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Ahmedilik/KAdiyanilik 19. ylizyilin sonlarinda Hint Alt Kitasi’'nin Pencap bolgesinde yer
alan K4diyan kasabasinda dogan Mirza Guldm Ahmed’in diisiinceleri dogrultusunda olusan
bir mezheptir. Bu hareketin ortaya ¢ikisi, ingiliz sémiirge yonetimi altindaki Hint Alt Kita-
s’'nda Misliimanlarin siyasal ve toplumsal baskilara maruz kaldig1 bir dsneme rastlamakta-
dir. Bu siirecte Miisliimanlar, gerceklestirdikleri isyanlarin basarisizlikla sonuglanmasinin
ardindan gelecek kaygilarinin artmasiyla birlikte bir kurtarici arayisina yonelmislerdir.
Miisliimanlarin beklentisini Ingilizlerin destegiyle kendi lehine cevirmeyi basaran Mirza
Guladm Ahmed, baslangicta islim’1 savunan bir din adami kimligiyle taninmis; ancak zaman-
la kendisini miiceddid, mehdi, mesih olarak tanimlamis ve vahiy aldigini 6ne siirerek pey-
gamberlik iddialarinda bulunmustur. Onun bu tiir iddialar: islam diinyasinda biiyiik yanki
uyandirmus, geleneksel Isldm anlayisina aykiri olarak degerlendirilmistir. Gulim Ahmed’in
Slimiinden sonra ise oglu Mirza Besiriiddin Mahmud Ahmed, babasinin peygamberligini
kabul etmeyenleri tekfir etmesiyle mezhep i¢i anlagsmazliklar zuhur etmis ve Ahmedilik
hareketi, KAdiyan ve Lahor olmak tizere iki kola ayrilmistir. KAdiyan kolu, Mirza Guldm Ah-
med’in peygamberlik iddiasini kabul ederken; Lahor kolu ise bu iddiay1 reddetmis, onu yal-
nizca miiceddid, mesih ve mehdf olarak benimsemistir. Ahmedilik hareketi, ortaya ¢iktig1
ilk zamanlarda, dénemin dini, ictimal, edeb? ve ilmi meselelerini ele alan Mahfil mecmua-
sinda dikkat ¢ekici bir sekilde yer bulmus; bu dergide Ahmedilik, hem teolojik hem de top-
lumsal yénleriyle kapsamlh bicimde tartigilmistir. Mahfil mecmuasinda, Tahiriilmevlevi ve
Emir Mes(d gibi dSnemin 6nemli yazarlarinin Ahmedilik hareketi lizerine kaleme aldiklar
yazilar yer almaktadir. Bu ¢alisma, Mahfil mecmuasi ¢ercevesinde, islam Mezhepleri Tarihi
agisindan Cumhuriyet’in ilk yillarinda Ahmedilik algisina dair bir perspektif sunmakta; Ah-
medilik hareketine nasil yaklasildiginm incelemekte ve bu hareketin Islam diistincesindeki
konumunu degerlendirmektedir. Sonug olarak, Mahfil mecmuasinin Ahmedilik hareketini
hem keldm1 hem de sosyo-politik yonleriyle ele aldigi; bu hareketi yalnizca mezhepsel bir
farklilik olarak degil, ayni zamanda Islam diinyasinda kabul gérmeyen bir olusum olarak
degerlendirdigi ve elestirel bir tutum benimsedigi tespit edilmistir. Mecmua yazarlar: T4-
hiriilmevlevi ve Emir Mes{id’'un da Ahmedilik hareketini islim diinyasinda biiyiik oranda
reddedilen bir akim olarak degerlendirdikleri anlagilmstir.
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Abstract

Ahmadiyya/Kadiyaniyyah is a sect that emerged in the late 19th century in the town
of Qadian, located in the Punjab region of the Indian Subcontinent, based on the ideas of
Mirza Ghulam Ahmad. The emergence of this movement coincided with a period in which
Muslims in the Indian Subcontinent, under British colonial rule, were subjected to politi-
cal and social pressures. During this period, Muslims, following the failure of their upris-
ings, experienced growing concerns about the future and consequently turned towards the
search for a savior. Mirza Ghulam Ahmad, who succeeded in turning the expectations of
Muslims to his advantage with the support of the British, was initially known as a religious
scholar defending Islam; however, over time, he began to identify himself as a mujaddid,
mahdi, and messiah, and eventually claimed to receive divine revelation, leading to as-
sertions of prophethood. His claims sparked significant controversy in the Islamic world
and were regarded as contrary to the traditional understanding of Islam. After the death
of Ghulam Ahmad, internal disagreements emerged within the movement when his son,
Mirza Bashiruddin Mahmood Ahmad, declared those who rejected his father’s prophethood
to be unbelievers. As a result, the Ahmadiyya movement split into two branches: Qadian
and Lahore, The Qadian branch accepted Mirza Ghulam Ahmad’s claim to prophethood,
whereas the Lahore branch rejected this claim, recognizing him solely as a mujaddid, mes-
siah, and mahdi. In its early stages, the Ahmadiyya movement received notable attention
in Mahfil magazine, which addressed the religious, social, literary, and intellectual issues of
the time. In this journal, Ahmadiyya was extensively discussed in both its theological and
social dimensions. Mahfil magazine featured articles on the Ahmadiyya movement written
by prominent authors of the time, such as Tahir al-Mawlawi and Emir Mas‘ud. This study,
within the framework of Mahfil magazine, offers a perspective on the perception of Ah-
madiyya during the early years of the Turkish Republic from the standpoint of the History
of Islamic Sects. It examines how the movement was approached and evaluates its posi-
tion within Islamic thought. In conclusion, it has been determined that Mahfil magazine ad-
dressed the Ahmadiyya movement from both theological and socio-political perspectives.
The movement was not merely regarded as a sectarian difference but was evaluated as a
formation that lacked acceptance in the Islamic world, and the magazine adopted a critical
stance toward it. It is also understood that Mahfil contributors, such as Tahir al-Mawlawi
and Emir Mas‘ud, considered the Ahmadiyya movement to be a current largely rejected
within the broader Muslim community.
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Giris

Ahmedilik diger adiyla Kadiyanilik, 19. yilizyilin son ceyreginde Hint Alt Kitasi'nin
Pencap bélgesinde bulunan Kadiyan sehrinde, Mirza Gulam Ahmed (8. 1908)’in kurtarici
kimligi altinda 6nce miiceddid sonra mehdi ve mesih, en son olarak da nebi oldugu iddi-
alar iizerine ortaya ¢ikan, giiniimiizde aktif olarak faaliyetlerine devam eden ¢agdas bir
mezheptir.! Dini ve siyasi karakter tasiyan Ahmedilik hareketi, Miisliimanlarin ¢gogunlugu
tarafindan ayri bir mezhep olarak kabul edilse de hareket mensuplar: her bir dini olusumu
islam’in anlasilma bigimi olarak yorumladiklarindan kendilerini Ehl-i Siinnet’ten ayr1 baska
bir mezhep olarak gérmemislerdir.?

Ahmediyye hareketinin dogdugu Hint Alt Kitasi, tarih boyunca farkli inang sistemleri ve
kiiltiirlerin bir arada yasadigi cok katmanli bir yapiya sahip olmustur. Budizm, Hinduizm,
Sihizm, Yahudilik, Hristiyanlik ve islam gibi cesitli dinlerin yani sira, bu bélge farkli etnik
kdkenlerden ve dillerden milletlere de ev sahipligi yapmustir.> Hint Alt Kitasi, on besinci
yiizyilin sonlarindan itibaren sémiirgecilik baglaminda Batili devletlerin dikkatini cekmis-
tir. 1601 yilindan itibaren bolgede faaliyet géstermeye baslayan Ingilizler, zamanla énemli
kazanimlar elde etmis; bu kazarimlar, ingiltere’de Sanayi Devrimi’nin gerceklesmesinde
etkili olmustur. Dogu’'nun yeralt1 ve yeriistii kaynaklarini somiirgelestirmek amaciyla bol-
geye niifuz eden Ingiltere, Hint Alt Kitasi'nda siyasi ve ekonomik bir hakimiyet kurmus-
tur. Kadiyaniligin dogus siirecinde ise, bu cografyanin stratejik konumu ile dogal kaynaklar
bakimindan zenginligi, sosyo-politik agidan belirleyici bir unsur olarak éne ¢ikmustir. 19.
yiizyilin tigiincii ¢eyregine gelindiginde, Ahmediyye hareketinin ortaya ¢ikisina zemin ha-
zirlayan bu dénemde, ingiliz ydnetimi altindaki Hint Alt Kitasi’'nda niifus yaklasik yiiz elli
sekiz milyon doksan sekiz bin olarak kaydedilmistir.®

ingilizlerin Hint Alt Kitasi'mi isgali siirecinde Miisliimanlar, dini, siyasi, askeri ve eko-
nomik alanlarda ciddi gerilemeler yasamislardir. ingilizlerin bolgeyi ele gecirmesiyle her
alanda tistiinliik kurmalari, 1857 yilinda meydana gelen Sipahi Ayaklanmasina zemin hazir-
lamistir. Bu donemde, Dogu Hindistan Sirketi'nin etkinliginin artmasiyla birlikte sémiirgeci
Ingiliz hakimiyetinden rahatsizlik duyan, farkli etnik kékenlere mensup olmasi muhtemel
Miisliimanlar, basta Sipahi Ayaklanmasi olmak tizere cesitli isyan girisimlerinde bulunmus-
lardir. Ancak bu direnis hareketleri basarisizlikla sonuglanmis; Miisliimanlar hem siyas?
hem de toplumsal agidan agir baski ve zulme maruz kalmuslardir. Bu durum, Hint Alt Kita-

1 Ethem Ruhi Figlali, Cagimizda Itikad Islim Mezhepleri, (Ankara: Selguk Yayinlari, 1991), 201; Siddik Kork-
maz, “Kadiyanilik/Ahmedilik”, Isldm Mezhepleri Tarihi El Kitabi, ed. Hasan Onat-Sénmez Kutlu (Ankara:
Grafiker Yaynlari, 2016), 531; Halide Rumeysa Kiiciikdner, “Ahmedilik/KAdiyanilik”, islim Mezhepleri
Tarihi II, ed. Yusuf Gokalp-Nail Karagdz (Ankara: ilahiyat Yayinlari, 2022). 193, Ayrica Mirza Gulam Ah-
med’in miiceddid, mesih, mehdi, krisna-avatar ve niibiivvet iddialar1 hakkinda bk. Ethem Ruhi Figlali,
Kadiyanilik, (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, 1994), 47-57.

2 Mehmet Tézliiyurt, “KAdiyanilik”, Isldm Mezhepleri Tarihi, ed. Maksut Getin-Muhammed Rasit Batur (is-
tanbul: Lisans Yayincilik 2023), 349.

3 Kiirsat Demirci, “Hindistan”, Tiirkiye Diyanet Vakfi [sldm Ansiklopedisi (istanbul: Tiirkiye Diyanet Vakfi Ya-
yinlari, 1998), 18/92.

4 Ahmet Yénem, “KAdiyanilik Baglaminda Mehdilik”, Sakarya Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi 13/24
(Aralik 2011), 176.

5 M. Garcin de Tarsy, “Hindistan’da Ingiliz Hilkmii Altinda Bulunan Aded-i Niifus”, Ulim Gazetesi 11
(1286/1869), 675.
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si'ndaki Misliiman toplumun gelecege dair umutlarini zayiflatmis ve her gegen giin artan
bir endise ortaminin olusmasina neden olmustur. Nihayetinde, fiill miicadele imkanlarini
bityiik dl¢tide kaybeden Miisliimanlar, bir kurtaricinin ortaya ¢ikacagina dair beklentiye
yo6nelmislerdir.® Ciinkii bir toplumda zuliim ve baskinin yayginlik kazanmasi durumunda,
toplumsal yapinin bu olumsuzluklardan arindirilmasi yoniinde bir beklenti ortaya ¢ikmasi
s6z konusudur. Bu gibi tarihsel siireclerde toplum, adaleti tesis edecek, dini yeniden ihya
edecek ve mevcut durumu 1slah edecek bir kurtarici lider arayisina girebilmektedir. S6z
konusu kurtarici beklentisi, cogu zaman tek bir sahis etrafinda sekillenmektedir.” Her ne
kadar bu kurtarici tasavvurunun tek bir sahis etrafinda sekillenmesi s6z konusu olsa da do-
nemlere gore degisiklik arz etmektedir. Cografyalar farkli olsa da ayni dsnemde birgok kur-
taricidan s6z etmek miimkiindiir. Ayni cografya ve ayni dénemde birden ¢ok kurtaricinin
mevcut oldugu Islam tarihinin erken dénemlerinde tarihi bir gercekliktir. Hem Emeviler,
hem Abbasiler ve hem de Sii gcevrelerde ayni anda mehdilik iddialar1 sz konusu olmustur.?

