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ÖZET 

MEHDĠLĠK ALGISI PERSPEKTĠFĠNDE KADIYÂNÎLERĠN GÜNCEL 

FAALĠYETLERĠ 

 

Vildan METĠN 

 

Yüksek Lisans Tezi, Temel Ġslâm Bilimleri Anabilim Dalı 

DanıĢman: Dr. Öğr. Üyesi Fatmanur ALĠBEKĠROĞLU EREN 

Ocak 2024, 116 sayfa 

 

ÇalıĢmamızda mehdilik algısının Kadıyânî Cemaatine yansımaları ve bu etkiler 

sonucu Kadıyânîlerin güncel faaliyetleri çalıĢılmıĢtır. ÇalıĢmanın giriĢ kısmında, ele 

aldığımız cemaatin iddiaları açısından önemli gördüğümüz ve yol haritamızın baĢlangıcı 

olarak belirlediğimiz kavramsal çerçevede mesih, mehdi ve müceddid kelimelerinin 

kökenine inilmiĢtir. Bu ifadelerin teoloji alanında ortaya çıkıĢ sebepleri de söz konusu 

bölümde incelenmiĢtir. ÇalıĢmanın birinci bölümünde, Kadıyânî Cemaatinin teĢekkül 

ettiği ve öğretileri üzerinde derin etkileri bulunan Hint alt-kıtasının sosyo-kültürel ve 

dini yapısı hakkında bilgi verilip çalıĢmamızın öznesi olan Kadıyânîliğin tarihsel 

serüveni ve kurucusu Mirza Gulam Ahmed‟in hayatı hakkında malumatlar aktarılmıĢtır. 

Mirza Gulam Ahmed‟in kurtarıcılık misyonları olan müceddidlik, mesihlik, mehdilik, 

mübüvvet ve KriĢna görüĢleri bağlamında kavramsal analiz yapılmıĢ ve Gulam 

Ahmed‟in konuyla ilgili iddialarına yer verilmiĢtir. Eskatolojik inanca sahip Ġbrahimî 

dinler ve nüveleri birinci bölümün son kısmında Kadıyânîlik ile karĢılaĢtırmalı olarak 

ele alınmıĢ ve mevcut kurtarıcı inanıĢlarının Kadıyânîliğe yansımaları aktarılmıĢtır. 

ÇalıĢmanın ikinci bölümünde, Kadıyânî Cemaat geçmiĢinin kurtarıcılık izleri ıĢığında 

hareket edilmiĢ ve günümüze yansıyan aksiyonlarına vurgu yapılmıĢtır. Özellikle resmi 

olarak yayımladıkları Maneviyat Dergisi, internet siteleri, Youtube kanalları ve 

güncelleĢtirilmiĢ baskılı yayınlar detaylı incelemeye tabi tutulmuĢtur. Böylelikle 

Kadıyânîlerin modern literatürü taranmıĢ ve kurtarıcı fikrinin yansımaları tespit 

edilmiĢtir. Ortaya çıkan neticelerin cemaatin kurucu ilkesi olan kurtarıcı inancına göre 

yorumlandığı ve gerçekleĢtirilen faaliyetlerin bu minvalde olduğu saptanmıĢtır. 

 

Anahtar Kelimeler: Mesih, Mehdi, Müceddid, Kadıyânî, Mirza Gulam Ahmed  
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ABSTRACT 

CURRENT ACTIVITIES OF KADIYANI FROM THE PERSPECTIVE OF THE 

PERCEPTION OF MAHDISM 

Vildan METĠN 

 

Master's Thesis, Department of Basic Islamic Sciences 

DanıĢman: Asst. Prof. Dr. Fatmanur ALĠBEKĠROĞLU EREN 

January 2024, 116 pages 

 

In our study, the reflections of the Mahdi perception on the Qadiyani 

Community and the current activities of the Kadiyanis as a result of these effects were 

studied. In the introduction part of the study, the origins of the words messiah, mahdi 

and mujaddid were examined within the conceptual framework that we considered 

important in terms of the claims of the community we are dealing with and determined 

as the beginning of our road map. In the first part of the study, information is given 

about the socio-cultural and religious structure of the Indian subcontinent, where the 

Qadiyani Community was formed and which had a deep impact on its teachings, and 

information is given about the historical adventure of Qadiyani, the subject of our study, 

and the life of its founder, Mirza Gulam Ahmed. A conceptual analysis was made in the 

context of Mirza Gulam Ahmed's savior missions, mujaddid, messiah, mahdi, 

mubuwwa and Krishna views, and Gulam Ahmed's claims on the subject were included. 

Abrahamic religions with eschatological beliefs and their cores are discussed in the last 

part of the first chapter in comparison with Qadiyanism, and the reflections of their 

existing savior beliefs on Qadiyanism are conveyed. In the second part of the study, the 

action was taken in the light of the savior traces of the Kadıyani Community's past and 

its actions that are reflected in the present were emphasized. In particular, their 

officially published Maneviyat Magazine, websites, YouTube channels and updated 

printed publications were subjected to detailed examination. Thus, the modern literature 

of the Qadiyanis was scanned and the reflections of the savior idea were identified. It 

was determined that the results were interpreted according to the savior belief, which is 

the founding principle of the community, and the activities carried out were in this 

manner. 

Key Words: Messiah, Mahdi, Mujaddid, Qadiyani, Mirza Gulam Ahmed  
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ÖNSÖZ 

DüĢünce ve sürekliliğin olduğu yerlerde birbirinden farklı yorumların bulunması 

ve bu durumunda farklı fikirler ve tutumlara evrilmesi geçmiĢten günümüze gelen 

yaĢantılardan hareketle bilinmektedir. Söz konusu bu dönüĢümlerin mezhep ve dini 

yapılanmalar için de benzer özellikler taĢıdığı söylenebilir. Zira ilâhi mesaja muhatap 

olan insanın hayatı boyunca edindiği siyasi, kültürel ve teolojik tecrübeler farklı algı ve 

anlayıĢlarla birlikte mezcedildiğinden mezheplerin zamanla teĢekkül etmesine sebebiyet 

vermiĢtir. Dolayısıyla çok sayıda topluluğun kurucu bir fikir etrafında belli baĢlı ilkelere 

dayandığı görülmektedir. Benzer bir durum Kadıyânîlik Cemaati için de söz konusudur. 

Nitekim kurucusunun ilâhi destekli elçilik müessesesinin devamına yönelik görüĢleri 

içerisinde bulunan mehdilik iddiası bahse konu olan topluluğu diğerlerinden ayıran 

temel görüĢlerinden birini teĢkil etmektedir. 

Mehdilik Algısı Perspektifinde Kadıyânîlerin Güncel Faaliyetleri adlı 

çalıĢmamızın konusu henüz planlama aĢamasında iken baĢlangıçta Kadıyânî Cemaatinin 

mehdilik inanıĢına bakıĢ açısı olarak belirlenmiĢti. Teferruatlı araĢtırma ile bu alanda 

önceden yapılmıĢ çalıĢmaların devamı niteliği olarak da düĢünülmüĢtü. Lakin konuyla 

ilgili veriler toplanmaya baĢladıkça Kadıyânîliğin günümüzde varlığını devam ettirdiği 

ve kurucu fikir olan mehdilik algısına bakıĢ açıları bağlamında modern çağdaki 

faaliyetlerinin yeterince ele alınmadığı görülmektedir. Bu bağlamda Kadıyânî 

düĢüncenin köklerinin uzanmasıyla ve siyasi, sosyal, kültürel ve dini anlamda zenginliği 

içerisinde barındırmasıyla bilinen Hint alt-kıtasının ayrıntılı incelenmesi, eskatolojik 

düĢünce izlerinin bulunduğu din ve mezheplerin analizi ve hususen Kadıyânîlik ile 

karĢılaĢtırmalı bir Ģekilde tetkik edilmesi çalıĢmamız açısından önem arz etmiĢtir. Mirza 

Gulam Ahmed‟in kendini kurtarıcı olarak nasıl tanımladığı ve günümüz cemaat 

müntesiplerinin onu algılama ve yorumlama biçimi analiz edildiğinde araĢtırmamızın 

konusu Mehdilik Algısı Perspektifinde Kadıyânîlerin Güncel Faaliyetleri olarak 

ĢekillenmiĢtir. Bu araĢtırmada Kadıyânîlerin kurtarıcı inancı konusunda dini ve siyasi 

oluĢumlardan etkileniĢi, ortak kanıları ve ayrıĢma noktaları ele alınmıĢtır. Bu bağlamda 

çalıĢmamızın birinci bölümü konunun teorik kısmına ikinci bölümü ise pratik 

tezahürlerine tahsis edilmiĢtir. Böylece güncel literatürlerinde yer alan kurtarıcı 

misyonu bağlamındaki faaliyetlerinin tespit ve analizi için ir adım atılmıĢtır. 

ÇalıĢmamızın bu yönüyle konu ile ilgili sonraki çalıĢmalara da bir altyapı oluĢturacağı 

öngörülmüĢtür. 
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GĠRĠġ 

1. AraĢtırmanın Konusu, Amacı ve Önemi  

Dinî oluĢumlarda kurtarıcı fikri bağlamında benimsenen, inanılması zaruri bir 

ilke olarak mensuplarına sunulan mehdi, mesih ve müceddid inanıĢları farklı dini 

yapılarda benzer inanç Ģekilleri olarak görülmektedir. Gelmesi beklenen kurtarıcı figür; 

kötülük ve kötülerle mücadele edebilecek, onları mağlup edecek, haksızlık karĢısında 

mağdur olanların intikamını alacak, bozulmuĢ düzeni teĢrifiyle beraber sağlayacak, 

baskı, zulüm ve haksızlıkları ortadan kaldıracak, adalet ve eĢitliği yayacak bir sevinç ve 

ümit kaynağı olmuĢtur. Neredeyse bütün din, kültür ve toplumlarda çeĢitli Ģekillerde var 

olan bu kurtarıcı düĢüncesi Ġslam düĢünce tarihi özelinde Kadıyânîlik Cemaati fikir alt 

yapısında da yer almıĢtır. 

AraĢtırmamızın temel amacını, Ġslam mezhepleri içerisinde yer alan 

Kadıyânîliğin, kurucusu Mirza Gulam Ahmed‟e nispetle benimsediği mehdilik 

inanıĢının söz konusu topluluğun güncel literatüründe nasıl ortaya koyulduğu, güncel 

kurtarıcı algılarının nasıl Ģekillendiği ve bu bağlamda yaptıkları faaliyetleri 

oluĢturmaktadır. Kurtarıcı fikrini temel inanç esası olarak kabul eden dinlerin ve 

mezheplerin Kadıyânîlik ile ortak çizgilerinin, ayrıĢma noktalarının ve etkileĢimlerin 

belirlenmesi ile bu bilgiler ıĢığında Kadıyânîlerin güncel literatüründe yer alan 

faaliyetlerinin çalıĢmamızın ana konusunu teĢkil etmektedir. Ayrıca çalıĢmamızda 

birtakım siyasi-itikadi oluĢumların Kur‟an ve hadis rivayetlerini mehdilik algısı 

perspektifinden nasıl anlamlandırdığı ve yorumladığı tasvir edilmiĢtir. Bu hususta farklı 

araĢtırmacıların görüĢlerine değinilmiĢ ve değerlendirmelerine de yer verilmiĢtir. 

Kadıyânîliğin mehdilik algısı ile ilgili çok sayıda çalıĢma akademik sahada 

yapılmıĢ olmakla birlikte söz konusu cemaatin mehdilik algısının diğer din ve 

mezheplerle etkileĢimini ve farklılaĢma noktalarını müstakil olarak inceleyen bir 

çalıĢmaya rastlanılmamıĢtır. Bu seeple çalıĢmamızda mehdilik algısının karĢılaĢtımalı 

bir Ģekilde ele alınması, süreçteki farklılaĢma geçiĢliliklerin görünülür kılınması 

açısından önemlidir. Teorik düzlemdeki bu boyutun yanında tezimizin ana konusunu 

oluĢturan Kadıyânîliğin mehdilik algısı üzerinden Ģekillenen güncel faaliyetlerinin ele 

alınması, günümüzde yaĢayan bu çağdaĢ oluĢumun kendi kaynakları üzerinden tetkikine 

imkân tanıması açısından da dikkate değerdir. Bu doğrultuda tezimizde kurtarıcı fikri ile 

ilintili olan kelimelerin kavramsal çerçevesi ayrı ayrı ele alınmıĢ ve kısa bilgiler 
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aktarıldıktan sonra bu kavramların anlam karĢılığının ortaya çıkıĢ sebepleri ifade 

edilmeye çalıĢılmıĢtır. 

Ġslam Mezhepler Tarihi disiplininin kendi metodik çerçevesi içerisinde yapılan 

tanımlamalar ve bu tanımlamalar ıĢığında ortaya çıkan neticeler bağlamında söz konusu 

bilim dalının yalnızca itikadi ve siyasi alanda ortaya çıkan mezhepsel hareketleri 

incelediği, zümreleĢme hareketlerinin belli tarihsel süreçler içerisinde ele alındığı, Hz. 

Peygamber‟in vefatı sonucu neĢet eden problemlere çözüm arayan mezheplerin 

tamamının bireysel aklın ve toplumsal kabullerin ürünü olduğu bilinmektedir.
1
 Bu 

minvalde ele aldığımız mezhep/cemaat olan Kadıyânî topluluğunun modern mehdi 

anlayıĢını incelemek bu bağlamda ortaya koydukları faaliyetleri analiz etmek ve bu 

etkinliklerin kaynağına inmek çalıĢmamızın temel amacını oluĢturmaktadır. 

 

2. AraĢtırmanın Kapsamı 

Tarih boyunca kurtarıcı inanıĢı bağlamında mesih/mehdi inanıĢı ve beklentisi 

sürekli canlı tutulmuĢ, çeĢitli vesileler ile gündemde yerini korumuĢ, kitleler arasında 

tartıĢılmıĢ ve kapsam itibariyle geniĢ bir konu olmuĢtur. Bu açıdan insanlık tarihi kadar 

eskiye dayanan dinler ve mezheplerde mehdinin kimliği ve kimler olacağı, keyfiyeti ve 

tarihte mehdilik iddiasıyla ortaya çıkan Ģahsiyetler tasavvuf ve fıkıh alanlarında çeĢitli 

görüĢlerin müsebbibi olmuĢ çoğunlukla da tartıĢma konusu haline gelmiĢtir. Nicelik 

anlamda söz konusu bu tartıĢmaların ve fikirlerin geniĢ çaplı olması sebebiyle biz 

çalıĢmamızın kapsamını mehdinin Kadıyânîlik Cemaati üzerindeki iddialarını ve bu 

iddiaların mezhebin güncel literatüründe bulunan faaliyeti aktarımıyla sınırlı tuttuk. 

ÇalıĢmamızda Kadıyânî Cemaatini incelerken Ġslam Mezhepleri Tarihi konusu 

dahilindeki oluĢumlar gibi bilimsel metotların temel ilkelerine riayet edilmiĢtir. 

Özellikle araĢtırmamızın yöntemi açısından ele aldığımız Kadıyânî Cemaatinin 

teĢekkülünü hazırlayan sebepler, doğduğu ortam, çevre, zaman, siyasi, sosyal ve 

ekonomik unsurlar arasındaki iliĢki, cemaatin geliĢim serüveni, içerisindeki 

kurumsallaĢma, değiĢim, tahavvül, etkileĢim ve farklılaĢma gibi unsurlar önem arz 

                                                 
1
 Teber, Ömer Faruk v.dğr., “Ġslam DüĢüncesinde Mezhep Olgusu”, İslam Mezhepleri Tarihi I, ed. Yusuf 

Gökalp-Nail Karagöz, Ġlâhiyât Yayınları, Ankara 2021, s. 23-24.  



3 

etmektedir. Bu metodik yaklaĢım, kapsamı bağlamında çalıĢmamıza bütüncül bir 

perspektif çizecektir.
2
 

AraĢtırmamızda Kadıyânî Cemaatinin kurucusu olan Mirza Gulam Ahmed, 

kurtarıcı vasıflarının aĢamalı olarak kendisinde bulunduğunu iddia etmiĢtir. Söz konusu 

iddiaların ilâhi bağlamda derecelerinin artması Kadıyânîleri iki kısma ayırmıĢtır. 

Kadıyan ve Lahor Ahmedîleri olarak ayrıĢan her iki oluĢum günümüzde varlığını devam 

ettirmekle birlikte güncel faaliyet bazında etkin olan grubun Kadıyan Ahmedîleri 

olduğu tespit edilmiĢtir. Bu sebeple çalıĢmamızın muhtevasını oluĢtururken yalnızca 

Kadıyan Ahmedîlerinin literatürü taranmıĢ ve malumatlar bu minvalde aktarılmıĢtır.  

 

3. AraĢtırmanın Metodu ve Kaynakları 

“Fikir-hadise irtibatı” prensibi çerçevesinde geçmiĢ kültürlerin etkisi ve dönemin 

siyasi, Ġçtimai ve kültürel olaylarıyla irtibatlı olarak neĢet eden kurtarıcı inancının 

doğuĢuna zemin hazırlayan etkenleri incelemeye çalıĢacağız. Nitekim ele aldığımız 

kurtarıcı iddialarının nedenleri ve bu konu ile ilgili ayrıĢma ve etkileĢimlerin nereden 

kaynaklandığını araĢtırmak gerekmektedir.
3
 

Bilimsel çalıĢmaların sağlıklı sonuçlanabilmesi için, çalıĢma esnasında bilimsel 

sahadaki metodolojiye uygun davranmak ve bu minvalde hareket etmek elzemdir. Zira 

her ilim alanının bir metodolojisi olduğu gibi Ġslam Mezhepleri Tarihi‟nin de bir 

metodolojisi bulunmaktadır. Ġslam Mezhepleri Tarihi‟nin ortaya koyduğu bu 

yöntemlerin amacı ise, herhangi bir fikrin ne zaman, hangi Ģartlarda, nerede neĢet ettiği 

ve kimler tarafından benimsendiğini objektif olarak ve ilmi araĢtırma esasları 

doğrultusunda belirlemektir.
4
 Bizde çalıĢmamızda, Ġslam Mezhepleri Tarihi tarafından 

belirlenen bu metodoloji ıĢığında, hangi ideolojiye veya düĢünceye sahip olursa olsun, 

araĢtırma sırasında tarafsız olmaya gayret ettik. Nitekim mezheplerin ve kurucuların 

fikirlerini ancak tarafsız bir perspektif ile ortaya koymak mümkündür. Bundan dolayı da 

çalıĢmamızı betimleyici yöntem ile sunmaya çalıĢtık. 

                                                 
2
 Gökalp, Yusuf-Alibekiroğlu Eren, Fatmanur v.dğr., “Bilim Dalı Olarak Ġslam Mezhepleri Tarihi”, İslam 

Mezhepleri Tarihi I, ed. Yusuf Gökalp-Nail Karagöz, Ġlâhiyât Yayınları, Ankara 2021, s. 44. 

3
 Kutlu, Sönmez, Tarihsel Din Söylemleri Üzerine Zihniyet Çözümlemeleri, Otto Yayınları, Ankara 2020, 

s. 362.  

4
 Kutlu, Sönmez, Türklerin İslamlaşma Sürecinde Mürcie ve Tesirleri, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 

Ankara 2002, s. 27. 
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Her mezhebin veya mezhep liderinin iddialarını ilk olarak kendi kaynakları 

olmak üzere güvenilir birinci el kaynaklardan incelenmesi Ġslam Mezhepleri Tarihi 

çalıĢmaları açısından önem arz etmektedir.
5
 Bu nedenle biz Kadıyânî Cemaatinin 

öğretilerini ve kurucusu Mirza Gulam Ahmed‟in fikirlerini büyük ölçüde kendi telif 

ettiği eserlerden incelemeye çalıĢtık. ÇalıĢmamızın konusundan hareketle Kadıyânîlerin 

resmi güncel literatürüne kolayca ulaĢabilmemiz çalıĢmamız açısından olumlu katkılar 

sağlamıĢtır. 

