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AHMEDILIK’TE HILAFET EKSENLi AYRISMALAR

The Splits Based on Caliphate in Ahmadiyya

Halide Rumeysa KUCUKONER"

Oz

Ahmedilik, Mirza Gulam Ahmed’i
merkeze alan bir dini anlayis
cercevesinde, hilafette de onun soyu
merkezli bir hilafet tasavvuru
gelistirmistir. Stirec¢ icerisinde hilafet
muessesesi  bir nevi veraset
sistemine dontismustur. Bu
tasavvur, mezhep icerisinde hem
Mirza Gulam Ahmed figirintin
glclenmesine  hem  de
soyundan gelen halifelerin yegane
otorite olarak degerlendirilmelerine
neden olmustur.

Mirza Gulam Ahmed’in soyunun
gliclenmesi ise baska aile Utyelerinin
de hilafet talebinde bulunmasina
neden olmustur. “Sar-sabz-
Ahmediyyet” adl1 bir Ahmedi grubun
ortaya cikisi bu sekildedir.
Ahmediligin, bir nevi verasetle
ybnetilmesi, soy bagt
bulunmayanlarin da hilafette hak
talep etmelerine neden olmustur. Bu
kisiler, yonetim isinde Dbasta
kendileri olmak Uzere, Gulami soy

onun

bag bulunmayanlarin da hilafet
haklarinin olmasi gerektigini
savunarak yeni ayrilik¢i hareketler
kurmuslardir.

Abstract

Within the framework of the religious
discourse centered on Mirza Ghulam
Ahmad, Ahmadis evolved a conception
of the caliphate centered on his lineage
in the caliphate. In time, the institution
of caliphate transformed to a kind of
hereditary succession system. This
understanding led to both the
strengthening of the figure of Mirza
Ghulam Ahmad and the evaluation of
his descendants as the sole authority in
the movement.

The strengthening of the Ghulami
family, which expresses the lineage of
Mirza Ghulam Ahmad, caused the first-
degree family members of the Ghulami
lineage to demand caliphate as well. As
a matter of fact, this is how a new
Ahmadi group called "Sar-sabz-
Ahmediyyat" emerged.

The rule of Ahmadiyya by a kind of
hereditary succession system caused
those who did not have a lineage to claim
the rights on the caliphate. These people
established new separatist movements,
arguing that those who did not have
Ghulami lineage, especially themselves,
should have had the right to the
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Hilafet icerisinden ilk ayrilik¢i hare-
ketler ise 19357lerde Nijerya’'daki
Ahmediler arasindan “Nijerya,
Islam’da Ahmediye Hareketi” ve
1974te bu yeni hareketin iceri-
sinden c¢ikan “Nijerya’nin Envaru’l-
Islam Hareketi” isimli hareket ile séz
konusu olmustur.

Guntumuz Ahmediliginde ise hilafet
sistemine daha fazla elestiri gelmeye
ve ayrilikei hareketler daha fazla
gérinmeye baslamistir. Bu
hareketlerin ortak noktalar1 ise
kendilerini “hakiki Ahmedilik” olarak
gormeleri, Mirza Gulam Ahmed
merkezli bir din anlayisina sahip
olmalar1 ve  halife otoritesini
reddetmeleridir. Bu  hareketler,
“Cemaatu’s-Sahihi’l-islam”,
“Cemaatii’l-Ahmadiyyeti’l-Mtisli-
min”, “Cemaatiil-Ahmadiyye-t’il-Is-
lah Pasand”, “Cemaatiil-Ahma-
diyyetil-Hakiki” seklindedir. Bu
makalede, Ahmedilik icerisinde
yasanan hilafet eksenli ayrismalar
konu edilecektir.

Anahtar Kelimeler: Mirza Gulam

Ahmed, Ahmedilik, Hilafet, Cemaat,
Ahmedi firkalagmalar

Giris

caliphate. The first separatist move-
ments within the caliphate were
“Ahmadiyya Movement in Islam,
Nigeria” from the Ahmadis in Nigeria in
1935 and “Anwar-ul Islam Movement
of Nigeria” that emerged from this new
movement in 1974.

When it comes to today's Ahmadiyya,
there has been more criticism on the
caliphate system based on lineage
within the movement, and separatist
movements have begun to emerge. The
common points of these movements are
that they accept themselves as "true
Ahmadis", having a religious
understanding based on Mirza Ghulam
Ahmad and rejecting the authority of the
caliph. The names of these movements
are "Jamaat-ul Sahih'al Islam",
"Jamaat-e Ahmadiyya al-Muslimin",
"Jamaat-u Ahmadiyya Islah Pasand",
"Jamaat-e Ahmadiyya Haqiqi". In this

article, these caliphate-oriented
divisions within Ahmadis will be
discussed.

Key words:
Ahmadiyya,
Ahmadi sects.

Mirza Ghulam Ahmad,
Caliphate, Community,

Kadiyanilik,! Mirzaiiye gibi isimlerle de anilan Ahmedilik, Mirza
Gulam Ahmed’in fikirleri etrafinda olugsmus bir dini yapilanmadir.?2
Mirza Gulam Ahmed tedrici olarak 6nce muceddidligini, ardindan

1 Calismay1 okuyup Oneri ve elestirileriyle gelismesini saglayan meslektaslarim Esra
Gulnihal ve Muhammed Nurullah Guindtz'e ¢cok tesekklir ederim. Bilhassa yazi
hakemlerine de ¢alismanin gelistirilmesi noktasinda yaptiklar: katkilardan dolay:

tesekklirti borg bilirim.

2 Halide Rumeysa Kugukoéner, “Kadiyaniligin Isim ve Icerik Bakimindan Kendisini
Konumlandirma Problemi”, e-Sarkiyat Ilmi Arastumalar Dergisi/Journal of
Oriental Scientific Research (JOSR) 11, sy 2 (24) (Agustos 2019): 669-670.
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mesihligini/mehdiligini ve daha sonra da ntiblGivvetini iddia etmistir.
Onun bu nebilik iddias1 ise klasik ntibtivvet diistincesinden farkl
olarak kurtarici tasavvurlu bir mesiyanik ntbtivvet distincesine
dayanmistir. Onun ileri stirdtigi bu fikirleri baglaminda etrafinda bir
kitle olusmus ve vefatinin ardindan da bir hilafet sistemi insa
edilmistir. Ozellikle ikinci halife ile hilafet sisteminde bir soya tahsis
gelismis ve bunun Uzerinden bir veraset sistemi olusturulmaya
calisilmistir. Nitekim Mirza Gulam Ahmed’in yakin arkadasi olan ve
secim ile basa gelen ilk halife Mevlana Hekim Nureddin’in ardindan
Mirza Gulam Ahmed’in oglu Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, daha
sonra sirastyla onun buytk oglu Mirza Nasir Ahmed ve ktictik oglu
Mirza Tahir Ahmed basa gelmistir. Gintimuizdeki halife Mirza Mesrur
Ahmed ise yine Mirza Gulam Ahmed’in btiytik torunudur.3

Kan bagi esas alinarak soya tahsis edilmis olan hilafet tasavvuru,
erken donemden itibaren Ahmedilik acgisindan ciddi sikintilara
sebebiyet vermistir. Bu sikinti 6éncelikle mezhep icerisinde gicld bir
kimlikle yer alan kisilerin ve Mirza Gulam Ahmed’in ailesinden olup
halife = secilemeyenlerin  hilafet talebinde bulunmalarindan
kaynaklanmistir. Ancak esas problemler cemaatin Mirza Gulam
Ahmed’in soyundan gelenler tarafindan yoOnetilmesinden ve
Ahmedilerin etno-mezhepsel gortintistinden; baska bir deyisle
cemaat yonetiminde Hint kokenlilerin* 6n plana c¢ikmasindan
rahatsizlhik duyan, soy bagi bulunmayan kisilerin de hilafette hak
iddia etmeleri Uizerine yasanmistir. Nitekim soydan gliciini alan
hilafet anlayisini reddeden bu kisiler, “hilafette” basta kendileri
olmak tuzere, Gulami soy bagi bulunmayan herkesin de hilafette
haklarinin olmasi gerektigini savunmuslardir.

Tespit edilebildigi kadariyla ana blinye Ahmelik icerisinden hilafet
otoritesine kars: ayriliga gotliirecek ilk muhalefet Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed doéneminde Nijerya’daki Ahmediler arasindan
gelmistir. Bu baglamda ilk ayrilikci grup 1935ler’de “Nijerya, islam’da
Ahmediye Hareketi” adli hareketle birlikte s6z konusu olmustur.
1974’e gelindiginde ise bu grubun icerisinden “Nijerya’nin Envaru’l-

3 Ahmedilerin kisa tarihgesi icin bkz. KuclUkoéner, Mirza Gulam Ahmed ve
Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed Telakkisi (Doktora Tezi, Dicle Universitesi,
2018), 345-61; Muhammad Afzal Upal, “The Cultural Genetics of the Ahmadiyya
Muslim Jamaat”, icinde Handbook of Islamic Sects and Movements (Leiden-
Boston: Brill, 2021), 637; Ethem Ruhi Figlali, Kadiyanilik (DEU Yayinlari, 1986),
82-93; Simon Ross Valentine, Islam and the Ahmadiyya Jama’at, History, Belief,
Practice (London: Hurst Publishers, 2008), 55-60.

4 1947 yilindaki Hindistan-Pakistan ayriligl yasanmadan 6nce baslayan ayrilikct
hareketler oldugu icin Pakistan degil, “Hint” kékenli ifadesi kullanilmigtir.
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Islam Hareketi” adli bir baska ayrilikci hareket tarih sahnesine
cikmustir.

Modern dénem Ahmediligini ifade eden 2000’1i yillara gelindiginde
ise hareket icerisinden hilafet sistemine 6zellikle soy bagina dayanan
hilafet sistemine yonelik daha fazla elestiri s6z konusu olmaya ve
uzun zaman sonra hareket icerisinden ilk ayrilik¢i hareketler ortaya
cikmaya baslamistir. Hareketten ayrilanlar etraflarinda yeni birer
cemaat olusturarak yeni Ahmedi topluluklar kurmuslar ve ana
blinye Ahmedilige muhalif ayrilikci hareketleri meydana
getirmislerdir. Bu hareketlerin ortak noktalar1 kendilerini “hakiki
Ahmedilik” olarak gérmeleri, Mirza Gulam Ahmed merkezli bir din
anlayisina  sahip olup  halife otoritesini reddetmeleridir.
Kurumsallasma sUreci devam eden bu hareketlerin isimleri
“Cemaatu’s-Sahihil-Islam”, “Cemaatii’l-Ahmadiyyeti’l-Mtislimin”,
“Cemaatii’l-Ahmadiyyet’il-Islah Pasand”, “Cemaati’l-Ahmadiyyeti’l-
Hakiki” seklindedir.

Iste bu calismada pek de fazla ele alinmayan Ahmedi ic
hesaplasmalarin bir tezahtirti olan hilafet tizerindeki hak iddialar: ele
alinacaktir. Calismada, cogunlukla bilinen bilgilere dayanmasi
yonuyle ilk ayrilik¢i grup olan Lahori Ahmedilik kapsam disidir.
Nitekim biz bu calismayla, Ahmedi ana bulinye icerisinden cikan pek
cok Ahmedi grubu tespit etmis bulunmaktayiz. Bizim calismamiz
Batidakiler de dahil neredeyse calismalarda gecmeyen hilafet eksenli
bu ayrismalara odaklanacaktir.5

Konunun anlamli bir butlin olarak anlasilabilmesi icin
calismadaki metodik yaklasimlardan da bahsetmek gerekmektedir.
Nitekim makale boyunca kullanilacak olan “Ahmedilik” ifadesi ile ana
buinye Ahmediligi isaret eden “Kadiyani Ahmedilik” kastedilmistir.
Diger Ahmedi gruplardan bahsedilirken ise kendi adlandirmalarina
basvurulmustur. Ayrica her ne kadar Mirza Gulam Ahmed,
Ahmediligi diger Islami topluluklardan ayri bir “mezhep” olarak
tanimlamakta ise de® Ahmediler erken dénemden itibaren Islam’in

5 Yakin donemdeki 6nemli Batili calismalar icin bkz. Adil Khussain Khan, From
Sufism to Ahmadiyya: a Muslim minority movement in South Asia (Bloomington:
Indiana University Press, 2015); Valentine, Islam and the Ahmadiyya Jama’at,
History, Belief, Practice; Gerdien Jonker, The Ahmadiyya Quest for Religious
Progress: Missionizing Europe 1900-1965 (Leiden [The Netherlands]: Brill, 2015);
Ron Geaves, Islam and Britain: Muslim Mission in an Age of Empire (New York:
Bloomsbury Academic, 2018).

6 ifadenin orijinal kullanim sekli “Musalman Firqgah Ahmadiyya” seklindedir. Konu
hak. bkz. Mirza Gulam Ahmed, “Notes and Comments -Progress of the Ahmadiyya
Sect-", The Review of Religions, sy 1 (Ocak 1903): 41-42. Krs. Mirza Gulam
Ahmad, Barahin-i Ahmadiyya, c. 5 (UK: Islam International Publications, 2018),
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ana bunyesi icerisinde olduklarini isaret etmek icin kendilerini
“cemaat” olarak adlandirmaktadirlar.” Bu baglamda calismada da bu
kullanim sekli tercih edilmistir. Calismada Arastirma ve Yayin
Etigine de riayet edilmistir.

1. Mirza Gulam Ahmed’in Niibiivveti Uzerinden Bir Tarih
Insas1: Ahmedi Hilafeti

Ahmedilik acisindan Mirza Gulam Ahmed’in nuUbtvveti ana
kurucu esastir. Ahmediligin dini anlama ve yorumlama bi¢cimi bu
inanc¢ baglaminda gelistirilmistir. Bu inanc, ayni zamanda giiniimuize
kadar ulasan “hilafet” muiessesesinin de ortaya c¢ikmasindaki en
belirleyici saik olmus; Mirza Gulam Ahmed’le birlikte nihayete
erdirilen nuUblvvet muessesesinin® yerine ikame edilmistir. Bu
anlayisa gbére nubuvvetin olmadigi durumlarda hilafetin ikame
edilmesi zorunlu bir durumdur. Bu yoénuyle, Ahmedi gelenekte
nubuvvet ile hilafet kurumlar benzer sistemlerdir.® Nitekim “Benim

119; Mirza Gulam Ahmed, Isa Mesih Hindistan’da, ¢cev. Abdulgaffar Han (Turkey,
2008), 42.

7 Konu hak. bkz. Kictkéner, “Kadiyaniligin Isim ve Icerik Bakimindan Kendisini
Konumlandirma Problemi”, 674-78.

8 Her ne kadar Mirza Gulam Ahmed ve muntesipleri Mirza Gulam Ahmed’in
nubuvvetini “ntiblvvetin kesintisizligi” diistincesi tizerinden temellendirseler de
Mirza Gulam Ahmed’in gortsleri dikkatle tetkik edildiginde ntibtivveti kendisiyle
sonlandirdigl anlasilmaktadir. Ahmedilerin de bu distnce cercevesinde “hilafet”
kurumunu nibuvvetin devamina yonelik bir mtiessese olarak degerlendirdikleri
ve teorikte miimkuin olsa da pratikte yeni bir nebinin gelmeyecegine inandiklari
anlasilmaktadir. Konu hak. bkz. Mirza Gulam Ahmad, A Misconception Removed
(UK: Islam International Publications, 2007), 4-5; Mirza Gulam Ahmed,
Addendum to the Booklet Jihad, cev. Tayyba Seema Ahmad ve Lutfur Rahman
(UK: Islam International Publications, 2006), 34; Mirza Gulam Ahmad, The
Essence of Islam, c¢ev. Chaudhry Muhammad Zafrullan Khan, c. 1-4 (Great
Britain: Islam International Publications, 2007), 129-32; Mirza Gulam Ahmad,
“The Messenger of the Latter Days”, Review of Religions, 1907, 5; Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed, Ahmediyete Davet, cev. Rasit Paktirk (Surrey:
Islam International Publications, 2013), 364-65; A. R. Dard, Life of Ahmad(As):
Founder of the Ahmadiyya Movement (Tilford, Surrey: Islam International
Publications, 2008), 794-95; Mirza Gulam Ahmad, The Honour of Prophets (UK:
Islam International Publications, 2017), 66-67; Muhammad Ali, “A Short Sketch
of the Ahmadiyya Movement”, Review of Religions, sy 5 (1906): 171; Mirza Gulam
Ahmad, Hagqigatu’l Vahy, Riuhani Khaza’in, c. 22 (London, 1984), 406-7;
Kucukoner, Mirza Gulam Ahmed, 394.

