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KADIYANILiGIiN iSiM VE iCERIK BAKIMINDAN KENDISiNi
KONUMLANDIRMA PROBLEMI

Halide Rumeysa Kuiglikoner®
Oz
Ahmedilik, Mirza Gulam Ahmed tarafindan 1889 senesinde kurulmustur. Bu dini grup
giinlimiizde hala aktif ve yaygin olarak faaliyetlerine devam etmektedir. Giiniimiizde
hala varligin1 siirdiiren bu dini yapmin isimlendirilmesi belli bir siire¢ dahilinde
gerceklesmistir. Aldigr ilk isimler ise, diger mezhepler de oldugu gibi, muhalifleri
tarafindan verilen “Kadiyanilik” gibi adlandirmalardan olusmustur. Siire¢ igerisinde de
yasanan cesitli sosyo-politik nedenlere bagli olarak “Ahmediyye”, “Ahmedilik”,
“Ahmediye Hareketi”, “Miisliman Ahmediye Mezhebi”, “Ahmedi Inanci
Miisliimanlar” gibi farkli isimler almistir. Islam ana biinye igerisinde konumlanma
gayretlerinin bir sonucu olarak da, isim alirken “mezhepten” “cemaate” doniligmiis ve
giiniimiize “Miisliman Ahmediye Cemaati” ismiyle ulasmustir. Iste bu makalede de,
Ahmediligin siire¢ igerisinde aldig1 isimler; bu isimlerin verilmesine gerekce olusturan
konjonktiir baglaminda degerlendirilecektir.

Anahtar Kelimeler: Mezhep, Cemaat, Ahmedilik, Kadiyanilik, Misliman Ahmediye
Cemaati

THE SELF-POSITIONING PROBLEM OF QADIANISM IN TERM OF
NAMING AND MEANING IN QADIANISM

Abstract

Ahmadiyya is a religious group founded in 1889 by Mirza Gulam Ahmed. This
religious group is still active and widespread today. The naming of this religious
structure, which still exists today, has been actualized within a certain process. The first
names of this religious group, as in other sects, composed names given by his opponents
such as “Qadianism”. In process, depending on various socio-political reasons, it took
different names like “Ahmadiyya”, “Ahmadiyya Movement”, “Muslim Ahmadiyya
Sect”, and “Ahmadiyya Muslim Muslims”. As a result of the efforts of positioning
within the main body of Islam, it transformed from “secterian” to “community” and has
reached the present day with the name, Ahmadiyya Muslim Community. Here, in this
article, the names of Ahmadiyya in the process will be evaluated in the context of the
conjuncture which justify for giving these names.
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GIRIS

Genellikle Kadiyanilik olarak anilan Ahmedilik, Mirza Gulam Ahmed’in fikirleri
etrafinda olusmus bir dini yapilanmadir. O, “kurtarict” kimligi altinda miiceddid, mesih,
mehdi ve nebi oldugunu iddia etmistir. Nebilik fikrini ise klasik niibiivvet geleneginden

farkli olarak kisith bir formda sunmus ve “mesiyanik niibiivvet” olarak
adlandirilabilecek yeni bir niibiivvet teorisi ilerisi sirmiistiir.

Mirza Gulam Ahmed, miiceddidlik iddiasindan itibaren etrafinda bir topluluk
olusturmaya baslamis, 1889°da ise biat alarak yeni dini bir topluluk kurmustur. 1898
yilinda, bu toplulugun diger biitiin Miisliimanlardan ayr1 bir grup oldugunu iddia etmis,
1900 yilinda ise kurdugu bu yeni olusumu, “Miisliman Ahmediye Mezhebi” olarak
isimlendirmistir. Ancak Mirza Gulam Ahmed’den sonra basa gelen halifelerle birlikte
“Miisliiman Ahmediye Mezhebi” ifadesi, hala ana biinye Islam gelenegi icerisinde
olduklarimi ifade edebilmek adina siire¢ igerisinde “Miisliman Ahmediye Cemaati’'ne”
dontigmiistiir. Bu calismanin konusu da, Ahmediligin siire¢ igerisinde aldigi isimler’
baglaminda, kendisini konumlandirma problemini ortaya koyabilmektir.?

Mezhebin Mirza Gulam Ahmed Doneminde Aldig Isimler

Mirza Gulam Ahmed tarafindan kurulan Ahmediligin isimlendirilmesi, belli bir zaman
dilimi igerisinde ger¢eklesmistir. Ancak mezhebe dair glindeme gelen isimlerin temeli,
Mirza Gulam Ahmed’in saghigindaki c¢esitli olumlu ve olumsuz adlandirmalara
dayanmistir. Nitekim mezhebin isimlendirilmesine kronolojik olarak bakildiginda,
mezhebin isimlendirilmesinin, mezhebin resmi kurulus tarihi kabul edilen 1889 yilindan
¢ok daha oOnceye gittigi anlagilmistir. Bu suregte gundeme gelen ilk isimler ise
“Mirzaiyye” ve “Mirzaiyyet” kavramlaridir. Nitekim bu ifadelerin Mirza Gulam
Ahmed’in etrafinda 1882 yilindan itibaren toplanmaya ve kendilerini “farkli” olarak
tanimlamaya baglayan bazi kigilerin Mirza Gulam Ahmed’in ismine nispetle bu
kavramlar1 kullanmalarindan kaynaklandigini sdylemek miimkiindiir.® Zira bu kullanim
sekline dair 6rnekler Mirza Gulam Ahmed’in, muhalifi Hindu lider Lekh Ram’la yaptig1
tartismalarda goriilmektedir. Ancak bu donemki isimlendirmelerin de, “6zel” bir tercih

! Bu makalede, “mezhep” ismi kullanildiginda, Islam Mezhepleri Tarihi gelenegine uygun olarak islam’la
ilgili goriig ve yorum farkliliklarindan dolayi ortaya ¢ikan “siyasi ve itikadi dini olusumlar” kastedilmistir.
Firka kavrami da, mezhep kavrami yerine alternatif olarak kullanilan bir diger kavram olmustur.
“Cemaat” kavrami “topluluk” anlaminda kullanilmistir. Bu kavram, Islam gelenegindeki “Ehl-i Siinnet’i”
ifade eden sekliyle kullanilmamistir. Nitekim bu ayrim makalede de bir konu olarak ge¢mistir. “Hareket”
kavrami ise makalede Batililarin “mezhep” kavrami yerine kullandigt sekliyle yer almistir. Nitekim bu
kavramin Batililar tarafindan tercih sebebinin “mezhep” ifadesinin ana biinyeden ayrilmay: ifade
ettiginden kaynaklandigimi sGylemek yanlis olmayacaktir. Konu hakkinda bkz. S6nmez Kutlu, Mezhepler
Tarihine Giris (Dem Yayinlari, 2008), 23-24; Ethem Ruhi Figlal, Kadiyanilik (DEU Yaymlari, 1986),
41-42.

