü bu istila karşısında ondan kendi âilesini de alarak köyleri 
olan Pühlet’e sığınmalarını istemiştir. Delhi dışına çıkmamaları konusunda 
onları uyarmıştır64. et-Tefhimât’ında verdiği bilgilerden Pühlet’te bir dönem 
yaşam şartlarının zorlaştığı anlaşılmaktadır65.

61 Bkz. Ghazi, age., s. 107.
62 Rizvi, age., s. 298-299; Ghazi, age., s. 107-108.
63 Enver Konukçu, “Bâbürlüler”, DİA, IV, s. 402-403.
64 Rizvi, age., s. 301.
65 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 183.
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Hint-İslam Toplumu

Şah Veliyyullah müslüman toplumun ahlâkî düzeyinin zayıfladığını, ta-
mahkârlığın arttığını, erkek-kadın ilişkilerinin bozulduğunu ve erkeklerin 
hanımlarını hakir gördüklerini belirtmektedir. Bu manzara karşısında Şah 
Veliyyullah müslümanlara günlük ihtiyaçları ve kıyafetlerinde güç yetire-
meyecekleri külfetleri üstlenmemelerini, kendi kazançları ile yetinmelerini, 
fıska sebebiyet vermesi nedeniyle nefislerine ağır gelecek şeyleri yapmaya 
kendilerini zorlamamalarını, şükretmelerini, kanaatkâr olmalarını, zikir hal-
kalarında bulunmalarını ve Kur’ân okuyup hadis dinlemelerini tavsiye eder. 
Âile hayatının ıslahına yönelik olarak ise zinâdan kaçınmalarını ve eşlerini 
boşama ile boşamama arasında muallakta bırakmamalarını müslümanlardan 
istemektedir66. Şah Veliyyullah yaşadığı dönemde insanların hikâye anlatılan 
meclislere devam etmeleri yüzünden namazları dahi kaçırır hale geldiklerine 
dikkati çekmektedir67. Onun ifâdelerinden kıssacıların günlük hayatta in-
sanları aşırı meşgul ettikleri anlaşılmaktadır68. 

Yaşadığı dönemde alenen içki içilen, zinâ yapılan ve kumar oynanan 
mekânlar inşa edildiğini dile getiren Şah Veliyyullah, idârecilerin buna karşı 
çıkmamasını ve bu kimselere had cezası tatbik etmemesini eleştirmektedir. 
Onun, ülkesinde altı yüz yıldan fazla süredir yukarıda sayılan suçlara had 
cezası uygulanmadığına yönelik tespiti69 oldukça dikkat çekicidir. Yaşadığı 
dönemde insanların zihinlerini meşgul eden mevzuların güzel yemekler ve 
kıyafetler olduğundan ve yemek davetlerinde aşırıya kaçıldığından bahse-
den Şah Veliyyullah, insanların mevcut durumlarını değiştirmeye gayret et-
meksizin Allah’ın adını anmakla yetindiklerini söyler. Ona göre bu insanlar 
Allah’ın adını zikretmeyi ve “Allah kâdirdir” demeyi dönemin şartlarının de-
ğişmesi için yeterli görmekte, davranışlarını değiştirmeye gayret etmemek-
tedirler70.

Hint-İslam toplumu içerisinde asker sınıfı Şah Veliyyullah’ın tenkit 
ettiği çevrelerden biridir. Şah Veliyyullah’a göre askerler İslam’ı yayma ve 
müşrikler üzerinde hâkimiyet kurma gâyeleriyle değil daha fazla mal elde 
etme hırsı ile bu görevi yerine getirmektedir. Askerler arasında şarap içme ve 

66 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 287.
67 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 288.
68 Muztar, age., s. 84.
69 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 285.
70 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 285.
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uyuşturucu kullanmanın yaygınlaşması da onlara yönelik tenkidin bir başka 
vechesini teşkil eder. Şah Veliyyullah askerlerden farzları yerine getirmelerini 
istemekte ve onlara gâzilerden salih kimselerin giyindikleri gibi giyinmeyi ve 
Sünnet’e uygun olacak biçimde bıyıklarını keserek saç ve sakallarını düzelt-
melerini tavsiye etmektedir. Askerlerin insanlara zulmettiklerini düşünen 
Şah Veliyyullah, başkalarının mallarını haksız yere alma hususunda onlara 
Allah’tan korkmaları gerektiğini söyler. Beş vakit namazı kılmayı aksatma-
maları gerektiğini onlara hatırlatması ise bu yönde kusurları bulunduğuna 
işarettir. Ayrıca Şah Veliyyullah askerlerin görevlerinin zorluğunu bahane 
ederek oruç tutmamalarına da karşı çıkmaktadır71.

Dekken bölgesinde72 yaşanan savaşların ardından buradan Delhi’ye ge-
len mansabdârlar73, eğlence ve şehvet düşkünü, müsrif bir yaşama biçiminin 
bölgede yayılmasında etkili olmuştur. Aynı zamanda bölgede yaşayan zengin 
kesimin de yüksek standartlarda bir yaşam biçimine ulaşabilmek gâyesiy-
le görkemli konaklar inşa ettirdikleri ve bunları donattıkları nakledilir. Bu 
dönemde inşa edilen büyük pazar yerlerinin Şah Veliyyullah’ın tasvir ettiği 
yaşam biçimi için müsait zeminler haline geldiği anlaşılmaktadır. Bu tür yer-
lerde sayısız eğlence vâsıtasının bulunduğu, vâizlerin Muharrem ayında Hz. 
Hüseyin’in şehit edilmesi ve Kerbela hadisesine dair dokunaklı konuşmalar 
yaptıkları ve tüm bu faaliyetlerin gerek halkı gerekse âlimleri buralara çektiği 
belirtilmektedir74. Düzenlenen çok sayıda panayır ve festivaldeki eğlencelere 
engel olunmadığı ve bu festivallerde içki içmenin artık alışıldık bir durum 
haline geldiği nakledilmektedir. Şah Veliyyullah’ın da tasrih ettiği üzere bu 
suçu işleyenlere ise had cezası tatbik edilmemekteydi75. Festivallerin dikkati 
çeken bir diğer yönü müslümanların ve Hindûlar’ın birlikte kutlama yapma-