ÇalıĢmamızda kullanılan kavramlar bağlamında, özel olarak bahsedilmesi 

gereken hususlardan biridir. Nitekim kurtarıcı fikrinin aĢamalar halinde farklı iddialarla 

Kadıyânî müntesipleri tarafından benimsenmesi veya reddedilmesi söz konusu cemaati 

iki kısma ayırmıĢtır. Kadıyânî Ahmedîlerinin kendilerini “Ahmedî” olarak tanımlaması 

ile cemaatin ana bünyesini oluĢturması, Lahor kolunun ise böyle bir adlandırmadan 

uzak oluĢu araĢtırmamızda ortak kullanım olarak “Kadıyânî” Ģeklindeki 

isimlendirmenin tercih edilmesine sebebiyet vermiĢtir. Ayrıca çalıĢmamızın güncel 

olması sebebiyle günümüz Kadıyânî üyelerinin kendilerini “Cemaat” olarak 

adlandırmaları ve kendilerinin mezhep olarak nitelendirmeye karĢı olan tutumları 

sebebiyle araĢtırmamızda Kadıyânîler için “Cemaat” kullanımı tercih edilmiĢtir. 

AraĢtırmamızda atıf yapılan Kur‟an ayetlerinin gösteriminde, Diyanetin 

hazırlamıĢ olduğu Kur‟an-ı Kerim metni ve meali esas alınmıĢtır. Kadıyânîlerin Kur‟an 

mealleri kullanıldığında ise “Besmele”nin bir ayet olarak değerlendirilmesinden dolayı, 

bir rakam fazla olarak ilerleyen ayet numaralandırmaları ise bu noktada dikkate 

alınmamıĢtır. Ayrıca çalıĢmamızda faydalanılan hadis kaynaklarının gösteriminde kimi 

zaman concordance metodu kullanılmıĢ, bazen ise Çukurova Üniversitesi Sosyal 

Bilimler Enstitüsünün Tez Yazım Kılavuzu esas alınmıĢtır. Hadis rivayetlerinden 

çoğunlukla temel hadis kaynakları olarak kabul edilen Buhârî‟nin el-Câmiu‟s-Sahîh‟i, 

Müslim‟in el Câmiu‟s-Sahîh‟i, Ġbn Mâce‟nin es-Sünen‟i Ebu Davud es-Sicistânî‟nin es-

Sünen‟i, Tirmizî‟nin el-Câmiu‟s-Sahîh‟i Nesâî‟nin es-Sünen‟i faydalandığımız 

eserlerdendir. 

Kadıyânîliğin birincil kaynakları olarak bilinen ve söz konusu cemaatin lideri ve 

otorite bakımından önemli Ģahsiyetlerinin telif ettiği eserlerden Mirza Gulam Ahmed‟in; 

Tadhkirah‟ı Berahin-i Ahmediyye‟si İsa Mesih Hindistan‟da‟sı Nuh‟un Gemisi, 

                                                 
5
 Kutlu, Sönmez, “Ġslam DüĢünce Ekollerinin Ortaya ÇıkıĢ Sebepleri”, İslam Düşünce Ekolleri, ed. Hasan 

Onat, Ankara 2006, s. 9-10. 
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Tuhfetu‟n-Nedve,‟si, Vasiyet‟i ve “The Messenger of the Latter Days”inin yanında 

Mirza BeĢiruddin Mahmud Ahmed‟in Ahmediyet‟e Davet‟i, Mirza Tahir Ahmed‟in 

Dinin Yeniden Canlanması, Mirza Muhammed Ali‟nin The Ahmadiyyah Movement‟i, 

Abdulgaffar Han‟ın editörlüğünü yaptığı Maneviyat Dergileri, günümüz Ahmedîlerinin 

resmi Youtube kanalı olan İslamiyet‟in Sesi kanalı, Mirza Gulam Ahmed‟in Nuh‟un 

Gemisi adlı eserin derleme ismi olan Ta‟lîm, Mirza BeĢiruddin Mahmud Ahmed‟in 

Necat‟ı, Muhammed Celal ġems tarafından hazırlanan Çağrı isimli Kadıyânî 

öğretilerinin bulunduğu eser, RaĢit Paktürk eliyle düzenlenen Vadedilen Mesih (a.s.) 

Eserlerinden Seçmeler ve günümüz Kadıyânî lideri konumunda bulunan Mirza Masrur 

Ahmed tarafından muarızlara eleĢtiri maksatlı kaleme alınan İfade Özgürlüğü Adına 

Hakaret isimli bildiriler çalıĢmamız açısından önemli kaynaklardandır. 

Bunun yanında klasik makalat geleneği içerisinde yer bulan; Kummî‟nin 

Kitâbu‟l-Makâlât ve‟l-Fırak‟ı, NâĢiu‟l-Ekber‟in Mesâilu‟l-İmâme ve Muktefât mine‟l-

Kitabi‟l-Evsat fî‟l-Makâlât‟ı, Nevbahtî‟nin Fıraku‟s-Şia‟sı, EĢ‟ârî‟nin Makâlâtü‟l-

İslâmiyyîn‟i, Bağdâdî‟nin Usûlü‟d-Dîn ve el-Fark Beyne‟l-Fırak‟ı, ġehristânî‟nin el-

Milel ve‟n-Nihal‟i, faydalandığımız eserler arasındadır. Bu tür eserler özellikle Kadıyânî 

Cemaati‟ni kıyasladığımız diğer unsurların öğretilerini aktarmada ve konuyla ilgili 

görüĢlerini incelemede çalıĢmamız açısından önem arz etmiĢtir. 

ÇalıĢmamız içerisinde gerek farklı dinlerin görüĢleri gerekse bu görüĢlerin hangi 

beĢerî zeminde oluĢtuğu ile ilgili bizzat o dine mensup batılı araĢtırmacıların eserleri 

tezimizde kullanılmıĢtır. Johnson Gordon‟un Hint Dünyası Atlaslı Büyük Uygarlıklar 

Ansiklopedisi, Spencer Lavan‟ın The Ahmadiyah Movement: A History and Perspective 

adlı eseler bunlar arasında sayılabilir. 

Ġslam düĢünce geleneğinde teĢekkül eden siyasi-itikâdî oluĢumların tarihsel 

serüvenini anlatan, bu oluĢumların ortaya koyduğu kurtarıcı inançlarını ve sundukları 

delilleri söz konusu bu delillerin Kur‟an ve Sünnet‟e dayanmalarını gösteren eserlerden 

araĢtırmamızda oldukça istifade edilmiĢtir. BaĢta konuyla ilgili çalıĢmalarıyla 

kendinden sonraki çalıĢmalara yön veren Ethem Ruhi Fığlalı‟nın, “Mesih”, Bâbîlik ve 

Bahâîlik, Çağımızda Îtikâdî İslâm Mezhepleri, Günümüz İslâm Mezhepleri ve 

Kadıyanîlik eserleri olmak üzere; Hasan Onat‟ın, “ġiîlik”, Emevîler Devri Şiî 

Hareketleri ve Günümüz Şiîliği, İslâm Ortak Paydası ve Mezhep Gerçeği isimli eserleri; 

Ekrem Sarıkçıoğlu‟nun, “Mesih”, Din Fenomenolojisi, Dinlerde Mehdi Tasavvurları 

adlı eserleri; Sönmez Kutlu‟nun “Ehl-i Sünnet Siyaset AnlayıĢının Dinî Temellerinin 

Sorgulanması”, “ÇağdaĢ Dini Hareketler, Vehhabilik, Kadıyânîlik, Babilik-Bahailik” ve 
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İslam Düşüncesinde Mehdi İnanışlarının Tipolojilendirilmesi adlı çalıĢmaları ile 

DurmuĢ Bulgur‟un, “Kadıyânilik” isimli çalıĢması bu bağlamda zikredilmelidir. Ayrıca 

konu ile ilgili çok sayıda çalıĢma kaleme alan, Halide Rümeysa Küçüköner‟in baĢta 

Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedîlerin Mirza Gulam Ahmed Telakkisi isimli çalıĢması 

olmak üzere konu ile ilgili kaleme aldığı makale ve kitap bölümlerinin çalıĢmamız 

açısından oldukça önemli olduğunu söylemeliyiz. Ayrıca Türkiye Diyanet Vakfı Ġslam 

Ansiklopedisi‟nin çok sayıda maddesi çalıĢmamızda istifade ettiğimiz kaynaklardandır. 

Biz de bu zengin literatür arasında “Mehdilik Algısı Perspektifinden Kadıyânîlerin 

Güncel Faaliyetleri” adlı tez çalıĢmamız ile öncelikle kurtarıcı fikri bağlamında neĢet 

eden kavramların analizini daha sonra Kadıyânîlerin güncel faaliyetlerinde mehdi 

algısının diğer din ve mezheplerle kıyasını iĢleyeceğiz. 

 

4. Kavramsal Çerçeve 

4.1. Mesih 

Yahudi ve Hıristiyan terminolojisinde dünya hayatının son bulduğu, belirli 

olmayan bir zaman diliminde, insanları kurtarmakla görevli ve toplumun beklenti içinde 

olduğu Ģahsı tanımlayan mesih kavramı, Arapça‟da “el sürmek, elle sıvazlamak, 

boyutunu anlamak için eli bir Ģeyin üzerine koymak, yağ sürmek, yağla meshetmek” 

anlamlarına gelmektedir. Terim olarak “yağ sürülmüĢ yani yağ ile meshetmek suretiyle 

bir iĢe hasredilmiĢ, dinî bir görevi ifaya elveriĢli hale getirilmiĢ, dinî bir görevle 

vazifelendirilmiĢ, Tanrı‟nın bir görev tevdi etmek üzere el koyduğu kiĢi” manasına 

gelmektedir.
6
 

Yahudilik ve Hıristiyanlığın iman esasları içerisinde yer alan mesih inancı, 

Allah‟ın Kur‟an aracılığıyla koyduğu inanç ilkeleri arasında bulunmaz. Kur‟an‟ın on bir 

yerinde geçen ve her seferinde Hz. Ġsa‟nın vasfı olarak kullanılan mesih kavramı, Ġslam 

düĢünce sisteminin teĢekkülü ile birlikte siyasi, sosyal, kültürel ve ekonomik nedenlerin 

de etkisiyle beĢerî unsurların inanç öğeleri arasına girmiĢtir.
7
 Yahudiler, beklenen 

kurtarıcının Hz. Davud soyuna dayandığını iddia etmiĢtir. Yahudi inananları, teĢrif 

edeceğini savundukları bu soylu zatın, dağılmıĢ ve farklı siyasi güçler eliyle ezilmiĢ 

Ġsrailoğullarını bir araya toplayacağına, onlar için kutsal kabul edilen YeruĢalim‟e 

                                                 
6
 Waardenburg, Jacques, “Mesîh”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 29, s. 306, ss. 306-309, Ankara 

2004. 

7
 Harman, Ömer Faruk, “Kur‟an-ı Kerim‟de Hz. Ġsa”, Uluslararası Müslüman-Hıristiyan Diyalog 

Sempozyumu II, 23-24 Eylül, Ġstanbul 2005, s. 4. 
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yerleĢtireceğine, Süleyman Mabedini tekrar inĢa edeceğine ve Ġsrailoğullarının geri 

kalan hayatlarında huzur, refah, barıĢ ve zaferlerle karĢılaĢacağına inanmıĢlardır.
8
 

Hıristiyanların Hz. Ġsa‟nın Ģahsı ile özdeĢleĢtirdiği mesih algısına göre Hz. 

Ġsa‟nın tekrar dünyaya gelmesi Tevrat‟ta açık ve kesin bir Ģekilde yazılıydı lakin 

Yahudiler söz konusu kutsal metinde değiĢiklik yapmıĢ ve Hz. Ġsa‟nın mesihliğini 

tasdikten kaçınmıĢtır. Yahudiler bununla da yetinmemiĢ Hz. Ġsa‟yı Romalılara Ģikâyet 

ederek çarmıhta asılmasına ve insanların günahlarına kefaret olması adına 

öldürülmesine sebep olmuĢtur. Defnedilmesinden üç gün sonra yeniden dirilen Hz. Ġsa, 

kendini Havarilerine göstermiĢ ve onlarla birlikle son bir yemek yemiĢtir. Akabinde 

Allah‟ın huzuruna yükselen Hz. Ġsa, O‟nun sağına oturmuĢtur. Kıyametten önce 

geleceğine inanılan Hz. Ġsa‟nın, dünyayı barıĢ ve adaletle dolduracağına, kendilerinden 

olmayanlardan intikam alacağına ve ebedi saltanatı bulunacağına Hıristiyanlar iman 

etmiĢtir.
9
 

Ġslam düĢünce tarihinde baĢta toplumları yönetme ve yönlendirme konusu olmak 

üzere çok sayıda saikten ötürü mesih kavramı önemli bir yer tutar. Kur‟an‟da genellikle 

“Ġbn Meryem” ile birlikte zikredilen mesih ifadesi Yahudilik ve Hıristiyanlıktaki 

anlamlarını yani “beklenen kurtarıcıyı” kast etmemektedir. Zira hem ayetlerin 

bağlamına hem de mütevatir hadis kaynaklarına bakıldığında kullanılan “el-Mesih” 

kelimesinden açık bir Ģekilde Ġsa b. Meryem kastı anlaĢılmaktadır. Ġslam‟da Hz. Ġsa, 

Allah tarafından Ġsrailoğullarına gönderilen
10

, mucizevi Ģekilde dünyaya gelen
11

, Ruhu‟l 

Kudüs ile desteklenen
12

 ve Allah‟ın kendi sözü
13

 olan peygamberi olarak 

tanımlanmıĢtır. Kendinden önce gelen Ģeriatı onaylamakla birlikte Ġsrailoğullarına 

Tanrı‟nın çizdiği istikamet doğrultusunda yeni kanunlar getirmiĢtir. Ġsrailoğullarının 

onu inkâr etmesi, Hıristiyanların ise Allah‟ın oğlu olarak kabul etmesi Hz. Ġsa algısının 

                                                 
8
 Fığlalı, Ethem Ruhi v.dğr., “Mesih”, Mezhepler ve Tarikatlar Ansiklopedisi, Aile ve Kültür Yayınları, s. 

138, Ġstanbul 1987. 

9
 Fığlalı, “Mesih”, s. 138-139; Aydın, Mehmet, “Hıristiyanlık”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 17, s. 

347, ss. 345-348, Ġstanbul 1998. 

10
 Ali Ġmran, 3-49. 

11
 Ali Ġmran, 3/45-46. 

12
 Bakara, 2/87, 253. 

13
 Nisa, 4/171. 
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Ġslam perspektifinden eleĢtirilerine sebebiyet vermiĢtir. Zira Ġslam‟a göre o Allah‟ın 

yalnızca bir peygamberi ve kuludur.
14

 

 

4.2. Mehdi 

Sözlükte “Doğru yolu bulmak, yol göstermek, rehberlik etmek” anlamındaki 

hüdâ kökünden türeyen ve bir sıfat olan mehdi kavramı “hidayete erdirilmiĢ, kendisine 

doğru yol gösterilmiĢ kiĢi” anlamına gelmektedir. Terim olarak ise “Dünyanın sonuna 

doğru ortaya çıkıp hak inancı ve adaleti yeryüzüne hâkim kılacağına inanılan kurtarıcı” 

manasındadır.
15

 Ġnsanların fıtratı gereği bir kutsala inanma ihtiyacı baĢta teoloji alanı 

olmak üzere pek çok bilim ve sosyal sahada varlığı kanıtlanmıĢ bir gerçekliktir.
16

 

GeçmiĢi insanlığın baĢlangıcına kadar uzanan birçok inanıĢ bugün ya tarih sahnesinden 

silinmiĢ ya da aktüelleĢerek günümüze kadar varlığını devam ettirmiĢtir. Söz konusu bu 

inanıĢların müntesipleri yer yer maddi ve manevi pek çok sıkıntılar çekmiĢ, sosyal ve 

dini anlamda hayatları zorlaĢmıĢtır. ĠnanıĢ fıtratının bir sonucu olarak bu insanlar bahse 

konu olan maddesel veya ruhsal eziyetleri sona erdirecek, içtimaî ve uhrevi hayatı 

istenilen olgunluğa kavuĢturacak bir liderin varlığına inanmıĢtır. Merak fıtratının 

neticesinde ise gelmesi beklenen bu önderin ne zaman, nasıl ve ne kadar süreyle teĢrif 

edeceği ilgi konusu haline gelmiĢtir. Genellikle dünya hayatının sonlarına doğru ortaya 

çıkacağı öngörülen kurtarıcının gelmesi insanlar tarafından birçok doğa olayı ile 

irtibatlandırılarak ele alınmıĢtır.
17

 

Mehdi kavramından, “iyiye ve hayra götüren kiĢiler” anlamında Ġslam öncesi 

Arap toplumu sıkça istifade etmiĢtir. Ġslamsız Ġçtimai alanda kabile asabiyetinin de 

etkisiyle beraber mezkûr kelime daha çok karizmatik lideri ve kabile Ģeflerini 

tanımlamak için kullanılmıĢtır. Hz. Peygamber ile birlikte Ġslamiyetin gelmesi beĢerî ve 

daha çok siyasi içerikli olan mehdi mefhumuna dinî bir kimlik kazandırmıĢ ve toplum 

                                                 
14

 Fığlalı, “Mesih”, s. 139. 

15
 Topaloğlu, Bekir – Çelebi, Ġlyas, Kelâm Terimleri Sözlüğü, ĠSAM Yayınları, bsk. 6, Ankara 2019, s. 

226-227. 

16
 Onat, Hasan, “Mezheplerin Ġnanç Esaslarının SistemleĢmesinde Kur‟an‟ın Rolü”, 1. Kur‟an 

Sempozyumu, Bilgi Vakfı Yayınları, Ankara 1994, s. 416. 

17
 Sarıkçıoğlu, Ekrem, “Mehdî”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 28, s. 370, ss. 369-371, Ankara 2003; 

Ağırakça, Ahmet, “Mehdi”, Şamil İslam Ansiklopedisi, ed. Ahmet Ağırakça, Dergah Yayınları, C. 5, s. 

149, Ġstanbul 2000. 
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tarafından artık “imana götüren” Ģeklinde yorumlanmıĢtır.
18

 Ġslam‟ın ilk zamanlarında 

toplumsal hayat için önem atfedilen kiĢilere Ģeref ünvanı mahiyetinde kullanılan mehdi 

kavramı, Hassan b. Sabit (ö. 60/680)
19

‟in kasidesinde Hz. Peygamber ve Hz. Ġbrahim‟i 

nitelemek adına serdedilmiĢtir. Ayrıca Ehl-i Sünnet‟in çoğunluğu söz konusu kelimeyi 

Hz. Peygamber‟den sonra gelen dört halifeyi, Hulefaü‟r-RaĢidun el-Mehdiyyun 

ifadesiyle tanımlamıĢtır.
20

 Hz. Peygamber‟in; “Sizi benim sünnetime sarılmaya, RaĢid 

ve mehdi halifelerin yolunda gitmeye teĢvik ederim.”
21

 ve “Allah‟ım Ebu Seleme‟yi 

affet ve onu mehdilerin derecesine yücelt.”
22

 Ģeklindeki sözleri hem bu duruma hem de 

Hz. Peygamber‟in mehdi sözcüğünü lügat anlamında kullandığına delil olarak 

gösterilebilir. 

 

4.3. Müceddid 

“Yeniden vücut bulmak, yenilenmek,” anlamındaki “ciddet” kökünün tef‟îl 

kalıbından türemiĢ olan ve “yenileĢtirmek” manasına gelen Tecdid kelimesinin eylemsel 

bağlamda iĢi yapanı müceddidtir. Allah tarafından Hz. Peygamber vasıtasıyla cahiliye 

Arap toplumunun ıslahı için gönderilen Ġslam‟ın farklı zihin dünyaları bulunan insanı 

muhatap almasıyla çok sayıda ilim, Ġslam düĢünce tarihinde vücut bulmuĢtur. Söz 

konusu ilimlerle birlikte toplumsal hayatı yeniden ele alıp ihya etme düĢüncesi 

içerisinde bulunan Ģahısların müĢterek adı olarak bilinen müceddidlik, özellikle son iki 

asırda popüler olmasından dolayı dinin revize edilmesi üzerinden muhteva ve anlam 

kazanmıĢtır.
23

 

2./8. asrın baĢlarında literatürde yer edinen tecdid, hem kaynaksal açıdan hem de 

terimin içeriğinin tayin edilmesinde belirlenen usuller bakımından Müslüman toplumda 

ilmin ve âlimlerin konumunu belirleyen önemli bir kavram olarak karĢımıza 

çıkmaktadır. Hz. Muhammed‟in son peygamber, Ġslam‟ın son din ve Kur‟an‟ın son 

kitap olması hasebiyle yeni bir elçinin, dinin ve Ģeriatın gelmeyecek olması Ġslam 

tarihinde yaĢanan ve yaĢanacak olan problemlerin sonunu getirmemiĢtir. Sürekli oluĢ ve 

                                                 
18

 Hakyemez, Cemil, “Mehdi DüĢüncesinin ĠtikâdîleĢmesi Üzerine”, Gazi Üniversitesi Çorum İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, C. 3, 2004/1, S. 5, s. 127-144. 

