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MORMON BAKIS ACISINDAN AHMEDILIiK: GARTH JONES VE ONUN

“ISLAM’IN AHMEDILERI: BIR MORMON KARSILAS-TIR-MASI VE
PERSPEKTIFi” MAKALESINE DAIR DEGERLENDIRME VE TERCUME

Halide Rumeysa Kiiciikoner”
Oz
Ahmediler ve Mormonlar tarihsel akislar1 birbirine paralel olarak ilerlemis iki modern
donem dini hareketidir.Bu iki hareket, 19.ylizyiln sonunda, kurucularmmn Tanri
tarafindan kurtarici-peygamber olarak gorevlendirildikleri iddiasiyla ortaya ¢ikmustir.
Mirza Gulam Ahmed’in Hint alt-kitasinda kurdugu Ahmedilik, Islam gelenegi

icerisinden; Joseph Smith’in Amerika’da kurdugu Mormonluk ise Hiristiyan gelenegi
icerisinden nesviinema bulmustur.

Ahmedilik ve Mormonluk arasindaki baglant:1 tespit edebildigimiz kadariyla ilk defa
Garth Jones tarafindan dile getirilmistir. Nitekim inanc¢li bir Mormon akademisyen
olarak Jones, kendi inancini yayabilecegi farkli dinlerden kisi ve gruplar {lizerinde
calismalarda bulunmustur. Bu calismalarinin merkezini de Giiney Dogu Asya’daki
Tayvan, Pakistan, Endonezya gibi iilkeler olusturmus; o, birbirinden farkli, bu iilke
halklarinin inang¢larim1 incelemistir.Jones, bu ¢alismalarinda, Miislimanlara karsi,
oldukca olumsuz bir tutum igerisinde olmustur. Islam gelenegi icerisinden Ahmediler
ise bu durumun tek istisnas1 olmustur. Zira 0, Ahmediligi siiregiden Islam gelenegi
icerisinde bir yap1 olarak degerlendirmemistir. Onun bu yaklasimi da, Ahmediler’i
Mormonlar’la irtibatlandirmasma neden olmustur. Nitekim o bu baglamda, “Islam’m
Ahmedileri: Bir Mormon Karsilas-tir-mas1 ve Perspektifi” isimli bir makale kaleme
almistir. Bu ¢alismasinin temelini ise Ahmediligin ve Mormonlugun, modern dénemde,
modern bir sdylem bigimiyle, modern insanin problemlerine ¢6ziim bulabilmek i¢in
ortaya ¢ikmasma dair diisiincesi olusturmustur.iste bu makalede de, Jones’un bu
calismas1 hakkinda genel bir degerlendirme yapilacak ve ¢alismanin sonuna da onun bu
makalesinin tarafimizdan gerceklestirilen dipnotlarda c¢esitli ilavelerin yapildig:
terciimesi eklenecektir.
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Abstract

The Ahmadis and Mormons are two modern-era religious movements whose historical
flows had proceeded paralel to eachother. These two movements emerged at the end of
the 19th century with the claim that their founders were commissioned by God as a
savior-prophet. Ahmadiyya, coming out of the Islamic tradition, founded by Mirza
Ghulam Ahmad, has grown in the Indian sub-continent whereas Mormonism, coming
out of the Christian tradition, founded by Joseph Smith, has grown in America.

The connection between Ahmadiyya and Mormonism was mentioned for the first time
by Garth Jones as far as we can detect. As a matter of fact, as a conscious Mormon
academist, Jones has studied individuals and groups of different religions that he can
incorporate into his belief. The center of these efforts was such as Taiwan, Pakistan,
Indonesia countries in South East Asia, he studied the beliefs of the people of these
different countries. Jones was very negative towards Islam in the context of the
Mormon perspective during these studies. However, Ahmadis from the Islamic tradition
were the only exception to this situation. Because he did not consider Ahmadiyya as a
structure within the ongoing Islamic tradition. His approach caused him to connect the
Ahmadis with the Mormons. In this context, he wrote an article with the name “The
Ahmadis of Islam: A Mormon Encounter and Perspective”. The base of his study is
Ahmadiyya and Mormonism are two religious movements that emerged in the modern
era with a modern form of discourse to find solutions to the problems of modern people.
In this article, a general evaluation of Jones's work will be made, and the translation of
his article with various additions in the footnotes made by us will be added to the end of
the study.

Keywords: Ahmadiyya, Mormonism, Mirza Ghulam Ahmad, Joseph Smith, Garth
Jones

GIRIS
Insanoglu; din, dil, kiiltiir fark: olmaksizin eski ¢aglardan itibaren evreni ve varhigi
anlayabilmek i¢in ¢aba harcamistir.Insanoglunun bu diinyay1 anlama c¢abasi da, baglica

iki tiirlii bakis agisini ortaya ¢ikarmistir.Bunlar tecriibi bir diinya algis1 ile sezgici-mistik
bir diinya algisidir.

“Tecriibi” algi, miisahede edilen, deneyimlenen alemi merkeze alip evreni ve varligi
duyu organlar1 ile algilamaya ¢alismaktir.Yani insanoglu, tecriibe neticesinde elde ettigi
veriler ¢ergevesinde, goOriinen alemden akli c¢ikarimlar yaparak varligi anlamaya
calismaktadir.

Sezgici-mistik yaklagim da ise, “asil-hakikat” goériinenin diginda olup duyu organlari ile
elde edilen bilgilerin yaniltic1 olabilecegi diisiiniilmektedir. Nitekim hakiki bilginin de
sadece Tanr1 tarafindan secilmis kisilere verilebilecegi kabul edilmektedir. Bu nedenle
de, “hakiki bilgiye” herkesin ulasmasi miimkiin degildir. Ezoterizm olarak da
adlandirilan bu yaklasimda, bilgi de onu tasiyan kisi de “6zel” ve “seckin” bir konumda
yer almaktadir.'Batini egilimli dini yapilanmalar da, temelde bu secilmislik fikri
cergevesinde ortaya ¢ikmistir.“Secilmislik™ fikri de, “kurtaricilik™ inanis1 gibi beser iistii
olarak tahayyiil edilen 6zellikleri beraberinde getirmistir.Bu dini yapilar da, farkli dinler

! Giris bilgilerinde, Prof. Dr. Metin Bozan’mn 12.04.2017 tarihli “Islam Mezhepleri Tarihi” isimli ders
notundan faydalanilmistir. Bkz. Metin Bozan, “Islam Mezhepleri Tarihi Ders Notu™.
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ve kiiltiirler icerisinden; gecmiste veya modern donemde ortaya ¢ikmis olsalar dahi,
ortaya ¢iktiklar1 zamanin yiikselen degerlerinden de bagimsiz olmadan, birbirlerine
benzer Ozellikler gostermekte, inang sistemlerini paralel kavramlar iizerinden inga
etmektedirler Nitekim Islam ve Hiristiyan gelenekleri icerisinden, 19.yiizyilda Tanr1
tarafindan, modern insanin problemlerine ¢6ziim bulabilmek i¢in segildikleri
iddialariyla ortaya ¢ikan Mirza Gulam Ahmed ve Joseph Smith’in kurduklar1 Ahmedilik
ve Mormonluk da bu batmni fikirler ¢ercevesinde nesviinema bulan yapilardandir. Iste bu
calismada, Garth N. Jones’un bu iki dini yapilanmayr mukayese ettigi “Islam’m
Ahmedileri: Bir Mormon Karsilas-tir-mas1 ve Perspektifi”2 isimli makalesi hakkinda bir
degerlendirme yapilacaktir. Calismanin sonuna Jones’un bu makalesinin tarafimizdan
gerceklestirilen tercimesi eklenecektir.

1. Ahmedilige Genel Bir Bakis

Genellikle Kadiyanilik olarak anilan Ahmedilik, Mirza Gulam Ahmed’in fikirleri
etrafinda olusmus bir dini yapilanmadir. O, “kurtaric1” kimligi altinda miiceddid, mesih,
mehdi ve nebi oldugunu iddia etmistir.*Nebilik fikrini ise klasik niibiivvet geleneginden
farkl olarak kurtaricilik baglaminda “mesiyanik niibiivvet” olarak adlandirilabilecek
yeni bir niibiivvet teorisine dayandirmustir.*Onun miiceddidlik iddiasindan itibaren
etrafinda bir topluluk olugsmaya baglamistir. 1889°da biat alarak yeni bir dini bir cemaat
kurdugunu ilan eden Mirza Gulam Ahmed 1898 yilinda, bu toplulugun diger biitiin
Miisliimanlardan ayr1 bir grup oldugunu iddia etmis ve 1900 yilinda kurdugu bu yeni
olusumu, “Miisliiman Ahmediye Mezhebi” olarak isimlendirmistir.®

Mirza Gulam Ahmed sonrasi ise “Miisliiman Ahmediye Mezhebi” hilafet sistemiyle
yonetilmeye baslanmistir.Halifeler, “vaadedilen Mesih’in  Halifesi” iinvanini
almiglardir. Ahmedi Hilafeti ilk kuruldugunda, mezhebin merkezi otoritesi olmamustir.
Nitekim ilk olarak basa gelen Halife Mevlana Hakim Nureddin kendisini, giiclin tek
sahibi, sorgulanamaz bir halife olarak degerlendirmemis ve giiciinii Sadr Enclimen-i
Ahmediyye isimli bir yonetim organiyla paylasmistir.’Bu yiizden de, onun doneminde
son defa biitiin Ahmediler bir arada kalabilmistir. Ancak onun vefatiyla birlikte Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed halife secilir se¢ilmez, halifeyi Gulam Ahmed’den sonra
Allah’la baglantiyi devam ettiren ve Allah tarafindan tayin edilen kisi olarak
degerlendirmis; boylelikle hilafet kurumu mezhebin resmi otoritesi konumuna
yiikselmistir. Onun bu tavriyla birlikte mezhep icerisinde bir siiredir ortiik olarak devam
eden gii¢ yarig1 goriiniirliik kazanmistir. Gulam Ahmed’in dini statiisiine dair 6zellikle
nebi olup olmadigiyla ilgili baz1 problemler de bu tartismalara eklenince, Ahmediler
kurucularindan sadece alt1 sene sonra biiyiik bir ayrilik yasamig ve Kadiyani-Lahori
kollar1 seklinde ikiye ayrilmistir. Ahmediler’in sayica az bir kesimini olusturan ve
Lahor’a gidip diger Miisliimanlar’in yanina yerlesmek durumunda kalan grup Lahori
Ahmediler ismini almistir. Bu grubun sayica az olmasina bir de Miisliimanlarin yaninda
yasamanin getirdigi zorluklar da eklenince, bu grup miimkiin mertebe Gulam Ahmed’in

2Garth Jones, “The Ahmadis of Islam: A Mormon Encounter and Perspective”, Dialogue: A Journal of
Mormon Thought 19/2 (Summer 1986), 39-54.

3Mehdilik meselesi hak. bkz.Ekrem Sarik¢ioglu, “Mehdi”, DI4 (Istanbul, 2003), 371-374.

“Cemil Hakyemez, “Mehdi Diisiincesinin itikadilesmesi Uzerine”, Gazi Univ. Corum [ahiyat Fak.
Dergisi, 3/5 (2004), 127-144.

*Mirza Gulam Ahmed, “Notes and Comments -Progress of the Ahmadiyya Sect-”, The Review of
Religions (Ocak 1903), 41-42. Ilave bilgiler icin bkz.Ethem Ruhi Figlal, “KAdiyanilik”, DA, 2001.
®Halide Rumeysa Kiiciikéner, Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed Telakkisi
(Diyarbakir: Dicle Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamis Doktora Tezi, 2018), 331-332.
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fikirlerini tasavvufi smirlar igerisinde konumlandirma gayreti igerisinde olmustur.
Ancak ana biinye Ahmediligi temsil eden ve Kadiyan’da kalan, Kadiyani kolu’ Gulam
Ahmed’in mezhep igerisindeki konumunu koruma hatta daha da yliceltme amaciyla
hareket etmistir.

Mahmud Ahmed doneminde, 1947 tarihinde, Ahmedi tarihi acisindan oldukca agir
sonuglar1 olacak olan Hindistan-Pakistan ayrimi gerceklesmistir. Ahmediler’in her ne
kadar Hindistan doneminde de Miislimanlar’la gesitli tartigmalar1 ve g¢atismalar1 sz
konusu olsa da, farkli dinlere ve kiiltiirlere sahip Hint topraklarinda inanglar
Miisliimanlar tarafindan ¢ok da dikkati ¢ekmemis ve fikirlerinin asiriligi mevzubahis
oldugunda sadece akidevi bir problem olarak degerlendirilmislerdir. Pakistan siirecinde
ise durum oldukea farklilasmistir. Zira Miisliimanlar’in ezici bir ¢cogunlugu olusturdugu
Pakistan’da, Ahmediler’in fikirleri halk tarafindan genel olarak “heretic” kabul edilmis,
boylelikle akidevi bir problemden resmi, siyasal bir devlet sorununa doniismiistiir. Her
ne kadar Mahmud Ahmed’in, ayr1 bir sehir insa ettirerek tiim Ahmediler’in orada
yasamalarii saglama gibi faaliyetlerle bu siireci durdurma gayretleri olsa da, onun bu
cabalar1 siyasal bir probleme déniismelerine engel olamamugtir.®

Ahmediler’in siyasal bir probleme doniistiikleri siiregte, Mirza Nasir Ahmed (1965)
basa gecmistir.Onun dénemi Ahmedi tarihinin en aci hatirasina sahiptir. Nitekim 1974
yilinda Pakistan Parlamentosu gergeklestirdigi bir anayasa degisikligiyle birlikte
Ahmediler’in hem Kadiyani hem de Lahori kollarmi birlikte“Islam-dis1 azinlik” ilan
etmigtir. Statiileri, Pakistan’da yasayan farkli dinlere mensup kisilerin seviyesine
diistiriilmiistiir.

1982 senesinde ise hilafete Mirza Tahir Ahmed se¢ilmistir.Onun donemi ise,
Pakistan’da darbeyle iktidar1 ele geciren, General Ziyau’l-Hak’in cumhurbaskani
oldugu zorlu bir doneme denk gelmistir.Nitekim Ziya, Ahmediler’in inanglarini pratik
hayatta da yasamalarini engellemek i¢in bir kanun ¢ikarmig ve onlarin namaz, orug gibi
Islami pratikleri uygulamalarmi kisitlamistir. Bunun iizerine halife, Londra’ya gd¢
ederek hilafetin “fiili” merkezini oraya tasimistir.Boylelikle Ahmediler i¢in diaspora
Ahmediligi olarak adlandirabilecegimiz yeni bir donem baslamistir.®

Tahir Ahmed’den sonra Ahmediler’in besinci halifesi olarak Mirza Mesrur Ahmed
(2002-) segilmistir. Onunla birlikte uzun bir aradan sonra, mezhep icerisinden, ¢esitli
hilafet iddialar1 s6z konusu olmus ve buna bagh olarak ¢esitli ayriliklar meydana
gelmis; Ahmediligin hakiki temsilcisi oldugunu iddia eden yeni Ahmedi gruplar ortaya
cikmistir. Ahmediler’in diger Miisliman kesimlerle yasadigi problemler de artik
neredeyse doniilmez bir noktaya gelmis ve onlar da bizatihi Ehl-i Stinnet’in kendisi
olduguna dair fikirleri glindeme getirmeye baglamislardir.Mesrur Ahmed’in donemi
ayrica Ahmediligin modern zamanlara intibak problemi yasadigi bir donemi de ifade
etmektedir.Nitekim mezhep igerisinde bilhassa yeni nesil arasinda 6zellikle diasporada
yasamanin getirdigi ciddi bir sekiilerlesme siireci s6z konusu olmus, bu durum da halife
otoritesini reddetme egilimlerini beraberinde getirmistir.°

"Ana biinye Ahmediligi temsil ettikleri i¢in bu grup “Ahmedilik”, Lahori Ahmedilik’ten bahsedildiginde
ise Ozellikle “Lahorl Ahmedilik” ifadesi kullanilacaktir.

8Kiiciikoner, Mirza Gulam Ahmed, 347-350.

Kiiciikoner, Mirza Gulam Ahmed, 355-358.

1 Ahmediligin kisa tarihgesine dair bilgiler, Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, 329-360°den 6zetlenmistir.
Konu hak. ilave bilgi i¢in bkz. Omer Faruk Teber, “Mehdilik Inanci Temelinde Olusan Ge¢ Dénem
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2. Mormonluga Genel Bir Bakis

Mormonizm Tiirkge’deki kullanimiyla Mormonluk!! Joseph Smith tarafindan
1830’larda Amerika’da kurulan dini bir harekettir.Hareket, onun peygamberlik iddiasina
dayanmistir.}?Bu baglamda o, arayis icerisinde oldugu bir donemde baba, ogul, kutsal
ruhun kendisine goriindiigiinii ve bu {i¢liiniin kendisine Isa Mesih’in getirdigi 6gretinin
tahrif oldugunu ve onceki biitiin kiliselerin hilkmiiniin bittigini soyledigini iddia
etmistir. Tanr’nin kendisini, Adem, Isa ve diger peygamberler gibi ¢agirdigini®3; bu
baglamda bozulan akideyi restore etmek icin Eski Ahit gelenegine gore gonderilen bir
peygamber oldugunu ve yeni bir peygamberler donemi baglattigmi savunmustur.
Tanr’nin restorasyon'* i¢in yeni peygamberler gonderdigi bu donemi de Isa-Mesih’in
geliginden Onceki “diizenleme donemi” olarak tanimlamistir. Nitekim o kendisinin
baslattigi bu donemi “zamanlarin doldugu diizenleme donemi” olarak ifade
etmistir.Ahir zamanda gelmesi beklenen peygamberlerin ilki oldugunu, vahiy kapisinin
kapanmamak iizere yeniden acildigini belirtmis™® ve kendisine kutsal bir Kitap
vahyedildigini iddia etmistir.Kendisiyle baslayan donemi de, “Son Giin Azizleri’nin
Kilisesi” adinda yeni bir dini olusumla agiklamistir.28Smith’in bu gériisleri baglaminda,
ona intisap edenler acisindan peygamberlik kurumu yeniden ihdas edilmistir. Boylelikle
Smith’ten giiniimiize degin Mormon peygamberleri gelmeye devam etmistir. !’

Mormon tarihinin Smith’ten sonraki en onemli gelismesi ise Smith’in Mormonlugu
kurdugu donemde ona destek veren Brigham Young déneminde s6z konusu olmustur.8
Young, harekete, Yahudilik’in 6zellikle siyasal fikirlerinden olan ve Filistin Kudiis’te
kurulmas1 arzulanan Yahudi devletini merkeze alan “ziyoncu” siyoncu- gelenegi
asillamig ve Kudiis’te kurulmasi amacglanan ziyonun, Amerika’da insa edilmesi i¢in
gayret icerisinde olmustur.'® Bu baglamda o, fikirleri nedeniyle cesitli baskilara maruz
kalan Mormonlar’in sikintilarindan kurtulabilmesi i¢in onlarla birlikte Utah eyaletinin
Salt Lake bolgesine dogru biiyiikk bir gé¢ gerceklestirmis ve orada Mormonlar’1 bir
arada tutabilmek ve dinlerini rahat bir sekilde yasayabilmelerini saglamak adma yeni bir
sehir insa edilmesine dnderlik etmistir. Onun bu girisimi de, mezhep {iiyelerinin bir

Mezhepler”, Anadolu Universitesi Ilahiyat Onlisans Programi Islam Mezhepleri Tarihi, ed. Mehmet Ali
Biiyiikkara (Eskisehir, 2012), 192-197.

11 Hareket ismini kutsal saydiklar1 Mormon Kitabi'ndan almaktadir. Mormon ifadesi, basta muhalifleri
tarafindan olumsuz bir igerikle kullanilirken, siire¢ icerisinde, miintesipleri tarafindan kabul edilen bir
isim haline gelmistir. Konu hak.bkz. “Terms Used by Denominations in the LDS Restorationist
Movement”, 03 Mayis 2020.

12 Smith, hareketi 1830°da kurmus ve 1844 yilinda oldiiriiliinceye kadar hareketin hem peygamberi hem
de baskani olarak gorev yapmustir. Bkz. “Isa Mesih’in Sevindirici Haberi’nin iade Edilisinin Mesaji”
(Erisim 20 Ekim 2019), 2-10.

13 Krs. “Isa Mesih’in Sevindirici Haberi’nin Iade Edilisinin Mesaji”, 7. Mormonlarin Tiirkiye i¢in resmi
sitesidir; Fuat Aydm, “Mormonlar isa Mesih’in Son Giin Azizleri’nin Kilisesi”, Tiirkiye 'de Misyonerlik
Faaliyetleri (Istanbul: Ensar Nesriyat, 2005), 218.

14 Tiirkge’de akidevi konular s6z konusu oldugunda, kullanim yaygin olmayan “restore” ve “restorasyon”
kavramlari Mormonlar tarafindan siklikla kullanildg i¢in metinde de bu sekilde bir kullanim sekli tercih
edilmistir.

15¢jsa Mesih’in Sevindirici Haberi’nin lade Edilisinin Mesaj1”, 11; Aydin, “Mormonlar Isa Mesih’in Son
Giin Azizleri’nin Kilisesi”, 229, 238.

1 Aydm, “Mormonlar Isa Mesih’in Son Giin Azizleri’nin Kilisesi”, 216, 222.

17 Mormonlar, peygamberlerini ayni1 zamanda “kilise baskam” olarak gormekte ve o sekilde
adlandirmaktadirlar.

18 1847-1877 yillar1 arasinda yaklasik 30 sene hareketin baginda kalmigtir.

P¥Wilfried Decoo, “In Search of Mormon Identity: Mormon Culture, Gospel Culture, And An American
Worldwide Church”, International Journal of Mormon Studies 6/ (2013), 1-53.
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arada kalmasina ve mezhebin genislemesine imkan saglamistir.Bu sebeple onun
girisimi, Hz. Musa’nin  Yahudiler’i “vaadedilen topraklara”  gotiirmesiyle
iliskilendirilmis ve o Mormonlar tarafindan “Mormon Musa”, Amerikali Musa,
“Modern Musa” gibi isimlerle anilmistir.?°

Mormonlar tarafindan, Young’dan sonra giiniimiize kadar toplam on altt Mormon
peygamberi geldigi iddia edilmistir. Devam eden peygamberlik zinciri Mormonluk’un
canli bir dini yap1 olmasini saglamistir. Nitekim bu peygamberler, mezhebin Amerikan
siyasetinde oldukca etkin bir lobi olmasina ve misyonerlik faaliyetleri baglaminda da
diinya capinda tanmmalarma dnciiliik etmistir.?!

Mormonlarin tarihsel seriivenini takiben, akidesine bakildiginda da, klasik Hristiyan
geleneginden oldukca farkli oldugu anlasilacaktir.Nitekim bu durum 6zellikle Tanri
anlayislarinda goriilebilmektedir.Bu baglamda, onlar hem monoteistik hem de
politeistik bir tanr1 anlayisina sahiptirler. Zira Mormonlar, tesliste yer alan “baba-ogul-
kutsal ruh” seklindeki ii¢ unsurun da miistakil ontolojik varliklara sahip olduklarina ve
birbirinden farkli bu varliklarin ayn1 amag iizerinde birlestiklerine inanmaktadirlar.?Bu
inanglarindan dolay1 da, Hristiyanlarin pek ¢ogu tarafindan gayri hristiyan bir dini yap1
olarak goriilmekte hatta ayr1 bir din olarak telakki edilmektedirler.?®

2.1. Garth N. Jones ve Islam Calismalan

Mormon bir akademisyen olan Garth Jones (1925-), Alaska Universitesi'nde kamu
siyaseti ve yonetimi profesorii olarak gérev yapmis ve oradan emekli olmustur. Jones,
ayrica Birlesmis Milletler’de ve Diinya Bankasi’nda damigmanlik gorevlerini de ifa
etmigstir.Bu gorevlerinden dolay1 da 6zellikle Giiney Dogu Asya’y1 yakindan inceleme
firsat1 bulmus ve misyoner bir hareket olan Mormonlar’in bu cografyadaki tutumlarmin
nasil olmasi gerektigine dair gesitli incelemelerde bulunmustur.ilaveten Bat1 menseli
olmayip Mormon olan kisilerin de, dini ve sosyo-kiiltiirel olarak Mormon inancina
adaptasyonlar1 iizerine ¢alismistir.Bu konuda tizerinde ¢alistigi kisiler de yine 6zellikle,
Giiney Dogu Asya’daki, Giiney Dogu Asyalilar’dan olusmustur.?

Garth N. Jones, Giiney Dogu Asya’dan farkli dinlere mensup kisilerin Mormon
inanciyla kurabilecekleri iliskilerin boyutunu arastirirken 6zellikle bu bolge
Miisliimanlarin1 dikkate almistir. Bu baglamda o, Endonezya, Hindistan ve Pakistan
Miisliimanlar1  hakkinda  calismalar  yapmistir.Bu  c¢alismalar1  smrasindaki

20«pioneers”, 06 Ekim 2009; “Salt Lake City History” (Erisim 03 Mayis 2020).Young’a “Amerikan
Musa” gibi isimlerin verilmesi o denli meshurdur ki onunla ilgili kitaplar bu isimle adlandirilmistir. Konu
hak.bkz. Leonard J. Arrington, Young Brigham American Moses (United States: University of Illinois
Press, 1985).

21 Young’dan sonra gelen Mormon peygamberlerinin listesi ve gdrev siireleri su sekildedir: 3. John Taylor
(1880-1887), 4. WilfordWoodruff (1889-1898), 5.LorenzoSnow (1898-1901), 6. Josep F. Smith (1901-
1918), 7. Heber J. Grant (1918-1945), 8. George Albert Smith (1945-1951), 9. David O. Mckay (1951-
1970), 10. Joseph Fielding Smith (1970-1972), 11. Harold B. Lee (1972-1973), 12. Spencer W. Kimball
(1973-1985), 13. Ezra TaftBenson (1985-1994), 14. Howard W. Hunter (1994-1995), 15. Gordon B.
Hinckley (1995-2008), 16. Thomas S. Monson (2008-2018), 17. Russel M. Nelson (2018-). Mormon
peygambeleri hak.bkz. “Presidents of The Church of Jesus Christ of Latter-day Saints” (Erisim 10 Mayis
2020).

22Isa Mesih’in Sevindirici Haberi’nin fade Edilisinin Mesaji”, 1-46; Yildiz Kizilabdullah - Sahin
Kizilabdullah, “Mormon Kilisesinde Egitim”, Dini Arastirmalar 15/41 (Aralik 2012): 38-39; Aydin,
“Mormonlar Isa Mesih’in Son Giin Azizleri’nin Kilisesi”, 228, 231.