9 Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah (UK: Islam International
Publications, 2009), 52-53; lain Adamson, A Man of God: The Life of His Holiness
Khalifatu’l Masih IV of the Ahmadiyya Movement in Islam (Great Britain: Islam
International Publications, 1991), 129; Muhammed Celal Sems, Hilafet (Londra:
Islam International Publications, 2008), 89-90; Kucukoéner, “Mirza Gulam
Ahmed”, 394-95; “Khilafat Successorship to Prophethood”, erisim 29 Kasim
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Ummetimin alimleri, Israilogullar’nin peygamberleri gibidir”10
seklindeki rivayeti bunun gerekcesi olarak kabul etmektedirler.
MezkUr rivayet Uzerinden de nebiler yerine artik sistemin Allah
tarafindan gorevlendirilen halifeler araciligiyla devam edecegini
savunmaktadirlar. Bu baglamda “halife” tanimini da ntbutvvetle
iliskilendirerek, flahi vahiyle tayin edilmis/gérevlendirilmis otorite
kisi seklinde ifade etmektedirler.!! Bu tanimla birlikte halifenin,
insanlar lizerinde peygambere benzer otoriteye sahip oldugunu ve
ona itaat etmenin gerekli oldugunu iddia etmektedirler.!2 Halifeye
itaatin gerekliligini aciklarken de!3 halifenin ilahi koruma altinda
oldugunu, hata yapamayacagini, fiillerini Allah’in rizas1 ve bilgisi
dahilinde yaptigini ileri stirmektedirler.14

Ahmediler, ayni zamanda halifenin bilgi kaynaginin ilahi
oldugunu ve halifeye dini ilimlerin ayni peygamberler gibi Allah
tarafindan aciklandigini; bu baglamda onun gliinah noktasinda da
ilahi kontrol altinda oldugunu savunmaktadirlar.!> Bu dustnce

2021, https://www.alislam.org/khilafat/; Tommy Kallon, “Introduction to
Khilafat”, icinde Centenary Khilafat Ahmadiyya 1908-2008, Tariq Souvenir (UK,
2008), 92.

Hadis metni ve hadisin sihhati hakkindaki degerlendirmeler icin bkz. Aclani,
Ismail b Muhammed, Kesfii’l-Hafdi ve Miizilii’l-llbas, c. 2 (yy: Mektebetti’l-1lmi’l-
Hadis, tz), 2: 64.

Sems, Hilafet, 87; Mirza Gulam Ahmad, Tadhkirah (Surrey: Islam International
Publications, 2009), 1905; Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah, 29-31; Kallon,
“Introduction to Khilafat”, 91; Kticukoner, “Mirza Gulam Ahmed”, 394-95.
Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah, 29-31, 116-17; Kallon, “Introduction to
Khilafat”, 91. Mahmud Ahmed, peygamber otoritesiyle halife otoritesinin benzer
oldugunu Nisa 59'un devaminda gecen “Herhangi bir hususta anlagsmazliga
dustiglintz takdirde, onu Allah ve Rastli'ne arz edin ....” ifadelerine
dayandirmaktadir. Ona gore, bu ayetin peygamberin olmadigi dénemdeki anlamai,
halifeye itaat etmenin zorunluluguna isaret etmektedir. Zira herkesin Kuran’a
bakip kendisine gore yorum yapmasinin milyonlarca farkli yorum bi¢iminin
citkmasina bu durumun da Ummetin birligini bozulmasina neden olacagina
inanmaktadir. Konu hak. bkz. Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah, 120-1.
Sems, Hilafet, 99. Mahmud Ahmed, halifeye itaatteki sinir1 halifenin acik inkar
ve ihaneti seklinde aciklamistir. Bunun disinda kalan durumlar icin halife
otoritesine karsi ¢ikilmasinin mimkin olmadigini ifade etmistir. Halifeye kars:
ctkmanin ise isyan olmadigini yalnizca oradan ayrilmak seklinde olmasi
gerektigini iddia etmistir. Konu hak. bkz. Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah,
125, 130-31; Sems, Hilafet, 99.

Sems, Hilafet, 95; Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah, 131.

Bu konuyla ilgili olarak Mahmud Ahmed, Sii gelenekle benzeserek insanlarin ne
kadar akilli ve dini ilimlerde kemal sahibi olursa olsunlar halifeye tabi olup onun
arkasindan yurtimedikece kalkip oturmalarinin, ayaga kalkip ylrtimelerinin ve
konusup susmalarinin hi¢ bir anlam ifade etmeyecegini; Allah’in yardimini elde
edemeyeceklerini iddia etmistir. Hatta bir insanin dlnyanin buttn ilimlerine
sahip olsa bile, kendisini imama baglamazsa bir ke¢i yavrusu kadar is
beceremeyecegini ileri sirmustir. Konu hak. bkz. Sems, Hilafet, 99.
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Uzerinden ise halifenin kararlarinin tartismaya kapali oldugunu,
halifenin karar alma stirecinde danisma imkanina sahipken, alinan
kararla amel etmesinin kesinlikle zorunlu olmadigin1 iddia
etmektedirler.1® Bu durumu temellendirirken de Hz. Peygamber’in
zamaninin ¢ogunu insanlara danisma isiyle gecirmedigi fikrini ve
Hucurat Suresi’nin 7. ayetinil? delil olarak getirmektedirler. Ayetin,
Hz. Peygamber’in her 6neriyi kabul etmediginin ve buittin kararlarn
parlamento kararlari gibi almadiginin ac¢ik bir delili olarak
yorumlamaktadirlar. Hz. Peygamber’in bir karar1 cogunluk kabul
ettigi icin degil, maslahat geregi kabul ettigini bazen de cogunlugun
kabul ettigi kararlar1 reddettigini ileri stUrmektedirler. Hz.
Peygamber’in uygulamalarinin da sadece kendi dénemi icin gecerli
olmadigini kendisinden sonra devam eden sistem icin de yol gosterici
bir nitelige ve gecerlilige sahip oldugunu iddia etmektedirler.18

2. Mirza Gulam Ahmed’in Soyuna Kutsiyet Atfi: Hilafetin
Verasete Doniismesi

Ahmedilik’te nibtvvet yerine ikame edilmis bir miiessese olarak
tasavvur edilen hilafet kurumu, ana yodnetim organi olup cemaat
acisindan hayati bir énemi haizdir.19

Hilafet muessesesi tetkik edildiginde buglinkti halini alirken
cesitli evrelerden gectigi gortilmektedir. Ancak en Onemli 6zelligi,
stire¢ icerisinde gittikce daha fazla Mirza Gulam Ahmed merkezli
olmasidir. Bu tasavvurunun olusmasinda suphesiz Mirza Gulam
Ahmed’in Hz. Peygamber ve devamindaki halifeler dénemine

Mahmud Ahmed bu durumu aciklarken, Hz. Ebu Bekir’in, Usame’nin ordusuna
muidahale etmesi gerektigini savunan sahabinin istedigini yapmamasini 6rnek
olarak vermistir. Konu hak. bkz. Kallon, “Introduction to Khilafat”, 78; Sems,
Hilafet, 90; Karimullah Zirvi, Welcome to Ahmadiyyat The True Islam (Surrey:
Islam International Publications, 2010), 321-23.

“Bilin ki, aranizda Allah’in elcisi bulunmaktadir. Eger o, bircok islerde size
uysaydi, sikintiya duserdiniz. Fakat Allah size imam sevdirmis ve onu
gonillerinize glizel gdstermis; inkan fasikligi ve (islam’in emirlerine) karsi
cikmay1 da cirkin gdéstermistir. Iste bunlar dogru yolda olanlarin ta kendileridir”.
(Hucurat 49/7).

Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah, 29-31.

Ahmedi hilafet sistemiyle ilgili yapilmis calismalar icin bkz. Aydin Bayram,
Ahmediyye Hareketinde Hilafet Sistemi, (Ankara: [lahiyat, 2021); Kunto Sofianto,
Nina Herlina, ve Miftahul Falah, “Establishment of The Ahmadiyya Caliphate And
Spread Of Ideology in Indonesia Historical Review”, Palarch’s Journal of
Archaeology of Egypt/ Egyptology PJAEE 17, sy 5 (2020): 136-57.
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oyktinerek kendisi ve soyu merkezli bir sdylem bicimi gelistirmesinin
etkisi buyutuktir.20

Mirza Gulam Ahmed’in “soyunu” ve kendi birinci derece
yakinlarini 6n plana ¢cikaran anlayisi, sonradan Ahmediler tarafindan
sahiplenilmistir. Nitekim Mirza Gulam Ahmed’i nebi olarak kabul
etmeleri baglaminda, onun ailesini de Hz. Peygamber’in ailesiyle
o6zdeslestirerek “al-i beyt” olarak tanimlamislardir. Bir baska ifadeyle
Mirza Gulam Ahmed’e atfedilen karizma, soyuna da atfedilmistir.2!
Boylece suirec icerisinde gittikce artan bir sekilde bu soya ayri ve 6zel
imtiyazlar verilmistir. Ozellikle, “hilafet” meselesi, bu soyla dogrudan
irtibatlandirilmis ve cemaatte, yénetim isi “gayri resmi” bir sekilde bu
ailenin hakki olarak degerlendirilmistir. Zira cemaatin yazili
kaynaklarinda, hilafet mliessesesinin basina gecis baglaminda, her
Ahmedi’nin potansiyel olarak halife olma ihtimali s6z konusu olsa da
ve Allah’in takdiriyle belirlendigi ifade edilse de2? Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed’den itibaren halife secimlerinde bu durum teorideki
gibi gerceklesmemis ve halife secilirken Mirza Gulam Ahmed’in soyu
dikkate alinmaya baslanmistir. Ancak bu durumun istisnasi, ilk
halife olarak Mevlana Hekim Nureddin’in secilmesi olmustur.
Nitekim Ahmediler de hilafetlerinin bir veraset sistemi olmadigini
aciklarken en fazla bu 6rnege basvurmaktadirlar.23 Ancak Mevlana

Mirza Gulam Ahmad, Vasiyet, cev. Jalal Sems (Turkey, 2008), 11-12, 27. Nitekim
Allah tarafindan kendisine vadedildigini iddia ettigi bir cocuk araciligiyla Islam’n
soyundan gelisecegini iddia etmistir. Konu hak. bkz. Mirza Gulam Ahmad, Sabz
Ishtihar, Rihani Khaza’in, c. 2 (Rabwah: Islam International Publications, 2008),
447-70; Sheikh Abdulhadi, Basics of Religious Education (Canada, 1997), 219;
Dard, Life of Ahmad(As), 201.

Mirza Gulam Ahmed’in sadece erkek cocuklarindan devam eden soyuna ihtiram
gosterilmemis ayni sekilde annesi ve esi icin de “Gmmu’l mi’'minin” ifadeleri
kullanilmistir. Bkz. Muhamed Zafrullah Khan, Hazrat Maulvi Nooruddeen
Khalifatu’l Masih I (UK: Islam International Publications, 2006), 157, 170, 200-
201; Zirvi, Welcome to Ahmadiyyat The True Islam, 346.

Mahmud Ahmed, Khilafat-e Rashidah, 80.

A. Aftab Bismil, Souvenir Presented by Ahmadiyya Movement in Islam, New York
Jamaat, Ahmadiyya Muslim Centenary 1889-1989 (New York, 1989), 9-10.
Ahmedi hilafet sistemi, birinci halife donemi ve sonraki halifeler dénemi olarak
ikiye ayrilmaktadir. ilk halifenin Gulami soya dahil olmamasi, Kadiyani
Ahmediler’in hilafeti soya tahsis etmedikleri iddiasinin en temel dayanagini
olusturmaktadir. Ancak hilafet muiessesesi Halife Besiruddin Mahmud Ahmed
tarafindan kurumsallastirilmis ve sistemlestirilmistir. Bu yoéntyle, 1. Halife
Mevlana Hekim Nureddin dénemi diger halife donemlerinden, neredeyse her
yonuyle oldukca farkhidir. Nitekim Hekim Nureddin’in sadece alti sene sitren
hilafetinde, cemaat muntesipleri bliytik bir cogunlukla Kadiyan ve civarinda
yasayan kisilerden olusmaktaydi. Halifenin etrafindakilerin yine btiytik bir kismi
Mirza Gulam Ahmed’in hayatina sahitlik etmis insanlardi. Nitekim o dénem icin
ciddi manada bir dtizene ve halifeye ihtiya¢ yoktu. Buna binaen Mirza Gulam
Ahmed de, kendisinden sonraki yonetim isini “Sadr-1 Enctimen-i Ahmediyye” adli
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Hekim Nureddin’in halife secilmesinde Mirza Gulam Ahmed’in bizzat
onu isaret etmesi, iki btiyilkk oglunun kendi dini iddialarim1 kabul
etmemesi, Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in 19 yasinda olmasi ve
cemaatin alt1i yil sonra ayrilmasina neden olacak olan (Lahori
Ahmediler) Muhammed Ali ve Hoca Kemaleddin’in tesirleri gibi ¢coklu
degiskenler s6z konusu olmustur.24 Nitekim cemaatin 6nde gelen
isimlerinden olan bu iki isim, hilafeti dogrudan ilahi bir olusum degil,
sufi gelenege yakin bir anlayis cercevesinde degerlendirmislerdir.
Basta kendileri olmak tizere herkesin hilafet tizerinde hak talebinde
bulunabilecegini savunarak hilafetin salt Mirza Gulam Ahmed’in
soyuna tahsis edilmesini 6nlemeye calismislardir.25

1914 yilinda 1. Halife Mevlana Hekim Nureddin’in vefat etmesiyle
birlikte, halife secimlerinde soy bag: neredeyse bir daha ¢cikmayacak
derecede cemaatin glindemine girmistir. Zira cemaat icerisinden bazi
kisilerin bu duruma tepkileri s6z konusu olsa da bu durumu bir
sekilde garanti altina almak icin hilafet seciminde etkin konumda
olan “Sadr-i Enciimen” ve “Meclis-i Ansarullah” gibi kurumlarin
baskanliklar1 Miza Gulam Ahmed’in ailesi -kendisine nispetle
“Gulami” olarak isimlendirilen aile- icerisinden secilmistir.26

kuruma devretmis olmalidir. Ancak Mahmud Ahmed’in halife secilmesiyle cemaat
timuyle hilafet otoritesi altinda yonetilmeye baslamistir. Nitekim glintmuizde

Sadr-Enclimen-i Ahmediye’nin yetki alani daraltilarak yetkilerinin btytk
cogunlugu Ahmedi Hilafeti’ne devredilmistir. Bkz. Yohanan Friedmann, Prophecy
Continuous: Aspects of Ahmedi Religious Thought and Its Medieval Background
(New Delhi: Oxford University Press, 2003), 18-19, 32-35.

Khan, Hazrat Maulvi Nooruddeen Khalifatu’l Masih I, 163-64; Mirza Gulam
Ahmad, Vasiyet, 27; Friedmann, Prophecy Continuous, 13; Khan, From Sufism to
Ahmadiyya, 71-72; Spencer Lavan, The Ahmadiyya Movement: A History and
Perspective (New Delhi: Manohar Book Service, 1974), 99; Valentine, Islam and
the Ahmadiyya Jama’at, History, Belief, Practice, 56; Zirvi, Welcome to
Ahmadiyyat The True Islam, 229-30; Abdulhadi, Basics of Religious Education,
236; Kucukoner, “Mirza Gulam Ahmed”, 330-31.

Khan, Hazrat Maulvi Nooruddeen Khalifatu’l Masih I, 163-64; Friedmann,
Prophecy Continuous, 13; Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 71-72; Spencer
Lavan, The Ahmadiyya Movement: A History and Perspective (New Delhi: Manohar
Book Service, 1974), 99; Valentine, Islam and the Ahmadiyya Jama’at, History,
Belief, Practice, 56; Kuicikoner, “Mirza Gulam Ahmed”, 330-31.

