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GIRIS
Adil Hussain Khan, Giiney Asya Islam’1 ve Avrupa Islam’1yla ilgili ¢alisan bir akademisyendir.
Khan, doktora doneminde Ahmedilik ¢alismistir. Onun “Mirza Ghulam Ahmad and the

Construction of the Ahmadiyya Identity” isimli doktora tezi revize edilerek From Sufism to

Ahmadiyya: A Muslim Minority Movement in South Asia isimli esere dontismiistiir.

Ahmedilik diinya iizerinde anayasal olarak Islam-dis1 kabul edilen ilk dini topluluk olmasina
ragmen kendisine akademik anlamda ilginin de en az oldugu dini topluluklarin basinda
gelmektedir. Bu akademik ilgisizlige ragmen giliniimiiz Pakistan’min sosyo-kiiltiirel ve siyasal
dokusunun anlasilmasi agisindan Ahmedilik oldukg¢a 6nemli bir role sahiptir.(Derryl, 2016, s.
670; Sedgwick, 2017, 1185) iste bu noktada Khan’m From Sufism to Ahmadiyya: A Muslim
Minority Movement in South Asia isimli eseri Ahmedilik’le ilgili yapilmis olduk¢a az eserden
biri olarak daha konu se¢imiyle bile takdiri hak etmektedir. Ancak eser sadece konu se¢imiyle
degil ayn1 zamanda Ahmedi kimligindeki doniisiimlerin anlasilmasin1 saglayacak olan 6zgiin

bilgiler icermesi yoniiyle de degerlidir.?

Adil Hussain Khan’in From Sufism to Ahmadiyya: A Muslim Minority Movement in South Asia
isimli galismast bir giris, yedi boliim, sonug, Mirza Gulam Ahmed’in soy agaci ve kaynakca
béliimlerinden olusmaktadir. 237 sayfa olan galismanin en son kismina ayrica Islami kavramlar

sozligi de eklenmistir.

Khan’in eseri, Ahmediligin Siinni Islam’dan uzaklasma siirecini din-siyaset-kimlik iiggeninde
aciklama idealine dayanmaktadir (19-10).(Sedgwick, 2017, s. 1185) Bu baglamda o, eserinde
Ahmediligi, ii¢ temel gelisim evresi lizerinden ele almigtir. Birinci basamakta Mirza Gulam
Ahmed’in hayatim, gériislerini ve goriislerinin Islam gelenegindeki iz diisiimlerini incelemistir.
Ikinci basamakta Ahmediligin kendi igerisinden {irettigi hilafet kurumunu, topluluk icerisinde
hilafetin mahiyetinden kaynaklanan anlasmazliklari, Ahmediligin siyasallasma siireglerini ve
bu siyasallagsma siire¢lerinin Ahmedi kimligin doniisiimii {izerindeki etkisini ele almstir.

Uciincii basamakta ise gittikge siyasallasan Ahmediligin baskiya maruz kalmaya baslamasin,

2 Khan’a gelinceye kadar Ahmedilik’le ilgili yapilmis genel akademik ¢alismalar kronolojik olarak su sekildedir:
Fisher, H. J. (1963). Ahmadiyyah: a study in contemporary islam on the west african coast. Oxford University
Press; Lavan, S. (1974). The ahmadiyya movement: a history and perspective. Manohar Book Service; Friedmann,
Y. (2003). Prophecy continuous: aspects of ahmedi religious thought and its medieval background. Oxford
University Press; Valentine, S. R. (2008). Islam and the ahmadiyya jama’at, history, belief, practice. Hurst
Publishers.
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somiirge sonras1 Pakistan’in kurulusunu takiben ise baskilarin kurumsallasms bir Islam eliyle

gerceklestirildigi diisincesine odaklanmustir.(Derryl, 2016, s. 670)

Khan’in galismasinin “Peygamberlik Oncesinde Mirza Gulam Ahmed Kadyani” isimli birinci
boliimiiniin ilk kisminda Mirza Gulam Ahmed’in dogdugu bolge, ailesi, ailesi ve iktidar
arasindaki iligkiler, kisiligi, aldig1 egitim, egitim aldig1 hocalar gibi konular incelenmektedir
(21-33). ikinci boliimde ise Mirza Gulam Ahmed’in dini iddialariyla ilgili ilk goriisleri konu
edilmektedir. Bu noktada onun miiceddidlik iddiasi, etrafinda bir topluluk olusturmasi ve

mesihlik iddiasina dogru ilerleyisi detaylar verilmeden incelenmektedir (35-41).