ZRichard Abanes, Inside Today’s Mormonism (USA: Harvest House Publishers, 2007), 253.

%4Garth Jones, “Expanding LDS Church Abroad: Old Realities Compounded”, Dialogue: A Journal of
MormonThought 19/1 (1980), 8-22.
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degerlendirmelerinde ise Misliiman {iilkelerini genel olarak puritan kaliplar icerisinde,
farkli dinlere ¢cok da miisamahakar olmayan bir tutum igerisinde tasvir etmistir. Ancak
Jones, Giiney Dogu Asya Miisliimanlar’1 arasinda kendileriyle benzer ¢ikis tarihlerine
sahip ~ Ahmediler’i, genel  Miisliman  topluluktan ayr1  bir  noktada
degerlendirmistir.Nitekim o, Mormonlar ve Ahmediler arasinda kurulabilecek bir
kopriiniin, merkez ziimre Miisliimanlar’la kurulabilecek her hangi bir baglantidan ¢ok
daha gii¢lii olabilecegine inanmustir.Zira her iki akimimn da modern donemde, modern bir
sOylemle ve modern donem insaninin problemlerine ¢6ziim bulabilmek icin ortaya
ciktigma inanmistir. Bu baglamda o, Mormonlar agisindan biiyilk ve degerli bir
misyonu icra ettigini diisiinerek Mormonlar’t ve Ahmediler’i mukayese etmeye
dayanan; Ahmediler’i ve inanglarmi merkeze alan, “Islam’in Ahmedileri: Bir Mormon

Karsilas-tir-mas1 ve Perspektifi”?® isimli bir makale kaleme almustir.

2.1.1. Jones’un “islam’mn Ahmedileri: Bir Mormon Karsilas-tir-mas1 ve
Perspektifi” isimli Makalesi

Gareth N. Jones’un Mormonlar’a, Ahmediler hakkinda bilgi vermek i¢in kaleme aldig:
makalesiyle ilgili hem genel hem de makale {izerinden 6zel bir degerlendirme yapmak
konunun biitlinciil anlasilabilmesi acisindan 6nemlidir. Bu baglamda, ilk olarak
makaleyle ilgili genel bir degerlendirme yapilacak, 6zel degerlendirmeye gecildiginde
ise Jones’un Ahmediler hakkindaki spesifik goriisleri {izerinde durulacaktir.

Makalenin genel degerlendirmesinde, 6zellikle bazi hususlardan bahsetmek yerinde
olacaktir.Bu hususlarin ilki, onun bu c¢alismasi, farkli dinin halis bir miintesibinin bir
Miisliiman mezhebine yaklasimini gdstermesi bakimindan oldukca dikkat gekicidir.
Ancak Jones’un, ana biinye Miisliimanlar’a oldukca tepkisel yaklastigini bu noktada
ifade etmek gerekir. Bu durum da onun, Ahmediler’i klasik Islam gelenegi icerisinde bir
Miisliiman topluluk olarak gormedigini soylemeye imkan vermektedir.

Makalenin 6n plana ¢ikarilmasi gereken diger bir yonii ise Jones’un Ahmedilik ile kendi
inanc1 olan Mormonlugu iliskilendirmesidir.Ki bu da onun ¢alismasiin 6zgiin yoniini
olusturmaktadir.Zira Mormon bir arastrmacinin, Ahmedili§i kendi inanciyla
irtibatlandirmasi hem Ahmedilik hem de Mormonluk agisindan olduk¢a ilging
goriinmekte, en azindan boyle bir calismaya girismis olmasi1 dahi kendisinden sonraki
arastirmacilara bir perspektif sunmaktadir.Nitekim tespit edilebildigi kadariyla, onun
Mormonlar ve Ahmediler arasindaki bu paralellik fikri de, ilk defa kendisi tarafindan
dile getirilmistir. Ancak bu durum onunla birlikte son bulmamis, kendisinden sonrakileri
de etkilemistir.

Jones’un makalesiyle ilgili genel bir degerlendirme sonrasi, onun makalesinin igerigiyle
ilgili baz1 hususlar tizerinde daha ayrintili olarak durmak gerekmektedir.

2.1.1.1. Cahsmanin Dili

Calisma incelendiginde ilk olarak bahsedilmesi gereken mesele, Jones’un kullandigi
dildir. Nitekim onun makalesinde kullandig1 dil, akademisyen kimligine ragmen,
dikkatli bir akademik dil kullanimindan uzaktir. O, Ahmedilik’le kendi inanci olan
Mormonluk arasinda paralellik kurdugundan olsa gerek, makale boyunca Ahmedilige
kars1 objektifligi bozacak derecede sempatik tavirlar icerisinde olmustur. Bu durum,
onun c¢alismasmin “Islam’in Ahmedileri” seklindeki basligindan dahi anlasiimaktadr.

%5 “The Ahmadis of Islam: A Mormon Encounter and Perspective” adli bu makale, Mormonlar tarafindan
yayimlanan Dialogue: A Journal of Mormon Thought, isimli bir dergide yayimlanmustir.
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Bu tercihiyle birlikte o, Ahmediler’in islam icerisindeki konumlarina dikkati cekmek
istemistir. Zira onun bu kavrama basvurma gerekcesi de, metnin tiimii dikkate
alindiginda, Ahmediler’in Islam tarafindan “istenmeyen”, “dislanan” bir topluluk
olduklarmi 6n plana ¢ikarma gayretinden kaynaklamig olmalidir ki, onun bu amaci,
kendisinden sonraki arastirmacilar1 da etkilemis ve kavram siire¢ igerisinde “Islam’in
Mormonlar1” seklindeki bir ifade bigimine doniigmiistiir. Bu ifadeye ise bilhassa
Ahmediler’e yonelik Miisliimanlar tarafindan gergeklestirilen hak ihlalleriyle ilgili
arastirma yapan Batili gazeteciler tarafindan bagvurulmustur.2®

Calismanin dili baglaminda bahsedilmesi gereken diger bir mesele ise Jonesun
Ahmedilik disindaki islam gelenegine yaklasimidir. Nitekim o, Ahmediler’e karsi ne
kadar sempatik tavirlar sergilemisse, Ahmedilik dis1 Islam gelenegine bilhassa Siinni
gelenege yonelik oldukga elestirel bir dil kullanmistir. Hatta onun bu yaklagimini, bir
“hesaplasma” dili olarak da degerlendirmek miimkiindiir. Zira o ¢alismasma, Islam’m
yayilis hiziyla ilgili bilgiler verip bu yayilma hizinin misyoner egilimli hareketler icin
ciddi bir tehdit oldugu degerlendirmesiyle baslamaktadir. Bunun nedeni olarak da
Miisliiman iilkelerde, din ve devlet arasinda bir ayrimin olmamasmi gdstermekte ve
“kafir” kabul edilen farkli yapilara karsi bir korumanin s6z konusu olmadigini iddia
etmektedir. Jones, aslinda yaptig1 bu girisle, metin boyunca ana biinye islam’a kars1
nasil bir tutuma sahip olacagin da ipuglarin1 vermektedir. Onun bu yaklasimin nedeni
olarak da Mormonlar’in merkez ziimre Hristiyanlar’la catigmasi {izerinden Ahmedsi-
Stinni iligkilerini konumlandirdigini sdylemek yanlhs olmayacaktir. Nitekim onun bu
tavr1 dikkate alindiginda, onun Ahmedileri savunma giidiisiiyle hareket ettigini
soylemek yanlis olmayacaktir. Lakin her ne sebeple olursa yazarin akademisyen
kimligiyle hazirladigi ¢alismasinda fark edilen bu problem agik bir objektiflik sorununu
giindeme getirmekte ve calismaya ister istemez daha temkinli yaklagsmaya yol
acmaktadir.

2.1.1.1.1. Cahsmanin Siirhhiklar

Jones’un ¢alismasinin sinirhiliklarindan da ayrica bahsetmek gerekir. Bu noktada
Ozellikle iki husus dikkati cekmektedir. Bu hususlardan ilki Jones’un ¢alismasmin kendi
kapsamiyla ilgili “dogal” bir smirliliktir. Nitekim onun c¢alismasmin hedefi,
Mormonlar’a Ahmediler hakkinda bilgi vermektir. Bu ylizden de ¢alismasinin
merkezinde Ahmediler yer almistir. Ancak o bununla birlikte, -kendi bakis1 agisiyla-
Ahmediler’in Mormonlar’la paralellik kurulabilecek bazi yonlerini de ¢alismasinin
ozellikle giris ve sonu¢ boliimlerinde vermeye ¢alismistir. Ancak onun c¢alismasmin
merkezinde Ahmediler’in yer almasi, pek ¢ok acidan yapilabilecek Ahmedi-Mormon
kiyaslamasini gézden kagirmasina neden olmustur.

Jones’un calismasmin smirhiliklar1 baglaminda degerlendirilebilecek diger bir husus ise
calismasmin “dogal olmayan” smirliligidir. Zira o calismasinda her ne kadar degerli
bilgiler vermis olsa da caligmasmin pek ¢ok bolimiinde birgok bilgi yanlishgi s6z
konusu olmustur. Aslinda o, kolaylikla dogrusuna ulasabilecegi bilgileri, muhtemelen
ilk wulastigt kaynaklardan tetkik etmeden kullandig1 i¢in makale boyunca bilgi
yanligliklartyla karsilasmak kacinilmaz bir durum olarak ortaya ¢ikmaktadwr. Bir de
onun ana biinye Islam hakkimndaki daha bastan tarafli yaklagimi, hatali bilgi kullanimina
neden olmus hatta bazi1 noktalarda bilgilerin baglamindan koparildigi durumlarin dahi

%6“Ahmadi Muslims Praise Mormons for Christ-like Example of Love” (13 Nisan 2011).
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s0z konusu oldugu tespit edilmistir. Jones’un makalesinde karsilasilan bu sinirliliklarin,
onun din bilimci olmamasiyla da iliskili olabilecegini 6zellikle belirtmek gerekir.

2.1.1.1.1.1. Jones’un Ahmediler’i Konumlandirdigi Yer Baglaminda islam
Mezheplerine Bakisi

Jones, Ahmediler’in Islam icerisindeki yerini belirlemeye ¢alisirken, kendi ¢apinda
oldukg¢a smirli bir Islam mezhepleri haritasi olusturmaya ve Ahmedileri de bu
olusturdugu harita igerisine yerlestirmeye calismistir. Ancak o bunu yaparken,
muhtemelen ciddi bir kaynak arastirmasi yapmadigmdan, onun olusturdugu bu Islam
mezhepleri haritas1 bilimsel agidan olduk¢a zayif kalmis ve hatali verilerin ortaya
¢tkmasina sebep olmustur. Nitekim o, Islam’da mezheplesmeden bahsederken
mezheplesmeyi, Ozellikle “batini” kavramina bagvurarak, sadece batini egilimli
ayrigmalar lizerinden temellendirmistir. Bu baglamda Aleviler ve Diirziler’den kisaca
bahsetmistir. Lakin bu kategoride Vehhabiligi de ele alip tasavvuf karsithigi tizerinden
ortaya ¢ikan bir mezhep oldugunu belirtmistir. Devaminda ise Ahmediligin de bu
sekilde tarih sahnesine ¢iktigmi ifade etmistir.?’ Onun bu problemli smiflamasi1 da,
Ahmediligin, Islam gelenegi icerisindeki konumunu anlamasmin &niinde ciddi bir engel
teskil olusturmus ve onun Ahmediligi daha ¢ok sosyal yonii giiclii, Batr’da Yeni Dini
Hareketler?® olarak adlandirilan safi tandansl, giiglii bir akidesi olmayan ve salt modern
bir dini bir hareket olarak degerlendirmesine sebep olmustur.

2.1.1.1.1.1.1. Jones’un Mormonlar Uzerinden Ahmedilere Bakisi

Jones, Ahmediler’i degerlendirirken daha ¢ok Mormonlar’la irtibatlandirilabilecek
yonlerini 6n plana c¢ikarmayr tercih etmistir. Bu hususta fikirlerini iki temele
oturtmustur. Bunlardan ilki, her iki hareketin de modern donemde, modern insanin
problemleri i¢in karizmatik liderler araciligiyla ortaya ¢iktig1 diisiincesidir. Digeri ise
bagli olduklar1 dinlerin merkez ziimreleri tarafindan diglanmalaridir.

Jones, Ahmediler’i, Mormonlar iizerinden degerlendirirken ilk olarak her iki hareketin
de modern donem hareketi olusunu 6n plana ¢ikarmis ve ¢agin gereklerine hitap eden
yapilar olduklarini 6zellikle vurgulamistir. Bu yapilarin, geleneksel dini anlayiglardan
farkli olarak “ilerlemeci” bir anlayisin {iriini olduklarim1 da ifade etmistir. Nitekim
onlari, egitime, Ozellikle sekiiler egitime dnem veren; geleneksel dinlerden farkli olarak
ahiretten ziyade, bu diinyadaki basariya daha fazla deger veren, kurumsal anlayisa sahip
sistemli birer hareket olarak tanimlamistir. Boylelikle de, bagli olduklar1 dinlerin ana
blinye geleneklerinden bagimsiz birer dini yapilanma olduklarmmi 6n plana ¢ikarma
gayretinde olmustur.

Jones’un ¢izdigi bu tabloya bakildiginda, hem Ahmediler’in hem de Mormonlar’in,
onceden de deginildigi gibi, salt bir dini topluluk olmaktan ziyade sosyal ve kiiltiirel
yonleri giiclii ancak icerisinde dini motiflerin de yer aldigi “Yeni Dini Hareketler”
olarak goriildiiklerini sdylemek yanlis olmayacaktir. Ancak bu sekilde yapilan bir
degerlendirme, dini esaslar1 olduk¢a 6n plana ¢ikaran ve hala ana biinye catis1 igerisine

27 Onun biitiin bir Islam tarihi icerisinden verdigi bu mezhep &rnekleri, islam gelenegindeki genel
mezheplesme egilimlerini yansitmaktan olduk¢a uzaktir. Ozellikle batinligi sadece Sii gelenege Ozel
kilmasi, Ahmediligi “se¢ilmislik” diisiincesi iizerinden batini egilimli bir mezhep olarak gérememesine
sebep olmustur. Halbuki Ahmediligi, agik¢a ifade etmese de, “Yeni Dini Hareketler” olarak
degerlendirilebilecek ifadelerle tanimlarken, hareketin ayni zamanda batinl yoniine de vurgu yapmis
olmakta ve boylece ¢aligmada celiski olarak yorumlanabilecek bir durum da ortaya ¢ikmaktadir.

2Yeni Dini Hareketler hak. bkz. Michael Thomas, What are New Religious Movements?, 2018, 1-8.
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girme gayretinde olan; hatta ana biinyeye dahil olamayacagim fark edip ana biinyenin
bizzat temsilcisi olma iddialarmi dile getiren Ahmedilik i¢in olduk¢a problemli
goriinmektedir.

Jones’un her iki dini grubun da, bagli olduklar1 dinlerin merkez ziimreleri tarafindan
diglanmalarina ve baskiya maruz kalmalarina dair goriisleri ise ¢calismanin ikinci 6nemli
ayagin1 olusturmaktadir.?® Nitekim o her iki yapinm tarihsel seriivenlerindeki
paralelliklere isaret edebilmek icin bu yasadiklari sikintilari, siklikla dile getirmistir.
Boylelikle, her iki hareketin de geleneksel yapilarla ve geleneksel fikirlerle miicadele
icerisinde olduklar1 fikrini ima etmeye ¢aligmig olmalidir.

Jones’un, Ahmediligi, Mormonluk iizerinden degerlendirmesini, modern déonem dini
hareketlerinde siklikla karsilagilan “hakikatin birligi” veya “hakikatin birlikteligi”
mesaji ¢ergevesinde de degerlendirmek miimkiindiir. Zira kendisi de, ¢alismasini bu
mesajla bitirmektedir. Nitekim daha ¢ok mistik yonii giiclii, batini egilimli yapilarda
dile getirilen bu sdylem bi¢imiyle birlikte, ortak hakikatler 6n plana ¢ikarilarak dinler ve
kutsallar1 arasindaki farklarin siliklesmesi amaglanmakta, boylelikle din savaslarmin
sona erecegine inanilmaktadir.

Jones’un caligmasiyla ilgili bahsedilen biitiin bu 6zelliklerden, onun ¢alismasinin alana
yeni bir perspektif sunmasi baglaminda 6nemli oldugunu ancak Ahmediler ve
Mormonlar arasinda daha ¢ok dini yapilarmi ve teolojik arka planlarmi 6ne plana
¢ikaran ¢alismalara ihtiya¢ oldugunu sdylemeye imkan vermektedir.

SONUC

Karizmatik liderler araciligiyla, “se¢ilmislik” ve bu baglamda “kurtaricilik” fikri
etrafinda ortaya ¢ikan Islam’m en tartismali mezheplerinden Ahmedilik ile
Hiristiyanligin en tartismali mezheplerinden olan Mormonluk arasinda oldukc¢a
enteresan paralellikler s6z konusudur. Her iki yap1 arasindaki bu paralellikler, ilk olarak
Giliney Dogu Asya Miisliimanlar1 iizerine ¢alisan ve bir Mormon olan Garth N. Jones un
dikkatini ¢ekmistir. O, bu konuyla ilgili olarak, Ahmediler’i tanitmay1 amaglayan; giris
ve sonu¢ kisminda ise Ahmediler’i ve Mormonlar’t mukayese eden bir makale kaleme
almigtir. Onun bu makalesi de, din bilimci olmamasmin da etkisiyle, daha ¢ok
Ahmediler ve Mormonlar arasindaki teknik olarak degerlendirilebilecek paralelliklere
odaklanmustir. Nitekim o, bu mukayesesini iki temel iizerinden insa etmistir. Bunlardan

29 Jones’un her iki grubun diglanmasini 6n plana ¢ikarmasi aslinda bir vakiaya da isaret etmektedir. Zira
Ahmediler, hatm-ii niibiivvete zarar verdikleri diislincesiyle, basta Pakistan olmak iizere pek ¢ok
Miisliiman iilkede ciddi sekilde baskiya maruz kalmaktadirlar. Paralel sekilde Mormonlar da Amerika’da
dahi hala, ozellikle “poligamiyle” itham edilmelerinden dolayi, ciddi sekilde dislanmayla
karsilasmaktadirlar. Dini Ozgiirliikler konusunda arastirma yapan bir forumun verdigi orana gore
Mormonlar’m %45i baskiya maruz kaldigini ifade etmektedir. Krs..“Mormons in America — Certain in
Their Beliefs, Uncertain of Their Place in Society”, 12 Ocak 2012,
https://www.pewforum.org/2012/01/12/mormons-in-america-executive-summary/; Parliamentary Human
Rights Group (PHRG)), “Report Of The Phrg Fact Finding Mission to Pakistan-To ExamineThe Human
Rights Situation of The Ahmadiyya Community” (y.y., 22.02 2010), 15-18; Iftikhar H. Malik, “Religious
Minorities in Pakistan” (UK: Minortiy Rights Group International Report, 2002), 3-6, 11-13, 17-19.
%0Aslinda bizim bu g¢aligmaya baslarken amacimiz, ¢alismanm ilk boliimiinii, Jones’un makalesinin
degerlendirmesine, ikinci boliimiinii ise alternatif bir Ahmedi-Mormon denemesine ayirmakti. Ancak ilk
boliimiin olduk¢a hacimli olmasidan ve Jones’un makalesinin gevirisinin de makalaye eklendiginde, bir
dergi makalesinin hacmini asacagindan dolayr calismayr ikiye bolmek durumunda kaldik. Her iki
hareketin, alternatif mukayesesine dair ayrica bir deneme de, tarafimizdan planlanmaktadir.
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ilki, her iki hareketin de modern dénemde, modern insanin problemleri i¢in karizmatik
liderler aracilifiyla ortaya ¢iktigini savunmasidir. Nitekim o bu dini yapilarm, ¢agin
gereklerine hitap eden, geleneksel dini anlayislardan farkli, “ilerlemeci” bir anlayisin
iiriinii olduklarini iddia etmistir. Onlarin egitime, basariya olduk¢a 6nem verdiklerini ve
kurumsal bir yapiya sahip olduklarint vurgulayarak, bagli olduklar1 dinlerin ana
biinyelerinden bagimsiz olduklarini 6n plana ¢ikarmistir.

Jones’un c¢aligsmasinin dayandigi ikinci temel ise her iki dini grubun da, bagli olduklar1
dinlerin merkez ziimreleri tarafindan diglanmalar1 ve baskiya maruz kalmalarma dair
gorigleridir. Nitekim o her iki yapmmn tarihsel siirecteki paralelliklerine isaret
edebilmek i¢in maruz kaldiklar1 bu sikintilari, siklikla dile getirmistir.

Jones, Ahmedilik ve Mormonluk arasindaki mukayesesini, “hakikatin aslinda bir”
oldugu diisiincesi ¢ergevesinde de degerlendirmistir. Nitekim modern donemin sifi
tandansli hareketlerinde siklikla basvurulan bu séylem bi¢imiyle birlikte, farkli din ve
dini anlayislardaki “ortak hakikatler” on plana ¢ikarilarak dinler ve kutsallar1 arasindaki
farklarin siliklesmesi hedeflenmekte boylelikle dinden kaynaklanan ayrigsmalarin son
bulacagina inanilmaktadir.

Son s6z olarak, Jones’un Ahmediler’i ve Mormonlar’t mukayeseye dayanan makalesine
genel olarak bakildiginda, her iki dini yap1 da, salt bir dini topluluktan ziyade sosyal ve
kiiltiirel yonleri giicli ancak igerisinde dini motiflerin de yer aldigi “Yeni Dini
Hareketler” olarak goriinmektedir. Ancak Jones’un bu sekildeki yaklagimi, Mormonlar
icin bir nebze gecerli olsa da; dini esaslar1 olduk¢a 6n plana ¢ikaran ve hala ana biinye
catis1 icerisine girme gayretinde olan; hatta ana biinyeye dahil olamayacagini fark edip
ana biinyenin bizzat temsilcisi olma iddiasinda bulunan Ahmedilik i¢in oldukc¢a
problemli goriinmektedir.
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EXTENDED ABSTRACT

The Ahmadis and Mormons are two modern-era religious movements whose historical
flows had proceeded paralel to each other. These two movements emerged at the end of
the 19th century with the claim that their founders were commissioned by God as a
savior-prophet. Ahmadiyya, coming out of the Islamic tradition and founded by Mirza
Ghulam Ahmad, has grown in the Indian sub-continent whereas Mormonism, coming
out of the Christian tradition and founded by Joseph Smith, has grown in America.
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The connection between Ahmadiyya and Mormonism was mentioned for the first time
by Garth Jones as far as we can detect. As a matter of fact, as a conscious Mormon
academist, Jones has studied individuals and groups of different religions that he can
incorporate into his belief. The center of these efforts was South East Asia, where he
served as a consultant at the World Bank. While in South East Asia, he had the
opportunity to be in different countries such as Taiwan, Pakistan, Indonesia and to study
the beliefs of the people of these different countries. Jones was very negative towards
Islam in the context of the Mormon perspective during these studies. However,
Ahmadis from the Islamic tradition were the only exception to this situation.

Jones' approach to the Ahmadis being different from the other Islamic tradition is due to
the fact that he did not consider Ahmadiyya as a structure within the ongoinglslamic
tradition. As a matter of fact, this approach caused him to establish a correlation
between the Ahmadis and Mormons, who have a similar approach in terms of the
Christian tradition. Because, according to Jones, Ahmadiyya and Mormonism are two
religious movements that emerged in the modern era with a modern form of discourse
to find solutions to the problems of modern people. This work of his was developed
exactly within the framework of this idea, and he based and expanded the features he
regarded as similarity in both movements.

The purpose of Jones' work is not actually to compareAhmadiyya and Mormonism. His
purpose is to introduce Ahmadis to the Mormons. However, the successful part of his
work is the information he gave about the comparison of Ahmadis and Mormons in the
introduction and conclusion parts of his work.Within the framework of this information,
he gave many issues comparatively starting from the historical adventures of both
Ahmadiyya and Mormonism, to the troubles they experienced with the main body they
were affiliated with. However, Jones had missed out some parallels in terms of their
creed and structure that can be mainly compared between the two movements that we
have also discussed in our article. In this article, the evaluation and criticism of Jones'
article "The Ahmadis of Islam: A Mormon Encounter and Perspective™ has been made
and the translation of this article has been added to the end of the study.
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Islam’in Ahmedileri:** Bir Mormon Karsilas-tir-masi ve Perspektifi
Garth N. Jones*

Kilise, tarihinde hi¢ olmadig1 kadar —farkhi- toplum ve kiiltiirle karsilastikca, gayba®2
dair sozlinli yerine getirebilmek igin anlamasi gereken pek c¢ok farkli yeni dini
yapilanma ile karsi karsiya gelecektir. Misyonerler ve arastirmacilar, genis ve ortak bir
tecrilbbe agina sahip olmadiklar1 i¢in, 6zellikle Hristiyanlik gelenegiyle iliskisi az olan
veya hi¢ iliskisi olmayan {ilkelerde, diyalog faaliyetleri aracilifiyla insanlar
kendilerine ¢ekme noktasinda oldukca zorlanacaklardir.

Mormonizm’in Islam’la karsilasmasi ciddi bir kafa karisikligma sebep olmustur.Zira
Miisliman topluluklar, Hristiyan saldirilarina karsi uzun bir direnis gegmisine
sahiptirler. Hinduizm ve Budizm gibi diger biiyiik diinya dinlerinin aksine Islam,
diinyanin ¢ok uzak bolgelerine kadar kendi medeniyetini tagiyabilmis ve Miisliimanlar
neredeyse Avrupa’yi bir araya getirmistirler. Giiniimiiz Miisliimanlar1 da bu gérkemli

* “The Ahmadis of Islam: A Mormon Encounter and Perspective” adli bu makale Mormonlar tarafindan
yayimlanan “Dialogue: A Journal of Mormon Thought, Vol. 19, No. 2 (Summer 1986), p. 39-54, isimli
dergide yayimlanmistir.

#* “GARTH N. JONES, Anchorage’daki Alaska Universitesi'nde kamu politikast ve y&netimi
profesoridiir.

Jones, bu makalenin daha &nceki bir versiyonunu, Mayis 1984'te Provo, Utah’da Mormon Tarih
Dernegi’nde bir konusma olarak sunmustur. Jones, gerek ABD dis servis sorumlusu olarak gerekse ABD
Uluslararas1 Kalkinma Ajansi, Birlesmis Milletler veya Diinya Bankasi'nin danigmani olarak Pakistan ve
Endonezya'da uzun siire ikamet etmistir. Gadjah Mada Universitesi (Endonezya), Pencap Universitesi
(Pakistan) ve Ulusal Chengchi Universitesi (Tayvan) dahil olmak iizere yurtdisindaki baz1 iiniversitelerde
dersler vermistir.