Nitekim daha énce Hint Alt Kitasi’'nda, Sa‘rani (6. 973/1565) ile islah ve yeniden insa
hareketlerinin baglamasi, Seyh Ahmed Sirhindi’nin (8. 1034/1624) kendisini “miiceddid” ve
Sah Veliyyullah Dihlevi'nin (8. 1176/1762) ise “zamanin imami” olarak ilan etmesi, 5zellikle
Sithreverdiyye, Cistiyye, Kadiriyye, Naksibendiyye gibi Stinni tarikatlar arasinda miiceddid
ve mehdf inancinin yayginlasmasina zemin hazirlamistir. Bu tarihsel arka plan dikkate alin-
diginda, Miisliimanlar arasinda mevcut olan mehd? ve mesih beklentisinin, Mirza Guldm
Ahmed’in ortaya ¢ikis1 ve fikirlerinin benimsenmesi tizerinde etkili oldugu sdylenebilir.’
Diger taraftan, Miisliimanlarin ingiliz yonetimine kars1 direnis gésterdigi bir dsnemde Mir-
za Guldm Ahmed’in, baris ve diizeni tesis ettikleri gerekgesiyle Ingiliz hiikiimetine baghlik
gdstermesi ve cesitli vesilelerle onlarin varliginin devami igin dua ettigini ifade etmesi dik-
kat ¢ekici bir tutum olarak 6ne ¢ikmaktadir. Bu yaklasim, dénemin somiirge karsiti Miis-
liman hareketleriyle tezat teskil etmis ve Ahmedi hareketin siyasi durusu agisindan tar-
tismalara yol agmistir.'® Ayrica Muhammed Eb{i Zehr4 (6. 1974) da Mirza Guldm Ahmed’in
ingiliz yonetimine yakin durdugunu ve Hint Alt Kitasi’'ndaki sémiirge yénetimini taniyarak
Miislimanlarin da bu yonetime itaat etmeleri gerektigini savundugunu belirtmektedir. EbQ
Zehrj, bu baglamda Gulam Ahmed’e atfen su ifadeyi aktarmaktadir: “Giivenligi saglayan,
canlarimizi saldirganlardan koruyan hiikiimetlere karsi gelmememiz gerekir. Isterse bu hii-
kiimet Ingiliz hiikiimeti olsun...”

ingilizler, Hint Alt Kitasi'ndaki sémiirge yonetimlerinin devamlilifim saglamak ama-
ciyla, kendileri agisindan potansiyel bir tehdit olarak gordiikleri Miisliimanlarin dini ya-
pilarini doniistiirmeye yonelik bir strateji gelistirmistir. Bu strateji dogrultusunda, Mirza
Guldm Ahmed’in diisiincelerini desteklemis ve onu Hint Alt Kitasi'ndaki Miislimanlarin

6  Tozliyurt, “Kadiyanilik”, 350.

7  Sénmez Kutlu, “Beklenen Kurtarici inanisina Dayali Siyasi ve Dini Hareketlerde Mehdilik Tipolojileri”,
Beklenen Kurtarict Inanc, ed. Yusuf Sevki Yavuz (Istanbul: Kuramer Yayinlari, 2017), 292.

8  Kutlu, “Beklenen Kurtarici inamsina Dayali Siyasi ve Dinl Hareketlerde Mehdilik Tipolojileri”, 298-322.
Mehdilik hakkinda ayrica bk. ismail Sik-Yusuf Gékalp, “Sosyal Teoloji Baglaminda “Mehdilik” Algisina
Bir Baks: izmirli [smail Hakki ve Cemaleddin Afgani Karsilastirmas1”, insan ve Toplu m Bilimleri Arastirma-
lar1 Dergisi 3/3 (2014), 468-490.

9  Tazliyurt, “Kadiyanilik”, 350-351; Yénem, “Kadiyanilik Baglaminda Mehdilik”, 177-178.

10 Figlaly, Cagimizda itikadi [sldm Mezhepleri, 203.

11 Muhammed Eb{l Zehr4, Mezhepler Tarihi (istanbul: Celik Yayievi 2018), 256.
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nezdinde bir kanaat dnderi olarak 6n plana ¢ikarmislardir. Béylece, dini ritiiel ve inanglarin
somiirgeci ¢ikarlar dogrultusunda yeniden sekillendirilmesine yonelik cesitli girisimlerde
bulunulmustur.”? Dolayisiyla Ahmediyye hareketinin ortaya ¢ikisi, dzellikle ingiltere basta
olmak iizere Batili somiirgeci devletlerin islim cografyasi iizerinde siyasi ve ekonomik nii-
fuz kurmaya basladiklar: bir déneme tekabiil etmektedir.

Bu baglamda, ingilizlerin destegini alan Guldm Ahmed ise, onlara kars1 silahli bir mii-
cadelenin 6niine gegmek amaciyla cihad olgusunu, klasik anlayisin 6tesinde ve farkli bir
bigimde yorumlamistir. Ona gére, dénemin sartlari cercevesinde ingiliz hiikiimetine kars1
silahli miicadele cihad kapsaminda degerlendirilemez; aksine, ingiliz ynetimine itaat, bir
nimet ve ilahi bir hikmet olarak kabul edilmelidir. GulAm Ahmed’in, modern dénemde ci-
hadin mahiyetinin degistigini savundugu; artik cihadin kiligla degil, kalemle, dua ile ve fikri
miicadele yoluyla gerceklestirilmesi gerektigini ileri stirdiigii aktarilmaktadir. Bu yeni ci-
had anlayisinin uygulanmasi hususunda ise, kendisinin Allah tarafindan gérevlendirildigini
iddia ettigi belirtilmektedir.”® Buna bagh olarak Ahmediler, cihadin yalnizca savas yoluyla
degil, esasen bariscil yontemlerle gerceklestirilmesi gerektigine inanmislardir.™

ingilizlerin Hint Alt Kitasi'n1 iggali sonrasinda Avrupa kiiltiiriiniin bslgeye tasinmasi, Is-
l1am’a kars1 heniiz tam anlamiyla bag kurmamis Miisliimanlar arasinda bu kiltiirtin nemli
dlgiide etkili olmasina yol agmustir. Ingilizler, Avrupa kiiltiiriinii benimseyen ve kendileri-
ne baglilik gésteren Miisliimanlar1 yonetici pozisyonlarina getirerek bélgedeki Miisliiman
toplumlar1 temsil ettirmistir. Bu siirecte Hint Alt Kitasi'nda ¢esitli sapkin gruplar ortaya
¢ikmis; say1 olarak az olmalarina ragmen en giiclii ve etkin grup Ahmediler olmustur.’®

19. yiizyildan itibaren ortaya ¢ikan ve basta Ingiltere olmak tizere Avrupa’da etkisini
gostermeye baslayan Ahmedilik hareketi hakkinda, Cumhuriyet’in ilk yillarinda yayin ha-
yatinda bulunan Mahfil mecmuasinda gesitli yazilar kaleme alinmistir. Bu ¢ergevede, Emir
Mes(id imzasiyla yayimlanan Ahmediyye Harekdt: Hakkinda Bazi Notlar baslikli seri makaleler,
sz konusu hareketin farkli ydnlerini ele almaktadir. Ayrica, Tahiriilmevlevi (8. 1951) ta-
rafindan kaleme alinan Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri baslikli makale de Kadiyanilik
hakkinda 6nemli bilgiler ihtiva etmektedir.

Osmanli’nin son dénemi ile Cumhuriyet’in ilk yillarinda nesredilen Mahfil mecmuasi
disinda, Kadiyanilik hakkinda miistakil ve kapsamli bilgi sunan herhangi bir nesriyat bulun-
mamaktadir. Bu durum, s6z konusu mecmuada yer alan makaleleri, Ahmediligin tesekkiil
dénemine yakin bir zaman diliminde kaleme alinmis olmalar1 bakimindan ayrica kiymetli
kilmaktadir. Bu baglamda, ¢alismada dénemin yayin organi olan Mahfil mecmuasi gergeve-
sinde, Hint Alt Kitasr'nda Kadiyanilik olarak da bilinen Ahmediyye hareketine iligkin baz
dnemli hususlar ele alinacaktur.

12 Zaman, “Kadiyaniligin Tesekkiil Siireci”, 78.

13 Senol Zaman, “Kadiyaniligin Tesekkiil Siireci”, ASAR Akademik Dint Arastirmalar Dergisi 1/3 (Ekim 2023),
79; Tozliiyurt, “Kadiyanilik”, 352; Abdylkader Durguti, “Arnavut¢a Kur’an Meali Baglaminda Kadiyanili-
gin Mesihlik/Mehdilik Anlayis1”, Tasavvur-Tekirdag ilahiyat Dergisi 9/1 (Haziran 2023), 804.

14 Emir Mes(d, “Ahmediyye Harekat: Hakkinda Bazi Notlar-17, Mahfil 3/29 (1341/1922), 101.

15 Muhammed Eb{ Zehr4, Mezhepler Tarihi, 252-253.
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1. Mahfil Mecmuasi Baglaminda Hint Alt Kitasi’'nda Ahmedilik/Kadiyanilik Hare-
keti

Tahirtlmevlevi’nin 6nciiliiglinde yayimlanan ilmi, dini, edebi ve ictimal muhtevaya sa-
hip olan Mahfil mecmuasi, Temmuz 1920 ile Mart 1926 yillar1 arasinda altmis sekiz say1
ve alt1 cilt halinde nesredilmistir. Tahiriilmevlevi’nin tutuklulugu siiresince {i¢ ay boyunca
yayina ara verilmis; serbest kalmasinim ardindan yayimlanan 68. sayidan sonra mecmua
kapanmustir. Dergide tarih, intikad, fen, felsefe ve tasavvuf gibi konulara yer verilmis; yazar
kadrosunda bagmuharrir Tahiriilmevlevi'nin yani sira Emir Mes{d, iskilipli Mehmed Atif
(6. 1926), Mehmet Ali Ayni (3. 1945) ve Aksekili Ahmed Hamdi (6. 1951) gibi isimler yer
almistir.'® Kadiyanilere dair konular, 1922-1923 yillar1 arasinda Mahfil mecmuasinin 3. ve 4.
ciltlerinde ele alinmistir. Emir Mes{id’'un Ahmediyye Harekdti Hakkinda Bazi Notlar baslikl ya-
z1s1, 3. cildin 29 ile 33. sayilar1 arasinda yayimlanms; Tahiriilmevlevi’nin Ahmediyye Mezhebi
Kitaplarindan Biri baglikli yazisi ise 4. cildin 37. sayisinda nesredilmistir. Mecmuada yayim-
lanan makalelerde, Kadiyaniligin isimlendirilmesi, tesekkiil siireci, kurucusu Mirza Guldm
Ahmed’in miiceddid, mehd?, mesih ve nebilik iddialar1 ile mezhebin 6zellikle ingiltere ve
Avrupa’da yayilmasi, bdliinmesi ve son donem liderlerine dair kayda deger bilgilere yer
verilmektedir. Bu gergevede, Mahfil mecmuasinda yer alan ilgili makaleler dikkate alinarak
Ahmediyye hareketi hakkinda bilgi verilecektir.

1. 1. Hareketin isimlendirilmesi

Ahmedilik/Kadiyanilik hareketi, kurucusu Mirza Guldm Ahmed’in adina izafeten “Mir-
zaiyye”, dogdugu yer olan Kadiyin’a nispetle ise “Kadiyaniyye” olarak adlandirilmaktadir.
Hindistan’daki resmi kayitlarda “Miisliman Ahmediyye Cemaati” adi kullanilmakla bir-
likte, Guldm Ahmed’in 1900 yilinda mezhebin adini “Ahmediyye” olarak ilan etmesinden
sonra hem mensuplari hem de Avrupalilar tarafindan bu isim benimsenmistir. Guldm Ah-
med’in “Ahmediyye” adini tercih etmesinin nedenlerinden biri, Hz. Peygamber’in isimle-
rinden birinin “Ahmed” olmasidir. 1974 yilinda Pakistan’da yasanan gelismelerin etkisiyle,
islam dini igerisinde yer aldiklarini vurgulamak amaciyla “Miisliiman Ahmediyye Cemaati”
adin1 kullanmaya baslamuslardir. Batili kaynaklarda “Ahmediyye Hareketi” seklinde anilan
bu olusum, Misliiman alimler tarafindan ise “Kadiyaniyye” olarak adlandirilmis ve mez-
hepler tarihi literatiiriinde de genellikle bu isimle yer almistir.””