71 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 285-286, 288.
72 Ghazi, age., s. 51.
73 Mansab mevki, derece anlamına gelen bir kelimedir. Bâbürlü hükümdarı Ekber Şah dö-
neminde (1555-1605) idarî sistem üzerinde değişiklikler yapılmış ve memurluklar otuz üç 
mansaba/dereceye bölünmüştür. Bu sisteme göre mansab verilen kişiye mansabdâr adı ve-
rilmektedir. Mansabdârlar derecelerine göre maaş almaktaydılar. 100-400 arasında mansab 
sahibi olanlara mansabdâr, 500-2500 arasındakilere âmir, mansabı 3000’den fazla olanlar ise 
âmiru’l-ümerâ ismi verilmiştir. Bkz. Gülseren Halıcı Özkan, “XVII. Yüzyıl Başlarında Hint 
Alt Kıtasında Devlet Yönetiminin Yeniden Oluşturulması”, Ankara Üniversitesi Dil ve Ta-
rih-Coğrafya Fakültesi Dergisi, 41/1 (2001), s. 167. Ayrıca bkz. Ikram, age., s. 413.
74 Bkz. Rizvi, age., s. 175-176, 178.
75 Rizvi, age., s. 176.
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ları ve bu günlerde sufî şeyhlerinin mezarlarını birlikte ziyâret etmeleridir76.

Muâmelata dair konularda döneminde yaşanan bozulmalara da değinen 
Şah Veliyyullah, kocaların eşlerini boşamaktan geri durmalarını ve kocaları 
vefât eden kadınların halen onların nikâhlı eşleri sayılmalarını tenkit eder. 
Şah Veliyyullah’ın muâmelat konuları içerisinde dikkat çektiği hususların 
başında dul kalan kadınlar ile evlenilmesi meselesinin geldiği söylenebilir77. 
Bu dönemde zengin ve soylu müslümanların dul kalan kadınlar ile evlenmeyi 
hoş karşılamadıkları, bu tür evlilik yapanları kınadıkları ifade edilmektedir78. 
Şah Veliyyullah ise bu anlayışa karşı çıkmaktadır. Evlilik konusu bağlamında 
Şah Veliyyullah’ın işaret ettiği bir diğer husus insanların gereğinden fazla 
mehir talebinde bulunması ve düğünlerde aşırı masraf yapmalarıdır. O her 
iki meselede de Hz. Peygamber’in Sünnet’ine uygun davranılmasını tavsiye 
eder79. Düğünlerde olduğu gibi cenâze törenlerinde de aşırı masraf yapıldığı-
nı belirten Şah Veliyyullah, câhiliyyede bile örneği olmayan ölünün vefâtının 
üçüncü, kırkıncı günleri vb. tarihlerde yasının tutulması ve arkasından namaz 
kılınması âdetlerinin ihdas edildiğini dile getirir80. Yaşadığı dönemde zekât 
vecibesinin gereği gibi ifâ edilmediğini düşünen Şah Veliyyullah, bir insanın 
âilesi yahut da dostları arasında zekâta muhtaç bir kimseyi rahatlıkla bulabi-
leceğini ifade etmekte ve vereceği miktarın o kimselerin nafakalarını temin 
için kâfi geleceğini söylemektedir81. 

Şah Veliyyullah’a göre insanların en büyük hatalarından biri kişinin 
ihtiyacı olan şeyi Allah’tan değil, bir âlimden dilemesidir. Şah Veliyyullah, 
duâ ederken Allah’ın adını anmak yerine isteğini yerine getirmesi yahut da 
kendisini Allah’a yaklaştırması için bir âlimin isminin anılmasını şirk kabul 
eder82. Ona göre bu dönemde bazı zayıf şahsiyetli müslümanlar, sâlih kimse-
leri Allah’tan başka rab edinmişler, Yahudî ve Hristiyanlar’ın yaptıkları gibi 
onların kabirlerini mescid haline getirmişlerdir83.

76 Rizvi, age., s. 176-177.
77 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 288.
78 Umar, age., s. 429.
79 Hafeez Malik, “Şah Veliyyullâh’ın Vasiyetnâmesi: el-Makâletü’l-vad‘iyye fi’n-Nasîha 
ve’l-Vasiyye”, çev. İbrahim Hatiboğlu, Sakarya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, S. 5 
(2002), s. 171.
80 Malik, agm., s. 171.
81 Muztar, age., s. 84.
82 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 73.
83 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 162. 
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Dinî Merâsimler, Kutlamalar ve Kabir Ziyaretleri 

18. yüzyıl Hint-İslam toplumunda bazı günlere aşırı önem atfedilmesi 
Şah Veliyyullah tarafından tenkit edilmiştir. Muharrem ayındaki Aşûre gü-
nünde doğru sayılamayacak (batıl) işler yapmak üzere insanların bir araya 
geldiklerinden bahseden Şah Veliyyullah, toplumda bir kesimin bu zamanı 
matem günü haline getirerek bugünde silah ve mızraklar ile çeşitli gösteriler 
yaptıklarını söyler. Şah Veliyyullah bu kimselere, her gün Hz. Hüseyin gibi 
Allah’ın sevgili bir kulunun öldürüldüğünü söyleyerek bugünün ayrı tutul-
masına karşı çıkar. Şah Veliyyullah, Berâet gününde de benzer oyunlar sergi-
lendiğini ve bugün içerisinde çokça yemek dağıtılmasını farz zannedenlerin 
bulunduğunu belirtir. Yaptıklarının bir delile dayanmaması sebebiyle Şah 
Veliyyullah bu kimseleri de eleştirir84. 