19
 Elmalı, Hüseyin, “Hassân b. Sâbit”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 16, ss. 399-402, Ġstanbul 1997. 

20
 Öz, Mustafa, İmamiyye Şiasında Onikinci İmam ve Mehdi İnancı, ĠFAV Yayınları, Ġstanbul 1995, s. 33. 

21
 Nesai, Sünen, 3/54-55; Tirmizî, Sünen, 5/44; Ebu Davud, Sünen, 5/14. 

22
 Müslim, Cenaiz, 2/234. 

23
 Topaloğlu – Çelebi, Kelâm Terimleri Sözlüğü, s. 332. 
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değiĢim içinde varlığını sürdüren insan, farklılaĢan entelektüel Ģartlar karĢısında zaman 

içinde çok sayıda sorun ile karĢılaĢmıĢ ve bu sorunların tecdid sürecinde liyakatli ve ehil 

kimseler tarafından çözülebileceğine inanmıĢtır. Teolojik unsurların sonlanmasıyla 

beraber yenilenme fikri Ġslam toplumu ve düĢünce geleneğinde meĢru ve elzem 

görülmüĢtür. Hz. Peygamber‟den nakledilen “Allah her yüzyılın baĢında bu ümmete 

dinlerinde yenileme yapacak birini gönderir.”
24

 rivayeti hem geleneksel hem de çağdaĢ 

âlimler tarafından tekrar edilmiĢtir. Söz konusu haberin tecdidi bugünkü anlamı 

kazanmasında etkin olduğu bilinmektedir.
25

 

 

5. Kurtarıcı Fikrinin OluĢumundaki Etkenler 

5.1. Psiko-Sosyal Sebepler 

Ġçtimai koĢulların bozulup baskı ve Ģiddetin çoğaldığı devirlerde toplum bir 

kurtarıcı beklentisi içine girer. Söz konusu bu umutlu bekleyiĢ zamanla mehdi ve mesih 

inancını ortaya çıkarmıĢtır. Bir tür sığınma aracı olarak kullanılan bu düĢünce, insanlara 

kurtuluĢu umut etme, karamsarlıktan kurtulma ve ümitsizliği bertaraf etme gibi 

duygular aĢılamıĢtır. Zulüm ve iĢkence altında hayatlarını sürdüren insanlar, mükemmel 

bir yaĢamdan sonra yıkılan cemiyetler baskısından kurtulmak ve yeniden eski 

ihtiĢamına kavuĢmak için kendilerini bu durumdan kurtaracak ve büyük makamlara 

getirecek bir kurtarıcı ile alakalı rivayet edilen her Ģeye inanmayı arzular. Bu bağlamda 

bazıları beklenen kurtarıcıyı eski güçlü zamanlara dönüĢün sembolü olarak 

tanımlamıĢtır. Özetle ilâhi ve gayr-ı ilâhi dinlerin ve onların düĢünce oluĢumlarının 

kurtarıcı inancını dinin asıllarından kabul etmesi olumsuz sosyal yaĢantıların 

neticesinde doğmuĢtur.
26

 

Toplumların yaĢamda tecrübe ettiği ciddi buhran ve sıkıntılı süreçler kurtarıcı 

fikrinin teĢekkül etmesinde etkili olmuĢtur. Zulümler, haksızlıklar, adaletsizlik gibi 

problemlerle ezilen, bunalan ve meĢruluğunu beĢerî unsurlar üzerine inĢa eden siyasi 

erklerin kaos ve sömürü faaliyetleri kitleleri kurtuluĢ arayıĢına sevk etmiĢ ve kendilerini 

                                                 
24

 Ebu Davud, Melahim, 1. 

25
 Görgün, Tahsin, “Tecdid”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 40, s. 234, ss. 234-239, Ġstanbul 2011; 

Topaloğlu, Bekir, Kelâm Araştırmaları Üzerine Düşünceler, Marmara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi 

Yayınları, Ġstanbul 2004, s. 43-61. 

26
 Uludağ, Süleyman, İslam‟da İnanç Konuları ve İtikâdî Mezhepler, Marifet Yayınları, Ġstanbul 1992, s. 

439. 
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karanlıktan aydınlığa, huzursuzluklardan refaha, haksızlıklardan adalete ulaĢtıracak bir 

kurtarıcının tahayyülü ile yaĢamlarına çıkar yol sağlamaya çalıĢmıĢtır.
27

 Dinî inancının 

sarsılmaz olduğunu düĢünen insanlar kurtarıcının egemenliği altında sürdürülecek 

yaĢamı, inançsızlığın ortadan kaldırıldığı, itikâdî değerlerine saldırıda bulunanların yok 

edildiği ve doğal düzende menfi yönde farklılaĢmaların yaĢanacağı bir çeĢit altın çağ 

Ģeklinde hayal etmiĢlerdir. Söz konusu bu zaman diliminin genellikle dünyanın sonuna 

kadar süreceği ve ardından da kıyametin kopacağı düĢünülmüĢtür.
28

 

Avrupalılar, Amerika‟yı keĢfettiklerinde özellikle Brezilya yerli halkında deniz 

vasıtası ile geleceğine inanılan bir kurtarıcı inancı tespit etmiĢlerdir. Sosyologların 

“Kargo Kültü” diye terimleĢtirdikleri söz konusu bu inanç Malenezya‟da görülmüĢtür.
29

 

Moğol toplumu Çin‟in baskı ve Ģiddetine dayanamayıp kendilerini kurtarmak için 

Cengiz Han‟ın tekrar dirileceğini, Mecusiler intika almak için Bihafrid‟in geri 

geleceğini, Hintlilier ise Brahman‟ın ruh göçü ile ViĢnu‟nun bedeninde hayata 

döneceğini böylece Hinduizm‟in Budizm‟e üstünlük sağlayacağını ileri sürmüĢlerdir.
30

  

Yahudiler Ġlyas Peygamber‟in göğe yükseldiğini dünyanın son zamanlarında doğruluk 

ve adaletin savunucusu ve bânisi olarak dünyaya yeniden intikal edeceğini iddia 

etmiĢtir. Hıristiyanlarda ise bu dogma Ġsa b. Meryem‟in tecrübe ettiği fiili sıkıntılar 

neticesinde onun çarmıha gerildiği, aslında öldürülmediği yalnızca insanlara öyle 

göründüğü inancını doğurmuĢtur. Ayrıca Hıristiyanlar, Hz. Ġsa‟nın bu dünyadaki 

görevinin yarım kaldığını, misyonunu tamamlaması gerektiğini bu bağlamda zafere 

ulaĢmasının elzem olduğunu iddia etmiĢtir.
31

 

Ġslam düĢünce tarihinde benimsenen ve geliĢtirilen kurtarıcı algısına göre ise 

ruhâni bir kiĢi ahir zamanda zuhur edecek ve kâfirler ordusu ile mücadele edip 

yeryüzünde adaleti ve Ġslam‟ın ihtiĢamını yeniden tesis edecektir. Ġslam dünyasında 

siyasi hayatın akıĢını düzenleme giriĢiminde hüsrana uğradıktan sonra fetihler sonucu 

geniĢleyen Ġslam coğrafyasının Sâsânî ve Fars kültürü ile tanıĢması ve etkileĢime 

girmesi ġiîliğin benimsediği esaslara etki etmiĢ ve ġiîlik, mehdi Muntazar düĢüncesini 

                                                 
27

 Yönem, Ahmet, “Kadiyânilik Bağlamında Mehdilik”, Sakarya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 

C. 13, S. 24, s. 185, ss. 175-191, 2011. 

28
 Gündüz, ġinasi, Din ve İnançlar Sözlüğü, Vadi Yayınları, Ankara 1998, s. 254. 

29
 Sarıkçıoğlu, Ekrem, Dinlerde Mehdi Tasavvurları, Sidre Yayınları, Samsun 1997, s. 7. 

30
 Sarıkçıoğlu, Dinlerde mehdi Tasavvurları, s. 8. 

31
 Yönem, Ahmet, Mehdilik Fikri ve Müslümanlar Arasındaki İlk Tezahürleri, Ankara Üniversitesi Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Ankara 1998, s. 35. 
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geliĢtirmiĢ ve inanç esasları arasına yerleĢtirmiĢtir.
32

 Fazlurrahman‟a göre Ġmâmiyye 

ġiasında ġiî imamın zaferine tesir edecek olan mehdi ile gâib imam aynı bedende 

birleĢmiĢlerdir. Bahse konu olan bu paradigma ile Hz. Ġsa‟nın ikinci teĢrifi hakkındaki 

fikrin iç içe girmesi doğal olan bir geliĢmeydi. Ġslamî standartların sosyal hayatında 

gerçekleĢmediğini gözlemleyen Sünnî kitle daha sonra bu çeĢitten fikirleri vaizlerin de 

yardımıyla benimsemiĢtir. Zira mezkûr inanç, hayal kırıklığı yaĢayan ve zulüm altında 

olan toplumların kalplerinde kendine her daim hazır bir yer bulmaktadır.
33

 

 

5.2. Siyasi Sebepler 

Hz. Peygamber zamanında kurumsallaĢmanın ilk adımlarının atılmasıyla beraber 

Hz. Peygamberin dini misyonunun yanına bir de devlet baĢkanlığı görevi eklenmiĢtir. 

Asıl ve ilk görevi olan peygamberliğin kendisiyle son bulduğunu Kur‟an açıkça ifade 

etmektedir.
34

 Hz. Peygamber‟in devlet baĢkanlığı ise ilâhi kaynaklı olmayıp tamamen 

dönemin siyasi-sosyal Ģartlarının bir gereği olarak gerçekleĢmiĢtir. Nitekim Hz. 

Peygamber, kendinden sonra gelecek kiĢi hakkında sessiz kalmıĢ ve yerine herhangi bir 

kimseyi tayin etmemiĢtir. Zira Kur‟an‟ın hiçbir yerinde Hz. Muhammed‟den sonra 

kimin devletin baĢına geçeceği veya idari iĢlere ehil olmanın Ģartları ile ilgili herhangi 

bir özellik belirtilmemiĢtir.
35

 

Hz. Peygamber‟in vefatının hemen ardından ensardan bir grup baĢlarında 

Hazrec
36

‟in lideri olan Sa‟d b. Ubâde (ö. 14/635)
37

 ile yönetimi kendi kabilelerine tahsis 

etmek amaçlı Benî Sâide gölgeliğinde bir araya gelmiĢtir. Yine ensardan olup Arapların 

Evs kabilesine
38

 mensup birtakım Ģahıslar olayı Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer‟e intikal 

ettirmiĢ ve onlarda söz konusu alana teĢrif etmiĢtir. Böylelikle Hz. Peygamber‟in 

                                                 
32

 Öz, Mustafa, “Mehdî el-Muntazar”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 28, ss. 376-377, Ankara 2003. 

33
 Fazlurrahman, Malik, İslam, çev. Mehmet Aydın, Ankara Okulu Yayınları, Ankara 2008, s. 186. 

34
 “Muhammed sizin adamlarınızdan hiçbirinin babası değildir fakat o Allah‟ın elçisidir ve 

peygamberlerin sonuncusudur. Allah her Ģeyi bilmektedir.” (Ahzab, 33/40). 

35
 Kutlu, Sönmez, “Ehl-i Sünnet Siyaset AnlayıĢının Dinî Temellerinin Sorgulanması”, e-Makâlât 

Mezhep Araştırmaları Dergisi, C.1, S. 1, Bahar 2008, ss. 7-26, s. 9-12. 

36
 GeniĢ bilgi için bkz. Önkal, Ahmet, “Hazrec (Benî Hazrec)”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 17, ss. 

143-144, Ġstanbul 1998. 

37
 Azimli, Mehmet, “Sa‟d b. Ubâde”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 35, ss. 377-378, Ġstanbul 2008. 

38
 GeniĢ bilgi için bkz. Algül, Hüseyin, “Evs (Benî Evs)”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 11, ss. 541-

542, Ġstanbul 1995. 
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sağlığında kan bağından bağımsız olarak kardeĢ ilan ettiği muhacir ve ensar arasında 

ayrıĢmanın ilk kıvılcımları siyaset nedeniyle ortaya çıkmıĢtır.
39

 Hz. Ebu Bekir ve Hz. 

Ömer‟in toplantıya katılmasıyla iktidarın ensardan mı yoksa muhacirden mi olması 

gerektiği hususu münakaĢa edilmiĢ ve muhacirler adına konuĢan Hz. Ebu Bekir bu 

misyonun yalnız muhacirlere ait olduğunu ileri sürerek Ģu delilleri ortaya koymuĢtur: 

“Biz muhacirler olarak sizden önce Müslüman olduk.”, “Bizler Peygamber‟in 

kabilesindeniz.”, “Peygamber‟in aĢiretinden olanlar hilafete daha layıktır.”, “Araplar bu 

konuda KureyĢ‟ten baĢkasına biat etmez.” Bu sözler üzerine ensardan Hubâb b. Münzir 

(ö. 20/641) Hz. Ebu Bekir‟e, “Bir emir sizden bir emir bizden olsun.” tavsiyesinde 

bulunsa da Hz. Ebu Bekir: “Bizler emirler, sizler vezirlersiniz.” diyerek bu öneriyi 

reddetmiĢtir.
40

 Ayrıca Hz. Ebu Bekir‟in tartıĢma esnasında Hz. Peygamber‟e atfedilen 

“Ġmamlar KureyĢtendir.”
41

 rivayetini de zikrettiği söylenmektedir.
42

 

Hz. Ebu Bekir sonrası iktidarı halefinin tayiniyle devralan Hz. Ömer, kendisinin 

iktidara geliĢ uygulamasını tatbik etmemiĢ ve yeni bir seçim usulü belirleyerek bu iĢi 

ġûra diye bilinen bir heyete bırakmıĢtır. Altı kiĢiden olan heyet Hz. Osman‟ı devlet 

baĢkanlığına layık görmüĢ ve Hz. Osman‟dan haleflerinin uygulamalarına bağlı 

kalacağına dair söz almıĢtır. Tarihi süreç göstermektedir ki Hz. Osman verdiği bu sözü 

yerine getirememiĢ ve yönetimde kabilecilik anlayıĢı ile hareket etmiĢ ve devletin çeĢitli 

kademelerine akrabalarını yerleĢtirmiĢtir.  Devletin idari anlamda kötüye gidiĢi, 

sınırların Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer‟e kıyasla daha az geniĢlemesi ve Müslümanların 

                                                 
39

 Söz konusu kardeĢleĢtirme faaliyeti için bkz. Algül, Hüseyin, “Muâhât”, TDV İslam Ansiklopedisi 

(DİA), C. 30, ss. 306-307, Ankara 2020. 

40
 EĢ‟ârî, Makâlâtü‟l-İslâmiyyîn, s. 41-42; Hatiboğlu, “Hilâfetin KureyĢliliği”, s. 177; Onat, Hasan, 

“Mezheplerin Ġnanç Esaslarının SistemleĢmesinde Kur‟an‟ın Rolü”, 1. Kur‟an Sempozyumu (Ankara, 

Nisan 1-3 1994), s. 423, ss. 415-439, Bilgi Vakfı Yayınları, Ankara 1994; Akbulut, Sahabe Dönemi 

İktidar Kavgası, s. 54-55. 

41
 Buhârî, Ahkâm, 4; Müslim, Ġmâre, 4. Ayrıca söz konusu hadis için Hatiboğlu, rivayetin “sözde rivayet” 

olduğunu dile getirmiĢ ve meselenin bütün yönlerini çalıĢmasında ele almıĢtır. Hatiboğlu, Hilâfetin 

KureyĢliliği, s. 121-123.  

42
 EĢ‟ârî, Makâlâtü‟l-İslâmiyyîn, s. 41-42. 
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ekonomik anlamda zarara uğramaları
43

 gölgede kalan cahiliye uygulamalarının tekrar 

canlanmasına sebebiyet vermiĢtir.
44

 

Yönetimsel anlamda sancılı bir durum içerisinde bulunan Müslüman toplumu 

öldürülen halifenin yerine kimin geçeceği hususunda tekrar bir araya gelmiĢ ve bu 

konuda üç isim gündeme gelmiĢtir. Talha b. Ubeydullah (ö. 36/656)
45

, Zübeyr b. 

Avvâm (ö. 36/656)
46

 ve Hz. Ali bu isimler olarak bilinmektedir. Sahabenin çoğunluğu 

Hz. Ali‟de karar kılınca Talha ve Zübeyr‟de yaĢanan üzücü olayların devam etmemesi 

adına Hz. Ali‟ye biat etmiĢ ve hicretin 35. yılında Hz. Ali halife olmuĢtur. Siyasi 

manada sıkıntıların devam etmesi ve bunun topluma yansımasıyla birlikte Müslüman 

kitle karĢı karĢıya gelmiĢ ve binlerce Müslüman‟ın ölümüyle neticelenen savaĢlar 

yaĢanmıĢtır.
47

 

41/661 yılında Emevî Devleti‟ni kuran Muaviye (41/661-69/680) hilafet 

meselesine yeni bir uygulama getirmiĢ ve kendinden sonra oğlu olan Yezid‟i (69/680-

72/683) devletin baĢına tayin etmiĢtir. Böylelikle saltanat artık babadan oğula geçen bir 

makam haline gelmiĢ ve hilafet artık Ümeyyeoğullarının yönetimine geçmiĢtir. Emevî 

hanedanının kültürel yapıyı zedeleyici, sosyal hayata olumsuz katkıları, siyasal anlamda 

halkın göz ardı ediliĢi ve cebir ideolojisi nedeniyle yaptığı zulümler devletin sonunu 

getirmiĢtir. Özellikle siyasi meĢruiyetini sağlamak ve iktidarı elde tutmak adına devletin 

ideolojisi haline gelen cebir anlayıĢı, Kur‟an ve hadislere dayandırılmıĢtır. Kur‟an 

ayetleri, bağlamından koparılarak amaçtan ziyade araca dönüĢtürülmüĢ, kendilerince 

müspet olmayan hadislerin yerine ise yenileri uydurulmuĢtur. Böylelikle insanî olan dinî 

                                                 
43

 Hz. Osman dönemi idare uygulamaları nedeniyle devletin kötüye gidiĢatı için bkz. Apak, Adem, “Hz. 

Osman‟ın Hilafeti Döneminde Ümeyyeoğullarının Devlet Ġdaresindeki Yeri”, Uludağ Üniversitesi 

İlahiyat Fakültesi Dergisi, C. 7, S. 7, ss. 487-521, Bursa 1998. 

44
 Yiğit, Ġsmail, “Osman”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 33, ss. 438-443, Ġstanbul 2007; Akbulut, 

Sahabe Dönemi İktidar Kavgaları, s. 162-165; Apak, Adem, “Hz. Osman‟ın Halifeliği Döneminde 

Meydana Gelen Siyasî Problemler ve Sebepleri Üzerine Bazı Değerlendirmeler”, Usûl, S. 4, ss. 157-170, 

2005. 

45
 Erul, Bünyamin, “Talha b. Ubeydullah”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 39, ss. 504-505, Ġstanbul 

2010. 
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 Efendioğlu, Mehmet, “Zübeyr b. Avvâm”, TDV Ġslam Ansiklopedisi (DĠA), C. 44, ss. 522-524, 
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 GeniĢ bilgi için bkz. Fığlalı, Ethem Ruhi, “Cemel Vak‟ası”, TDV İslam Ansiklopedisi (DİA), C. 7, ss. 
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bir hüviyet kazanarak sonradan dinin iman öğeleri arasına yerleĢtirilmiĢtir.
48

 O dönemde 

Müslüman toplum içerisinde yaĢanan üzücü olaylar neticesinde dinî referansların 

kullanılması ve beĢerî unsurların itikâdîleĢmesi popüler hale gelmiĢ ayrıca baĢta mevali 

olmak üzere belli baĢlı kitleler siyasi iktidarların baskısı altında yaĢamıĢtır. Toplumda 

yaĢanan bu denli olumsuzluklar karĢısında halk ilâhi bir lütufla gelecek olan birinin 

sorunları kökten çözeceğine inanmıĢtır.
49

 

  

                                                 
48

 Hatiboğlu, “Hilâfetin KureyĢliliği”, s. 200; Fığlalı, “Mezheplerin DoğuĢuna Tesir Eden Sebepler”, s. 