Mahfil dergisi yazar1 Emir Mes(id, bu hareketin taraftarlarinin kendilerini, 1900 yilin-
da Ingiltere hiikiimetinin niifus kayitlarinda “Ahmediyye Mezhebi” seklinde kaydettirdik-
lerini belirtmektedir.!* Emir Mes(id ve Thiriilmevlevi, Mahfil mecmuasinda yayimlanan
Kédiyaniler ile ilgili makalelerinde “Ahmediyye Mezhebi” veya “Ahmediyye Harekat:” ifa-
delerini tercih etmislerdir. Emir Mes{id, ¢alismasina Ahmediyye Harekdti: Hakkinda Bazi Notlar

16 Alim Kahraman, “Mahfil”, Tiirkiye Diyanet Vakfi islim Ansiklopedisi (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayin-
lar1, 2003), 27/333-334.

17 Ebir'l-A’14 el-Mevdidi, Kadiydnilik Nedir? gev. Ahsen Batur (istanbul: thya Yayinlari, 1975), 20-21; Ethem
Ruhi Figlali, “Kadiyanilik”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Istanbul: TDV Yayinlar1 2001), 24/137;
Mustafa Oz, Baslangigtan Giiniimiize [slim Mezhepleri Tarihi (istanbul: Ensar Yayinlar1 6. Baski 2021), 701;
Habib Kartaloglu, “KadiyAn Ahmedilerinin Dijital Platformlarda Tiirkce Faaliyetleri”, [sldm ve Yorum V,
haz. Fikret Karaman (Malatya: inénii Universitesi Yayinlari, 2021), 2/275.

18 Emir Mes{d, “Ahmediyye Harekat: Hakkinda Bazi Notlar-1”, 101.
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basligini verirken; Tahiriilmevlevi ise Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri baslikli bir maka-
le kaleme almis, her iki yazar da metinlerinde “Kadiyaniler” seklinde dogrudan bir adlan-
dirmaya yer vermemistir.

1. 2. Ahmedilik/Kadiyanilik Hareketinin Tegekkiilii

Hint Alt Kitasi'nin Pencap bdlgesinin KAdiyan sehrinde 1839 yilinda dogan ve Kadiyani-
ligin kurucusu olan Mirza Gulam Ahmed, Ingiliz yénetimi altindaki Sialkot sehrinde 1864-
1868 yillar1 arasinda yaklasik dort yil siireyle devlet memuru olarak gorev yapmistir, Bu
dénemde, Hristiyan misyonerlerin faaliyetleri aracihgiyla Hristiyanlik ve Hinduizm hak-
kinda bilgi edinmis, baz1 Hindu temsilcilerle dini tartismalara katilmistir. Ayni zamanda
Miisliiman toplumun iginde bulundugu dini, sosyal, ekonomik ve siyasi stkintilar1 yakindan
gézlemleme imkini bulmustur. Bu gercevede ortaya ¢ikan gozlemler neticesinde, halkin bir
kurtarict beklentisi icerisinde oldugunu miisahede etmistir. Kisa bir siire sonra memurluk-
tan istifa eden Guldm Ahmed, dogdugu yer olan Kidiyan’a donerek inzivaya ¢ekilmis; bu-
rada Kur’an-1 Kerim basta olmak lizere tefsir, hadis ve diger dini gelenekler tizerine yogun
okumalar ve arastirmalar yapmistir.'® 19. yiizyilin son ¢eyreginde Hint Alt Kitasi’'min iginde
bulundugu siyast, sosyal, fikri, dinf ve kiiltiirel yapi, Mirza Guldm Ahmed’in kendisini bir
kurtarici olarak konumlandirmasinda belirleyici bir rol oynamistir.?

Mirza Guldm Ahmed, 1876 yilinda babasinin vefat1 sirasinda “Semd’ya ve Tarik'a andol-
sun™ ve “Allah, kuluna kdfi degil midir?"* mealindeki dyetleri gaipten bir ses olarak duy-
dugunu ve bunun kendisine gelen bir tiir vahiy oldugunu ileri siirmiistiir. Bu iddiasinin
ardindan dort cilt halinde kaleme aldig1 ve ayri zamanda Kadiyanilik hakkinda kapsaml
bir sekilde yazilan en 6nemli kaynaklardan biri olan Berahin-i Ahmediyye adli eserinde,
kendisini yasadigi dénemin Miiceddidi® Hristiyanlarin bekledigi Mesih, Miisliimanlarin
bekledigi Mehdi, Hindularin inandig1 Krigna-Avatar ve nihayetinde bir Peygamber olarak
tanmitmistir.*

Emir Mes(id’'un degerlendirmelerine gére, Hint Alt Kitasi'nin Pencap bolgesindeki Ka-
diyén sehrinde, Hz. isa’nin yeniden gelisine dair yer alan inanctan hareketle, Mirza Gulam
Ahmed, 1876 yilinda kendisinin beklenen Mesih ve Mehdi oldugunu ilan ederek Kadiyan
merkezli Ahmediyye mezhebini kurmustur. Bu hareket, Hint Alt Kitasi'ndaki ¢ok sayida
siyasi ve itikadi firkalar arasinda yeni bir mezhep olarak ortaya ¢ikmistir.”

1. 2. 1. Mirza Gulam Ahmed’in Mesihlik ve Mehdilik iddias1

Mabhfil mecmuasi yazarlarindan Emir Mes(id ve Tahiriilmevlevi’nin Ahmediyye hare-

19 Oz, Baslangictan Giintimiize [sldm Mezhepleri Tarihi, 702-703.

20 Bk. Figlaly, Kadiyanilik, 8-32.

21 et-Tarik, 86/1.

22 ez-Ziimer, 39/36.

23 Gulam Ahmed, miiceddidlik iddiasini, “Allah, her yiizyilin basinda bu iimmete dinlerini yenileyecek bi-
rini génderir” anlamindaki hadis rivayetine dayandirarak mesrulastirmak istemektedir. Bk. Eb(i Daviid
Siileyman b. el-Es‘as, Siinenii Ebi Davud, thk. Su‘ayb el-Arnaiit vd. (Dimask: Daru’r-Risaleti’l Alemiyye,
2009), Melahim,1 (No. 4291).

24 Emir Mes(d, “Ahmediyye Harekat: Hakkinda Bazi Notlar-1”, 101; Figlali, Kadiydnilik, 47-57; Ayrica Mirza
Guldm Ahmed’in iddialar1 hakkinda bk. Muhammed Eb{ Zehra, Mezhepler Tarihi, 254-256.

25 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekat1 Hakkinda Bazi Notlar-17, 100-101.
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ketine dair aktardiklar1 bilgilere gére, Mirza Guldim Ahmed, kendisinin Miisliimanlar tara-
findan beklenen Mesih ve Mehd? oldugunu iddia etmistir.?® Bu iddiasinin temelini ise, Hz.
isa’nin eceliyle vefat ettigi diisiincesine dayandirms; bdylece niizul edecek olan Mesih’in,
bizzat Hz. isa degil, onun misyonunu iistlenen bir baska sahsiyet, yani kendisi oldugunu
savunmustur. Emir Mes(id, Ahmedilerle ilgili makalelerinde, carmiha gerilen Hz. Isa’mn 61-
medigi, 61dii zannedilerek mezara birakildigi, sonra yaralarini tedavi etmek icin merhem-i
fsa adinda bir merhemle kendisini iyilestirdigi, daha sonra da kalkip incil’i 3gretmek ve
yaymak i¢cin Hindistan’a ve 6zellikle de Kesmir’e gittigi, yiiz yirmi yasinda Srinagar sehrin-
de vefat ettigi ve hatta kabrinin yerinin bilindigi ancak yanlislikla baska bir kisiye? atfedil-
digi iddiasinda bulunduklarini belirtmektedir.”® Buna bagli olarak Ahmediler, ahir zamanda
gelmesi beklenen Mesih’in, Hz. Isa’dan degil, onun cevherinden yaratilan ve ona ¢ok benze-
yen Mirza Guldim Ahmed olduguna; ayrica Miisliimanlarin bekledigi Mehdi ile Mesih’in ayni
sahis olduguna inanmislardir.??

Tahirtlmevlevi, Mahfil mecmuasinda yayimlanan Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan
Biri bashikli makalesinde, Kitabii'l-Hediyyeti’s-Su‘diyye fimi cerd beyne’l-Vehhabiyyet-i
ve'l-Ahmediyye adli esere atifta bulunarak, Mirza Guldam Ahmed’in Hz. isa'min tabii bir
oliimle vefat ettigi yoniindeki iddiasini ele almistir. Buna gére Gulim Ahmed, Al-i imran
Slresi 55. dyetinde gecen “Ey Isal Ben seni vefat ettirecegim ve seni katima yiikseltecegim”
ifadesini, Hz. Isa'nin eceliyle 8ldiigiine delil olarak yorumlamistir. Gulim Ahmed’in iddiasi-
na gore, Yahudilerin Hz. isa ile annesi Hz. Meryem’e yénelik éldiirme tesebbiisleri Hz. Isa’y1
derin bir sikintiya sokmus ve bu durumdan kurtulmak i¢in dua etmesine sebep olmustur.
Bu baglamda Yahudilerin Hz. Isa’ya iskence ettikleri, dévdiikleri ve yaraladiklari; ardindan
da havarilerinin onu “Havariyyin Merhemi” adi verilen bir ilagla tedavi ettikleri ileri siiriil-
mektedir. Tahiriilmevlevi, bu merhem hakkinda Yunan kaynaklarindan baslayarak Hint ve
fran tibbinda da aktarilmis yiizden fazla eser kaleme alindigini belirtmistir.*

Gulam Ahmed’e gdre Allah, Hz. {sa’nin duasimi kabul etmis ve onu korumaya alarak
“Ey Isa! Ben seni vefat ettirecegim, seni katima yiikseltecegim™* miijdesinde bulunmus-
tur. Guldm Ahmed tarafindan kurtulus siireci kapsaminda Hz. {sa’nin iran {izerinden Kabil
ve ardindan Kesmir’e gecerek, burada uzun siire yasadig1 ve nihayetinde Srinagar’da vefat
ederek oraya defnedildigi iddia edilmektedir.*?

26 Kadiyaniligin mesihlik, mehdilik diisiincesi hakkinda genis bilgi i¢in bk. Yonem, “Kadiyanilik Baglamin-
da Mehdilik”, 175-191; Vildan Metin-Fatmanur Alibekiroglu Eren, “Kadiyan Ahmedilerinin Giincel Faa-
liyetlerine Mehdilik Algisi Perspektifinden Bir Bakis”, Cukurova Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi 24/2
(Aralik 2024), 255-283; Durguti, “Arnavut¢a Kur’an Meali Baglaminda Kadiyaniligin Mesihlik/Mehdilik
Anlayis1”, 803-835.

27 Gerek bolge halki ve gerekse eskiden beri Batidan gelenler bu tiirbenin Yuz Asaf adinda bir sehzade veya
bir nebiye ait oldugu goziiyle bakmislardir. Bk. Figlali, Cagimizda Itikads slim Mezhepleri, 251.

28 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekati Hakkinda Bazi Notlar-1”, 101; Ayrica bk. Mirza Bashiruddin Mahmud
Ahmad, Ahmadiyya Movement, (Lahore: (y.y.), 1967), 34-35.

29 Oz, Baslangigtan Giiniimiize Islim Mezhepleri Tarihi, 705, Ayrica bk. Halide Rumeysa Kiiciikdner, Mirza Guldm
Ahmed ve Ahmedi Algilardaki Farklilasmast, (Ankara: Arastirma Yayinlari, 2022), 223-227; Metin-Alibeki-
roglu Eren, “Kadiyan Ahmedilerinin Giincel Faaliyetlerine Mehdilik Algisi Perspektifinden Bir Bakis”,
257-259.

30 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, Mahfil 4/37 (1341/1923), 9.