Calismanin “Mirza Gulam Ahmed’in Niibiivvete Dair iddialar1” isimli ikinci boliimiinde Mirza
Gulam Ahmed’in Islam gelenegi tarafindan “askin” kabul edilen dini iddialar1 konu
edilmektedir. Khan, bu boélimde Mirza Gulam Ahmed’in kendi mesihligine zemin
hazirlayabilmek adma Isa’yr dogal bir 6liimle &ldiirmek icin oldukca caba sarf ettigini
soylemektedir (44-47, 180). Khan da kendisinden 6nceki Friedmann gibi Mirza Gulam
Ahmed’in peygamberlik diisiincesinde orta cag Islam geleneginin etkisinin belirgin sekilde
fazla oldugunu savunmaktadir (6-8, 48-54, 180).

Khan’in bu bolimdeki en dikkat ¢ekici diisiincesi Mirza Gulam Ahmed’in niiblivvet
iddiasindaki kesin olmayan ve ¢eliskili ifadeleri baglaminda Mirza Gulam Ahmed’in agik bir
nebilik iddiasinda bulunmadigini ve bu fikrin sonradan oglu tarafindan ilave edildigi
diistincesini dile getirmesidir (17-18, 51-58). Ancak Khan’in bu diislincesi Mirza Gulam
Ahmed’in eserleri dikkatlice tetkik edildiginde kesin dogru oldugunu sdylemek oldukga giictiir.
Zira her ne kadar Mirza Gulam Ahmed’in nebilik iddiasinda muglakliklar s6z konusuysa da, o
nebiligini acik ifadelerle dile getirmekten de geri durmamistir. Nebilik iddiasindaki muglak

ifadeler, muhalefetten gelen tepkileri azaltmak amaciyla olmalidir.®

“Otorite, Hilafet ve Kadyani-Lahori Ayrimi1” isimli tiglincii boliimde cemaat igerisinde hilafetin
mabhiyetiyle ilgili tartigmalar konu edilmektedir. Hilafetin mahiyetine dair diislincenin Mirza
Gulam Ahmed’in niiblivvet diisiincesinin de kristallesmesine ve mezhep igerisinde erken
donemde biiylik bir ayrihigin yasanmasina sebep oldugunu savunmaktadir (65-71). Bu
kristallesme ¢ergevesinde Kadiyani Ahmedilerin Mirza Gulam Ahmed’i agik nebi kabul

ettiklerini ifade etmekte, Lahorilerin ise Mirza Gulam Ahmed’in nebiligine dair biitiin

% Konu hak. detayl bir inceleme igin bkz. Kiigiikdner, H. R. (2022). Mirza gulam ahmed ve ahmedilerin mirza
gulam ahmed telakkisi. Arastirma Yaymlari. s. 350-352.
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iddialarint mecazi kabul ederek kendilerini Stinni Miisliimanlarla irtibatlandirmak adina biiyiik

caba sarf ettiklerinden bahsetmektedir (70-72, 78-80 181).

Khan’a gore I1. Halife Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in babasinin niibiivvetine dair kesin
iddialari, Ahmedilerin diger Miisliimanlarla baglarinin tamamen kopmasina, evlilik ve diger
biitiin sosyal iliskileri kendi iglerinde gerceklestirmelerine neden olmustur. Khan bu
diistincesini, Ahmedi bir aile igerisinde dogan bir ¢ocugun sadece Ahmedi kimligini gérmeye
basladig1 ve diger Miisliimanlar1 tanimadan biiytidiigi diistinceleriyle ifade etmektedir (78-79).
(Khan, 2015, s. 298) Ancak Khan’in bu diisiincesine ragmen Ahmediler Mirza Gulam
Ahmed’in 1898 yilinda yayinladig1 ve bu kapsamda kendilerine muhalefet eden Miisliimanlarla
evlilik dahil biitiin sosyal iliskilerini kesmelerini sdyleyen bir biilten yayimlamasiyla birlikte
zaten  diger  Miislimanlarla  sosyal iligkilerini  minimal seviyede tutmaya

baslamislardir.(Kii¢likoner, 2022, s. 114 )