“Calismada, yapici degerlendirmelerini eksik etmeyen Utah Universitesi'nden Lee L. Bean’e; Brigham
Young Universitesi’nden Donna Lee Bowen’e; Pakistan Quad-i-Azam Universitesi’nden Shafik
Hashmi’ye; Long Island Universitesi’nden Khalil A. Nasir’e;  Urbana-Champaign'deki lllinois
Universitesi’nden Makanaud Ul Hasan Nuri’ye, ve Montana State Universitesi'nden Krishna Tummala’ya
ozel tesekkiirlerimi sunuyorum.”

31 Cev. Oncelikle, yazarin g¢alismasmim cevirisiyle ilgili bazi metodik yaklasimlardan bahsetmek
gerekmektedir. Bu noktadaki ilk husus basligin cevirisi meselesidir. Zira yazarin bagliktaki amaci,
Ahmedilik ve Mormonluk arasindaki paralelliklere dikkat cekmektir. Bu baglamda, metnin muhatabi olan
Mormonlar’m zihin diinyasinda Ahmediligin bir karsiligmi olusturmak ve vurucu bir etki birakmak i¢in
makalesini “Islam’in Ahmedileri: Bir Mormon Karsilasmasi ve Perspektifi” seklinde isimlendirmistir. Iste
bu nokta da bir problem ortaya ¢ikmistir. Zira ingilizce’deki “karsilasma” ifadesi ile Tiirkge’deki
“kargilasma” ifadesi anlam olarak birbirini karsilamamaktadir. Bu ylizden de, yazarin niyetini daha agik-
secik ortaya koyabilecek “karsilas-tir-ma” seklindeki bir kullanim tercih edilmistir. Bu 6rnek tizerinden
soyleyebilecegimiz bir diger husus ise ¢alisma boyunca, metnin orjinal ¢evirisine gayret gosterilmesidir.
Ancak yazar 6zellikle bagka kaynaktan aldig: bilgileri yeniden kompoze ederken dilin smirlarini oldukga
zorlamugtir. Bu yiizden de metnin bazi noktalarmda anlam bulanikliklar: séz konusu olmustur. Iste
ozellikle bu noktalarda da, ¢evirinin daha iyi anlasilabilmesi igin metne, iki tire “- -“ arasinda bazi
aciklayict ifadeler eklenmistir. Yazar’in kendisinin paragraf icerisinde agikladig: ifadeler ise dogrudan
verilmistir ki bu ifadeler genellikle yazar tarafindan metnin muhatabi olan Mormonlar’a Islami
terminolojiyi ve bu terminolojinin anlamini agiklamak i¢in kullamlmistir. Yazar, bazen Ahmediler i¢in
olduke¢a sempatik ifadeler, Siinni Miisliimanlar i¢inse itham altinda birakan ifadeler kullanmustir. Yazarin
bu ifadeleri de yine dogrudan terciime edilmistir. Calismada, ytizyil tarihleri de, yazar tarafindan bazen
rakamla bazen de yaziyla verilmistir. Ancak bu tarihler de, akademik gelenege uygun olarak rakamla
verilmigtir. Metinde gecen “orthodoks Miisliiman” tabiri ise “Siinni Miisliiman” olarak cevrilmistir.
“Holy” ifadesi de “Hazret” ifadesi seklinde ¢evrilmistir.Calismada ¢evirmen tarafindan eklenen biitiin
dipnot bilgileri climle bagina “Cev.” ifadesi eklenmek suretiyle belirtilmistir.

%2 Cev. Kavramm orjinali “prophetic” seklindedir. Prophetic sdzciigii, “gelecekten haber veren”,
“peygamber”, “kehanet” gibi anlamlara gelse de burada kastedilen mana “gelecege dair/gayba dair” bir
bilgidir. Bu yilizden de, ¢eviride tasarrufta bulunulmustur.
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tarihlerini unutmamuislardir (Cox 1981, 73-80).Nitekim giiniimiizde de Islamlasma
faaliyetleri yeniden ciddi bir ivme kazanmistir.Sovyetler Birligi ve Cin de dahil olmak
iizere yetmisten fazla millet arasindan, bu biiyiik inancin yaklasik 800 milyon takipgisi
(ki bu rakam diinya iizerindeki her alt1 kisiden birini ifade etmektedir) bulunmaktadir.
Islam, yalmzca Britanya Adalari'ndaki 1,5 milyon miintesibiyle Avrupa'nin ikinci biiyiik
dinidir. Islam, bugiinkii biiyiime hiziyla Hristiyanlig1 gecmektedir. Son yirmi yilda,
ornegin, Afrikali Miislimanlarin sayisi iki katina ¢ikmistir ki, bu biiylime hiz1 dikkate
alindiginda, Afrikanin yarisindan fazlasinin yakinda Miisliman olacagini soylemek
miimkiindiir. (Jansen 1979, 16-19).

S6z konusu bu durum, Misliiman iilkelerde dinlerini yaymaya ¢alisan Hristiyanlar i¢in
de ciddi sonuglar dogurmaktadir. Genellikle —Miisliiman iilkelerde-3* din®** ve devlet
ayrimi yoktur (varsa da bu ayrim sadece kagit lizerindedir) ve bu nedenle de toplum
tarafindan heretik, kafir olarak goriilen dini yapilar i¢cin herhangi bir koruma mevcut
degildir. Nitekim pek cok Miisliiman iilkede misyonerlik yasadisi kabul edilmekte; hatta
bireyin dinini degistirmesi veya Miisliman olmayan biriyle evlenmesi dahi yasadisi
goriilebilmektedir (Jones 1982, 80 --- 81; Katz ve Katz 1975, 679-81). "Dinden donme,
bir ihanet seklidir" (Abbott 1968, 154; M. Z. Khan n.d.c; Chaudhry 1983).

Bu baglamda degerlendirildiginde, Islam igerisinden biiyiik bir muhalif hareket olarak
kabul edilen Ahmediligin tarithi ve konumu ile Mormonizm ilgin¢ paralellikler
sergilemektedir. Nitekim Mormonizm neredeyse bir asirlik Amerikan ana akimimin
icinde yer almasina ragmen, hala “Hristiyan olmayan”, hatta “kiilt”3® bir tarikat olarak
nitelendirilmektedir.("Anti-Mormons" 1983; Barlow 1979; Kirban 1971).Isin ilging
yani, 19.ylizy1l Hristiyanlari, Mormonlara olan nefretlerini gosterebilmek i¢in, onlar1 sik
stk "Muhammediler®® ile karsilastirmuslardir. (Kinney 1912; Green ve Goldrup 1971;
Green 1983).

Hristiyanlik gibi Islamiyette, sosyal yonden ve dini inanglar1 baglaminda diinya ¢apinda
yayilmay1 odak noktasi olarak gdrmiistiir.Pek ¢ok inanci ayni anda destekleyen {ilkeler
arasinda Ronesans oOncesi donemde yasanan savaslar, mevcut siyasal ve ulusal
boliinmelerimizin belirleyici unsurlarindan olmustur.Nitekim tarihte yasanan bu biiyiik
miicadeleler biraz daha farkli sekilde sonlamis olsaydi, Avrupa Miisliimanlarin safina
girmis olacakti (Week 1978, int.).

Hristiyanlik gibi, Islam dini igerisinde de zaman zaman kendi kiiltiir dokusuna saldiran
bircok batini mezhep ortaya ¢ikmistir (Ayubi 1982/83; Jansen 1979).Bunlardan biri de,
10.yiizyilda ortaya ¢ikan ve Siilik baglaminda, temel inancinda Muhammed’in damadi
ve Islam’in ilk mesru halifesi Ali’nin kutsallig1 yer alan Alevilik’tir —Nusayrilik tir-.
Aleviler vyiizlerce yil boyunca Miisliman olmayan bir mezhep olarak
tanimlanmiglardir. Ayrica Suriye'de giicli bir azinliktirlar.Yaklagik olarak aym
zamanlarda ortaya c¢ikan Diirziler ise Liibnan'da 6ne c¢ikmiglardir. 18. yiizyilin
baslarinda ise Suudi Yarimadasi'nda, tasavvuf dahil, Islam icerisinden yozlagsma olarak
goriilen seylere karsi Vahhabilik Hareketi ortaya ¢ikmistir. Bazen bu reform hareketleri,
Islam —ana biinye- mezhepleri olarak kalmislar, bazen de ayr1 mezhep olarak

33 Ceyv. Ifade, metnin anlasilabilmesi i¢in eklenmistir.

34 Cev. Metinde “kilise” ifadesi gegmektedir ancak Tiirkge’deki mahiyeti “din” seklindedir.

3% Cev. Metinde gegen “kiilt” ifadesi ile “asir1 radikal” manasi kastedilmistir.

%Cev. Muhammediler tabiri, o dénem Hristiyanlar’mm o&zellikle de misyoner Hristiyanlar’m
Miisliimanlar’1 kastetmek icin kullandig bir ifadedir.
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gelismislerdir. Ahmediler ise kendilerini Islam igerisinde tanimlasalar da, “Islam” onlar1
reddetme egilimindedir.

Mormon bakis agimla,®” Mormonluk ve Ahmediligi karsilastrmanin gretici yanlari
olabilecegine inaniyorum.Nitekim tarihsel olarak bakildiginda ikisi de ¢agdas —dini
olusumlardir-.Her ikisi de, dikkat cekici iki karizmatik liderin vizyonuyla ortaya
cikmiglar, her iki inancin miintesipleri de, uzun siiren yogun baskilara maruz
kalmiglardir.Bununla birlikte, her iki grup da 6nemli ve modern sosyal-dini yapilar
olarak sayilmaya devam etmislerdir.Bu hareketler, rastgele ortaya ¢ikmayip, daha ¢ok
ilerlemeci —bir anlayisina dayanan- sosyal-dini biiylimenin ve gelisimin {iriinii olan
kurumlardir. Sayica az olmalarina ragmen, her ikisi de sayilarmin ¢ok Gtesinde bir etki
yaratmislardir. Ironiktir ki, Islam diinyasinda hem Ahmedilik hem de Mormonluk,
Stinniler tarafindan sapkin olarak kabul edilmistir. Ancak her ikisi de devletler i¢cinde
ayr1 eyaletler® kurma, peygamberlerini takip etme, kurumsal orgiitlenmelerini
gelistirme, yasamdaki basarinin 6nemini vurgulama, egitime deger verme ve aktif bir
sekilde dinlerini yayma ¢abasi icerisindedirler. Ayrica birgok Hristiyan i¢gin Mormonlar
Hristiyan olmadig1 gibi bircok Miisliiman i¢in de Ahmediler Miisliiman degillerdir.

Hiristiyanlik ve Islam dahilinde —siire¢ igerisinde- bir¢ok sosyal-dini reformist ve
modernist -egilimler- sd6z konusu olmus ancak bu yenilikten yana olan zihniyet
genellikle hos karsilanmamustir. -Zira- sosyal degisim asla kolay bir mesele degildir.
Ozellikle Dini degisim ¢ok daha zordur.

1830'a kadar Islam, gelenekgilerin ve ayrilikgilarm miicadelesine sahne oluyordu.
Avrupa emperyalizmi ise genislerken, Islam’m siyasal ve sosyal tabanmni istikrarli bir
sekilde asmdirtyor, -ayn1 zamanda Islam igerisindeki- hizipsel miicadeleler de Islam'1
parcalara ayiriyordu.Bu dagilma, 6zellikle Hindistan'da belirgin olmustur.Ingilizler,
1857 yilindaki Sipahi Isyani'ndan sonra yiizlerce yillik Miisliman Babiir
imparatorluguna son vermislerdir.Bdylelikle daha da hizla giiglenmislerdir.ingilizler,
Miisliiman halka giivenmedikleri i¢in, biirokrasilerinde Hindular’a daha fazla yer
vermisler; boylelikle Hindularin etkisi, Miisliiman giiciinii —biirokrasiden- yavas yavas
silmistir.Ingilizler, Hristiyanlig1 yaymay1 aciktan tesvik ederek de, Miisliimanlarin
“gii¢c” tabanin1 daha da azaltmislardir.

Bu duruma bir tepkinin olacagini tahmin etmek zor degildir. 19. ylizyilin son
ceyreginde, diinya capmda Islam't canlandirmak amaciyla, dzellikle de Hindistan'da
yerli Hint hareketleri ortaya ¢ikmistir. Ahmedilik de bu hareketlerden birisidir.
Kurucusu Gulam Ahmed, baska hicbir dinin Islam ile karsilastirilamayacagmi

87 Cev. Yazar bu ifadesiyle inangli bir Mormon olmasmi isaret etmektedir. Nitekim yazar bir
akademisyen olmasina ragmen, g¢alisma boyunca, kisisel Mormon kimligini bir sekilde makalede
hissettirmis hatta akademisyenligini inancini yayabilmek i¢in bir ara¢ olarak degerlendirmis zira yaptigi
calismalarin pek ¢ogu da, Mormon inancinin daha farkli dini gruplara yayilabilmesiyle ilgilidir.

38 Cev. Ahmediler agisindan Pakistan’in Pencap eyaleti oldukg¢a énemli bir bolgedir. Zira Ahmediler her
ne kadar etno-mezhepsel bir mezhep goriintisii baglaminda Pakistani bir goriintii arz etseler de,
Ahmediler aslinda Pencabi’dirler. Pencap’in Hindistan-Pakistan ayrimi oncesindeki ¢ok kiiltiirlii
hayatindan derin olarak etkilenmislerdir.

Ahmediler’in gliniimiizdeki resmi merkezi de Pencap’m Rabvah sehridir. Bu isim kendileri tarafindan
verilmistir. Ancak Pakistan hiikimeti tarafindan, devlet icerisinde ayr1 bir devlet goriintiisii verdikleri
iddiastyla sehrin ismi Chenab Nagar —Chenab’in sehri- olarak degistirilmistir. Konu hakkinda detayh
bilgi igin bkz. Halide Rumeysa Kiigiikbner, Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed
Telakkisi (Dicle Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamigs Doktora Tezi, 2018), 413.
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diyalektik {izerinden® kanitlamaya calisarak ise baslamustir. Siire¢ icerisinde, onun
reform cabalarma karst ¢ikan ve takipei toplulugunu mirted bir mezhep olarak
damgalayan Islami koktenciligin®® diismanligini uyandirmustir.

Ahmed, muhtemelen 1835 civarinda Pencap’in Kadiyan kdyiinde dogmustur.(M. Z.
Han, 1978; Dard 1948).Babiirlerin hamiligi altinda bulunan ailesi, bdlgede genis
topraklara sahip olmustur.Ancak aile bu malvarligmni yeni giiclenen Sih devletine*!
kaptirmistir. Ahmed, kiiciikliginde resmi bir dini egitim almamis ancak 6zel
Ogretmenler araciligiyla Kur’an egitimi almistir.Urduca anadili olup ayrica Arapga ve
Farsca da Ogrenmistir.Babasindan Yunan alternatif tibbina dair bazi bilgiler elde
etmistir.Babas1 araciligryla, dort yil boyunca Siyalkot bolge mahkemesinde katip
olmustur (1864-1868)*2. Ahmed, memuriyete pek ilgi gdstermemis, zamanmin ¢ogunu
dini konularda okumaya harcamistir.Bu siire zarfinda, Hristiyanlikla tanismis ve
misyonerlerle bu din hakkinda tartigmalara girmeye baglamistir. Annesi, 1868 senesinde
oldiigiinde, babas1 aile islerinde kendisine destek olmasi i¢cin ondan yardim
istemistir.Babasi da 1876 yilinda 6lmiis ve boylelikle Ahmed yaklasik 41 yasinda, kendi
dini egilimlerini stirdiirebilmek i¢cin 6zgiir kalmistir.

Ug¢ yil boyunca Gulam Ahmed, Islam'm istiinliigiinii diiz bir mantikla kanitlama
diistincesi igerisinde olmustur. Sonradan ise bu fikirlerini Berahin-i-Ahmadiye
(Muhammed'in Kanitlarr) ismiyle —hala bilinen- dért ciltten®® olusan bir calismada
toplamustir.**Eserin ilk iki cildi 1880 yilinda yaymmlanmis ve Hint Miisliimanlar
tarafindan genel kabul gdrmiistir. O, bu iki ciltte temel olarak —klasik Islam
geleneginde- Miisliimanlar’m sik¢a basvurduklar1 akli argiimanlar1®®  yeniden
kullanmustir.

Gulam Ahmed eserinin 6ns6ziinde, hakiki -kalpten- bir imani kabul ettigini ikrar
etmistir. Artik bu yaptig1 ikrarla birlikte Islam'n ilkelerini ihlal etmis olmamaktadir.Zira
hakikati arayan bir kisinin kendi entelektiiel cabalarina bagli olarak herhangi bir dildeki
bir kutsal kitaptan -gesitli- dini degerleri de 6rnek alarak her hangi bir hakikati ortaya
¢ikarmasi miimkiin olabilmektedir.

39 Cev. Insanoglu her donemde karsisindaki ikna etmek icin farkli yontemlere bagvurmustur. 19. yiizyil
Hindistan’mda da diyalektik yontemi yani sozlii miinazaralarda veya yazilan eserlerde dil kullanma
yetenegiyle karsisindaki ikna etme faaliyeti oldukc¢a 6nemsenen bir yaklagim metoduydu. Nitekim Gulam
Ahmed de bu yonteme neredeyse biitiin hayati boyunca bagvurmustur. Konu hak. bkz. Friedmann,
Prophecy Continuous.., s. 4; Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 96-97.

40 Cev. ifadeyle kastedilen ozellikle o dénemde Gulam Ahmed’e karsi ¢ikan Diyobandi ve Ehl-i Hadis
gibi gruplardir.

4 Cev. 18. yiizyillda, Babiirler zayiflamaya baslaymnca, Pencap civarmndaki Sihler isyan ederek
bagimsizliklarini elde etmisler ve kiigiik kralliklar kurmuslardir. Bkz. Geaves, Ron, Islam and Britain:
Muslim Mission in An Age of Empire, UK 2017, s. 29; Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 58.

42Cev. Ancak Ahmedi kaynaklar tetkik edildiginde Gulam Ahmed’in 1864 degil, 1863 senesinde
Siyalkot’ta ¢aligmaya bagladigini sdylemek daha uygun olacaktir. Konu hak.bkz. Mirza Gulam Ahmed,
Essence of Islam, Chaudhry Muhammad Zafrullan Khan (gev.), Munawar Ahmed Saed (rev.), Islam
International Publications, Great Britain 2007. C. 4, s. 10-11; Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed,
Ahmediyet’e Davet. Rasit Paktiirk (¢ev.), Islam International Publications, Surrey 2013, 350-352.

43 Cev. Yazar burada “boliim” ifadesini kullanmistir. Ancak kastettigi cilttir.

4 Gulam Ahmed’in eserinin dért cildi, Mormon Kitabi’nin yayimlanmasmda karsilasilan zorluklar gibi
biiyiik sikintilarla miicadele ederek ayri ayr1 yayimlanmstir. Eserin ilk iki cildi, 1880°de, ii¢lincii cildi
1882 senesinde, dordiincii cildi de 1884 yilinda yayimlanmistir. Besinci cilt ise 1905 senesinde
yayimlanmistir ancak bu eser ilk dért eserden bagimsiz daha giincel konulara dairdir. Uretken bir yazar
olan Gulam Ahmed, bazilar1 olduk¢a uzun yaklasik 80 eser kaleme almigti.Bkz. (Dard, 1984, 70-81).
*5Cev. Ifadeyle kastedilen islam geleneginde, eserlerinde akli delilleri de kullanan kisilerdir.
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Oysa bu ilk eserinde bile, Gulam Ahmed'in diislincesinin akig yonii bellidir. —Bu
diisiinceye gore- Islam, peygamberlerin ikinci kez gelisine dair bir inanci
desteklemektedir. —Ona gore- Kur'an, 62: 4’de, bir “mehdi” ve “mesih” seklinde Hz.
Peygamber’in (Muhammed) ikinci defa, manevi olarak gelisini Onceden haber
vermektedir. Olduk¢a 6nemli bir Ahmedi alim olan Muhammed Zafrulla Khan, bu
konuyu aciklarken soyle demektedir: “Hz. Peygamberin cismani olarak diinyaya geri
donecegine dair hi¢bir beklenti olmamistir. Onun ikinci gelisinin, kendini ona adamis
biri araciligiyla, onun tiimiiyle manevi bir yansimasi olacak sekilde gerceklesecegine
inanilmaktaydi.” Ayrica -Khan’a gore- "Hz. Peygamber", bu kiginin Gulam Ahmed gibi
Fars kokenli olacagini da isaret etmistir. (Khan, 1978a, vii).

Miisliimanlar genellikle Tanri'min (Allah) her yiizyiln basinda bir -miiceddid-*
gonderecegine inanmaktadirlar. Ulema, Islam'm korunmasinda ve yayilmasinda nemli
roller iistlenen on ii¢ miiceddid*’ tespit etmistir (Kalem trz. 10-11).Yaklasik olarak
Hristiyan takviminde 19.yiizyiln son on yilina karsilik gelen Islami 14. yiizyil, en son
miiceddidin gonderildigi zaman olmustur. Ahmediler, -bu iddialarin1 desteklemek i¢in-
baz1 Hiristiyan mezheplerinin, Isa'nm ikinci gelisinin de ayn1 zaman diliminde olacagini
iddia ettigini belirtmislerdir (Norman 1983; Larsen 1971).

Ahmedi alimler, Gulam Ahmed’in vaat edilen -kurtarici- oldugu iddiasin1 kadim
bilgilerle ve doga olaylariyla temellendirmeye ¢alismaktadirlar.Khan’a gore Isa, ikinci
gelisinin alametleri olarak depremler, vebalar, salginlar, savaslar, savas sOylentileri ve
genel yaygm bir sikinti hali olacagimi bildirmistir.Bu alametler de agikg¢a ortaya
cikmistir (Khan 1978a, xii). Dahasi, Khan, Muhammed'e atfedilen goéklerdeki "iki
alamet" ten Ozellikle s6z etmektedir: "Mehdi'miz i¢in, goklerin ve yerin yaratilmasindan
bu yana kimse i¢in zuhur ettirilmeyen iki isaret tayin edilmistir. Bu -alametler sunlardir:
-Mehdi- gelecegi zaman, Ay, -her zaman tutuldugu tarihlerin- ilk gecesinde, Giines ise -
her zaman tutuldugu tarihlerin- ortasinda tutulacak ve her ikisi de Ramazan ayinda
gerceklesecektir” (Han, 1978a, xii). ). Islam ulemasi, bu iki ay ve giines tutulmasinm,
Bat1 takvimine gore 21 Mart 1894 (ay) ve 6 Nisan 1894 (giines) tarihlerinde
gergeklestigini kabul etmektedirler.

Ayrica Ahmediler, -h.- 14. Yiizyilm, Muharrem Hilalinin gériinmesiyle 7 Kasim
1980'de sona erdigine, ki bu ay Miisliiman takviminin ilk kameri ayidir, ve 15.yiizyilin
8 Kasimm’da basladigima inanmaktadirlar. Bu kronolojik akis baglaminda da birkag
soruyu giindeme getirmektedirler. 14. yiizyilin miiceddidi kimdir? Mehdi ve Mesih
kimdir? Ahmedilere gore, bu gaybi isaretler Gulam Ahmed'i géstermektedir (Kalem no.
10-12).

Gulam Ahmed'in bu iddialari, yazi ve tebliglerinde tedrici olarak ortaya ¢ikmistir. Ancak
1882'de yaymlanan —Berahin-i Ahmediyye’nin- igiincii cildinde, "13.yiizyilin -sonu-
yaklasti —bu baglamda- bana Yiice Tanr1 tarafindan vahiy araciligiyla, 14. yiizyilin

46 Cev. Yazar metinde “miiceddid” manasmi kastetmektedir. Ancak yazar sehven, Arapca’daki yenileyici
kavramimnin karsihigini, “mehdi” kavramiyla karsilamis ve bu durum da kavrami dogru olarak
kullanmamasina sebep olmustur.

47 Cev. Yazar, burada her ne kadar Islam gelenegindeki miiceddid sayisindan bahsediyor gibi olsa da,
kullandig1 kaynak ve kaynaktaki bilgiler Ahmediler’in kabul ettigi on ii¢ miiceddide isaret etmektedir. Bu
isimler sirastyla su sekildedir. Omer bin Abdulaziz; Ahmed bin Hanbel; Ebu’l Hasan Es’ari; Ebubekir
Bakillani, Abdulkadir Geylani; Ibn Teymiyye; ibn Hacer Askalani; Celaluddin Siiyiiti; Muhammed Tahir
Gujrati; Ahmed Sirhindi; Sah Veliyullah Dihlevi; Ahmed Barelvi. Konu hak. bkz. Kiigiikéner, Mirza
Gulam Ahmed, s. 363.
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miiceddidi oldugum bildirildi" iddiasinda bulunmustur (Kalem trz. 13).*8Kendisini
12.ylizyilin miiceddidi Sah Veliyullah Dihlevi ve 13. yiizyilin Seyid Ahmed Barelvi’si
ile kiyaslamistir.*

Gulam Ahmed, Isa'nin carmihta 6lmeyip sadece bayildigmn, sagligma kavustuktan sonra
da Afganistan ve Kesmir'e gidip on kayip -Israil- kabile-si- arasinda 120 yasma kadar
yasadigini anlatmistir. Gulam Ahmed aldig1 bir vahiy aracilifiyla kendisine, Kesmir
Srinagar'da Yuz Asaf ismindeki bir Miisliman peygamberin mezarmin Isa’ya ait
olduguna —dair bilgiler verildigini- iddia etmistir.(Yuz, “Isa” isminin, zaman igerisinde
tahrif olmus hali ve “Asaf” da Ibranice bir fiil olarak “bir araya getirmek” anlamina
gelmektedir.)®® Ahmed ayrica bu yorumu teolojik zeminde de savunmustur: Eger isa
cennette yastyor olsaydi ve geri doniip halkmni kurtarmay1 bekleseydi, Islam'in gergek
kurtaricisnin Muhammed degil, isa -olmasi gerektigini ileri siirmiistiir. Ahmed, Isa’nin
ikinci geliginin bu nedenle manevi bir gelis olmas1 ve onun ruhaniyetini temsil etmesi
gerektigi konusunda 1srarci olmustur. Isa'nin ¢armihta 6lmedigine dair goriisler, bircok
Miisliiman alim tarafindan da dile getirilmektedir. Ancak Ahmed'in Isa'nin ruhunu
temsil ettigine dair iddiasi, sapkinlikla itham edilmesine yol agmustir. (Ayoub 1981;
Khan 1978b; Larsen 1971, 26-27; Abbott 1968).>!