130; Akbulut, “Müslüman Geleneğinde Siyasi ÇekiĢmeden Teolojik AyrıĢmaya”, s. 45; Akbulut, Sahabe 

Dönemi İktidar Kavgası, s. 238-241; Kutlu, “Ehl-i Sünnet Siyaset AnlayıĢının Dinî Temellerinin 

Sorgulanması”, s. 17-18. 

49
 Yönem, Mehdilik Fikri ve Müslümanlar Arasındaki İlk Tezahürleri, s. 43. 
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BÖLÜM I 

KADIYÂNÎLĠK VE ETKĠLENDĠĞĠ OLUġUMLAR ÇERÇEVESĠNDE 

KURTARICI BEKLENTĠSĠNĠN TEORĠK TEMELLERĠ 

 

1.1. Kadıyânîliği OluĢturan Sosyo-Kültürel ve Dini Yapı 

Asya, Afrika ve Avrupa‟nın kesiĢtiği önemli bir kavĢak noktası olan Arap 

Yarımadası, Ġslam dininin doğduğu topraklar olarak bilinmektedir. Ġslam‟ın filizlendiği 

esnada bölge, kültür ve medeniyet anlamında güçlü devletler ile komĢuluk iliĢkileri 

içerisindeydi. Kuzeyinde Bizans Ġmparatorluğu, Doğu‟da Sâsânî Devleti, Güney‟de 

Yemen ve HabeĢistan Krallıkları bulunmaktaydı. Ayrıca söz konusu bölge Yahudilik, 

Hıristiyanlık, Mecusilik ve Putperestlik gibi önceki dinlerin ve beĢerî inanç yapılarının 

da hâkim olduğu bir coğrafya üzerine kuruluydu. Ġslam‟ın hem teolojik hemde coğrafi 

bakımdan hızlı ilerleyiĢi ile geniĢ kitlelere ulaĢılmıĢ böylelikle farklı dinlere ve 

kültürlere mensup kiĢileri de kendi bünyesine almıĢtır. Ġslam çatısı altında çoğulcu bir 

toplum oluĢturan böylelikle çok kültürlü bir Ġçtimai hayata intibak sağlayan 

Müslümanlar birbirleri ile etkileĢim halinde bulunmuĢtur. Sınırları Hint alt-kıtasına 

kadar uzanan Ġslam dini burada eklektik yapıda çok sayıda dini oluĢumları bünyesinde 

barındırmıĢtır.
50

 

GeçmiĢi milattan çok öncelerine kadar uzanan, tarih boyunca insanlık adına 

kültür açısından medeniyetlerin beĢiği hüviyetinde olan ve dini, siyasi, ilmi, sosyo-

kültürel mana da dünya düĢünce tarihine önemli katkı sağlayan Hint alt-kıtası, 

günümüzde Hindistan, Pakistan, BangladeĢ, Nepal, Bhutan, Sri Lanka ve Maldivler‟i 

kapsayan bölgeye verilen isimdir. Söz konusu topraklara alt-kıta isminin verilmesinin 

sebebi, Ġngiltere halkının bu yarımadayı “sub-continent” olarak adlandırmalarından 

kaynaklanmaktadır. Bölgeye verilen ismin coğrafi konumu sebebiyle kendisine tevdi 

edildiği düĢünülmüĢtür. Zira bölge, Umman denizi ile Bengal körfezi arasında 

Himalayaların güneyinde Hint Okyanusu‟na doğru giderek küçülen ve daralan 

üçgenimsi yapı, Asya‟nun güneyine bitiĢmiĢ bir kıta resmi çizmektedir. Bölgenin 

coğrafi yapısının devasa oluĢunun yanında Ġngilizlerin söz konusu “alt-kıta” ifadesini 

                                                 
50

 Teber, “Ġslam DüĢüncesinde Mezhep Olgusu”, İslam Mezhepleri Tarihi I, s. 30-31. 
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kültürel zenginlik ve çeĢitlilik anlamında da sarf ettiği düĢünülmektedir. Nitekim bu 

toprakların sayısız denilecek düzeyde kültürel renkleri içerisinde barındırdığını, her 

fikrin geliĢme ve ilerleme imkânı bulduğunu söylemek yerinde olacaktır.
51

 

Toplumları oluĢturan insanların benimsedikleri din ve kültürler söz konusu 

toplumları ve insanları birbirleriyle hem uzlaĢtıran hem de uzaklaĢtıran olgunun birer 

parçası olarak geçmiĢten günümüze kadar intikal etmiĢtir. Dünya üzerinde insanoğlunun 

yaĢam sürdüğü neredeyse her yerde bu olgular gerçekleĢmiĢ ve adı geçen unsurlar 

birbirleriyle iç içe geçmiĢtir. Lakin bu durum Hindistan‟da dünyanın geri kalan 

yerlerine göre daha çok etki göstermiĢtir. Kültür, toplum ve din üçlüsü birbiriyle adeta 

bütünleĢerek söz konusu bölgenin temel kültürel mirası olan Hinduizm
52

 dinini 

oluĢturmuĢtur.
53

 

Herhangi bir kutsalın etrafında Ģekillenmeyen, senkretik ve eklektik bir yapı arz 

eden, belli baĢlı iman esasları bulunmadığı bilinen ve dini akide ve ritüelleri olmayan 

fakat hayatın her alanında etkisi ve varlığı hissedilen bir din olan Hinduizm, sıralanan 

tüm bu vasıflarına istinaden “yerel kültürel din” olarak adlandırılmıĢtır. Hem etkileyen 

hem de etkilenen konumunda bulunan ve geçmiĢten bu zamana kadar pek çok din ve 

mezheple dirsek temasında bulunan Hinduizm‟in hem dini hem de kültürel yönü neĢet 

ettiği topraklarda inançsal anlamda pek çok renklere ev sahipliği yapmıĢtır.
54

 Hint alt-

kıtası, Hinduizme tepki olarak doğan Budizmi, Caynizmi, ZerdüĢtlüğü, Sihizmi, 

Yahudiliği, Hıristiyanlığı, Ġslam‟ı ve adı geçen bu dinlerin içerisinden doğmuĢ 

mezhepleri; Gazne, Babür, Portekiz, Ġngiliz ve daha pek çok farklı etnik kimlikteki 

insanları bünyesinde barındırmıĢtır.
55

 

Ġslam dininin bölgeye girmesi ve yayılması kendi diğer coğrafyalardaki 

yayılımından farklılık arz etmiĢtir. Genellikle cihat anlayıĢı etrafında Ģekillenen toprak 
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 Gordon, Johnson, Hint Dünyası Atlaslı Büyük Uygarlıklar Ansiklopedisi, çev. Müfide Pekin, C. 10, 

Ġstanbul 1998, s. 14. 
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 GeniĢ bilgi için bkz. Küçüköner, Halide Rümeysa, Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedî Algılardaki 
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geniĢlemesi Hint alt-kıtasında yerini gelenekten etkilenen ve tasavvuf ile meczolmuĢ 

Ģekle bırakmıĢtır. Nitekim yayılma esnasında Hint tasavvufu ile ahenk oluĢturan Ġslam 

dini, farklı yöntemlerden yardım almıĢtır. Dünyanın pek çok yerinde müntesipleri 

bulunan ve tarihte toprak yüz ölçümü olarak hatrı sayılır hudutlara ulaĢan Ġslam dini, 

söz konusu bölgeye intikali sonucu diğer coğrafyalardan farklı olarak özellikle Sünnî 

gelenek baĢta olmak üzere önemli derecede sûfi boyut kazanmıĢtır.
56

 Hal böyleyken 

bölgede Ġslami gelenekler içerisinde neĢet eden düĢünce sistemleri yerel kültürün ürünü 

olan inanıĢlar ile mündemiç hale gelmiĢ ve Kur‟an‟ın belirlediği inanç esasları haricinde 

bölge kültürünün dominant yapısı sebebiyle dinsel kaymalar yaĢamıĢtır. Bu bağlamda 

bölgede popüler olarak inanılagelen baĢta mehdilik ve peygamberlik algısı söz konusu 

dinsel kaymalara örneklik teĢkil edebilecek konuların baĢında gelmektedir.
57

 

 

1.2. Mirza Gulam Ahmed ve Kadıyânîlik Cemaatinin Tarihi Serüveni 

Kadiyânîlik‟in, Mirza Gulam Ahmed (1835-1908) tarafından mehdi, mesih ve 

mübüvvet iddiaları üzerine bina edilmiĢ Ģahıs merkezli dini bir hareket olduğu 

bilinmektedir. Mirza Gulam Ahmed tarafından Hindistan‟ın Pencap bölgesinde 19. 

yüzyılın sonlarına doğru kurulan bu oluĢumun, önceleri kurucusunun adına nispetle 

“Mirzâizyye”, neĢet ettiği yerle ilgili olarak da “Kadiyânîyye” adıyla anıldığı 

kaynaklarda yer almaktadır.  Bununla birlikte hareketin kurucuları ve bağlıları, kendileri 

için Ahmedîyye ismini kullanmıĢlar, resmi makamlarca da bu isimle anılmıĢlardır. Buna 

mukabil ele aldığımız düĢüne sisteminin müntesipleri kendilerine “mezhep” yerine 

ısrarla “Ahmedîyye Hareketi” adını kullanmayı doğru bulduklarını dile getirmiĢlerdir. 

Tüm bunların yanı sıra ekol, Ġslâm dünyasında “Kadiyânîlik” ismiyle meĢhur 

olmuĢtur.
58

 

Kadıyânîlik‟in kurucusu olan Mirza Gulam Ahmed, Hindistan‟da Pencap 

eyaletinin Gurdâspûr bölgesinde küçük bir kasaba olan Kadıyan‟da dünyaya gelmiĢ ve 

burada öğrenimini tamamlamıĢtır. Bundan sonra 1864-1868 yılları arasında Sialkot‟ta, 
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bölge mahkemesinde memur olarak çalıĢan Gulam, burada Hıristiyan papazlar, 

Hindular ve Müslümanlarla sıkı bir iliĢki içine girmiĢtir. Böylesine bir ortamda geçen 

dört yıllık süreç Gulam Ahmed‟in düĢüncelerinin Ģekillenmesinde önemli bir paya sahip 

olmuĢtur. Nitekim o adını ilk kez 1877 yılında Hindu ve Hıristiyanların Müslümanlara 

karĢı saldırılarını yoğunlaĢtırdığı bir dönemde Kadıyan‟ın yerel bir gazetesinde Ġslam‟ı 

savunan yazılarıyla duyurmuĢtur. Müslüman halkın kendisini, Ġngilizler‟den 

Müslümanların öcünü alacak bir beklenen kurtarıcı fikrine kaptırdığı çevrede Gulam 

Ahmed‟in bu çabası büyük ilgi ve destek görmüĢtür.
59

 

Bu ilgiden yararlanmasını bilen Gulam Ahmed, 1880 yılında ilk cildini 

yayınladığı Berâhin-i Ahmediyye adlı kitabının ilk iki cildinde, Ġslam‟ı diğer dinlere 

karĢı savunmuĢ ve yapmıĢ olduğu bu müdafaa gerek entelektüel çevrelerde gerekse halk 

tabanında ciddi yankılar bulmuĢtur. Bunun yanı sıra Gulam Ahmed, eserinin ilk iki 

cildinde yalnızca bununla yetinmemiĢ, ilerleyen süreçte ortaya atacağı kimi iddiaları 

için zemin oluĢturmaya çalıĢmıĢtır. Bu bağlamda insanlar üzerinde kendisinin bir 

müceddid olduğu intibaı uyandıracak ilham ve kerametlere mazhar olduğunu dile 

getirmiĢtir. Gulam Ahmed, Hz. Peygamber‟e tam anlamıyla uyan birinin, peygambere 

verilen zahiri ve batini bilgilerle bezeneceğini ve bu gibi kimselerin, sezgiye dayanan 

malumatlarının Peygamberinki ile benzer olduğunu söylemekle kalmamıĢ, bu yolda pek 

çok vahiy aldığını bildirmiĢtir. Ayrıca Ġngiliz hükümetine methiyelerde bulunarak 

kılıçla cihad etmenin gereksizliği üzerinde de duran hareket kurucusunun zikrettiğimiz 

bu tür imaları, içerisinde bulunduğu toplumun kurtarıcı beklentisini içselleĢtirmesiyle de 

birleĢince Kadıyânîlik oluĢumunu gerçekleĢirmiĢ ve geliĢim göstermiĢtir.
60

 

Mirza Gulam Ahmed, hareketin kurumsal bir niteliğe kavuĢmasıyla birlikte 

müceddidlik iddiasının çerçevesini daha da geniĢletmiĢ ve bu bağlamda ilk olarak 

mehdilik fikri üzerine yoğunlaĢmıĢtır. Ona göre Hz. Ġsa çarmıha gerildiğinde 

ölmemiĢtir; öldüğü düĢünülerek cesedinin bırakıldığı mağarada iyileĢmiĢ ve daha sonra 

da KeĢmir bölgesine gelmiĢtir. Burada uzun süre faaliyetlerde bulunmuĢ ve nihayet yüz 

yaĢını aĢkın bir haldeyken vefat etmiĢtir. Hal böyle iken Gulam Ahmed‟e göre, 

Hıristiyanların beklediği kurtarıcı Hz. Ġsa değil, bilakis Hz. Muhammed‟in ümmetinden 

ona çok benzeyen birisidir. Zira Müslümanların beklediği mehdi ve Hıristiyanların 

beklediği mesih birbirinden müstakil Ģahıslar değil bizzat aynı kiĢidir. Böylece 
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kendisinin hem Hz. Ġsa‟nın hem de Hz. Muhammed‟in manevi mirasçısı olduğunu ileri 

süren Gulam Ahmed, taraftar sayısındaki artıĢı gözlemlemiĢ ve bu çerçevede iddialarını 

1902 yılında bir adım daha ileriye taĢımıĢtır.
61

 

O yalnızca mehdi olmadığını dahası bir nebi ve resul olduğunu iddia etmiĢtir. 

Kendisinin Allah‟ın gölgesi olduğunu ancak kesinlikle yeni bir Ģeriat getirmediğini 

belirten Gulam Ahmed, nebiliğinin yalnızca Hz. Peygamber‟in manevi yansımasından 

ibaret olduğunu, bu bakımdan kendisi için söylenen ve eserlerinde rastlanan nebi ve 

resul gibi sıfatların mecazî anlamda anlaĢılması gerektiğini söylemektedir. Son olarak 

1904 yılında kendisinin Hinduların beklediği kurtarıcı olan KriĢna olduğunu ileri 

süren
62

 Gulam Ahmed bundan dört yıl sonra vefat edince hareketin baĢına Hâkim 

Nureddin getirilmiĢtir. Bu sırada hareketin içerisinde görüĢ ayrılıkları kendisini 

göstermeye baĢlamıĢtır. Gulam Ahmed‟in nebi olduğunu kabul etmeyen Müslümanların 

tekfir edilip edilmeyeceği konusu, ihtilafların özünü oluĢturmaktaydı. Hakim 

Nureddin‟in 1914 yılında vefatıyla hareket Lahor ve Kadıyan Ģeklinde iki kola 

ayrılmıĢtır.
63

 

Kadıyan kolu, Gulam Ahmed‟in oğlu Mirza BeĢirüddin Mahmud Ahmed‟i 

Vadedilen Mesih‟in ikinci halifesi kabul etmiĢ ve lider olarak seçmiĢtir. Mirza 

BeĢirüddin, babasının kâmil bir nebi olduğunu ancak onun nebiliğinin Hz. 

Muhammed‟in nebilerin sonuncusu olma vasfına halel getirmediğini savunmuĢtur. 

Lahor kolu ise Mevlâna Muhammed Ali‟yi öncü olarak seçmiĢ ve Kadıyânîyye 

Encümen-i ĠĢa‟at-ı Ġslam adıyla oluĢturulan teĢkilat bünyesinde faaliyetlerini 

sürdürmüĢtür. Lahor kolu, Gulam Ahmed‟in nebilik iddialarını reddeden yaklaĢımıyla, 

kendisini daha çok Müslümanların bulunduğu sosyal çevrede konuĢlandırmıĢ ve bu 

çerçevede yürüttüğü etkinliklerle birçok insanın Müslüman olmasına vesile olmuĢtur.
64

 

Ahmedîlik, klasik anlamda tam bir mezhep kimliği taĢımamaktadır. Çünkü Ġslam 

dininin doğrudan doğruya itikatla ilgili konularına giren meseleleri hakkında değil, 

kıyamet ve ahir zaman rivayetleri üzerinde durmaktadır. Hareketin temel görüĢleri, 

Mirza Gulam Ahmed‟in mesihlik, mehdilik ve nebilik gibi iddiaları çerçevesinde 
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ĢekillenmiĢtir. Bunun yanı sıra bu konudaki iddiaların ve görüĢlerin mensuplarınca bile 

oldukça bulduğunu belirtmek gerekir. Hareketin Kadıyan kolu, Gulam Ahmed‟in 

nebilik iddiasını öner çıkarmakta ve buna inanmayanları tekfir etmektedir. Buna karĢın 

Lahor kolu, Gulam Ahmed‟in nebiliği iddiasına karĢı çıkmakla birlikte onun yalnızca 

müceddidliğine inanmayı tercih etmiĢtir.
65

 

Gulam Ahmed‟in kendisini mecazî anlamda bir nebi ve resul olarak 

tanımlamasına karĢın, yeni bir Ģeriat getirmediğini belirmesi, Kadıyânîliğin inanç ve 

ibadete iliĢkin görüĢlerinin Ġslam dini ekseninde Ģekillenmesi sonucunu doğurmuĢtur. 

Bu minvalde bakıldığında Sünnî mezheplerinin inanç ve ibadet motifleri görülmektedir. 

Nitekim Gulam Ahmed, iman esaslarını Ehl-i Sünnet‟in inandığı amentü altında 

toplayarak ĢekillendirmiĢtir. Kadıyânîlik, Ġslam‟ın ibadet ve muamelat konularında 

tamamen Hanefî Mezhebi‟nin yaklaĢımını benimsemektedir. Özellikle Lahor kolu, fıkıh 

alanında içtihat kapısının sürekli açık olduğunu yönündeki akılcı yaklaĢımının temsilcisi 

olmuĢtur. Kadıyânîliğin Sünnî ekollerle en önemli ayrılık konularından birisi cihad 

konusundaki düĢünceleri olmuĢtur. Onlara göre silahla cihad devri geçmiĢtir. Ġslam‟ın 

yayılması için cihad, kalem ve dua ile yapılmalıdır. Bu konudaki tutumları, sömürge 

arayıĢında olan Ġngilizlerin önemli ölçüde iĢlerine yaramıĢ, bağımsızlık mücadelesi 

veren Müslümanların ise zararına olmuĢtur.
66

 

 

1.3. Mirza Gulam Ahmed’in Kurtarıcılık Misyonları 

1.3.1. Müceddidlik 

Ġslam toplumunun çoğunluğu, daha çok manevi problemlerin vuku bulduğu 

zaman diliminde bir beĢer olarak bu sorunların üstesinden gelemeyeceğine ve gücünün 

buna yetmeyeceğine inandığı dönemlerde Allah tarafından dini yenileyecek olan bir 

zâtın gönderileceğine inanmıĢtır. Özellikle dini restore etme anlamında ilâhi gücü elinde 

bulundurduğuna inanılan bu kiĢi Müslümanların arzuladığı ve manevi huzurun zirvede 

olduğu geçmiĢe dönme noktasında önem arz etmektedir. Kelime anlamının
67

 aksine 

                                                 
65

 Fığlalı, Ethem Ruhi, “Kâdiyânîlik”, Mezhepler ve Tarikatlar Ansiklopedisi, s. 125, ss. 123-125, Ġstanbul 

1987. 

66
 Kutlu, Sönmez, “ÇağdaĢ Dini Hareketler, Vehhabilik, Kadıyânîlik, Babilik-Bahailik”, İslam Düşünce 

Ekolleri Tarihi, s. 246, ss. 227-252, Ankara 2005. 

67
Sözlükte “yenilemek, yeni bir yol açmak” manasında kullanılır. Tecdid iĢini gerçekleĢtiren kiĢiye ise 

müceddid denilir. Bkz. Topaloğlu-Çelebi, Kelâm Terimleri Sözlüğü, s. 332; Görgün, “Tecdid”, s. 234. 