Khan, Hazrat Maulvi Nooruddeen Khalifatu’l Masih I, 163-64; Friedmann,
Prophecy Continuous, 32-35; Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 71-72. 1. Halife
Mevlana Hekim Nureddin’den sonraki halifelere bakildiginda bu durum
rahatlikla mtisahade edilebilecektir. Nitekim II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in, Sadr Encliimen’in baskanhgini, III. Halife Mirza Nasir Ahmed’in de yine
Sadr Enctmen’in bagskanligni, IV. Halife Mirza Tahir Ahmed’in Meclis-i
Ansarullahin baskanligini, V. Halife Mirza Mesrur Ahmed’in ise yine Sadr-1
Encimen’in baskanligini yaptig: tespit edilmistir. Konu hak. bkz. Khan, Hazrat
Maulvi Nooruddeen Khalifatu’l Masih I, 160-61; Khan, From Sufism to Ahmadiyya,
74; “Life Sketch and Services of Hadrat Mirza Masroor Ahmad - Khalifatul
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Mirza Gulam Ahmed’in soyuna hilafeti tahsis eden anlayis, strec
icerisinde, Mirza Gulam Ahmed’in soy baginda da ona birinci derece
yakinligi 6n plana ¢ikarmistir. Bu son yaklasimin benimsenmesinde
ikinci halife olan Mirza Gulam Ahmed’in oglu Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed’in kendi ailesini olduk¢a 6n plana ¢ikaran bir tavir
benimsemesi etkili olmustur.2” Nitekim II. Halife Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed, araliklarla yedi evlilik yapmasinin nedenini de,28
Vadedilen Mesih’in soyunu korumak olarak aciklamistir.2® Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed’in, Mirza Gulam Ahmed’in soyunu ve
ozellikle de kendi birinci derece aile bagini 6ne cikaran bu yaklasimi
— ki kendisine nispetle “Besiri” olarak isimlendirilen aile - daha sonra
iki oglunun pes pese halife secilmesine imkan saglamistir.

Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in halife secilen ikinci oglu olan
Mirza Tahir Ahmed’den sonra ise bu yaklasimda zorunlu bir
degisiklik glindeme gelmistir. Zira Mirza Tahir Ahmed’in erkek
cocugu olmamis ve babasinin aksine, Ingiltere’de, diasporada
yasamasinin da etkisiyle baska evlilik yapmay1 tercih etmemistir.30

MasihV?”, erisim 07 Nisan 2017,
https://www.alislam.org/library/articles /khalifatul-masih5.pdf.

Adamson, A Man of God, 20.

Adamson, A Man of God, 16, 19-20. Ilginctir ki, Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in farkli dénemlerde toplamda yedi evlilik yapmasi, cemaatin Turkiye’'de
yayim yapan resmi Turkce sitesinde yer almamaktadir. Hatta cocuklarinin sayisi,
Ingilizce bir kaynakta yirmi bir olarak gecerken, Tlrkege kaynakta dokuz olarak
verilmistir. Ayrica cocuklarinin isimlerinin yaninda, sonradan hangi halife
olduklar: ve annelerinin isimleri belirtilmisken, Mahmud Ahmed’in kendi cocugu
olan ve doérdincu sirada halifelik gorevini yerine getiren Tahir Ahmed’in ismi
yazilmamistir. Kuvvetle muhtemel ki, Tahir Ahmed’in annesi Meryem Beglim,
Mahmud Ahmed’in t¢tnct esi oldugu icin bu bilgi ihmal edilmistir. Bu bilgi,
Tahir Ahmed’in hayatindan bahsedilen baska bir sayfada verilmistir. Bu sekilde
verilen bilgi siralamasina bakildiginda, Mahmud Ahmed’in birden fazla evlilik
yapmasinin Bati’da oldukca modern bir gérintli cizen bu toplulugun, “modern
prototip” gortintiisine uymadigl distncesiyle ihmal edildigini s6ylemek yanlis
olmayacaktir. Bkz. “Hazret Mirza Besiriddin Mahmud Ahmed’in (ra) Hayati
(Muslih Mevud)”, erigim 07 Nisan 2017,
http:/ /www.ahmediye.org/kisiler / mirza-besiruddin-mahmud-ahmed /917-
hazret-mirza-beirueddin-mahmud-ahmedin-radiyallahu-anhue-hayat-muslih-
mevud.html; “Mirza Tahir Ahmad?”, erisim 07 Nisan 2017,
http:/ /www.ahmediye.org/kisiler/mirza-tahir-ahmed.html; Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed, Minhacu’t-Talibin, cev. Syeed Ateeq Ahmad (UK: Islam
International Publications, 2014), 9; Adamson, A Man of God, 16, 19-20; Mirza
Tahir Ahmad, Islam’s Response to Contemporary Issues (Tilford: Islam
International Publications, 2007), 96-98; “Life Sketch and Services of Hadrat
Mirza Masroor Ahmad — Khalifatul MasihV”.

Adamson, A Man of God, 20.

Ahmediler, Pakistan'da maruz kaldiklari muhalefet neticesinde Ingiltere’ye ve
diger Bati tilkelerine sistemli bir sekilde géc etmeye baslamislardir. Ozellikle
Pakistan’da kars: karsiya kaldiklar: problemler, Bati’'da insan hakki ihlallerine
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_

Boylelikle, hilafette “Gulami aile” hakimiyeti devam ederken, “Besiri
aile”31 hakimiyeti sona ermistir.

Mirza Tahir Ahmed’in bu yaklasimiyla birlikte hilafet silsilesinde,
soy bagini 6n plana cikaran sistem devam ederken, ayni soy
icerisindeki aile baginin degisebilecegine dair yeni bir teamtil devreye
girmistir.32 Zira kendisinden sonraki halife olan Mirza Mesrur
Ahmed, Mirza Gulam Ahmed’in en kiictik erkek cocugunun oglu olup
Besiri aileden gelmemistir.33

Mirza Gulam Ahmed’in soyundan gelen halifelerin, Mirza Gulam
Ahmed’in karizmasina bagl olarak kendi soylarina atfettikleri 6nem,
genel olarak diger Ahmediler tarafindan da benimsenmistir. Zira bir
halifenin Mirza Gulam Ahmed’in torunu olmasi, onlar acisindan 6n
plana cikarilmas: gereken bir “deger” olarak tasavvur edilmistir.34
Ancak hilafette salt Gulami soyu 6n plana cikaran bu yaklasima
cemaat icerisinden olumsuz tepkiler de s6z konusu olmustur. Bu
minvalde cemaat icerisinde, ozellikle II. Halife Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed déneminin ortalarindan itibaren hilafet icin salt
Mirza Gulam Ahmed’in ailesinin isminin ge¢mesinden ve diger
cemaat mensuplarinin bu haktan mahrum kalmasina yoénelik
elestirilerden dolayr donem dénem cesitli ayriliklar yasanmaistir.35
Cemaat icerisinde yasanan bu ayriliklarin biytk cogunlugunun
ortak noktasi ise Mirza Gulam Ahmed’in asli figlir olarak kabul
edilmesi; lakin hilafette soya yonelik bir kutsiyetin reddedilip soy bagi

maruz kalan dini topluluk kategorisinde degerlendirilmelerine ve zorlanmadan
siyasi iltica hakk: elde etmelerine neden olmustur. Bu durum da Bati yasam
tarzina uygun “diaspora Ahmediligi” olarak adlandirabilecegimiz yeni bir din
sOylemi gelistirmelerine neden olmustur. Konu hak. bkz. Iftikhar H. Malik,
“Religious Minorities in Pakistan” (UK: Minortiy Rights Group International
Report, 2002), 3-6, 11-13, 17-19.

Besiri soyla ifade edilen Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’den devam eden soy
kastedilmektedir.

32 Adamson, A Man of God, 20.

a

Mirza Mesrur Ahmed’in selefi iki halifeden farki, Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in torunu olmamasidir. Onceki iki halife dogrudan Besiri soydan gelirken
Mesrur Ahmed, Besiruddin Mahmud Ahmed’in en kui¢ciik kardesi, yani Mirza
Gulam Ahmed’in en kticiik oglu Mirza Serif Ahmed’in torunudur. Bu baglamda
0, dogrudan Besiri soydan degildir. Bkz. Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 162-
66.

Mirza Gulam Ahmad, A Misconception Removed, giris iv.

Lahori Ahmedilerin ayrilik sebeplerinin arkasinda da bu hususun belirleyici
unsurlardan biri oldugunu soylemek mtimkinduir. Ancak erken dénemde Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed’in halife secilmesiyle verasete dayali bir hilafet
pratiginin daha sadece ilk ntveleri s6z konusu oldugu ve bu secimin hemen
akabinde bir ayrihik yasandig icin Lahori Ahmediler bu kategoride
degerlendirilmemistir. Zira verasete dayali hilafet tasavvuru ikinci halife
doénemiyle birlikte cemaat icerisinde gticli bir sekilde yerlesmeye baslamistir.
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bulunmayanlarin da bu hakka sahip olmasinin savunulmasi
seklindedir.36

Mirza Gulam Ahmed’in soyuna atfedilen karizmanin ortaya
cikardigr bir diger problem ise Gulami soya mensup baska aile
uyelerinin de Gulami soya dahil olmanin verdigi glicle hilafet
talebinde bulunmalaridir. Bu yaklasim da Ahmediler arasinda cesitli
ayriliklara sebep olmustur.

2.1. Gulami Aile icerisinden Hilafette Hak iddias1

Guntimuzde Ahmediligin hilafet merkezli bir gérinim arz
etmesinde, hilafetin Mirza Gulam Ahmed’in soyuna tahsis edilmis bir
yapiya dontismesinin etkisi oldukca fazladir. Ancak Mirza Gulam
Ahmed’in ve soyunun otorite figiri Uzerinden insa edilen bu
muiessese, halife secilemeyen birinci derece Gulami aile tiyelerinin de
hilafette hak talep etmelerine neden olmustur. Bu durumun en
dikkat cekici 6rnegi ise II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in
vefatini takiben Uclincti halife seciminde s6z konusu olmustur.
Hilafet Yuksek Secim Kurulu3? tarafindan hilafet makamina,
babasinin hastalign déneminde namazlar1 kildiran ve cemaat
yonetiminde aktif olarak yer alan Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in buytk oglu Mirza Nasir Ahmed (1909-1982) secilmistir.38
Mirza Nasir Ahmed’in secilmesinin hemen akabinde ise Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed’in kic¢tik ogullarindan olan Mirza Rafi

Bu béltiinmeler, oldukca gliclii ve cemaati bir arada tutabilecek bir otoriteye sahip
II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in vefatinin akabinde yasanmaya
baslamistir.

Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, bir halifenin vefat ettikten sonra Ahmedilerin
belirsizlik yasamamasi ve hilafet muessesesinin cemaat Uzerindeki yegane
otoritesini artirabilmek icin “Hilafet Ytiksek Secim Kurulu” isimli bir kurum ihdas
etmistir. Bu muessesenin, halifenin hayatta oldugu stre icerisinde bir
fonksiyonu s6z konusu degildir. Bu kurum, halifenin vefatiyla birlikte calismaya
baslamakta ve diinyanin pek cok farkli yerindeki halife seciminde oy kullanma
yetkisi olan Ahmediyi, halife secimi icin merkeze davet etmekte ve boéylelikle
halife secimi gerceklestirilmektedir. Konu hak. detayli bilgi i¢cin bkz. Halide
Rumeysa Kugcukoner, Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed ve Ahmediye
Cemaati’'ndeki Yeri (Yuksek Lisans Tezi, Dicle Universitesi, 2011), 80.

Bu secimde Mirza Nasir Ahmed’in bliytik erkek cocuk olarak babasinin hastalig
doneminde cemaat yonetiminde aktif rol almasi etkili olmus olmalidir. Hatta daha
Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed hayattayken bazi cemaat tyeleri 6zellikle de I.
Halife Mevlana Hekim Nureddin’in cocuklari, Mirza Nasir Ahmed’in halife gibi
davrandigini ve bu durumdan rahatsizlik duyduklarini ifade etmislerdir. Bkz.
Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 158-60.
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Ahmed de (1927-2004), Gulami ve Besiri soya dahil oldugunu
belirterek hilafet talebinde bulunmustur.3°

Halife olma talebinin reddedilmesi tizerine Mirza Rafi Ahmed, bir
stire sonra Allah tarafindan Mirza Gulam Ahmed’in hicri onbesinci
asirdaki vekili, mticeddidi olarak secildigi iddiasinda bulunmustur.
Hilafet ve akide noktasinda farklilasan Mirza Rafi Ahmed’in
dustnceleri Ahmediler tarafindan kabul edilmemisse de4? en azindan
o doénem icin acgik bir ayrilik¢ci hareket olarak goértlmemistir. Sayet
Rafi Ahmed’in gortsleri Ahmediler tarafindan ayrilik¢i bir hareket
olarak goérulmus olsaydi, Ahmedi teamulleri acisindan bu fikirlerin
Ahmedilik icerisinde barinmasi muUmkin olmazdi. Oysa bu kisi
cemaatten cikarilmamis ve vefat edene dek Rabvah’da*! hilafet
kurumunun merkezinde yasamaya devam etmis*?> ve Ahmedilerin
kutsal mezarlign kabul edilen Behist-i Makbera’ya gémulmesine
musaade edilmistir.#3 Ancak sunu da belirtmek gerekir ki, Rafi
Ahmed’in hareketten c¢ikarilmamasinin ardinda stphesiz Rafi
Ahmed’in Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in oglu olmasinin ve
Gulami ve Besiri soya dahil olmasinin etkisi oldukca buyuktur.
Cunkt halifeye karsi daha basit bir muhalefette bile hareketten
cikarilma yaygin bir davranisken,** bu kisinin hareketten

39 Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021,
http://greenahmadiyyat.org/Green%20Ahmadiyyat%20English%20Section.htm
. Mirza Rafi Ahmed, Mirza Nasir Ahmed’in Givey kardesidir. Anneleri ayridir. Bkz.
“Who is Mirza Rafi Ahmad?”, erisim 14 Aralik 2021,
https://ahmadiyyafactcheckblog.com/2021/10/20/who-is-mirza-rafi-ahmad/.

40 Rafi Ahmed, abisi Mirza Nasir Ahmed’in, kendi fikirlerine inanmamasi Uizerine de,
Mirza Nasir Ahmed’in Mirza Gulam Ahmed’in 6gretilerini dejenere ettigini ve artik
bu ytzyilda muceddid gelmeyecegine inandigini iddia etmistir. Konu hak. bkz.
Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021.

41 Rabvah, 1947 yilinda gerceklesen Hindistan-Pakistan ayrimi sonrasi, II. Halife
Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed tarafindan diger Muslimanlardan bagimsiz
sekilde yasayabilmeleri icin insa edilmis bir sehirdir. Sehrin ismi MU’'minun
stresi 50. ayette Hz. Meryem ile Hz. Isa’ya Allah tarafindan verilmis bir siginak
anlaminda gecen “rabvatin” kelimesine oykuntilerek verilmistir. Sehir hak.
detayli bilgi icin bkz. Kticikoéner, “Mirza Gulam Ahmed”, 414-16.

42 Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021.

43 Nitekim Rafi Ahmed’in Rabvah’da bulunan Behist-i Makbera'ya gémuilmesine
musaade edilmesini de, cemaat icerisinde Mirza Gulam Ahmed’e gosterilen
ihtiramdan ve Mirza Gulam Ahmed’in Behist-i Makbera’ya gémulmeyi, kendi
ailesi icin bir hak olarak goérmesinden kaynaklanmasiyla iliskilendirmek
mumkuinduir. Konu hak. bzk. Mirza Gulam Ahmad, Vasiyet, 38.

44 Zafrullah Domun, “I am to You A Sincere Counselor”, erisim 05 Aralik 2021.
http:/ /www.jaam-international.org/eng/dec/newdec.htm.
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uzaklastirilmamasi, Mirza Gulam Ahmed’in soyuna dahil olmasindan
ve bu soya atfedilen 6nemden kaynaklandigini dtistindtirmektedir.4>
Diger bir ihtimal de, cemaatten c¢ikarilmas: durumunda aile
karizmasina bagli olarak glicli bir ayrilik¢i grup olusturmasinin
Onune gecilmesinin amaclanmasidir.