Şah Veliyyullah’ın tenkit ettiği bir diğer husus insanların, Şeyh Medar85 
ve Salar Mes’ûd86 gibi halk arasında gerek Hindûlar’ın gerekse müslüman-
ların itibar gösterdikleri şahsiyetlerin mezarlarını, onlardan medet umarak 
bir ihtiyaçlarını dilemek üzere ziyaret etmesidir. Şah Veliyyullah, bu gâyeyle 
kabirleri ziyaret eden kimseler ile putlara ibâdet eden yahut da Lât ve Uz-
za’dan niyazda bulunan kâfirler arasında bir fark olmadığını ifade eder. Fakat 
bu muayyen meseleye delâlet eden bir nass bulunmadığı için onların açıkça 
kâfir sayılamayacağını, yaptıklarının zinâ ve adam öldürme suçunun günahı-
na eş değer olduğunu belirtir. Şah Veliyyullah’ın kabirlere hayvan bağışında 
bulunarak onlardan ihtiyaçlarını dileyen insanlardan bahsetmesi, yaşadığı 
dönemde bunun yaygın bir uygulama olduğuna işarettir. O, kabirlere hediye 
sunarak karşılığında dileklerin gerçekleşmesini ummayı fâsıklık olarak gö-
rür87.

84 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 287-288.
85 Garcin de Tassy, Muslim Festivals in India, çev. M. Waseem, Oxford University, Delhi 
1995, s. 65-68.
86 Rizvi, age., s. 313; Tassy, age., s. 81-85.
87 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 49-50.
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Fakihler ve 18. Yüzyıl Hint-İslam Dünyasında Mezhep Tasavvuru

Şah Veliyyullah’ın fıkıh tarihi algısında taklid dönemine tekâbül eden 
18. yüzyılda eleştirdiği çevrelerden birini fıkıh âlimleri oluşturur. Ümmet 
içerisinde yaygınlık itibariyle ilk sırada yer alan mezheplerin Hanefî ve Şâfiî 
mezhepleri olduğunu belirten Şah Veliyyullah, en fazla telifin bu iki mezhep 
tarafından yapıldığını kabul eder. Ona göre müfessirler, kelâm âlimleri ve 
sûfîler daha çok Şâfiî mezhebi müntesibi iken, idâreciler ve felsefe âlimle-
ri Hanefî mezhebini seçmişlerdir88. İslam dünyasının büyük bir bölümünde 
olduğu gibi Hint alt kıtasında da Hanefî ve Şâfiî mezhepleri Şah Veliyyul-
lah’a göre en fazla yaygınlık kazanan mezheplerdir. Şah Veliyyullah, özellikle 
Hanefî fıkıh âlimlerini Yunan felsefesi birikimi ile meşgul olmaları ve tahrîc 
yapma konusunda aşırıya gitmeleri yüzünden tenkit eder. O Hanefî fakih-
lerini kastederek dönemindeki fıkıh âlimlerinin, karşı delil olarak getirilen 
hadislerle “kendi mezheplerine uygun” olmadığı gerekçesi ile amel etmedik-
lerini söyler. Hanefî fıkıh âlimleri bir yandan hadisleri anlama ve onlardan 
kâideler çıkarma işinin bu işte derinleşmiş fakihlerce yapılabileceğini iddia 
ederken, öte yandan hadisleri dikkate almayan imamlara tâbi olmaktadır-
lar. Şah Veliyyullah, bilhassa yaşadığı dönemde insanların tek bir mezhebin 
görüşüne göre amel ettiklerini, bir meselede bile olsa başka bir mezhebin 
kavli ile amel eden kimsenin artık o mezhepten sayılmadığını belirtir. Fıkıh 
âlimleri bu dönemde görüşlerinin kaynağını bilemeyecek duruma gelmiş-
lerdir. Şah Veliyyullah’ın dönemindeki fakihler hakkındaki bu kanaati, mut-
lak taklid dönemi olarak adlandırdığı hicrî dördüncü asır sonrasındaki fıkıh 
âlimleri hakkındaki genel tasavvurunun bir yansımasıdır. O hicrî dördüncü 
asır sonrasındaki fıkıh âlimlerini, kuvvetlisini zayıfından temyiz etmeden fa-
kihlerin görüşlerini ezberleyen ve bunları gerekli gereksiz, bir övgü vesilesi 
olması için dile getiren kimseler olarak tasvir eder. İstisnalar bulunmakla 
birlikte ona göre fakihlerin genel durumu bu yöndedir89.

Şah Veliyyullah zamanındaki âlimlerin sarf, nahiv ve meânî gibi ilim-
lerle meşgul olup bunları ilim zanneden akılsız kimseler olduklarını düşün-
mektedir. Ona göre asıl ilim denilecek faaliyet muhkem âyetlerin garîb keli-
melerini tefsir etmek, âyetlerin sebeb-i nüzûllerini incelemek ve anlaşılması 
güç olan âyetlerin te’viline çalışmaktır. Yahut da hadis ilmi ile meşgul olup 
Hz. Peygamber’in nasıl namaz kıldığını, oruç tuttuğunu vs. araştırmaktır. 