22 

yenilikten kastın Ġslam‟ın ilk dönemlerine geri dönmek olduğu anlaĢılan tecdid 

hareketinin temelinde Hz. Peygamber‟den nakledilen Ģu rivayet yer almaktadır: 

“Ümmetimin en hayırlı dönemi, benim içinde yaĢadığım dönemdir. Sonra onların 

arkasından daha sonra da onların arkasından gelenlerin yaĢadığı dönemdir.”
68

 

Tecdid faaliyetinin dini boyutunu “ġüphesiz ki, Allah her yüzyılın baĢında bu 

ümmete dini iĢlerini yenileyecek bir müceddid gönderecektir.”
69

 Hadisi 

oluĢturmaktadır. Rivayetin sahih olup olmadığı Ġslam bilginleri tarafından ihtilaf 

konusunu oluĢturmakla birlikte genel kabul, haberin senedi sahih kabul edildiği için 

metninin de sahih kabul edilmesi yönündedir. Söz konusu rivayet için Hz. 

Peygamber‟in vefatı ve “...Allah bir müceddid gönderecektir.” lafzı referans gösterilmiĢ 

olup vahyin kesilmemesi adına bir nevi telafi Ģeklinde yorumlar yapılmıĢtır.
70

 

Müceddidlik kelimesi ve tecdid faaliyetleri Ġslam dünyasında genel olarak Ehl-i 

Sünnet mezhebi içerisinde bulunan oluĢumlarda kendisine yer bulmakta zorlanmamıĢ ve 

ilerleyen süreçlerde söz konusu misyon üzerinde bulunan itibar ve karizma sebebiyle 

diğer Ġslam mezheplerine kıyasla Ehl-i Sünnet literatüründe daha fazla Ģans bulmuĢtur. 

2./8. yüzyıldan itibaren popülerlik kazandığı bilinen müceddidlik inanıĢı Hz. 

Peygamber‟in vefatı akabinde yaĢanan siyasi ve sosyolojik olaylar neticesinde 

filizlenmiĢtir. BaĢta Ġmam ġâfiî‟nin (ö. 204/820) Kur‟an ve hadisleri öncelemesi ve dinî 

ilimler noktasında otorite kabul edilmesiyle birlikte insanlar tarafından müceddid olarak 

yakıĢtırmalar yapılması zamanla müceddidlik fikrinin Ehl-i Sünnet içerisinde yer alma 

nedeni olarak düĢünülmektedir.
71

 Ġlk dönemlerden itibaren Sünnî taraftar olarak bilinen 

EĢ‟ârî (ö. 324/936), Ġsferâyînî (ö. 418/1027), Gazzâlî (ö. 304/1111) ve Râzî (ö. 313/925) 

gibi bilginlerin Sünnî müntesiplerce müceddid olarak görülmesi zaman geçtikçe Ehl-i 

Sünnet içerisinde tecdid inanıĢının yerleĢmesine ve sistemleĢmesine sebebiyet vermiĢtir. 

Ġslam tarihinde söz konusu inanıĢın neliği, nasıllığı ve tecdid misyonunu üstlenenin 
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görevlerinden ziyade bireylerin bizatihi isimleri ve kendileri üzerinde durulmuĢtur. 

KiĢinin iĢtigal olduğu ilimler ve toplum arasındaki karizması müceddid görevini 

üstlenmede en belirgin rol oynayan faktörler olarak karĢımıza çıkmaktadır.
72

 

Semavi âlem ile bağlantının sürekliliğine ve her türlü sıkıntılardan kurtaracak 

olan bir lidere inanan dinlere ev sahipliği yapan Hint alt-kıtası ile Sünnî kimliği ile 

bilinen Mirza Gulam Ahmed‟in birleĢtiği noktalardan biri müceddidlik misyonu 

olmuĢtur. Zira o, 1800‟lü yılların akabinde Hindistanlı Müslümanların yaĢadığı ciddi 

sorunlar neticesinde kendisinin müceddid olduğunu iddia etmiĢtir. Dini manada 

kurtarıcılık görevinin ilk adımı olarak bilinen müceddidlik faaliyeti ile Hicrî 14. asırda 

kendisinin Allah tarafından görevlendirildiğini öne süren Gulam Ahmed, uygun sosyo-

politik ortam nedeniyle kendini insanlara tanıtma ve çevresinde topluluk oluĢturma 

fırsatı bulmuĢtur.
73

 

Gulam Ahmed, müceddidliğin popüler olduğu Sünnî geleneğe mensûbiyeti, 

yaĢadığı coğrafyanın dini ve kültürel yapısını iyi bilmesi ve sûfi-mistik karakterli olması 

onun farklı yönlerini ortaya çıkarmıĢtır. Gulam Ahmed‟in insanların arzularına, 

ümitlerine, korkularına ve umutlarına hitap eden yapısı, gençlik yıllarının sonunda tüm 

bu bahse konu olan unsurlarla birleĢip ortaya çıkmıĢtır.
74

 Buna istinaden Gulam Ahmed 

yıl 1861‟de Allah ile iletiĢim halinde olduğunu ve henüz gerçekleĢmeyen hadiseleri 

önceden haber aldığını iddia etmiĢtir.
75

 

Mirza Gulam Ahmed, 1882 yılında Hz. Peygamber‟i rüyasında gördüğünü ve 

orada kendisini Allah tarafından müceddid olarak tayin edildiğini öne sürmüĢ ve bu 

tezini 1885 yılına kadar çevresinde bulunan insanlara söylememiĢtir. Hz. Muhammed‟in 

tecdid hadisini de temel alarak müceddidlik iddiasını temellendirmiĢtir. Söz konusu 

asırda kendinden baĢka hiçbir müceddidlik iddiası bulunmadığını ve Allah‟ın her asır 

için bir müceddid göndereceğini dile getiren Gulam Ahmed, kendisine tevdi edilen bu 

misyonu reddedenleri Hz. Peygamber‟i reddetmekle eĢ değer olduğunu ileri 

sürmüĢtür.
76

 Gulam Ahmed her ne kadar bulunduğu yüzyılda kendinden baĢka bir 
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müceddid olmadığını dile getirse de Nezîr Hüseyin (ö. 1902)
77

 ve Sıddîk Hasan (ö. 

1890)
78

 gibi Ģahısların da müceddid olarak iddiada bulunmaları Gulam Ahmed‟in ifade 

ettiklerini tartıĢmalı hale getirmiĢtir. Nitekim Gulam Ahmed‟in genel mana da 

eserlerine ve kiĢiliğine yansıyan tartıĢmacı, münazarada bulunmayı seven ve 

karĢısındaki rakibini tenkit edici tavrı nedeniyle yazdığı bir eser de Sıddîk Hasan‟ın 

müceddidliğinden bahsetmesi bu meseleye örnek olarak gösterilebilir.
79

 

Gulam Ahmed bulunduğu müceddidlik iddiasını yalnızca Hz. Peygamber‟in 

tecdid hadisine dayandırmamıĢ aynı zamanda Allah‟tan aldığı vahiyler aracılığıyla 

kendisini bu göreve uygun görmüĢtür. Gulam Ahmed, yalnızca ibadet esnasında Allah 

ile irtibatının bulunmadığını hem ibadetler hem de gündelik hayatta Allah‟ın kendisi ile 

iliĢkisinin canlı olduğunu ileri sürmüĢtür. Ahmedîler tarafından Gulam Ahmed‟in vahiy 

kitabı olarak derlenen ve muhtevasında ilâhi mesajların olduğuna inanılan Tezkire adlı 

eserin pek çok yerinde bizzat kendisine Allah‟ın “Ey Ahmed!” diye seslendiğini iddia 

etmiĢtir. Yalnızca bununla yetinmeyen Gulam Ahmed‟in sözleri arasında Allah‟ın 

yalnızca kendi ile irtibat halinde olmadığını, vahiy aracılığıyla kendine bağlı olanlarla 

da bağlantı kuracağını ileri sürmüĢtür.
80

 

 

1.3.2. Mesihlik 

Evrensel anlamda kurtarıcı yerine kullanılan mesih kavramı özelde Hıristiyanlar 

tarafından ahir zamanda Hz. Ġsa‟nın gelip bu kurtarıcı rolünü üstlenmesinden ötürü ona 

verilen isim olarak da bilinmektedir. Dünya üzerinde yaĢamıĢ ve yaĢamakta olan hemen 

hemen her topluluk sorunlu zamanlarında bir kurtarıcı beklentisi içine girmiĢtir. 

Hıristiyanlıkta Tanrı‟nın oğlu olarak kabul edilen ve ilâhi güçlerle donatıldığına 

inanılan Hz. Ġsa‟nın söz konusu mesihlik görevi sebebiyle bu inanıĢ Hıristiyanlar için 

dinin inanç esasları arasında kendine yer bulmuĢtur.
81

 Mesih kelimesinin geniĢ bir 
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anlam ağına sahip olması, dünya üzerinde inanan birey bağlamında en çok mensuba 

sahip Hıristiyanlık dininin peygamberi olan Hz. Ġsa‟yı ifade etmesi ve genel manada 

kurtarıcı kavramının yerine kullanılması mezkûr ifadenin geniĢ formunu 

göstermektedir. Hint alt-kıtasında bulunan inanıĢ her ne kadar Ġbrahimî dinlerin 

kurtarıcı inancına ait muhtevadan farklılık arz etse de kültürel etkileĢim nedeniyle 

neredeyse bütün alt-kıtayı etkisi altına almıĢtır.
82

 

Bölgedeki kültürel renkliliğin fazla olmasının tesiri altında kalan ve yaĢadığı 

coğrafyada bulunan kurtarıcı inancına paralel fikirler ortaya koyan Mirza Gulam 

Ahmed, Tanrısal gücü arkasına aldığını ve vahiy muhatabı olduğunu iddia ettiği 

müceddidlik iddiasından bir adım ileri giderek 1890 yılında
83

 aynı temellendirmeler ile 

kendisinin Hıristiyanların beklediği Ġsa Mesih olduğunu beyan etmiĢtir. Söz konusu 

iddialarını ise Fath-i İslâm, Tavzîh-i Merâm adlı eserlerinde
84

 kaleme almıĢ ve 

çevresindeki insanlara aktarmaya baĢlamıĢtır.
85

 

Mesih inanıĢının temelinde sıkıntılardan kurtarma, manevi problemlere çözüm 

olma, zulümleri ortadan kaldırma ve baskılar sonucu güç yetirebilecek bir kurtarıcı 

inancı yer alır.
86

 Mirza Gulam Ahmed‟in mesihlik iddiasının muhatabı olarak 

Hıristiyanları belirlemiĢse de 19. yüzyılda Hindistan‟da bulunan
87

 baĢta Ġngilizler olmak 

üzere Hıristiyan topluluklarının siyasi, sosyal ve ekonomik durumları göz önünde 

bulundurulduğunda çeliĢik bir durum ortaya çıkmaktadır. Zira dönemde özellikle 

Avrupa devletlerinin sömürge faaliyetleri sebebiyle Hıristiyan dini, belki de tarihi 

boyunca hiç bu kadar evrensel hakimiyet kazanamamıĢtır. O dönemde bölgede yaĢayan 
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siyasi ve ekonomik anlamda en güçlü din olan Hıristiyanlık Gulam Ahmed‟in 

kendilerine yönelik eleĢtirilerini kulak arkası etmiĢtir. Bunun farkındalığı içinde olan 

Gulam ise mesihlik amacını beyan ederken onların teslis gibi temel akidelerinin 

yanlıĢlığına da değinmiĢ ve dikkat çekmiĢtir.
88

 

Gulam Ahmed her ne kadar Hıristiyanları hedef kitle olarak görmüĢse de 

mesihlik iddiasının asıl muhatabının Müslümanlar olduğunu söylemek yerinde 

olacaktır.
89

 Zira bahse konu olan yüzyılda en çok zulüm ve sıkıntıyı çeken tarafın 

Müslümanlar olduğu bu problemlerin faili olarak da Hıristiyanların bilinmesi bu hususu 

kanıtlar niteliktedir.
90

 Özellikle Hıristiyan ve Yahudilerin kutsaliyet atfettikleri 

kitaplardan deliller sunan ve onların kabul ettiği mesihî zâtın doğru olmadığını yine bu 

eserlerden kanıtlarla ortaya koymaya çalıĢan Gulam‟ın bu konuda en çok Ġslamî 

kaynakları
91

 referans göstermesi de muhatap kitlenin kimliği açısından önem arz 

etmektedir. Aslına bakılırsa Gulam Ahmed‟in mesihlik iddiasının karĢı tarafını her ne 

kadar kaynaksal ve popülerlik anlamda Yahudilik, Hıristiyanlık ve Ġslam dinleri 

oluĢtursa da ilerleyen süreçte bütün dinleri kapsayıcı tavrı ön plana çıkmaktadır.
92

 

Ġddiasının temelini oluĢturan Kur‟an‟ın bazı ayetlerini tevil ederek kendisinin 

Allah tarafından görevlendirildiğini ileri sürmüĢtür. Günümüz Ahmedî güncel 

literatüründe
93

 kendisine her kulvarda yer bulan Fatiha Suresi bu konuda Ahmedîlerin 

baĢvurduğu önemli bir referans olarak karĢımıza çıkmaktadır. Gulam Ahmed, “….Bizi 

doğru yola ilet.”
94

 ayetinin, günümüz ümmetleri içinden birinin geçmiĢ salih kullara ve 

peygamberlere tevdi edilen nimetlere sahip olacağını ifade ettiğini belirtmiĢtir. Ona göre 

Müslümanlar içinden Hz. Meryem‟e benzeyen bir zat zuhur edecek ve Hz. Meryem‟e 
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nasıl Ġsa ruhu üflendiyse ona da Hz. Ġsa‟nın ruhu üflenecek ve Meryem‟den Ġsa dünyaya 

gelecektir. Yani o kiĢi Meryem‟den Ġsa‟ya tahavvül edecektir.
95

Bu yorumlamayı yapan 

Gulam, kendisine Allah tarafından Meryem ismi verildiğini ve iki sene boyunca 

kendisine Allah‟ın bu isimle hitap ettiğini iddia etmiĢtir.
96

 

Gulam Ahmed, birkaç ayetten ziyade pek çok ilâhi mesajı
97

 mesihlik iddiası için 

yoruma tâbi tutmuĢ ve Ģahsının lehine tevillerde bulunmuĢtur. Kendisinin Vadedilen 

Mesih olduğunu iddia ettikten ve Allah‟ın nimetine mazhar olduğunu zikrettikten sonra 

zaman zaman Hz. Ġsa ile aralarında benzerlikler bulunduğunu ifade etmiĢtir. 

“Meryemoğlu Ġsa‟nın, Musa‟dan sonra on dördüncü asırda ortaya çıktığı gibi, 

Vadedilen Mesih, zaman bakımından Hz. Muhammed‟den on dört asır sonra zuhur 

etmiĢtir. Meryemoğlu Ġsa zuhur ettiği zaman Yahudiler ne durumdaysalar 

Müslümanlarda aynı durumda oldukları zaman da geldi. ĠĢte o Vadedilen Mesih 

benim.”, “Meryemoğlu Ġsa‟nın Ġsrailî ümmet için „Hatemü‟l-Hulefâ‟ olduğu gibi bende 

ruhaniyet bakımından Ġslam‟da „Hatemü‟l-Hulefâ‟yım. Musa‟nın ümmetinde 

Meryemoğlu, Vadedilen Mesih idi ve Muhammed‟in ümmetinde de ben Vadedilen 

Mesih‟im.”
98

 sözleri bu duruma örnek olarak gösterilebilir. Ayrıca Hz. Ġsa‟nın Hz. 

Musa‟nın Ģeriatını devam ettirdiğini yeni bir kanun getirmediğini kendisinin de Hz. 

Muhammed‟in Ģeriatını sürdüren olduğunu ve yeni yasalar ortaya koymadığını öne 

sürmesi, Hz. Ġsa‟nın baba tarafından Ġsrailoğullarından olmaması kendisinin de 

HaĢimoğlu soyundan olmaması, Hz. Ġsa‟nın anne tarafından Ġsrailoğulları ırkına mensup 

olması kendi annesinin de soyunun HaĢimoğullarına dayanması ve Yahudilerin Hz. 

Ġsa‟yı inkâr edip öldürme teĢebbüsü içinde bulunması ile Müslümanların da kendisini 

öldürmek istemeleri Gulam Ahmed‟in Hz. Ġsa ile benzerliklerini ortaya koyduğu diğer 

örnekler olarak sıralanabilir.
99
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1.3.3. Mehdilik 

Mirza Gulam Ahmed, 1891 yılında bulunduğu mesihlik iddiasının hemen 

ardından aynı yıl içerisinde mehdilik iddiasında da bulunmuĢ ve tıpkı mesihlikte olduğu 

gibi bu misyonun kendisine Allah tarafından verildiğini ilan etmiĢtir. Muhtemeldir ki 

Hıristiyanlara karĢı delillendirdiği mesihlik iddiasının yanında dönemin Müslüman 

kitlesinin zor durumunu göz önünde bulunduran Gulam Ahmed, yaĢanan siyasal ve 

sosyal bunalımın etkisiyle mehdilik iddiasında da bulunmuĢtur. Nitekim Gulam‟ın 

mesihlik iddiası ile mehdilik iddiasının arka planı birbirine çok yakın 

temellendirmelerden meydana gelmektedir. 
100

 

“Ben Cenab-ı Hak‟tan ilham alarak gerçek ve hakiki Vadedilen Mesih ve gerçek 

mehdi olduğumu ilan ettim. Hakkında Ġncil ve Kur‟an‟da müjdeler bulunan, hadis 

kitaplarında geleceğine dair vaatlerde bulunulan iĢte benim. Fakat kılıçsız ve 

tüfeksiz!”
101

 “Allah tertemiz vahyiyle kendisi tarafından Vadedilen Mesih ve Mehdi 

olduğumu, ayrıca içte ve dıĢta olan anlaĢmazlıklar için hâkim olduğumu bana 

bildirdi.”
102

 sözleriyle 1891 yılında mesihliğinin yanında mehdiliğini de açıkça beyan 

etmiĢtir. Gulam Ahmed‟in mesihlik iddiasının hemen arkasından mehdilik iddiasında 

bulunması, onu her iki olgunun da tek kiĢi de birleĢtirmesi hususunda zorunlu kılmıĢtır. 

Ġçinde bulunduğu coğrafyanın siyasal, ekonomik ve sosyal boyutunun yanı sıra 

Gulam‟ın kıvrak zekâsı sayesinde kendisine problem yaratacak olan bu durum Hz. 