2 Nitekim Islam mezhepleri Tarihi bilim dalinin temel problemlerinden olan bir dini yapimn
isimlendirilme siirecinin ortaya koyulabilmesi, mevzubahis olan dini topluluk hakkinda gercek bilgilere
ulagmanin temel basamaklarindan birini olusturmaktadir. Konu hak. bkz. Montgomery Watt, Islam
Diistincesinin Tesekkiil Devri, trc. Ethem Ruhi Figlali (Ankara, tz.) 5; Mehmet Ali Biiyiikkara, “Bir Bilim
Dali Olarak Islam Mezhepleri Tarihi ile Ilgili Metodolojik Problemler”, Isldmi Ilimlerde Metodoloji: Usil
Meselesi 1, 2005, 445-457; Sonmez Kutlu, Mezhepler Tarihine Giris (Dem Yayinlari, 2008), 23-24.
3Sadia Saeed, “Pakistani Nationalism and the State Marginalisation of the Ahmadiyya Community in
Pakistan”, Studies in Ethnicity and Nationalism 7/3 (Aralik 2007): 135; Ali Muhammed Usman, Kadiyani
Geleneginin Iki Temel Akimi Olarak Rebva Cemaati Ve Lahori Cemaati: Karsilastirmali Bir Analiz
(istanbul Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamus Yiiksek Lisans Tezi, 2016), 6.
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sonucu gerceklesen adlandirmalar olmayip genel toplumsal teamiillere iliskili oldugunu
ozellikle belirtmek gerekir.*

Toplulugun isimlendirilmesinin ikinci asamasini ise mezhebin kurulusundan sonraki
siire¢ olusturmaktadir.Nirekim Mirza Gulam Ahmed 1889 yilinda Luziyana’da “biat-1
tevbe™ alarak resmi bir sekilde® yeni bir dini topluluk kurmustur.” Kendisine bagli bu
toplulugu ilan ederken deAllah’m inangh insanlardan olusan bir topluluk/cemaat®
kurmak istedigini; Allah tarafindan kurulmak istenen bu toplulugun da Allah aski ve
muhabbgti ile dolu olacagin1 ve secilmis kisilerden meydana getirilecegini ifade
etmistir.

Mirza Gulam Ahmed, kurdugu yeni toplulugun 6zelliklerini detaylica tavsif etmesine
ragmen, bu yeni toplulugu, ayri bir isimle adlandirmayi tercih etmemistir.'® Boylelikle
kurucusu tarafindan 6zel bir isim verilmeyen ancak kurucu Mirza Gulam Ahmed’i ve
baglilarini ifade eden yeni bir dini topluluk ortaya ¢ikmis ve Ahmedilik, ayr1 bir mezhep
olarak olmasa da organizasyonel anlamda kurulmustur. Organizasyonel anlamda
kurulan bu dini grubun ilk doneminde ise kendi kimligi neredeyse s6z konusu olmamus,
isimlendirme dahil her mesele Mirza Gulam Ahmed merkezli olarak gindeme gelmistir.

Mirza Gulam Ahmed, dini toplulugunu kurdugu bu donemde sadece miiceddidlik
iddiasinda bulunmustur. Muhtemelen bu sebeple de hem kendi miintesipleri hem de
siire¢ icerisinde olusacak olan muhalefet tarafindan ana biinye Islam geleneginden ¢ok
da farkli degerlendirilmemis ve 6zel bir isimle isimlendirilme geregi duyulmamistir.
Lakin 1891 yilina gelindiginde durum degismistir.

Mirza Gulam Ahmed 1891 yilinda, mesihlik ve mehdilik iddialarinda bulunmustur.
Onun bu iddialarinin hemen akabinde, diger Mislimanlardan ardi ardina tepkiler

4 Jamuna Das, Pandit Lékh Ram ki Shahadat awr Mirza Sahib ki chalakiyant (Jallandhar, tz.).

°Adil Khussain Khan, From Sufism to Ahmadiyya: a Muslim minority movement in South Asia
(Bloomington: Indiana University Press, 2015), 76. “Biat alma” meselesi, 6zellikle Hint alt-kitasinda
Diyobandi ekoliine mensup kisilerin de aralarinda bulundugu Siinni sifi gelenekte bir nevi seyhe baglilik
sunma torenidir. Ozellikle tasavvufla mezc olmus Giineydogu Islami anlayislarinda bu durum oldukca
yaygimndir.Bu konu hakkinda detayli bilgi igin bkz.A. R. Gaves, “The Sufis of Deoband”, Sufis and Salafis
in the Contemporary Age, ed. Lloyd Ridgeon (London, 2015). Bu bilgiler, Halide Rumeysa Kugukoner,
Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed Telakkisi (Dicle Universitesi Sosyal Bilimler
Enstitiisii Yayimlanmamis Doktora Tezi, 2018), 66’dan alintilanmustir.

S“Resmi” ifadesinden kastedilen Mirza Gulam Ahmed’in yazili biat formu kullanmas
nedeniyledir.Nitekim Ahmedilik hala diinyada girmek ve ¢ikmak i¢in bir forma imza atmanin gerekli
oldugu oldukga nadir dini yapilanmalardan biridir.Bu sekilde yazili bir formla girilen bir dini yapiya bir
bagka 6rnek ise Hristiyan bir mezhep olan Mormonism’dir.Ilgingtir ki bu mezhebe giris i¢in sabika kaydi,
saglik bilgileri hatta en son yaptirdiginiz dis bakimi hakkinda dahi resmi bilgiler istenmektedir.Nitekim
Ahmediler ve Mormonlar arasinda benzerlikler de s6z konusudur.Ancak bu ayr1 bir calismanin
konusudur. Mormon bagvuru formu i¢in bkz. “Mission Application Form”, Mission Prep, 05 Mart 2010,
https://mormonmissionprep.com/call-process/mission-application-form/.

"Spencer Lavan, The Ahmadiyya Movement: A History and Perspective (New Delhi: Manohar Book
Service, 1974), 37; Usman, Kadiyani Geleneginin, 10.

%Topluluk” ve “cemaat” kavramu ingilizce’de aym sekilde ifade edildigi igin 6zellikle bir arada
kullanilmustir.

H. A. Walter, Ahmadiya Movement (Lahore, 1918), 111.

’A. R. Dard, Life of Ahmad(as) founder of the Ahmadiyya Movement (Tilford, Surrey: Islam International
Publications, 2008), 203-204; H. A. Walter, Ahmadiya Movement (Lahore, 1918), 111; Ki¢ukoner, Mirza
Gulam Ahmed, 66.

Dard, Life of Ahmad(AAs) 203-204; Walter, Ahmadiya Movement, 111.
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gelmis ve bu yeni dini toplulugu hedef alan kiifiir fetvalari ¢ikarilmistir.™* Nitekim
isimlendirilmeye baslamistir.Bu isimlendirmelerde de iki ama¢ g6z Onilinde
bulundurulmustur. Bu amaglarin ilki, bu yeni dini toplulugun sahis merkezli bir
goriinim arz etmesine bagli olarak, kurucunun toplum igerisindeki statiisiiniin
azaltilmas1 ve kiiclik diisliriilmesi olmustur. Nitekim bu minvalde Mirza Gulam
Ahmed’in ismindeki “Ahmed” ifadesinin kullanimindan imtina edilmis ve onun toplum
icerisindeki varligimi “yok edilmesi” cabasina girisilmistir.Boylelikle, dogdugu yere
nispetle “Kadiyéni”l seklindeki kullanim bigimi yayginlagsmaya baslamustir. ™

~99

“Kadiyani” seklindeki kullanim bi¢imi yayginlasirken, Mirza Gulam Ahmed’in daha
mezhebini kurmadan baglilarini ifade etmek icin kullanilan “Mirzaiyyet” kavrami da
olumsuz bir imaja doniismeye baslamistir. Nitekim siire¢ igerisinde Mirza Gulam
Ahmed’e sadece dini topluluguyla ilgili meselelerde degil ayn1 zamanda giinliik hayat
icerisinde de “Ahmed” ismiyle hitap etmek istemeyen bir Miisliiman kesim s6z konusu
olmus ve bu kisiler ona “Mirza” ismiyle hitap etmeye baslamistir. Ozellikle bu kullanim
sekli, onun 1900 yilindaki nebilik iddiasit sonrasi daha belirgin bir bigimde goriiniir
olmustur. Zamanla, Mirza Gulam Ahmed’in sahsin1 hedef alan “Mirza” seklindeki bu
kullanim, “Mirzal”, “Mirzaiyye” gibi kullanimlara doniismeye ve biitlin mezhebi
kapsamaya baslamustir.’* Boylelikle Mirza Gulam Ahmed’in bizzat kendi ismini ifade
eden ve notr bir kavram olan “Mirza” kavrami da muhalif bir ¢izgiye kaymistir."