31 Al-i imran 3/55.

32 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9.
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Tahiriilmevlevi'nin nakline gére, Kesmirli tarihgiler ve halk, Srinagar’da bulunan me-
zarin sahibinin, kendisine Incil indirilen ve memleketinden kagmak zorunda kalan Meryem
oglu isa olduguna dair genel bir ittifak icerisindedirler. Bu gériis, Ahmedilerin Hz. isa’nin
biyolojik olarak &ldiigii ve Kesmir’de topraga verildigi yoniindeki inanglarinin dayanakla-
rindan biri olarak sunulmaktadir.®

Tahirilmevlevi, Mirza Guldm Ahmed’in Hz. {sa’nin dogal bir §liimle vefat ettigini ve
kabrinin Kesmir’de bulundugunu ispatlamak amaciyla bagvurdugu delillerden birinin,
Meryem Siiresi’ndeki “Meryem oglu ile annesini de bir mucize yaptik; ikisini de kalmaya
elverisli, kaynak suyu bulunan yiiksekge bir yere yerlestirdik”* mealindeki dyet oldugunu
aktarmaktadir. Bu dyette gegen “s535” (yiiksekge yer) ifadesinin hangi bélgeyi isaret ettigine
dair tefsirlerde kesin bir goriis belirtilmemistir. Baz1 miifessirler buradan Beytiilmakdis’i,
bazilari ise Sam bdlgesini kastetmislerdir. Ancak Ahmediler, Kesmir'de Hz. isa’nin mezari-
nin bulundugunu iddia ettikten sonra, Kesmir'in yiiksek daglara ve tath akarsulara sahip
olmasini gerekge gostererek, s6z konusu dyetteki “s5i;” kelimesiyle Kesmir’in kastedildigini
savunmuslardir.®®

Tahiriilmevlevi'nin tespitlerine gére Ahmediler, Allah, dini ve toplumu islah etmek ama-
ciyla Yahudilere nasil peygamberler génderdiyse, Islam tiimmeti icinde de bu gérevin evliya
ve ulemaya verildigine inanmaktadir. Mirza Guldm Ahmed, Hz. Peygamber’e ait “insanlarin
en hayirlis1 benim asrimdakilerdir, sonra onlardan sonra gelenler, sonra da onlardan sonra
gelenlerdir.”*® mealindeki hadisi delil gostererek, Yahudilikte Hz. Musa’dan yaklasik 1300
yil sonra beklenen Mesih’in geldigini, ayni sekilde islim’da da Hz. Muhammed’den 1300 yil
sonra Mehd?’nin geleceginin beklendigini iddia etmistir. Bu baglamda Ahmediler, hicrf 1300
yilinda Mirza Guldm Ahmed’in hem beklenen Mehdi hem de Mesih olduguna inanmislardur.
Ayrica, 1884 yilinda gerceklesen ay ve giines tutulmasini Mehdi’nin zuhuru igin bir alamet
olarak yorumlamis; Hz. isa’nin, hachlarin iistiinliigiinden ii¢ asir sonra yeryiiziine inerek
Yahudilik ile islam’1 birlestirecegi inancim da bu gériis cercevesinde degerlendirmislerdir.””

Mehdi ve Mesih’in ayni kisi oldugu goriisiinde olan Guldam Ahmed, bu iddiasini ayni za-
manda hadislerle desteklemistir.** Ancak Ahmedilere gére Guldm Ahmed’in Mesihlik davast
peygamberlik iddiasi anlamina gelmemektedir. Ciinkii onlara gore resullerin sonuncusu Hz.
Peygamber’den sonra nebi gelme ihtimali s6z konusu degildir. Aksi takdirde béyle bir ihti-
malin varligini kabul etmek demek Babilik/Bahailik dinini tasdik etmis olmak gibi bir mana
ortaya cikarir.® Onlara gore hadiste gelecegi haber verilen Mesih, Israilogullarindan degil

33 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9.

34 Mii’'min{in 23/50.

35 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9; Ayrica bk. Siileyman Cam, Osmanli’dan Cum-
huriyet’e Gegis Siirecinde Mezhep Tartismalari, (istanbul: Kitap Diinyasi Yayinlari, 2022), 215.

36 Ebi'l-Hiiseyin Mislim b. el-Haccic b. Miislim el Kuseyri, Sahih-i Miislim, thk. Muhammed Fuad Abdiil-
baki (Kahire: Dar thyAi't-Tiir8si’l-Arabi, ts.), “Fedailu’s-Sahabe”, 212. Ayrica rivayet icin bk. Eb(i Abdilldh
Muhammed b. ismail el-Buhar?, el-Cadmiu’l-Miisnedii’s-Sahthu’l-Muhtasar min Umiiri Rasilillah ve Siinenihi ve
Eyydmih, thk. Muhammed Zitheyr b. Nasir en-Nésir (Dimask: Daru T{ki'n-Necat, 2001), 9.

37 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9.

38 Muhammed Celal Sems, Beklenen Mehdi ve Mesih Hakkinda Bir Inceleme (Frankurt: Islam International Pub-
lications, 2018), 20.

39 Tahiriilmevlevi’nin yorumuna gére Ahmedilerin Babiler ve Bahailerle birlesmeleri onlarin dinini kabul
etmek anlamina gelir. Bk. Tahirtilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9.
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de Miisliimanlardan olmalidir. Glinkii s6z konusu hadiste Mesih’in kizil yiizlii oldugu zikre-
dilmediginden ve Mirza Guldm Ahmed ise esmer oldugundan o, beklenen Mesih'tir.** Dola-
yistyla Ahmediler, ilgili hadislerde isaret edilen vaktin geldigine ve bu dénemde Allah’'in,
vadedilen Mesih’in eliyle isldm’1 yeniden ihya edecegine dair bir vaatte bulunduguna inan-
maktadir. Bu inang dogrultusunda, fitnelerin yogun sekilde yasandigi bir dénemde ortaya
¢ikan ve vadedilen Mesih oldugunu iddia eden kisinin, dini beser? yorumlardan arindirarak
aslina dondiirmesi gerektigini savunmuslardir. Ayrica Ahmediler, bu sahsin hadiste gegen
“Benim ve ashabimin yolu {izere olma” vasfini tagimasi gerektigini vurgulamakta ve bu vas-
f1 tasiyan kisinin Mirza Guldm Ahmed oldugunu kabul etmektedirler.”

Her ne kadar Guldm Ahmed, Mehdi ve Mesih’in kendi sahsinda birlestigi iddiasina®?
mesruiyet kazandirmak amaciyla bazi dyetleri kendi goriisleri dogrultusunda yorumlamus,
hadis rivayetlerini ise tevil yoluyla kendisiyle iliskilendirmis olsa da Kur’an’da beklenen
Mehdilik ile ilgili bir dyet bulunmamakta, konuya dair hadisler ise giivenilirlik agisindan
ahad haber kapsaminda degerlendirilmektedir. Bu nedenle, Mehdilik diisiincesi islam inan-
c1 agisindan baglayici bir inang esasi olarak kabul edilmemektedir ve Gulim Ahmed’in bu
ydndeki iddialari islami bakimdan kesinlik tasimamaktadir.®*

Ahmedilerin hem akli muhakemelere hem de gesitli delillere dayanarak Hz. fsa'mn 61-
diigiinii ispat etmeye yonelik ¢cabalarinin temel amaci; Hristiyan inang sisteminde merkezi
bir yere sahip olan ve ayni zamanda bir¢ok Miisliiman tarafindan kiyamet alametlerinden
biri olarak kabul edilen “Mesih’in tekrar yeryliziine gelisi” inancinda, beklenen Mesih’in
bizzat Hz. isa olmadigini ortaya koymaktir. Mirza Guldam Ahmed’in, Mesih’in niizuliiniin
mutlaka gerceklesecegi ve bunun hak oldugu ydniindeki 1srarli vurgusu ise, bu niizuliin
Hz. isa degil, Miisliimanlardan biri olarak kendisi araciligiyla tahakkuk ettigini iddia etme
gayesine yoneliktir.*

Ahmediler, Mehdi'nin yani kendi inanglarina gére Mirza Guldm Ahmed’in Hz. Muham-
med ve Hz. [sa’y1 temsilen yeryiiziinde adalet ve barisi tesis etmekle gérevli olduguna inan-
maktadirlar. Bu baglamda Mirza Guldm Ahmed, hem “Mehdi” hem de “Mesih” sifatlarini
tastyan bir figiir olarak kabul edilmekte; onun gelisiyle birlikte savas ve ¢atismalarin yerini
baris, hosgorii ve ahlaki doniisiimiin alacagi savunulmaktadir. Ahmedi anlayisina gére bu
misyon, silahli miicadeleyle degil, manevi teblig ve ahlaki reform yoluyla gerceklesecektir.*

Ahmediler, Hz. isa’nin 6liimii ve Mesih olarak Mirza Guldm Ahmed’in gonderildigi y&-
niindeki inanglar1 nedeniyle Hint Alt Kitasi'ndaki isldm ulemas: tarafindan ciddi tepkilere
maruz kalmislardir. Bu baglamda, Stinni alimler Ahmediyye hareketini reddetmisler, batil
bir mezhep olarak nitelendiren gesitli fetvalar yayimlamislardir. Pakistan ulemasi da ben-
zer sekilde hem Kadiy4n hem de Lahor Ahmedileri 1974 yilinda Islam dis1 olarak ilan etmis;

40 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9.

41 Metin-Alibekiroglu Eren, “Kadiyan Ahmedilerinin Giincel Faaliyetlerine Mehdilik Algis1 Perspektifinden
Bir Bakis”, 266.

42 Mirza Guldm Ahmed, “Addendum to the Booklet Jihad”, The British Government and Jihad, translated by.
Tayyba Seema Ahmed (UK Farnham: Islam International Publications, 2018), 34.

43 Esra Hergiiner-ismail $ik, “Mirza Guldm Ahmed’in Risalet iddiasina Déniisen Mehdilik Anlayis1”, e-Ma-
kalat Mezhep Arastirmalari Dergisi 17/2 (Aralik 2024), 835.

44 Figlaly, Cagimizda itikad? Islam Mezhepleri, 263-264.

45 Emir Mes(id, “Ahmediyye Harek4t1 Hakkinda Bazi Notlar-17, 101.
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bu goriis anayasal ve hukuki diizenlemelere yansitilarak, Ahmedilik resmi olarak gayrimiis-
lim bir topluluk olarak tanimlanmigtir.*

Kisacast Ahmedilik hareketine dair Mahfil mecmuasi yazarlar1 Emir Mes(id ve Thiriil-
mevlevi'nin aktarimlarina gére, Mirza Gulim Ahmed, Hz. isa’nin eceliyle vefat ettigini sa-
vunarak Mesih’in niizuliiniin bizzat Hz. isa degil, onun misyonunu {istlenen bir sahis yani
kendisi araciligiyla gerceklestigini iddia etmistir. Ahmediler, Hz. Isa'min ¢armihta 8lmedi-
gini, Hindistan’a giderek Kesmir’de vefat ettigini ileri siirmekte ve bu goriislerini Kur’an
ayetleri ile tarihsel rivayetlere dayandirmaktadir. Onlara gére Mirza Guldim Ahmed hem
Mehdi hem de Mesih’tir ve bu sifatlarla yeryiiziinde adalet ve barisi, silahli miicadele yerine
manevi teblig yoluyla gerceklestirmekle gérevlendirilmistir. Ahmedilik, farklilik arz eden
bu tiir dinf anlayislar1 nedeniyle basta Hindistan’daki ulema olmak tizere Siinni cevrelerce
bilyiik oranda dislanmus, reddedilmis ve Pakistan’da anayasal olarak gayrimiislim bir toplu-
luk seklinde tanimlanmistur.

1. 2. 2. Mirza Gulam Ahmed’in Peygamberlik iddias

Mirza Guldm Ahmed, 1901 yilinda Kurban Bayrami namazinda okudugu hutbenin vahiy
kaynakli oldugunu ileri siirerek ilk kez peygamberlik iddiasinda bulunmustur.”” Daha son-
raki dénemlerde mensuplari tarafindan kendisine restil ve nebi gibi sifatlar atfedilmistir.
Nitekim eserlerinde de bu kavramlar: kendisi i¢in kullandig1 gériilmektedir. Ancak bu ko-
nuda aleyhine fetvalar yayinlaninca yaptig1 yorumlarla geri adim atmistir. Guldm Ahmed,
z1l1i*, muhaddes® ve buriz®® gibi kavramlari kullanarak kendisine yeni bir seriat ve kitap
gelmesi soz konusu olmasa da kism1 nebi veya kendisinin Hz. Peygamber’in nebiliginin bu
diinyadaki sadece bir yansimasi oldugunu iddia etmistir.”*

Tahiriilmevlevi ise makalesinde Mirza Guldm Ahmed’in vahiy kapisinin kapanmadigini
ve Allah tarafindan kendisine gizli bilgiler verildigini sdyleyerek peygamberlik iddiasinda
bulunduguna yer vermistir. Gulim Ahmed’e gére vahiy, sadece peygamberlere has bir du-
rum degildir. Ayni1 zamanda mii'minlere de vahiy gelebilir. Yani Hz. Peygamber’den sonra
baska bir peygamber gelmese de vahiy kapisi kapanmamistir. Ciinkii Kur’an’da istikamet
tizere olanlara melekler iner mealindeki Fussilet Stresi 30 dyetine gore melegin imamlarin
sonuncusu olan mii'min bir zata yani Mirza Guldm Ahmed’e vahiy getirmesi imkansiz de-
gildir.