Khan’in ¢alismasinin orijinal kismi ise dordiincii boliimden itibaren baslamaktadir. Zira Khan
bu boliimden itibaren Ahmediligi genelde teolojik bir konu olarak degerlendiren diger
caligmalardan farkli olarak Ahmediligin siyasal bir aktér olarak Hindistan ve sonrasinda
Pakistan siyasetinde isteyerek yer almasini ve siyasete dahil olduktan sonra Ahmedilik’te
yasanan degisim ve doniistimleri konu etmektedir.(Derryl, 2016, s. 670; Sedgwick, 2017, s.
237)* Onun diisiincesi, Ahmediligin Islam-disina itilmesinin nedeni teolojik farkliliklardan
ziyade somiirge donemi Britanya hakimiyeti altindaki Hindistan’dan somiirge sonras1 donemde
“Islami milliyetcilik” duygulariyla sekillenen Pakistan’in resmi devlet ideolojisinden

kaynakladig fikrine dayanmaktadir (4, 19-20, 92-93).

Khan’in bu teorisine gore Ahmediligin siyasallasma siireci ilk olarak Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed’in politikalar1 neticesinde ortaya c¢ikmistir. Nitekim “Mirza Besiruddin
Mahmud Ahmed’in Liderliginde Siyaset ve Ahmediye Hareketi” isimli dordiincii boliimde,
Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in siyasal meselelere yaklasimi konu edilmistir. Ozellikle
Mirza Gulam Ahmed’in mesihlik iddiasinda 6nemli bir yeri olan Kesmir, Ahmediler i¢in
oldukca anlamli bir yerdir. Kesmir’de Hindular ve Miisliimanlar arasinda sorunlar ¢ikmaya
basladiginda Hint Miisliimanlar1 bir araya gelerek Biitiin Hindistan Kesmir Komitesi’ni (All-

India Kashmir Committee) kurmuslardir. Bu kurula da oy birligiyle Mirza Besiruddin Mahmud

4 Ahmedilik ve siyaset arasindaki iliski hakkida yapilmis degerli bir calisma igin bkz. Sadia S. (2007). Pakistani
nationalism and the state marginalisation of the ahmadiyya community in pakistan. Studies in Ethnicity and
Nationalism, 7(3), 132-152.
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Ahmed bagkan segilmistir. Ancak onun, kendilerini diger Miislimanlardan ayr1 olarak
tanimlayan Ahmedilerin halifesi olmasi zamanla diger Miisliimanlar tarafindan daha cok

bilinmelerine ve dikkat cekmeye baslamalarina neden olmustur (96-97, 105, 107, 181).5

Khan, Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in pek ¢ok bagka siyasal tutumuyla, Ahmediligi bir
sekilde siyasetin igerisine soktugunu iddia etmektedir. Khan’a gére onun bu tavr1 Ahmedilik ile
ana biinye Islam arasindaki farklarin belirgin sekilde anlasiimasina sebebiyet vermistir (96-100,
181). Lakin Khan’m bu iddiasina ragmen Hindistan doneminde Miisliimanlarla 6zellikle Ingiliz
iktidar altinda bir sekilde iliski icerisinde olmalari, diger Miisliimanlarla aralarindaki teolojik
farkliliklarinin ¢ok da fazla sorun edilmedigini gostermektedir. Khan, bu tiir isbirliklerinin
Ahmedilerin organizasyonel yeteneklerinden ve her kosula “uyum” saglayabilmelerinden

kaynaklandigini savunmaktadir (104-105, 109-110, 125). (Tareen,2017, s. 139)

“Ayrilik Sonras1 Din ve Siyaset: Kesmir Igin Ahmedi Cihad1” isimli besinci boliimde Khan,
Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in Kesmir Meselesi’nin ¢oziimiinde Ahmedilerin
etkinliklerini gosterebilmek adina hirsh bir politikaci gibi davrandigin ileri siirmektedir. Ona
gore Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed, Mirza Gulam Ahmed’in cihat yasagina ragmen
Kesmir icin bir milis giicli olusturarak hareketin varolusuna aykiri davranmistir. Onun bu
politikalar1 da Ahmedilerin Miisliiman kitle icerisinde bilinirliklerinin daha fazla artmasina

sebebiyet vermistir (18, 111, 115-117, 181).