88  Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 279-280.
89 Şah Veliyyullah, Huccetullahi’l-bâliğa, C I, s. 503.
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Şah Veliyyullah, dönemindeki fakihlerin seleflerinin istihsanlarıyla meşgul 
olduklarını, Allah ve Râsûlü’nün (s.a.v) koyduğu hükümler ile ilgilenme-
diklerini düşünmektedir. Onlar kendilerine Hz. Peygamber’den gelen sahih 
bir rivâyet nakledildiğinde amellerinin falancanın mezhebine göre olduğunu 
söyleyip bu hadisi dikkate almamaktadır. Şah Veliyyullah’a göre İslâm’ın mü-
kelleften beklediği mezheplerine muhalif de olsa Kitap ve Sünnet’e uyması-
dır. Bu kaynakları anlamakta güçlük çekenler, onlara en uygun hüküm veren 
âlimi araştırmalıdır. Şah Veliyyullah Kitap ve Sünnet ile ameli vurgulamakla 
birlikte görüldüğü üzere mezhep geleneğini reddetmemektedir90. 

Fıkıh disiplinine dair onun ihya projesinin temelini Hanefî ve Şâfiî 
mezheplerini birleştirme düşüncesi oluşturur. Müslümanlar arasındaki ih-
tilafı gidermeye yönelik olarak Şah Veliyyullah bu iki mezhebin görüşlerini 
sahih hadis kitapları ile mukayese etmeyi ve sahih hadislere uygun görüşler 
ile amel etmeyi teklif eder. Sahih hadislere uygun yahut da ictihada dayanan 
farklı mezheplere ait görüşler arasında mezhepler arasında geçiş (intikal) ya-
pılabileceğini savunur. Kendisini mutlak müntesip müctehid olarak gören 
Şah Veliyyullah görüşlerini mezhep geleneği içerisinde temellendirme yo-
lunu seçmiştir91.

Tasavvuf ve Mutasavvıflar

Şah Veliyyullah, et-Tefhimât’ında sûfîler ile yakın ilişkiler kurmanın 
önemine vurgu yapmaktadır92. Bir medrese hocası olmasının yanında aynı 
zamanda bir tasavvuf şeyhi olan Şah Veliyyullah kendisini “sûfîlerin hâdi-
mi”93 olarak nitelemekte, Nakşibendiyye, Geylâniyye ve Çiştiyye tarikatla-
rına babası vasıtasıyla intisap ettiğini belirtmektedir94. Döneminde en fazla 
yaygınlık kazanan tarikatın Çiştîlik olduğu tespitini yapan Şah Veliyyullah, 
insanların tarikatların sadece zâhirine bakmaları sebebiyle hizipleştiklerini, 
tek bir tarikata bağlanmakla yetindiklerini söyler. Ona göre doğru olan yol 
hakikatte birdir, fakat farklı renklere bürünmüştür95. Vasiyetinde Şah Veliy-
yullah bir yandan tasavvuf yolunu tavsiye ederken öte yandan mutasavvıfları 

90 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 206, 282-284; C II, s. 162.
91 Aydın, age., s. 154-159.
92 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 243.
93 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 6, 166.
94 Şah Veliyyullah’ın tasavvufî silsilesi için bkz. Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, 
s. 4, 11-13. 
95 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 114-115.
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sert bir dille eleştirmektedir. Onun tasavvuf ehline yönelik en büyük ten-
kidinin Sünnet’e uygun hareket etmemeleri olduğu anlaşılmaktadır96. Şah 
Veliyyullah’ın gerek kelâm ilmi gerekse tasavvuf sahasındaki görüşlerinde 
şirkten kaçınmaya ve tevhide yaptığı vurgu dikkati çekmektedir.

Çoğu tasavvuf ehlinin bidat olan işlerle meşgul olduğunu, yaptıkla-
rı sihirlerin kerâmet gibi görüldüğünü söyleyen Şah Veliyyullah’a göre bu 
yönleri ile birçok insanın ilgisini çeken mutasavvıflara itibar edilmemelidir. 
Şah Veliyyullah halis niyetle de yapılsa insanlar arasında muhabbet ve nef-
rete sebebiyet veren sihirleri yapan mutasavvıfları cahil halkın kerâmet ehli 
sandıklarına dikkati çeker. Bir şeyhe intisap ederken seçici davranmaları ko-
nusunda Şah Veliyyullah insanları uyarmaktadır. Ona göre bu dönemde her 
yönüyle kemâl mertebesine erişmiş hiçbir şeyh yoktur. Şeyhler bir yönüyle 
bu mertebeye ulaşmış olsalar da diğer yönleriyle eksik kalmaktadır. Şah Ve-
liyyullah, döneminde fenâ fillâh ve bekâ billâh konularına aşırı ilgi gösteril-
mesini ve neredeyse herkesin tasavvufla iştigalini olumlu bir durum olarak 
değerlendirmez. Ona göre tüccarlar, çiftçiler ve köleler gibi kendi geçimleri 
ile meşgul olan kimselerden farzları yerine getirip haramlardan kaçınmaları-
nın yanı sıra tasavvufla ilgilenmelerini istemek uygun olmaz. Şah Veliyyullah 
bu talebin zamanla dine karşı bir nefrete dönüşebileceğini ifade etmektedir97. 
Çok sayıda tasavvuf ehlinin tepkisini çekme pahasına da olsa Şah Veliyyul-
lah, bunları söylemesi gerektiğini düşünür98. Şah Veliyyullah’a göre şeyhler, 
babalarının postlarına oturmaları sayesinde mevkî edinmekte, erdem sahibi 
olmadan bu göreve getirilmektedir. Onları bu konuma getiren sâik dünyalık 
elde etme düşüncesidir. Kendi hevâlarının esiri olan bu kimseler ona göre di-
ğer insanları da yoldan çıkaran yalancılardır99. Şah Veliyyullah’ın tasavvufun 
tatbikatına yönelik birtakım eleştirileri de olmuştur. Sûfilerin halka açık top-
lantılarda insanların manasını idrak edemeyecekleri ve bu sebeple sapkınlığa 
düşebilecekleri ifadeler kullanmalarına karşı çıkan Şah Veliyyullah, tasavvufu 
konu alan eserlerin halktan gizlenmesini tavsiye etmektedir100.