Ahmedilerin s6z konusu tutumunu géz 6éntne aldigimizda Mirza
Rafi Ahmed’in o doénemki faaliyetlerini tam bir béltinme ya da
ayrilikel bir olusum olarak gérmek glicttir.#6 Ancak onun ardindan
ona nispet ettirilen “Sar-sabz-Ahmediyyet” —-Yesil Ahmediyet-, “Eyytp
Ahmediyet”” adli bir hareketten bahsedilmektedir. Ismi ve
inanclariyla ilgili oldukca az bilgi elde edilebilen bu hareketin Rafi
Ahmed’e tevecctihte bulunan taraftarlarinca meydana getirildigi
dustunulmektedir.4® Bu hareketin muntesipleri kendilerine ulasan

Cemaatten cikarilan bir kisinin verdigi bilgiler hak. bkz. Zafrullah Domun, “I am
to You A Sincere Counselor”.

Nitekim bu konuyla ilgili 6rnek olarak Mirza Gulam Ahmed’in muhalifleri
tarafindan en fazla elestiri almasina neden olan kendisine biat etmeyen iki oglunu
vermek muUmkundur. Nitekim Ahmedi kaynaklarda, bu cocuklar icin olumsuz
ifadeler kullanmak yerine, tersine Mirza Gulam Ahmed doéneminde olmasa da
Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed déneminde biat ettikleri seklinde bilgiler yer
almaktadir. Muhtemelen bu yaklasimin sebebi, Gulami soya dahil kisileri toplum
o6nunde olumsuz bir imajla ¢cizmemek ve Mirza Gulam Ahmed’i, daha ogullarinin
bile kendisine inanmaktan imtina ettigi bir figir olarak gostermemeyi
istemelerinden kaynaklanmis olmalidir. Konu hak. bkz. Zirvi, Welcome to
Ahmadiyyat The True Islam, 229-30.

Konu hakkinda Green Ahmadiyyat’in internet sitesinin tanitim kismina bkz.
“Green Ahmadiyyat”, erisim 11 Kasim 2021,
http://greenahmadiyyat.org/Green%20Ahmadiyyat% 20English%20Section.htm

Bu hareketin isminin neden “Yesil Ahmediyet” ve “Eyytp Ahmediyyet” olarak
adlandirildigina dair kesin bir bilgiye ulasilamasa da Mirza Gulam Ahmed’in
kendi dini iddialarim ilk olarak vadedilen bir ¢cocuk fikri tizerinden agiklamasi ve
o dénemde bu iddiasina dair fikirlerin yesil kagitlara basilmis olmasi ve basilan
bu kagitlarin Sabz Ishtehar -yesil biirostir- ismiyle cemaatin 6énem verilen eserleri
arasinda sayilmasindan kaynaklanmis olabilir. “Eyytip” mahlas: ise Mirza Rafi
Ahmed’e taraftarlarinca verilen bir mahlastir. Onun hilafet talebine karsilik
cemaat icerisinde dislanmasindan dolayr maruz kaldig sikintilara binaen
kullanilan bir isimdir. Konu hak. bkz. “An Important Clarification About Sabz
Ishtihar (Green Announcement)”, erisim 14 Aralik 2021,
https://www.alislam.org/articles/important-clarification-sabz-ishtihar-green-
announcement/. Bu site Ahmedilerin resmi internet sitesi olup icerisinde,
neredeyse Ahmediler tarafindan yazilan butin eserlerin bulundugu online bir
kuitiphane yer almaktadir.

Bu bilgi tarafimizdan ortaya konulmustur. Bu hareket, sayilarinin on binlerce
oldugunu belirtmektedir. Ancak bu say:r ana blnyenin ginumuzdeki sayisi
dikkate alindiginda bile neredeyse imkansizdir. Zira genel olarak ana blinyeden
teolojik anlamda aynlmis gruplarin yayilma hizlari, ana blnyenin gelisim hizina
gore cok daha yavas gerceklestigi bilinen vakiadir. Konu hakkinda Green
Ahmadiyyatin internet sitesinin tanitim kismina bkz. “Green Ahmadiyyat”. Bu
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silsileyi Mirza Gulam Ahmed, Mirza Besirudddin Mahmud Ahmed ve
Mirza Rafi Ahmed olarak tanimlamislardir. Mirza Rafi Ahmed’e dair
bilgiler, o 6ldikten sonra muntesibi “Gulam Ahmed” adli sahistan
glintimtize ulasmistir. Bu sahis Mirza Rafi Ahmed’den sonra
hareketin liderligi baglaminda bir isim zikretmemisse de yakin
donemde kendisini Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in ikinci gelisi
“Mahmud-u Sani” olarak tanimlayarak bu hareketi devam
ettirmistir.4® Nitekim bu grubun sadece Mirza Gulam Ahmed’i
merkeze alarak Ahmedi Hilafeti'ne siddetle kars: ¢iktig1 ve ana blinye
Ahmedilige mensup kisiler icin dénem doénem kendilerine ittiba
etmeleri icin mektuplar yazdig: tespit edilmistir.50 Hareket cok aktif
olmasa da hala web siteleri tizerinden kitlelere ulasmaktadir.5!

Mirza Rafi Ahmed’in muntesibi Gulam Ahmed’den elde edilen
bilgilere goére, Rafi Ahmed, II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud
Ahmed’in saghginda, hareket icerisinde oldukca aktif olarak gorev
yapmis bir kisidir.52 Hatta bu bilgilere goére, Mirza Rafi Ahmed, Halife
Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in hastaligi doneminde, harekete
moral-motivasyon vererek harekete liderlik etmistir. Babas1 1965’te
vefat ettikten sonra ise butin hareket Uyelerinin ylzde yetmis
besinin halife olarak Rafi Ahmed’i arzu ettigi ancak secimde oy
kullanma yetkisi olan Hilafet Yuksek Secim Kurulu tyelerinin
tclinct halife olarak abisi, Mirza Nasir Ahmed’i sectigi ifade
edilmistir.53 Ancak Mirza Rafi Ahmed’in hilafet talebinde
bulunmasina ragmen abisine biat ettigi belirtilmistir.5* Halife secilen

yonuyle de, Mirza Rafi Ahmed’i 6nder/lider olarak kabul eden bu hareketi tam,
acik bir “ayrilik¢i hareket” olarak tanimlamak gutctir. Konu hakkinda internet
sitelerinin tanmitim kismina bkz. “Green Ahmadiyyat”.

49 Ghulam Ahmad, “Currently Needed Reforms & Important Explanations”, erisim
04 Aralik 2021.

50 Ghulam Ahmad, “Currently Needed Reforms & Important Explanations”, erisim
04 Aralik 2021.

51 Elde edilen bu bilgiler, daha c¢cok Ghulam Ahmad’in Mirza Rafi Ahmed’le
yazismalarina dayanmaktadir.

52 Huddamu’l-Ahmediyye baskanlg gibi cemaat icerisindeki en Uust dtizey
gorevlerde bulunmustur. Ayrica Kesmir’de Ahmedilerden olusan milis glicinu
ifade eden Furkan kuvvetlerinde Hindulara karsi savasmistir. Konu hak. bkz.
Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021.

53 Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021. Mirza Nasir Ahmed’in halife secilmesinde babasi Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed’in onu isaret etmesinin etkisi oldugu ve babasinin
sagliginda da cemaat islerinde oldukca aktif yer almasindan kaynaklandig:
dustnulmektedir. Bkz. Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 158-60.

54 Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”, s.
3-8. Bu duruma cemaat mensuplarinin Mirza Rafi Ahmed’le ilgili gérdtgint
iddia ettikleri onlarca rtiya da delil olarak sunulmustur. Bkz. Ghulam Ahmad,
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abisi Mirza Nasir Ahmed’e biat etmesinin nedeni aciklanirken de
hilafetin dini ve yo6netim isi olmak TtUzere ikiye ayrildigina
inandigindan bahsedilmis ve onun kendisine Allah tarafindan
manevi hilafet verildigine inandig1 ve abisine verilen hilafeti ise
sadece yonetim isiyle ilgili bir hilafet olarak tasavvur ettiginden dolay:
kabul ettigi ifade edilmistir.55

1966 yilinda ise Mirza Rafi Ahmed’in Allah tarafindan Mirza
Gulam Ahmed’in hicri onbesinci asirdaki vekili, miceddidi olarak
secildigi iddiasinda bulundugu ve bu iddiasinda kendisini Mirza
Gulam Ahmed’in ve Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in ikinci
gelisleri olarak degerlendirdigi ve kendisine uymanin zorunlu
oldugunu belirttigi ileri strtlmustir.5¢ Rafi Ahmed’in bu goruslerini
aciklamasini takiben ise>? IV. Halife Mirza Nasir Ahmed’in, kendisini
hareket icerisindeki tUst duzey gorevlerinden azlettigi, hareket
programlarina katilmasini ve hareket mtintesiplerinin onunla dolayli
veya dogrudan iliski kurmalarini yasakladig: ve etrafinda oldukca az
kisi kaldigi ifade edilmistir.5®8 Lakin Mirza Rafi Ahmed’in bu
yasaklamalardan sonra da, muhalif diistincelerini agiklamaya devam
ettigi kaynaklarda yer almistir. Ozellikle de 1982 yilinda, III. Halife
Mirza Nasir Ahmed’in vefat etmesiyle gerceklesen hilafet secimlerine
oldukca tepki gosterdigi ve Hilafet Yiksek Secim Kurulu’'nun sadece
Ucltnct halifeyi se¢mek icin kuruldugunu, doérdlnct halife
secimlerinde kurulun halife se¢mesinin dogru olmadigini, istihlaf
ayeti®® uyarinca, butin Ahmedilerin secimlere katilimlarinin

“Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”, erisim 04 Kasim
2021.

Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021.

“Requirements of Mujaddid Imam-uz-Zaman”, erisim 08 Mayis 2021,
http://greenahmadiyyat.org/English%20Documents/Requirements%200f%20M
ujaddid%20Imam%20uz%20Zaman.pdf. Dedesi Mirza Gulam Ahmed’le benzer
iddialarda bulunarak kendisini Hz. Isa ile, Ramachandra gibi Hindu din
buyutkleriyle iliskilendirerek, aralarinda benzerlikler oldugunu iddia etmistir.
“Resemblance of Hadhrat Mirza Rafi Ahmad with Hadhrat Isa”, erisim 08 Ekim
2021,
http://greenahmadiyyat.org/English%20Documents/Resemblance%20with%20
Hadhrat%20Isa.pdf.

Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”, 16;
“Requirements of Mujaddid Imam-uz-Zaman”, 1-4.

Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”,
erisim 04 Kasim 2021; “Requirements of Mujaddid Imam-uz-Zaman”, 1-4.
“Allah, icinizden, iman edip de salih ameller isleyenlere, kendilerinden 6nce
gecenleri egemen kildig gibi onlar1 da yeryltiziinde mutlaka egemen kilacagina,
onlar icin hosnut ve razi oldugu dinlerini iyice yerlestirecegine, yasadiklari
korkularimin ardindan kendilerini mutlaka emniyete kavusturacagina dair
vaadde bulunmustur. Onlar bana kulluk eder ve bana hicbir seyi ortak
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saglanmas1 gerektigini savundugu ve halife seciminden sonra da
siddetli tepkisini devam ettirdigi iddia edilmistir. Bu ifadeler
baglaminda da Mirza Rafi Ahmed’in herhangi bir acik hilafet
talebinde bulunmadigi; ancak kendisinin de Gulami soya dahil
oldugunu belirterek, Utzeri kapali da olsa bir hilafet talebinde
bulundugu ve hilafet secimlerine gosterdigi tepki dikkate alindiginda
ise hilafet talebini abisinden sonraya erteledigi anlasilmistir.60

Mirza Rafi Ahmed’in Gulami soya dahil olmasindan aldig1 gtcle,
hilafet  talebinde bulunmasi1 ve akabinde cesitli ilahi
gorevlendirmelere matuf oldugunu ifade etmesinden c¢ikarilabilecek
en temel sonu¢ sudur: Hilafetin verasete dontsmesi, kutsal
addedilen soyda bulunan birinci derece aile tiyelerinden en azindan
birinin de hilafeti kendisi icin bir hak olarak gérmesine neden
olmustur. Ayrica Gulami soya atfedileden kutsiyet; Gulami aileden
gelenlerin, Mirza Gulam Ahmed’e olan yakinliklarini ve konumlarini
hareket icerisinde bir Usttnlik vesilesi olarak diisinmelerine de
énciiliik etmistir. Nitekim Ahmedilerin, Islam-dis1 azinlik ilan edilme
stirecine gotiren 1974 yilindaki dava kayitlarinda, Ahmedilikten
ayrilan pek cok kisinin, Mirza Gulam Ahmed’in soyundan gelen
kisilerin, diger hareket Uyeleri tizerinde bir bask: ve despotik rejim
olusturduklarina dair elestirilerde bulunduklar: seklinde bilgiler yer
almistir.6!

kosmazlar. Artik bundan sonra kimler inkar ederse, iste onlar fasiklarin ta
kendileridir.” (Nur 24/55).

“Resemblance of Hadhrat Mirza Rafi Ahmad with Hadhrat Isa”, 9; Ghulam
Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”, erisim 04
Kasim 2021. Mirza Rafi Ahmed’in, halife seciminde yapildigini iddia ettigi hatalar
ve hilafet se¢cim kurulu Uyelerinin, bu kurula hatali bir sekilde secildiklerine
yonelik gortsleri hak. bkz. “Election of Khalifa IV&V Conducted in Violation of
the Set Rules”, erisim 11 Eylul 2021,
http://greenahmadiyyat.org/English%20Documents /Wrongful%20Election%20
0f%20Khalifa%201V%20-%20V.pdf. Mirza Rafi Ahmed’in hilafet otoritesine
baskaldiran ve Mirza Gulam Ahmed’in gorisleri Uzerinde ciddi tasarrufta
bulunan bu tavirlariyla ilgili degerlendirme yapildiginda, Mirza Rafi Ahmed’in asil
arzusunun hilafet muessesesini elde etmek oldugunu anlamak glic degildir.
Nitekim Mirza Gulam Ahmed’den sonraki “mticeddid” olduguna yo6nelik iddiasin
da, stratejik bir tercihle, etrafinda bir topluluk olusturmak ve diger Ahmedileri
yanina ¢cekmek maksatl dile getirdigini séylemek yanlis olmayacaktir. Zira halife
secimi déneminde de ciddi tartismalarin oldugu ve Ahmedilerin belirgin bir
kisminin onu destekledigine dair kaynaklarda bilgiler de s6z konusudur. Bkz.
Ghulam Ahmad, “Biography of Ayub-Ahmadiyyat Hazrat Mirza Rafi Ahmad”;
“Who is Mirza Rafi Ahmad?”.

61 Sadia Saeed, “Pakistani Nationalism and the State Marginalisation of the

Ahmadiyya Community in Pakistan”, Studies in Ethnicity and Nationalism 7, sy 3
(Aralik 2007): 144.



e-makalat Mezhep Arastirmalar: 14, sy. 2 (Guz 2021) 879

2.2. Gulami Soydan Olmayanlarin Hilafette Hak iddialar1

Hilafet eksenli ayrismalar Gulami aile icerisinde verasette hak
iddias1 boyutunda kalirken diger taraftan Ahmedilerin bir kismi
bizatihi hilafetin verasete dontismesine ve cemaatin etno-mezhepsel
goruntlistine itiraz etmislerdir.

Ahmedi hilafet teorisinde, hilafete sura ve secim yolu ile
gelinecegi dngdrtilmesine ragmen pratik dyle gerceklesmemis ve
“hilafet”, Mirza Gulam Ahmed’in ailesinde bir sekilde verasete
dontismustldr. Bu tutum cografi gelenekle de uyumludur. Nitekim
bu yaklasim sadece Hint alt kitasina has bir durum da degildir.
Farkli cografyalarda da yaygin bir sekilde kutsiyet veya karizma
atfedilen kimselerin yerlerine kendi soylarindan kisilerin geldigi
gortlmektedir. Bu nedenle olmalidir ki, Ahmediler de bunu
benimsemis ve hilafeti gértintirde secim ve sura yoluyla
gerceklestirseler de pratikte Mirza Gulam Ahmed’in ailesinde
ozellikle de oglu Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in soyunda yani
“Besiri” ailede stirdtirmuslerdir. Ancak hilafetin pratikte kutsiyet
atfedilen Gulami soyda verasete dontismesi btittin Ahmediler
tarafindan genel kabul gérmuis bir anlayis degildir. Bu baglamda bir
kisim Ahmedi, verasete dayanan ve etno-mezhepsel bir gériintim
arz eden hilafet otoritesine karsi ¢ikip hilafetin gerekli sartlara haiz
her Ahmedi’nin hakki olabilecegini ileri sirmusttir. Onlara goére
Mirza Gulam Ahmed, kendisine halife olacaklar icin kistas olarak
Allah’a derin baghligi “takva”y1 belirlemistir. Nitekim verasete
donutstirilen ve etno-mezhepsel bir géoriintim arz eden hilafet
sisteminden rahatsizlik duyan bu kisiler halife otoritesini reddedip
cematten ayrilarak yeni ayrilik¢i gruplar kurmuslar veya halife
tarafindan cemaatten cikarilmislardir.