Gulam Ahmed'in bu fikirleri, agiriliklar icermesine ragmen, Miisliiman ulemay1 rahatsiz
etmig gorinmemektedir.Muhtemelen bunun nedeni ilk iki cilde hos bakmalarindan
kaynaklanmigtir. Ancak birka¢ yil sonra Gulam Ahmed, kendisinin vahiy yoluyla,
“Miisliimanlar arasindan gelecegi basindan beri vaad edilmis olan Mesih” (Kalem trz.
13) oldugunu agiklamasiyla birlikte, asil radikal adimi atmustir. -Nitekim o- kendi
“miikemmelliginin, Meryem'in oglu Mesih'in  milkemmelligine benzedigini ve
birbirlerine ¢ok benzer olduklarmi ve yakin iliski icerisinde bulunduklarint™ ileri
stirmiistiir. (Khan 1978a, 133).

Gulam Ahmed ayrica 1891'de, Hristiyan, Hindu, Budist ve Zerdiist -kutsal metinlerinde-
de bildirildigi gibi, kendisinin Krisna’nin inkarnasyonu ve Mesih'in ikinci gelisi olarak
tiim diinyanin bekledigi kurtarici1 oldugunu ifade etmis ve bu gelisin de cismani olarak
degil, ruhani bir gelisi temsil ettigini iddia etmistir. “O, her milletin vaat edilen
Peygamberi olup tiim insanlar1 tek bir inan¢ bayragi altinda toplamak iizere
gorevlendirilmistir.”®?Baska bir deyisle, Tanr1 ‘ahir zaman” ile ilgili olarak sadece
Miisliimanlarla konusmamis, diger dini topluluklar da konugmustur.Gulam Ahmed'in
dogumuyla birlikte de tiim bu kehanetler bir araya gelmistir.

48 Cev. Miicedddidlik iddias1 ve teolojik temellendirmeleri hakkinda detayli bilgi igin bkz. Kiigiikéner,
Mirza Gulam Ahmed, s. 1127-139.

4949 Cev. Sah Veliyullah ve Seyyid Ahmed Barelvi’nin miiceddidlik iddialar1 ile ilgili detayl bilgi igin
bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 169-170.

%0 Cev. Konu hak. detayl bilgi igin bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 169-170.

1 Ahmediler, Gulam Ahmed'in gériislerine oldukca destek ¢ikan Torino Kefeni’ne dair son arastirmalarla
yakindan ilgilenmektedirler. (Nasir 1982, Qadir 1981; N. Ahmad 1981; Berna 1975) Cev. Zira bu kefen,
Hz. Isa’nin ¢armih sonrasi kefenlendigi diisiiniilen bir bezdir. Bu kefenle ilgili ¢aligmalar neticesinde, en
azindan bir kesim, Hz. Isa’nin akibetine dair gergek verilere ulasilacagma inanmaktadir.

52 Besiruddin, "Ahmedilik" adl eserinde (Williams 1971, 244) —bu durumu- sdyle ifade etmektedir:
"Gulam Ahmed, Hristiyanlar i¢in Mesih, Miisliimanlar i¢cin Mehdi, Hindular i¢in Krigna veya Neha
Kalank Avatar1 ve Zerdiistler i¢in Mesiodarbahmi (Saoshyant) dir." Cev. Yazar, Ahmedi cagdas
eserlerinde siklikla karsilagilan Gulam Ahmed’in goriislerini toptanci ve indirgemeci bir yaklasimla
sunmak, fikirlerinin tedrici olarak gelistigini gdzden kagirmaktadir. Zira Gulam Ahmed, biitiin dinlerin
bekledigi kurtarici-peygamber olduguna dair goriislerini 1900lerden dnce dile getirmemistir. Konu hak.
detayl1 bilgi i¢in bkz. Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 278-280.
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Berahin-i-Ahmadiye’nin doérdiincii ve son boliimiiniin yaymlanmasindan yaklasik bes
yil sonra, 4 Mart 1889'da Gulam Ahmed, Allah’in vahiy yoluyla kendisini
gorevlendirdigini ilan etmistir. Buna gore, kendi -dini- liderligini kabul eden
miintesiplerinin veya arkadaslarinin kendisine biat etmeleri, sosyal ve dini konularda da
-inanglarina- tam bagh olmalar1 gerektigini ifade etmistir (Lavan 1974, 36; Zaheer
1972; Walter 1918). Bu olay Ahmedi Hareketi’nin baslangicidir. —Hareket’in ismindeki
Ahmed ifadesi- Gulam Ahmed’e degil, ayn1 zamanda Hz. Peygamber’in isminde de
bulunan “Ahmed” ismine nispet edilmektedir. Gulam Ahmed’e gore, Ahmedilik yeni
bir din degildir. "Ahmedilik ismi, -Islam’in- kutsal kitab1 -olan- Kur'an’daki Islam’in
yeniden yapilandirilmis ya da yeniden yorumlanmis seklidir. ..... —buna gore- Ahmedi,
Ahmedilik seklinde -kullanilan- isimler yalnizca Ahmedi Miisliimanlar1 diger
Miisliimanlardan ayirmak i¢in -kullanilmaktadir- (MG Ahmad 1958, 7-8).

“Biat”, Tanr’nin mesajlarm kabul eden her hangi bir Islami cemaat kurmaktan daha
fazla bir durumu temsil etmemistir. Zira Misliman toplum arasindan hemen bir
muhalefet ortaya ¢ikmistir.Zamanla bu eziyete Hiristiyanlar, Hindular ve Sihler de
katilmistir (Lavan 1972, 283-303). Ahmediler, -tarih sahnesine ¢ikislarindan beri- gegen
ylizyillik siire¢ icerisinde neredeyse hi¢ baris donemi yasamamis, hatta siddetli
zorluklara ve zuliimlere katlanmak durumunda kalmislardir. Ancak onlar, "Tanri'nin
amaci, mucizeler araciligiyla ve hakiki bir gayret ile gerceklesebilmektedir. Bu [yol]
kolay degildir.Bu yol, fedakarligi, kendinden vazge¢meyi ve haksiz suglamalara
dayanma giiciinii gerektirmektedir.Cesaretinizi toplaym ve aci serbeti icin.Islam'in
yasayabilmesi i¢in biz 6lmeye hazir olalim" (H. Ahmad 1980, 98) seklindeki ifadelerle
bu duruma katlanmiglardir.

Batililar, Gulam Ahmed’in Ogretilerinin neden bu kadar diigmanhk yarattigmi
anlamakta zorlanabilirler. Zira o sira dis1 —gelenege uymayan- birka¢ -farkli- iddiada
bulunmustur.Bununla birlikte, -onun bu iddialarmna bakildiginda- farkl goriislere sahip
bir itikadi mezhebin kurucularindan c¢ok da farkli bir sey dememistir.>3-Nitekim-
Hiristiyanlik gibi Islam da her zaman -bdyle- tartismali kisiliklere sahip olmustur
(Binder 1963, 3-30).

Gulam Ahmed, Islam'n ilerlemesine katkida bulunan; hakikatin pesinde kosan drnek bir
dini figiir olmustur.Temel inanglar1 baglaminda, Ahmedilik oldukc¢a sefkatli ve
hosgoriilii bir dindir. Gulam Ahmed, miintesiplerinin, din farki gézetmeksizin —herkese
karsi- siddetten uzak durmalarmi istemistir  (glic kullanarak yapilan cihadin
reddi).>*Ahmedilerin ikinci halifesi olan oglu Hac1 Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed,
Ahmedilerin “Islam dairesinden ¢ikmadigin1” Miisliiman din adamlarina gdstermek igin
on iki temel inang¢ esaslarmi 6zetlemistir.

“Biz inaniyoruz ki;(1) ... Allah vardir ..., (2) O birdir ..., (3) Allah kutsaldir; her tiirlii
kusurdan miinezzehtir ve kemal sahibidir ..., (4) ... Melekler, Allah’in
yarattiklarindandir ..., (5) Allah, se¢ilmis hizmetkarlar1 ile konusur ve onlara amacini

58 Cev. Yazar, Islam hakkindaki goriislerini, ashinda kendi liberal gériisleri cercevesinde ifade etmistir.
Zira yazarin burada Islam gelenegi ile kastettigi, sufi Islam gelenegidir. Yazar, sufi Islam geleneginde bir
sekilde Allah’la irtibati devam ettiren anlayisin, sirlibiklarini anlayamamstir. Nitekim Islam
geleneginde, “ilham-kesf” tolere edilebilir kavramlar olarak degerlendirilirken, “vahiy” daha bagka,
siradan insanlarin cehdiigayretle elde edemeyecegi “ayr1’” bir epistemolojik alan olarak kabul
edilmektedir. Bu baglamda, Gulam Ahmed’in iddiasi, Islam gelenegi icerisinde ayri, bagimsiz bir alani
isaret etmektedir.

% Cev. Nitekim bu durum da, onlarim Ingiliz destekgisi olarak anilmalarina neden olmustur.
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aciklar ..., (6) Karanlik hiikkiim siirdiigiinde, insanlar giinah ve kotiiliklere battiginda
Allah’in yardimi olmadan -insanlarmn- kendilerini Seytan’mn® elinden kurtarmalar1 ¢ok
zordur ..., (7) ... Gegmiste insanogluna yardim etmis olan ilahi elgiler ... hepsi farkli
bir ylicelik mertebelerine sahiptirler, ... En yiicesi ise ... Hz. Peygamberdir, ... (8)
Allah ona yalvaranlarm ve hizmetkarlarinin dualarina icabet eder ...,(9) Zaman zaman
Allah olaylarin akigmi belirler ve planlar ... (10) ... 6lim tim varligin sonu degildir; iyi
isler yapanlara zengin bir miikafati garanti eder ..., (11) ... Allah’1 inkar edenler ve
O’nun diismanlart ..., ve affedilmedikge, ... cehennem denilen bir yerde kalacaklardir
..., (12) ... Allah'a, peygamberlerine ve kitaplarina ... inananlar, cennet denilen bir yere
gideceklerdir” (H. Ahmad 1974b, 4-10).

Gulam Ahmed, kendisine hem sahsi bir ilham hem de insanoglu i¢in nebevi mesaj
(vahiy) geldigini iddia etmistir.**iddiasmna gore, dualar1 araciligiyla, dliileri diriltmek ve
kot insanlar1  Olime mahkum etmek de dahil olmak -gesitli- mucizeler
gerceklestirmistir (Arberry 1957, 1-10).Fakat o gergekte bir nebi (peygamber)
miydi?Eger dyleyse bundan kastettigi neydi?Bu nokta, Gulam Ahmed'in hayatmim ve -
kurdugu- hareketin en tartigmali yoniinii olusturmaktadir.

Teolojik olarak tartigma -aslinda- “peygamberlik miihrii” -ifadesinin- yorumlanmasiyla
ilgilidir. Stinni Miisliimanlar, Muhammed'in, Tanri'nin insanogluyla konustugu uzun
peygamberler silsilesinin sonuncusu olduguna inanmaktadirlar. Muhammed'in 6liimiiyle
birlikte de peygamberlik miiessesesi kapanmis ve vahiy sona ermistir. iki biiyiik Islam
mezhebinin en biiyiigii olan Siinnilikte, bircok evliya, riyazet®' veya -salt- akli ilkeler
cercevesinde —aciklanamayacak aracilar vasitasiyla->® kendi kapsamlarinda evrensel
vahiy almiglardir. Ancak Siinniler bu vahiyleri kesinlikle ‘ilham’ olarak
nitelendirmislerdir.

Gulam Ahmed’in 26 Mayis 1908'de, dogal nedenlerle 6liimiinden sonra, Ahmediye
cemaati, cemaat igerisinde olduk¢a saygi duyulan bir sahsiyet ve onun ilk miintesibi
olan Mevlana Nureddin’i “halife”, Allah’in vekilinin yardimcis1 ve cemaat {lizerindeki
en yiiksek otorite olarak segmislerdir. Gulam Ahmed'in dinamizmi ve ¢ekiciligi onda
olmasa bile, on dokuz yillik® hizmet siiresince; vefat edene kadar (1914) cemaati bir
arada tutabilecek otoriteye sahip olmustur.

Oliimiinden kisa bir siire sonra, cemaat Kadiyani ve Lahori olarak ikiye ayrilmustir.
Kadiyaniler, Gulam Ahmed'i bir nebi ve 24 yasindaki oglu Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed'i ikinci halife olarak kabul etmislerdir. -Mahmud Ahmed’in- 8 Kasim 1965'teki
Olimiiniin ardindan, halifelik, 8 Haziran 1982'de 6len ve Kadiyani cemaati tarafindan

% Cev. Yazar, ifadeyi biiyiik harfle kullandig1 igin, o sekilde tercihe dilmistir.

% Cev. Yazar, burada ilham ve vahiy arasmndaki farki 6n plana ¢ikarmaktadir. flhamn, sahsi bir boyutu
oldugunu, vahyin ise tiim insanlar1 kapsayan sonuglar dogurduguna vurgu yapmaktadir.

"Cev. Yazarin orijinal ifadesi “meditasyon”dur. Ancak isaret etti§i mana, riyazettir.

%8 Cev. Yazarmn bu ifadelerdeki muhatabi, Bat1’da yasayan Mormonlar oldugu igin, tecriibi gelenekten
gelen bu kisiler icin “riyazet” ve bunun gibi faaliyetler araciligiyla Tanri’yla irtibata girmek anlasilmasi
zor bir durumdur. Bu yiizden de yazar, “akli ilkeler ¢ercevesinde agiklanamayacak™ ifadesini kullanarak,
“riyazet” ifadesiyle ne demek istedigini ifade etme ihtiyact duymus olmalidir.

%9 Cev. Mirza Gulam Ahmed 1908 yilinda vefat etmis, Mevlana Nureddin ise 1914 yilinda vefat etmistir
ki ¢alismanin yazari da bu tarihleri vermistir. Ancak aradaki siire alti senedir. Muhtemelen bu bilgi
sehven yazilmis veya Hakim Nureddin’in cemaat icerisinde on dokuz yillik hizmet siiresi oldugu ifade
edilmeye ¢alisilmigtir. Lakin bu siire de dogru degildir.
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halife olarak segilen —Gulam Ahmed’in- torunu Mirza Nasir Ahmed'e, ondan sonra ise
halifelik bir diger torun olan Mirza Tahir Ahmed'e®® gegmistir.

Lahori grup Gulam Ahmed'i nebi degil; miiceddid olarak kabul etmis ve Ahmediligi,
ana biinyeyi temsil eden Siinni -gelenek- icerisinde tutmaya ¢alismistir. Kadiyaniler ise
—ana biinyeden- ayrilmayi tercih etmislerdir.Lahoriler aktif olarak teblig faaliyetlerinde
bulunsalar da, kendi cemaatlerinden ¢ok Islam’a miintesip kazandirmay: daha fazla
oncelemektedirler.Onlar, Ortodoks Islam’1i (Siinnilik) daha modern ve entelektiiel
kilarak ozgiirlestirmek icin ugras vermektedirler.Bu duruma Mormon baglaminda
bakildigina, Lahorilerin tutumu; RLDS (Yeniden Organize Olmus Son Giin Azizleri)
kilisesinin, ana akim Protestanlik’la iligskisine benzemektedir.Buna karsilik,
Kadiyanilerin yaklagimi ise, Utah Mormon kilisesinin tutumuyla paraleldir. -Zira bu
yaklagimda- “seckin cemaat” -anlayis1 yer almaktadir-. Ana akimda durma -¢abalarina-
ragmen, Lahoriler hala Siinni Miisliimanlar tarafindan miirted ve Islam-dis1 olarak kabul
edilmektedirler.

Ahmedilerin inanglari, yogun bir diigmanlik yaratmis olsa da, sosyal ve dini
uygulamalar1 -ise- ¢cok daha biiyiik bir kine sebebiyet vermistir. ilk Mormonlar gibi,
Ahmediler de devlet igerisinde devlet kurma ve cemaat i¢inde uhrevi ve diinyevi ylice
bir otoriteyi temsil ettigini iddia eden bir halife baskanliginda dini bir cemaat kurma
gayretinde olmuslardir. Bu yapi, -halifeye -canli bir ilham ve rehberlik kaynagi olma
konusunda, LDS Kilisesi’nin basindaki kisiye benzer bir statii sunarak diger Miisliiman
mezheplerden ayrilmistir.

Miintesiplerinin hali hazirda diger Misliiman kardesleri —gibi -beser iistii bir vahiy
kitabma ve gelenekten rehberlik aramaya ihtiyaglar1 yoktur. -Ciinkii- onlar,
Miisliimanlar tarafindan nefret edilen bir kavram olan, yasayan bir peygambere
sahiptirler. Cemaatin temel Orgiitsel yapis1 ve pratikteki uygulamalari, sik1 bir sekilde
yonetilen kurumsal bir kiliseninkine benzemektedir. Ahmediler, giiglii ve merkezilesmis
bir yonetim kurma ve silirdiirme konusunda olaganiistii gayret gostermislerdir.Bu
bakimdan tarih boyunca Miisliiman topluluklar arasinda benzersiz olmuslar, bu ylizden
den korkulan -bir yap1 haline gelmislerdir-. Islami &gretiler kurumsallastirilmis dine®
kars1 uyarilarla doludur ve bu, bir sekilde Mormon Kitabi'nin "biiyiik ve kotii kilise"ye®?
elestirileriyle paralellik géstermektedir.

-Bu toplulugun- iiyeligi, Ahmedi ebeveynlerden diinyaya gelmekle ya da resmi olarak
bu inanci kabul edip sorumluluklarini yerine getirmekle s6z konusu olmaktadir. —
Cemaat- miintesipleri, diizenlenmis belli kurallara gore, cemaatlerine ciddi seviyede
maddi destekte bulunmaktadir. Bu maddi destekler de 6zenli bir sekilde planlanmis
belirli noktalarda harcanmaktadir. Hareket, geleneksel islami kurallara dayanan bir ic
hukuk sistemine ve ¢ogunluk tarafindan secilen giiclii bir merkezi danigma kuruluna
sahiptir. Ancak asil giic —tek otorite-, -yetki baglaminda- kurucudan sonra gelen

80 Cev. Metinde agik olarak ifade edilememis olsa da, burada belirtmekte yarar oldugunu diisiiniiyoruz.
Pes pese halifelik yapan Mirza Nasir Ahmed ve Mirza Tahir Ahmed, Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in ogullar1 ve Mirza Gulam Ahmed’in torunlaridir.

61 Cev. yazarm “kurumsallastirilmis” kavramiyla ne kastettigi tam olarak anlagilamamakla birlikte, dinin
tekniklesmesi ve manevi kismmdan arindirilmasi anlaminda veya sapkin, asir1 fikirli manalarinda
kullandig diisiiniilmektedir. Nitekim bu anlam, daha sonraki Mormonlar’la ilgili “Biiyiik ve Kotii Kilise”
tabirinden ¢ikarilmaktadir.

82 Cev. “Biiyiik ve Kétii Kilise” tabiri, Mormon Kitabi'min Nefi boliimiiniin ilk kitabinda yer almaktadur.
Bu tanimlamayla 6nceki kiliseler kastedilmekte ve bu kiliseler hakkinda olduk¢a olumsuz betimlemeler
yapilmaktadir. Bkz. Doctrine and Covenants, 86:3.
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halifede toplanmaktadir.(W. Smith 1960; Brush 1955).Yillik olarak diizenlenen genel
toplantilarda, diinyanmn farkli bolgelerinden sadik -Ahmediler- halifelerinin ve diger
cemaat yetkililerinin mesajlarmi dinlemek i¢in —bir araya gelmektedirler-.Son yillik
toplantilar1 ise Pakistan'daki onlara yonelik baski yiiziinden (1984) Ingiltere'de
yapilmistir.

Stinni Miisliimanlar genellikle Bati etkisinden dolayi, 6zellikle sekiiler egitime karsi
diren¢ gostermekteyken, Ahmediler sekiiler egitimi, dini inanglariyla bir arada -
isleyerek- son derece egitimli bir cemaat olusturmuslardir.Nitekim Arap¢a’ya ve Islami
konulara ilgiyi arttrmak icin bu konularda aralikli olarak egitimler
verilmektedir.Urduca, toplulugun baslica dilidir.Pencabi,®® Ahmediligin neset ettigi
bolgenin dili olmasina ragmen Ingilizce kullanimi daha fazla vurgulanmaktadir.(Sihlerle
de yakindan iliskilendirilmislerdir.)®* Ahmediler, Kur'an'i, Arapga ve Urduca ile birlikte
Ingilizce’ye de terciime etmisler ve boylelikle ¢eviri yasagina karsi da bir adim
atmiglardir. Ayrica Almanca, Flemenkge, Danca, Esperanto, Svahili, Luganda ve
Yoruba dillerine de ¢evirilerde bulunmuslardir. (Johnson and Weeks, 1978;
Trimingham, 1968; , 80-141).

Ahmediler, sosyal yasamlarinda, kadilarin cemaatle kilinan namazlara katilmalarina ve
rizasmni  almak icin gelinin kendi diigliniinde hazir bulunmasmma izin
vermektedirler.Stinni Miisliimanlar da bunu yapmaktadirlar. Ahmediler, namaz
kilarken, Hanefilerin yaptig1 gibi namazda kollarmi eller bileklere degecek sekilde
baglarken, Malikiler kollarin1 yana birakmaktadirlar. Bu tiir ayrimlar, Miisliimanlar
acisindan, Hristiyanlarin dini bir tdreni veya bir ayini yonetirken basvurduklar1 farkli
uygulamalardan hi¢ de daha az 6neme sahip degildir.

Ahmediler, Ahmedi olmayan bir imamin® arkasinda namaz kilmay1 reddetmektedirler.
Onemli bir Ahmedi olan Pakistan Disisleri Bakan1 Muhammed Zafrulla Han bile, Eyliil
1948’de Pakistan’mm kurucusu olarak anilan Muhammed Ali Jinnah’in cenaze
namazinda Ahmedi olmayan bir imamin arkasinda namaz kilmayarak dini inan¢larindan
taviz vermeyi reddetmistir (Fisher 1969,131). ).

Ahmedilerin Ahmedi olmayanlarla bir diger gerginlik noktasi ise Ahmedilerin
somiirgeci Ingiliz yonetimini desteklemesiydi. —Nitekim bu durumun &rnegi tarihten bir
ornekle anlasilacaktir.-

1903 senesinde, Afganistan'da lic Ahmedi -inancidan dolay1-
oldiiriilmiistiir.Oldiiriilenlerden biri, Afganistan vatandasi olan ve Kadiyan’da Mirza
Gulam Ahmed ile birlikte yasayan ve sonradan memleketine donen Abdul Latif isimli
bir Ahmediydi. O, -Afganistanli- ulema tarafindan miirtet ilan edilmis, beline kadar
cukura koyulup 6lene kadar taglanmistir (H. Ahmad 1974, 237-39; S. Ahmed 1974). -
Bu yasananlardan dolayi- Gulam Ahmed, Afgan ydnetimini elestirirken, Ingilizlerin
diizeni saglama becerisini dvmiis ve sunlar1 sdylemistir: "Siinniler, Isa'nin yasam i¢in

83Urduca’nin Pencap’ta yaygin olarak kullanilan bir lehgesidir.

84Cev. Sihlerle iligkilendirilmelerinin temel nedeni, Pencap’in Ahmediler i¢in oldugu kadar Sihler i¢in de
onemli bir bdlge olmasindan kaynaklanmaktadir. Zira diinya iizerindeki Sih niifusun biiylik bir
cogunlugu, kutsal mabedlerinin de bulundugu Pencap’ta yasamaktadirlar.Konu hak.detayli bilgi igin bkz.
Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 27.

8 Cev. yazar, “imam” ifadesi i¢in “mescidde ibadete liderlik yapan kisi” seklinde parantez igi bir
aciklama da yapmustir.
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yaygara koparirken, Pilatus ve Romalilarin zayif yumusakliklar1 karsisinda®® Ingilizlerin
tarafsizliklar1 ne kadar baska olmustur! Biitiin Ingiliz Imparatorlugu Ahmedi olabilseydi
ne muhtesem bir sey olurdu. "Ingiliz imparatorlugu, “Tanr’'mn mucizelerini
gerceklestirmek icin harekete gectigi en gizemli yollardan biri” olan ilahi temelli bir
diinya diizenine dogru bir adim -daha- yaklasmistir®’ (Fisher 1969, 131).

Mormon perspektifinden bakildiginda, -Ingiliz- imparatorluguna ydnelik bu yaklagimi —
Mormonlarin- imanin —sartlarindan olan- on ikinci esaslariyla bir sekilde paralellik
gostermektedir: -Bu sart - "Krallara, baskanlara, yoneticilere, hakimlere ve yasalara
uymaya, o-nlari- onurlandirmaya ve siirdiirmeye inaniyoruz” seklindedir. Nitekim "bir
Ahmedi'nin yakin zamanda yazdigi gibi: “Islam, miintesiplerinin hukuka uygun bir
hiikiimet altinda baris igerisinde yasamalarini ve onunla igbirligi igerisinde olmalarini
buyuruyor” —ifadelerini kullanmistir- (N. Muneer 1976, 211). Nitekim Gulam Ahmed'in
Ingiliz Imparatorlugu’na dair goriisleri, Mormonlar’m ABD Anayasasi'nin ilahi bir
kokeni olduguna dair fikirlerinden ¢ok da farkli degildir. Zira —6nemli bir Mormon din
adam1 olan- Mark E. Petersen’in da “ABD’nin bayragi Tanri’nin bayragidir.” dedigi
bildirilmistir (Esplin 1981, 35).

Gulam Ahmed’in Mormonizm’le ilgili bir baska benzerligi ise islam'la ilgili goriislerini
diinyanin tiim bolgelerine yaymak icin genis bir teblig organizasyonu baslatmis
olmasidir.Gulam Ahmed’in organizasyonel -semasi- geleneksel Protestan kiliselerinkine
olduk¢a benzemektedir.Hatta o, -bu kiliselerin- terminolojisinden de yararlanmustir.