96 Malik, age., s. 164-165.
97 Malik, age., s. 164-166; Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 4, 9, 280-282; C 
II, s. 243.
98 Malik, age., s. 164-167.
99 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 284.
100 Muztar, age., s. 166.
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Şah Veliyyullah’ın, tasavvufî uygulamalarda Şeriat’ı esas almaya yaptığı 
vurgu Nakşibendî-Müceddidî çizgi ile ilişkilendirilebilir101. Vasiyetinde mü-
ritlerinden -tasavvuf sahasındaki genel temayülünü özetleyen ifadeler ile- her 
durumda Sünnet’e uygun olanla amel etmelerini, hadis ilmiyle meşgul olma-
larını, Şeriat’ın kerih gördüğü şeylerden mümkün mertebe kaçınmalarını ve 
muhaddisler ve fakihler hakkında hüsn-i niyet beslemelerini istemektedir102.

Şah Veliyyullah, yeterli dinî bilgiye sahip olmadıklarını düşündüğü vâiz 
sınıfının, insanları mevzû rivâyetlere dayalı bilgilerle amel etmeye çağırma-
sını eleştirmektedir. Onların konuşmalarında, İlâhî aşk ile ilgilenen kimsele-
rin sözlerini kullandıklarını belirten Şah Veliyyullah, bu tür meseleleri halk 
önünde tartışmayı isâbetli bulmaz. Bu kimseler ona göre her ne kadar tasav-
vuf hakkında konuşsalar da onun esaslarını öğrenmekten uzaktırlar.103 Müs-
lüman olan diğer din mensuplarının eski inanç ve uygulamalarını devam 
ettirdikleri ve bunları meşrulaştırmak üzere zayıf ve mevzû rivâyetlerden 
yararlanıldığı belirtilmektedir104. Şah Veliyyullah’ın söz konusu tenkitleri bu 
anlayışa yöneliktir. el-Kavlü’l-cemîl’de vaazların muhtevasına dâir eleştirileri-
ni dile getirmiştir. Bu eserinde vâizlerin Hz. Peygamber’in hayatı hakkında 
doğru olmayan hikâyeler anlatmak yerine sahih hadislere dayalı bir konuşma 
yapmaları gerektiğini belirtir. Ayrıca Şah Veliyyullah onları yukarıda deği-
nildiği üzere Kerbela hadisesi hakkında hayal mahsülü vaazlar vermeleri yü-
zünden tenkit eder105.

Zanaâtkârlar ve Tâcirler

Zanaâtkâr ve tâcirler içerisinde dürüst kimselerin kalmadığını belir-
ten Şah Veliyyullah, meslek erbabının ibâdetlerini ihmal edip, diğer yandan 
Hindû tanrılarının mezarlarında işlerinde başarılı olmak için kurban kestik-
lerini söyler. Şah Veliyyullah onları Şeyh Medâr ve Şeyh Salâr’ın mezarla-
rına, haccetmek için giden kimseler olarak tasvir eder. Kılık kıyafetlerine ve 
yiyeceklerine güçlerinin yetmeyeceği ölçüde harcama yapan, bu nedenle de 
kazançlarını çabucak yitiren bu insanlar, tasarrufları yüzünden hanımlarının 
haklarına riâyet etmemektedir. Zanaâtkârlar içinde bir kesimin kazançlarını 
sadece içki ve zinâya sarf etmeleri Şah Veliyyullah’ın tenkit mevzuu ettiği 

101 Geniş bilgi için bkz. Aydın, age., s. 99-102.
102 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 4, 10, 138.
103 Muztar, age., s. 79-80.
104 Ahmed, “Şah Veliyyullah Dehlevî’nin Dînî ve Siyâsî Görüşleri”, s. 540.
105 Şah Veliyyullah’ın el-Kavlü’l-cemîl’inden naklen Rizvi, age., s. 284-285.
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diğer bir meseledir. Şah Veliyyullah bu kimselere, eğer iktisatlı davranırlarsa 
kendileri ve âileleri için yeterli kazancı Allah’ın temin edeceğini hatırlat-
makta, gelirlerinden daha azını harcamalarını ve muhtaçlara yardımda bu-
lunmalarını tavsiye etmektedir106.

Şiî-Sünnî Çatışması

18. yüzyıl Hindistan’ında tehlikeli bir boyuta ulaşan Sünnî-Şiî çekiş-
mesi107 Bâbürlü Devleti’nin çöküşünde önemli bir tesire sahiptir108. Evreng-
zîb Âlemgîr’in vefatının ardından varlıklı Şiî âileleri bilhassa Delhi ve Uttar 
Pradeş bölgesine bağlı Aved şehrinde güç kazanmaya başlamışlardır. Dek-
ken bölgesi de Şia düşüncesinin yayıldığı önemli merkezlerden biri haline 
gelmiştir. İdarecilerin onlara maddî destek sağlaması kuvvetlenmelerinde 
önemli rol oynamıştır. Söz konusu tartışmalar çerçevesinde müstakil bir li-
teratür oluşmuştur109. Şah Veliyyullah’ın Hint-İslâm toplumunun istikrarını 
tehlikeye sokan bu durum karşısında Kurretü’l-ʻayneyn ve İzâletü’l-hafa’sını 
yazdığı belirtilmektedir110. Şah Veliyyullah iki tarafı bir noktada uzlaştırma 
hedefi gütmüştür. Bu nokta Sahâbe hakkında kötü sözler sarf edilmemesi 
ve onların hayır ile anılmalarıdır. Şah Veliyyullah Sahâbe’ye dil uzatmanın 
haram, onlardan övgü ile bahsetmenin ise vacip olduğunu söyleyerek111 her 
iki tarafı da bu yaklaşımı benimsemeye çağırmaktadır. Ona göre Sahabî-
ler her ne kadar masûm olmasalar ve yaptıkları bazı işlerde kınanmayı hak 
etseler de müslümanlar onların hatalarını dillendirmemeli, onlar hakkında 
kötü sözler söylememelidir. Toplumun maslahatı gözetilerek onların farklı 
sıfatlar ile anılmasına ve onlara hakaret edilmesine engel olunmalıdır. Her 
iki kesime yönelik bir tavsiye olduğu anlaşılan bu yaklaşım, Şah Veliyyul-
lah’a göre birliğin dağılmasını önleyecektir112. Şah Veliyyullah Kurretü’l-ʻay-
neyn’inde ilk üç halifenin hilâfete lâyık kimseler olduğunu göstermeye çalış-