Tespit edilebildigi kadariyla ana btinye Ahmelik icerisinden halife
otoritesine kars1 ayriliga goétirecek ilk muhalefet Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed déneminde Nijerya’daki Ahmediler arasindan
gelmistir. Nitekim “Nijerya, Islam’da Ahmediye Hareketi” ve
“Nijerya’nin Envaru’l-islam Hareketi” adli Ahmedi gruplarin ortaya
cikislar1 bu sekildedir.

2.2.1. Nijerya, islam’da Ahmediye Hareketi

Tespit edilebildigi kadariyla verasetle birlikte etno-mezhepsel bir
kimlige dayanan hilafet kurumuna karsi ¢cikan ve cemaatin yénetim
isinde, kendilerinin de hakki oldugunu dustinerek ana bulnye
Ahmedilik’ten ayrilan ilk grup, Nijerya Ahmedileri arasindan oldukca
erken donemde 1935-1937 yillar1 arasinda s6z konusu olmustur.
Kaynaklara gore ayriligin gerekcesi cemaatin liderligi baglaminda
namazlar1 kimin kildiracagl ve cemaatin sahip oldugu mallarin
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yonetimine dairdir. Hatta bu ayriliga neden olan hususlar yargiya
kadar intikal etmistir. Ayrilan bu grup doénemin halifesi Mirza
Besiruddin Mahmud Ahmed’in otoritesini reddetmis ve yeni bir
hareket olusturarak kendisini “Nijerya, Islam’da Ahmediye Hareketi”
olarak adlandirmistir.62 Nijerya cemaati agisindan oldukca sarsici
olan bu ayrilik¢ct hareketle birlikte ana btiinye Ahmedilik neredeyse
tabanini kaybetmistir.63 Ctinkd bu grup Nijerya’da 1916’da baslayan
hemen hemen bitin Ahmedi faaliyetleri sahiplenmis ve tarihcesini
de 1916 yiliyla baslatmistir.®4 Ancak surec¢ icerisinde bu yeni
harekette btttinltigiint koruyamamais ve etkin bir ayrilikct hareketle
karsi1 karsiya kalmis ve icerisinden “Nijerya’nin Envaru’l-islam
Hareketi” adli bir baska bir ayrilikci Ahmedi grup cikarmistir.65

2.2.2. Nijerya’nin Envaru’l-islam Hareketi

1974 yilinda Pakistan’daki Ahmedileri “Islam-dis1 azinlik” olarak
tanimlayan anayasa degisikliginin® Nijerya’da da yansimasi olmus
ve Nijerya Yuksek Islam Konseyi aldigi bir kararla hac yapmak
isteyenlerin Ahmedi olmadiklarina dair bir belge imzalamalarinin
zorunlu olduguna yo6nelik bir dlizenleme yapmistir. Bu diizenleme ise
ayrilan grup icerisinde, yeni bir ayrilik yasanmasina sebep olmustur.

“History of Ahmadiyyat in Nigeria Ahmad Olayiwola Jegede” LXXXIV, sy 2 (Aralik
1989): 21-22, 24; Fisher, Humphrey J., Ahmadiyyah: a Study in Contemporary
Islam on the West African Coast (London, 1963), 109. Yeni gruplarin Kadiyani
veya Lahori gruplarinin icerisinden ayrildiklarina dair kesin bilgiler ancak inang
esaslar ve takip ettikleri kisiler baglaminda ortaya konulabilmektedir. Iste bu
grubun ana blinye Ahmedilik icerisinde siniflanmasinin temel nedeni de 1935
tarihinden o6nce Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in Hilafetini kabul
etmelerinden dolayidir. Zira ana blinye Ahmediler’den ayrilan bu gruba dair
bilgiler, ana blinyenin resmi yayin organi olan Review of Religions adli dergiden
elde edilmistir. Ayrica Lahori Ahmedilerin Nijerya’'daki belirgin ve dikkat cekici
faaliyetlerinin 1960lar’dan sonra basladig: bilinmekte ve Birlesmis Milletleri’n
Nijerya’daki Ahmedilerin gruplasmalarina dair kisa bir raporu s6z konusudur.
Butlin bu bilgiler dikkate alindiginda bu grubun Kadiyani Ahmediler icerisinden
cikan bir grup oldugunu sdylemek yanlis olmayacaktir. Konu hak. bkz. Valentine,
Islam and the Ahmadiyya Jama’at, History, Belief, Practice, 61; “Nigeria: The
Hamadiya Islamiyya (1993-1997)”, erisim 14 Aralik 2021,
https://www.refworld.org/docid /3ae6abbd8c.html.

Ana bunye Ahmedi kaynaklara gore cemaat icerisinde etkin olan bu grup
ayrildiktan sonra kalan birka¢c Ahmedinin beyati neticesinde faaliyetlerine
yeniden baslamislardir. “History of Ahmadiyyat in Nigeria Ahmad Olayiwola
Jegede”, 22.

“History of Ahmadiyyat in Nigeria Ahmad Olayiwola Jegede”, 21-22, 24. Ancak
Ahmedilerin Nijerya cemaati igerisinde yasanan bu buytk ayrilikta baslangicta
yenik gibi gértinen sUrec icerisinde ise buytk bir Ahmedi kitleyi yine kendisine
baglamay1 basaran ana blinye Ahmedilik olmustur.

“History of Ahmadiyyat in Nigeria Ahmad Olayiwola Jegede”, 21-22, 24.
“Constitution (Second Amendment) Act, 1974.”, 106, 206 § 1 (1974).
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Bu ayriligin gerekcesinin konjonkttirel olarak “Ahmedi” ismini
kullanmaktan imtina edenlerin “Nijerya’nin Envaru’l-islam Hareketi”
isimli yeni bir hareket kurmalari oldugu distnutlmektedir.®” Nitekim
bu yeni hareket varligini devam ettirebilmek adina kendisini Stinni
bir gelenek icerisinde konumlama gayreti icerisinde olmus ve tespit
edilebildigi kadariyla Mirza Gulam Ahmed merkezli bir din
séyleminden vazgecerek “modernist”, “llimli” genel bir “Islami” teblig
organizasyonuna doéntsmustir. Bu gruptaki kadar belirgin bir
dontisim olmasa da benzer bir fikirsel temayul, strec¢ icerisinde
“Nijerya, Islam’da Ahmediye Hareketi” icin de s6z konusudur.68

Ana binye Ahmedilikten gittikce uzaklasip Sunni cizgiye
yaklasan bu iki hareketin inanclarina dair bilgiye ise neredeyse hic
ulasilamamistir. Bu iki grubun inanclariyla ilgili tek ulasilabilen veri
ise bu gruplarin ana blinye Ahmedilik gibi baris, dinler aras1 diyalog,
kardeslik gibi mefhumlar1 oldukca 6n plana cikarmalaridir.6® inang
yapilarina dair acik bilgilerin bulunmamasi ise kendilerini Stinni
gelenek icerisinde konumlama gayretlerinden kaynaklanmis
olmalidir.

Belirtilen iki hareketten dogrudan ulasilabilen grup “Nijerya’nin
Envaru’l-Islam Hareketi” adli zimrenin sosyal medya hesaplaridir.70
“Nijerya, Islam’da Ahmediye Hareketi” adli gruba dair glincel bilgilere
ise bagka cesitli sitelerden ulasilmistir.”? Nitekim Nijerya
Ahmedileri'ne dair bir Birlesmis Milletler raporunda Nijerya’da
Kadiyani ve Lahori koluna mensup olmayan baska Ahmedi gruplarin

67 “Ahmadiyya  Movement in  Nigeria”, erisim 12 Arahk 2021,

https://rpl.hds.harvard.edu/faq/ahmadiyya-movement-nigeria; “History  of

Ahmadiyyat in Nigeria Ahmad Olayiwola Jegede”, 24. Ahmedilerin

Endonezya’daki durumlari hak. bkz. Muhammed Haron, “Africa’s Muslim

Authorities and Ahmadis: Curbed Freedoms, Circumvented Legalities”, The

Review of Faith & International Affairs 16, sy 4 (2018): 60-74.

“Ahmadiyya Movement in Nigeria”.

69  “Anwar-Ul Islam Movement of Nigeria”, erisim 14 Aralk 2021,
https://www.facebook.com/anwarulislam1916/; Shakirah Adunola, “Centenary
Ahmadiyyah Movement launches book”, 21 Nisan 2017,
https://guardian.ng/features/friday-worship /centenary-ahmadiyyah-
movement-launches-book/.

70 Aslinda bu hareketin énceden var olan internet siteleri kapatilmis, su an ¢ok aktif

olarak kullanmasalar da sadece sosyal medya hesaplar1 tUzerinden

muntesiplerine ulasmaktadirlar. Site icin bkz. “Anwar-Ul Islam Movement of

Nigeria”, erisim 14 Aralik 2021,

https://www.facebook.com/anwarulislam1916/; “Anwar-Ul Islam Movement of

Nigeria”, erisim 14 Aralik 2021, https://twitter.com/Anwarulislam_NG.

“Nigeria: Okunnu Advises Ahmadiyya, Anwarul-Islam Movements To End Legal

Battle”, erisim 12 Aralik 2021,

https://allafrica.com/stories/200011270135.html; “Ahmadiyya Movement in

Nigeria”.
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oldugundan bahsedilmektedir.”2 Muhtemeldir ki bahse konu olan bu
gruplar Kadiyani gelenek icerisinden cikan “Nijerya, Islam’da
Ahmediye Hareketi” ve “Nijeryamin Envaru’l-islam Hareketi” adli
zUmrelerdir.

GuUnumuzde bu iki hareket varliklarini Nijerya'yla sinirli bir
sekilde devam ettirmektedirler. Ancak bu iki grubun yeniden bir
araya gelmesine dair fikirler, her iki grup tarafindan da dile
getirilmektedir.”3 Stirec icerisinde bu iki ayrilik¢i grubun birlesmesi
olasidir. Zira her iki grupta ana blinye Ahmedilik’ten fikirsel olarak
ayri, Sunni gelenege yakin bir gérintim arz etmektedirler.74

2.2.3. Hilafet Talebine Karsilik Cemaatten Cikarilanlar

II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed déneminde Nijerya
Ahmedileri arasinda yasanan ayriliktan sonra TUcunct halife
secimlerinde “soya dahil olmayan Ahmediler” tarafindan veraset
sistemine yonelik sahis bazinda siddetli elestiriler s6z konusu
olmustur. Nitekim tictincti halife secimlerinde, isimleri halife aday:
olarak da gecen 1. Halife Mevlana Hekim Nureddin’in iki oglu, Mirza
Nasir Ahmed’i daha babasi hayattayken “halife gibi” davranmakla
elestirmislerdir. Babasinin vefati sonrasi secim sUrecinde ise
babasinin karizmasi1 TtUzerinden hilafeti elde ettigine yonelik
itirazlarda  bulunmuslar  bundan dolay1 da  cemaatten
cikarilmislardir.’> Onceki halifenin  cocuklarinin  cemaatten
cikarilmasi normal sartlarda oldukc¢a yank:i yapmas: beklenen bir
durumken Mirza Gulam Ahmed’in soyunun belirgin sekilde 6n plana
cikarildigi bu gelenekte cok da buytk bir rahatsizlik sebebi
olmamistir. Zira Mevlana Hekim Nureddin’in diger ogullar: da cemaat
tarafindan istedikleri karizmay: bulamadiklarindan olmalidir ki
cemaatten 1950ler’den o6nce kendi istekleriyle ayrilmislardir. Bu
yasananlarla birlikte Mevlana Hekim Nureddin’in adindan baslamak
lizere soyuna dair Ahmedi tarihinde biling¢li bir ihmal etme durumu
s6z konusu olmaya baslamistir. Zira Gulami soy karizmasini 6n
plana cikaran Ahmedi tarihinde Mevlana Hekim Nureddin’in
soyunun akibetiyle ilgili neredeyse hicbir bilgi gecmemektedir.76

72 “Nigeria: The Hamadiya Islamiyya (1993-1997)”.

73 Shakirah Adunola, “Centenary Ahmadiyyah Movement launches book”; “Nigeria:
Okunnu Advises Ahmadiyya, Anwarul-Islam Movements To End Legal Battle”;
“Anwar-Ul Islam Movement of Nigeria”.

74 “Ahmadiyya Movement in Nigeria”; “History of Ahmadiyyat in Nigeria Ahmad
Olayiwola Jegede”, 24.

75 Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 158-60.

76 Khan, From Sufism to Ahmadiyya, 158-60.
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2.3. Modern Donem Ahmedilik’te Ayrismalar

Bahsedilen ayriliker fikirlerden uzun zaman sonra modern dénem
Ahmediliginde ise durumlar daha sikintili gértiinmektedir. Zira bu
donemde bireysel ve hareket bazinda ayriliklar cok daha belirgin
olarak yasanmaktadir. Nitekim “diaspora Ahmediligi” olarak
adlandirabilecegimiz Bati’'da dogan ve buylyen TUclUncl nesil
Ahmedilerin diasporanin getirdigi daha sektliler dinya algilar
baglaminda bireysel olarak halife otoritesini reddetme temayula
gostermeleri Ahmedi Hilafetini 6énceden olmadigi kadar buyuk
problemlerle kars: karsiya birakmaktadir.?”

Modern dénem olarak adlandirilabilecek 200071 yillarla birlikte
Ahmedi tarihinde yeni bir kirilma yasanmis ve sarsilmaz bir otoriter
sistemle hilafeti bir nevi verasetle yoneten Ahmedi halifesinin
otoritesinin artik ciddi ciddi sorgulandigi bir déneme girilmistir.
Ozellikle cemaatin yayilmaci politikas1 birbirinden bagimsiz
cografyalarda farkli Ahmedi ekollerin ortaya c¢ikmasina, yerel
cemaatlerin gliclenmesine ve bu cemaatler icerisinden, karizmatik
kisilerin de hilafette hak talebinde bulunmasina ve Allah’tan vahiy
aldiklar1 iddiasiyla etraflarinda belirli ztimreler olusturarak yeni
Ahmedi gruplar olusturmalarina neden olmustur.78

2.3.1. Cemaatii’l-Ahmediyyeti’l-Miislimin

Tespit edilebildigi kadariyla s6z konusu ayrilik¢t hareketlerin ilki
Hint okyanusunda yer alan Morusis adasinda? ortaya cikmistir.

Kucukoner, “Mirza Gulam Ahmed”, 357-58.

Kuctikoner, “Mirza Gulam Ahmed”, 360-61; Munir Ahmad Azim, The Finality of
Prophethood: A Wrong Concept (yy, 2014). Ancak modern dénem hareketleri
oldukca yeni olduklari, kurumsallagsmalar: s6z konusu olmadig: ve ana blinyeye
mubhalif olarak ciktiklari i¢cin, bu hareketlerin fikirleriyle ilgili saglikli bilgi elde
etmek neredeyse imkansizdir. Bu calismada, ulasilabilen buitlin kaynaklardan
elde edilebilen bilgiler sunulmaya calisilmistir.