Peygamber‟e atfedilen rivayetlerle temellendirilmiĢtir.
103

 

Gulam Ahmed, mehdilik iddiasında bulunurken tıpkı mesihlik iddiasında olduğu 

gibi aynı metodoloji üzerinden hareket etmiĢ ve kendisinin mehdi olduğunu 

kanıtlamaktan ziyade öncelikle Müslümanların beklediği mehdinin kimliğini 

oluĢturmaya çalıĢmıĢtır. Müslümanların gelmesini umutla beklediği mehdinin geliĢ 

vakti, sebebi ve faaliyetlerini kendi perspektifinden delillendirmeye çalıĢan Gulam, bu 
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hususta tıpkı mesihlikte olduğu gibi hem içinde yaĢadığı coğrafyanın eklektik yapısını 

hem de kendi karakterini fikirlerine yansıtmıĢtır. Söz konusu Müslüman mehdinin 

tipolojisini Hıristiyan, Yahudi, Hindu ve ZerdüĢt gibi pek çok farklı din üzerine inĢa 

etmeye çalıĢan Gulam, bunun için Hindu, Hıristiyan ve Ġslam kaynaklarından hatrı 

sayılır derecede faydalanmıĢtır. Bütün bunları ayrı ayrı ele almaktansa 1907 yılında 

yayımlanan Review of Religions‟da “ahir zaman kurtarıcısı” baĢlığı altında tek seferde 

iĢlemiĢtir.
104

 Gulam Ahmed‟in bahse konu olan farklı dinlerden mehdilik için 

iktibaslarda bulunması Ġslam geleneğinde mehdi inanırı olarak kabul edilen diğer 

oluĢumlar
105

 ile temel farkı ortaya koymaktadır. Zira Ġslam toplumunda mehdi inanıĢına 

sahip topluluklar, bu akidenin diğer din ve kültürlerden müstakil olduğunu, yalnızca 

Ġslam‟a has bir fikir olduğunu ifade etmektedirler. Ayrıca söz konusu kurtarıcı inanıĢını 

farklı din ve kültürler ile birlikte meczeden Ģahıs ve grupları da sert bir dille 

eleĢtirmektedirler.
106

 

Mirza Gulam Ahmed, baĢta Hıristiyanlara karĢı olmak üzere Ġslam‟ın diğer 

dinlere karĢı olan üstünlüğünü savunmuĢ ve gelmesi beklenen mehdinin Ġslam dinine 

mensup birinden baĢkası olamayacağını iddia etmiĢtir.
107

 Gulam Ahmed, tıpkı mesihlik 

iddiasında olduğu gibi Müslüman bir mehdi teĢrifinin de öncelikle Ġslam dini olmak 

üzere diğer tüm dinlere ait bireylerin ıslahı için zaruri olduğunu baĢta Kur‟an ayetleri 

olmak üzere delillendirme cihetinde bulunmuĢtur. Zira mehdinin zuhur etmesi hususunu 

Allah‟ın adalet sıfatı kapsamında değerlendiren Gulam Ahmed, bu durumu Leyl suresi 

12. ayet
108

 çerçevesinde açıklamaya çalıĢmıĢtır. Söz konusu ayeti “Doğru yol 

göstermek, kesinlikle bize farz kılınmıĢtır.” ġeklinde tevil eden Gulam Ahmed‟e göre 

insanları hak yola yönlendirecek bir mehdi göndermek Allah‟ın üzerine yüklenen bir 

sorumluluktur.
109

 Gulam Ahmed En‟âm 131-132. ayetleri
110

 de benzer minvalde 

değerlendirerek Allah‟ın zalim olmadığını, insanların ihtiyaç anında onlara hidayeti ile 
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yardım edeceğini, etmiyorsa da dalalette olanları cezalandırmayacağını belirtmiĢtir. Bu 

bağlamda Allah‟ın zulüm altında ve cehalette yaĢayan insanlar üzerine kurtarıcı 

göndermeyip karĢılığında onlara azap etmesinin, Allah‟ın kullarına yeni bir zulmü 

olacağını düĢünen Gulam, Allah‟ın zalim olmadığını ve bunu yapmayacağını ifade 

etmiĢtir.
111

 

 

1.3.4. Nübüvvet 

Mirza Gulam Ahmed, sene 1901‟i gösterdiğinde önceki iddiaları olan 

müceddidlik, mesihlik ve mehdilik misyonlarını geride bırakmıĢ ve artık yeni bir iddia 

ortaya atmıĢtır. Ġslam dünyasında sert eleĢtirilerin ve tartıĢmaların konusu haline gelen 

nübüvvet iddiası söz konusu tarihte Gulam Ahmed tarafından ortaya atılmıĢtır. Bu kadar 

katı eleĢtirilerin muhatabı olacağını daha öncesinden öngören Gulam, peygamberlik 

iddiasını henüz dile getirmeden evvel önceki görevlerinde bu durumun 

temellendirmesini yaparak nübüvvet iddiasının temelini atmaya gayret etmiĢtir. Zira 

Gulam Ahmed, peygamberlik ile alakalı düĢüncelerini sarih mana da ilk kez 1901 

yılında açıklamıĢ olsa da nübüvvet iddiasının izlerini belli belirsiz önceki iddiaları 

muhtevasında tespit etmek mümkün görünmektedir. Bunun önemli kayıtlarından bir 

tanesi de mesih ve mehdi olduğunu iddia ettiği dönemde kendisinin muhaddes de 

olduğunu söylemesidir.
112

 Mesihlik düĢüncesini açıkladığı andan itibaren peygamberlik 

müessesine aidiyetini daha açık bir Ģekilde belirten Gulam, bu misyondan önce 

muhaddes olduğunu temellendirmeye çalıĢmıĢ ve bunu 1891 yılında kaleme aldığı 

Tavzih-i Meram adlı eserinde belirtmiĢtir. Söz konusu eserin bir bölümünde kendisinin 

Allah tarafından gönderilen bir muhaddes olduğunu, bu sıfatın ise bir nevi 

peygamberlikle eĢ değer tutulması gerektiğini vurgulamıĢtır. Ayrıca aynı eserin farklı 

yerinde ise nübüvvet kapısının kapanmadığını, yüce yaratıcının insanoğluna “kısmî 

nebilik” bahĢedebileceğini söylemiĢtir.
113

 

Mirza Gulam Ahmed‟in nebilik ile ilgili iddialarını erken dönemlerde 

dillendirmeye baĢlaması, ileriye dönük peygamberlik makamı ile ilgili ön hazırlık 
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yaptığını kanıtlamaktadır. Nitekim tasavvufi manaları içerisinde barındıran muhaddeslik 

kavramını çokça kullanması kendisini nübüvvetle iliĢkilendirmesi anlamında önem arz 

etmektedir. 1884 yılında kaleme aldığı Berahin-i Ahmediyye adlı eserinde aktardığı 

ifadelerin ilâhi kaynaklı olduğunu iddia eden Gulam, 22 yıl evvel yazmıĢ olduğu söz 

konusu kitapta kendisine Allah tarafından nebilik vasfının bahĢedildiğini, bununla ilgili 

pek çok vahiy aldığını kendisinin yine Allah nezdinde Muhammed ve Ahmed olarak 

isimlendirildiğini dile getirmiĢtir.
114

 

Mirza Gulam Ahmed‟in ortaya attığı dini iddialarının zamanla sert eleĢtirilere 

maruz kalması ve muhaliflerinin çoğalması tarihi bir gerçek olarak karĢımıza 

çıkmaktadır. Lakin tüm bunların yanında aktarmıĢ olduğu dini misyonların seviyeleri 

arttıkça Gulam‟ın yalnızca karĢıtları artmamıĢ, müntesipleri de çoğalmıĢtır. Nitekim 

1900 yılına gelindiğinde yandaĢlarından biri olarak bilinen Mevlevî Abdulkerim bir 

Cuma hutbesinde kendisine ve cemaate; “ġu hâlde sürekli olarak ifade ettiğim gibi, 

söylediğim Ģeyler kesin olarak Allah kelâmıdır. Kur‟ân ve Tevrat‟ın Allah kelamı 

olması gibi, ben de Allah‟ın zıllî ve aĢikâr nebisiyim ve her Müslümanın dini iĢlerde 

bana itaat etmesi vaciptir. Tebliğimin ulaĢtığı kimse Müslüman da olsa beni kendine 

hakem olarak görmez, beni mesih-i mev‟ûd olarak kabul etmez ve bana gelen vahyi 

Allah‟tan gelen vahiy olarak bilmezse, semada sorguya çekilecektir… Kur‟ân bana 

Ģahitlik etmektedir ve Allah beni tasik için on binden fazla iĢaret göstermiĢtir.” sözlerini 

Gulam Ahmed‟e ait olduğu bilinen Tuhfetu‟n-Nedve adlı risalesinden söylemiĢ ve 

Gulam‟da bu sözlere karĢı çıkmamıĢtır.
115

 

Gulam Ahmed peygamberlik iddiasının temelini “peygamberlik kurumunun 

devamı” fikrine dayandırmıĢtır. Söz konusu bu düĢünceyi ise hem aklen hem de manen 

zorunlu görmüĢtür. Gulam, Ģahsında zuhur ettiğini savunduğu nübüvvet misyonunun 

sürekliliğini ise genellikle nasslara, sufî geleneklere ve muhtelif dinlere ait literatüre 

dayandırmıĢtır. Bu durum ile ilgili analiz yaptığı ilk husus ise Ahzab suresi 40. ayet
116

 

olmuĢtur. “Hateme‟n-Nebiyyin” konusunun dayanağı olarak bilinen ayet Ehl-i Sünnet 
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düĢünce sisteminde nübüvvetin sona erdiği Ģeklinde kabul görmüĢken
117

 Gulam‟ın ayet 

ile ilgili yorumu farklılık arz etmektedir. Gulam Ahmed‟e göre bu ayetten maksat 

nübüvvet kurumunda yeni Ģeriat getiren, önceki peygamberin kanunlarında değiĢiklik 

yapan elçi kurumu sona ermiĢtir. Lakin kendinden önce bulunan peygamberin Ģeriatında 

bir değiĢiklik yapmayan, söz konusu kanunlara yenilik getirmeyen ve bunları dini 

öğretiler ile birlikte insanlara tebliğ etmeyi amaç edinen peygamberlik sona 

ermemiĢtir.
118

 

 

1.3.5. KriĢna 

Hindistan‟ın alt-kıta coğrafyasının yanı sıra bütün topraklarına hakimiyeti ile 

bilinen, din ve kültürün iç içe geçtiği Hinduizm dininde nübüvvet müessesesinin 

bulunmamasından kaynaklı peygamberlik yerine geçen bir kurtarıcı kurumunun varlığı, 

söz konusu din mensupları tarafından elzem görülmüĢtür.
119

 Bu gereklilikten ötürü 

Hindular hem kurtarıcı hem de elçi boĢluğunu “KriĢna-Avatar” kavramlarının 

muhtevasını sosyo-kültürel etkilerle doldurmuĢtur. Bu sebeple bölgeye hâkim din olan 

Hinduizm‟de bu misyon hem dini anlamda hem de sosyal karĢılığı bakımından önemli 

bir konuma sahiptir.
120

 

Hayat sürdüğü ortamın dini, sosyal, kültürel ve ekonomik yapısını iyi analiz 

eden Mirza Gulam Ahmed, yukarıda bahsettiğimiz üzere kendisini yalnızca tek bir dinin 

beklediği kurtarıcı olarak görmemekte, bütün dinlerin kurtarıcısı olarak kendisini tasvif 

etmektedir. Kısacası Gulam, bu fikirleriyle kendi evrenselliğini kanıtlamaya çalıĢmıĢ ve 

yeryüzündeki tüm dinlerin vadedileni olduğunu belirtmiĢtir. Hal böyleyken Gulam, 2 

Kasım 1904 tarihinde Hinduların Tanrı-kurtarıcı olarak benimsediği ViĢnu‟nun en 

büyük avatarı olan KriĢna olduğunu Sialkot‟ta yaptığı bir konuĢmada söylemiĢtir. 

Gulam; “Benim bu zamandaki geliĢim, yalnız Müslümanlar için değildir. Yüce Allah 

benimle, Hindular, Müslümanlar ve Hıristiyanlardan ibaret üç ümmetin yenilenmesini 

sağlamak istedi. Ben Müslüman ve Hıristiyanlar için Mesih-i Mev‟ud‟um. Hindular için 

ise Avatar olarak gönderildim. Meryem oğlu Ġsa‟nın karakteri ile göründüğümü 
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söyleyeli yirmi yıldan fazla oluyor. ġimdi aynı Ģekilde Hinduizm‟in en büyük avatarı 

olan Raja KriĢna‟nın karakteri ile gelmiĢ bulunuyorum ve manen aynı adamım… 

KriĢna, Avatar, zamanın peygamberi idi ve Tanrı‟dan kutlu ruhu almıĢtı… Onun imajı 

ile göründüğüm için ben de KriĢna‟yım. KriĢna‟nın, günah iĢleyenleri yok etmek ve 

fakir ile zayıfı korumak Ģeklinde iki sıfatı Mesih-i Mev‟ud‟un sıfarları ile tastamam 

aynıdır. Böylece manevi bakımdan KriĢna ve Mesih-i Mev‟ud, bir ve aynı Ģahıstır. 

Burada Hindular ve Müslümanlar Ģeklindeki iki halkın terim farkından baĢka bir farkı 

yoktur.”
121

 Sözlerini dile getirmiĢtir. 

Gulam gönderilme sebeplerini irdeleyerek günahkarları yok etmek, fakir ve 

zayıf olan insanları da korumak olduğunu söylemiĢtir. Ayrıca mesih, mehdi ve 

KriĢna‟nın aynı sıfatlarla farklı kavramlar olduğunu ve kendi Ģahsında toplandığını 

beyan etmiĢ böylelikle baĢta Ġslam ile Hinduizm dinleri olmak üzere kurtarıcı fikrine 

sahip dinlerin birbirinden ayrılmasının yanlıĢ olduğunu iddia etmiĢtir. YandaĢlarını 

niceliksel anlamda arttırmaya çalıĢan Gulam, her ne kadar Müslüman kesimin 

Hinduizm üzerindeki ilgisini çoğaltsa da KriĢna olduğunu iddia etmesi hasebiyle 

Hindular tarafından hoĢ karĢılanmamıĢtır. Zira Hinduların KriĢna‟yı Tanrı olarak 

görmesi ve bu makama herhangi bir beĢerî figürün layık görülmemesi Mirza Gulam 

Ahmed üzerindeki tepkilerin çoğalmasına sebebiyet vermiĢtir. Buna rağmen Gulam, 

kendisine Hindular tarafından avatarlık iddiası sebebiyle hediyeler sunulduğunu ve ona 

dualar edildiğini iddia etmiĢtir.
122

 Ayrıca Gulam Ahmed‟in Hinduizm‟e mensup 

olmayıp Ġslam dinine aidiyetini bildirmesi sebebiyle Hindular arasında söz konusu 

KriĢna tezi karĢılık bulamamıĢ ve kendisi sert eleĢtirilere maruz kalmıĢtır. Bu durumu 

bazı eserlerinde kendisi de açık bir Ģekilde beyan etmiĢ fakat bir gün Hindular 

tarafından kabul göreceğini de iddia etmeyi ihmal etmemiĢtir.
123

 

Gulam Ahmed‟e göre baĢta Ġslam, Hıristiyanlık ve Hinduizm dinleri olmak 

üzere Allah‟ın diğer dinlerle birlikte göndereceği kurtarıcılar aynı kiĢiyi ifade 

etmektedir. Aynı Ģahsı bekleyen bu dinlerde mesih ile mehdi, mehdi ile KriĢna, mesih 

ile KriĢna aynı kiĢilerden oluĢmaktadır. Söz konusu bu üç dinin dıĢında gelmesi 

beklenen kurtarıcı olarak Gulam Ahmed‟in oğlu olan BeĢiruddin Ahmed, babasının aynı 
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zamanda ZerdüĢtilerin beklediği Masiodarbahmi olduğunu da belirtmiĢtir.
124

 BeĢiruddin 

Ahmed kendisinin ve babasının bu iddiları ile muhtelif dinlerde çeĢitli isimlerle 

adlandırılan farklı Ģahısların olmadığını, gelmesi ümitle beklenen kiĢinin yalnızca 

Gulam Ahmed olduğunu belirtmiĢtir.
125

 

 

1.4. Kurtarıcı Fikrinin ÇeĢitli Din ve Mezheplerdeki Yansımalarının Kadıyânî 

Perspektif Ġle ĠliĢkisi 

Ġnsanlık tarihi boyunca ilâhi veya gayr-i ilâhi pek çok dinde sosyal hayatı 

düzenleyen, maddi ve manevi sıkıntılara son veren ve dini yaĢantıyı ideal olgunluğa 

taĢıyan bir gücün geleceği inancı bulunmaktadır. Genellikle dünya hayatının sonlarına 

doğru vuku bulacağına inanılan lakin her dinde çeĢitli söylemlerle farklılık arz eden 

ideal hayatın zamanı merak konusu olmuĢtur. FarklılaĢan görüĢler çerçevesinde gelmesi 

beklenen kurtarıcının özellikleri de kurtarıcı inancına sahip dinlerde ihtilaflara sebebiyet 

vermiĢtir. Çoğunluğa göre insanları kötülükten kurtaracak olan Ģahıs, mensubu oldukları 

dinin liderlerine benzemektedir. Hata ve yanlıĢtan arınmıĢ, istedikleri anda mucize 

gösterme yetisine sahip, silah kullanma konusunda mâhir olmaları pek çok mezhep ve 

dinde ortak özellik olarak gösterilebilir.
126

 

 

1.4.1. Kurtarıcı Fikrinin MenĢei 

Mesih/Mehdi fikrinin kökeni neredeyse insanlık tarihi kadar eskiye dayandığı 

bilinmektedir. GeçmiĢten günümüze varlığını devam ettirmiĢ veya mensubu kalmayıp 

yok olmuĢ pek çok ilkel ve modern dinlerde kurtarıcı fikrinin var olduğu görülmektedir. 

Söz konusu inancın menĢeinin tarihsel anlamda eskilere dayanması ve pek çok sosyal 

çevrelerce kabul görmesi kurtarıcı düĢüncesinin kim tarafından, ne zaman, nasıl ve 

nerede neĢet ettiğini net bir Ģekilde belirlemeyi güç kılmaktadır. GeçmiĢin izleri takip 

edildiğinde insanların, kendilerine zorbalık eden iktidarların varlığına, yapılan 

sürgünlere ve olası sıkıntılı zamanlarına karĢı bu durumlardan refaha erdirecek bir 
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kurtarıcı figürü benimsediği görülmektedir. Bu tür toplumlara bakıldığında bahse konu 

olan bu anlayıĢ müĢterek olarak varlığını devam ettirmektedir.
127

 

Çoğunluğun görüĢüne göre bireylerin içinde bulunduğu zorluklardan ve yaĢadığı 

sıkıntılardan hareketle ortaya çıktığı bilinen kurtarıcı fikri birbirleri ile pek çok alanda 

etkileĢim halinde olan veya olmayan toplumlarda kendini göstermiĢtir. Antik Mısır‟da 

Ipuwer, Sümer‟de Dungi, Akad‟da Hammurabi
128

, Hint dinlerinde Kalki, Budizm‟de 

Maitreya,
129

ZerdüĢtlük‟te SaoĢyant
130

 ve yine adını zikredemediğimiz ekseri uzak doğu 

dinlerinde de çeĢitli isimlerle anılan fakat görev tanımı birbirleri ile oldukça yakın olan 

kurtarıcı inancı mevcut olagelmiĢtir.
131

 

Ġbrahimi dinlerin ilki olarak kabul edilen Yahudilikte kurtarıcı inancının kökeni 

hakkında pek çok görüĢ ortaya atılmıĢtır. Ortaya atılan bu fikirlerden iki tanesi popüler 

olarak günümüze kadar ulaĢmıĢ ve söz konusu dinin müntesiplerince halen 

benimsenmektedir. Bunlardan ilki dıĢ etkenler sonucu siyasi, sosyal, kültürel ve coğrafi 

etkileĢimler sonucu dinin temel inanç esaslarından biri olduğu kanaatini taĢıyan Alfred 

Jeremias‟a (ö. 1935) aittir. Jeremias, mesih inanıĢının yalnızca Yahudilikte değil diğer 

dinler arasında da nasıl doğduğu ve yayıldığı ile ilgili araĢtırmalarda bulunmuĢtur ve 

kurtarıcı fikrininilk kez Sümerlilerde doğduğunu, oradan Babil ve Mısır‟a geçtiğini ve 

geliĢtiğini oradan da tüm dünyaya yayıldığınıileri sürmüĢtür. Yahudilerin M.Ö. 2000 

yıllarında Mısır üzerinden etkilendiğini diğer dinlere ise Babil üzerinden Ġran‟a, 

Ġran‟dan Hindistan‟a ve Budizm yolu ile de Çin‟e kadar ilerlediğini iddia etmiĢtir.
132

 Bir 

diğer görüĢe göre ise mesih inanıĢı Mecusilikten Yahudiliğe geçmiĢtir.
133
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Birçok Yahudi düĢünürün benimsediği ve dıĢ etkenlerden ziyade Yahudiliğin 

kendi içerisinde neĢet ettiği görüĢü de geçmiĢten bu yana Yahudilik içerisinde kabul 

görmüĢtür. Yine Kral Davud döneminde yaĢanan huzur, refah, bolluk ve siyasi üstünlük 

özlemi söz konusu inancın Yahudiliğin kendi bünyesinden doğduğu düĢüncesini 

perçinlemiĢtir. Günümüz Yahudileri arasında kurtarıcı inancının kökeni olarak 

Yahudilik merkez din görülüyorsa, bu süreç Lorenz Durr (ö. 1636), H.J. Schoeps (ö. 