Khan’a gore Ahmediler Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in siyasal faaliyetleri neticesinde
politik alana dahil olurken, diger Misliimanlarla aralarindaki siyasallagsma siirecleri 6zellikle
Pakistan donemi sonrasi derinlesmistir (128-129, 181-182). Ki bu siire¢ hala devam etmektedir.
Ancak Khan’in bu teorisinde dikkate almadig1 husus Mirza Gulam Ahmed’in her daim siyasetle
iliskisi olan bir kisi olmasiydi. Nitekim o Ingiliz iktidar1 déneminde de bir siyasetci gibi Ingiliz
iktidarina yonelik teolojik olarak cihat karsit1 destek vermis, bu destegini de yazdigi pek ¢ok
eserde agik¢a gostermekten ¢ekinmemistir.(Mirza Gulam Ahmed 2006a; Mirza Gulam Ahmed,
2006b) Bu yiizden Ahmedilerin siyasallasmasini Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’le

baslatmak tartigmali bir iddia olarak gériinmektedir.

“Erken DOnem Muhalefet ve Ahmedilere Yonelik Baskinin Kokenleri” isimli altinci ve
“Pakistan’daki Baskilar ve Ahmedi Kimliginin Siyasallasmasi” isimli yedinci boliimlerde

Ahmedilere yonelik erken donemden itibaren yasanan baskilar konu edilmistir. Khan once

5 Mirza Besiruddin Mahmud Ahmed’in Biitiin Hindistan Kesmir Komitesi’ne baskanlik etmesi hakkinda detayl
bilgi i¢in bkz. Kiigiikoner, H. R. (2011). Mirza besiruddin mahmud ahmed ve ahmediye cemaati’'ndeki yeri.
(Yaymmlanmamis yiiksek lisans tezi). Dicle Universitesi.
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Hindistan donemindeki baskilar1 konu etmis, bir Islam iilkesi olarak Pakistan’m kurulusunu
takiben ise baskilarin siyasal bir tutuma doniismesini ve bu tutumun da Ahmedi kimliginin
iizerindeki etkisini, degisimini ve doniisiimiinii ele almistir. Ayrica bu boliimde, Khan
Ahmedilerin miinferit olaylar1 nasil siyasal bir argiiman olarak kullandiklarin1 ve kendilerini
insan haklar1 sorunu olarak sunup Bati iilkelerine iltica hakki elde etmeyi basardiklarini

tartismustir (4, 128-133, 156, 165-166).

Khan, Ahmedilik ile ilgili bu ¢aligmasini genel olarak zikredilen bagliklar ¢ercevesinde ve
boliim bazinda farkli noktalar: merkeze alarak ele almayi tercih etmistir. Ancak bunun haricinde
eserde dikkat cekici bazi hususlarindan 06zel olarak bahsedilmesi ve bazi sinirliliklarinin

giindeme getirilmesi konunun biitiinciil olarak anlagilmasi agisindan 6nemlidir.

Khan’in eserindeki en onemli tespitlerinden biri, Ahmediligin 6zellikle Pakistan doneminde
siyasi tartigmalarin odagina girdik¢e Onceki sufi kardeslik yapilanmasi tarzindaki orijinal
kimliginden uluslararas1 bilinen bir dini gruba doniistiigiine yonelik diisiinceleridir. Bu
baglamda Khan Ahmedilerin isteyerek veya zorunlu olarak siyasetle hemhal olmalarinin ve
siyaset marifetiyle iizerlerinde artan baskilarin “Islam” ve “Ahmedi Islam1”nin teolojik olarak
belirgin sekilde ayrismasina neden oldugunu sdylemektedir.(Khan, 2015, s. 293) Bununla
beraber Ahmediler acisindan “Ahmediler” ve Ahmedilerin “diger Miisliimanlar1” tanimlamak
icin kullandiklar1 “gayri Ahmedi” seklinde kategorik bir ayrimin meydana geldigini
savunmaktadir (19, 20, 178-179). Ahmedilerin de ugurumun genislemesine bagli olarak insan
haklar1 problemi olarak goriilmelerinden dolay1 Bati iilkelerine daha ¢ok iltica etme olanaklar1
elde ettiklerine dikkat ¢ekmektedir. Bu baglamda énceki tutumlarindan farkli olarak “Islam”
cati kavramindan ziyade kendilerini “Ahmedi Islam” ¢atis1 altinda konumlama gayretinde

olduklarimi ve “diger Miisliimanlara” yonelik oldukca olumsuz bir algi gelistirdiklerini

belirtmektedir (178-179).