46 Emir Mes(id, “Ahmediyye Harekat: Hakkinda Bazi Notlar-17, 101; Azmi Ozcan, “Muhammed Ali Lah{ri”,
Tiirkiye Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlar1 2005), 30/500-502.

47 Gulam Ahmed, Mirza, “The Messenger of the Latter Days”, Review of Religions (1907), 1-24; a.mlf., A Mis-
conception Removed (UK: Islam International Publications, 2007), 14. Ayrica Mirza Guldm Ahmed’in pey-
gamberlik iddiasi hakkinda bk. Durguti, “Arnavutca Kur’an Meali Baglaminda Kadiy4niligin Mesihlik/
Mehdilik Anlayis1”, 827-831.

48 Mirza Guldm Ahmed’in kendi niibiivvetini Hz. Muhammed'in nebiliginin bir yansimasi olarak degerlen-
dirmesidir. Bk. Tézlityurt, “Kadiyanilik”, 354.

49 Mirza Guldm Ahmed’e gére yeni bir seriat ve kitap getirmeyen sinirl bir nebiliktir. Bk. Tézliiyurt, “Ka-
diyanilik”, 354.

50 Mirza Guldm Ahmed’e gore, manevi anlamda Hz. Peygamber’den kaynaklanan ve onun ruhunun baska
bir bedende tecelli etmesidir. Bk. Tézliiyurt, “Kadiyanilik”, 354.

51 Figlaly, Kadiyanilik, 149-151; Tozliiyurt, “Kadiyanilik”, 354.

52 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9; Cam, Osmanli’dan Cumhuriyet’e Gegis Siirecin-
de Mezhep Tartismalari, 215.
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Ahmediler, Mirza Guldim Ahmed'in ilahi vahiy aldigina ve bu vahiyleri Berahin-i Ahme-
diyye adli eserinde nesrettigine inanmaktadirlar. S6z konusu eserde gegen “Seni nsa imam
ve mukteda kilacagim... Kendilerine semadan vahiy yollayacagimiz bir takim kimseler sana
yardim edecekler... Allah’in nurunu s6éndiirmek istiyorlar, fakat Allah nurunu tamamla-
yacaktir.” gibi ifadeler ile “iki koyun kesilecektir” seklindeki ilham, Ahmediler tarafindan
dogrudan Allah’tan gelen mesajlar olarak kabul edilmekte ve Guldm Ahmed’in peygamber-
lik iddiasina delil olarak sunulmaktadir. Ayrica Mirza Guldm Ahmed, “Ben seni insanlara
dnder yapacagim” “uzak-yakin her yerden sana gelsinler.”s* “Kafirler istemeseler de Allah
nurunu tamamlayacaktir.” “Allah seni insanlardan koruyacaktir.”*® “Sen bizim himaye-
mizde, gozetimimiz altindasin.” gibi Kur’an dyetlerini de kendisine yonelik ilahi haberler
seklinde tefsir ederek vahiy aldigini iddia etmistir.”®

Guldm Ahmed’in peygamberlik iddiasina, Hint Alt Kitasi dlimlerinden ve Hindistan do-
gumlu muasirlarindan biri olan Ahmed Riza Han Birelvi, Hatmii'n-Niibiivve adli eserinde
kars1 cikmustir. Birelvi, soz konusu eserinde Guldim Ahmed’in niibiivvet iddiasina karsilik,
peygamberligin Hz. Muhammed ile sona erdigini vurgulayarak bu goriisii reddetmistir.”
Mirza Gulim Ahmed’e mubhalif baz1 din 4limleri, onun dinden ¢iktigin ileri siirerek hak-
kinda kiifiir fetvas1 vermistir. Ahmed ise bu iddialara karsilik, Isldmiyet’i savunma amaciyla
kaleme aldig1 eserlerinin bazi ulemi tarafindan yanlis anlasilarak kendisinin kiifiirle itham
edildigini ifade etmistir.*

Ahmedilerin iddialarina gore, Mirza Gulim Ahmed’in zuhuru éncesinde baz sahislar
onun hicri 1300 yilinda peygamberlikle gorevlendirilecegini 6nceden haber vermistir. Bu
baglamda, Hindistan'in Pencap eyaletindeki Ludhiana bolgesinden Cemal Fur isimli bir
veli ile Afganistan’dan baskilar nedeniyle Pencap’a hicret eden Veli Abdullah Muhaddis
el-Muhicir’in, Guldm Ahmed’in peygamberligini haber veren kimseler arasinda yer aldig
ifade edilmektedir. Ayrica, Guldm Ahmed’e nispet edilen “iki koyunun kesilecegi” yoniinde-
ki ilhamin, K&bil Reisii’l-Ulemasi Seyh Abdullatif Han ile 8grencisinin Afganistan’da dldi-
rlilmesine isaret ettigi seklinde yorumlanmgtir.®

Bunlarla birlikte Ahmediler, peygamberlik konusunda Mirza Guldm Ahmed’i giivenilir-
lik, gelecekten haber verme ve ibadet konusunda Hz. Muhammed’e benzetmeye ¢aligmis-
lardir. Onlara gore, Hz. Peygamber’in diinyevi islerdeki giivenilirligi, dinf konulardaki giive-
nilirligine dayandirilarak temellendirilmistir. Hz. Peygamber zamaninda sahabeden birisi
bir Hristiyan’a karsilikli olarak miildanede bulunmustur.® Bunun gibi Mirza Guldm Ahmed
de kendisine inanmayanlara karsilikli miibahele ve miildane teklifinde bulunmus Hint miis-
riklerinden Lekhram adinda biri bu teklifi kabul etmistir. Her ikisi de “Yarabbi icimizden

53 Bakara 2/124.

54 Hac 22/27.

55 Saff 61/8.

56 Maide5//67.

57 T{r52/48.

58 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 10-11.

59 Giilsen Yagir Ahmetoglu, “Hint Alt Kitasinda Cagdas Dini Bir Hareket Olarak Birelvilik”, e-Makalat Mezhep
Arastirmalart Dergisi 14/2 (Aralik 2021), 790.

60 Sems, Beklenen Mehdi ve Mesih Hakkinda Bir Inceleme, 135.

61 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 10-11.

62 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 9.
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kim sapittiysa onu kahreyle” seklinde dua etmisler. Mirza Guldm Ahmed, Lekhram’in alt1
sene sonra bayramin ikinci giint 6ldiiriilecegini, Lekhram da Mirza Guldim Ahmed’in {ig
sene sonra karin agrisindan dlecegini sdylemistir. Lekhram, Mirza Gulim Ahmed’in sdyle-
digi gibi alt1 sene sonra bayramin ikinci giinii karnindan bigaklanarak éldiiriilmiistiir.> On-
lara gore Mirza Guldm Ahmed’ in bir gecelik ibadeti ve Allah’a yalvarip yakarmasi ile biitiin
¢agdaslarinin ibadeti ve Allah’a yalvarip yakarmalari tartilmis olsa Mirza Gulim Ahmed’in
kefesi yiikselir digerlerin kefesi ise esfel-i sfiline yani cehennemin dibine kadar algalir.*
Kisacast Ahmediler, Hintli miisrik Lekhram’in dldiiriilmesi olayini Mirza Gulim Ahmed’in
peygamberliginin bir kanit1 olarak degerlendirmislerdir. Onlara gére Guldm Ahmed’in iba-
det ve samimiyeti cagdaslarini geride birakmistir.

Edebiyat tarihgisi Tahiriilmevlevi'nin sahibi oldugu Mahfil mecmuasi, Ahmedilerin
Hz. Muhammed'in peygamberligini kabul etmekle beraber, niibiivvetin devam ettigine ve
Guldm Ahmed’in de peygamberligine inandiklarini ancak Guldm Ahmed’in niibiivvetini
ilan etmesi tizerine Ahmedilerin iki gruba ayrildigini belirtmistir. Mecmuaya gore Gulim
Ahmed’i peygamber kabul edenlerin islam’la hicbir iliskisi kalmamistir. Ayrica Mahfil mec-
muasinin haberinde, Ahmedilerin Babiler ve Bahiilerle tesrik-i mesai, yani is birligi iceri-
sinde olmalar1 dikkate alinarak, bu mezhep taraftarlari hakkinda olumlu diisiinceler besle-
menin miimkiin olmadigina dikkat ¢ekilmistir.

Mirza Guldm Ahmed’in vefatinin ardindan, hareketin liderligine Hakim N{reddin (6.
1914) getirilmistir. Nureddin’in liderligi ddneminde, Ahmed? hareket igerisinde fikir ay-
riliklar1 bas géstermistir. Bu siirecte 5zellikle Mirza Gulim Ahmed’in niibiivvet iddiasi ve
onun peygamberligini kabul etmeyen Miisliimanlarin tekfir edilip edilmeyecegi hususunda
tartismalar yasanmistir.® Hakim Nureddin’den sonra hareketin basina Mirza Gulam’in oglu
Mirza Besiriiddin Mahmud Ahmed (8. 1965) gegmistir. O, babasinin niibiivvetini tasdik et-
meyenleri Hz. Peygamber’in niibiivvet ve risiletini tasdik etmeyenlerle ayni gérmiis ve on-
larin kéfir olduklarini ilan etmistir. Onun bu goriisiiniin Kur’an’da Ahzap Siiresi 40. dyetinde
gecen “Hatemii'n-nebiyyin” ile Hz. Peygamberin “L4 nebiyye ba’di"®’ sgzlerini agik¢a inkar
anlamina gelmesi nedeniyle mezhep i¢i tartismalar bas gdstermistir. Taraftarlarinin bir
kism1 Mirza Guldm Ahmed'i, bir peygamber olarak degil de bir miictehid, miiceddid ve bir
mezhep sahibi olarak tanidiklarin ileri siirmeleri neticesinde Ahmediyye hareketi Lahor
ve KadiyAn Ahmediler olmak tizere iki gruba ayrilmistir. Besiriiddin Mahmud Ahmed’in li-
derligini yaptig1 KAdiyAn Ahmedilerin merkezi Kadiyan sehri olurken,*®® Mevlana Muham-
med Ali LAh{ir’nin (6. 1951) liderligini yaptigi Lahor Ahmedilerin merkezi ise Hindistan'in
Pencap bdlgesinin Lahor sehri olmustur.® Mahfil dergisi bir not diiserek bu hareketin ikiye
béliinmesinden sonra Mirza Guldm Ahmed’in oglu Mirza Besiriiddin Mahmud Ahmed’i yani
Meyami Mahmud Kadiyani'nin gériislerini benimseyenlerin islam ile bir baglarinin kalma-

63 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 10.

64 Tahiriilmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 11.

65 Mabhfil Mecmuasi, 3/32-33 (1341/1922), 140.

66 Bk. Figlali, Kadiydnilik, 81-87.

67 Miislim, “Kitabii’l-imare”, 44,

68 Emir Mes(id, “Ahmediyye Harek4t1 Hakkinda Bazi Notlar-17, 101.

69 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekat1 Hakkinda Bazi Notlar-11", Mahfil 3/30 (1341/1922), 122.
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digini duyurmustur.”

Bu arada Tahiriilmevlevi, Dastagir Kasuri adinda meshur bir allamenin yazdigi bir kita-
binda Mirza Guldim Ahmed’in mesihlik, miiceddidlik, mehdilik ve nebilik davasinda yalanci
oldugunu ilan ettigini nakletmistir. Kitabin yazari Dastagir Kasuri, sdzlerinin yanlis olma-
s1 durumunda kendisinin ondan 6nce Slmesi i¢in giivence vermistir. Ancak kitabinin ya-
yimlanmasindan yirmi iki giin sonra bu allame 6ldiiriilmiistiir. Ayn1 zamanda Mirza Gulam
Ahmed’in mesihlik, miiceddidlik, mehdilik ve nebilik iddiasinda yalanci oldugunu savunan
Alikad1 ve Lakhoki beldeleri ulemasindan Molla ismail ile Molla Muhyiddin gibi baz1 alimler
de Gulam Dastagir Kasuri gibi Ahmediler tarafindan Sldiirtilmiislerdir.”