Kita Afrikasinin yaklasik 800 kilometre uzaginda, Hint okyanusu Uzerinde yer
alan ve bir ada toplulugu olan Morusis’da Ahmedilerin faaliyette bulunmasi
oldukca dikkat cekicidir. Ancak Morusis’da nutfusun ylizde 6831 Hint
kokenlilerden olusmaktadir. Toplam nufusun yaklasik ylzde 50’si Hindu
inancina mensupken, ytzde 17 civarnindaki bir grup da Musliman’dir.
Miuslimanlarin bir bélimtintin de Ahmedi oldugunu tahmin edilmektedir. Ancak
sayilartyla ilgili resmi bir veri bulunmamaktadir. Tahir Ahmed’in 1987 tarihinde
bu tlkedeki Ahmedi merkezlerine gezi yaptigi bilinmektedir. Tahir Ahmed’in
yaptigl bu gezi dikkate alindiginda ve adada bir Ahmedi camisi bulundugu goz
6ntinde bulunduruldugunda, bu tulkede Muslimanlann toplam sayisi
baglaminda hatir1 sayilir bir Ahmedi ntfusunun bulundugu seklinde yorum
yapmak mumkundur. Bkz. “Khilafat Moves to London”, Tarig Magazine, 2004,
25, 46. Morusis’a dair resmi rakamlar, CIA’in kendi resmi sitesinden elde



8
8
82

= O

8,
84

[

884 Halide Rumeysa Kui¢ctikéner

Morusis, Hint kokenlilerden olusan bir adadir. Ahmedi mubelligler
buraya oldukca erken donemde, 1915’te gelerek teblig faaliyetlerinde
bulunmaya baslamislardir.80 Teblig faaliyetleri sonucunda ada
halkinin hatir1 sayilir bir kism1 Ahmedilige gecmis; ada ydénetiminde
hak iddia edebilecek bir niifusa erismislerdir. Iste s6z konusu adada
2000l yillarin basinda merkezdeki hilafet ile ilgili uygulamalara
tepki yukselmis ve ana bunyeden kopus yasanmistir. Tespit
edilebildigi kadariyla ilk Ahmedi ayrilik¢t hareket Cemaatiil-
Ahmediyyetil-MUslimin’dir. Hareketin tarihcesine bakildiginda, bu
hareketin Munir Ahmed Azim ve Zaferullah® Domun isimli iki
kidemli Morusisli Ahmedinin o6nderliginde ortaya ciktig
gorulmektedir.

Hareketin 6yktisinu Zaferullah Domun tarafindan yazilan bir
bilgi notundan elde ettik. Bu bilgi notuna gére, 2000 yilinda
Morisis’daki bir Ahmedi mubellig,82 IV. Halife Tahir Ahmed’e, “Munir
Ahmed Azim” ve “Zaferullah Domun” adli sahislarin Allah’tan vahiy
aldig1 iddiasinda bulunduklarina ve kendilerinden bagimsiz hareket
ettiklerine yonelik bir mektup yazmis, bunun Uzerine halife Mirza
Tahir Ahmed de cemaatin 6nde gelenlerinden olan bu iki kisiyi
cemaatten cikarmistir. Bu kisiler halifeden af dilemis ancak 6zUrleri
kabul edilmemis, Ahmedi camilerine gidip Cuma namazi kilmalari ve
diger Ahmedilerle sosyal iligki kurmalar1 yasaklanmistir. Bu iki kisi
acisindan oldukca sikintili gecen bir slre¢ sonunda, baska
Ahmediler de cemaatten atilan bu kisilerin haksizliga ugradigini
distntp bu iki kisinin yaninda yer almaya baslamislardir. Bu
kisilerin de katilmasiyla, Mtinir Ahmed Azim ve Zaferullah Domun,
Allah tarafindan gorevlendirildikleri iddiasiyla, “Cemaatiil-
Ahmediyyetil-Mtslimin”83 adli yeni bir Ahmedi grup kurmuslardir.84
Bu yeni kurulan grubun liderligini de bu dénemde Munir Ahmed
Azim yapmistir. Ancak sUre¢ icerisinde hareket icerisinden

edilmistir. Bkz. https:/ /www.cia.gov/library/publications/the-world-
factbook/geos/mp.html. erisim tarihi 21.03.2017.

“Khilafat Moves to London”, 25, 46.

Ismin orijinali “Zafrullah” seklinde olsa da Tiirkce’deki kullanim esas alinmistir.
“Mubellig”, halife tarafindan, cemaatin bir bolgedeki dini faaliyetlerini, halifenin
direktifleri cercevesinde organize etmek icin resmi olarak goérevlendirilen kisilere
denmektedir. Bu kisilerin cemaatin resmi dini egitim kurumu olan ve diinyanin
farkli noktalarinda yer alan “Camia Ahmadiyya”da egitim almalar: gereklidir.
Ingiltere’deki Camia Ahmadiyya hak. bilgi almak icin bkz. “Jamia Ahmadiyya
United Kingdom An Institute of Theology and Modern Languages”, erisim 09 Ekim
2021, https://www.jamiaahmadiyya.uk/.

Internette isimleri “Cemaat-i Ahmadiyya el-Muslimin” seklinde gecmektedir.
Domun, “I am to You A Sincere Counselor”, erisim 05 Aralik 2021. Kaynaklara
gbre, bu dénemde sayilar1 yetmis civarindadir. Ancak kisa stire icerisinde, bu yeni
toplulukta, umduklarini bulamayan on ila yirmi kadar kisi yeniden ana blinye
Ahmedilige dénts yapmaistir.
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Zaferullah Domun’un basini cektigi bir grup, hareket liderinin
otoriter bir yonetim anlayisi benimsedigini savunmustur. Bu
baglamda 2007 yilinda, Zaferullah Domun, Allah tarafindan
gorevlendirildigi iddiasinda bulunarak, kendisini destekleyenlerle
birlikte MUnir Ahmed Azim’i hareketten uzaklastirmis ve hareket
liderligini ele gecirmistir.8>

Zaferullah Domun’un liderligi ele gecirmesiyle, Cemaati’l-
Ahmediyyeti’l-Muislimin, ana btinye Ahmedilik’le ayn1 gortislere sahip
olmustur. Mirza Gulam Ahmed’i sari’ olmayan, “Gmmeti nebi”,86
mesih, mehdi ve muceddid olarak kabul etmistir. Bu hareketin
6nemli 6zelligi ana blinye Ahmedilik’le paralel olarak Mirza Gulam
Ahmed fighrinii 6n plana c¢ikarmalari, siklikla Mirza Gulam
Ahmed’in sézlerine referans yapmalaridir.8” Oyle ki Mirza Gulam
Ahmed’e yoénelik vurgunun, Hz. Peygamber’den bile daha fazla
oldugunu sodylemek yanlis olmayacaktir. Bu yénuyle, bu hareket icin
Mirza Gulam Ahmed’in belirleyici unsur oldugunu ifade etmekte bir
beis yoktur. Bu durumun nedeni olarak, hareket lideri olan
Zaferullah Domun’un dedelerinden itibaren Ahmedi oldugunu
soylemek mtimktndur. Nitekim Zaferullah Domun’un dedeleri, daha
1900’14 yillarin basinda, adaya teblig faaliyetleri icin gelen, Ahmedi
mubelligler araciligiyla Ahmedi olan ilk ailelerdendir. Ayrica Domun,
ana blinye Ahmedilik’te bilfiil uzun yillar calismis, cemaat icerisinde
Huddamu’l-Ahmadiyye baskanligi, bolge cemaat baskanligi, ulusal
meclisi-i amila tyeligi yapmistir.88 Ayrica IV. Halife Tahir Ahmed’le
1988-1998 yillar1 arasinda defaten gértismuis ve pek cok calsaya8®
katilmistir.?0 Bu yo6nuyle, ana bilnye inanclariyla bir problemi
olmamistir.9! Ancak cemaatten cikarilmasina neden olan gorusleri,

Domun, “I am to You A Sincere Counselor”, erisim 05 Aralik 2021.

Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed’in nUbuvvetini tanimlamak icin siklikla
kullandig “Gmmeti nebi” kavrami icin detayl bilgi icin bkz. Kti¢tikéner, “Mirza
Gulam Ahmed”, 282-86.

Domun, “I am to You A Sincere Counselor”, erisim 05 Aralik 2021.
Bu birimler st diizey Ahmedi yonetim organlaridir.

Ahmedilerin yilik bulusma toplantisidir. Yerel, boélgesel, ulusal ve uluslararasi
boyutta gerceklestirilmektedir. Bu kavramin Turkcge transliterasyonu “celse”
seklinde olsa da Turkiye'deki Ahmediler ve dinyanin farkli noktalarindaki
Ahmediler genel olarak “calsa” ifadesini tercih ettigi icin bu kullanim sekline
basvurulmustur.

“Zafrullah Domun A Profile”, erisim 11 Kasim 2021, http://www.jaam-
international.org/eng/dec/zd_profile.htm. Domun, ayrica Ahmediligin gelismesi
noktasinda pek cok katkisinin bulundugunu 6zellikle de Ahmediligin resmi yayin
organi olan Muslim Television Ahmadiyya (MTA) adl televizyonun kurulusunda
aktif faaliyet gosterdigini iddia etmistir.

Domun’un kendi ifadelerine goére, cemaate otuz yil hizmet ettikten sonra emekli
olup ailesiyle vakit gecirmeye karar verdigini ancak hi¢ tahmin etmedigi sekilde
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hilafeti dini bir mesele olarak degerlendiren Kadiyani Ahmediler’den
farklilasarak hilafeti daha dinyalik bir mesele olarak
degerlendirmesinden kaynaklanmistir. Halifenin  kararlarinin
dokunulmazligina ve hilafetin soya tahsisine karsi ¢cikmistir. Nitekim
basini cektigi bu hareket, kendilerini ana blnye Ahmedilik’ten
cikaran IV. Halife Tahir Ahmed’in hilafetini mesru gdérmemektedir.
Hareket giniimtuizde de Domun liderliginde, Morisis’da, bazi Hint
okyanusu adalarinda ve Fas’ta faaliyetlerine devam etmektedir.92
Sayilar1 oldukca az olup sayillarina dair mnet bir bilgi
bulunmamaktadir.

2.3.2. Cemaatu’s-Sahihi’l-islam

“Cemaatu’s-Sahihil-Islam”, diger bir Ahmedi ayrilik¢i gruptur.
Kurucusu “Cemaattil-Ahmadiyyetil-Mtislimin” adli hareketten
uzaklastirilan MUnir Ahmed Azim’dir. Nitekim Munir Ahmed Azim,
kendi kurdugu hareketten c¢ikarildiktan sonra, 2008 yilinda,
“Cemaatu’s-Sahihi’l-Islam” adli yeni bir hareket kurmak zorunda
kalmistir.93

Minir Ahmed Azim, Cemaatu’s-Sahihi’l-Islam’dan
uzaklastirilmasina dair yukarida da bahsedildigi tizere, Zaferullah
Domun’la benzer bilgiler vermistir.¢ Kurucularindan oldugu
hareketin muntesiplerinin onu terk etmesini, peygamberlerin
milletlerinin, onlar1 terk etmesiyle iliskilendirmis, Allah tarafindan
yeni bir hareket kurmak tizere gorevlendirildigini iddia etmistir.%>
Ancak Miunir Ahmed Azim, bu ifadeleriyle birlikte, 2002 yilindan
itibaren Allah’la irtibat halinde oldugunu da 6zellikle belirtmistir.
Kendisi tarafindan verilen bu tarih, IV. Halife Tahir Ahmed’in vefat
edip V. Halife Mesrur Ahmed’in halife secildigi yil1 géstermektedir. Bu

Allah tarafindan goérevlendirildigini iddia etmistir. Bkz. “Zafrullah Domun A
Profile”, erisim 11 Kasim 2021.

92 Domun, “I am to You A Sincere Counselor”; “Zafrullah Domun”, erisim 05 Aralik
2021, https://wiki.gern.org/ahmadiyya/organisations/qadiani/jamaat-
ahmadiyya-al-mouslemeen/zafrullah-domun.

93 “The Muhyi-ud-Din Munir Ahmad Azim- The Course of His Life -Munadane and
Spiritual”, erisim 09 Kasim 2021, http://www.jamaat-ul-sahih-al-
islam.com/jusai_files/biomaaeng.htm.

94 “Jamaat Ul Sahih Al Islam Arise& Create a New World”, erisim 08 Mayis 2021,
http:/ /www.jamaat-ul-sahih-al-islam.com/jusai_files/indexeng.htm. Ayrilikla
ilgili olarak, Munir Ahmed Azim de Zaferullah Domun’la benzer bilgiler
vermektedir. MUnir Ahmed Azim’in verdigi bilgilere gére, Zaferullah Domun,
kendisine muntesiplerini, onun etrafinda toplamis ve hareketin liderligini ele
gecirerek, kendisini hareketten uzaklastirmistir. Bu ytzden de, kendisinin,
Cemaatu’s-Sahihil-islam adli yeni hareket kurmak zorunda kaldigini
belirtmistir.

95 “Jamaat Ul Sahih Al Islam Arise& Create a New World”, erisim 08.05.2021.
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baglamda, onun bu tarihi vermesinin muhtemel sebebi de kendisinin
de hilafette hakk: oldugunu iddia etmesinden kaynaklanmaktadir.
Zira bu grupta kendisini “hakiki Ahmedilik” olarak gérmekte, ana
btinye Ahmedilik halifesiyle ve ana blinye mensubu Ahmedilerle
tartismalar gerceklestirebilmek adina stirekli “acik cagri mektuplari”
yayimlamaktadir.?¢ Bu cagrilar, Ahmedi halifesinin cevaplamasi
amaciyla yazilmis sorulardan olusmaktadir. Mlnir Ahmed Azim bu
sorularda, kendisinin Allah tarafindan gorevlendirildigini ancak
Ahmedi halifesinin secimle is basina geldigini iddia etmekte ve
halifenin ilahi dayanaginin neler olduguna dair reddiyeci sorular
sormaktadir.9” Ancak tespit edilebildigi kadariyla, ana bulnye
Ahmedilik ve Ahmedi halifesi bu tirden olumsuz dustncelerin
yayilmamasi adina bu sorulari kamu 6ntinde ¢cok da fazla dikkate
almamaktadir. Bu kisiler bir nevi dinden uzaklasmis kisiler olarak
degerlendirilmektedir. = Nitekim kendi kaynaklarinda, baz1
Ahmedilerin, halife otoritesine karsi ¢iktigina ve aslinda onlarin
Allah’a kars:1 geldiklerine yonelik ifadeler yer almaktadir.®

Munir Ahmed Azim, kurdugu yeni hareketteki konumunu Hz.
Peygamber’in mesajin1 dinyaya yaymak icin Allah tarafindan
gorevlendirilmis, “muhyiddin”, dinin muceddidi, ihyacis1 sozleriyle
aciklamistir.?® Yeni kurulan bu hareketin cizgisinin de Mirza Gulam
Ahmed gelenegi oldugunu, Mirza Gulam Ahmed’i vadedilen mesih,
mehdi ve muceddid kabul ettiklerini ifade etmis, nebi olmasina
yonelik diistincelerinden ise bahsetmemistir. Ancak Azim tarafindan
dile getirilmese de, bu hareketin de Mirza Gulam Ahmed’i sari’
olmayan, Ummeti nebi kabul ettigi, hareketin resmi internet
sitesindeki bilgilerden anlasilmistir.19 Nitekim Kadiyani kolunun
akidevi anlayisina uygun olarak, Muslimanlar tarafindan
“hatemennebiyin” ayetinin yanlis yorumlandigi ozellikle

96 “The Muhyi-ud-Din Munir Ahmad Azim- The Course of His Life -Munadane and
Spiritual”, 09 Kasim 2021.

97 “The Muhyi-ud-Din Munir Ahmad Azim- The Course of His Life -Munadane and
Spiritual”, erisim 09 Kasim 2021.

98 Nitekim ana btinye Ahmediler bu ayrilik¢: hareketlere, dinden ¢ikmis gibi siddetle
tepki go6stermektedirler. Ancak Ahmedi olmayan Muslimanlar ic¢in de,
kendilerinden ayrilanlan ifade ederken, Islam diinyasinda da erken dénemde
yasanan ayriliklari isaret ederek gizli bir cevap vermekte ayrica Islam diinyasinda
yasanan erken donemdeki ayriliklart da oldukga elestirel bir gozle yorumlamakta
ve kendi ayrilikcilariyla bir nevi 6zdeslestirmektedirler. Bu konudaki elestirel
ifadeler icin bkz. “Seven Arguments in Support of the ‘Letter Conspiracy”, erisim
11 Kasim 2021.

99 “Jamaat Ul Sahih Al Islam Arise& Create a New World”, erisim 08.05.2021.