Muhalifler tarafindan gerceklestirilen “Kadiyani” ve “Mirzal” seklindeki bu
isimlendirmelerin diger bir nedeni ise salt Mirza Gulam Ahmed’e muhalefet etmek
degildir. Ayn1 zamanda kendileriyle birlikte namaz kilmak istemedikleri iddia edilen bu
kisileri tanimlama ihtiyacindan da kaynaklanmustir.’® Ancak bu durumun da yine,
muhalif bir tavirla, dolayli olarak dislayict bir yaklasim igerdigini sdylemek yanlis
olmayacaktir.

Mirza Gulam Ahmed ve kurdugu toplulugun isimlendirilmesiyle ilgili verilen bu
bilgilerden oOzellikle anlagilmasi gereken sudur: Mirza Gulam Ahmed tarafindan,
kurdugu mezhebe resmi olarak “Ahmediye”, “Ahmedilik” isminin verildigi yil olan

Y1ain Adamson, 4 Man of God: The Life of His Holiness Khalifatu’l Masih IV of the Ahmadiyya
Movement in Islam (Great Britain: Islam International Publications, 1991), 84; Lavan, The Ahmadiyya
Movement, 35; Ron Geaves, Islam and Britain: Muslim mission in an age of empire (New York:
Bloomsbury Academic, 2018), 38; Ebii’l-Hasan Ali Nedwvi, el-Kddiyani ve’l Kadiydniyye (Beyrut, 1967),
48.

2Urduca’da kisinin dogdugu yere nispetle, dogdugu sehrin ismine "i" eklenerek, kisinin o sehirden veya
bélgeden oldugu ifade edilmektedir.Konu hak.bkz. Usman, Kadiyani Geleneginin, 6.

18« A Discourse with the Imaginary Messiah Mirza of Qadian’”, Isdaatii’s-Stnne, 1899, 353-388; Lavan,
The Ahmadiyya Movement, 93; Dard, Life of Ahmad(4s), 795. Nitekim Mirza Gulam Ahmed sonrasinda
mezhebin boliinmesini takiben, ana biinye Ahmediligi ifade eden Kadiyanilikten ayrilan Lahoriler de ana
biinye Ahmediligi elestirmek maksath “Kadiyani” ifadesini kullanmaktadirlar. Bkz. Usman, Kadiyani
Geleneginin, 8; Zahid Aziz, A Surve y of the Lahore Ahmadiyya Movement: History, Beliefs, Aims and
Work (UK: Ahmadiyya Anjuman Lahore Publications, 2008), 28.

YNitekim, Mirza Gulam Ahmed’in miintesipleri de bu duruma tepki olarak Mirza Gulam Ahmed’e,
sadece “Ahmed” ismiyle hitap etmeyi on plana cikarmaya baslamislardir. Bkz. Saeed, “Pakistani
Nationalism”, 135.; “‘A Discourse with the Imaginary Messiah Mirza of Qadian’”, 353-388; Lavan, The
Ahmadiyya Movement, 93.; Dard, Life of Ahmad(A4s), 795.

Yihsan Elahi Zahir, Mirzaiyyet or Islam (Lahore, 1972), 10; Muhammad Tahiru’l Kadri, Akide-i Hatm-i
Nebivvet (Lahore, 1999), 641-643.

®\Walter, Ahmadiya Movement, 111.

H’l‘"
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1900 senesine kadar, kurulan bu toplulugun, kendi icerisinde 6zel, bilingli bir isimle
isimlendirildigini sdylemenin oldukca gii¢ oldugudur.17 Bu durumun, toplulugun say1
bakimindan oldukc¢a az olmasiyla da iligkili oldugunu sdylemek yanlis olmayacaktir.

1898 senesine gelindiginde ise Miisliiman kesimlerin Mirza Gulam Ahmed’e ve ona
baglilarina %lénelik mubhalefetleri, sahis bazli bir muhalefetten, basta DiyobandT18 ve
Ehl-i Hadis™ gibi dini gruplarin dahil oldugu sistematik bir muhalefete doniismiistiir.?
Mirza Gulam Ahmed de kendilerine yonelik bu muhalefete ragmen, mezhebini birarada
tutabilmek adina, mezhebini kapali bir yapiya biriindiirme gayretine girmistir. Bu
baglamda da o, kendisine bagli kisilerin diger Miisliimanlarla iligkilerini kesmelerini ve
ayr1 bir topluluk hiiviyeti kazanmalarinm istemistir.” Nitekim yasanan bu siirecte,
topluluga acik, belirgin bir isimlendirme yapilmasimi zorunlu kilmistir. Ozellikle 1900
yilindaki resmi niifus sayiminin da etkisiyle, Mirza Gulam Ahmed 4 Kasim 1900°de
miintesipleri i¢in bir bildiri yayimlamis; kendisine baglhh toplulugun, diger
Miisliimanlardan ayr1 oldugunu ifade edip “Miisliiman Ahmediye Mezhebi”? veya
“Ahmedi Inanci Miisliimanlar1” seklinde iki farkli isme sahip oldugunu belirtmistir.
Resmi kayitlara da bu sekilde kaydedilmesini istemistir.”® Boylelikle Ahmediler resmi
olarak bir mezhep altinda faaliyet gostermeye baslamis ve basta Siinni cenah olmak
lizere biitiin Islami gruplardan hem resmi hem de fiili olarak ayrllmlstlr.24

“Ahmediye” olarak adlandirilan bu mezhebin kurumsal kimliginden bahsedilirken
kullanilan terminoloji de mezhebin isimlendirilmesinin ayr1 bir boyutunu olusturmustur.
Nitekim Mirza Gulam Ahmed’in saghigindaki kaynaklar tetkik edildiginde, onun
mezhebin kurumsal kimliginden bahsederken, genellikle “Ahmediye” veya siklikla
“hareket”, bazen “mezhep”, daha az olmak iizere de “proganda/davet” ifadelerini
kullandig1 tespit edilmistir.”® Nitekim 1901 yilindan onun vefat ettigi yil olan 1908’e

"yohanan Friedmann, Prophecy Continuous: Aspects of Ahmedi Religious Thought and Its Medieval
Background (New Delhi: Oxford University Press, 2003), 6.

18 XIX. yiizy1l Hindistan’inda hakim dini anlayiglardan olan Diyobandi,gelenekgi Siinni ¢izginin tipik bir
ornegi olmustur. Ancak bu ekol, kendisini ayr1 bir hizip veya mezhep olarak degerlendirmeyip bizzat Ehl-
I Siinnet’in temsilcisi olarak gdérmiistiir. Bkz. Barbara Daly Metcalf, Islamic Revival in British India:
Deoband, 1860-1900 (Princeton: Oxford University Press, 1982), 267-268; Aziz Ahmed, Hindistan ve
Pakistan’da Modernizm ve Islam, trc. Ahmet Kiiskiin (Istanbul: Yoénelis Yaynlari, 1990), 13. Bu bilgiler
Kigukdner, Mirza Gulam Ahmed, 72’den alintilanmustir.

19 XIX. yiizyilda ortaya ¢ikan Ehl-i Hadis ekoliiniin kurucular1 Seyyid Nazir Hiiseyin ve Siddik Hasan
Han’dir. Ashabii’l-Hadis ¢izgisiyle goriisleri bakimindan benzerdirler.Ehl-i Hadis hak.bkz.Sh.
Inayatullah, “" Ahl-i Hadith”, Encyclopaedia of Islam, ed. P. Bearman v.dgr., 2012.

%) avan, The Ahmadiyya Movement, 59-60; Metcalf, Islamic Revival in British India, 358; Simon Ross
Valentine, Islam and the Ahmadiyya Jama’at, History, Belief, Practice (London: Hurst Publishers, 2008),
39.