1980) ve Martin Rehm gibi Ģahısların fikirlerine bağlıdır. Nitekim mezkûr kiĢiler bu 

düĢüncenin mimarlarından olagelmiĢtir.
134

 

Yahudi külliyatı içerisinde yalnızca Tanah literatüründe bulunan ve apokaliptik 

özellikli olan Daniel kitabında mesih kelimesi “yağlanmıĢ prens” anlamında 

kullanılmıĢtır. Ġlerleyen süreçte yoğun baskıların, sürgünlerin ve Yahudilerce sıkıntılı 

zamanların yaĢandığı dönem olarak bilinen Roma iktidarı döneminde Rabbâni ve geç 

apokaliptik eserlerde kral figürlerinin kurtarıcı mesih Ģekline dönüĢtüğü 

görülmektedir.
135

 Bu dönüĢümde Yahudiler üzerindeki baskıcı yönetim Ģekli ile bilinen 

Roma iktidarının kutsal kabul edilen Kudüs‟ü iĢgal etmesinin ve Ġkinci Mabed‟i 

yıkmasının etkisi olduğu kuvvetle ihtimaldir. Tarihte Ġsrailoğullarına hükmeden dört 

krallıktan
136

 sonra gelen hükümdarlığın Tanrı‟nın olacağı ve bunu Tanrı‟nın vasıflarını 

taĢıyan insana özgü “Kral Mesih” ile sağlanacağı Daniel adlı kutsal kabul edilen eserde 

bahsi geçmektedir.
137

 

Kronolojik açıdan Ġbrahimi dinlerin ikincisi olan Hıristiyanlık, Yahudi toplumu 

içerisinde teĢekkül etmiĢ ve geliĢmiĢtir. Bu bakımdan birbirleri ile itikâdî manada pek 

çok yakınlık içerisinde olmuĢlardır. Kurtarıcı fikri ise bu hususların baĢında gelmektedir 

zira Hıristiyanlık Yahudiliğe kıyasla mesihçilik adı altında ortaya çıkan ve bu inanç 

çerçevesinde amentülerini Ģekillendiren bir din hüviyeti kazanmıĢtır. Hıristiyanlıktaki 

mesih inanıĢı ile Tanrı anlayıĢının iç içe geçmiĢ ve birbirleriyle iliĢkili olması kurtarıcı 

anlayıĢının ne denli önemli olduğunu kanıtlar niteliktedir. 
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Ġlk zamanlarda Yahudilikten etkilendiği düĢünülen ve dinin temel asılları 

içerisinde yer alan mesih inanıĢı zamanla değiĢkenlik göstermiĢ ve Yahudi kurtarıcı 

inancından bariz farklarla ayrılmıĢtır. Yahudilere göre beklenen kurtarıcının Davud 

soyundan olması, yalnızca Ġsrailoğullarına has bir kurtuluĢun vaad edilmesi, inzal 

edeceği ümit edilen Ģahsın bir insan olması ve bu geliĢin tek seferde olacağı fikirleri bu 

duruma örnek gösterilebilir.
138

 

Yeni Ahid‟te geçen ifadelere bakıldığında Ġsa, kendisini milli ve siyasi kimlikli 

kurtarıcı rolünden uzak tutmaya çalıĢmıĢtır.  Zira O Ģahsını seslendiği kitlelere karĢı bu 

Ģekilde tanıtmamıĢtır. Bununla ilgili “Benim krallığım bu dünya krallığı değildir”
139

 

Ģeklinde beyanda bulunmuĢsa da baĢta havarileri olmak üzere birçok takipçisi onu 

mesih olduğunu söylemesi hususunda baskı altına
140

 almıĢtır. Ġsa‟nın vefatından sonra 

geniĢ bir bilgi boĢluğu alanı bulan ve bunu doldurmak için gaybî temellendirmeleri 

Ġsa‟ya dayandıran Pavlus ve havariler mesih inanıĢının oluĢmasında etkin rol 

oynamıĢlardır. KurtuluĢ bahsinin Ġncillerden çok Pavlus‟a ait olduğu bilinen 

mektuplarda kendine yer bulması bu görüĢü desteklemektedir.
141

 

ÇeĢitli dinlerde mevcut olan mesih/mehdi inanıĢının farklı düĢünce zeminleri 

üzerine kurulu olduğu görülmektedir. Ġbrahimî dinlerin sonuncusu olarak kabul edilen 

Ġslam‟da, mehdi inanıĢının kökeni Hulefa-i RaĢidin dönemi sonrasına kadar 

uzanmaktadır. Söz konusu devrin akabinde baĢlayan iç savaĢlar, siyasi olaylar ve 

psikolojik tezahürler mehdi inanıĢının Ġslam düĢüncesine girmesinde etkili rol 

oynamıĢtır. Tüm bunların yanı sıra Ġslam‟ın putperest inanca hâkim olan Mekke 

topraklarına inmesine rağmen kurumsallaĢmasını Ehl-i kitabın çoğunlukta olduğu 

Medine‟de tamamladığı bilinmektedir. Ġslam dininin böylesi coğrafi Ģartların içerisinde 

kaynak olarak Ġsrâiliyatı
142

 yer yer kullanması ile toplumlar arası etkileĢim artmıĢ ve 

kurtarıcı inancı birtakım değiĢkenliklerle birlikte Ġslam‟a giriĢ yapmıĢtır.
143
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Kurtarıcı fikri tarih boyunca Yahudi ve özellikle Hıristiyanlıkta olduğu gibi 

Ġslam dininin vazgeçilmez unsurlarından, inanç esaslarından biri olmamıĢtır. Ġtikâdî ve 

ameli manada Ġslam çatısı altında bulunan pek çok siyasi ve dini grupların yer yer 

karizmatik lider arayıĢ/anlayıĢları bulunsa da bu durum sınırlı olagelmiĢtir. Özellikle 

Ġslam tarihine bakıldığında son halife Hz. Ali dönemi öncesi ve sonrası yaĢanan 

geliĢmeler sonucunda Ali taraftarlarına karĢı yapılan baskılar, tıpkı kurtarıcı fikrine 

sahip toplumlarda olduğu gibi Ali taraftarlarını Ġslam dairesinde mehdi inanıĢına 

itmiĢtir. Ali taraftarları olarak da bilinen Ġslam mezheplerinden ġia, kurtarıcı fikrine sıkı 

sıkıya bağlı olarak bilinirken Ġslam‟ın en çok müntesibini Ģemsiyesi altına alan diğer 

ekolü Ehl-i Sünnet‟te söz konusu inanç nüveleri kısmî olarak farklılıklar ve 

değiĢkenliklerle birlikte tezahür etmektedir.
144

 

ġia‟nın ana gövdesini oluĢturan Ġmamiyye ve buradan neĢet ettiği bilinen diğer 

ġiî mezhepleri mehdi düĢüncesini temel inanç esaslarından biri olarak 

benimsemektedirler. Günümüzde gizlendiğine inanılan ve ileri bir tarihte gelmesi 

beklenen mehdi, türlü sıkıntı ve cefanın hüküm sürdüğü dünyaya gelecek ve 

yeryüzünde adaleti tesis ederek sefa dönemini hâkim kılacaktır. Ġman esaslarını beĢ 

noktada
145

 birleĢtiren ġiîlere göre mehdilik, bu ilkelerden imamet konusunun devamı 

niteliğindedir. 

ġia‟da mehdi düĢüncesinin nasıl ortaya çıktığını sağlam temeller üzerine inĢa 

etmek adına ġia‟nın ilk filizlerini verdiği çevreye bakmak gerekmektedir. Dönemin 

siyasi, içtimaî ve itikâdî olayları ayrıca Ali taraftarlarının sosyal ve psikolojik ruh halleri 

bir kurtarıcı beklentisinin doğmasına sebebiyet vermiĢtir. Zira Hz. Ali döneminde 

yaĢanan Müslümanlar arası iç sıkıntılar
146

 sonucu devlet baĢkanlığının tartıĢmalı bir 

biçimde muhalif Muaviye‟ye geçiĢi ve akabinde Ali taraftarlarının Ģehit edilmesi 

Müslümanlar arasındaki hesaplaĢmayı giderek körüklemiĢtir. Ali taraftarlarının halife 

olarak kabul ettiği Hz. Hasan‟ın da devlet baĢkanlığından kendi rızasıyla geri çekilmesi 

ve sonrasında Ali taraftarlarına yapılan eziyetler sonucu ilk devirler de Ali taraftarlarını 
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ümitsizlik ve endiĢeye sevk etmiĢtir. Böylelikle erken dönem ġia mensuplarının zihni 

kurtarıcı inancına müsait hale gelmiĢtir.
147

  

Dönemin Ali taraftarları içerisinde önemli mevki sahibi insanlar, yönetim 

hakkının Ali oğullarına ait olduğu ve bir gün mehdinin gelerek Emevî ve Abbâsî 

(132/750-656/1258) zulmünü ortadan kaldırıp tekrar refahı sağlayacağı inancını 

insanlara aktarmıĢ olması da muhtemel nedenler içerisinde gösterilebilir. Nitekim 

Emevî ve Abbâsî iktidarlarının Ali taraflarına uygulamıĢ olduğu baskı siyaseti pek çok 

kaynaktan
148

 günümüze kadar aktarılmıĢtır. Olaylar arasında neden-sonuç iliĢkilerini 

anlamlandırmaktan uzak, sırf inandığı doğrular nedeniyle sürekli zulme maruz kalan ve 

çeĢitli iĢkencelerden geçen Ali taraftarları, tüm bu yaĢanan sıkıntılara cevap verecek 

gücü kendilerinde bulamamıĢtır. Dolayısıyla ġiîler, kendilerini türlü sıkıntılardan 

kurtuluĢa ulaĢtıracak aynı zamanda devletleĢip hüküm sürecek bir karizmatik lider 

tahayyül etmeye baĢlamıĢlardır. Ġlk zamanlarda henüz yeni ortaya çıkan mehdi algısı 

zaman geçtikçe değiĢikliğe uğramıĢ ve ġiîlerce beklenen lidere hem dini hem de siyasi 

bir vizyon belirlenmiĢtir.
149

 

ġia‟da mehdilik düĢüncesinin ortaya çıkmasında mezhep mensuplarının 

benimsediği “Gaybet” fikrinin yeri yadsınamaz. Gaybet inancı ġiîlere göre 

peygamberden sonra gelen ve hem dini hem siyasi görevleri üstlenen ayrıca Allah 

tarafından gönderilen imamların ölmediğini, kısa bir süreliğine ortadan kaybolduklarını 

kıyamete yakın bir vakitte tekrar zuhur edeceklerini ifade eder. ġiî zihinlerde bulunan 

kurtarıcı beklentisi zaman içerisinde söz konusu gaybet inancı
150

 ile mündemiç bir hal 

almıĢtır.
151

 Gaybet ve mehdi fikrinin birlikteliği hususunu geçmiĢ dönemlerde yaĢamıĢ 

ve Kur'an‟da bahsi geçen peygamberlerin hayatlarından kesitlerle temellendiren ġiîlere 
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göre; Nuh‟un ömrünün uzun oluĢu, Ġbrahim‟in dünyaya geliĢinin gizliliği, Musa‟nın 

korkusu ve akabinde saklanması, Ġsa hakkında insanların ihtilaf etmesi, Eyüp‟ün her 

türlü dert ve sıkıntıdan sonra refaha ermesi ve Muhammed‟in kılıcını kullanarak halkını 

doğru istikamete yönlendirip kendine tâbi kılması bu duruma örnek olarak 

gösterilebilir.
152

 

Ġslam itikadının diğer bir kanadını oluĢturan Ehl-i Sünnet içerisinde kurtarıcı 

inancı ġiîlikteki gibi dinin olmazsa olmazları arasında yer almamıĢ, ancak söz konusu 

oluĢum içerisinde çeĢitli Ģekillerde görülen bir inanıĢ olarak var olmuĢtur. Genel 

anlamda Ġslam toplumları içerisinde vuku bulacağına inanılan Ģiddet, haksızlık, zulüm, 

baskı vb. hadiselerin çoğaldığı; Müslümanların iman bakımından zayıflayıp 

günahlarının arttığı bir zaman diliminde ortaya çıkacak olan kurtarıcının varlığına 

inanılması Ehl-i Sünnet‟in eskatolojik görüĢünü ortaya koymaktadır. Ayrıca söz konusu 

kurtarıcının dünyanın sonu gelmeden önce inzal etmesi ve bu kiĢinin Ġsa peygamber ile 

özdeĢleĢmesi inancı Ehl-i Sünnet mezhebinde yaygın görüĢ olarak karĢımıza 

çıkmaktadır.
153

 

Kadıyânîlik, kurtarıcı fikri etrafında Ģekillenen ve amentülerini bu minvalde 

ortaya koyan bir mezhep olarak bilinmektedir.
154

 Kadıyânîliğin temel yapı taĢını 

oluĢturan kurtarıcı inancının menĢei miladi 19. yüzyıla kadar uzanmaktadır. Ġslam 

toplumları içerisinde yaĢanan iç sorunlar ve fikri çatıĢmaların yoğunlaĢtığı 19. Yüzyılda 

Kadıyânîliğin ortaya çıktığı Hindistan, bu zorlu ortamın merkezini teĢkil etmekteydi. 

Zira geçmiĢ ile gelecek, eski ile yeni, doğu ile batı ve Ġslam ile Hıristiyanlık ikilemleri 

arasında kalan Hindistan‟da Ģiddetli askeri, siyasi ve fikri çatıĢmalar yaĢanmaktaydı 

1857‟de meydana gelen isyan
155

 neticesinde Müslümanlar bulundukları bölgede hem 

politik hem de kültürel olarak köle konumunda yaĢamlarını devam ettirmiĢtir. Ġngilizler, 

yalnızca siyasi ve kültürel üstünlüğü ele almamıĢ aynı zamanda Hıristiyanlığın temel 

vizyonlarından birini oluĢturan misyonerlik faaliyetlerine Hindistan‟da hız vermiĢtir. 

Sahip olduğu papazları bölgenin dört bir yanına gönderen baskıcı yönetim, bu hamlesi 
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ile hali hazırda iman bakımından zayıflamıĢ olan Müslüman gençlere dini manada 

telkinlerde bulunmuĢlardır.
156

 

Müslümanlara karĢı zorbalıkla hükmettiği bilinen idarenin baskılarının yanı sıra 

o dönemde yaĢamıĢ olan Müslüman toplulukların da birlik ve beraberlik içerisinde 

olmadığı tarihi kaynaklarda geçmektedir. Genel anlamda içerde ayrıĢmaların yaĢanması, 

dıĢ güçlere de her anlamda Müslümanların yenilmesiyle pek çok istismara açık konu 

gündeme gelmiĢtir. Var olan ümitsizliklerle birlikte 13/634 yılının sonlarına doğru yer 

yer vadedilmiĢ bir kurtarıcı fikri gündeme gelmiĢtir. Bunun yanında dönemin sofuları 

ve derviĢleri sır, keramet, ilham, müjde haberleri, rüya, gaybî rivayetler ve kehanetler 

gibi unsurları popülarize etmiĢtir. Halk kesiminden pek çoğunun zihinleri ve mizacı 

kurtuluĢa dair her türlü anlayıĢı kabule hazır hale gelmiĢtir. Bu tür olayların cereyan 

ettiği söz konusu dönem ve bölge de bilgi boĢluğundan faydalanmasını bilen Mirza 

Gulam Ahmed kendisini evvela müceddid akabinde mesih ve daha sonrasında mehdi 

olarak ortaya atmıĢ ve yeni tebliğ faaliyetlerine baĢlamıĢtır. Temel gayelerini Ġngiliz 

Hükümeti‟ne sadakatle bağlılık olarak belirleyen Gulam Ahmed, Ġngilizleri de 

desteklemiĢtir.
157

 

Mesihlik iddiası ile ilgili ise Ġsa peygamberin normal ve doğal bir ölümle öldüğü 

iddiasını gündeme getiren Gulam Ahmed 1891 yılında Hz. Ġsa‟nın mesihliğini kabul 

ettiğini lakin diğer peygamberler gibi onunda vefatının gerçekleĢtiğini savunmuĢtur. 

Allah‟ın Hz. Ġsa‟ya bahĢettiği bu görevi yine Ġsa‟nın gücüyle kendisine verdiğini ifade 

eden Gulam bu konuda Ģöyle söylemiĢtir: “Beni bir elçi olarak gönderen Allah‟a yemin 

ederim ki, O, beni gönderdi ve beni mevud Mesih kıldı.” Ayrıca “Benim davam bütün 

semavi kitapların ahir zamanda geleceğini haber verdiği mevud Mesih oluĢumdur.” 

Sözlerini dile getirerek mesihliğine evrensel bir boyut kazandırmaya gayret etmiĢtir.
158

 

Mesihlik iddiasının yanında mehdilik tezini de savunan Gulam Ahmed konuyla 

ilgili dayanağını Ģu minvalde ifade etmiĢtir: “Günümüz insanının kalbinde Kur‟an‟ın 

yer tutması ancak özel olarak seçilmiĢ temiz bir adamın aracılığı, duyguların 

yenilenmesi ve insanların Rabbinden ruhun üflenmesiyle olur. Bunu yapacak, alemlerin 

Rabbi vasıtasıyla hidayet olunan mehdidir. el-Mehdiyyu‟l Mevud (söz verilen mehdi) 
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ise zamanın imamı olan benim.”
159

 Bunun yanı sıra “Zaman mehdinin çıkıĢını gerekli 

kılıyordu. Allah‟a ant olsun ki, Hint‟teki fesadın bir benzerini, bir baĢka ülkede 

görmüyoruz… fitne çoğaldı, güçlükler arttı, dünya türlü bidatlerle doldu, sünnet ve 

Kur‟an terk edildi; Ģehvetler kalpleri sardı, iyilikler silindi… Hadiste söylenen her Ģey 

oldu… Allah da bunların düzeltilmesi için beni seçti.”
160

 Sözleri ile Gulam Ahmed, 

mehdiliğini de ilan etmiĢtir.
161

 

 

1.4.2. Beklenen Kurtarıcının Ortaya Çıkacağı ve Faaliyet Göstereceği Mekân 

Bilindiği kadarıyla beklenen kurtarıcıların geleceği, yaĢam süreceği ve etkin 

olacakları mekânlar ait oldukları dinlerin veya mezheplerin yayıldıkları ve kendilerine 

merkez belirledikleri yerler olarak karĢımıza çıkmaktadır. Bu dini oluĢumların 

çoğunlukla bütün dünya hâkimiyeti söylemleri bulunsa da Ģehir veya ülke isimleri söz 

konusu dinlerin hüküm sürdüğü coğrafyanın dıĢına çıkmamıĢtır. 

Yahudiler; Davud soyundan geldiğine inandıkları mesihin Kudüs Ģehrini baĢ 

Ģehir yapacağına, Filistin çevresini ihya edeceğine, Ġsrailoğullarına ideal bir devlet 

kuracağına, Yecüc-Mecüc ordularını yerle bir edeceğine, HabeĢistan‟ı, Mısır‟ı ve 

Arapları vergiye tâbi tutacağına ve Tevrat‟ı Yahudi olmayan insanlara öğretip 

Süleyman Mabed‟ini tekrar inĢa edeceğine inanırlar. Yahudi tarihi için en önemli 

merkez niteliğinde olan Kudüs görüldüğü üzere beklenen mesihin de teĢrif edeceği yer 

olarak belirlenmiĢtir.
162

 

Kendisini kurtuluĢ dini olarak niteleyen Hıristiyanlıkta
163

 gelmesi beklenen 

mesihin bizâtihi Tanrı sıfatlarıyla tavsif edilen Ġsa olduğu bilinmektedir. Ġlk 

Hıristiyanlar Ġsa‟yı mesih olarak kabul etmiĢ ve kıyamet gününe yakın bir zamanında 

yeryüzüne ineceğine inanmıĢlardır. Hz. Ġsa‟nın, Romalılar tarafından çarmıha gerilip 

tüm insanlığın günahları için kendini feda etmesinden sonra gerçekleĢmeyen kıyamet 

Hıristiyanları mesih inanıĢını revize etmeye sevk etmiĢtir.
164

 BaĢlangıçta teĢrif etmenin 

ekmek-Ģarap ayinlerinde vuku bulacağına inanılarak her akĢam komünyon ayinleri 
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yapılmıĢtır. Vaktin uzamasıyla birlikte bekleyiĢ Pazar ayinlerine ertelenmiĢ sonrasında 

da insanlar tarafından bilinemeyen herhangi bir yılın Paskalya bayramına tehir 

edilmiĢtir. Böylelikle Hıristiyanlar tarafından mesihin ikinci kez inzal edeceği ve 

dünyanın sonunun ileri bir tarihte gerçekleĢeceği doktrini benimsenmeye baĢlanmıĢtır. 

Lakin otorite sahibi kiliselerden i‟tizâl eden bazı küçük Hıristiyan grupları bekleyiĢ 

tarihini yakın bir zaman olarak belirlemiĢ, cemaat mensuplarının mesih inanıĢını canlı 

tutmaya çalıĢmıĢlardır.
165

 

Hıristiyanlıkta tarih boyunca varlığını ve aktifliğini koruyan kurtarıcı inancının 

baĢ rolü olan mesihin, çeĢitli kaynaklarda ineceği ve hüküm süreceği yer zikredilmiĢtir. 