106 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 287; Siyalkûtî, age. s. 195; Muztar, age., s. 
82.
107 İkram, age., s. 575.
108 Muztar, age., s. 43, 111-112.
109 Abdülhay el-Hasenî, es-Sekâfetü’l-İslâmiyye f î’l-Hind, 2. bs., Matbaatu Mecmai’l-Luğa-
ti’l-Arabiyye, Dımaşk 1983, s. 219-221; Umar, age., s. 216-217; Ghazi, age., s. 71; İkram, 
Rûd-i Kevser, s. 575; Graham, age., s. 123-124.
110 J. M. S. Baljon, “Şah Veliyyullah Dehlevî’ye Göre Hak ve Batıl Din”, çev. İsmail Çalışkan, 
Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 3:1 (1999), s. 295-296. Hasenî, age., s. 222.
111 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 202.
112 Malik, age., s. 167-168.
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maktadır113. Şah Veliyyullah Şia’yı bâtıl bir fırka saymakla114 birlikte Ehl-i 
Kıble’nin tekfir edilemeyeceğini belirterek115 Şiîleri kâfir saymak gibi uç bir 
görüşü benimsememiştir. Başta Şah Veliyyullah olmak üzere takipçilerinin 
Şiî-Sünnî çatışmasına yönelik faaliyetlerinin bu çatışmayı önlemede yeterli 
başarıyı gösteremediği ifade edilmektedir116. Şah Veliyyullah’ın tecdîd faali-
yeti bağlamındaki temel vurgularından bir diğeri ümmet içerisinde birliğin 
sağlanmasına yöneliktir. Allah’ın ümmeti yeniden birleştirme görevini ken-
disine verdiğini tasrih eden117 Şah Veliyyullah’ın bu görevini yerine getirmek 
üzere iki temel alan seçtiği söylenebilir. Birincisi İslâmî ilimler içerisinde-
ki ihtilafların giderilmesidir118. İkincisi Şiî-Sünnî çatışmasında bir uzlaşma 
sağlanmasıdır. Şah Veliyyullah’ın bu düşüncesi İslam dünyasında bir birlik 
oluşturma arayışı olarak yorumlanmıştır119.

Medrese Eğitimi ve Müfredatı: Kurân, Hadis ve Felsefe Dersleri

Şah Veliyyullah’ın yaşadığı dönemde medreseler hadis eğitimine ağırlık 
veren kurumlar olmamışlar ve müfredatlarında sınırlı sayıda hadis ilmine 
dair esere yer vermişlerdir. Şah Veliyyullah’ın hadis ilmini medrese dışında 
müstakil bir hocadan tedris etmesi bunun bariz bir göstergesidir. Medrese 
müfredatı içerisinde hadis tedrisine büyük önem veren bir geleneğin Şah 
Veliyyullah ile oluştuğu söylenebilir120.  Hint alt kıtasında hadis tedrisinin 
ise İmâm-ı Rabbânî’nin muasırı Abdülhak Dihlevî (ö. 1052/1642) ile bir-
likte XVII. asırda canlanmaya başladığı kabul edilir121. Şah Veliyyullah’ın 

113 Baljon, age., s. 295-296.
114 Şah Veliyyullah, el-Müsevvâ şerhu’l-Muvatta, 2. bs., Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 
2002, C II, s. 469; a.mlf., et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 301; Malik, age., s. 168.
115 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C I, s. 202.
116 Khan, age., s. 218-219.
117 Şah Veliyyullah, et-Tefhimâtü’l-İlâhiyye, C II, s. 301.
118 Modern dönemdeki çalışmalarda da Şah Veliyyullah’ın fıkıh, kelâm ve tasavvuf olmak 
üzere bu ilim sahalarındaki ihtilafları giderme çabası, onun ilmî faaliyetinin temel karakte-
ristikleri arasında sayılmaktadır. Örnek olarak bkz. Mujeeb, age., s. 280; Ghazi, age., s. 158.
119 Muztar, age., s. 103; Qeyamuddin Ahmad, The Wahhabi Movement in India, Manohar, 
New Delhi 1994, s. 24; İkram, age., s. 575-578.
120 Aydın, age., s. 25.
121 Hasenî, age., s. 554-555, 557; Rahman Ali, Tezkire-i Ulemâ-i Hind, çev. Muhammed 
Eyyüb Kadiri, Pakistan Historical Society, Karaçi, ts., s. 276-277. Sıddık Hasan Han, el-Hıtta 
f î zikri’s-Sıhahi’s-Sitte, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1985, s. 145-146. Aziz Ahmed, Mah-
mud Ahmed Gazi ve Zaferullah Daudî gibi isimler de Hint alt kıtasında hadis sahasında Ab-
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ihyâ düşüncesi de Abdülhak Dihlevî’nin ictihad merkezli ilmî faaliyeti ile 
irtibatlandırılabilir122. Mahmud Ahmed Gazi, Abdülhak Dihlevî’nin bu sa-
hadaki çabasını teslim etmekle birlikte, bir hadis tedris geleneğini Şah Veliy-
yullah’ın başlattığını ileri sürmektedir123. Rahimiyye Medresesi’nde verilen 
eğitimin hadis ilmine yönelik olduğuna dikkat çeken Nedvî, Siyalkûtî ve Da-
niel W. Brown gibi isimler de bölgedeki hadis geleneğini Şah Veliyyullah’ın 
canlandırdığını kabul eder124. Muhammed İkram da Abdülhak Dihlevî’den 
sonra bu bölgede Şah Veliyyullah’ın hadis sahasındaki çalışmalarına dikkat 
çekmektedir. Şah Veliyyullah sonrasında yetişen muhaddislerin birçoğunun 
hadis senedlerinin ona dayanması, onun hadis tedrisi sahasındaki başarısının 
önemli bir kanıtıdır125. Şah Veliyyullah’ın vasiyetinde tavsiye ettiği el-Mu-
vatta’nın dışında farklı hadis kitaplarını okuttuğu, ayrıca medresede hadis 
usûlü dersi verdiği görülür126. Medrese müfredatı içerisinde hadis derslerini 
arttırması dönemindeki medrese geleneği ve müfredatına yönelik bir eleşti-
ridir.