'Dard, Life of Ahmad(4s), 793-795.; Kenneth W. Jones, Socio-Religious Reform Movement in British
India (Cambridge: Cambridge University Press, 1989), 177-118.

?2Orjinali “Musalman Firkah Ahmadiyya” seklindedir.

%Lavan, The Ahmadiyya Movement, 93.; Dard, Life of Ahmad(ds), 795; Sheikh Abdulhadi, Basics of
Religious Education (Canada, 1997), 226; H. A. Rose, ed., “Punjab and Northwest Frontier”, The Census
of India 1901 (1902, t.y.), CVIII: 143.

*Lavan, The Ahmadiyya Movement, 93.; Dard, Life of Ahmad(4s), 795; Abdulhadi, Basics of Religious
Education, 226; Rose, “Punjab and Northwest”, CVIIL: 143.

% Nitekim Mirza Gulam Ahmed’in fikirleri hakkinda, genis capli olmasa da ilk Batili ¢alisma olma
ozelligi tasiyan Dr. Griswold tarafindan yazilan “Mirza Ghulam Ahmad, the Mahdi Messiah of Qadian”
adl1 makalede, Griswold’un da Ahmedilikten bahsederken “Ahmediye” ve “Ahmediye Hareketi” ifadesini
kullandig tespit edilmistir. Bkz. Griswold H. D., “Mirza Ghulam Ahmad, the Mahdi Messiah of Qadian”,
Indian Evangelical Review, 1/2013, 27-29.
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kadar, onun gozetimi altinda ¢ikan ve toplulugun yayin organi olan Review of Religons
dergisinin pek ¢ok sayisinda, “hareket”, “mezhep” ve “davet” seklindeki kullanimlar
defaten s6z konusu olmustur.?® Ozellikle bu derginin ¢esitli sayilarmin; Ahmediligin
gelisimine veya Ahmedilik ile ilgili o ay igerisinde yasanan meselelere dair giincel
bilgilerin yer aldig1 “Notlar” baslikli boliimlerinde, “Ahmedi Davet™®’ ve “Ahmediye
Hareketi”? seklinde kullanim bigimleriyle siklikla kar$113§11m1$t1r.29 Bu sekildeki
kullanimlarin hemen hepsinin Ahmediligin bizzat kendisini isaret etmek ig¢in
kullanildig: tespit edilmistir.

Mirza Gulam Ahmed doneminde kullanilan “cemaat” kavramindan ise daha sonradan
mezhebin ismi olacak olmasindan dolay1 6zel olarak bahsetmek gerekmektedir.Nitekim
“cemaat” kavraminin bu donemdeki kullanim sekilleri dikkate alindiginda, Mirza
Gulam Ahmed’in bu kavrami Ahmedilige mensup kisileri ifade etmek ic¢in kullandigi
tespit edilmistir.*® O, bu kavrami kullanma gerekgesini ise mezhep kavramiyla
mukayese ederek agiklamaya calismistir. Nitekim Ahmedilik i¢in “mezhep” kavramini
Islam ana biinyeden farkli goriislere sahip olmalarindan dolayi, “cemaat” kavramini ise
say1 bakimindan az olmalarindan dolay1 kullandiklarini belirtmistir.>

1.1. “Ahmed” Kavraminn iceriklendirilmesi

Ahmediligin isimlendirilmesinin diger bir boyutunu ise mezhep isminde yer alan
“Ahmed” kavraminin kullanimi ve bu kavramin siire¢ igerisinde yiiklendigi anlamlarin
tespiti olusturmaktadir. Mezhebin “Ahmed” ifadesiyle isimlendirilmesi, muhtemelen
Mirza Gulam Ahmed’in mezhebi, hem kendi ismine nispet ettirme arzusundan hem de
onun toplum icerisinde bilinirligini saglayan eserinin isminin Berahin-i Ahmediyye®
olmasindan kaynaklanmis olmalidir. Ancak Mirza Gulam Ahmed, kurdugu firkanin
ismindeki “Ahmediye” ifadesinin kesinlikle kendi ismiyle iligkili olmadigim
savunmustur. Nitekim “Ahmed” ifadesini, Miislimanlarin say1 bakimindan az ve kapali
ozellik gosterdigi Hz. Peygamber ve onun Mekke donemiyle irtibatlandirmigtir.

Mirza Gulam Ahmed, mezhep isminde bulunan “Ahmed” ifadesini Hz. Peygamber’le
iligkilendirirken bir nazariye de olusturmustur. Nitekim bu nazariyede o, “Muhammed”
ve “Ahmed” isimlerinin her ikisinin de Hz. Peygamber’in bizzat kendisini ifade ettigini
ancak ikisi arasinda belli, baz1 farklar oldugunu ileri siirmiistiir.Hz. Peygamber’in
“Muhammed” ismini agiklarken; bu ismin, Medine’de tecelli ettigini ve Hz.

%«prophecy of a Great Religious Leader’s death”, The Review of Religions, 6 (1907): 378.; Mirza Gulam
Ahmed, “Notes and Comments -Progress of the Ahmadiyya Sect-”, The Review of Religions, 2 (Ocak
1903): 41-42.

?’K avramun orijinal kullanim sekli “Ahmadiyya propanga” seklindedir.

28K avramun orijinal kullanim sekli “Ahmadiyya movement” seklindedir.

29“Prophecy of a Great”, 378; Mirza Gulam Ahmed, “Notes and Comments”, 41-42.

**Mirza Gulam Ahmed, sa Mesih Hindistan da, trc. Abdulgaffar Han (Turkey, 2008), 42.

$Mlirza Gulam Ahmed, Isa Mesih Hindistan da, 42.

%Eser icin bkz. Mirza Gulam Ahmed, Barahin-i Ahmadiyya, Ing. c. 1-2, UK:Islam International
Publications,2012;Mirza Gulam Ahmed, Barahin-i Ahmadiyya, Ing. c. 3, UK:lslam International
Publications, 2018;Mirza Gulam Ahmed, Barahin-i Ahmadiyya, Ing.c. 4, United Kingdom: Islam
International Publications, 2016; Mirza Gulam Ahmed, Barahin-i Ahmadiyya, ing. c. 5,UK: Islam
International Publications,2018.

%Dard, Life of Ahmad(4s), 794-795; Mirza Gulam Ahmed, Addendum to the Booklet Jihad, trc. Tayyba
Seema Ahmad - Lutfur Rahman (UK: Islam International Publications, 2006), 35.; Mirza Gulam Ahmed,
Our Teaching (Qadian, 2016), 9; Karimullah Zirvi, Welcome to Ahmadiyyat The True Islam (Surrey:
Islam International Publications, 2010), 222; Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, Minhacu t-Talibin, trc.
Syeed Ateeq Ahmad (UK: Islam International Publications, 2014), 20.
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Peygamber’in kendisine kiligla saldiranlara kiligla karsilik verdigini ancak “Ahmed”
isminin Mekke’de tezahiir edip Hz. Peygamberin “cemaline” isaret ettigini belirtmistir.
Kendisini de Hz. Peygamber’le 6zdeslestirerek, Hz. Peygamber’in ikinci gelisinin,
“Ahmed” isminin bir tezahiirii oldugunu savunmustur.>* Buna bagli olarak da kurdugu
mezhep igin en uygun ismin “Ahmed” oldugunu iddia etmistir.*

Mirza Gulam Ahmed’in Hz. Peygamber’in “Muhammed” ve “Ahmed” isimleri
tizerinden gelistirdigi nazariyesi ilgingtir ki genel inanisin aksinedir.Nitekim genellikle
Hz. Peygamber’in “Muhammed” isminin “hilm”, “Ahmed” isminin ise “celal” sifatini
temsil ettigine inanilmaktadir. Ancak Mirza Gulam Ahmed, muhtemelen kendi isminde,
Hz. Peygamber’le irtibat kurmasini miimkiin kilan “Ahmed” ifadesinin bulunmasindan
dolayi, Hz. Peygamber’in isimleri iizerinde genel inanistan farkli bir yorum bigimi
gelistirme gayretine girmistir. Boylelikle de kurdugu firkanin ismine Hz. Peygamber
iizerinden mesruiyet saglamaya calismis olmalidir.*