100 Kitap isimlerinin yer aldig bir sayfada, kendi yayimladiklar: “Gmmeti nebi” isimli
bir kitap yer almaktadir. Kendi resmi sitelerindeki bu bilgi icin bkz.
http:/ /www.jamaat-ul-sahih-al-islam.com/jusai_files/books_mainpg.htm,
erisim 08.05.2018.
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belirtilmistir.10! “Hatemennebiyyin” ayetinin yanlis yorumlandigina
yonelik bilgiden, bu hareketin de Mirza Gulam Ahmed’i bir sekilde
nebi olarak degerlendirdigini ifade etmek yanlis olmayacaktir.

Mnir Ahmed Azim’in kurdugu bu yeni hareketin bir baska ilging
noktasi daha tespit edilmistir. Hareket, Mirza Gulam Ahmed merkezli
olmasina ragmen, “Mirza Gulam Ahmed” figirini ©n plana
cikarmama konusunda 06zel caba harcamaktadir. Bu baglamda
Ahmedilik’ten kopan ve hakiki Ahmediligin kendileri oldugunu iddia
eden hareketin isminde “Ahmediye” ifadesinin bulunmamas1 oldukca
dikkat cekicidir. Hatta hareketin resmi internet sitesinin ana sayfasi
dahil buytk bir béliminde Mirza Gulam Ahmed’e dair hicbir
ifadenin yer almadigi gortlebilmektedir.192 Bu yaklasimin nedeni
olarak, hareketin, ana blnye Ahmedilik’ten ayrilmasina ragmen,
muhtemelen ana blnye Ahmedilikle kanstirnlmamak ve
inanclarindan dolayr muhalefete maruz kalmamak icin Mirza Gulam
Ahmed figirinti ve Ahmedi ismini 6n plana cikarmamay: tercih
ettigini soylemek muUmkuindiar. Bu acidan degerlendirildiginde,
Munir Ahmed Azim’in kurdugu bu yeni hareketin, Zaferullah
Domun’un liderliginde kalan “Cemaattil-Ahmadiyyeti’l-Mtislimin”in,
Mirza Gulam Ahmed’i oldukca 6n plana cikaran yaklasimlarindan
farkli kaldiginil® ve bu hareketin, icerisinden ciktigi halde
Cemaatii’l-Ahmadiyyetil-Muslimin grubuna gore fikirsel olarak ciddi
bir déontistim gecirdigini sdylemek yanlis olmayacaktir.104

Morisis’dan c¢ikan bu iki Ahmedi grubun ana bUnyenin etno-
mezhepsel gortintlistine de kars: ¢ikarak hilafeti Afrika’ya tasimak
gibi bir amaclarinin da oldugunu soéylemek muUmktndutr. Zira
Nijerya’da ortaya cikan ayrilik¢i hareketlerden yillar sonra hilafeti
Afrika’ya tasiyan bu iki hareket “global bir hilafet sistemi” sunan
Ahmedi Hilafeti'ni, “yerellestirme” ve “bolgesellestirme” cabalariyla
oldukca dikkat cekici gorinmektedir.

101 Azim, The Finality of Prophethood: A Wrong Concept, 3-43.

102 Hareketin glincel resmi web sitesini incelemek icin bkz. http:/ /www.jamaat-ul-
sahih-al-islam.com, erigsim 09.09.2021.

103 Azim, The Finality of Prophethood: A Wrong Concept, kapak sayfasi. Cemaat-i
Ahmadiyya el-Muslimin’den diger bir farklilig: ise, IV. Halife Mirza Tahir Ahmed’i
de kabul edip sadece V. Halife Mesrur Ahmed’in hilafetini kabul etmemesidir.

104 Ahmedilik icerisinden c¢ikan bu iki yeni “Cemaat-i Ahmadiyya el-Muslimin” ve
“Cemaatu’s-Sahihi’l-Islam” isimli gruplar icin genel degerlendirme yapildiginda
iki temel 6zellik dikkati cekmektedir. Birinci 6zellik, her iki hareketin de Mirza
Gulam Ahmed merkezli olup hilafet muiessesesini aradan c¢ikarmalar: ve Mirza
Gulam Ahmed’i 6n plana c¢ikarmalardir. Diger bir ozellikleri ise, hilafette
kendilerinin de bireysel olarak sbéz sahibi olabileceklerine ve kendilerinin de
hilafette haklar1 olduguna inanmalar ve hilafetin soy disina kapali bir veraset
sistemine dénlismus olmasina karsi ¢ikmalaridir.
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2.3.3. Cemaatii’l-Ahmadiyyet’il-Islah Pasand

Ana bunye Ahmedilik'ten kopan diger bir grup!®® ise Almanya
merkezli Cemaattil-Ahmadiyyet’il-Islah Pasand!9¢ isimli gruptur.
Hareketin kurucusu Abdulgaffar Cenbe (Abdul Ghaffar Janbah)’dir.
Bu hareket, Mirza Gulam Ahmed’i immeti nebi, mesih-mehdi,
hatemu’l-hulefa, muticeddid-i azam olarak kabul etmektedir. Tespit
edilebildigi kadariyla, bu hareket Cenbe’nin IV. Halife Mirza Tahir
Ahmed’e ve hilafetine (1982-2002) kars: muhalefet etmesiyle ayrilik
slUirecine girmistir. Tahminen 2010 yili civarinda ise ilk halifeden
sonra, verasete dontigsen hilafet mtiessesesine kars: ¢iktigl iddiasiyla
Ahmedilik’'ten ayrilmistir. Nitekim hareket lideri, ayrilik sonrasi, ilk
halife disindaki hic kimsenin hilafetinin gecerli olmadigini
savunmus;107 II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’i hilafeti
saltanata donustirmekle itham ederek II. Halife ve sonrasini,
Muaviye ve iktidarina benzetmistir.108

105 Bu grubun Ahmedi ana blinyeden kopmus olma ihtimali ytksektir. Zira stirekli
ana bunye Ahmediligin halifesi Mirza Mesrur Ahmed’i hedef alan paylasimlar
yapmaktadir. Ancak Mirza Gulam Ahmed’e dair fikirleri nedeniyle Lahori grupla
da iligskilendirmek olasidir. Lakin bu grup arastirilirken Lahori grubun liderlerine
dair  Dbilgilerle de  karsilasimamistir. Bu konuyu tam  olarak
netlestiremedigimizden ufak da olsa bir stiphemizin oldugunu belirtmekle iktifa
ediyoruz. Bu grubun Mirza Mesrur Ahmed’i hedef alan gbrtsleri icin bkz. “Khutba
JumatulMubarak 19 March 2021. Jamaat Ahmadiyya IslahPasand”, erisim 13
Aralik 2021, https://www.youtube.com/watch?v=8N8AkuxV5y4; “Jama’at
Ahmadiyya Islah Pasand”, erisim 07 Kasim 2021,
https://www.facebook.com/alghulam.co.uk.

106 Hareketin ismi Urducadir. Ingilizce kullanimi “Ahmadiyya Revolution Time”
seklindedir. “Ahmedi Devrim Zamani” anlamina gelmektedir.

107 {lk halifenin hilafetinin gecerli oldugunu savunmus ve onu erken dénemdeki
Rasid Halifelerle ilskilendirerek “rasid halife” olarak tanimlamaktadir.

108 Bu argiimani, Ahmedilerin kendilerini “Islam Rénesansi” yani “Islamin
canlanmas1” olarak kabul etmesine karsi gelistirdiklerini sdylemek yanlis
olmayacaktir. Krs. Abdul Ghaffar Janbah, “For Jamaat Ahmadiyya, moment to
ponder”, erisim 05 Mayis 2018,
http://alghulam.co.uk/Documents/Moment%20to% 20ponder%20for%20Jama
at%20Ahmadiyya%20Islah%20Pasand_1.pdf; Mirza Masrur Ahmad, Tabligh and
Revival of Islam, Cuma Hutbesi, 2010. Abdul Ghaffar Janbahin liderliginde
kurulan hareketin “www.alghulam.co.uk” adli internet sitesinden belirtilen
tarihte elde edilen bilgilere su an ulasilamamaktadir. Ancak ayni bilgiler yukarida
paylasilan “facebook” hesaplarindan ulasilabilmektedir. Ayrica c¢alismanin son
déneminde internet siteleri tekrar kontrol edilirken
https://www.alghulam.com/index.php adli site tizerinden de muntesiplerine
yeniden ulasmaya basladiklar: farkedilmistir. Bilgi icin bkz. “Jama’at Ahmadiyya
Islah Pasand”; “The Ahmadiyya Reform Movement”, erisim 16 Aralik 2021,
https://www.alghulam.com/index.php.
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Cenbe, II. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in 1944 yilinda
kendisini, Mirza Gulam Ahmed’in 1886 yilinda Allah’tan aldigini
iddia ettigi bir vahye dayanarak “vadedilen islahat¢i” “muslih-i
mev’'dd” olarak ilan etmesinel% ve hareketin gittikce soy merkezli bir
anlayisa kaymasimna karsi cikmistir. Zira Cenbe, Mirza Gulam
Ahmed’in bu vahyinin herkes icin gecerli olabilecegini iddia etmistir.
Mirza Gulam Ahmed’in “muslih-i mevid” olacak bir evlat vahyinin
ise Mirza Gulam Ahmed’in fiziki oglu olmasa da manevi oglu olarak
kendi sahsinda gerceklesmis oldugunu iddia etmis mahlasini da
“Zeki Gulam” olarak belirlemistir. Ayrica kendisini, “mesihu’z-
zaman” ve “vadedilen muceddid” olarak da tanimlamistir.110
Gelisinin, Mirza Gulam Ahmed’in ikinci gelisi oldugunu hakiki bir
gelis olmadigini belirtmesine ragmen, kendi dini iddialarina inanmay
da zorunlu kilmistir.!!l Mirza Gulam Ahmed’in Hint gelenegi
cercevesinde de gelistirdigi ntiblivvet teorisi baglaminda, Cenbe de
“ikinci gelis” ifadesiyle, Hint gelenegindeki tanrilarin yerytzine
inmesini ifade eden “avatarlik” diisiincesi arasinda bir paralellik
kurmustur.

Cenbe’nin liderligini yaptigi bu hareket etno-mezhepsel bir
gorintim arz etmektedir. Nitekim cemaat Almanya merkezli olmasina
ragmen neredeyse sadece Hint-Pak orijinli bir kitleye hitap

109 “Muslih-i mevdd” meselesi Ahmedi tarihi agisindan oldukca o6nemli bir
husustur. Zira Ahmediler, Mirza Gulam Ahmed’in Allah’tan aldig bir vahiyle
hayirli, Islam* yayacak bir erkek evlada sahip olacagini iddia ettigine ve iddianin
da Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in sahsinda gerceklestigine
inanmaktadirlar.

110 Abdul Ghaffar Janbah, “Jamaat Ahmadiyya Islah Pasand”, 12 Nisan 2018,
http://alghulam.co.uk/Documents/Jamaat¥%20Ahmadiyya%20Islah%20Pasan
d_1.pdf; “The Ahmadiyya Reform Movement”. Hareket ana blinye Ahmedilik’te
oldugu gibi finansal katkiya olduk¢a 6nem vermektedir. Finansal katkiyi, hareket
icin zorunlu ve elzem bir 6zellik olarak tanimlamaktadir. Bu finansal katki,
hareket tuyelerinin bir kismimin vermek zorunda oldugu aylhk zorunlu
6demelerden, bir kismi ise istege bagli 6demelerden olusmaktadir. Hareketin
finansal destek toplamak icin kullandig: dini referanslar ve hesap numaralarinin
bulundugu risale icin bkz. Abdul Ghaffar Janbah, “Rustgari Fund”, erigim 11
Nisan 2018 http://alghulam.co.uk/Documents/Rustgari%20Fund.pdf; “The
Ahmadiyya Reform Movement”.

111 Mirza Gulam Ahmed’in kendisini Hz. Peygamber’in ikinci gelisi olarak
degerlendirmesiyle ayni paralellikte, “gdlge, asil olmayan, asla bagh gelen”
seklinde deliller sunmuslardir. Bkz. Abdul Ghaffar Janbah, “Our Beliefs”, erisim
05 Mayis 2018, http:/ /alghulam.co.uk/Documents/Our%20Beliefs.pdf; Janbah,
“For Jamaat Ahmadiyya, moment to ponder”; Janbah, “‘Jamaat Ahmadiyya Islah
Pasand”; “Jama’at Ahmadiyya Islah Pasand”; “The Ahmadiyya Reform
Movement”.
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etmektedir. Internet sitelerindeki bilgilerden, eserlerine kadar hemen
hepsi Urduca yazilmistir. Ingilizce eserler ise oldukca azdir.112

Cenbe’nin Almanya merkezli kurdugu bu hareket, yeni ortaya
cikan Ahmedi gruplar icerisinde gelismeye en musait olanlardandir.
Zira Batr’da “dini 6zgtrlik” dtistincesi cercevesinde maddi-manevi
anlamda oldukc¢a gelisme imkanina sahiptir. Ancak ana bulnye
Ahmediligin Almanya’da oldukca gelismis bodlgesel cemaat
yapilanmasinin bulunmasi bu grubun gelismesinin 6ntndeki en
6nemli engeldir.

2.3.4. Cemaatii’l-Ahmadiyyeti’l-Hakiki

Ana bltinye Ahmedilik’ten ayrilan bir diger hareket ise “Cemaatti’l-
Ahmediyyetil-Hakiki” adli gruptur. Hareketin kurucusu, dinya
Ahmedilerinin biytk bir kisminin da koékeni olan Pakistan
Pencap’tan Nasir Ahmad Sultani Mudda’dir.!13 Hareketin kurucusu
1987-1999 aras1 Ahmedilik’te resmi olarak murebbi/mubellig olarak
calismis, uzun yillar Rabvah’da yasamaistir.114 Hareket, Ahmedilik’ten
oldukca yakin bir tarihte 2011 yilinda ayrilmigtir.

Ana blinye Ahmedilik icerisinden c¢cikan bu hareketin fikirlerine
bakildiginda, kurucusu Mudda, Lahor koluyla benzer goértslere
sahip olarak Mirza Gulam Ahmed’in nebi olmadigini, muceddid
oldugunu iddia etmistir. Hicri ondérdtincti ytizyilin muiceddidi olan
Mirza Gulam Ahmed’den sonra, 31 Mart 2011 tarihinde Allah
tarafindan hicri onbesinci ytzyilhin muiceddidi olarak ilan edildigini
iddia etmistir.115 Allah’la, bu yuzyilda hicbir dini liderin sahip
olmadig1 canli bir iligki icerisinde oldugunu, vahiy ve ilham aldigini
ve Allah’la baglantisinin hic kimseyle kiyas kabul etmeyecek derecede
yuksek oldugunu ileri sirmustir. Ancak Allah’a teslim olan herkes
icin de vahiy kapisinin ac¢ik oldugunu savunmustur.116 Hareketini,

112 Internet siteleri icin bkz. https://www.alghulam.com/index.php

113 Bu kigiye ihtiram amacli, isminden bahsederken “Zilluhu’l-Azim” seklinde bir
eklemede bulunmaktadirlar.

114 Ahmedi kullamim sekliyle miirebbi/miibellig kavrami Ingilizce’de “missionary”
kelimesiyle ifade edilmektedir. Bu kavramla, cemaat icerisinde misyonerlik, teblig
faaliyetleri yapmak icin egitim alan ve cemaatten maas alarak bu faaliyetleri
yurtten kisiler kastedilmektedir. Mudda da, dini egitimini Rabvah’da almistir.

115 Muntesipleri tarafindan kendisine imam-mticeddid olarak hitap edilmektedir.
Allah tarafindan me’mur edildigine inanmilmaktadir. Inanclarini aciklarken de
ozellikle terdrizme, dinde zorlamaya ve kadinlarin pece takip yUzlerinin
orttilmesine karsi olduklarini ifade etmektedirler.