Hint alt kıtasında IX/XV. yüzyılda, bölgeye göç eden isimler ile bir-
likte felsefe ve mantık ilmi sahasındaki çalışmaların arttığı görülür. Multan 
şehrinden Delhi’ye gelen Abdullah et-Tulanbî127 (ö. 921/1515) ve Azîzullah 
et-Tulanbî aklî ilimlere dair verdikleri derslerle bu ilimlere olan ilgiyi art-
tırmışlardır128. Bu dönemde Molla Sadra’nın (ö. 1050/1641) felsefî düşün-
cesi Hint bölgesinde kısa bir süre içerisinde kabul görmüş, bununla birlikte 
Aristocu ve İşrakî felsefe gelenekleri hâkim olmayı sürdürmüşlerdir129. Ders 
müfredatlarına Celâleddîn ed-Devvânî (ö. 908/1502) ve Molla Sadra gibi 
müteahhîrûn dönemi İslam felsefecilerinin eserleri bu süreçte dâhil edilmiş-
tir130. Şah Veliyyullah’ın yaşadığı dönemde Molla Nizâmeddîn Sihâlvî tara-

dülhak ed-Dihlevî ile yeni bir dönemin başladığı tespitini yapmışlardır. Aziz Ahmed, Hindis-
tan’da İslam Kültürü Çalışmaları, s. 266; Ghazi, age., s. 89; Daudî, age., s. 78; Brown, age., s. 23.
122 Aziz Ahmed, “Şah Veliyyullah Dehlevî’nin Dînî ve Siyâsî Görüşleri”, s. 536.
123 Ghazi, age., s. 160-161.
124 Nedvî, age., s. 149; Siyalkûtî, age., s. 88-90; Brown, age., s. 23.
125 İkram, age., s. 556-557, 588.
126 Nedvî, age., s. 135.
127 Gulâm Ali Âzâd el-Bilgrâmî, Subhatü’l-mercân f î âsâri Hindustân, Ma‘hedü’d-Dirâsâti’l-İs-
lâmiyye Câmiatu Aligarh el-İslâmiyye, Aligarh 1976, C I, s. 103-104.
128 Hasenî, age., s. 14-15; Umar, age., s. 298.
129 Rizvi, age., s. 66.
130 Nedvî, age., s. 85-86; Hasenî, age., s. 264.
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fından hazırlanan, “Ders-i Nizâmî”131 adıyla meşhur olan ve birçok medrese 
tarafından benimsenen132 yeni ders programında da bu isimlerin eserleri yer 
almıştır. Ders-i Nizâmî’nin karakteristiği felsefe, mantık, gramer ve belâgata 
dair geniş bir literatürün takip edilmesi, fıkıh özellikle de hadis sahasında 
sınırlı sayıda eserin okutulmasıdır133. 

Şah Veliyyullah’ın gerek vasiyetinde belirttiği daha sınırlı müfredat ge-
rekse bazı öğrencilerine okuttuğu daha geniş literatür, döneminde yaygın 
hale gelen Ders-i Nizâmî programıyla134 iki yönden mukayese edilebilir. Bi-
rincisi Şah Veliyyullah, Ders-i Nizâmî programına kıyasla yeni müfredatında 
sarf, nahiv, belagat gibi klasik İslâmî ilimlerin dilini öğrenmeye hizmet eden 
ilimlerin yoğunluğunu azaltmıştır. Zira bu hususta Ders-i Nizâmî’de geniş 
bir literatürün takip edildiği görülür. Şah Veliyyullah’ın bu yaklaşımı onun 
Kur’ân eğitimine daha fazla önem verme isteği ile izah edilmektedir135. İkin-
cisi ise Şah Veliyyullah’ın medresesinde, Ders-i Nizâmî’ye muhalif olarak 
mantık ve felsefe disiplinlerine dair bir dersin koyulmamasıdır. Aksine Şah 
Veliyyullah hadis tedrisi üzerinde yoğunlaşmıştır. Bu iki programı mukayese 
eden Fazlurrahman, Ders-i Nizâmî’nin aklî ilimlere ağırlık verdiğini, Şah 
Veliyyullah’ın ise medrese programında fıkıh, kelâm ve hadis ilimleri üze-
rinde yoğunlaştığını dile getirir. Bu iki program bazı değişiklikler ile birlikte 
sonrasındaki medrese müfredatlarının özünü teşkil etmiştir. Şah Veliyyul-
lah’ın medresesi hadis ilminin bölgeye yayılmasına sağladığı katkı ile tema-
yüz etmiştir136. 