Sayilar1 ¢ok olmasa da, Afrika, Avrupa, Giineydogu Asya ve Amerika Birlesik
Devletleri'nde Ahmedilerin olusturdugu cemaatler kurulmustur. Amerikan Siyahi
Miisliiman hareketi, bu hareketin radikal 6zelliklerini 6n plana ¢ikararak Ahmedilige
olan ilginin dagilmasina sebep olmustur.(Lincoln 1973, 182-83; 244-45).%8

Cemaatin ¢aba ve enerjisinin biiyiik bir kism1 misyonerlik faaliyetlerine harcanmaktadir.
Bu faaliyetler sadece Miisliiman olmayan kisilere yonelik -degildir-, eger -0yle- olmus
olsaydi, muhtemelen bu duruma Ahmediligin, Islam’in muharref bir temsilcisi oldugu
dair sadece birka¢ Siinni ulemadan tepki gelirdi. Ancak Ahmedilerin, Miisliimanlar’1
“Ahmedilige- dondiirme gayretlerinin olmasi, kendilerine yonelik siddetli tepkilere yol
acmustir.Nitekim 1903 yilindaki sehit tebligci —~Ahmediler- bu durumun 6rnegidir.%°

1947°de Hindistan’daki Ingiliz hakimiyetinin geri ¢ekilmesi ve alt-kitanm Hindistan ve
Pakistan olarak bdliinmesiyle birlikte, Kadiyani cemaati bu vaziyetin -engellenemez-"
bir durum oldugunu anlamis ve Hindistan’daki Kadiyan’dan, biitiin iyi olanaklarin1 ve
Gulam Ahmed’in vatanini birakip Pakistan’da Lahor’un doksan mil kadar

% Cev. Gulam Ahmed, bu ifadeleriyle tarihten de bir referans getirerek ingilizler’i vmeye ¢aligmis ancak
ne demek istedigi tam olarak anlagilamamistir.

7 Cev. Gulam Ahmed’in 6vgii sekilleri genelde {izeri kapali ve sanatl ifadelerden olusmaktadir. O
yiizden de, kullandig: ifadelerin kastettigi mananin tam olarak aciklanmasi oldukga giictiir.

8 Cev. Yazarm bu ciimlede tam olarak ne demek istedigi tam olarak anlasilamamistir. Ancak en yakin
olas1 anlam verilmeye calisiimustir.

89 Cev. Burada bahsedilen sehitler, yukarida da mevzusu gecen Afganistan’da oldiiriilen Ahmediler’dir.

0 Cev. Yazar burada “untenable ”, “savunulamaz” ifadesini kullanmaktadir. Burada kastedilen sey,
Ahmedilerin Pakistan’a goce goniilli olmadiklar1 ancak go¢ etmeyi bir zorunluluk olarak gormeleridir.
Nitekim Ahmediler Pakistan’a go¢ ettiklerinde Miisliimanlar’la ideolojik fakliliklarinin Hindistan’a gére
cok daha dikkat ¢ekecegini muhtemelen tahmin ediyorlardi. Bu ylizden de ¢ok dilli ve ¢ok kiiltiirlii
Hindistan’da kalmak, kendi fikirlerinin yaygin bir sekilde heretik goriinmemesi igin bir avantaj
sagliyordu. Bkz. Friedmann, Yohanan, Prophecy Continuous Aspects of Ahmedi Religious Thought and
Its Medieval Background, India 2003, s. 38.
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giineybatisinda bulunan 1ss1z bir yere taginmiglar ve buraya “Rabvah” adinda yeni bir
sehir insa etmislerdir.”'Bu tarihi tesadiif, Mormonlarm batiya yaptiklar1 gogii
hatirlatmaktadir. Ancak Bati Mormonlarinin aksine, -Ahmediler’in Hindistan’daki-
amansiz diismanlarmin ¢cogu bu boliinme ile yerlerinden edilmislerdir. "?(Binder 1963, 1-
9; Stephens 1957, 239-45).

Geri doniip bakildiginda, Ahmediler, -Hindistan’da kalmis olsalardi- Ingiliz Hint
hiikiimetinin sosyo-politik ¢ogulculugu siirdiirmeye calistigr Hindistan’da muhtemelen
daha iyi bir durumda olacaklardi. —Aslinda- 6nde gelen Ahmedi liderler —Hindistan
Pakistan- ayriligima ¢ok da olumlu bakmamalarina ragmen, bir Hindu yurdunda hayatta
kalmalarmin da tehdit edici bir durum olduguna inanmuslar ve yeni bir Islam
Cumhuriyeti'nin olusumuna katkida bulunmay: ummuslardir.”®

-Pakistan’da baslangigta- kisa bir siire igin barig ve sosyal-dini -uyumun- gergeklestigi
dogrudur. Ahmediler, egitimli olmalarindan dolay1 hem sivil hem de askeri biirokraside
oldukca dikkat cekici -isler yapmuslardir-.Nitekim etkileyici bir entelektiiel kisilige
sahip bir Ahmedi olan Muhammed Zafrulla Han, Pakistan disisleri bakani olmustur
(1947). Ancak —bu donemde- Siinni Miisliimanlar, kendisinin ve diger Ahmedilerin, -bu
onemli pozisyonlar1 isgal ederken- yalnizca inanglarin1 yaymakla kalmadiklarina,
stratejik olarak da idari ve siyasi noktalara sizdiklarini diisiiniiyorlardi (Said 1967, 179).
1948 yilinin baglarindan itibaren, Ahmedilere yonelik baski goriiniir bir hal
almistir Kokten dinciler,’* Zafrulla bir miirted ve hain olarak tanimlams ve
Ahmedilerin zaman zaman ling edilmelerini hakli bulmuslardir.Ki bunlar -bize-
Missouri'de Mormonlarin baglarina gelenleri animsatmaktadir.

1940'larin sonlarma gelindiginde ise, Ahmedilerin 1952'ye kadar Pakistan'in Belugistan
eyaletinin tiimiinii kendi dinlerine doniistiirmeyi planladiklarina dair sdylentilerin ortaya
cikmasi, siddetli diismanhigi koriiklemistir. Beluciler, uzun bir akinct ve savas
gelenegine sahip, gururlu ve bagimsiz insanlardir. Topluca din degistirmeleri acikca
miimkiin degildi ancak yine de Pakistan hiikiimeti ve Miisliman toplumunun biiyiik
kismi1 bu olasilig1 bir kriz olarak gérmiislerdir.

21 Ocak 1953 tarihinde -Siinni- ulema ve mollalardan olusan bir temsilci heyeti
Pakistan Basbakan1 Hoca Nazimuddin'e ¢agrida bulunarak ii¢ sey talep etmistir: (1)
Hiikiimet, bir ay igerisinde Ahmedilerin Miisliiman olmadiklarmi ilan etmek igin
adimlar atmalidir; (2) Muhammed Zafrulla Han gorevden almmali ve (3) 6nemli
gorevlerde bulunan diger Ahmediler de devletteki gorevlerinden almmalidirlar. Bu

"Cev.Ahmediler, Pakistan’a gog ettiklerinde dncelikle Lahor’a yerlesmislerdir. Ancak II. Halife Mirza
Besiruddin  Mahmud Ahmed, Miisliman muhalefetten kendilerine yonelebilecek olasi tepkileri
ongormesinden dolayi, miintesiplerini ayr1 bir bolgeye tagimaya karar vermistir. Nitekim Ahmedilerin
Rabvah siireci, Lahor’da bir déonem yasadiktan sonra séz konusu olmustur.Konu hak.detayli bilgi i¢in
bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 348.

"2Cev.Yazar, burada Hindistan’daki Ahmediler’e yonelik muhalefetin Pakistan’a gogle birlikte dagildigmi
ifade etmek istemistir.Ancak asil muhalefet Pakistan déneminde baglamistir. Hindistan’da dagilan giigler,
Pakistan’da bir araya gelip Ahmediler’e yonelik muhalefeti ¢ok daha sistemli hale getirmislerdir.Bu
ylizden yazarmm Mormonlar’la yaptigi mukayesenin Ahmediler’in tarihsel gercekligiyle uyustugunu
sOylemek oldukcagiic goriinmektedir.

8Cev.Ahmediler’in Hindistan’da kalmak istememelerinin asil nedeni, Hindular’dan kendilerine yénelik
olusabilecek tepkiden ziyade, Miisliimanlar’in sorunlarmma ¢oziim bulmak i¢in goénderildigine inanilan
kurtaricinin toplulugunun, Misliimanlardan uzak kalmasinin yaratabilecegi dini ve sosyal problemler
olma ihtimali daha yiiksektir. Pakistan’a go¢ hak. bkz. Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 347-349.

4 Cev. Bu tiir ifadeler, yazarm bizatihi kendi ifadeleri oldugu i¢in dokunulmamustir. Yazarm bu ifadeyle
kasttetigi “Diyobandi” ve “Ehl-i Hadis” gibi islamc1 gruplardir.
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talepler karsilanmazsa, Tiim Pakistan Miisliman Partisi konseyini temsil eden ulema
"dogrudan eylem" ¢agrisinda bulunacaktir.”™

Hiikiimet bu  talepleri reddetmis, kigkirtmadan  sorumlu  liderler ise
tutuklanmustir.(Sayeed 1967, 178-80; Binder 1963, 251-54).Bu girisimi, Pencap’in her
tarafinda en siddetli haliyle Ahmedi karsit1 eylemler takip etmistir. Lahor, Siyalkot,
Gucranvala, Ravalpindi, Liyalpur ve Montgomeri gibi biiyiik sehirlerde, sayilar1 bes ila
on bin arasinda degisen gruplar karakollara saldirip, 6zel ve kamu miilklerini
yakmuglardir. —Bu fiillerinden sonra da- mollalarin, Ahmedi karsit1 vaazlar verdikleri ve
halk1 gosterilerine devam etmeleri i¢in tesvik ettikleri camilere kagmiglardir. (Sayeed,
1967, 180; W. Smith 1957, 230-31).

Bu girisim, olduk¢a genis bir destek bulmustur.Ozellikle de devlette calisan kiigiik
memurlardan genis destek almis hatta bu kisiler, polislerin 6ldiiriilmesine yardime1 bile
olmuslardir.Birkag yiiksek hiikiimet gorevlisi bile bu gizli faaliyetlere katilmistir.6 Mart
1953 tarihinde, sikiyonetim ilan edilmistir.Pencap basbakani istifa etmis ve yeni bir
eyalet hiiklimeti kurulmustur.Ancak —bu siiregte- resmi makamlarin tahminlerine gore
2.000'den fazla insan 6lmiistiir.”®

Anti-Ahmedi’” faaliyetlerin hizi, kapsamu ve siiresi; dini 6zgiirliik de dahil olmak {iizere
modern, demokratik bir Islam devleti idealine dayanan yeni Pakistan hiikiimetinin siyasi
olarak uygulanabilirligini de test etmistir.(D. Smith 1971, 190-211).Pakistan'in
kuruldugu ilk yillarda, iistiin gayretler neticesinde dini tolerans anayasaya dahil
edilmistir (Sayeed, 1967, 101 --- 26).

Yine de Ahmediye cemaatinin inang ve uygulamalari Pakistan'daki geleneksel Islam'a o
kadar aykiridir ki, buradaki sosyal ve dini diizen i¢in neredeyse hi¢ bir yeri yoktur. —
Aslinda baslangigta- hiikiimetin kontroliinii ellerinde tutan Bati’da egitim almis se¢kin -
Miisliimanlar-,’® devletlerinin kurucusu Muhammed Ali Jinnah’in "Pakistan’m, din
adamlar1 tarafindan yoOnetilen teokratik bir devlet olmayacagma" iliskin tutumunu
destekleyebilmislerdir (Rosenthal 1965, 213). Ancak yillar gegtikge, Siinni gelenekle
iligki igerisinde kalmakta bile zorluk yasamaya baglamislardir (Esposito 1980).

1974 baharinda ise Pakistan'daki biiyiik Siinni kesim, Ahmedilerin, Miisliiman olmayan
bir -dini- azinlik olarak ilan edilmesini resmi olarak istemistir. Ahmedilerin gérece

5 Cev. Hatta bu siirecte tutuklanan liderlerden biri de, Cemaat-i Islam-i liderlerinden olan Mevdudi’dir.
Konu hak. detayli bilgi i¢in bkz. Konu hak. bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 350.

6 Yarg1 Pakistan'da énemli bir konuma sahiptir ve hakimler, temel haklar1 koruyan giiclii ve cesur bir
poziyonda gorevlerini icra etmektedirler. Pencap isyanlar1 ilgili hazirlanan “sézde Miinir raporu”,
namuslu ve diiriist olmalar1 ile taninan Anayasa Mahkemesi bagkani Muhammed Miinir ve Bat1 Pakistan
Yiiksek Mahkemesi eski bagkan1 M.R. Kayani'den olusan 6zel bir mahkeme tarafindan hazirlanmistir. —
Onlarmn yaptiklar1 bu- sorusturma, “1954'teki Pencap Yasasi uyarinca 1953'teki Pencap Karigikliklarimi
Sorgulamak i¢in Sorusturma Mahkemesi Raporu” olarak yayimlanmistir (Lahore, Pakistan: Hiikiimet
Baskisi, 1954).

" Cev. Yazar, “anti-Ahmedi” ifadesini, genel olarak Ahmediler’le ilgili yapilan calismalarda, Ahmedi
karsit1 faaliyetlerin bu isimle anilmasindan dolayr kullanmistir. Nitekim Anti-Ahmedi” ifadesiyle
kastedilen, Ahmedilere yonelik hem dinl hem de siyasal muhalefettir. Bu muhalefet sadece siyasi alanda
faaliyet gostererek Ahmedilere tepki gostermemis aynt zamanda dini argiimanlar da kullanarak halk
arasindan da taban olusturmustur. Hatta sadece anti-Ahmedi faaliyetler i¢in kurulan organizasyonlar dahi
s6z konusudur. Ozellikle, Ahrar’in ve Hatemennebiyyin Organizasyonu’nun kurulus amaglar1 arasinda
Ahmediler’e yonelik muhalefet bashigi bilhassa yer almistir. Ahmedi karsiti bu organizasyonlarin arasina
Cemaat-i Islam-i’yi de dahil etmek miimkiindiir. Konu hak. bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 346.
78 Cev. Burada kastedilen Pakistan kurulurken ona destek veren, Bati’da egitim alan, Miisliimanlar’in ayr1
bir devlet olmalarin1 ama bu devletin de dini degil, sekiiler olmas1 gerektigini savunan kisilerdir.
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refahlar1 ve niifuzlari, onlar1 Pakistan'n derin yoksullugunda bir kiskanglik nesnesi
haline getirmistir. Kaynaklarin aktardigina gore, 29 Mayis 1974'te trenle seyahat eden
200 kadar tip 6grencisi, Ahmedilerin dini merkezleri olan Rabvah’tan gecerken anti-
Ahmedi tezahiirat yapmiglardir. Ayni tren geri donerken, tahminen 5.000 kadar 6tkeli
Ahmedi, 6grencilere saldirmig ve ondan fazla 6grenci yaralanmstir.

Bu olay genis ¢apli bir isyan hareketini tetiklemistir. Siinni Miisliman gruplar, camileri,
evleri ve isletmeleri yagmalayp yakmis, yetmisin iizerinde insan oOldiriilmiis ve
yiizlerce kisi yaralanmigtir (Nyrop 1975; Keesing 1974a). Hiikiimet, karigikliklari
gidermek icin sert onlemler almistir.Ulema ise siddeti daha fazla koriiklemeyecegini
ancak talepleri konusunda son derece kararli oldugunu bildirmistir.iki ay siiren gizli
goriismelerin ardindan, “Anayasa ve hukuku 6ne sliren” Pakistan Ulusal Meclisi, araya
baska seyler de ekleyerek, Ahmedilerin Miisliiman olmadigini anayasay1 degistirerek
ilan etmistir’® (Nasir, 1977). Kanunla, Pakistan'daki 4 milyon Ahmedi, Islam
dairesinden ¢ikarilmig ve —diinyanin- bagka yerlerinde yasayan 6 milyon Ahmedi de
dini anlamda siipheli konuma diigmiistiir.

1974°teki anayasa degisikliginin tam etkisi ise 1984 yilinin baslarinda hissedilmeye
baglanmustir.® 26 Nisan 1984 tarihinde, sikiyonetim hiikiimleri uyarinca, Pakistan
Cumhurbaskant Muhammed Ziya-iil-Hak, Ceza Kanunu’na Ahmedileri ilgilendiren bazi
hiikiimler koymustur. Bu hiikiimlerde, Ahmedilerin (1) kendilerini Miisliiman olarak
adlandirmalar1, (2) ibadethanelerini cami olarak tanimlamalari, (3) ezan okumalar1
yasaklaniyordu. (4) Teblig yapmalar ise ii¢ yila kadar hapis cezasiydi. (5) Herhangi bir
Islami terminolojiyi sdzlii, yazili veya goriintiilii olarak kullanmalar1 ise belirtilmemis
miktarda para cezasi ile cezalandirilmalar1 demekti ("Ord." 1984; "Ahmadis" 1984,
"Ziya" 1984). —Yasanin yiiriirliige girmesini takip eden- kirk sekiz saat igerisinde tiim
Ahmedi camilerindeki -Ahmedi- sembolleri kaldirilmistir. Zuliim ve yagmalama tekrar
patlak vermistir.®!

-Yasada yer alan- “Pakistan vatandaslarinin hayati, 6zgiirliigii ve temel haklari, hangi
dini topluluktan olduklarma bakilmaksizin tamamen korunmali ve garanti altina
alinmalidir” ifadelerine ragmen Ziya'nin eylemleri Ahmedileri -normal- vatandashk
statlisiiniin altina indirmistir. Ahmediler, "Ehl-i kitap" olarak zimmi statiisiinde
bulunarak yasal ve sosyal korumaya sahip olan Hristiyanlar ve Yahudilerden bile daha
diisiik bir dini statiiye sahip olmuslardir.8? Hiikiimet, onlarm il meclislerinde temsil

9 Cev. Yazar burada, Pakistan Ulusal Meclisi kararmm iyi niyetli bir karar olmadigmni ifade etmek icin
“Anayasa ve hukuku 6ne siiren” ifadelerini kullanmistir.

8 Cev. Aslinda 1974’teki anayasa degisikliginin Ahmediler’in hayatinda gozle goriiniir bir etkisi
olmamustir. Her ne kadar Miisliiman bir iilkede, Miisliiman olarak yasama haklarini kaybetmis olsalar da,
Ki bu durum onlar1 sadece devlet baskani olma hakkindan mahrum brrakmistir. Hatta Yahudiler,
Hiristiyanlar gibi gayr-i Miislim tebaa sayilmalarindan dolay1 mecliste bir sandalye hakki elde etmelerine
dahi neden olmustur. Ancak Ahmediler, anayasa degisikligine ragmen, kendilerini Miisliiman olarak
kabul ettiklerini ifade ederek bu haklarindan vazge¢mislerdir. Yani 1974 anayasa degisikliginin
Ahmediler’in hayatlarinda dogrudan etkisi olmamis hatta Siinni gruplar bu anayasa degisikligi sonrasi
kendilerine yonelik muhalefeti azalttig1 i¢in bir miiddet i¢in de olsa rahat bir donem yasamislardir. Konu
hak. bkz. Friedmann, Prophecy Continuous.., s. 39-46; Kii¢iikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 354.

8IABD Ahmedi Genel Merkezi, “Ahmadiyya Digest”in teksirle ¢ogaltilmis -bir- yaymimnda Pakistan
hiikiimetinin insan haklar1 ihlallerini ayrintili olarak agiklamis ve bu -bilgiler- Birlesik Devletler ve
Biiyiik Britanya'da yayinlanan sayisiz gazete haberinde yer almistir. Ornegin, bkz. Anderson 1984.

82 Cev. Yazarmn ifadeden kasti, Hristiyanlar ve Yahudiler’in zimmi olmalarindan dolay: sahip olduklari
dogal haklar varken, Ahmediler’in miirted kabul edilmelerinden dolayr zimmi statiisiine dahi sahip
olmadiklaridir.
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edilmesini sinirlandirmigtir. Ahmediler ve Miisliimanlarin evlenmesi
yasaklanmistir.Diger bazi Miisliiman devletler ise ¢ok daha Oncesinden anti-Ahmed1
yasalar1 yiiriirliige koymuslardir. —Ornek olarak- Suudi Arabistan, Mekke'ye hac icin
dahi girislerini yasaklamistir. (Keesing 1974b)

Tiim ulusal trajedilerde faturayr her zaman halk 6demektedir.Bir yazar, kocas1 askeri bir
kazada 6lmiis "yesil bir sari®® giyen bir geng Ahmedi kadmin” hikayesini yazmist1. —Bu
hikayede- bahsi gegen kadin son derece egitimli, bir devlet memuru olmasina ragmen,
Pakistan’dan, geleceklerine dair bir umudu olmadigmdan, Pakistan1 g¢ocuklariyla
birlikte terk etmeye karar verdiginden bahsedilmektedir (Naipaul 1981, 107-226).
Gulam Ahmed, 6rnek bir dini liderdir. Onun takipgileri -de-, cogunlukla, &rnek
insanlardi. Muhalifleri ona, Muhammed’in yerini gasp eden bir nebi oldugu iftirasinda
bulunsalar da o hi¢bir zaman boyle bir iddiada bulunmamusti. -Nitekim- 1974’te
Pakistan mahkemesinde sahitlik eden Miisliiman mollalar ve ulema, bir insanin
Miisliiman olup olmadigini neyin belirledigi konusunda ortak bir kanaate de sahip
olamamuglardir.

Teolojik acidan ve dini faaliyetlerine bakildiginda Gulam Ahmed baris¢il bir Mehdi
olmustur. Dis giiclerin kendisine dayattigi devrimci rolii de asla benimsememistir.
Ornegin, cihad konusunda son derece liberal bir tutum icinde olmustur.Siinni
Miisliimanlar i¢in ise cihad, inananlar (biitiin Miisliimanlar) ve inanmayanlar (insanligin
geri kalani1) arasindaki bitmeyen bir miicadeledir.Bir diigman, zorla islam’1 ya da
Miislimanlar’in inanglarini degistirmeye ya da yok etmeye calisirsa, inananlarin
liderleri tarafindan cihad ilan edilebilir.Kutsal savasta (cihad) 6len kisilerin cennete
girecegine sdz verilmistir. Ingilizler hicbir zaman Miisliimanlar1 din degistirmeye
zorlamadigindan Gulam Ahmed, onlara karsi cihad ilaninin asla dogru olmayacagini
belirtmistir. Dahasi, zihinsel bir durum olarak niteledigi cihadi, "dayanilamayacak
acilara maruz kaldiktan sonra, kisinin kendisini miidafaa etmek i¢in almak zorunda
oldugu tedbirler" olarak nitelendirmistir (Rafig 1984; Haque 1971). Bu baglamda, o,
sadece su an i¢in degil gelecek i¢in de, kiligla gerceklestirilecek bir cihad doktrinini
reddetmek lizerinden Kur’an’a yaklasan, gercekten baris¢il bir lider olmustur. Onun
cihad konusundaki bu yorumu radikal bir gériis degildir.Zira -gesitli- Islami gruplar da -
bu durumu tartismislardir-. Nitekim bir kism1 uygun kosullar gergeklestigi anda, fiziksel
miidahalenin s6z konusu olabilece§ine inanirken, bir kismi ise cihadin nefs-i miidafaa
disinda fiziksel miidahaleyle ger¢eklesemeyecegine inanmislardir.

Ironiktir ki, Islamiyeti kabul etmeyenlere kars1 savas agmanin, Miisliimanlar’in Kurani
bir gorevi oldugu fikri giderek daha fazla sorgulanmaktadir (Cohen 1984, 98-103).
Onde gelen Pakistanli bir hukuk¢u ve entelektiiel olan A.K. Brohi, cihadi su sekilde
tammlamaktadir: "Cihad, Ingilizce'ye terciime edilemeyen bir kelimedir, ancak genel
olarak," “cabalamak", "miicadele etmek", “Ilahi gayeleri yaymaya calismak"
anlamlarina gelmektedir” (Malik 1979, ii). Cihad, bu nedenle, bircok sekilde
gerceklestirilebilir ancak en asir1 ve en yogun olarak uygulanani “gii¢” kullanilarak
yapilan seklidir. Ancak Islam geleneginde, “Alimin miirekkebi, sehitlerin kanindan daha
kutsaldir” -seklinde bir diistince -de- s6z konusudur- (M.A. Khan, 1968, 118).Siddetli
ve kanli devrimlerle tanimlanan bugiiniin diinyasi, bu tiir fikirlere ve inanglara sahip
daha fazla sosyal ve dini lider-ler-e ihtiyag duymaktadir.

8 Cev. Hintli kadmlarm giydigi geleneksel bir kiyafettir.
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Gulam Ahmed'in Mesih'in ikinci gelisi olduguna yonelik goriisii de Miislimanlar
tarafindan bilinmiyor degildi.Aslinda Miisliiman alimler de Kuran ve Hadislerin bu
konuda net olmadigmin farkindalar-di-.Geri dénecek olan Mesih Isa nmu yoksa
Muhammed mi olacak-t1-?Her iki goriisiin de Islami —gelenekte basvurabilecekleri
referanslar1 mevcuttu- (Abbott 1968, 155).Yine de, ¢ok sayida molla onun Gulam
Ahmed’in bu goriigiinii sapik olarak degerlendirmis ve onu Deccal (Mesih karsit1)
olarak nitelemistir (H. Ahmad 1974, 237-92; S. Ahmad 1974, 28-31).

Gulam Ahmed’in ve Joseph Smith'in kisilikleri ve tarihleri arasinda ilging paralellikler
s6z konusudur. Ancak dinlerin ana biinyelerinin, siki bir sekilde organize olmus ve
dinlerini yaymaya g¢alisan bu topluluklara karsi tepkileri ve —bu tepkilerin- tarihleri
genel olarak g6z oniine bulunduruldugunda, Ahmedilik ve Son Giin Azizleri arasindaki
benzerlikler nelerdir?®*“Aralarindaki ilk benzerlik- sosyal hayata dairdir.Nitekim her iki
grup da egitim vurgusu yapmis ve devlet ve ekonomik saha i¢in ¢ok sayida nitelikli
insan Uretmistir.Her iki grubun da toplumda goériinlir olmasi, kamuyla temaslarini
artrmis bu durum da —toplum igerisinde onlara- asir1 siipheyle bakilmasina sebep
olmustur. Zira “Mormon/Mormon olmayan” ve “Ahmedi/Miisliiman” -karsithig-
neredeyse kendiliginden meydana gelmistir. Onemli bir tarihsel fark ise Mormonlar’in
Utah donemlerinde izole bir sekilde yasayip kendilerini var edebilmeleri, daha sonra ise
etkili bir sekilde ana akim Amerikan yasamina asimile olabilmeleridir.Ancak Ahmediler
ise bu durumu reddetmekte ve bedelini sosyal ve dini olarak toplum dis1 kalarak
odemektedirler.Nitekim Budizm ve Puritanizm gibi farkli dinlere inanan kisilerin daha
hosgoriilii topraklara tasinmak zorunda kalmasi gibi Ahmediler’in liderleri de ¢oktandir
Ingiltere'de yasamak -durumunda kalmistir-. Ahmediligin  artik  gittikce daha
radikallesmis Islam icerisinde faaliyet gdsteren bir modernlestirici olmasi miimkiin
degildir.Bilakis karmasik sosyal durumlarda daha etkili, 5nemli bir aktor olarak -Islam-
smirlarmnin lizerinde etkili bir gii¢ haline gelmesi gereklidir.