1. Mezhepten Cemaate Doniisiim

Mirza Gulam Ahmed tarafindan kurulan ve 1900 yilinda resmi olarak Mdisliman
Ahmediye Mezhebi” olarak adlandirilan ve diger Miisliimanlardan tamamen ayrilan
mezhep,37 kurucu sonrasi ciddi bir donilisiim yasamistir.Bu donilisiimiin itici unsurunu
ise kurucunun kendisini Miisliiman bir mesih, mehdi ve nebi olarak tamimlamasina
ragmen, ana biinye Islam’dan bagin1 koparmasi olusturmustur. Nitekim siire¢ icerisinde
Miisliimanlarin liderligini yapacak kisinin Miisliimanlardan kopmasinin imkansiz

%Benzer kullamm sekilleri Mirza Gulam Ahmed sonrasi halifeler tarafindan da séz konusu olmustur.
Nitekim II. Halife Besiruddin Mahmud Ahmed de, Mirza Gulam Ahmed’le yukarida bahsedilen benzer
degerlendirmelerde bulunmus ancak o, “Muhammed” isminin onun celali yoniinii, “Ahmed” isminin ise
cemali yoniini vurguladigini ifade etmistir. Konu hak.bkz. Mahmud Ahmed, Minhacu t-Talibin, 30.
*Dard, Life of Ahmad(4s), 794-795; Mirza Gulam Ahmed, Addendum to the Booklet Jihad, 35; Mirza
Gulam Ahmed, Our Teaching, 9;Zirvi, Welcome to Ahmadiyyat The True Islam, 222. Mahmud Ahmed,
Minhacu’t-Talibin, 30. Mirza Gulam Ahmed, mezhep ismindeki “Ahmed” ifadesiyle ilgili olusturdugu bu
nazariyeye ragmen 1900 senesinde kendisini hem “Muhammed Mesih” hem de “Ahmed Mehdi” olarak
tanimlamig ve Hz. Peygamber’in “Muhammed” ve “Ahmed” isimlerinin ikisinin birden kendisinde tecelli
ettigini ifade etmeye calismistir. Boylelikle, kendisinin Hz. Peygamber’in bizatihi tezahiirii olduguna
yonelik gorislerine de giris yapmustir. Bkz. Mirza Gulam Ahmed, “Notes and Comments”, 41-42.

% Mirza Gulam Ahmed ve onu takiben halifeler, “Ahmed” isminin Hz. Peygamber’e nispet ettigini
aciklama gayretinde olsalar da, bu ifadeyle, Mirza Gulam Ahmed figiirii iizerinden Hz. Peygamber’le bir
iligki kurmaya calistiklart anlasilmaktadir. Zira Ahmediler, Mirza Gulam Ahmed’in; Hz. Muhammed’in
getirdigi Islam seriatin1 yenilemek ve canlandirmak i¢in gonderildigine ve Hz. Peygamber’in bir tezahiirii
olduguna inanmaktadirlar.Bu yoniiyle Hz. Peygamber’le iligkilendirilen “Ahmed” ifadesi ayn1 zamanla
Mirza Gulam Ahmed’le de irtibatlandirilmig olmaktadir. Zira kurucunun isminde de “Ahmed” ifadesinin
yer almasi, bu degerlendirmenin yapilabilmesini kolaylastirmaktadir. Bkz. Mahmud Ahmed, Minhacu ’t-
Talibin, 30.

% “Mirza Gulam Ahmed ve miintesipleri 1898 yilna gelinceye kadar, ... -onun mesihlik ve mehdilik
fikirlerinden kaynakli- ... Siinni gruplarla ciddi tartigmalar ve problemler .... yasamslardur. .... Ancak bu
gruplarin en azindan bir kismiyla sosyal iligkilerini az da olsa devam ettirmiglerdir. .... Lakin 1898 yil1,

mezhep tarihi agisindan olduk¢a 6nemli bir y1l olmustur.Nitekim mezhep, bu yil igerisinde, kendilerine
yonelik artan muhalefetin etkisiyle ayr1 bir topluluk olma 6zelligini kazanmistir. Nitekim Mirza Gulam
Ahmed yayimladig: bir biiltenle; kendilerine kéfir veya Deccal diyen veya bu sekilde diislinen kisileri
destekleyen insanlarla iligkilerini devam ettirmenin bir anlami olmadigini, kendilerini kabul etmeyen bu
gruplarla iligki kurmalarinin manasiz oldugunu ve kendi iglerinde evlilik yaparak diger Miisliiman
topluluklarla iliskilerini kesmeleri gerektigini ilan etmistir.” Nitekim sayilarimin da kendi iglerinde evlilik
yapacak kadar fazla oldugunu ve binlerle ifade edildigini belirtmistir. Bkz. Dard, Life of Ahmad(4s), 793-
795; Jones, Socio-Religious, 117-118. Bu bilgiler Kii¢tukdner, Mirza Gulam Ahmed, 90-91°den dogrudan
aktarilmgtir.
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olmasma yonelik ciddi bir muhalefet s6z konusu olmustur.*® Ahmediler de bu durumun
barindig1 celiskiyi fark etmis olacaklar ki, ana biinyeye yeniden dahil olma cabasi
icerisine girmislerdir. Bu c¢abalar, bilhassa mezhebin ismiyle baglamis, mezhebin
ismindeki “mezhep”39 -firka- kavrami kullanimdan neredeyse ¢ikarilmis bunun yerine
Mirza Gulam Ahmed’in Miisliman Ahmediye Mezhebi’ne mensup kisileri ifade etmek
icin kullandig1 “cemaat” kavrami kullanilmaya baglanmistir. Ancak Miisliiman
Ahmediye Mezhebi’nden, Miisliiman Ahmediye Cemaati’ne doniisiim belli bir siireg
dahilinde ger¢eklesmistir.

Mdisliman Ahmediye Mezhebi’nden Miisliman Ahmediye Cemaati’ne doniisiim
stirecinin ilk agsamasini, Mirza Gulam Ahmed’in Ahmedilige bagl kisiler i¢in kullandig1
“cemaat” kavraminin aym igerikle “Ahmediye cemaati’ne doniistiiriilmesi
olusturmaktadir. Nitekim bu kavramin doniistiiriilmesinin sebebi, “cemaat” kavraminin
belirsiz bir toplulugu hedef alan manasinin, Ahmedi inancina mensup kisilerin agik bir
sekilde tanimlanabilmesi amaciyla oldugu diistiniilmektedir. Nitekim bu kavramla
Ahmedilerle ilgili ilk Batili1 kaynak olma 6zelligi tasiyan 1918 tarihli Walter’in eserinde
karsilagilmistir. Bu eser incelendiginde, “Ahmediye cemaati”*® kavramimnin mezhebe
mensup kisileri ifade etmek igin kullanildig1 anlasilmistir.Zira bu eserin ismi Ahmediye
Hareketi’yken,** Ahmedilerin tarihinden bahseden béliimiin isminin ise “Ahmediye
cemaati” seklinde adlandirildigi tespiti yapilmistir.*? Walter’ bu yaklasimi gdz niinde
bulunduruldugunda, Ahmediligin 1918 yilina kadar hala “mezhep” olarak
tanimlandigini ve “Ahmediye cemaati” seklinde olsa dahi “cemaat” kavraminin ise hala
Ahmedilige mensup kisileri tanmimlamak i¢in kullanildigimi  sdylemeye imkan
vermektedir.*

“Ahmediye cemaati” kavraminin Ahmedilige mensup kisileri isaret etmek maksath
kullanima girmesi sonrast ise siire¢ icerisinde kavramin genisledigi ve sadece
Ahmedileri ifade etmekten ziyade, biitiin bir mezhebi ifade etmeye basladigi tespiti
yapilmistir. Nitekim bu doniisiimiin II.Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed (6.
1965) déneminde™ ve bizzat onun yonetiminde gergeklestirildigini soylemek de yanlis
olmayacaktir.Zira bu donem, Ahmediligin ana bilinye Miisliimanlarla en problemli
oldugu hatta siddet olaylarmimn yasandig1 bir donem olmustur.*®

II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in Ahmediligi, Ahmediye Mezhebi’nden
Ahmediye Cemaati’ne doniistiirme siireci ise yumusak bir gegisle s6z konusu olmustur.