Ahmediler, Mirza Guldim Ahmed’in gorislerini yaymak amaciyla Kadiyan sehrinde
Ingilizce ve Hintge dillerinde haftalik, aylik ve ii¢ aylik periyotlarla dinf dergi ve risale-
ler yayimlamuslardir. 1908 yilinda vefat eden Mirza Guldm Ahmed’in ardindan, Ahmediyye
mezhebinin dinf ve liderlik isleri “Sadr-1 Enciimen-i Ahmediyye” adli cemiyet tarafindan
yiriitiilmiistiir.”

Kadiyan Ahmedilerin lideri Mirza Besiriiddin, babasi Guldm Ahmed’in peygamberligini
kabul etmeyen taraftarlarini kafir ilin etmesi iizerine Mevlana Muhammed Ali LAh{ri (6.
1951); baz1 arkadaslariyla birlikte Kadiyan sehrini terk ederek Lahor’a yerlesmistir. Boylece
Mirza Besiruddin’in halifeligini tanimayip mezhebin ydnetimini “Sadr-1 Enclimeni Ahme-
diyye nin yurttmesi gerektigini ileri siiren Muhammed Ali Lah{ri ve taraftarlari burada
Ahmediyye Enciimen-i s44t-11slam adiyla Ahmediyye hareketinin bir subesini agmustir. S6z
konusu bu hareket, faaliyetlerinin ekseriyetini Lahor merkezli olarak yiiriittiigliinden bu
yeni hareketin taraftarlarina Lahor Ahmediler denilmistir.”> Muhammed Ali Lih{ri’ye gére
Ahmediligin temel amaci; Islamiyet'i kiiresel &lgekte tanitmak ve yaymaktir. Bu baglamda,
Lahor Ahmedilerinde niibiivvetin Hz. Muhammed ile sona erdigi inanci esas alinmis; dola-
yisiyla Mirza Guldim Ahmed’in peygamberlik iddias1 reddedilmis, onun islam? gelenek iceri-
sinde bir miiceddid veya beklenen Mehdi olarak kabul edilmesi gerektigi savunulmustur.”

Kisaca sOylemek gerekirse; Mirza Guldm Ahmed’in peygamberlik iddialar1 sonrasinda
yasanan goriis ayriliklari ile Ahmedilik, Kidiyan ve Lahor olmak iizere iki gruba ayrilmgtir.
Mirza Guldim Ahmed’in 6liimiinden sonra ise oglu Mirza Besiriiddin Mahmud Ahmed, baba-
sinin peygamberligini kabul etmeyenleri kifir ilan etmesiyle mezhep ici catigmalar yasan-
mustir. Ozellikle de KadiyAn Ahmediler, geleneksel islam anlayisina aykir1 davrandiklari i¢in
Lahor kolu tarafindan diglanmistir. Mahfil mecmuasi, Guldm Ahmed’in niibiivvet iddiasin
islam’in temel inanglarina aykiri bulmus ve bu iddialar: islim dig1 olarak degerlendirmis,
dzellikle Kadiyan kolun islam’la iliskisinin kalmadigini savunmustur. Mecmua, hareketin
niibiivvet anlayisin1 geleneksel islam keldmi agisindan kabul edilemez olarak gérmiistiir.
Ayrica Mahfil mecmuasi, Ahmedilerin Bahiilik ile kurdugu iliskileri ve is birligini vurgu-

70 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harek4t1 Hakkinda Bazi Notlar-17, 101.
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layarak, bu hareketin giivenilirligini sorgulamis ve Islami gelenekle bagdasmadigini ifade
etmistir.

Mahfil mecmuasinda yayimlanan makalelerde, Ahmedilige yonelik elestiriler 6ne ¢ik-
makta; bu ¢cercevede KadiyAn Ahmedilerin lideri Miiftii Muhammed Sadik ile Lahor Ahme-
dilerinin lideri Hoca Kemaleddin Kadiyani'nin &zellikle ingiltere ve Amerika olmak {izere
Batili iilkelerde Islaim’1 temsil iddiasiyla yiiriittiikleri faaliyetlere dikkat ¢ekilmektedir. Mec-
mua yazarlari, bu iki figiir tizerinden Ahmediligin temel séylemlerini sorgulamislardir.

1. 3. Kddiyan Ahmedileri ve Miiftii Muhammed Sadik

Miiftii Muhammed Sadik (8. 1957) geng yaslarda KAdiyan’a giderek Mirza Guldm Ah-
med ile goriismiis ve ona biat ederek Ahmediyye hareketine katilmistir. Bir siire Ahmediler
tarafindan kurulan bir okulda Ingilizce 6gretmenligi yaptiktan sonra ingiltere’ye gitmis,
seminerler ve konferanslar vererek bircok ingiliz vatandasini saflarina katmayi basarmistr.
Seminer ve konferanslarinda Hristiyanlara hitaben Hz. isa'nin ¢carmihta 6lmedigini, yasa-
digin1 ve Hindistan’a gittigini siirekli vurgulamistir. Miiftii Muhammed Sadik, 1920 yilin-
da Amerika Birlesik Devletlerine gitmesi yoniinde aldig: talimat tizerine Philadelphia’ya
gecerek Ahmediyye mezhebinin Amerika kitasindaki ilk temsilcisi olmustur. Konferans ve
seminerler yoluyla New York, Michigan ve Chicago gibi sehirlerde faaliyetlerde bulunmus;
kisa siire icerisinde ylizlerce Amerikalinin Ahmediyye hareketine katilmasini saglamistir.”

Emir Mes(id'un aktardig1 bilgilere gére, Besiriidddin Mahmud Ahmed’in taraftarlarindan
biri olan Miiftii Muhammed Sadik, Ahmediyye mezhebinin gériislerini yaymak amaciyla,
Amerika’nin Michigan eyaletinde ingilizce olarak Semsii’l-Isldm (The Moslem Sunrise) adl bir
dergi cikarmis; bu dergi ve yazdig1 makaleler aracihigiyla Ahmediyye hareketinin 6gretileri
daha genis kitlelere ulagmistir.” Miiftii Muhammed Sidik, Amerika Birlesik Devletleri’ne
ilk gittiginde gesitli engellemeler ve zorluklarla karsilasmistir, Ancak tiim bu engellemelere
ragmen Ahmediyye mezhebinin tanitimiru siirdiirmiis ve birgok kisinin bu harekete katil-
masini saglamayi basarmistir. Emir Mes{id, Amerika’nin New York sehrinde bu mezhebi,
kadinlardan ilk kabul eden kisinin Madame Seviyeloviski, erkeklerden ise Ahmed Anderson
adinda biri olduguna dikkat ¢ekmistir. Yine Emir Mes(id’'un verdigi bilgilere gére Ameri-
ka’da otuz kadar erkek ve kadin; hem Miisliimanligi hem de Islim’in Dogusu adindaki gaze-
tenin yaydigi Ahmediyye mezhebini kabul etmislerdir. Ayrica, Semsii’l-Islam dergisinin son
niishasinda yer alan haberlere gore, Miiftii Muhammed Sadik ile Hint milliyetcilerinden
Cihdn-1 Islim’in sahibi Eb{ Sald el-Arabi, Amerika’nin Chicago, Harbor, Grand Rapids, Nep-
tune ve South Bend gibi ¢esitli sehirlerinde gerceklestirdikleri sohbetler ve verdikleri vaaz-
lar vasitasiyla bir¢ok Amerikaliy1 Miisliiman etmis ve Ahmediyye mezhebine kazandirmayi
basarmislardir. Bu siire zarfinda Miiftii Muhammed Sadik’in bu daveti siirdiiriirken bazen
kiliselerde vaazlar vermesi ayrica dikkat cekmektedir. Miiftii Muhammed Sadik, Ahmediyye
mezhebi i¢in irsat faaliyetlerinde bulunurken kendisinin {i¢ ay zarfinda bes yiiz mektup
aldig1 ve iki bin bes yiiz mektup da kendisinin yazdig1 aktarilmigtir.””

Miiftii Muhammed Sadik, Chicago sehrinde bir cami, dzel bir ikametgih ve bir de ida-

75 Ahmadipedia, “Mufti Muhammad Sadiq”, (Erisim 3 Haziran 2025).
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re merkezi insa ettirmistir. Caminin insasinda Ahmediyye mezhebine kazandirdigi Ame-
rikalilar arasinda meslek sahibi olanlar {icret almadan ¢alismislardir. Caminin mihrabi ile
kubbesini bunlardan Muhammed Yakub adini alan Andrew adinda birisi insa etmistir. Seyh
Abdullah unvanimi alan ve ayni zamanda niifuz sahibi bir hukuk¢u olan Mister Muse da
Ahmediyye mezhebini kabul edenler arasinda yer almistir. Miiftti Muhammed Sadik aylik
olarak Chicago’da yayimladigi Semsiil-isldm dergisinin bes numarali niishasinda son ti¢ ay
zarfinda Misliiman olup Ahmediyye mezhebini kabul eden yiiz on alti kisinin isimlerini
kayda gecirmistir.”®

Emir Mes{id’'un belirttigine gore Amerika Birlesik Devletleri'nde giinden giine Ahme-
diyye mezhebini segenlerin sayis1 artmistir. Ona gdstermis oldugu iistiin gayretlerden dola-
y1, dénemin Arabistan egitim bakani ve Londra’daki Afganistan elciliginden takdirnameler
verilmistir.”

Kisaca ifade etmek gerekirse, Miiftii Muhammed Sadik, Amerika Birlesik Devletleri’nde
verdigi seminerlerle bircok insani etkilemis; konferans ve vaazlariyla bircok Amerikalinin
Ahmediyye mezhebine katilmasini saglamis; Amerika’da bu mezhebin ilk temsilcisi ola-
rak Ahmediyye mezhebini tanitmis ve gayretli irsat faaliyetleriyle hareketin yayilmasinda
Snemli bir rol oynamistir.

1. 4. Lahor Ahmedileri ve Hoca Kemaleddin Kadiyani

Geleneksel Islam anlayisina sahip olan Lahor Ahmedileri, Mirza Guldm Ahmed’in niibii-
vvetini kabul etmeyenlerdir. Emir Mes(id'un naklettigine gore bunlar kendilerini iimmetin
faziletlilerinden saymaktadirlar. Hareketin merkezi Hindistan Alt Kitasi’nin Pencap bélgesi-
nin Lahor sehridir. Burada Ahmediyye Enciimen-i Isd’at-1 isldm adinda bir cemiyet kurmuslar-
dir. Bu cemiyet basta Hint Alt Kitasi ve diger islam iilkeleri olmak iizere gésterdikleri irsat
faaliyetleri, gayrimiislimleri énemli oranda etkilemistir. Bu faaliyetler sonucu ingiltere’de
iki yiizden fazla kisi Ahmediyye mezhebini se¢mistir. Bu cemiyet, fikirlerini yaymak igin
genellikle ingilizce ve Urdu dilini bir vasita olarak kullanmistir. Yine bu cemiyet, bircok ter-
clime faaliyetlerinde bulunmustur. Cemiyet lideri Mevlana Muhammed Ali, basta Kur’an’t
Kerim'i ingilizceye terciime etmis, tefsirini yapmistir. Bununla birlikte hadisler ve diger Is-
1ami eserler Ingilizceye ¢evirmistir. Bu cemiyet iiyelerinin biiyiik bir kismi ingiltere’de gece
ve giindiiz calisarak nesriyatta bulunmuslardir. Lahor Ahmedilerine gére bu cemiyet, islam
iilkelerinin geneli i¢in bir nur atesi olmus ve ayni zamanda Lahor’da Daru’l-Fiin{in-i isla-
miyye’yi kurmustur. Bu Daru’l-Fiinlin’a meshur islam alimleri gelmis, isldm icin calismislar,
Hindistan’daki Miisliiman ailelerin ¢ocuklara isldm dinini temel ilkelerini §gretmislerdir.®

Lahor Ahmedilerin ingiltere’deki heyetlerin basinda 1870’te Pencap’ta dogan ve Kes-

mirli koklii bir aileye mensup olan ve ayn1 zamanda Hint ulemasindan Hoca Kemaleddin
Kadiyani (8. 1932) bulunmaktadir.® Londra’nin Woking kasabasinda yasayan Hoca Kema-

78 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekt1 Hakkinda Bazi Notlar-17, 102.