LDS (Son Giin Azizleri) Kilisesi, yerlesik Miisliiman toplumlarina niifuz etmeye
calisirken, Ahmedilerin deneyimini incelemekle iyi -bir baslangig- yapmis olacaklardir.
Yakin zamanda Brigham Young Universitesi’nde gergeklesen bir sempozyumda,
Miisliiman bir akademisyen Mormonlar ve Miisliimanlar hakkinda sunlar1 soylemistir:
“Sizlerin Miisliimanlari1 Mormonizme doniistiirmekte, sizden 6nceki misyonerlerden
daha basarili olacagma inanmiyorum. Fakat 6nemli bir alanda basarili olabilirsiniz;
sizinle bizim aramizda bir inang¢ birligi tesis ederek Onemli bir diyalog alam
olusturmakta.—Zira- hakikatin, herhangi bir ulus, dini topluluk veya birey tarafindan
sahiplenilen herhangi bir ger¢eklik kavramindan ¢ok daha biiylik olduguna inaniyorum"
(M.M. Ayoub 1983, 182).

Bir bakima, -bu, Gulam Ahmed'in de inandig1 ve 6grettigi seydir.- Ahmedilik davasi,
koktenci Islami yenilenme -faaliyetleri- baglaminda, bu hosgorii smirlarinin ne kadar
dar oldugunu gosterse bile, bu 6gretiler herhangi bir inanan i¢in asil bir -inan¢tir-. Hem
Ahmediler hem de Mormonlar i¢in belki de gelismeye daha miisait olan misyonerlik
sahas1; Miisliimanlarin, Hiristiyanlarin ve animistlerin bir arada yasadigi genellikle
laiklesmis devletlere sahip olan Afrika topraklaridir.

Benim i¢in Gulam Ahmed ve Joseph Smith, ilahi misyonlarini, kendi kurtaricilik ve
peygamberlik gorevlerinin bir parcasi olarak kabul eden, ilham veren kisilerdi. Gittik¢e

8 Cev. Yazarm ifadesinin orjinali, “Ahmediligin Son Giin Azizleri icin etkisi nelerdir’? seklindedir.
Ancak yazarin climlesinin 6ncesine ve sonrasina dikkate alindiginda, yazarin her iki hareketin miisterek
yonlerinden bahsettigi anlagildigindan geviride bu sekilde bir tasarrufta bulunulmustur.
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kiigiilen bu diinyada, siire¢ icerisinde bu iki olaganiistii insanin sosyal ve dini
ideallerinin ve amaglarmin genis bir sekilde, ayn1 bashk altinda®® degerlendirilmesi -de-
kagmilmaz bir seydi.Kurtaricilarin ve peygamberlerin yasamlar1 hi¢ kolay olmamistir
ancak her seferinde Ilahi gercegi biitiin biiyiik dini hareketlerde yeniden tekrarlayarak, -
kendi- halklarmin gelecekteki refahina katkilar1 her zaman hayati ve yeri doldurulamaz
olmustur.

Hristiyanlik gibi Islamiyette, sosyal yonden ve dini inanglar1 baglaminda diinya ¢capinda
yayilmay1 odak noktasi olarak gdrmiistiir.Pek ¢ok inanct ayni anda destekleyen iilkeler
arasinda Ronesans oOncesi donemde yasanan savaslar, mevcut siyasal ve ulusal
boliinmelerimizin belirleyici unsurlarindan olmustur.Nitekim tarihte yasanan bu biiyiik
miicadeleler biraz daha farkli sekilde sonlamis olsaydi, Avrupa Misliimanlarin safina
girmis olacakt: (Week 1978, int.).

Hristiyanlik gibi, Islam dini igerisinde de zaman zaman kendi kiiltiir dokusuna saldiran
bircok batini mezhep ortaya ¢ikmistir (Ayubi 1982/83; Jansen 1979).Bunlardan biri de,
10.yiizyilda ortaya ¢ikan ve Siilik baglaminda, kurucu esasi Islam’mn ilk halifesi ve
Muhammed’in damadi Ali’nin kutsallig1 olan Alevilik’tir. Aleviler yiizlerce yil boyunca
Miisliiman olmayan bir mezhep olarak tanimlanmislardir. Ayrica Suriye'de giiclii bir
azmliktirlar.Yaklasik olarak ayni zamanlarda ortaya c¢ikan Diirziler ise Liibnan'da 6ne
cikmislardir. 18. yiizyilin baslarinda ise Suudi Yarmmadasi'nda, tasavvuf dahil, islam
icerisinden yozlagma olarak goriilen seylere kars1 Vahhabilik Hareketi ortaya ¢ikmustir.
Bazen bu reform hareketleri, islam —ana biinye- mezhepleri olarak kalmislar, bazen de
ayrt mezhep olarak gelismislerdir. Ahmediler ise kendilerini Islam igerisinde
tanimlasalar da, “Islam” onlar1 reddetme egilimindedir.

Mormon bakis agimla,® Mormonluk ve Ahmediligi karsilastirmanm 6gretici yanlari
olabilecegine inaniyorum.Nitekim tarihsel olarak bakildiginda ikisi de ¢agdas —dini
olusumlardir-. Her ikisi de, dikkat gekici iki karizmatik liderin vizyonuyla ortaya
cikmiglar, her iki inancin miintesipleri de, uzun siiren yogun baskilara maruz
kalmiglardir.Bununla birlikte, her iki grup da 6nemli ve modern sosyal-dini yapilar
olarak sayilmaya devam etmislerdir.Bu hareketler, rastgele ortaya ¢ikmayip, daha cok
ilerlemeci —bir anlayisina dayanan- sosyal-dini biiylimenin ve gelisimin riinii olan
kurumlardir. Sayica az olmalarina ragmen, sayilarmin oldukca Otesinde bir etki
yaratmuglardir. Ironiktir ki, Islam diinyasinda hem Ahmedilik hem de Mormonluk,
Stinniler tarafindan sapkin olarak kabul edilmistir. Ancak her ikisi de devletler i¢inde
ayr1 eyaletler®” kurma, peygamberlerini takip etme, kurumsal &rgiitlenmelerini
gelistirme, yasamdaki basarmin énemini vurgulama, egitime deger verme ve aktif bir

8 Cev. Yazar, bu ifadeyle, kaleme aldig1 bu makaleyi kastetmektedir.

8 Cev. Yazar bu ifadesiyle inangli bir Mormon olmasmi isaret etmektedir. Nitekim yazar bir
akademisyen olmasina ragmen, c¢aligma boyunca, kisisel Mormon kimligini bir sekilde makalede
hissettirmis hatta akademisyenligini inancini1 yayabilmek i¢in bir ara¢ olarak degerlendirmis zira yaptigi
calismalarm pek ¢ogu da, Mormon inancinin daha farkli dini gruplara yayilabilmesiyle ilgilidir.

87 Cev. Ahmediler agisindan Pakistan’in Pencap eyaleti oldukga dnemli bir bolgedir. Zira Ahmediler her
ne kadar etno-mezhepsel bir mezhep goriintisii baglaminda Pakistani bir goriintii arz etseler de,
Ahmediler aslinda Pencabi’dirler. Pencap’in Hindistan-Pakistan ayrimi oncesindeki ¢ok kiiltiirlii
hayatindan derin olarak etkilenmislerdir.

Ahmediler’in gliniimiizdeki resmi merkezi de Pencap’m Rabvah sehridir. Bu isim kendileri tarafindan
verilmistir. Ancak Pakistan hiikimeti tarafindan, devlet icerisinde ayr1 bir devlet goriintiisii verdikleri
iddiastyla sehrin ismi Chenab Nagar —Chenab’m sehri- olarak degistirilmistir. Konu hakkinda detayli
bilgi i¢in bkz. Halide Rumeysa Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed
Telakkisi (Dicle Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamigs Doktora Tezi, 2018), 413.
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sekilde dinlerini yayma g¢abasi igerisindedirler. Ayrica birgok Hristiyan icin Mormonlar
Hristiyan olmadig1 gibi bir¢ok Miisliiman i¢in de Ahmediler Miisliiman degillerdir.

Hiristiyanhik ve Islam dahilinde —siire¢ igerisinde- bircok sosyal-dini reformist ve
modernlestirici sz konusu olmus ancak bu yenilikten yana olan zihniyet genellikle hos
karsilanmamistir. -Zira- sosyal degisim asla kolay bir mesele degildir. Ozellikle Dini
degisim ¢ok daha zordur.

1830'a kadar Islam, gelenekgilerin ve ayrilikgilarm miicadelesine sahne oluyordu.
Avrupa emperyalizmi ise genislerken, Islam’in siyasal ve sosyal tabanini istikrarli bir
sekilde asmdirtyor, -ayn1 zamanda Islam igerisindeki- hizipsel miicadeleler de islam's
parcalara aymriyordu.Bu dagilma, 6zellikle Hindistan'da belirgin olmustur.Ingilizler,
1857 yilindaki Sipahi Isyanr'ndan sonra yiizlerce yillik Miisliman Babiir
imparatorluguna son vermislerdir.Boylelikle daha da hizla giiclenmislerdir.ingilizler,
Miisliman halka giivenmedikleri ig¢in, biirokrasilerinde Hindular’a daha fazla yer
vermisler; boylelikle Hindularin etkisi, Miisliiman giiclinii —biirokrasiden- yavas yavas
silmistir.Ingilizler, Hristiyanlig1 yaymay1 aciktan tesvik ederek de, Miisliimanlarin
“gii¢” tabanin1 daha da azaltmislardir.

Bu duruma bir tepkinin olacagini tahmin etmek zor degildir. 19. ylizyilm son
ceyreginde, diinya capinda Islam't canlandirmak amaciyla, 6zellikle de Hindistan'da
yerli Hint hareketleri ortaya cikmistir. Ahmedilik de bu hareketlerden birisidir.
Kurucusu Gulam Ahmed, baska hi¢bir dinin Islam ile karsilastirilamayacagimi
diyalektik {izerinden® kanitlamaya calisarak ise baslanustir. Siire¢ icerisinde, onun
reform cabalarina karsi c¢ikan ve takipg¢i toplulugunu miirted bir mezhep olarak
damgalayan Islami koktenciligin®® diismanligini uyandirmustir.

Ahmed, muhtemelen 1835 civarinda Pencap’in Kadiyan koyiinde dogmustur.(M. Z.
Han, 1978; Dard 1948).Babiirlerin hamiligi altinda bulunan ailesi, bolgede genis
topraklara sahip olmustur.Ancak aile bu malvarligmmi yeni giiclenen Sih devletine®
kaptirmigtir. Ahmed, kiiclikliigiinde resmi bir dini egitim almamis ancak Ozel
ogretmenler araciligiyla Kur’an egitimi almistir.Urduca anadili olup ayrica Arapga ve
Farsga da Ogrenmistir.Babasindan Yunan alternatif tibbina dair bazi bilgiler elde
etmistir.Babas1 araciligiyla, dort yil boyunca Siyalkot bolge mahkemesinde Katip
olmustur (1864-1868)°*. Ahmed, memuriyete pek ilgi gdstermemis, zamanmin ¢ogunu
dini konularda okumaya harcamistir.Bu siire zarfinda, Hristiyanlikla tanismis ve
misyonerlerle bu din hakkinda tartismalara girmeye baslamistir. Annesi, 1868 senesinde
oldiigiinde, babasi aile islerinde kendisine destek olmasi i¢in ondan yardim

8 Cev. Insanoglu her donemde karsisindaki ikna etmek igin farkli yontemlere bagvurmustur. 19. yiizyil
Hindistan’mda da diyalektik yontemi yani sézIlii miinazaralarda veya yazilan eserlerde dil kullanma
yetenegiyle karsisindaki ikna etme faaliyeti olduk¢a dnemsenen bir yaklasim metoduydu. Nitekim Gulam
Ahmed de bu yonteme neredeyse biitiin hayati boyunca basvurmustur. Konu hak. bkz. Friedmann,
Prophecy Continuous.., s. 4; Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 96-97.

8 Cev. ifadeyle kastedilen ozellikle o dénemde Gulam Ahmed’e karsi ¢ikan Diyobandi ve Ehl-i Hadis
gibi gruplardir.

% Cev. 18. yiizyilda, Babiirler zayiflamaya baslaymca, Pencap civarindaki Sihler isyan ederek
bagimsizliklarmi elde etmisler ve kiigiik kralliklar kurmuslardir. Bkz. Geaves, Ron, Islam and Britain:
Muslim Mission in An Age of Empire, UK 2017, s. 29; Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 58.

%1Cev. Ancak Ahmedi kaynaklar tetkik edildiginde Gulam Ahmed’in 1864 degil, 1863 senesinde
Siyalkot’ta galigmaya bagladigini sdylemek daha uygun olacaktir. Konu hak.bkz. Mirza Gulam Ahmed,
Essence of Islam, Chaudhry Muhammad Zafrullan Khan (gev.), Munawar Ahmed Saed (rev.), Islam
International Publications, Great Britain 2007. C. 4, s. 10-11; Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed,
Ahmediyet’e Davet. Rasit Paktiirk (¢ev.), Islam International Publications, Surrey 2013, 350-352.

672



Halide Rumeysa Kiigiikoner

istemistir.Babasi da 1876 yilinda 6lmiis ve boylelikle Ahmed yaklasik 41 yasinda, kendi
dini egilimlerini siirdiirebilmek i¢in 6zgiir kalmistir.

Ug yil boyunca Gulam Ahmed, Islam'in iistiinliigiinii diiz bir mantikla kanitlama
diistincesi igerisinde olmustur. Sonradan ise bu fikirlerini Berahin-i-Ahmadiye
(Muhammed'in Kanitlar1) ismiyle dort ciltten®® olusan bir ¢alismada toplamistir. 3 Eserin
ilk iki cildi 1880 yilinda yayimlanmigs ve Hint Miisliimanlar1 tarafindan genel kabul
gdrmiistiir. O, bu iki ciltte temel olarak —klasik Islam geleneginde- Miisliimanlar’mn
sik¢a basvurduklar akli argiimanlari® yeniden kullanmistir,

Gulam Ahmed eserinin 6nsoziinde, hakiki -kalpten- bir imani kabul ettigini ikrar
etmistir. Artik bu yaptig1 ikrarla birlikte Islam'in ilkelerini ihlal etmis olmamaktadir.Zira
hakikati arayan bir kisinin kendi entelektiiel ¢cabalarma bagli olarak herhangi bir dildeki
bir kutsal kitaptan -gesitli- dini degerleri de 6rnek alarak her hangi bir hakikati ortaya
¢ikarmasi miimkiin olabilmektedir.

Oysa bu ilk eserinde bile, Gulam Ahmed'in diisiincesinin akis yonii bellidir. —Bu
diisinceye gore- Islam, peygamberlerin ikinci kez gelisine dair bir inanci
desteklemektedir. —Ona gore- Kur'an, 62: 4’de, bir “mehdi” ve “mesih” seklinde Hz.
Peygamber’in (Muhammed) ikinci defa, manevi olarak gelisini Onceden haber
vermektedir. Olduk¢a onemli bir Ahmedi alim olan Muhammed Zafrulla Khan, bu
konuyu aciklarken soyle demektedir: “Hz. Peygamberin cismani olarak diinyaya geri
donecegine dair hi¢cbir beklenti olmamistir. Onun ikinci gelisinin, kendini ona adamis
biri araciligiyla, onun tiimiiyle manevi bir yansimasi olacak sekilde gerceklesecegine
inanilmaktaydi.”” Ayrica -Khan’a gore- "Hz. Peygamber", bu kiginin Gulam Ahmed gibi
Fars kokenli olacagini da isaret etmistir. (Khan, 1978a, vii).

Miisliimanlar genellikle Tanri'min (Allah) her yiizyilin basinda bir -miiceddid-*°
gonderecegine inanmaktadirlar. Ulema, Islam'm korunmasinda ve yayilmasinda énemli
roller iistlenen on ii¢ miiceddid®® tespit etmistir (Kalem n.d. 10-11).Yaklasik olarak
Hristiyan takviminde 19.yiizy1lm son on yilma karsilik gelen Islami 14. yiizy1l, en son
miiceddidin gonderildigi zaman olmustur. Ahmediler, -bu iddialarin1 desteklemek i¢in-
bazi1 Hiristiyan mezheplerinin, isa'nin ikinci gelisinin de ayn1 zaman diliminde olacagini
iddia ettigini belirtmislerdir (Norman 1983; Larsen 1971).

Ahmedi alimler, Gulam Ahmed’in vaat edilen -kurtarici- oldugu iddiasmi kadim
bilgilerle ve doga olaylariyla temellendirmeye ¢alismaktadirlar. Khan’a gore Isa, ikinci

92 Cev. Yazar burada “boliim” ifadesini kullanmistir. Ancak kastettigi cilttir.

% Gulam Ahmed’in eserinin dért cildi, Mormon Kitabi’nin yayimlanmasmda karsilasilan zorluklar gibi
biiyiik sikintilarla miicadele ederek ayri ayri yayimlanmistir. Eserin ilk iki cildi, 1880’de, tciincii cildi
1882 senesinde, dordiincti cildi de 1884 yilinda yayimlanmistir. Besinci cilt ise 1905 senesinde
yayimlanmistir ancak bu eser ilk dért eserden bagimsiz daha giincel konulara dairdir. Uretken bir yazar
olan Gulam Ahmed, bazilar1 olduk¢a uzun yaklasik 80 eser kaleme almigt1. Bkz. (Dard, 1984, 70-81).
%Cev. Ifadeyle kastedilen islam geleneginde, eserlerinde akli delilleri de kullanan kisilerdir.

% Cev. Yazar metinde “miiceddid” manasmi kastetmektedir. Ancak yazar sehven, Arapca’daki yenileyici
kavrammin karsihgini, “mehdi” kavramiyla karsilamis ve bu durum da kavrami dogru olarak
kullanmamasina sebep olmustur.

% Cev. Yazar, burada her ne kadar Islam gelenegindeki miiceddid sayisindan bahsediyor gibi olsa da,
kullandig1 kaynak ve kaynaktaki bilgiler Ahmediler’in kabul ettigi on ii¢ miiceddide isaret etmektedir. Bu
isimler sirasiyla su sekildedir. Omer bin Abdulaziz; Ahmed bin Hanbel; Ebu’l Hasan Es’ari; Ebubekir
Bakillani, Abdulkadir Geylani; Ibn Teymiyye; ibn Hacer Askalani; Celaluddin Siiyiiti; Muhammed Tahir
Gujrati; Ahmed Sirhindi; Sah Veliyullah Dihlevi; Ahmed Barelvi. Konu hak. bkz. Kiigiikéner, Mirza
Gulam Ahmed, s. 363.
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geliginin alametleri olarak depremler, vebalar, salginlar, savaslar, savas sOylentileri ve
genel yaygm bir sikint1 hali olacagini bildirmistir.Bu alametler de acikca ortaya
cikmistir (Khan 1978a, xii). Dahasi, Khan, Muhammed'e atfedilen "iki alamet™ ten
ozellikle soz etmektedir: "Mehdi'miz i¢in, goklerin ve yerin yaratilmasindan bu yana
kimse i¢in zuhur ettirilmeyen iki isaret tayin edilmistir. Bu -alametler sunlardir: -Mehdi-
gelecegi zaman, Ay, -her zaman tutuldugu tarihlerin- ilk gecesinde, Giines ise -her
zaman tutuldugu tarihlerin- ortasinda tutulacak ve her ikisi de Ramazan ayinda
gerceklesecektir” (Han, 1978a, xii). ). Islam ulemasi, bu iki ay ve giines tutulmasmin,
Bat1 takvimine gore 21 Mart 1894 (ay) ve 6 Nisan 1894 (giines) tarihlerinde
gerceklestigini kabul etmektedirler.

Ayrica Ahmediler, -h.- 14. Yiizyilm, Muharrem Hilalinin goériinmesiyle 7 Kasim
1980'de sona erdigine, ki bu ay Miisliiman takviminin ilk kameri ayidir, ve 15.ylizy1lin8
Kasim’da basladigima inanmaktadirlar. Bu kronolojik akis baglaminda da birka¢ soruyu
giindeme getirmektedirler. 14. ylizyiln miiceddidi kimdir? Mehdi ve Mesih
kimdir? Ahmedilere gore, bu gaybi isaretler Gulam Ahmed'i gostermektedir (Kalem no.
10-12).

Gulam Ahmed'in bu iddialari, yazi ve tebliglerinde tedrici olarak ortaya ¢ikmistir. Ancak
1882'de yaymlanan —Berahin-i Ahmediyye’nin- {iglincii cildinde, "13.ylizyilin -sonu-
yaklasti —bu baglamda- bana Yiice Tanri tarafindan vahiy araciligiyla, 14. yiizyilin
miiceddidi oldugum bildirildi" iddiasmda bulunmustur (Kalem n.d., 13).°’Kendisini
12.yiizyilin miiceddidi Sah Veliyullah Dihlevi ve 13. ylizyilin Seyid Ahmed Barelvi’si
ile kiyaslamistir,%®

Gulam Ahmed, Isa'nin ¢armihta 6lmeyip sadece bayildigmi, sagligina kavustuktan sonra
da Afganistan ve Kesmir'e gidip on kayip -Israil- kabile-si- arasinda 120 yasma kadar
yasadigmi anlatmistir. Gulam Ahmed aldig1 bir vahiy araciligiyla kendisine, Kesmir
Srinagar'da Yuz Asaf ismindeki bir Miisliiman peygamberin mezarinin Isa’ya ait
olduguna —dair bilgiler verildigini- iddia etmistir.(Yuz, “Isa” isminin, zaman igerisinde
tahrif olmus hali ve “Asaf’ da Ibranice bir fiil olarak “bir araya getirmek” anlamina
gelmektedir.)®® Ahmed ayrica bu yorumu teolojik zeminde de savunmustur: Eger Isa
cennette yasiyor olsaydi ve geri doniip halkini1 kurtarmay1 bekleseydi, Islam'in gercek
kurtaricisinin Muhammed degil, Isa -olmas1 gerektigini ileri siirmiistiir. Ahmed, Isa’nin
ikinci gelisinin bu nedenle manevi bir gelis olmasi ve onun ruhaniyetini temsil etmesi
gerektigi konusunda 1srarc1 olmustur. Isa'nin ¢armihta 6lmedigine dair goriisler, birgok
Miisliiman alim tarafindan da dile getirilmektedir. Ancak Ahmed'in Isanin ruhunu
temsil ettigine dair iddiasi, sapkinlikla itham edilmesine yol agmustir. (Ayoub 1981;
Khan 1978b; Larsen 1971, 26-27; Abbott 1968).1%

Gulam Ahmed'in bu fikirleri, asiriliklar icermesine ragmen, Miisliiman ulemay1 rahatsiz
etmis goriinmemektedir.Muhtemelen bunun nedeni ilk iki cilde hos bakmalarindan
kaynaklanmigtir. Ancak birkag yil sonra Gulam Ahmed, kendisinin vahiy yoluyla,

9 Cev. Miicedddidlik iddias: ve teolojik temellendirmeleri hakkinda detayli bilgi icin bkz. Kiigiikéner,
Mirza Gulam Ahmed, s. 1127-139.

9% Cey. Sah Veliyullah ve Seyyid Ahmed Barelvi’nin miiceddidlik iddialar1 ile ilgili detayl bilgi igin
bkz. Kiiglikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 169-170.

9 Cev. Konu hak. detayl bilgi igin bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 169-170.

10 Ahmediler, Gulam Ahmed'in goriislerine oldukca destek ¢ikan Torino Kefeni’ne dair son arastirmalarla
yakindan ilgilenmektedirler. (Nasir 1982, Qadir 1981; N. Ahmad 1981; Berna 1975) Cev. Zira bu kefen,
Hz. Isa’nin ¢armih sonrasi kefenlendigi diisiiniilen bir bezdir. Bu kefenle ilgili calismalar neticesinde, en
azindan bir kesim, Hz. Isa’nim akibetine dair gergek verilere ulasilacagma inanmaktadir.
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“Miisliimanlar arasindan gelecegi basindan beri vaad edilmis olan Mesih” (Kalem n.d.
13) oldugunu agiklamasiyla birlikte, asil radikal adimi atmigtir. -Nitekim o- kendi
“milkemmelliginin, Meryem'in oglu Mesih'in mikemmelligine benzedigini ve
birbirlerine ¢ok benzer olduklarin1 ve yakin iligki igerisinde bulunduklarini” ileri
stirmiistiir. (Khan 1978a, 133).

Gulam Ahmed ayrica 1891'de, Hristiyan, Hindu, Budist ve Zerdiist -kutsal metinlerinde-
de bildirildigi gibi, kendisinin Krigna’nin inkarnasyonu ve Mesih'in ikinci gelisi olarak
tiim diinyanin bekledigi kurtarici oldugunu ifade etmis ve bu gelisin de cismani olarak
degil, ruhani bir gelisi temsil ettigini iddia etmistir. “O, her milletin vaat edilen
Peygamberi olup tiim insanlar1 tek bir inan¢ bayragi altinda toplamak {izere
gorevlendirilmistir.”'%*Baska bir deyisle, Tanr1 ‘ahir zaman” ile ilgili olarak sadece
Miisliimanlarla konusmamis, diger dini topluluklar da konusmustur.Gulam Ahmed'in
dogumuyla birlikte de tiim bu kehanetler bir araya gelmistir.