*8Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 162-166.

% Bkz. Mirza Gulam Ahmed, “Notes and Comments”, 41-42.

“Kavramin orijinal kullammi “Ahmadiyya Community” seklindedir.“Community” kelimesi ayni
ideallerle bir arada bulunan insan toplulugunu ifade etmektedir.Bu yoniiyle, “cemaat” kavramiyla
miisterek anlama sahiptir.

“Eser icin bkz.Walter, Ahmadiya Movement, (Lahore 1918).

*2Walter, Ahmadiya Movement, 111.

“Bu baglamda, bu dénemde hala Ahmediligin, Ahmediye Hareketi olarak bilindigini de 6zellikle
belirtmek gerekmektedir.

“Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, Ahmediligin ikinci halifesidir. Onun mezhebin gelismesi ve
kurumsallagmasinda olduk¢a katkist olmustur. Konu hakkinda detayli bilgi i¢in bkz. Halide Rumeysa
Kiglkoner, Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed ve Ahmedive Cemaati’'ndeki Yeri, (Dicle Universitesi
Sosyal Bilimler Enstitiisii YayimlanmamisYiiksek Lisans Tezi), 2011).

*Hatta bu dénemde, Ahmediler ve Siinni gruplar arasindaki tartismalar, 1953 yilinda siddet olaylarma
dontisecek kadar biiyiimiis ve Lahor’da sikiyonetim dahi ilan edilmek zorunda kalinmistir. Bu dénemde
yasananlar, Ahmedilerin Islam-dis1 azinlik ilan edildikleri 1974 yilinda dahi s6z konusu olmanustir. Bkz.
Saeed, “Pakistani Nationalism”, 137; Aziz Ahmed, Hindistan ve Pakistan’da, 297.
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Zira bu sebeple, Ahmediye Mezhebi’nden Ahmediye Cemaati’ne doniisiim meselesine
dair kaynaklarda neredeyse hi¢ bilgi bulunmamaktadir. Mahmud Ahmed’in bu yumusak
gecisinin agsamalarina bakildiginda ise ilk agsamanin, Ahmediligi neredeyse higbir zaman
“mezhep” olarak adlandirmamasi olusturmaktadir.Nitekim ana biinye Islami
kesimlerden gelen siddetli tepkiler ve ana biinyeden olmadiklarina yonelik ithamlar,
Mahmud Ahmed’in bu yaklasiminda belirleyici olmus olmalidir.Zira bu durumun onu,
“mezhep” kelimesinin, ana biinye ile tamamen farkli diismek anlamina gelmesinden
dolay1i, Ahmediligi bir “mezhep” olarak tanimlamama gayreti igerisine sevk ettigini
distindiirmektedir.

II. Halife Besiruddin Mahmud Ahmed’in mezhebi isimlendirmesinin ikinci asamasi ise
1925lerden itibaren mezhebi sadece “Ahmediyye” veya Ahmediyyet” olarak adlandirma
stirecidir.*® Nitekim bu dénemde, Hz. Peygamber’in isimlerinden olmasi dolayisiyla,
olumlu bir imaj1 olan “Ahmediye” ifadesi, mezhep ismi i¢in, baska bir belirleyici veya
digerlerinden ayristirict unsur olmadan kullanilmaya baslanmistir. Bu slire¢ icerisinde
“Ahmediye cemaati” kavrami da, cemaat miintesiplerini ifade etmek i¢in kullanilmaya
devam etmistir.Ancak bu siire zarfinda, ana biinye ile iligkilerde artan tansiyon
nedeniyle, ana biinyeye yakinlasma c¢abalari da ortaya c¢ikmaya baslamistir.Zira bu
cabalarmin bir sonucu olarak da, kendilerinin diger Miisliimanlardan farkli olmadigina,
“farkli bir mezhep” olmadiklarina nispetle, kendilerini “cemaat” olarak tanimlamaya
baslamislardir. Hatta 1950lerde, gercek inanclarini sdylemedikleri ve takiyye yaptiklari
seklinde ithamlara dahi maruz kaldiklar1 bu sdylem bicimi*’ siire¢ icerisinde 1960larin
basindan itibaren daha da baskinbir dil halini almis ve kendilerini tanimlarken, ana
biinyeden farkli olmak bir yana, ana biinyenin bizzat temsilcisi, “ger¢ek Islam”
olduklarina yonelik iddialar1 dillendirmeye baglamislardir.*®

Kendilerini ana biinye Islam igerisinde tanimlama ¢abalarinin bir sonucu olarak daha
fazla sahiplenmeye basladiklar1 “cemaat” kavrami da, “Ahmediye cemaati” seklinde
“Ahmedilik miintesipleri’ni ifade eden bir icerikten “mezhebin bizzat kendisini” ifade
eden bir anlam bi¢imine doniligmiistiir. Boylelikle mezhep, “Ahmediye Cemaati” olarak
adlandirilmaya baslamis, Ahmediye Firkast veya Mezhebi kavrami ise neredeyse
kullanimdan kalkmustir.

Mezhebin ismi haline gelen Ahmediye Cemaati’ndeki “cemaat™® kavrami tetkik
edildiginde ise Ahmedilerin bu ifadeyi, genel olarak Miisliimanlar tarafindan anlasildig1

*®*Mahmud Ahmed’in 1926 yilinda yazdigi Ahmediyete Davet adli eser, bu gayretlerinin bir sonucu
olmalidir. Bkz. Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, Ahmediyete Davet, trc. Rasit Paktiirk (Surrey: Islam
International Publications, 2013).

" Tarihe 1953 olaylar1 olarak gegen Siinni gruplarla Ahmediler arasinda yasanan siddet olaylarim
aragtirmak i¢in kurulan komisyonda, Ahmedi mubhalifligiyle 6n plana ¢ikmig Siinni Miisliimanlar,
Ahmedilerin gercek inanglarin1 saklayarak takiyye yaptiklarina yonelik iddialar1 ciddi sekilde
dillendirmiglerdir. Konu hak.bkz. Munir Muhammad - Rustam Kayani, “Report of the Court of Inquiry
constituted under Punjab act II of 1954 to enquire into the Punjab disturbances of 1953” (Punjab, 1954),
199.

*®Mahmud Ahmed, Minhacu t-Talibin, 92; Nesim Ahmed Bacva, “Teblig Guide” (Tilford, 2012), 15-16;
Claudia Preckel, “South Asian Muslims in Germany”, Islam and Muslims in Germany, ed. Ala Al-
Hamarneh - Jorn Thielmann (Leiden-Boston: Brill, 2008), 317. Ahmedilerin siire¢ icerisinde mezhepten
cemaate dogru yasadiklar1 bu déniisiimiin ise “cemaat” kavranmunin Islam diinyasinda erken dénemden
itibaren “ana biinye Islami anlayislara mensup umum Miisliiman Kkitleyi” isaret etmesinden
kaynaklandigini sdylemek yanlis olmayacaktir.