79 Emir Mes(id, “Ahmediyye Harekt1 Hakkinda Bazi Notlar-17, 102.

80 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harek4t: Hakkinda Bazi Notlar-11”, 122.

81 Hoca Kemaleddin Kadiyani, Ahmediyye mezhebinin énemli mensuplarindan biridir. Lahor’da Hintli
Miisliimanlarin ingiliz hiikiimetine kars1 bagh kalmalar1 hususunda bircok seminer ve konferanslar ve-
ren ve ayni zamanda bir¢ok ingiliz’in Miisliiman olmasina vesile olan kisidir. Onun bu seminer ve konfe-
ranslar1 Ahmediyye cemaatinin aylik yayin organi olan “The Review of Religions”ta yayimlanmustir. Bk.
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leddin, biitiin enerjisini Ahmediyye mezhebini anlatmak i¢in harcamis ve bu ugurda gerekli
miicadele gostermistir. Londra’da yasadigi dsnemde dini konularda birgok yazilar kaleme
almis ancak yayimlanmasi hususunda sorunlar yasamistir. Hoca Kemaleddin, bu durumu
Kadiyan’a bildirmis ve acilen bir yayin organina ihtiya¢ duydugunu belirtmistir. Aylik bir
yayin organi ¢ikarmak i¢in dénemin Kadiyant lideri Hakim Nureddin ile yazismalar yapmis,
maddi ve manevi gerekli yardim saglandiktan sonra 1913 yilinda bas edit6r olarak The Is-
lamic Review adli Ingilizce aylik bir dergiyi ¢cikarmistir.®? Béylece Ahmediyye Hareketi, The
Islamic Review adli dergiyle ingiltere’de dini yayma faaliyetleri sonucu yayin hayatina basla-
mugstir. Bu dergiye daha sonra Ahmediyye Hareketi'nin propagandasini yapan The Review of
Religions ve The Muslim Herald gibi ingilizce yayin yapan dergiler de katilmistir.®* Ayrica Ah-
mediyye Hareketi'nin Londra’daki faaliyetleri dogrultusunda kurulan The Islamic Review adli
derginin ilk sayisindan itibaren sik sik Tiirklere ve Osmanli devletine atif yapmasi, ingiliz
basininda Tiirklerin karalanmasi karsisinda Tiirklerin savunuculugunu tstlenmesi dikkat
cekmektedir.

ingiltere’deki Lahor Ahmedileri kendilerini KAdiyaAn Ahmedilerin disinda ayr1 bir cema-
at olarak gormektedirler. Onlar, Hz. Muhammed’in peygamberlerin sonuncusu olduguna
inanmakla birlikte Mirza Guldam Ahmed’in peygamberligine kars: ¢ikmakta ve bu baglamda
onun peygamberligini savunan KadiyAn Ahmedilerin islam dig1 olduklarini ileri siirmiisler-
dir. Hatta Lahor Ahmed? hareketinin Stinni gelenek icerisinde modernist anlayisa sahip dini
bir grup olduklari iddia edilmistir. Onlarin inang ve ibadetleri agisindan Siinni diistinceye
daha yakin olmakla birlikte Mirza Guldm Ahmed’i miiceddid, mesih veya mehdi olarak gor-
miislerdir.®

Hoca Kemaleddin’in Ingilizce konusundaki yetkinligi, Lahor’daki Forman Hristiyan Ko-
leji'nde aldig1 egitim sayesinde gelismis; bu sayede Incil hakkinda da bilgi sahibi olmustur.
Bu durum onun ingiliz kiiltiir{inii yakindan tanimasina ve baskent Londra’y1 Avrupa’da Ah-
mediyye hareketinin merkezi olarak segmesinde etkisi olmustur.®

Hoca Kemaleddin Kadiyani, Lahor’da egitim gordiikten sonra Londra Daru’l-Fiin{in Hu-
kuk Fakiiltesi’'nden mezun olmustur. Bir siire Lahor adliyesinde ¢alismistir. 1914 tarihinde
tekrar ingiltere’ye giden ve ingilizleri Ahmediyye mezhebine davet faaliyetlerinde bulu-
nan Hoca Kemaleddin, aleyhlerine ortaya ¢ikan yikic1 goriislere karst mezheplerinin dogru
anlasilmasi igin biiyiik bir miicadele géstermistir. Emir Mes{id’'un tespitlerine gére Lahor
Ahmedjileri, Hoca Kemaleddin liderliginde ingiltere’deki uzun siire faaliyet géstermisler ve
basarili olmuslardir. Ayn1 zamanda Londra’daki Islim mecmuasinin sahibi olan Hoca Ke-
maleddin’nin ¢abalar1 sonucu Ingiltere Lordlar Kamaras: {iyelerinin bazilari basta olmak

Khwaja Kamal-ud-Din, Attitude of Muslims in India Towards British Government (Lahore: [y.y.], 1912).

82 Aydin Bayram, “20. Yiizyilin Baginda Londra’da Bir islAm Misyoneri: Hoca Kemaleddin ve Woking Miis-
lim Misyonu”, Akademik-Us 1/2 (Aralik 2017), 214.

83 Serhat Kumbali, “Ingiltere Basininda Osmanli-Tiirk Propagandasi Yapan Bir Dergi: The Islamic Review
(1913-1931)”, History Studies, 11/6 (Aralik 2019), 2292.

84 Kumbali, “Ingiltere Basiminda Osmanli-Tiirk Propagandasi Yapan Bir Dergi: The Islamic Review (1913
1931)”, 2293-2294.

85 Bayram, “20. Yiizyilin Basinda Londra’da Bir isldm Misyoneri: Hoca Kemaleddin ve Woking Miislim Mis-
yonu”, 210.
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lizere {ist seviyede bircok Ingiliz Miisliiman olup Ahmediyye mezhebini se¢mislerdir. Ingiliz
Lordlar Kamaras: tiyeleri iken Miisliiman olan Lord Headley (8. 1935) ile 1913 yilinda kars1-
lasan Hoca Kemaleddin onun sosyal statiisii ve nlifuzundan énemli Slgiide istifade etmistir.
Hoca Kemaleddin'nin ¢abalar: sonucu 1914 tarihinde Miisliiman olarak Ahmediyye mezhe-
bine katilan Ingilizler sunlardir: “Lord Headley: Seyfiirrahman Seyh Rahmetullah el-Faruk,
Kont George Boiterre: Mevahibiirrahman $eyh Selahaddin Ahmed Bovatir, Binbagi Stanley
Marquis: Seyh Abdurrahman, Mister Jr: Seyh Ahmed Celaleddin, Mister Jovette: Seyh Meh-
med Ataurrahman, Madam Clifford: Seyyide Aise, Madam Fouillet: Fatima ibrahim, Madam
May: Emetiirrahman, Madam Kamronisya: Seyyide Zeyneb, Matmazel Lily: Emetullah Hali-
me ve Madam Ceyford: Seyyide Aliyye ismiyle tesmiye edilmislerdir. Bunlarin disinda 6zel-
likle de ingiltere’nin en asil ailelerinden Mis Frayez Miisliiman olmus ve Nur-i Cihan adiyla
isimlendirilmistir.”®’

Lord Headley’in® kendi agiklamalarina gére yillardir isldm dinini kendi kendine ince-
lemis ve tatbik etmis, Islam dini ile ilgili bircok yeni eserleri, hadis kitaplarini ve Kur’an’i
Kerim'i birgcok defa okuyarak gbzden gegirmistir. Bununla da yetinmeyen Lord Headley,
yillarca Arapca 8grendikten sonra islim’1 yeniden arastirmis ve aradigini bulmustur. Lord
Headley'in kafasindaki dini sorunlar, orada islami yayin yapan Islamic Review And Muslim
India adindaki aylik dergi, Hint ulemasinin agiklamalari, Hoca Kemaleddin'in gayretli calis-
malar1 ve yardimlari ile cevap bulmus ve en sonunda hicri 1330 senesinde Lord Headley'in
islam" kabul ettigini acikca ilan etmistir. Lord Headley, ingiliz Lordlar Kamaras iiyeleri iken
Miisliiman olup Ahmediyye mezhebini se¢mesi; gerek ingiltere gerek Avrupa’nin muhalif
siyasetini ve dinleri iizerinde biiyiik bir tesir birakmis ve Avrupa basinini gogu zaman mes-
gul etmesine neden olmustur. Lord Headley, hakkinda dedikodular ¢ikarilarak her alanda
saldir1 oklarina maruz kalmis olsa da son s6ziinii séylemis ve kendi imzasini tasiyan ayrinti-
l1 bir makale yazarak onlara cevap vermistir.* 1920 senesinde Anadolu heyetinin Londra’da
bulundugu sirada Londra’nin mimarisine uygun insa edilen ve bes vakit namaz kilinan bir
camiyi® ziyaretleri esnasinda Lord Headley, Bekir Sami ve Yunus Nadi Beylerle beraber bir
resim ¢ektirmistir.”*

Hilafet makaminin kutsal haklarini savunan bir eser nesreden Hoca Kemaleddin, Isldm
ve Isldmiyatin Ferdizi adindaki kitab1 yaninda birgok yayini bulunmaktadir. Aylik mecmua ise
Molla Sadreddin adinda bir kisinin yardimiyla ¢ikmaya devam etmistir. Londra’daki Ahme-
diyye liderlerinden ve Hint islam alimlerinden Mevlana Muhammed Ali, Kur’an’i Kerim’i
ingilizceye terciime ve tefsir etmis olup onun Ahmediyye hakkinda bir de eseri bulunmak-
tadir. ingiltere’nin Liverpool sehri ileri gelenlerinden William adinda bir kisi Miisliiman

87 Emir Mes(id, “Ahmediyye Harekat1 Hakkinda Bazi Notlar-11”, 122.

88 Lord Headley’in neden Miisliiman olduguna dair yazdigi mektup ve agiklamalar hakkinda genis bilgi
igin bk. Mans{irizade Said, “islam’da itikad (Lord Headley Nigin Miisliiman Oldum?), islim Mecmuast, 1/9
(1330/1914), 275-280.

89 Emir Mes(id, “Ahmediyye Harekat: Hakkinda Baz1 Notlar-I11", Mahfil 3/31 (1341/1922, 1923), 132.

90 Burasi kuvvetle muhtemel ingiltere’de ilk defa cami formunda insa edilen Woking Camisidir. Bu caminin
Bhopal sultaru Sah Cihan'in destegiyle oryantalist Leitner’in girisimleri ve Bhopal sultani Sah Cihan’in
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olmus ve bir cami insa eylemistir. Yaklasik 1890 yilinda Ahmediler, bugiin Hindistan’da
dzellikle de Pencap bélgesinde yogun olarak yasasalar da Hindistan'in diger sehirlerin-
de ve Afganistan’da iran’da, Arabistan’da ve Misir'da dahi bulunmaktadirlar. ingiltere ve
Amerika’da Ahmediyye mezhebini yaymaya calismaktadirlar. Ozellikle de ingiltere’de fazla
niifusa sahiptirler.”? Clinkii Hoca Kemaleddin’in bagkanhigini yaptigi cemiyet, Hristiyan mis-
yoner heyetlerine aslen benzememesi yéniiyle ingiltere’nin hiisnii tevecciihiinii kazanmay1
basarmigtir.”

Her gecen giin faaliyetlerini arttiran Lahor Ahmedilerin buna paralel olarak da sayilar:
artmistir. Almanya ve Bosna tarafinda Ahmediyye mezhebini yaymak icin déiler gonder-
mislerdir. Istanbul’da dahi propaganda yapmak iizere bir vekil géndermek istemislerdir.
Bu nedenle Bosna Hint milliyetperverlerinden Cihan-1 Islim mecmuasi sahibi Haci EbQi Sald
el-Arabi’ye seksen lira maas ile bu gorevi teklif etmislerse de s6z konusu sahis bu teklifi
kabul etmemistir.”*

Kisacas1 Ahmediyye Hareketi, 6zellikle Lahor kolu iizerinden modern dénemde islam’
Bat1 diinyasinda temsil etme iddiasiyla yogun faaliyetlerde bulunmus; basta ingiltere olmak
tizere bircok iilkede yayincilik, terciime ve irsat calismalari stirdiirmiistiir. Hoca Kemaled-
din Kadiyan1 énciiliigiindeki bu ¢abalar, geleneksel islam anlayisindan sapma iddialar1 ne-
deniyle tartismali bir konumda degerlendirilmistir. Lahor Ahmedilerinin ingiltere merkezli
faaliyetleri, donemin dikkat ¢ekici bir misyonerlik drnegi olarak kabul edilmistir.