Meâl dersi Şah Veliyyullah’ın medrese programının temel karakteristik-
lerden biridir. Onun tarafından izlenen bu metot dönemindeki tedris gelene-
ğine aykırıdır. Şah Veliyyullah bu derste okutmak üzere Fethu’r-Rahmân adlı 
bir meâl hazırlamıştır. Bu meâl yazıldığı sahada Hint alt kıtasındaki ilk örne-
ği olmasa da öncesinde bu derece şöhret bulmuş bir diğer çalışmanın var ol-

131 Ders-i Nizâmî çerçevesinde okutulan eserlerin bir listesi için bkz. Abdülhamit Birışık, 
“Medrese”, DİA, XXVIII, s. 334; El-Hasenî, age., s. 16; M. Mujeeb, age., s. 407-408; İkram, 
age., s. 605-606.
132 Bkz. Ziaul Haque, “Muslim Religious Education In Indo-Pakistan”, Islamic Studies, XIV: 
4 (1975), s. 277-281; İkram, age., s. 605-606.
133 Rizvi, age., s. 390-391; İkram, age., s. 556; Umar, age., s. 300.
134 Bu programda okutulan eserler için bkz. Hasenî, age., s. 16; M. Mujeeb, age., s. 407-408; 
İkram, age., s. 605-606; Birışık, “Medrese”, DİA, XXVIII, 334.
135 Birışık, Hind Altkıtası, s. 56.
136 Fazlurrahman, age., s. 113.
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madığı söylenebilir137. Şah Veliyyullah’ın 1738’de tamamladığı meâli, 1743’te 
medrese programına dâhil edilmiştir138. Şah Veliyyullah’ın sözünü ettiği 
tefsirlere başvurmaksızın yapılacak meâl dersinde okutulması düşüncesiyle 
bu çalışmayı yaptığı anlaşılmaktadır. Onun öğrencilerine okuttuğu kitaplar 
arasında kendi eserleri de önemli bir yer tutmaktadır. Şah Veliyyullah’ın ge-
rek meâl yazmasına gerekse bir tefsîr usûlü hazırlamasına bakılacak olursa, 
18. yüzyıl Hindistan’ındaki tefsir derslerini Kur’ân’ın manasını anlamak için 
yeterli görmediği söylenebilir. Öte yandan döneminde az sayıda tefsir âlimi 
kaldığına dair tespiti139 bu saha üzerine eğilmesine sebebiyet vermiştir. Şah 
Veliyyullah’ın tefsir usûlünün, Kur’ân’ın anlaşılması için belagat, bediʻ gibi 
ilimlerin bilinmesinin şart koşulmasına karşı bir tepki olarak kaleme alındığı 
da ileri sürülebilir. Zira 18. yüzyılda Hint alt kıtasındaki medreselerde sarf, 
nahiv, mantık, meânî ve bediʻ gibi ilimlerin tahsilinden sonra tefsir dersine 
geçilmekteydi140. Meâl eğitimi Şah Veliyyullah’ın medresesindeki dersleri 
diğer medrese müfredatlarından ayıran önemli hususiyetlerdendir. Muztar 
ve Misbâhullah Abdülbâkî, Şah Veliyyullah’ın kendi ifadelerinden hareketle 
eserini, döneminde çeşitli meclisler tertip ederek Mesnevî, Gülistan ve Man-
tıku’t-tayr gibi kitapları okuyan insanların meâl okumalarına yönelik olarak 
kaleme aldığını belirtir. Zira bu dönemde sözü edilen eserlerin okunması bir 
gelenek haline gelmiştir. Meâl okunmasına yönelik bir geleneğin oluştuğunu 
ise görmek mümkün değildir141.

137 Muztar, age., s. 175; Misbâhullah Abdülbâkî, “el-İmâm Veliyyullah ed-Dihlevî ve ter-
cemetühu li’l-Kur’ân ‘Fethu’r-Rahmân bi Tercemeti’l-Kur’ân’”, ed-Dirâsâtü’l-İslâmiyye, 44: 1 
(2009), s. 14; Ghazi, age., s. 87; İkram, age., s. 552.
138 Ghazi, age., s. 87, 160.
139 Şah Veliyyullah, el-Fevzü’l-kebîr, s. 17.
140 Birışık, Hind Altkıtası, s. 55-56.
141 İkram, age., s. 551-552.
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Sonuç

Şah Veliyyullah’ın ihyâ faaliyetinin özünü tahrif/bozulma olarak gördü-
ğü tüm unsurlardan dini arındırma düşüncesi oluşturur. Yukarıda görüldüğü 
üzere onun ihyâ faaliyeti, fıkıh âlimleri, mutasavvıflar yahut da devlet idare-
cileri gibi belirli bir kesime yönelik değildir. Şah Veliyyullah toplumun tüm 
kesimlerinin ıslahını hedeflemektedir. Kendisini 18. yüzyılın müceddi olarak 
gören Şah Veliyyullah’ın ilmî faaliyeti Sünnet’in ihyâsı düşüncesi üzerinde 
temerküz eder. O adet ve uygulamaların Sünnet’e uygun hale getirilmesini 
savunmakta, toplumun benimsediği bir takım görüş ve yaklaşımlar karşısın-
da tevhide vurgu yapmaktadır. Şah Veliyyullah gerek kelâmî gerekse tasav-
vufî görüşleri bağlamında şirkten uzak durmaya vurgu yapmakta ve tevhidi, 
şirk kavramını merkeze alarak “Şirkin her türünü defetmek ve Allah’ı zâtına 
uygun olacak şekilde vasfetmek” olarak tarif etmektedir. Şeriat’ın doğrudan 
düzenlemediği, sınırlarını çizmediği ictihad etmeye açık olan konularda ise 
aşırıya ve israfa kaçmama, kolaylaştırma gibi temel fıkhî kâideler çerçevesin-
de toplumsal meseleleri düzenlemeye gayret etmektedir. 
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