Berahin-i-Ahmadiye’nin doérdiincii ve son boliimiiniin yaymlanmasindan yaklasik bes
yil sonra, 4 Mart 1889'da Gulam Ahmed, Allah’in vahiy yoluyla kendisini
gorevlendirdigini ilan etmistir. Buna gore, kendi -dini- liderligini kabul eden
miintesiplerinin veya arkadaslarinin kendisine biat etmeleri, sosyal ve dini konularda da
-inan¢larina- tam baglh olmalar1 gerektigini ifade etmistir (Lavan 1974, 36; Zaheer
1972; Walter 1918). Bu olay Ahmedi Hareketi’nin baslangicidir. —Hareket’in ismindeki
Ahmed ifadesi- Gulam Ahmed’e degil, ayn1 zamanda Hz. Peygamber’in isminde de
bulunan “Ahmed” ismine nispet edilmektedir. Gulam Ahmed’e gore, Ahmedilik yeni
bir din degildir. "Ahmedilik ismi, -Islam’mn- kutsal kitab1 -olan- Kur'an’daki Islam’in
yeniden yapilandirilmis ya da yeniden yorumlanmis seklidir. ..... —buna gére- Ahmedi,
Ahmedilik seklinde -kullanilan- isimler yalnizca Ahmedi Miislimanlar1 diger
Miisliimanlardan ayirmak i¢in -kullanilmaktadir- (MG Ahmad 1958, 7-8).

“Biat”, Tanr’nin mesajlarmi kabul eden her hangi bir islami cemaat kurmaktan daha
fazla bir durumu temsil etmemistir. Zira Miisliman toplum arasindan hemen bir
muhalefet ortaya ¢ikmistir.Zamanla bu eziyete Hiristiyanlar, Hindular ve Sihler de
katilmistir (Lavan 1972, 283-303). Ahmediler, -tarih sahnesine ¢ikislarindan beri- gegen
ylizyillik siire¢ icerisinde neredeyse hi¢ baris donemi yasamamis, hatta siddetli
zorluklara ve zuliimlere katlanmak durumunda kalmislardir. Ancak onlar, "Tanri'nin
amaci, mucizeler araciligiyla ve hakiki bir gayret ile gerceklesebilmektedir. Bu [yol]
kolay degildir.Bu yol, fedakarligi, kendinden vazge¢meyi ve haksiz suglamalara
dayanma giiciinii gerektirmektedir.Cesaretinizi toplaym ve aci serbeti icin.Islam'in
yasayabilmesi i¢in biz 6lmeye hazir olalim" (H. Ahmad 1980, 98) seklindeki ifadelerle
bu duruma katlanmislardir.

Batililar, Gulam Ahmed’in ogretilerinin neden bu kadar diigmanlik yarattigini
anlamakta zorlanabilirler. Zira o sira dig1 —gelenege uymayan- birkag -farkli- iddiada
bulunmustur.Bununla birlikte, -onun bu iddialarina bakildiginda- farkli goriislere sahip

101 Besiruddin, "Ahmedilik" adli eserinde (Williams 1971, 244) —bu durumu- soyle ifade etmektedir:
"Gulam Ahmed, Hristiyanlar i¢in Mesih, Miisliimanlar i¢cin Mehdi, Hindular icin Krisna veya Neha
Kalank Avatar1 ve Zerdiistler i¢in Mesiodarbahmi (Saoshyant) dir." Cev. Yazar, Ahmedi cagdas
eserlerinde siklikla karsilagilan Gulam Ahmed’in goriislerini toptanci ve indirgemeci bir yaklasimla
sunmak, fikirlerinin tedrici olarak gelistigini gézden kagirmaktadir. Zira Gulam Ahmed, biitiin dinlerin
bekledigi kurtarici-peygamber olduguna dair goriislerini 1900lerden dnce dile getirmemistir. Konu hak.
detayl1 bilgi i¢in bkz. Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 278-280.
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bir itikadi mezhebin kurucularindan cok da farkli bir sey dememistir.'%?-Nitekim-
Hiristiyanhik gibi islam da her zaman -bdyle- tartismali kisiliklere sahip olmustur
(Binder 1963, 3-30).

Gulam Ahmed, Islam'm ilerlemesine katkida bulunan; hakikatin pesinde kosan 6rnek bir
dinl figlir olmustur.Temel inan¢lar1 baglaminda, Ahmedilik oldukca sefkatli ve
hosgoriilii bir dindir. Gulam Ahmed, miintesiplerinin, din farki gézetmeksizin —herkese
karsi- siddetten uzak durmalarint istemistir (giic kullanarak yapilan cihadin
reddi).’®* Ahmedilerin ikinci halifesi olan oglu Haci Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed,
Ahmedilerin “Islam dairesinden ¢ikmadigini” Miisliiman din adamlarma gostermek icin
on iki temel inang esaslarini 6zetlemistir.

“Biz inantyoruz ki;(1) ... Allah vardir ..., (2) O birdir ..., (3) Allah kutsaldir; her tiirli
kusurdan miinezzehtir ve kemal sahibidir ..., (4) ... Melekler, Allah’in
yarattiklarindandir ..., (5) Allah, secilmis hizmetkarlar1 ile konusur ve onlara amacmi
aciklar ..., (6) Karanlik hiikiim siirdligiinde, insanlar giinah ve kotiiliiklere battiginda
Allah’in yardimi olmadan -insanlarmn- kendilerini Seytan’in'® elinden kurtarmalar1 ok
zordur ..., (7) ... Gegmiste insanogluna yardim etmis olan ilahi elgiler ... hepsi farkl
bir yiicelik mertebelerine sahiptirler, ... En yiicesi ise ... Hz. Peygamberdir, ... (8)
Allah ona yalvaranlarin ve hizmetkarlarmin dualarma icabet eder ...,(9) Zaman zaman
Allah olaylarin akismi belirler ve planlar ... (10) ... 6liim tiim varligin sonu degildir; iyi
isler yapanlara zengin bir miikafat1 garanti eder ..., (11) ... Allah’1 inkar edenler ve
O’nun diismanlart ..., ve affedilmedikge, ... cehennem denilen bir yerde kalacaklardir
..., (12) ... Allah'a, peygamberlerine ve kitaplarma ... inananlar, cennet denilen bir yere
gideceklerdir” (H. Ahmad 1974b, 4-10).

Gulam Ahmed, kendisine hem sahsi bir ilham hem de insanoglu igin nebevi mesaj
(vahiy) geldigini iddia etmistir.’®®Iddiasma gore, dualar1 araciligiyla, oliileri diriltmek
ve koOti insanlar1 O6lime mahkum etmek de dahil olmak -gesitli- mucizeler
gergeklestirmistir (Arberry 1957, 1-10).Fakat o gercekte bir nebi (peygamber)
miydi?Eger dyleyse bundan kastettigi neydi?Bu nokta, Gulam Ahmed'in hayatinin ve -
kurdugu- hareketin en tartismali yoniinii olusturmaktadir.

Teolojik olarak tartisma -aslinda- “peygamberlik miihrii” -ifadesinin- yorumlanmasiyla
ilgilidir. Siinni Miisliimanlar, Muhammed'in, Tanri'nin insanogluyla konustugu uzun
peygamberler silsilesinin sonuncusu olduguna inanmaktadirlar. Muhammed'in 6liimiiyle
birlikte de peygamberlik miiessesesi kapanmis ve vahiy sona ermistir. iki biiyiik Islam
mezhebinin en bilyligii olan Siinnilikte, birgok evliya, riyazet'®® veya -salt- akli ilkeler

102 Cev. Yazar, Islam hakkindaki goriislerini, aslinda kendi liberal goriisleri cercevesinde ifade etmistir.
Zira yazarin burada Islam gelenegi ile kastettigi, sufi Islam gelenegidir. Yazar, sufi Islam geleneginde bir
sekilde Allah’la irtibati1 devam ettiren anlayisin, smrhiliklarini anlayamanugtir. Nitekim islam
geleneginde, “ilham-kesf” tolere edilebilir kavramlar olarak degerlendirilirken, “vahiy” daha baska,
siradan insanlarin cehdiigayretle elde edemeyecegi “ayr1’” bir epistemolojik alan olarak kabul
edilmektedir. Bu baglamda, Gulam Ahmed’in iddiasi, Islam gelenegi icerisinde ayri1, bagimsiz bir alani
isaret etmektedir.

103 Cev. Nitekim bu durum da, onlarm ingiliz destekgisi olarak anilmalarina neden olmustur.

104 Cev. Yazar, ifadeyi biiyiik harfle kullandi1 i¢in, o sekilde tercihe dilmistir.

105 Cev. Yazar, burada ilham ve vahiy arasindaki farki 6n plana ¢ikarmaktadir. ilhamimn, sahsi bir boyutu
oldugunu, vahyin ise tiim insanlar1 kapsayan sonuglar dogurduguna vurgu yapmaktadir.

1%8Cev. Yazarm orijinal ifadesi “meditasyon”dur. Ancak isaret ettigi mana, riyazettir.
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cercevesinde —agiklanamayacak aracilar vasitasiyla-1%” kendi kapsamlarinda evrensel
vahiy almislardir. Ancak Siinniler bu vahiyleri kesinlikle ‘ilham’ olarak
nitelendirmislerdir.

Gulam Ahmed’in 26 Mayis 1908'de, dogal nedenlerle Sliimiinden sonra, Ahmediye
cemaati, cemaat icerisinde oldukca saygi duyulan bir sahsiyet ve onun ilk miintesibi
olan Mevlana Nureddin’i “halife”, Allah’in vekilinin yardimcisi ve cemaat tlizerindeki
en yliksek otorite olarak se¢mislerdir. Gulam Ahmed'in dinamizmi ve ¢ekiciligi onda
olmasa bile, on dokuz yillik®® hizmet siiresince; vefat edene kadar (1914) cemaati bir
arada tutabilecek otoriteye sahip olmustur.

Oliimiinden kisa bir siire sonra, cemaat Kadiyani ve Lahori olarak ikiye ayrilmustir.
Kadiyaniler, Gulam Ahmed'i bir nebi ve 24 yasindaki oglu Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed'i ikinci halife olarak kabul etmislerdir. -Mahmud Ahmed’in- 8 Kasim 1965'teki
Olimiiniin ardindan, halifelik, 8 Haziran 1982'de 6len ve Kadiyani cemaati tarafindan
halife olarak segilen —Gulam Ahmed’in- torunu Mirza Nasir Ahmed'e, ondan sonra ise
halifelik bir diger torun olan Mirza Tahir Ahmed'e'® ge¢mistir.

Lahori grup Gulam Ahmed'i nebi degil; miiceddid olarak kabul etmis ve Ahmediligi,
ana biinyeyi temsil eden Siinni -gelenek- igerisinde tutmaya caligmistir. Kadiyaniler ise
—ana biinyeden- ayrilmayi tercih etmislerdir.Lahoriler aktif olarak teblig faaliyetlerinde
bulunsalar da, kendi cemaatlerinden ¢ok Islam’a miintesip kazandirmay: daha fazla
oncelemektedirler.Onlar, Ortodoks Islam’1i (Siinnilik) daha modern ve entelektiiel
kilarak ozgiirlestirmek icin ugras vermektedirler.Bu duruma Mormon baglaminda
bakildigna, Lahorilerin tutumu; RLDS (Yeniden Organize Olmus Son Giin Azizleri)
kilisesinin, ana akim Protestanlik’la iliskisine benzemektedir.Buna karsilik,
Kadiyanilerin yaklagimi ise, Utah Mormon kilisesinin tutumuyla paraleldir. -Zira bu
yaklagimda- “seckin cemaat” -anlayis1 yer almaktadir-. Ana akimda durma -c¢abalarina-
ragmen, Lahoriler hala Siinni Miisliimanlar tarafindan miirted ve Islam-dis1 olarak kabul
edilmektedirler.

Ahmedilerin inanglari, yogun bir diigmanlik yaratmis olsa da, sosyal ve dini
uygulamalar1 -ise- ¢cok daha biiyiik bir kine sebebiyet vermistir. ilk Mormonlar gibi,
Ahmediler de devlet igerisinde devlet kurma ve cemaat i¢inde uhrevi ve diinyevi ylice
bir otoriteyi temsil ettigini iddia eden bir halife baskanliginda dini bir cemaat kurma
gayretinde olmuslardir. Bu yapi, -halifeye -canli bir ilham ve rehberlik kaynagi olma
konusunda, LDS Kilisesi’nin basindaki kisiye benzer bir statii sunarak diger Miisliiman
mezheplerden ayrilmistir.

Miintesiplerinin hali hazirda diger Misliiman kardesleri —gibi -beser iistii bir vahiy
kitabina ve gelenekten rehberlik aramaya ihtiyaglar1 yoktur. -Ciinkii- onlar,
Miisliimanlar tarafindan nefret edilen bir kavram olan, yasayan bir peygambere

107 Cev. Yazarin bu ifadelerdeki muhatabi, Bati’da yasayan Mormonlar oldugu igin, tecriibi gelenekten
gelen bu kisiler i¢in “riyazet” ve bunun gibi faaliyetler araciligiyla Tanr1’yla irtibata girmek anlasilmasi
zor bir durumdur. Bu yiizden de yazar, “akli ilkeler ¢er¢evesinde agiklanamayacak™ ifadesini kullanarak,
“riyazet” ifadesiyle ne demek istedigini ifade etme ihtiyact duymus olmalidir.

108 Cev. Mirza Gulam Ahmed 1908 yilinda vefat etmis, Mevlana Nureddin ise 1914 yilinda vefat etmistir
ki ¢alismanin yazari da bu tarihleri vermistir. Ancak aradaki siire alt1 senedir. Muhtemelen bu bilgi
sehven yazilmis veya Hakim Nureddin’in cemaat igerisinde on dokuz yillik hizmet siiresi oldugu ifade
edilmeye ¢alisilmigtir. Lakin bu siire de dogru degildir.

109 Cev. Metinde agik olarak ifade edilememis olsa da, burada belirtmekte yarar oldugunu diisiiniiyoruz.
Pes pese halifelik yapan Mirza Nasir Ahmed ve Mirza Tahir Ahmed, Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in ogullar1 ve Mirza Gulam Ahmed’in torunlaridir.
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sahiptirler. Cemaatin temel Orgiitsel yapist ve pratikteki uygulamalari, siki bir sekilde
yonetilen kurumsal bir kiliseninkine benzemektedir. Ahmediler, giliglii ve merkezilesmis
bir yonetim kurma ve siirdiirme konusunda olaganiistii gayret gdstermislerdir.Bu
bakimdan tarih boyunca Miisliiman topluluklar arasinda benzersiz olmuslar, bu yiizden
den korkulan -bir yap1 haline gelmislerdir-. Islami &gretiler kurumsallastirilmis dine!°
karsi uyarilarla doludur ve bu, bir sekilde Mormon Kitabi'nin "biiylik ve koti
Kilise"ye!!! elestirileriyle paralellik gdstermektedir.

-Bu toplulugun- iiyeligi, Ahmedi ebeveynlerden diinyaya gelmekle ya da resmi olarak
bu inanci kabul edip sorumluluklarmi yerine getirmekle s6z konusu olmaktadir. —
Cemaat- miintesipleri, diizenlenmis belli kurallara gore, cemaatlerine ciddi seviyede
maddi destekte bulunmaktadir. Bu maddi destekler de 6zenli bir sekilde planlanmis
belirli noktalarda harcanmaktadir. Hareket, geleneksel Islami kurallara dayanan bir ig
hukuk sistemine ve ¢ogunluk tarafindan secilen gii¢lii bir merkezi danisma kuruluna
sahiptir. Ancak asil giic —tek otorite-, -yetki baglaminda- kurucudan sonra gelen
halifede toplanmaktadir.(W. Smith 1960; Brush 1955).Yillik olarak diizenlenen genel
toplantilarda, diinyanin farkli bdlgelerinden sadik -Ahmediler- halifelerinin ve diger
cemaat yetkililerinin mesajlarmi dinlemek i¢in —bir araya gelmektedirler-.Son yillik
toplantilar1 ise Pakistan'daki onlara yonelik baski yiiziinden (1984) Ingiltere'de
yapilmistir.

Stinni Miisliimanlar genellikle Bat1 etkisinden dolayi, 6zellikle sekiiler egitime karsi
direng gostermekteyken, Ahmediler sekiiler egitimi, dini inanglariyla bir arada -
isleyerek- son derece egitimli bir cemaat olusturmuslardir.Nitekim Arap¢a’ya ve Islami
konulara ilgiyt arttrmak icin bu konularda aralikli olarak egitimler
verilmektedir.Urduca, toplulugun baslica dilidir.Pencabi,’'?> Ahmediligin neset ettigi
bélgenin dili olmasma ragmen Ingilizce kullanimi daha fazla vurgulanmaktadir.(Sihlerle
yakindan iliskilendirilmislerdir.)!**Ahmediler, Kur'an', Arapc¢a ve Urduca ile birlikte
Ingilizce’ye de terciime etmisler ve bdylelikle ¢eviri yasagina karsi da bir adim
atmiglardir. Ayrica Almanca, Flemenkge, Danca, Esperanto, Svahili, Luganda ve
Yoruba dillerine de ¢evirilerde bulunmuslardir. (Johnson and Weeks, 1978;
Trimingham, 1968; , 80-141).

Ahmediler, sosyal yasamlarinda, kadmlarin cemaatle kilinan namazlara katilmalarina ve
rizasint  almak icin  gelinin  kendi diigiinlinde hazir bulunmasma izin
vermektedirler.Siinni Miisliimanlar da bunu yapmaktadirlar. Ahmediler, namaz
kilarken, Hanefilerin yaptigi gibi namazda kollarmm eller bileklere degecek sekilde
baglarken, Malikiler kollarmmi1 yana birakmaktadirlar. Bu tiir ayrimlar, Miislimanlar
acisindan, Hristiyanlarin dini bir téreni veya bir ayini yonetirken bagvurduklar1 farkli
uygulamalardan hi¢ de daha az 6neme sahip degildir.

110 Cev. yazarin “kurumsallastirilmig” kavramiyla ne kastettigi tam olarak anlasilamamakla birlikte, dinin
tekniklesmesi ve manevi kismindan arindirilmasi anlaminda veya sapkin, asir1 fikirli manalarinda
kullandig1 diisiiniilmektedir. Nitekim bu anlam, daha sonraki Mormonlar’la ilgili “Biiyiik ve Kot Kilise”
tabirinden ¢ikarilmaktadir.

11 Cev. “Biiyiik ve Kotii Kilise” tabiri, Mormon Kitabi’nmn Nefi boliimiiniin ilk kitabinda yer almaktadir.
Bu tanimlamayla 6nceki kiliseler kastedilmekte ve bu kiliseler hakkinda oldukga olumsuz betimlemeler
yapilmaktadir. Bkz. Doctrine and Covenants, 86:3.

112Urduca’nin Pencap’ta yaygin olarak kullanilan bir lehgesidir.

113Cev. Sihlerle iliskilendirilmelerinin temel nedeni, Pencap’in Ahmediler igin oldugu kadar Sihler icin de
onemli bir bolge olmasindan kaynaklanmaktadir. Zira diinya iizerindeki Sih niifusun biiyliik bir
cogunlugu, kutsal mabedlerinin de bulundugu Pencap’ta yasamaktadirlar.Konu hak.detayli bilgi igin bkz.
Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 27.
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Ahmediler, Ahmedi olmayan bir imamim?!'* arkasinda namaz kilmay: reddetmektedirler.
Onemli bir Ahmedi olan Pakistan Disisleri Bakan1 Muhammed Zafrulla Han bile, Eyliil
1948°de Pakistan’in kurucusu olarak anilan Muhammed Ali Jinnah’in cenaze
namazinda Ahmedi olmayan bir imamin arkasinda namaz kilmayarak dini inanglarindan
taviz vermeyi reddetmistir (Fisher 1969, 131). ).

Ahmedilerin  Ahmedi olmayanlarla bir diger gerginlik noktas: ise Ahmedilerin
somiirgeci Ingiliz yonetimini desteklemesiydi. —Nitekim bu durumun 6rnegi tarihten bir
ornekle anlagilacaktir.-

1903 senesinde, Afganistan'da ¢ Ahmedi -inancindan dolayi-
oldiiriilmiistiir.Oldiiriilenlerden biri, Afganistan vatandas1 olan ve Kadiyan’da Mirza
Gulam Ahmed ile birlikte yasayan ve sonradan memleketine donen Abdul Latif isimli
bir Ahmediydi. O, -Afganistanli- ulema tarafindan miirtet ilan edilmis, beline kadar
cukura koyulup dlene kadar taglanmistir (H. Ahmad 1974, 237-39; S. Ahmed 1974). -
Bu yasananlardan dolayi- Gulam Ahmed, Afgan yonetimini elestirirken, Ingilizlerin
diizeni saglama becerisini dvmiis ve sunlar1 sdylemistir: "Siinniler, Isa'nin yasami igin
yaygara koparrken, Pilatus ve Romalillarin zayif yumusakliklari karsisinda®’®
Ingilizlerin tarafsizliklar1 ne kadar baska olmustur! Biitiin Ingiliz Imparatorlugu Ahmedi
olabilseydi ne muhtesem bir sey olurdu. "Ingiliz imparatorlugu, “Tanrr'nin mucizelerini
gerceklestirmek i¢in harekete gectigi en gizemli yollardan biri” olan ilahi temelli bir
diinya diizenine dogru bir adim -daha- yaklasmistir!'® (Fisher 1969, 131).

Mormon perspektifinden bakildiginda, -Ingiliz- imparatorluguna yonelik bu yaklagimi —
Mormonlarin- imanin —sartlarindan olan- on ikinci esaslariyla bir sekilde paralellik
gostermektedir: -Bu sart - "Krallara, baskanlara, yoneticilere, hakimlere ve yasalara
uymaya, o-nlari- onurlandirmaya ve siirdiirmeye inanmiyoruz” seklindedir. Nitekim "bir
Ahmedi'nin yakm zamanda yazdigi gibi: “Islam, miintesiplerinin hukuka uygun bir
hiikiimet altinda baris igerisinde yasamalarini ve onunla igbirligi icerisinde olmalarini
buyuruyor” —ifadelerini kullanmistir- (N. Muneer 1976, 211). Nitekim Gulam Ahmed'in
Ingiliz Imparatorlugu’na dair goriisleri, Mormonlar’m ABD Anayasas'nmn ilahi bir
kokeni olduguna dair fikirlerinden ¢ok da farkli degildir. Zira —6nemli bir Mormon din
adamu olan- Mark E. Petersen’in da “ABD’nin bayragi Tanri’nin bayragidir.” dedigi
bildirilmistir (Esplin 1981, 35).

Gulam Ahmed’in Mormonizm’le ilgili bir baska benzerligi ise Islam'la ilgili goriislerini
diinyanin tiim bolgelerine yaymak icin genis bir teblig organizasyonu baslatmis
olmasidir.Gulam Ahmed’in organizasyonel -semasi- geleneksel Protestan kiliselerinkine
olduk¢a benzemektedir.Hatta o, -bu Kiliselerin- terminolojisinden de yararlanmustir.

Sayilar1 ¢ok olmasa da, Afrika, Avrupa, Giineydogu Asya ve Amerika Birlesik
Devletleri'nde Ahmedilerin olusturdugu cemaatler kurulmustur. Amerikan Siyahi
Miisliiman hareketi, bu hareketin radikal 6zelliklerini 6n plana ¢ikararak Ahmedilige
olan ilginin dagilmasina sebep olmustur.(Lincoln 1973, 182-83; 244-45).117

114 Cev. yazar, “imam” ifadesi igin “mescidde ibadete liderlik yapan kisi” seklinde parantez igi bir
aciklama da yapmustir.

115 Cev. Gulam Ahmed, bu ifadeleriyle tarihten de bir referans getirerek Ingilizler’i dvmeye calismis
ancak ne demek istedigi tam olarak anlagilamamustir.

116 Cev. Gulam Ahmed’in 6vgii sekilleri genelde iizeri kapali ve sanath ifadelerden olusmaktadir. O
yiizden de, kullandig: ifadelerin kastettigi mananin tam olarak aciklanmasi oldukga giictiir.

117 Cev. Yazarm bu ciimlede tam olarak ne demek istedigi tam olarak anlagilamamstir. Ancak en yakin
olas1 anlam verilmeye calisiimistir.

679



Mormon Bakis A¢isindan Ahmedilik

Cemaatin ¢aba ve enerjisinin bilylik bir kismi1 misyonerlik faaliyetlerine harcanmaktadir.
Bu faaliyetler sadece Miisliiman olmayan kisilere yonelik -degildir-, eger -0yle- olmus
olsaydi, muhtemelen bu duruma Ahmediligin, Islam’in muharref bir temsilcisi oldugu
dair sadece birka¢ Siinni ulemadan tepki gelirdi. Ancak Ahmedilerin, Miisliimanlar’1
“Ahmedilige- dondiirme gayretlerinin olmasi, kendilerine yonelik siddetli tepkilere yol
acnustir.Nitekim 1903 yilindaki sehit tebligci —~Ahmediler- bu durumun 6rnegidir. '8

1947°de Hindistan’daki Ingiliz hakimiyetinin geri cekilmesi ve alt-kitanin Hindistan ve
Pakistan olarak boliinmesiyle birlikte, Kadiyani cemaati bu vaziyetin -engellenemez-
19%ir durum oldugunu anlamis ve Hindistan’daki Kadiyan’dan, biitiin iyi olanaklarmni
ve Gulam Ahmed’in vatanini birakip Pakistan’da Lahor’un doksan mil kadar
giineybatisinda bulunan 1ss1z bir yere taginmiglar ve buraya “Rabvah” adinda yeni bir
sehir insa etmislerdir.?®Bu tarihi tesadiif Mormonlarm batiya yaptiklar1 gogii
hatirlatmaktadir. Ancak Bati Mormonlarinin aksine, -Ahmediler’in Hindistan’daki-
amansiz diismanlarmin ¢ogu bu bdlinme ile yerlerinden edilmislerdir.*?(Binder 1963,
1-9; Stephens 1957, 239-45).

Geri doniip bakildiginda, Ahmediler, -Hindistan’da kalmis olsalardi- Ingiliz Hint
hiikiimetinin sosyo-politik ¢ogulculugu siirdiirmeye ¢alistigi Hindistan’da muhtemelen
daha iyi bir durumda olacaklardi. —Aslinda- 6nde gelen Ahmedi liderler —Hindistan
Pakistan- ayriligina ¢ok da olumlu bakmamalarina ragmen, bir Hindu yurdunda hayatta
kalmalarnin da tehdit edici bir durum olduguna inanmuslar ve yeni bir Islam
Cumhuriyeti'nin olusumuna katkida bulunmayr ummuslardir.?2

-Pakistan’da baslangigta- kisa bir siire igin barig ve sosyal-dini -uyumun- gergeklestigi
dogrudur. Ahmediler, egitimli olmalarindan dolay1r hem sivil hem de askeri biirokraside
oldukca dikkat cekici -isler yapmuslardir-.Nitekim etkileyici bir entelektiiel kisilige
sahip bir Ahmedi olan Muhammed Zafrulla Han, Pakistan disisleri bakani olmustur
(1947). Ancak —bu donemde- Siinni Miisliimanlar, kendisinin ve diger Ahmedilerin, -bu
onemli pozisyonlar1 isgal ederken- yalnizca inanglarin1 yaymakla kalmadiklarina,
stratejik olarak da idari ve siyasi noktalara sizdiklarmi diisiiniiyorlardi (Said 1967, 179).