2. Mahfil Mecmuasi, Tahiriilmevlevi ve Emir Mes{id'un Ahmedilik Hareketine Yo-
nelttikleri Tenkitler

Mahfil mecmuasi, doSnemin dini-siyasi tartismalarina 1sik tutan yazilariyla dikkat ceken
Snemli bir yayin organidir. Mecmuanin énde gelen isimlerinden biri ve ayn1 zamanda sa-
hibi olan Tahiriilmevlevi, Hindistan merkezli Ahmedilik hareketine dair elestirel bir tutum
benimsemistir. Ayni sekilde Mahfil mecmuasi, Ahmedilik hareketini ayrintili sekilde incele-
yerek 6zellikle Kadiyan kolu igin sert elestirilerde bulunmus ve bu grubun islam toplumu-
nun geneli tarafindan kabul gérmedigine vurgu yapilmistir. Ayrica, Ahmedilerin Bahéilik
ile is birligi yapmalari, slam dis1 bir anlayigin parcasi olduklarinin bir diger géstergesi ola-
rak degerlendirilmistir. Ahmediler tarafindan yayimlanan dini yaymlar ve Bati’da yliriitii-
len faaliyetler, islam’1 temsil iddiasinda olmalarina ragmen, mecmua yazarlari tarafindan
hos karsilanmamustir.

Bu baglamda, Emir Mes{id tarafindan kaleme alinan ve Mahfil mecmuasinin 29, 30, 31 ve
32. sayilarinda yayimlanan Ahmediyye Harekati Hakkinda Bazi Notlar baslhikli makalelerde Hint
Alt Kitasi'nin Pencap bolgesindeki Kadiyan sehrinde ortaya ¢ikan Mirza Guldm Ahmed’in,
dnce beklenen Mehdi ve Mesih’in kendisi sonra da peygamberlik iddiasiyla ortaya ¢iktig
ve bu sdylem etrafinda ciddi bir taraftar kitlesi topladig1 belirtilmistir. Tahiriilmevlevi ise
s6z konusu mezhebin yalnizca Hindistan’da degil, zamanla Avrupa ve Amerika Birlesik Dev-
letleri'nde de etkili olmaya basladigini vurgulamis; ayrica Ahmedilerin son dénemde Babi-

92 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekéti1 Hakkinda Bazi Notlar-111”, 132.
93 Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekt1 Hakkinda Bazi Notlar-111”, 132.
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lerle tesrik-i mesai, yani is birligi icerisinde olduklarina dair haberlerin giindeme geldigini
ifade etmistir.”® Tahirtilmevlevi gibi Emir Mesd'un tespitlerine gére de dini ve mezhebi
negriyat faaliyetleri agisindan islam ve Hristiyan diinyasinda en yogun etkinlik gdsteren
topluluklardan biri Ahmediyye mezhebidir. Bu baglamda, Babiler ve Bahiilerle Ahmediyye
mensuplari arasinda tesrik-i mesal, yani belirli alanlarda is birligi icinde olundugu da ifa-
de edilmektedir.” Tahiriilmevlevi ve Emir Mes(id'un, Ahmedi hareketinin Bahailik ile olan
yakin iliskilerine yaptiklari vurgu, bu iki yap1 arasindaki etkilesimin boyutlarini ortaya koy-
masi bakimindan kayda degerdir.

Téhirtlmevlevi, Mahfil mecmuasinda Ahmediyye mezhebi hakkinda kesin bir hitkme
varilabilmesi icin bu mezheple ilgili kaleme alinmis eserlerin incelenmesi gerektigini ifa-
de ederek, eline gecen bir risaleye atifta bulunmaktadir. Tahiriilmevlevi’nin aktardigina
gore, baginda ve sonunda yazar, miitercim ya da basim tarihi belirtilmemekle birlikte yal-
nizca son kisminda “Guldmii’'n-Nebi” miistear imzasi bulunan Kitdbu’l-Hediyyeti’s-su‘diyye
fimi cerd beyne’l-Vehhabiyye ve’l-Ahmediyye adli eser, Misir’da Necih Matbaasi’'nda, Ka-
diyan’daki Su‘diyye Kiitiiphanesi adina Farsca ve Urdu dilinden Arapgaya terciime edilerek
yayimlanmistir. TAhiriilmevlevi'nin tespitlerine gore, bu risale Ahmediyye mezhebini Veh-
habilige kars: savunmak amaciyla kaleme alinmis bir metnin 6zetini icermektedir. Ancak
yazar, soz konusu eserin igeriginden hareketle Ahmediyye mezhebinin batil y6nlerini agiga
cikardigin ileri siirmekte ve bu risaleyi, dinf yenilik pesinde kosanlar ya da bu tiir fikirlere
meyilli olanlara ibret teskil etmesi amaciyla tanmittigim ifade etmektedir.” Tahiriilmevlevi
bu risalede, Guldm Ahmed’in 6nce miiceddid, ardindan mehdi ve mesih, nihayetinde ise
peygamber olarak takdim edildigi; bu sifatlarin Kur’an 4yetleri ve hadisler esliginde, cesitli
iislup ve ifadelerle temellendirilmeye calisildigina dikkat cekmektedir. Tahirtilmevlevi, s6z
konusu eserin igerigini “baslica konular” baghgi altinda on maddelik bir dzetle sunarak,
Ahmediyye mezhebinin temel iddialarini ve inang esaslarini ortaya koymaya ¢alismigtir.”®

Tahiriilmevlevi'ye gore sz konusu eser, ilmf temelden yoksun, tutarsiz ve mantik dis1
iddialar icermektedir. Ona gére Mirza Guldim Ahmed, kendisinin beklenen Mesih oldugunu,
vahyin devam ettigini ve bu vahyin kendisine kesif ve ilham yoluyla ulastigina dair bu tiir
tartismali iddialarina ragmen etrafinda 6nemli oranda taraftar toplamay1 basarmistir.”® T4-
hiriilmevlevi’nin tespitlerine gére, Guldm Ahmed’in taraftarlari istanbul’da Seyh Ebu’l-Hii-
da’ya (8. 1909), Misir’da ise Miiftii Seyh Muhammed Abduh (5. 1905), muhaddis Seyh Ab-
durrahman b. Muhammed Sirbint (6. 1908) ve muhaddis Seyh Ahmed Rifai’ye mektuplar
gondererek Mirza Gulim Ahmed’i tasdik etmelerini ve kendisine tabi olmalarir talep et-
mislerdir. Ancak, bu sahislarmn Ahmedilerin s6z konusu mektuplarina yanit verip verme-
dikleri hususunda herhangi bir bilgi bulunmamaktadir.!® Tahiriilmevlevi’ye gore, dini bii-
tiin ve sagduyulu bir Miisliman, Ahmedilerin iddialarini alayci bir tebessiimle karsilayarak
bunlar1 nemsememelidir. Asil problem ise, bu tiir mantiksiz ve tutarsiz sézler yayan bir
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mezhebe, bilingsizce kapilan ve gaflette olan bazi kimselerin varligidir.”*"

Emir Mes(d ise Ahmedilerin, 6zellikle mesih, mehdi ve cihad gibi islam diisiincesinin
temel kavramlari tizerinde gelistirdikleri 6zgiin yorumlarla, bu ti¢ meselede kendilerini di-
ger Miisliiman topluluklardan farklilastirmaya calistiklarina dikkat ¢cekmistir. Ona gore Ah-
medilik, bu kavramlara yiikledigi anlamlar araciligiyla kendi teolojik ve ideolojik sinirlarini
belirlemekte, bdylece ana akim Isldm anlayisindan ayrisan bir konum insa etmektedir.'®?

Sonug¢

Mahfil mecmuasinda yer alan yazilar ¢ercevesinde degerlendirildiginde, 19. asrin son-
larina dogru Hint Alt Kitasi’'nda ortaya ¢ikan Ahmedilik/KAdiyanilik hareketi, Mirza Guldm
Ahmed’in miiceddid, mesih, mehdi ve peygamberlik iddiasi etrafinda sekillenen, geleneksel
islam anlayisindan farkli yorumlara sahip modern bir dini olusumdur. Hint Alt Kitasi’ndaki
somiirge kosullar1 ve Miisliimanlarin igsel krizleri bu hareketin dogusunu kolaylastirmus;
ancak Ahmedilik, Hz. Isa’nin 8liimii ve peygamberlik anlayis1 gibi temel konularda orta-
ya koydugu gériisler nedeniyle genis islam diinyasinda kabul gérmemis ve 6zellikle Pakis-
tan’da gayrimislim bir topluluk olarak tanimlanmistir.

Ahmediyye hareketi, Ingilizce ve Hintge yayinlar yoluyla yiiriittiigii propaganda faa-
liyetleriyle Bati’da 6zellikle Ingiltere ve Amerika Birlesik Devletleri’'nde etkili olmustur.
Bu siirecin 6ne cikan iki 6nemli ismi, Miiftii Muhammed Sadik ve Hoca Kemaleddin Ka-
diyani’dir. Miiftii Muhammed Sadik, Bati’da gergeklestirdigi vaaz, seminer ve konferans-
larla Ahmediyye hareketini tanitmis; ¢ok sayida Amerikalinin bu harekete katilmasiru
saglamistir. Gayretli irsat faaliyetleriyle Ahmediyye mezhebinin Amerika Birlesik Devlet-
leri’'ndeki ilk temsilcisi olarak énemli bir misyon iistlenmistir. Ote yandan, Lahor kolunun
onde gelen ismi Hoca Kemaleddin Kadiy4ni, basta ingiltere olmak iizere Bat1 diinyasinda
yogun yayincilik, terciime ve teblig calismalari yiiriitmiis; islam’1 temsil etme iddiasiyla Ah-
mediligi yaymis ve bu ¢ercevede dikkat cekici bir misyonerlik modeli ortaya koymustur.
Onun Ingiltere merkezli faaliyetleri, 6zellikle dsnemin Dogu-Bat iliskileri baglaminda in-
celendiginde, modern dénemde islam’in Ahmediyye mezhebi araciligiyla Bati’da temsiline
yonelik énemli girisimler arasinda degerlendirilmektedir.

Ahmediyye hareketinin Kidiyan kolu, Mirza Guldm Ahmed’in peygamberligini kabul
ederken, Lahor kolu onun miiceddidligini, mehdiligini, mesihligini savunmus ve geleneksel
islam diisiincesine daha yakin durmustur. Ancak Mahfil mecmuasi ve Tahiriilmevlevi, 6zel-
likle KAdiyan Ahmedileri, hem itikad? hem de siyasi agidan elestirmistir. Ahmedilik, modern
dénemde Islam i¢i mezhep farkliliklari ve misyonerlik faaliyetleri agisindan dikkat ¢eken,
fakat islam diinyasinda biiyiik 6lciide dislanan ve reddedilen bir akim olarak degerlendiril-
mistir.

Bu baglamda hem Hint Alt Kitas’'ndaki Miisliimanlar hem de Osmanli aydinlar: tarafin-
dan Ahmedilik hareketi ciddi bicimde elestirilmistir. Osmanli'nin son dénemleri ile Cum-
huriyet’in ilk yillarinda yayim hayatinda bulunan Mahfil mecmuas: gibi yayin organlari
ile mecmua yazarlarindan Tahiriilmevlevi ve Emir Mesiid gibi ddnemin 6nde gelen ente-

101 Tahirtlmevlevi, “Ahmediyye Mezhebi Kitaplarindan Biri”, 11.
102 Bk. Emir Mes{id, “Ahmediyye Harekat: Hakkinda Bazi Notlar-17, 101.
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lektiielleri, Ahmedilik hareketini biiytik él¢tide kabul gérmeyen bir olusum olarak deger-
lendirmisler; zellikle Kadiyan kolunun niibiivvet anlayigini, islam keldmi agisindan kabul
edilemez bulmuslardir. Diger yandan Tahiriilmevlevi ve Emir MesQd, ilgili mecmuada ya-
yimladiklar1 yazilarda Ahmedi hareketi ile Bahailik arasindaki yakin iliskilere isaret etmis-
lerdir. S8z konusu metinler, iki hareket arasindaki etkilesimin mahiyetini ortaya koymasi
bakimindan 6nemli birer kaynak niteligi tasimaktadir.

https://dergipark.org.tr/tr/pub/tid
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