116 Internet sitelerindeki sayilar1 dakika dakika stirekli artmaktadir.
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“hakiki Ahmedilik” olarak ifade etmis ve “Ehl-i Stinnetil-Ahmedi”
olarak tanimlamistir.117

Hareketin fikirleri degerlendirildiginde Mirza Gulam Ahmed’e
yaklasiminin oldukc¢a ilging oldugu anlasilacaktir. Zira hareket
kurucusunun Mirza Gulam Ahmed’i bir nebi olarak degil, mticeddid
olarak kabul etmesi, hareket kurucusunun fikirlerindeki dontistimu
gostermesi bakimindan oldukca dikkat cekicidir. Nitekim hareket
kurucusu Mudda, uzun yillar Ahmedilik’te, cemaatten maas alan
resmi bir din gorevlisi olarak calismistir. Bu yoéniyle, Mudda’nin
Mirza Gulam Ahmed’i en azindan bir dénem nebi olarak kabul etmis
oldugunu séylemek yanlis olmayacaktir. Ancak Mudda’nin yeni bir
hareket kurmasiyla birlikte, Mirza Gulam Ahmed’in teolojik
statlisinti, nebilikten muceddidlik seviyesine dustrdagindg,
kendisinin de bir mticeddid oldugunu iddia ederek kendisini Mirza
Gulam Ahmed’le esitleme gayreti icerisinde oldugunu ifade etmek
yanlis olmayacaktir. Tabi onun bu yasadigi fikirsel déntstimde
Pakistan’da, Ahmedilerin ntiblivvetin devamina y6nelik dtstnceleri
dolayisiyla resmi olarak yasakli bir grup olarak tanimlanmas: da
etkili olmus olmalidir.118

Her ne kadar hareket fikirlerinde ciddi bir degisim ve déntistiime
gitmis olsa da yasakli konumda bulunduklar Pakistan’da ktictik bir
Ahmedi topluluk olarak varliklarini devam ettirmeleri ve
kurumsallasma strecine girmeleri oldukca zor géortinmektedir. Zira

117 Bu hareket oldukca yeni bir olusum oldugu i¢cin kaynak olusturma noktasinda
bir gelismeleri s6z konusu olmamistir. Mlintesiplerine ulasmak icin bir internet
sitesi hazirlamislardir. Biz de calismada kullandigimiz bu bilgileri, kendileri
tarafindan hazirlanan siteden elde ettik. Ancak siteye erisim artik mumktn
degildir. Muhtemelen Pakistan’daki resmi makamlarin muidahalesinden
kaynaklanmaktadir. Nitekim bir gazetede, hareketin kurucusuyla ilgili Pakistan
htktmetince “kuftr” gerekcesiyle yakalama karari c¢cikarildigi, bunun Utzerine
kendisinin de Sri Lanka’ya kactig1 ancak Pakistan’a geri gdénderildigine yonelik
bir habere ulasilmistir. Su anda ulasilamayan resmi internet siteleri i¢cin bkz.
www.alahmadiyyah.org, erigsim 04 Kasim 2021. Ancak ayni bilgilere Nasir
Munda’nin kisisel sosyal medya hesabindan da ulasmak mumkuindur. Nasir
Munda’nin sosyal medya hesabi icin bkz. “Dr. Nasir Ahmad Sultani Mujaddid
15th Century Hijrah?”, erisim 04 Kasim 2021,
https://www.facebook.com/alahmadiyyah/. Hareketin kurucusu hakkinda
bahsedilen haber icin bkz. “Pakistan Arrests ‘Muslim Reformer’ for Blasphemy”,
Rabwah Times, erigim 01 Nisan 2021, https://www.rabwah.net/pakistan-
arrests-muslim-reformer-blasphemy/. Nitekim hareketin sosyal medya
hesaplarindan yapilan son paylasim 20.03.2017 tarihlidir. Paylasim icin bkz.
https://www.facebook.com/alahmadiyyah/, erisim 04 Kasim 2021.

118 Ahmedileri Pakistan’da resmi olarak yasaklayan anayasa maddesi ve kanun hak.
hak. bkz. “Constitution (Second Amendment) Act, 1974.”, 106, 206 § 1 (1974);
“Pakistan Penal Code 1984, Ordinance XX.”, Pub. L. No. 298-B, 298-C, ACT XLV
OF 1860, (1984).
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kurucularinin Pakistan’da tutuklandigina dair haberlerle de
karsilasilmigtir. 119

Sonuc

Ahmedilik, kurucusu Mirza Gulam Ahmed merkezli din sdylemi
cercevesinde sUrec icerisinde onun soyunu merkeze alan bir hilafet
tasavvuru gelistirmistir. Bu yaklasimla birlikte, hilafet mtiessesesi
bir nevi veraset sistemine donUsmustiir. Bu tasavvur, hareket
icerisinde hem Mirza Gulam Ahmed figlirtintin gliclenmesine hem de
onun soyundan gelen halifelerin yegane otorite olarak
degerlendirilmesine neden olmustur.

Gulami soyun gittikce daha fazla gticlenmesi Gulami soya mensup
birinci derece aile tiyelerinin de hilafet talebinde bulunmasina neden
olmustur. Nitekim UGc¢tncu halife secimlerinde, halife secilen Mirza
Nasir Ahmed’in erkek kardesi Mirza Rafi Ahmed de soy bagini isaret
ederek, kendisi icin hilafet talebinde bulunmustur. Bu talepleri
sonucsuz kalmis ancak sUrec icerisinde ismine nispetle, “Sar-sabz-
Ahmediyyet” adli yeni bir Ahmedi grup s6z konusu olmustur.

Gulami soyun vermis oldugu karizma, sadece hilafet meselesinde
gliindeme gelmemis; ayni zamanda Mirza Gulam Ahmed’in ailesinden
gelenlerin, hareketin diger mensuplari tizerinde despotik denebilecek
ciddi bir otoriteye sahip olduklar: ydntinde elestirilere de sebebiyet
vermistir.

Ahmediligin, Mirza Gulam Ahmed’in soyundan gelenler tarafindan
yonetilmesi, sadece Gulami soyda bulunanlarin hilafet talep
etmelerine degil ayni zamanda soy bagi bulunmayanlarin da hilafette
haklar1 oldugunu diistinmelerine neden olmustur. Nitekim verasete
dayali hilafet anlayisini reddedenler, basta kendileri olmak tUzere
Gulami soy bagt bulunmayan herkesin de hilafette hakki
olabilecegini savunmustur.

Strec icerisinde veraset sistemiyle birlikte ayni zamanda
Ahmedilerin etno-mezhepsel gériinttisinden ve cemaat yonetiminde
Hint kokenlilerin belirgin sekilde 6n plana ¢ikmasindan rahatsizlik
duyup halife otoritesine karst cikan ve cemaat yoOnetiminde
kendilerinin de s6z sahibi olmas1 gerektigini diisinen Ahmediler de
olmustur. Bu baglamda hilafet otoritesine yonelik ayrilik¢i ilk
muhalefet 1935ler’de Nijerya’daki Ahmediler arasindan gelmistir.
“Nijerya, Islam’da Ahmediye Hareketi” adli ilk ayrilikci grup ile 1974

119 “pPakistan Arrests ‘Muslim Reformer’ for Blasphemy”, erisim erisim Ol Nisan
2021; “Self-Proclaimed Reformer Dr. Nasir Ahmad Sultani”, erisim 11 Kasim
2021, https://islamsalvationfromhell.blogspot.com/.
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senesinde bunun icerisinden cikan “Nijerya’nin Envaru’l-islam
Hareketi” adli grubu bu cercevede degerlendirmek mtimktndur.

IV. Halife Mirza Tahir Ahmed’in son dénemi (6. 2002), V. Halife
Mirza Mesrur Ahmed’in hilafetinin ilk dénemi olan 2000l yillara
gelindiginde ise hareket icerisinden hilafet sistemine 6zellikle soy
bagina dayanan hilafet sistemine daha fazla elestiri gelmeye ve
karizmatik liderlik vasfi tasiyan kisiler, etraflarinda ztUmreler
olusturarak yeni ayrilikci gruplar olusturmaya baslamislardir. Bu
ayrilik¢i gruplarin isimleri “Cemaattil Ahmadiyyetil-Muslimin”,
“Cemaatu’s-Sahihi’l-Islam”, “Cemaatiil Ahmadiyyet’il-Islah Pasand”,
“Cemaattil Ahmadiyyeti’l-Hakiki” seklindedir.

Ahmedi ana blnyeden ayrilan buttiin bu ayrilik¢ci hareketlerin
ortak noktalar1 Mirza Gulam Ahmed merkezli bir din anlayisina sahip
olup kendilerini “hakiki Ahmedilik” olarak gormeleri ve halife
otoritesini reddetmeleridir. Bu hareketlerin ayrica Mirza Gulam
Ahmed’in gérisleri noktasinda da bazi musterekleri s6z konusudur.
Nitekim ilk ortak noktalari, Muslimanlar tarafindan dislanmamak
adina Mirza Gulam Ahmed’in nebi olmasina yonelik gértslerini acik
olarak vermemeleri ve cesitli kavramlarla iligkilendirerek aciklamaya
calismalandir. Bir baska uzlastiklar1 konu, liderlerinin Allah’tan
vahiy aldig1 ve rtiya gérdiigii iddiasiyla ana blinyeden ayrilmalaridir.
Diger bir ortak noktalar: ise Mirza Gulam Ahmed’in cihad hakkindaki
gortslerini kabul etmeleri ve kalemle cihad, baris, tolerans, dinler
arasi diyalog gibi kavramlar1 6n plana ¢ikarmalaridir. Olumsuz bir
mustereklik olarak tanimlanabilecek diger bir 6zellikleri ise btittin bu
ayrilikel hareketlerin birbirlerini oldukca sert bir sekilde elestirmeleri
ve cesitli reddiyeler yazmalaridir.

Ahmedi ana blUnyeden ayrilan butin bu hareketlerin
kurumsallagsma stUreclerini tamamlayip varliklarini devam ettirip
ettiremeyeceklerini  zaman = gOsterecektir. Zira  “Sar-sabz-
Ahmadiyyet”in yasayan bir kurucusunun olmamasi ve muntesipleri
tarafindan sekillendirilmesi, devamliliginin 6ntndeki en buyltk
kisithiliktir. Ayni1 sekilde Pakistan’da ortaya cikan “Cemaatii’]l
Ahmadiyyetil-Hakiki” adli grubun Pakistan devletinin resmi olarak
Ahmedilikle mticadele etmesi baglaminda kurumsallagsma slrecine
dahi giremeden tarih sahnesinden silinmesi olasidir. Her ne kadar
Almanya’da ortaya cikan “Cemaattil Ahmadiyyet’il-Islah Pasand”,
Avrupa’daki dini 6zgurlik dlistincesi cercevesinde daha fazla gelisme
imkanina sahip olsa da ana bliinye Ahmediligin Almanya’da ¢ok gticlt
yerel cemaat yapilanmasi bulunmasindan dolayr bu hareketin de
devamliligir gtic gortinmektedir. Ancak bu hareketlerin gelismesinin
onundeki en 6nemli asil engel ise ana blnyenin “hilafet sistemi
baglaminda” mezhep olarak kurumsallagsma sltrecini tamamlamis
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olmasidir.120 Zira ytizyildan fazla bir stiredir ana btinye Ahmedilik’ten
ayrilan Lahori Ahmedilik dahi kurumsallasma  sUrecini
tamamlamakta olduk¢a zorlanmakta, 30-90 bin civarindaki
sayilariyla 10-15 milyonluk niufusa sahip ana blnye Ahmediligin
karsisinda neredeyse varlik gosterememektedir.

Gortlmektedir ki, Ahmedilik, Mirza Gulam Ahmed figlirti
Uzerinden giintimtizde milyonlar: pesinden striklemektedir. Ancak
bu figtirtin hareket tizerindeki otoritesi sayilan hilafet mtiessesesine,
hem Mirza Gulam Ahmed’in ailesi icerisinden hem de bu aileden
olmayan Ahmediler tarafindan ciddi bir muhalefet s6z konusudur.
Bu durum da Ahmedilik icerisinden ayrilik¢i hareketlerin ortaya
cikmasina neden olmaktadir. Hilafet otoritesine karsi cikan bu
ayrilik¢c1 hareketlerin ise sadece bu calismada belirtilen isimlerle
simirlh kalmayacagi ve devaminin da gelecegi elde edilen verilerden
ongoriulebilmektedir.
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Summary

Within the framework of a religious understanding centered on
Mirza Ghulam Ahmad, Ahmadis improved a notion of the caliphate
that centered on the lineage of Mirza Ghulam Ahmad in the caliphate
system. The institution of caliphate has turned into a kind of
succession system. This vision led to both the strengthening of the
figure of Mirza Ghulam Ahmad and the evaluation of his descendants
as the sole authority within the sect.

The increasing strength of Ghulami lineage caused the first-degree
family members of the Ghulami lineage to demand “caliphate” as
well. As a matter of fact, in the elections for the third caliph, Mirza
Rafi Ahmad, the brother of Mirza Nasir Ahmad, who was elected as
the caliph, also pointed out his Ghulami lineage and demanded the
caliphate for himself. These demands were inconclusive, but in the
process, a new Ahmadi group named "Sar-sabz-Ahmediyyat" come
out by his followers.

The charisma given by the Ghulami lineage did not come to the
fore only in the caliphate issue; it also gave rise to criticism that those
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from Mirza Ghulam Ahmad's family had a serious authority that
could be called “despotic” over other members of the movement.

The fact that Ahmadiyya was ruled by a kind of inheritance caused
those who did not have Ghulami lineage to think that they had a right
in the caliphate as well. These people, who rejected the
understanding of the caliphate that was powered by the lineage,
argued that everyone who does not have a Ghulami lineage could also
have the right to caliphate, especially themselves.

Among the Ahmadi community in Nigeria, those who did not
belong to the Ghulami lineage demanded on the first caliphate right
between 1935-1937 years. The name of the first separatist group is
“Ahmadiyya Movement in Islam, Nigeria”. When Ahmadis were
declared a non-Muslim minority in Pakistan in 1974, Ahmadis began
to be oppressed by the government in Nigeria as well. As a result of
these pressures, Ahmadis who did not want to use the expression of
“Ahmadi” in their names left this new movement and established
“Anwar-ul Islam Movement of Nigeria”. Thus, this new movement
was divided into two groups.

In the 2000s, more criticism came from within the movement to
the caliphate system based on lineage and Ahmadis with charismatic
leadership started to form new separatist groups. The names of these
separatist movements are “Jamaat-u Sahih'al Islam”, “Jamaat-e
Ahmadiyya al-Muslimin”, “Camaat-u Ahmadiyya Islah Pasand”,
“Jamaat-e Ahmadiyya Haqiqi”.

The common points of all these separatist movements, which
separated from the Ahmadi main body, are that they have a religious
understanding based on Mirza Ghulam Ahmad, accept themselves as
"true Ahmadis" and reject the authority of the caliph. These
movements also have some common points in the views of Mirza
Ghulam Ahmad. As a matter of fact, their first common point is that
they do not openly express their views on Mirza Ghulam Ahmad's
becoming a prophet in order not to be excluded by Muslims, and they
try to explain it by associating it with various concepts. Another issue
is that their leaders left the main body, claiming that they received
revelations from Allah and dreamed. Another common point is that
they accept Mirza Ghulam Ahmad's views on jihad and emphasize
concepts such as jihad with pen, peace, tolerance and interfaith
dialogue. Another feature that can be defined as a negative
commonality is that all these separatist movements criticize each
other quite harshly and write various rejections to each other.

The process will display us whether all these movements, which
left the Ahmadi main body, will complete their institutionalization
processes and continue their existence. Because the lack of a living
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founder of "Sar-sabz-Ahmadiyyat" and its being shaped by its
followers is the biggest limitation in front of its continuity. Likewise,
it is possible that the group called "Jamaat-i Ahmadiyya Haqiqi",
which emerged in Pakistan, disappeared from the stage of the history
before it could even enter the institutionalization process in the
context of the official struggle of the Pakistan state against
Ahmadiyya. Although the “Jamaat-u Ahmadiyya Islah Pasand” that
emerged in Germany has more opportunities to develop within the
framework of the idea of the religious freedom in Europe, the
continuity of this movement is difficult because the main body
Ahmadiyya has a very strong local community structure in Germany.
However, the most significant obstacle to the development of these
movements is that the main body has completed the
institutionalization process as a sect "in the context of the caliphate
system". Even Lahori Ahmadis, which has been separated from the
main body of Ahmadiyya for more than a century, has a very difficulty
on completing its institutionalization process. Because the main body
of Ahmadiyya which has a population of 10-15 million is so strong
compared to Lahori Ahmadis with a population of around 30-90
thousand.