118 Cev. Burada bahsedilen sehitler, yukarida da mevzusu gegen Afganistan’da oldiiriilen Ahmediler’dir.
119 Cev. Yazar burada “untenable ”, “savunulamaz” ifadesini kullanmaktadir. Burada kastedilen sey,
Ahmedilerin Pakistan’a goce goniillii olmadiklar1 ancak gdoc etmeyi bir zorunluluk olarak gérmeleridir.
Nitekim Ahmediler Pakistan’a goc ettiklerinde Miisliimanlar’la ideolojik fakliliklarinin Hindistan’a gére
cok daha dikkat ¢ekecegini muhtemelen tahmin ediyorlardi. Bu ylizden de ¢ok dilli ve ¢ok kiiltiirlii
Hindistan’da kalmak, kendi fikirlerinin yaygin bir sekilde heretik gdriinmemesi igin bir avantaj
sagliyordu. Bkz. Friedmann, Yohanan, Prophecy Continuous Aspects of Ahmedi Religious Thought and
Its Medieval Background, India 2003, s. 38.

120Cev. Ahmediler, Pakistan’a gdg ettiklerinde oncelikle Lahor’a yerlesmislerdir. Ancak II. Halife Mirza
Besiruddin  Mahmud Ahmed, Miisliman muhalefetten kendilerine yonelebilecek olasi tepkileri
ongormesinden dolayl, miintesiplerini ayr1 bir bolgeye tasimaya karar vermistir. Nitekim Ahmedilerin
Rabvah siireci, Lahor’da bir déonem yasadiktan sonra séz konusu olmustur.Konu hak.detayli bilgi i¢in
bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 348.

121Cev.Yazar, burada Hindistan’daki Ahmediler’e yonelik muhalefetin Pakistan’a gogle birlikte
dagildigimmi ifade etmek istemistir. Ancak asil muhalefet Pakistan doneminde baslamistir.Hindistan’da
dagilan giicler, Pakistan’da bir araya gelip Ahmediler’e yonelik muhalefeti ¢ok daha sistemli hale
getirmislerdir.Bu yiizden yazarin Mormonlar’la yaptig1 mukayesenin Ahmediler’in tarihsel gercekligiyle
uyustugunu sdylemek oldukgagiic goriinmektedir.

122Cev. Ahmediler’in Hindistan’da kalmak istememelerinin asil nedeni, Hindular’dan kendilerine ydnelik
olusabilecek tepkiden ziyade, Miisliimanlar’in sorunlarina ¢6ziim bulmak i¢in gonderildigine inanilan
kurtaricinin toplulugunun, Misliimanlardan uzak kalmasinin yaratabilecegi dini ve sosyal problemler
olma ihtimali daha yiiksektir. Pakistan’a go¢ hak. bkz. Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 347-349.
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1948 yilinin baslarindan itibaren, Ahmedilere yonelik baski goriintir bir hal
almistir. Kokten dinciler,’?® Zafrullan bir miirted ve hain olarak tammlamis ve
Ahmedilerin zaman zaman ling edilmelerini hakli bulmuslardir.Ki bunlar -bize-
Missouri'de Mormonlarin baglarina gelenleri animsatmaktadir.

1940'larin sonlarma gelindiginde ise, Ahmedilerin 1952'ye kadar Pakistan'in Belugistan
eyaletinin tiimiinii kendi dinlerine doniistiirmeyi planladiklarina dair sdylentilerin ortaya
cikmasi, siddetli diismanligi koriiklemistir. Beluciler, uzun bir akici ve savas
gelenegine sahip, gururlu ve bagimsiz insanlardir. Topluca din degistirmeleri agikg¢a
miimkiin degildi ancak yine de Pakistan hiikiimeti ve Miisliiman toplumunun biiytik
kismi1 bu olasilig1 bir kriz olarak gérmiislerdir.

21 Ocak 1953 tarihinde -Siinni- ulema ve mollalardan olusan bir temsilci heyeti
Pakistan Basbakan1 Hoca Nazimuddin'e ¢agrida bulunarak ii¢ sey talep etmistir: (1)
Hiikiimet, bir ay icerisinde Ahmedilerin Miisliiman olmadiklarini ilan etmek ig¢in
adimlar atmalidir; (2) Muhammed Zafrulla Han gorevden alinmali ve (3) Onemli
gorevlerde bulunan diger Ahmediler de devletteki gorevlerinden almmalidirlar. Bu
talepler karsilanmazsa, Tiim Pakistan Miisliiman Partisi konseyini temsil eden ulema
"dogrudan eylem" ¢agrisinda bulunacaktir.*?*

Hikiimet bu  talepleri reddetmis, kigkirtmadan  sorumlu  liderler  ise
tutuklanmistir.(Sayeed 1967, 178-80; Binder 1963, 251-54).Bu girisimi, Pencap’in her
tarafinda en siddetli haliyle Ahmedi karsit1 eylemler takip etmistir. Lahor, Siyalkot,
Gucranvala, Ravalpindi, Liyalpur ve Montgomeri gibi biiyiik sehirlerde, sayilar1 bes ila
on bin arasnda degisen gruplar karakollara saldirip, 6zel ve kamu miilklerini
yakmuglardir. —Bu fiillerinden sonra da- mollalarin, Ahmedi karsit1 vaazlar verdikleri
camilere kagmislar, mollalar da buralarda halk1 gésterilerine devam etmeleri i¢in tesvik
etmislerdir. (Sayeed, 1967, 180; W. Smith 1957, 230-31).

Bu girisim, oldukca genis bir destek bulmustur.Ozellikle de devlette calisan kiigiik
memurlardan genis destek almis hatta bu kisiler, polislerin 6ldiiriilmesine yardime1 bile
olmuslardir.Birkag¢ yiiksek hiikiimet gorevlisi bile bu gizli faaliyetlere katilmistir.6 Mart
1953 tarihinde, sikiyonetim ilan edilmistir.Pencap basbakani istifa etmis ve yeni bir
eyalet hiiklimeti kurulmustur.Ancak —bu siiregte- resmi makamlarin tahminlerine gore
2.000'den fazla insan &lmiistiir.*?

Anti-Ahmedi'®® faaliyetlerin hizi, kapsami ve stiresi; dini 6zgiirlik de dahil olmak tizere
modern, demokratik bir Islam devleti idealine dayanan yeni Pakistan hiikiimetinin siyasi

123 Cev. Bu tiir ifadeler, yazarm bizatihi kendi ifadeleri oldugu igin dokunulmamustir. Yazarin bu ifadeyle
kasttetigi “Diyobandi” ve “Ehl-i Hadis” gibi Islamc1 gruplardir.

124 Cev. Hatta bu siiregte tutuklanan liderlerden biri de, Cemaat-i Islam-i liderlerinden olan Mevdudi’dir.
Konu hak. detayl1 bilgi i¢in bkz. Konu hak. bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 350.

125 Yarg1 Pakistan'da 6nemli bir konuma sahiptir ve hakimler, temel haklar1 koruyan giiclii ve cesur bir
poziyonda gorevlerini icra etmektedirler. Pencap isyanlari ilgili hazirlanan “sézde Miinir raporu”,
namuslu ve diiriist olmalar1 ile taninan Anayasa Mahkemesi bagkani Muhammed Miinir ve Bat1 Pakistan
Yiiksek Mahkemesi eski baskani M.R. Kayani'den olusan 6zel bir mahkeme tarafindan hazirlanmistir. —
Onlarin yaptiklar1 bu- sorusturma, “1954'teki Pencap Yasasi uyarinca 1953'teki Pencap Karisikliklarini
Sorgulamak i¢in Sorusturma Mahkemesi Raporu” olarak yayimlanmistir (Lahore, Pakistan: Hiikiimet
Baskisi, 1954).

126 Cev. Yazar, “anti-Ahmedi” ifadesini, genel olarak Ahmediler’le ilgili yapilan ¢alismalarda, Ahmedi
karsiti faaliyetlerin bu isimle anilmasindan dolayr kullanmistir. Nitekim Anti-Ahmedi” ifadesiyle
kastedilen, Ahmedilere yonelik hem dinl hem de siyasal muhalefettir. Bu muhalefet sadece siyasi alanda
faaliyet gostererek Ahmedilere tepki géstermemis ayni zamanda dini argiimanlar da kullanarak halk
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olarak uygulanabilirligini de test etmistir.(D. Smith 1971, 190-211).Pakistan'in

kuruldugu ilk yillarda, istiin gayretler neticesinde dini tolerans anayasaya dahil
edilmistir (Sayeed, 1967, 101 --- 26).

Yine de Ahmediye cemaatinin inang ve uygulamalar1 Pakistan'daki geleneksel islam'a o
kadar aykiridir ki, buradaki sosyal ve dini diizen i¢in neredeyse hi¢ bir yeri yoktur. —
Aslinda baslangigta- hiikiimetin kontroliinii ellerinde tutan Bati’da egitim almis segkin -
Miisliimanlar-,*?" devletlerinin kurucusu Muhammed Ali Jinnah’in "Pakistan’in, din
adamlar1 tarafindan yonetilen teokratik bir devlet olmayacagma" ilisgkin tutumunu
destekleyebilmislerdir (Rosenthal 1965, 213). Ancak yillar gegtikce, Siinni gelenekle
iliski icerisinde kalmakta bile zorluk yasamaya baslamislardir (Esposito 1980).

1974 baharinda ise Pakistan'daki biiyiik Stinni kesim, Ahmedilerin, Miisliiman olmayan
bir -dini- azinlik olarak ilan edilmesini resmi olarak istemistir. Ahmedilerin gérece
refahlar1 ve niifuzlari, onlar1 Pakistan'n derin yoksullugunda bir kiskanclik nesnesi
haline getirmistir. Kaynaklarin aktardigina gore, 29 Mayis 1974'te trenle seyahat eden
200 kadar tip 6grencisi, Ahmedilerin dini merkezleri olan Rabvah’tan gegerken anti-
Ahmedi tezahiirat yapmiglardir. Ayni tren geri donerken, tahminen 5.000 kadar 6tkeli
Ahmedi, 6grencilere saldirmis ve ondan fazla 6grenci yaralanmistir.

Bu olay genis ¢apli bir isyan hareketini tetiklemistir. Stinni Miisliiman gruplar, camileri,
evleri ve isletmeleri yagmalayip yakmis, yetmisin ilizerinde insan Oldiriilmiis ve
yilizlerce kisi yaralanmistir (Nyrop 1975; Keesing 1974a). Hiikiimet, karisikliklari
gidermek icin sert onlemler almistir.Ulema ise siddeti daha fazla koriiklemeyecegini
ancak talepleri konusunda son derece kararli oldugunu bildirmistir.iki ay siiren gizli
goriismelerin ardindan, “Anayasa ve hukuku 6ne siiren” Pakistan Ulusal Meclisi, araya
baska seyler de ekleyerek, Ahmedilerin Miisliman olmadigini anayasay1 degistirerek
ilan etmistir'?® (Nasir, 1977). Kanunla, Pakistan'daki 4 milyon Ahmedi, Islam
dairesinden c¢ikarilmig ve —diinyanin- baska yerlerinde yasayan 6 milyon Ahmedi de
dini anlamda siipheli konuma diismiistiir.

1974’teki anayasa degisikliginin tam etkisi ise 1984 yilinin baslarinda hissedilmeye
baslanmistir.'?® 26 Nisan 1984 tarihinde, sikiyonetim hiikiimleri uyarmca, Pakistan
Cumhurbaskan1 Muhammed Ziya-iil-Hak, Ceza Kanunu’na Ahmedileri ilgilendiren baz1
hiikiimler koymustur. Bu hiikiimlerde, Ahmedilerin (1) kendilerini Miisliiman olarak
adlandirmalari, (2) ibadethanelerini cami olarak tanimlamalari, (3) ezan okumalari

arasindan da taban olusturmustur. Hatta sadece anti-Ahmedi faaliyetler i¢in kurulan organizasyonlar dahi
s6z konusudur. Ozellikle, Ahrar’in ve Hatemennebiyyin Organizasyonu’nun kurulus amaglar1 arasinda
Ahmediler’e yonelik muhalefet basligi bilhassa yer almistir. Ahmedi karsiti bu organizasyonlarin arasina
Cemaat-i Islam-i’yi de dahil etmek miimkiindiir. Konu hak. bkz. Kiigiikéner, Mirza Gulam Ahmed, s. 346.
127 Cev. Burada kastedilen Pakistan kurulurken ona destek veren, Bati’da egitim alan, Miisliimanlar’in
ayr1 bir devlet olmalarini ama bu devletin de dini degil, sekiiler olmasi gerektigini savunan kisilerdir.

128 Cev. Yazar burada, Pakistan Ulusal Meclisi kararmin iyi niyetli bir karar olmadigm ifade etmek igin
“Anayasa ve hukuku 6ne siiren” ifadelerini kullanmistir.

129 Cev. Aslinda 1974’teki anayasa degisikliginin Ahmediler’in hayatinda gozle goriiniir bir etkisi
olmamustir. Her ne kadar Miisliiman bir {ilkede, Miisliiman olarak yasama haklarmi kaybetmis olsalar da,
ki bu durum onlar1 sadece devlet bagkani olma hakkindan mahrum birakmistir. Hatta Yahudiler,
Hiristiyanlar gibi gayr-i Miislim tebaa sayilmalarindan dolay1 mecliste bir sandalye hakk: elde etmelerine
dahi neden olmustur. Ancak Ahmediler, anayasa degisikligine ragmen, kendilerini Miisliiman olarak
kabul ettiklerini ifade ederek bu haklarindan vazge¢miglerdir. Yani 1974 anayasa degisikliginin
Ahmediler’in hayatlarinda dogrudan etkisi olmamis hatta Siinni gruplar bu anayasa degisikligi sonrasi
kendilerine yonelik muhalefeti azalttig1 igin bir miiddet i¢in de olsa rahat bir donem yasamiglardir. Konu
hak. bkz. Friedmann, Prophecy Continuous.., s. 39-46; Kiigiikoner, Mirza Gulam Ahmed, s. 354.
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yasaklaniyordu. (4) Teblig yapmalari ise ii¢ yila kadar hapis cezasiydi. (5) Herhangi bir
Islami terminolojiyi sozlii, yazil1 veya goriintiilii olarak kullanmalar1 ise belirtilmemis
miktarda para cezasi ile cezalandirilmalar1 demekti ("Ord." 1984; "Ahmadis" 1984;
"Ziya" 1984). —Yasanin yiiriirliige girmesini takip eden- kirk sekiz saat igerisinde tim
Ahmedi camilerindeki -Ahmedi- sembolleri kaldirilmistir. Zulim ve yagmalama tekrar
patlak vermistir.'*

-Yasada yer alan- “Pakistan vatandaslarmin hayati, 6zgiirligii ve temel haklari, hangi
dini topluluktan olduklarina bakilmaksizin tamamen korunmali ve garanti altina
alinmalidir” ifadelerine ragmen Ziya'nin eylemleri Ahmedileri -normal- vatandaslik
statlisiiniin altma indirmistir. Ahmediler, "Ehl-i kitap" olarak zimmi statiisiinde
bulunarak yasal ve sosyal korumaya sahip olan Hristiyanlar ve Yahudilerden bile daha
diisiik bir dini statiiye sahip olmuslardir.’®* Hiikiimet, onlarm il meclislerinde temsil
edilmesini sinirlandirmustir. Ahmediler ve Miisliimanlarin evlenmesi
yasaklanmistir.Diger bazi Miisliiman devletler ise ¢ok daha oncesinden anti-Ahmedi
yasalar1 yiiriirlige koymuslardir. —Ornek olarak- Suudi Arabistan, Mekke'ye hac icin
dahi girislerini yasaklamistir. (Keesing 1974b)

Tiim ulusal trajedilerde faturay:1 her zaman halk 6demektedir.Bir yazar, kocas1 askeri bir
kazada &lmiis "yesil bir sari'®? giyen bir geng¢ Ahmedi kadmin” hikayesini yazmist1. —Bu
hikayede- bahsi gegen kadin son derece egitimli, bir devlet memuru olmasina ragmen,
Pakistan’dan, geleceklerine dair bir umudu olmadigindan, Pakistan't g¢ocuklariyla
birlikte terk etmeye karar verdiginden bahsedilmektedir (Naipaul 1981, 107-226).
Gulam Ahmed, 6rnek bir dini liderdir. Onun takipgileri -de-, cogunlukla, &rnek
insanlardi. Muhalifleri ona, Muhammed’in yerini gasp eden bir nebi oldugu iftirasinda
bulunsalar da o higbir zaman bdyle bir iddiada bulunmamisti. -Nitekim- 1974’te
Pakistan mahkemesinde sahitlik eden Miisliiman mollalar ve ulema, bir insanin
Miisliiman olup olmadigini neyin belirledigi konusunda ortak bir kanaate de sahip
olamamuslardir.

Teolojik acidan ve dini faaliyetlerine bakildiginda Gulam Ahmed barig¢il bir Mehdi
olmustur. Dis giiclerin kendisine dayattigi devrimci rolii de asla benimsememistir.
Ornegin, cihad konusunda son derece liberal bir tutum icinde olmustur.Siinni
Miisliimanlar i¢in ise cihad, inananlar (biitiin Miisliimanlar) ve inanmayanlar (insanligin
geri kalani) arasmdaki bitmeyen bir miicadeledir.Bir diisman, zorla Islam’1 ya da
Miisliimanlar’in inanglarini degistirmeye ya da yok etmeye calisirsa, inananlarin
liderleri tarafindan cihad ilan edilebilir.Kutsal savasta (cihad) o6len kisilerin cennete
girecegine sdz verilmistir. Ingilizler hicbir zaman Miisliimanlar1 din degistirmeye
zorlamadigindan Gulam Ahmed, onlara karsi cihad ilaninin asla dogru olmayacagini
belirtmistir. Dahasi, zihinsel bir durum olarak niteledigi cihadi, "dayanilamayacak
acilara maruz kaldiktan sonra, kisinin kendisini miidafaa etmek i¢in almak zorunda
oldugu tedbirler" olarak nitelendirmistir (Rafig 1984; Haque 1971). Bu baglamda, o,
sadece su an i¢in degil gelecek i¢in de, kiligla gerceklestirilecek bir cihad doktrinini
reddetmek iizerinden Kur’an’a yaklasan, gergekten bariggil bir lider olmustur. Onun

10ABD Ahmedi Genel Merkezi, “Ahmadiyya Digest”in teksirle ¢ogaltilmis -bir- yaymnmda Pakistan
hiikiimetinin insan haklar1 ihlallerini ayrintili olarak agiklamis ve bu -bilgiler- Birlesik Devletler ve
Biiyiik Britanya'da yayinlanan sayisiz gazete haberinde yer almistir. Ornegin, bkz. Anderson 1984.

181 Cev. Yazarm ifadeden kasti, Hristiyanlar ve Yahudiler’in zimmi olmalarindan dolay: sahip olduklari
dogal haklar varken, Ahmediler’in miirted kabul edilmelerinden dolayr zimmi statiisiine dahi sahip
olmadiklaridir.

132 Cev. Hintli kadinlarm giydigi geleneksel bir kiyafettir.
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cihad konusundaki bu yorumu radikal bir gériis degildir.Zira -gesitli- Islami gruplar da -
bu durumu tartigmislardir-.Nitekim bir kism1 uygun kosullar gerceklestigi anda, fiziksel
miidahalenin s6z konusu olabilecegine inanirken, bir kismu ise cihadin nefs-i miidafaa
disinda fiziksel miidahaleyle gerceklesemeyecegine inanmiglardir.

Ironiktir ki, Islamiyeti kabul etmeyenlere kars1 savas agmanin, Miisliimanlar’in Kurani
bir gorevi oldugu fikri giderek daha fazla sorgulanmaktadir (Cohen 1984, 98-103).
Onde gelen Pakistanli bir hukuk¢u ve entelektiiel olan A.K. Brohi, cihadi su sekilde
tamimlamaktadir: "Cihad, Ingilizce'ye terciime edilemeyen bir kelimedir, ancak genel
olarak," “cabalamak”, "miicadele etmek", “Ilahi gayeleri yaymaya calismak"
anlamlarina gelmektedir” (Malik 1979, ii). Cihad, bu nedenle, bircok sekilde
gerceklestirilebilir ancak en asir1 ve en yogun olarak uygulanani “gii¢” kullanilarak
yapilan seklidir. Ancak Islam geleneginde, “Alimin miirekkebi, sehitlerin kanindan daha
kutsaldir” -seklinde bir diistince -de- s6z konusudur- (M.A. Khan, 1968, 118).Siddetli
ve kanli devrimlerle tanimlanan bugliniin diinyasi, bu tiir fikirlere ve inanglara sahip
daha fazla sosyal ve dini lider-ler-e ihtiya¢ duymaktadir.

Gulam Ahmed'in Mesih'in ikinci gelisi olduguna yonelik goriisii de Miisliimanlar
tarafindan bilinmiyor degildi.Aslinda Miisliiman alimler de Kuran ve Hadislerin bu
konuda net olmadigmin farkindalar-di-.Geri donecek olan Mesih Isa mi yoksa
Muhammed mi olacak-ti-?Her iki goriisin de Islami —gelenekte basvurabilecekleri
referanslari mevcuttu- (Abbott 1968, 155).Yine de, ¢cok sayida molla onun Gulam
Ahmed’in bu goriisiinii sapik olarak degerlendirmis ve onu Deccal (Mesih karsit1)
olarak nitelemistir (H. Ahmad 1974, 237-92; S. Ahmad 1974, 28-31).

Gulam Ahmed’in ve Joseph Smith'in kisilikleri ve tarihleri arasinda ilging paralellikler
s0z konusudur. Ancak dinlerin ana biinyelerinin, sik1 bir sekilde organize olmus ve
dinlerini yaymaya ¢alisan bu topluluklara karsi tepkileri ve —bu tepkilerin- tarihleri
genel olarak g6z Oniine bulunduruldugunda, Ahmedilik ve Son Giin Azizleri arasindaki
benzerlikler nelerdir?'®“Aralarindaki ilk benzerlik- sosyal hayata dairdir.Nitekim her
iki grup da egitim vurgusu yapmis ve devlet ve ekonomik saha i¢in ¢ok sayida nitelikli
insan Uretmistir.Her iki grubun da toplumda goriiniir olmasi, kamuyla temaslarini
artrmis bu durum da —toplum igerisinde onlara- asir1 siipheyle bakilmasina sebep
olmustur. Zira “Mormon/Mormon olmayan” ve ‘“Ahmedi/Misliman” -karsitligi-
neredeyse kendiliginden meydana gelmistir. Onemli bir tarihsel fark ise Mormonlar’in
Utah donemlerinde izole bir sekilde yasayip kendilerini var edebilmeleri, daha sonra ise
etkili bir sekilde ana akim Amerikan yagamina asimile olabilmeleridir. Ancak Ahmediler
ise bu durumu reddetmekte ve bedelini sosyal ve dini olarak toplum dis1 kalarak
O0demektedirler.Nitekim Budizm ve Puritanizm gibi farkli dinlere inanan kisilerin daha
hosgoriilii topraklara tasinmak zorunda kalmasi gibi Ahmediler’in liderleri de ¢coktandir
Ingiltere'de yasamak -durumunda kalmistir-. Ahmediligin - artik  gittikce daha
radikallesmis Islam icerisinde faaliyet gdsteren bir modernlestirici olmas: miimkiin
degildir.Bilakis karmasik sosyal durumlarda daha etkili, dnemli bir aktdr olarak -islam-
smirlarmin lizerinde etkili bir gii¢c haline gelmesi gereklidir.

LDS (Son Giin Azizleri) Kilisesi, yerlesik Miisliman toplumlarma niifuz etmeye
calisirken, Ahmedilerin deneyimini incelemekle iyi -bir baslangi¢- yapmis olacaklardir.
Yakm zamanda Brigham Young Universitesi’nde gerceklesen bir sempozyumda,

133 Cev. Yazarin ifadesinin orjinali, “Ahmediligin Son Giin Azizleri i¢in etkisi nelerdir’? seklindedir.
Ancak yazarin climlesinin 6ncesine ve sonrasina dikkate alindiginda, yazarin her iki hareketin miisterek
yonlerinden bahsettigi anlasildigindan ¢eviride bu sekilde bir tasarrufta bulunulmustur.
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Miisliiman bir akademisyen Mormonlar ve Miisliimanlar hakkinda sunlar1 séylemistir:
“Sizlerin Miislimanlart Mormonizme doniistiirmekte, sizden Onceki misyonerlerden
daha basarili olacagina inanmiyorum. Fakat Oonemli bir alanda basarili olabilirsiniz;
sizinle bizim aramizda bir inang birligi tesis ederek Onemli bir diyalog alani
olugturmakta.—Zira- hakikatin, herhangi bir ulus, dini topluluk veya birey tarafindan
sahiplenilen herhangi bir ger¢eklik kavramindan ¢ok daha biiyiik olduguna inantyorum"
(M.M. Ayoub 1983, 182).

Bir bakima, -bu, Gulam Ahmed'in de inandig1 ve O0grettigi seydir.- Ahmedilik davasi,
koktenci Islami yenilenme -faaliyetleri- baglaminda, bu hosgdrii siirlarmin ne kadar
dar oldugunu gosterse bile, bu 6gretiler herhangi bir inanan ig¢in asil bir -inangtir-. Hem
Ahmediler hem de Mormonlar i¢in belki de gelismeye daha miisait olan misyonerlik
sahas1; Miislimanlarin, Hiristiyanlarin ve animistlerin bir arada yasadigi genellikle
laiklesmis devletlere sahip olan Afrika topraklaridir.

Benim i¢in Gulam Ahmed ve Joseph Smith, ilahi misyonlarii, kendi kurtaricilik ve
peygamberlik gorevlerinin bir parcasi olarak kabul eden, ilham veren kisilerdi. Gittik¢e
kiiciilen bu diinyada, siire¢ igerisinde bu iki olaganiistii insanin sosyal ve dini
ideallerinin ve amagclarmin genis bir sekilde, ayn1 baslik altinda®* degerlendirilmesi -
de- kagmilmaz bir seydiKurtaricilarin ve peygamberlerin yasamlar1 hi¢ kolay
olmamistir ancak her seferinde Ilahi gergegi biitiin bilyiik dini hareketlerde yeniden
tekrarlayarak, -kendi- halklarmin gelecekteki refahina katkilar1 her zaman hayati ve yeri
doldurulamaz olmustur.
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