49Ahmediler, cemaat kavarmini ilk olarak mezheplerinin ismi seklinde, ikinci olarak ise Mirza Gulam
Ahmed’in kullanim bi¢imine uygun olarak, Ahmedilerin olusturdugu topluluklar1 ifade etmek igin de
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sekilde, “bir biitiiniin parcasini ifade eden bir topluluk” anlaminda degil de, ayr1 bir
mezhebi Kkastederek kullandiklari tespit edilmistir.>® Zira baska ornekler olsa da
Ozellikle 1II. Halife Besiruddin Mahmud Ahmed’in kendilerine inanmayan
Miislimanlara yonelik olumsuz ifadeleri kaynaklardan bilinmektedir.>* Bu yoniiyle
“cemaat” seklindeki bir isimlendirmenin, mezhebin gelecegi diisiiniilerek, stratejik bir
amagcla yapildigini akillara getirmektedir.

2. Miisliiman Ahmediye Cemaati’ne Doniisiim

Ahmediligin isimlendirilme meselesinde yasanan dontisiimler, bahsi gegen evrelerle
siirli kalmamistir. Nitekim 1970lerde ¢esitli Miisliiman kesimlerin kendilerine yonelik
muhalefetlerinin dozunun arttigi donemde, “Ahmediye Cemaati” ifadesi de yeterli
gelmemeye baslamistir. Bu noktada, Islam-dis1 azmnlik ilan edilmeleri ise mezhep
acisindan bir kirilma olmustur. Zira resmi olarak Islam dairesinden c¢ikarilmalari,
“Miisliiman” olduklarmi1 daha fazla dile getirmelerini ve bu ifadeyi daha fazla
sahiplenmelerini zorunlu kilmistir.Bu durum siire¢ igerisinde de mezhebin isminin
“Miisliman Ahmediye Cemaati’ne donlismesine neden olmustur.>® Bu kullanim sekli
hem hala Miisliiman olduklarin1 én plana ¢ikarmasindan hem de Islam ana biinye
icerisinde bir “cemaat” olduklarina isaret etmesi bakimindan, giiniimiiz Ahmedilerinin
de mezheplerini tanimlamak i¢in bagvurduklar1 kullanim seklidir.

3. Hakiki Ehl-i Siinnet Olma iddias:

Ahmedilerin mezhepten cemaate doniisiim seklinde ilerleyen ve Miisliimanlarin gergcek
temsilcisi olduklarina yonelik iddialar siire¢ igerisinde 73 firka rivayetini®> de bu
kapsamda degerlendirmelerine neden olmustur. Nitekim kendilerini, diger
Muslimanlardan ayri, hak iizere olan topluluk ve bizzat islam’in kendisi seklinde

kullanmaktadir.Nitekim bu sekilde bir kullanimla “cemaat” kavrami, Ahmedilerin belli bir bolgedeki
topluluklarini ifade etmektedir.

Nitekim “Mirza Gulam Ahmed’in Ahmediligi isimlendirmesi” hakkinda yazan mezhep igerisinde iist
diizey pozisyonlarda gérev almis meshur bir Ahmedinin, mezhebinin ismini Ingilizce yazarken “mezhep”
kavramimi kullanmig olmasi, Ahmediler tarafindan Ahmediligin, basli bagina “ayr1 bir mezhep” olarak
degerlendirildigini s6ylemeye imkan vermektedir. Bkz. Dard, Life of Ahmad(4s), 794-795; Mahmud
Ahmed, Minhacu’t-Talibin, 92; Preckel, “South Asian Muslims”, 317.

*"Mahmud Ahmed, Minhacu’t-Talibin, 34; Lavan, The Ahmadiyya Movement, 58; Naseer A. Faruqui,
Ahmadiyyat and Qadianiyyat (USA, 1990), 1-2; Maulana Muhammad Ali, The Split in the Ahmadiyya
Movement (Colombus Oh: Anjumat Isha’at Islam Lahore, 1994), 79.

*2Mirza Gulam Ahmad, British Government and Jihad, s. giris xi.

Ahmediler, kendilerini bagka dillerde ifade ederken de “Miisliman Ahmediye Cemaati” (Ahmadiyya
Muslim Community) seklinde tanimlamaktadirlar. Bu durum Pakistan’da akidevi oldugu kadar siyasal
problem olarak da goértilmelerinden kaynaklanmaktadir. Nitekim Ahmedilerin kendi anavatanlari
sayilabilecek Pakistan’da kendilerini Miisliiman olarak tanimlamalari yasaktir.Pakistan’da hayatin her
alaninda hatta mezar taslarindadahi Miisliiman olduklarimi ifade eden ya da bu anlama gelen kavramlar
kullanamamaktadirlar. Ornek olarak, ilk Nobel 6diilii sahibi bir Ahmedi Miisliiman olan Abdus Salam’mn
mezarindaki “Miisliman” ifadesinin silinmesini géstermek miimkiindiir. Bkz: Dawn, “‘Amids Religious
intolerance  Pakistan’s  Nobel laurate  fades away’,” erisim: 06  Haziran 2016,
http://www.dawn.com/news/738366/amidst-religious-intolerance-pakistans-nobel-laureate-fades-away.
Ahmedilerin Pakistan’daki statiileri, gayr-i miislim tebaadan bile daha diisiiktiir.Ozellikle Siinni gruplar
gayr-i miislimlerin kendilerini agikga ifsa ettiklerini ancak Ahmedilerin Musliman gibi gérintp gizlice
Hz. Muhammed’in haysiyetine zarar verdiklerini savunmaktadirlar. Ahmediler’e yonelik anti-Ahmedi
faaliyetler hakkinda detayli bilgi i¢in bkz.Surenda Nath Kaushik, Ahmadiya Community in Pakistan:
Discrimination, Travail and Alienation (New Delhi, 1996).

373 firka rivayeti hakkinda degerlendirmeler igin bkz.Ahmet Keles, “73 Firka Hadisi Uzerine Bir
Inceleme”, Marife (Ehl-i Siinnet Ozel Sayisi), 3 (K 2005): 25-45,
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tanimlayarak, rivayette bahsi gecen “o cemaat” olduklarin1 iddia etmeye
baglamuslardir.®*  Kendilerini “Firka-y1  Naciye” olarak degerlendirmelerini
temellendirirken de, diger biitiin Miisliiman kesimlerin kendilerine muhalif olmalarini
esas almlslardlr.55

Ahmedilerin 73 firka rivayetini kendileriyle iliskilendiren yaklagimlari, “Ehl-i Siinnet’in
bizzat kendisi olma” iddiasim1 da beraberinde getirmistir. Nitekim Ehl-1 Siinnet’e
alternatif olarak “Ehl-i Siinnet’iil Hakiki” veya “el-Ahmediyyetii’l Islamiyyetii’l
Hakikatii” gibi ifadeler de artik goriiniir olmaya baslamustir.”® Bu kavramlarin yazil
kaynaklara girdigi tespit edilememistir. Lakin bu kavramlarin giindeme gelmis olmasi
dahi en azindan bir kissm Ahmedi’nin Ahmedilik ve Ehl-i Siinnet arasinda bir iligki
kurma ¢abasi igerisinde oldugunu gostermesi bakimindan énemlidir.

Mezhebin giinlimiizdeki ismi ise hala “Miisliiman Ahmediye Cemaati” seklindedir. Bu
isimlendirmenin tabanda yaygin karsilik buldugunu sdylemek miimkiindiir. Bu sekilde
bir isimlendirmenin mezhep mensuplar tarafindan oldukg¢a sahiplenildigi ve bu isme
dair simdilik kokli bir degisikligin de on goriilmedigi tespitini yapmak yanlis
olmayacaktir.”’

>Mirza Gulam Ahmed, Elucidation of Objectives (UK: Islam International Publications, 2004), 3.; Mirza
Gulam Ahmed, Isa Mesih Hindistan’'da, 32-33.; Mahmud Ahmed, Ahmediyete Davet, 232.; Bacva,
“Teblig Guide”, 15-16.; Preckel, “South Asian Muslims”, 317.; Ahmadiyya Muslim Community,*73
Divisions”, Ahmadiyya Muslim Community, 15 Ekim 2016,
https://www.alislam.org/library/73divisions. Ancak bu kullanilan kaynagin, sonradan tekrar bakildiginda,
Ahmedilerin resmi internet sitesinden kaldirildig: fark edilmistir.