Khan’in bu doniisiim siirecine yonelik en iddiali yorum bi¢imi ise Ahmedilerle diger
Miisliimanlar arasinda artan tansiyonun ve u¢urumun Ahmedileri de belki bir giin Bahailer gibi
Islam’la baglarin1 kopararak ayr1 bir din olarak hareket etmeye sevk edebilecegini iddia
etmesidir (20, 180). Ancak Bahailik olduk¢a erken dénemden itibaren seriati neshetme ve
Islam’la baglarim koparma fikirlerini dile getirirken Ahmedilik bizzat “hakiki Islam”
olduklarina yonelik fikirleri siirekli olarak giindeme getirmistir. Hatta giiniimiizde Islam’1n ana
bilinyesini temsil eden Ehl-i1 Siinnet’in bizatihi kendisi olduklarina yonelik iddialar1 yogun

sekilde dillendirmektedirler. Bu baglamda Ahmedilerin klasik Islam gelenegine gore bir

610



Halide Rumeysa Kiigiikoner Adil Hussain Khan: From Sufism To Ahmadiyya:

A Muslim Minority Movement In South Asia

doniisiim yasadiklar1 agikken Islam’la baglarimi koparacaklarim ileri siirmek oldukca cetrefilli

bir iddia olarak karsimizda durmaktadir.(Demirdag, 2017, s. 393; Kii¢iikoner, 2019, s. 678-679)

Khan’in eseri, Ahmedi kimligindeki doniisiim siireglerini islerken sadece siyasal meselelere
odaklanmas1 ve Ahmedilerin siyasete girdikten sonra kimliklerinde bir doniistim yasadiklarini
sOylemesi ve bu doniistimii cografya kosullarindan damitmasi bu denli 6zenli bir ¢galismanin en
onemli cksiklerinden olmustur. Zira Ahmediler gittikleri her yeni cografyaya “uyum
saglamay1” ve “adapte olmay1” olduk¢a iyi basaran bir topluluk olarak Bati’ya

yerlesmelerinden itibaren de ciddi bir kimlik donilisiimii yasamaya baslamislardir.

Eserin diger bir sinirlilig1 ise Hint topraklarinda Ahmedilige yonelik baslayan ve Pakistan’da
devam eden biiylik muhalefetin Mirza Gulam Ahmed’in dini fikirlerinden degil, somiirge
karsithgina yonelik milliyetci-islamci durustan kaynaklandigini savunmasidir.(Derryl, 20186, s.
671) Ancak eserin dayandigi bu temel diisiince, Ahmedilere yonelik muhalefetin sebeplerini
tam olarak agiklamaya imkan vermemektedir. Zira Ahmedilere yonelik erken donem
mubhalefetin siirliligit Ahmediligin taninmamasindan kaynaklanmaktaydi. Fikirleri bilinmeye
basladik¢a muhalefetin dozunun gittikge arttigi hatta hatm-i niiblivvet literatiirii olarak
adlandirabilecegimiz bir literatlirlin Mirza Gulam Ahmed’in niibiivvet iddiasinda bulunur
bulunmaz ortaya ¢ikmaya basladigi kaynaklardan bilinmektedir.(Friedmann, 2003, s. 41,
Kiigiikoner, 2022, s. 348)

Sonug olarak Khan’in bu degerli ¢alismasi, Mirza Gulam Ahmed’in mesiyanik iddialar
baglaminda ortaya ¢ikan dini bir toplulugun, giinlimiizde ulus asir1 bir yapiya donligme

serivenini konu etmektedir.

Kurulusundan bu yana bir yiizyildan fazla bir siire gegen Ahmediligin siyaset igerisindeki
roliinlin Ahmedi kimligin devamliliginda belirleyici rol oynadigir aciktir. Bu baglamda
Ahmediligin hala bir degisim ve déniisiim igerisinde oldugunu sdylemek miimkiindiir. Iste bu
noktada Khan’in Ahmediligin bu degisim neticesinde ayri bir dine evrilebilecegine dair iddias1

Ahmediligi dikkatle takip etmeyi 6nemli kilmaktadir (20, 162-166, 180, 182).
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