**Mahmud Ahmed, Ahmediyete Davet, 232.

®Ancak yazili kaynaklarda bu ifadeyle karsilasmak neredeyse imkansizdir.Bu bilgiyle, 17.06.2015
tarihinde, Ahmadiye Cemaati’ne ait, Chicago Glen Ellyn’da bulunan Baet-ul-Jaamay Mescidi kadinlar
boliimiinde iftar sonrast gergeklestirilen bir sohbet esnasinda sahitlik edilmistir.Cemaatin resmi
sozciilerinden duyulmamistir.Ancak bu ifade, cemaat igerisindeki en azindan bir kesimin kanaatini
gdstermesi bakimindan énemlidir.Bu tiir ifadelerin yazili metinlere girmemesinin sebebi, diger islami
kesimlerden tepki almamak olmalidir.

Lakin suan Islam diinyasinda ise genel olarak islam’in oziine ters bir akideye sahip olduklari
distincesiyle Ahmediler i¢in yaygin kullanim sekli ise Kadiyanilik’tir.Bu tiir ¢aligmalar i¢in bkz.Abdul
Hasan Ali Nadwi, Qadianism, trc. Zafar Ishaq Ansari (Lucknow: Academy of Islamic Research and
Publications, 1980); Ehsan Elahi Zaheer, Qadiyaniat An Analytical Survey (Lahore, 1984); Mevdadi, Ma
hiye’l-Kadiyaniyye (Kuwait, 1969); Mevd(di, Kddiydani Mes 'ele aor Us Key Mezheb Siydsi aor Mudsereti
PehlG (Lahore, 1992); M. ilyas Berni, Kadiyani Mezheb ka ilmi muhasebe (Lahore, tz.); Yusuf M. el-
Benndri, Mevkufu'l iimmeti’l-Islamiyye mine’l Kadiyaniyye (Beyrut, 1991); Ayatollah Allama Yahya,
Finality of Prophethood and Critical Analysis of Babism, Bahaism, Qadiyanism (Tehran, 1981); Hasan
Suhaib, The Truth About Ahmadiyyat (London, tz). Batili ¢aligmalarda ise kitlelerin ya da gruplarin
kendilerini isimlendirme sekli veya resmi kayitlardaki isimlerinin kullanimi tercih edilmektedir.Bu
nedenle, bu kaynaklarda Ahmedilerin kendileri igin ozellikle tercih ettikleri “Ahmadiyya Muslim
Community” -“Miisliiman Ahmediye Cemaati’seklindeki kullanim big¢im yaygmdir.Ancak Batili
kaynaklar kendi icerisinde Miisliimanlar tarafindan yazilan ve Batili yazarlar tarafindan yazilan eserler
seklinde ikiye ayrilmaktadir.Batidaki bazi1 Miisliiman yazarlar, Ahmedilerin kendi tercihleri olan Ingilizce
isimleri “Ahmadiyya Muslim Community” yerine “Ahmadiyya Community” ya da “Ahmadiyya Jamaat”
ismini tercih etmektedirler.Bu tiir caligmalar i¢in bkz.Khan, Adil Hussain, From Sufism to Ahmadiyya A
Muslim Minority Movement In South Asia, (Indiana 2015).Kiinyesi verilen son eser, Ahmedilikle ilgili
yapilan yeni ¢alismalardan olup yazar1 Amerika’da yasayan bir Miisliiman akademisyendir. Ayni sekilde
Sadia Said adli Pakistan kokenli bir aragtirmacinin Amerika’da yazdig: makalede de sadece “Ahmediye
Cemaati” ifadesi kullanilmigtirBkz. Saced, “Pakistani Nationalism”, 135.Tirkiye’deki akademik
caligmalarda da “Ahmediye Cemaati” seklinde kullanim yaygindir.
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Sonug

Mirza Gulam Ahmed tarafindan kurulan Ahmediligin isimlendirilmesinin ¢esitli
evreleri s6z konusudur.Nitekim bunun ilk agamasini, Mirza Gulam Ahmed doéneminde
mevzubahis olan adlandirmalar olusturmustur.Tespit edilebildigi kadariyla, ilk
isimlendirmeler “Mirzaiyyet” gibi kavramlar olup bu kavramlar Mirza Gulam
Ahmed’in etrafindaki sohbet halkasina mensup kisileri ifade etmistir. Mirza Gulam
Ahmed’in 1889’da kurdugu oldukc¢a az kisiden olusan yeni dini topluluga ise 6zel bir
isim vermedigi anlasilmistir. Ancak bu grubun ilk isimlendirilmelerinin muhalifleri
tarafindan, “merkez sahis” dikkate alinarak kurucusunun dogdugu yere nispetle
“Kadiyani” seklinde oldugu tespit edilmistir.Bu yoniiyle mezhebin aldigi bu ilk ismin
olumsuz bir anlam igerdigi noktasinda goriis birligi mevcuttur.Siire¢ igerisinde
“Mirzaiyyet” kavrami da olumlu arka planim1 kaybedip Mirza Gulam Ahmed’in
mubhalifleri tarafindan kullanilan bir kavrama doniismiistiir.

Mirza Gulam Ahmed’in mezhebi isimlendirmesi ise 1900 yilinda “Miisliiman
Ahmediye Mezhebi” seklindedir. Onun doneminde, kurdugu bu yeni oluguma hitabr ise
“hareket”, “mezhep”, “davet” seklindeki isimlendirmelerden olusmustur. “Cemaat”
kavramini ise kendisine bagl kisileri ifade etmek i¢in kullanmistir.

1920lerden itibaren, II.Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed ddneminde,
Miisliimanlarla yasanan fikirsel problemlerin tansiyonunun artmasma bagli olarak
mezhebin isminin dile getirilisi noktasinda farkliliga gidilmistir. Zira kendilerini diger
Miislimanlardan ayirt edici 6zelliklere sahip “Miisliman Ahmediye Mezhebi” yerine
sadece “Ahmediye” ve “Ahmedilik” ifadeleri kullanilmaya baslanmistir. Beraberinde
“cemaat” kavrami da On plana cikarilmig ve 1960lardan itibaren ise “Ahmediye
Cemaati” seklindeki isimlendirme bizzat mezhebin kendisini ifade etmeye baslamistir.
Lakin 1974’te Islam-dis1 azinlik statiisiine gecirilmeleri, kendilerini daha fazla
Miisliiman olarak tanimlamalarini zorunlu hale getirmis ve mezhebin Miisliiman
kimligini vurgulamak i¢in “Miisliman Ahmediye Cemaati” ifadesi kullanilmaya
baslanmistir.

Gilintimiizde ise “73 firka hadisi” dikkate alinarak kendilerini “firka-y1 naciye” olarak
degerlendirmeleri baglaminda “Ehl-i Siinnet’iil Hakiki” veya “el-Ahmediyyetii’l
Islamiyyetii’l Hakikatii” seklindeki kullanim bigimleri de duyulmaya baslamistir. Lakin
mezhebin resmi ismi hala “Misliiman Ahmediye Cemaati” seklindedir.

Gorulmektedir ki, Mirza Gulam Ahmed tarafindan kurulan ve giiniimiizde hala
milyonlarca kisi tarafindan benimsenen Ahmediligin “isim alma” siireci hala canli bir
sekilde devam etmektedir. Lakin her ne kadar Ahmediler tarafindan farkli tanimlamalar
yapilsa da, Islam gelenegi igerisinde degerlendirildiginde Ahmediligin islam icerisinden
nesv-ii nema bulmus bir “itikadi mezhep” oldugunu sdylemek yanlis olmayacaktir.
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