Hıristiyanlara göre Tanrı Ġsa kutsal kabul edilen Kudüs‟e gelecek ve orada 

hükümdarlığını kurarak bütün insanlığı kurtuluĢa erdirecektir.
166

 Ġslam düĢüncesinde ise 

Hz. Ġsa‟nın ġam‟da bulunan Emevî Camii‟nin iki Beyaz Minaresine teĢrif edeceği fikri 

kabul görmüĢtür. Bu düĢünce ekseriyetle hadis kaynaklarından elde edilmiĢ ve baĢta 

“Allah Meryem‟in oğlu Mesih‟i, iki boyalı elbise içinde ġam‟ın doğusundaki Beyaz 

Minareye, elini iki meleğin kanatlarına koymuĢ bir halde indirecek. BaĢını eğdiği zaman 

su damlayacak, kaldırdığı zaman ondan inci dâneleri gibi düĢecek.”
167

 rivayetinden 

etkilenilmiĢtir.
168

 

Ġslam düĢüncesi içerisinde Ehl-i Sünnet ve ġia, gelmesi beklenen mehdinin 

zuhur edeceği ve hüküm süreceği yer bakımından aynı görüĢü paylaĢmaktadır. Her iki 

mezhep de aynı dinin nüvelerini oluĢturması hasebiyle söz konusu coğrafi mekân 

noktasında müĢterektir. ġia ve Ehl-i Sünnet‟in gelmesini umut ettiği mehdi her ne kadar 

özellikleri bakımından birbirinden farklı karakter de olsa da inzal edeceği mekân 

bakımından birbiriyle örtüĢmektedir. Nitekim ġiî kaynaklar göre mehdinin teĢrif 

edeceği pek çok bölge bulunurken dünya adaletini sağlamayı ve kurtuluĢ misyonunu 

Mekke‟den baĢlatacaktır. Zuhur edeceği bölgeler içerisinde Yemen, Hicaz, Ġran, Irak, 

ġam, Filistin, Mısır ve Mağrib gibi yerler bulunmaktadır. Uygun ortamın sağlandığını 

gören ve hali hazırda gaybet halinde bulunan mehdi ġiîlere göre Mekke‟de ortaya 
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çıkacak ve buradan tüm dünyayı tek din, tek kanun ve tek bayrak altında toplayacaktır. 

Burada ifade edilen dinden kasıt Ġslamiyet, kanundan kasıt Kur‟an-ı Kerim ve bayrak ile 

söylenmek istenen ise Ġslam bayrağıdır.
169

 

Ehl-i Sünnet içerisinden mehdi inanıĢını benimseyen çoğunluğun ġia‟dan farklı 

olarak mehdinin özelliklerini sıralarken sonunda teĢrif edeceği yer olarak Mekke‟yi 

iĢaret ettiği görülmektedir. Ayrıca mehdinin Mekke‟de zuhur edeceğini ve burada 

insanlara mehdi olduğunu duyuracağını, ardından Konstantiniyye ve Deylem Dağını 

fethedeceğini iddia etmiĢlerdir.
170

 

Mehdinin ortaya çıkacağı mekân bağlamında Kadıyanilik söz konusu olduğunda 

halihazırda gerçekleĢmiĢ bir durum söz konusudur. Bu sebeple Kadıyanilikte mehdinin 

vasıfları üzerinden gelecek zamana yönelik bir mekân algısı mevcut değildir. Bunun 

yerine Kadıyanilikte Mirza Gulam Ahmed‟in ortaya çıktığı mekân üzerinden karĢımıza 

çıkan bir nevi meĢrulaĢtırma süreci ile karĢılaĢıldığını söyleyebiliriz. Zira Mirza Gulam 

Ahmed‟in doğup büyüdüğü ve faaliyetlerini gerçekleĢtirdiği Kadıyan Ģehri üzerinden 

benzetimlerde bulunulmaktadır. Bu noktada özellikle Ġslam düĢüncesinde mehdinin 

geleceği yere dair iddialarda öne çıkan DımaĢk bölgesi ile Kadiyan Ģehrinin çeĢitli 

yönlerden birbirine benzetilmeye çalıĢılması
171

 mekân faktörünün iki düĢünce yapısı 

arasındaki irtibatı tesis etme noktasında nasıl bir iĢleve sahip olduğunu göstermesi 

açısından dikkate değerdir. Bu durum aynı zamanda Kadıyanilerin mehdinin geliĢi ile 

ilgili argümanlarını Sünnî geleneğe yakınlaĢtırma noktasında da bir gayret olarak da 

değerlendirilebilir. Bu noktada mekân perspektifindeki bu çabanın, Kadıyanilik söz 

konusu olduğunda gelecek zaman inĢasından ziyade geçmiĢin yeniden inĢası Ģeklinde 

görünür hale geldiğini söylemek mümkündür.  

 

1.4.3. Beklenen Kurtarıcının Ġktidar Süresi 

Yahudiliğe ait olduğu iddia edilen ve çok eski döneme dayandığı sanılan bir 

pasajda yaĢanılan bu âlemin ömrü 6 bin yıl olarak tayin edilmiĢ ve Ģu Ģekilde taksim 
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edilmiĢtir: “Ġlk iki bin yıl, mutsuzluk dönemi; sonraki iki bin yıl, Tevrat dönemi; son iki 

bin yıl ise mesihî dönemdir.”
172

 Bahsi geçen son dönem olan mesihî devrin süresi 

hakkında Yahudilik arasında ihtilaf bulunmaktadır. Bazı Yahudi mezhepleri bu 

müddetin 400 yıl süreceğini kabul ederken bazıları ise iki bin yılında karar kılmıĢtır. 

Söz konusu zaman dilimi her ne kadar ekoller arasında farklılaĢsa da bu süre zarfı 

içerisinde yaĢanacak olan olaylar silsilesi bütün Yahudilerce ittifak konusu olmuĢtur. 

Buna göre mesihî dönem, mesihin vefatıyla sona erecek ve insanlar dâhil yaĢayan bütün 

canlı varlık yok olacaktır. Akabinde yeniden dirilme ve hesap günü gerçekleĢecektir.
173

 

Tıpkı Yahudilikte olduğu gibi Hıristiyanlıkta da mesih olarak geleceğine 

inanılan Ġsa‟nın da hüküm süreceği zaman, pek çok rivayette aktarılmıĢtır. Köken 

itibariyle Hıristiyanlığa ait olduğu bilinen ve pek çok Ġslam mezheplerini
174

 etkisi altına 

alan Milenyum Ġnancı gereği Hıristiyanlar, mesihin iktidar süresini 1000 yıl olarak 

belirlemiĢtir.  

Ġslam literatüründe Yahudilikte olduğu gibi mehdinin hüküm süreceği zaman 

dilimi ihtilaflı olarak karĢımıza çıkmaktadır. Kur'an-ı Kerim‟de mezheplerin ortaya 

koyduğu tarzda gelecek olan bir mehdi figürü yer almamaktadır. Yalnızca Hz. Ġsa‟nın 

tekrar inzal olacağını bildiren ayetler
175

 bulunmaktadır. Bundan dolayı Kur'an, mehdinin 

herhangi bir süresinden bahsetmemektir. Bunun yanı sıra çoğunluğu Ġslam âlimlerince 

mütevatir derecesine ulaĢmamıĢ olan hadis külliyatında mehdinin görev süresi ihtilaflı 

Ģekilde zikredilmektedir. Konuyla ilgili kesin bir yargıya varılamayan ilgili rivayetlerde; 

iki, üç, beĢ, yedi, dokuz, on, on dokuz ve kırk sayıları geçmektedir.
176

 Hadislerde 

gelmesi beklenen mehdinin vefatıyla iktidarı Yemenli bir Ģahsın devralacağı, düzenin 

bu zat tarafından bozulacağı ve düzgün yönetemeyeceği, Kur'an‟ın unutulup 

hafızalardan silineceği, Ye‟cûc – Me‟cûc adında toplulukların zuhur edeceği ve 
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yaĢanılan âlemi harabeye çevireceği, son olarak hiçbir Müslüman kalmayınca kıyametin 

kopacağı bildirilmektedir.
177

 

Mehdiliği inanılması zaruri inançlar arasında kabul etmeyen Ebû Hanife, 

Mâturîdî ve EĢ‟ârî gibi Sünnî düĢünce içerisindeki ulema, erken dönemde telif ettikleri 

eserlerinde bu konudan bahsetmemiĢlerdir. Bununla beraber çoğunlukla hadis 

rivayetleri sayesinde Sünnî paradigmanın teması haline gelen mehdi ile ilgili sonraki 

asırlarda meydana gelen telifatta bazı hususlara iĢaret edilmiĢtir. Mesela Ġbn Haldun (ö. 

808/1406), mehdi beklentisi ve geleceği zamana dair Ģu hususlara değinmiĢtir: “Mehdi, 

kıyamet kopmadan önce dünyaya gelecek ve onun bu geliĢi büyük kıyamet 

alametlerinden biri olacaktır. Ġdaresi yedi yıl sürecek ve hükümdarlığı boyunca zulme 

son verip yeryüzünü adaletle dolduracaktır. Hz. Peygamber‟in soyundan gelecek ve 

ismi Peygamberin ismine uygun olacak olan bu zât egemenliği süresince dünyayı 

tamamen adalet ve huzurla dolduracaktır.”
178

 

Kadıyânîlikte söz konusu mehdiliğin süresi ile ilgili detaylı bilgiler, mezhebin 

kurucusu kabul edilen Mirza Gulam Ahmed‟in kendisine ait olmuĢ ve bu malumatlar 

günümüze kadar varlığını devam ettirmiĢtir. Genel perspektiften bakıldığında ve Gulam 

Ahmed‟in sözlerinden hareketle bahse konu olan mesele eklektik özellikleri içerisinde 

barındırmaktadır. Kadıyânîler kurtarıcının çağı ile ilgili çeĢitli din, mezhep ve 

kültürlerin etkisi altında kalmıĢtır. Hıristiyanlıkta popüler olarak görünen lakin kadim 

dinlerin pek çoğunda kabul edilen 1000 yıl yani milenyum inancı Mirza Gulam Ahmed 

tarafından değerlendirmeye alınmıĢtır. Çoğunlukla beklenen kurtarıcının hüküm 

süreceği zaman dilimi ile iliĢkilendirilen 1000 yılın sonu, ahir zamanda geleceği ümit 

edilen kurtarıcı figürünün dönemi olarak tanımlanmakta ve bu süre huzurun, barıĢın, 

mutluluğun ve dindarlığın söz konusu olduğu bir dönem olarak 

değerlendirilmektedir.
179

 

Gulam Ahmed, beklenen kurtarıcının geliĢ zamanını ve hüküm süreceği vakti 

hesaplarken ZerdüĢtlük, Hint dinleri ve diğer semavi dinlerde Hz. Adem‟den 6 bin yıl 

sonra bir kurtarıcı geleceğinden bahsetmiĢtir.
180

Ahmedîler geleceğine inanılan bu zatın 

tüm insanlık için ikinci Âdem konumunda olacağı fikrini savunmuĢtur. Gulam Ahmed 
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tüm bu hesaplamaları yaptıktan sonra kendi döneminin geçen 6 bin yıla denk geldiğini 

ve kurtarıcının kendisi olduğunu yorumlamıĢtır.
181

 Buradan da anlaĢılacağı üzere 

Kadıyânîler, zaman algısı bağlamında da mekân perspektifinde olduğu gibi diğer 

oluĢumlarda yapılanın aksine gelecek zaman üzerinden değil, hali hazırda yaĢanan bir 

hadise üzerinden hem olayları hem de çeĢitli din ve kültürle irtibatlı bir Ģekilde dile 

getirilen argümanları kendileri lehine tevil etmiĢlerdir. 

Hint dinlerinin yanı sıra Ġran kültürü ile de yakın iliĢkiler içerisinde olan Gulam 

Ahmed, kurtarıcı fikrinin zamansal iddialarını bu minvalde ortaya koymuĢtur. Zira 

Bahailiğin kökenini oluĢturan ġiîlik mezhebi ve ġeyhilik tarikatı 11 imamın hayatta 

olduğu dönemi yani ilk 3 asrı hakikat dönemi olarak, gaybet sonrası 1000 yıllık dönemi 

ise hakikatlerin gizlendiği, zahirin yerini batının aldığı ve gerçeklerin karanlıkta kaldığı 

dönem olarak tanımlamaktadır. 1000 yılın sonunda ise tekrardan hakikatlerin 

kendilerine kurtarıcı tarafından açılan kapı olduğunu iddia etmiĢtirler. Bahailiğin 

özellikle Hıristiyanlıktan etkilendiği söz konusu milenyum inancı Gulam Ahmed‟i tesiri 

altına almıĢ zira hem Bahailikte hem de Kadıyânîlikte aynı durum söz konusu olmuĢtur. 

Gulam Ahmed, Bahailiği neĢet ettiği dönemden itibaren kognitif anlamda bilmiĢ ve 

1907 yılında Review of Religions
182

 adlı bir makale yayınlayarak Bahailiğin kurucusu, 

kuruluĢu ve görüĢleri hakkında detaylı bilgiler vermiĢtir. Bu bağlamda gelmesi beklenen 

kurtarıcının hüküm süreceği zaman dilimi konusunda Gulam Ahmed‟in Bahailikten 

etkilendiğini söylemek yanlıĢ olmayacaktır.
183

 

 

1.4.4. Beklenen Kurtarıcının Mücadele Biçimi 

Kadim ve semavi dinlerin neredeyse hepsinde bulunan kurtarıcı inancının çeĢitli 

faaliyetleri müĢterek özellikler olarak karĢımıza çıkmaktadır. Dinler ve içerisinde hayat 

bulan mezheplerde bulunan eskatolojik figürün devlet baĢkanı statüsü, müntesiplerine 

ve ülkelerine karĢı zulmeden yabancı düĢmanları sindirmeye çalıĢması, bunun yanında 

iç düĢmanlarla savaĢarak onları bertaraf etmesi ve tüm bunları yaparken aktif rol alması 
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siyasi faaliyetlerini ortaya koymaktadır. Bunun yanında hüküm süreceği hudutlarda 

mutlak adalet ve barıĢı tesis edecekleri, açlık ve sefaleti ortadan kaldırıp bireyleri refaha 

ulaĢtıracakları, hastalıkları ortadan kaldırmaları ve imar faaliyetleri ise sosyal 

etkinliklerini göstermektedir. Ayrıca tâbi oldukları dinlerin öğretilerini insanlara 

yaymaları, eski dini inanç ve ibadetleri yeniden canlandırmaları, kutsal eserleri çağın 

Ģartlarına göre tefsir etmeleri ve gerektiğinde mucizeler göstermeleri de beklenen 

kurtarıcının dini faaliyetlerini gözler önüne sermektedir.
184

 

Yukarıda bahsettiğimiz tüm bu siyasi, sosyal ve dini faaliyetleri gerçekleĢtirme 

noktasında ortak kanılar taĢıyan din ve toplumlarda söz konusu etkinlikleri yerine 

getirecek olan kurtarıcının tüm bunları yaparken kullandığı yöntem ve mücadele biçimi 

de yer yer farklılıklar arz etse de genel mana da ortak özellikleri içerisinde 

barındırmaktadır. 

Yahudilere göre beklenen kurtarıcı olan mesih, Tanrı‟nın yeryüzünde mutlak 

otoritesini temsil eden yegâne vekil olarak karĢımıza çıkmaktadır. Bundan dolayı o 

Yahudi olsun veya olmasın tüm milletlere hükmedecektir.
185

 Tâbi olduğu dine itaatte 

bulunan müminlere Tanrı‟nın rahmetini reddedenlere ise gazabını getirecektir.
186

 

Hükümranlığını kabul etmeyenler bizzat ilâhi cezaya maruz kalacaktır.
187

 Mesih, 

adaletiyle nam salacak ve Davud‟un tahtına oturup orada ülkeyi idare altına alacaktır.
188

 

Halkını ve ülkesini düĢmanlara karĢı kılıçla koruyacak ve ülkesinin sınırlarını kuzeyde 

ve güneyde denizlerden denizlere, doğuda nehirlere, batıda dünyanın ucu olan okyanusa 

kadar ulaĢtıracaktır.
189

 Zâlim hükümdarlara savaĢ açıp onları periĢan edecek ve Kutsal 

Kudüs‟ü putperest ve günahkarlardan arındıracaktır.
190

 DağılmıĢ olan Ġsrailoğullarını 

tekrar bir araya getirecek,
191

 Roma‟yı fethedecek,
192

 HabeĢistan, Mısır ve Arapları 

vergiye bağlayacaktır.
193
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Yahudilik sonrası ortaya çıkan ve çeĢitli dini görüĢlerinden etkilenen 

Hıristiyanlıkta da beklenen kurtarıcının mücadele metodu tıpkı tesiri altında kaldığı 

Yahudiliğe benzemektedir. Nitekim onlara göre Ġsa Mesih, yeryüzüne tekrar gelecek ve 

hükümdarlığını ilan edecektir. Halkını sefaletten kurtaracak, fakirlere yardım edecek ve 

ülkesinin topraklarını güllük gülistanlık yapacaktır. Yine halkını ve ülkesini deprem, 

açlık ve hastalık gibi türlü felaketlerden emin kılacak ve ülkesine karĢı zulmeden devlet 

baĢkanlarını yerle bir edecektir. Kılıç ve mızrağı yine muadilleri ile kıracak ve ziraat 

araç gereçlerine dönüĢtürecektir.
194

 

Müslümanlar ve özellikle de bazı Ehl-i Sünnet müntesiplerince kabul gören 

mehdinin mücadele biçimi yine diğer konularda da ele aldığımız üzere hadis 

rivayetlerine dayanmaktadır. Bahse konu olan mesele tıpkı diğer Ġbrahimî dinlerde 

olduğu gibi Ġslamiyette de aynı Ģekilde tezahür etmektedir. Mehdi inanıĢını benimseyen 

Müslümanlara göre, dünyaya hâkim bir hükümdar olacak ve tüm hükümdarlar ona 

boyun eğecektir. Mekke ve Medine arasında “Beyda” adı verilen arazide kendine 

saldıran bir orduyu hezimete uğratacak ve Arap yarımadasında hükümdarlık iddiasında 

bulunan Süfyâni‟nin ordusuyla defalarca karĢı karĢıya gelecek sonunda onlardan tek bir 

tanesi bile hayatta kalmayacaktır. Bizans ordusuyla da karĢılaĢacak olan mehdi 

Ġstanbul‟a kadar ilerleyecek ve Ġstanbul‟u Bizanslılardan alarak Ġslam‟ı ihya edecektir. 

Ġslam‟da mehdinin mücadelesi tâbi olduğu dini bütün dünyaya yayana kadar 

bitmeyecek ve bu uğurda sürekli savaĢacaktır.
195

 

Ġslam düĢüncesi içerisinde Ġmamiyye ġiası nezdinde ise kurtarıcı inancı önemli 

bir yere sahip olmuĢtur. Zira mehdi inanıĢı ġiîlikte inanılması zorunlu kılınan bir iman 

esası olarak belirlenmiĢtir. Gelmesi beklenen bu zatın on ikinci imam olan Mehdî el-

Muntazar olduğu bilinmektedir. Öyle ki Ġmamiyye‟ye göre bu kiĢi hali hazırda gaybet 

halinde bulunmakta ve kıyametin kopmadan evvelki zaman dilimini beklemektedir. O 

geldiği vakit kılıcı ile Müslümanları içinde bulundukları cefadan kurtaracak, zulme 

uğrayanların hakkını faillerden alacak, suçluları cezalandırıp iyileri ise 

mükafatlandıracaktır. Zalimlere karĢı sert, mazlumlara karĢı yumuĢak tavrı ile 

yeryüzündeki adaleti tesis edecektir.
196
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ġiî düĢünce içerisinden neĢet eden ve her ne kadar pek çok konuda ortak 

paydada bulunsalar da ameli ve itikâdî meselelerde ihtilaf yaĢandığı bilinen Zeydîyye ve 

Ġsmailliyye fırkalarında da beklenen kurtarıcı inancı bulunmaktadır. Adı geçen her iki 

siyasi-itikâdî mezhepte de gelmesi beklenen mehdinin mücadele biçimi bazen farklılık 

bazen ise paralellik arz etmektedir. Öyle ki Zeydîyye bu hususta Ġmamiyye ġia‟sı ile 

ortak görüĢler paylaĢmaktadır. Ġsmailiyye ise mehdiliğe söz konusu bağlamda farklı 

anlamlar yüklemiĢ, Ġmamiyye ve Zeydîyye‟nin benimsediği tarzda bir mehdi anlayıĢı 

benimsememiĢtir. Onlara göre zulmün ortadan kalması için kılıç kullanılmaması 

gerekmektedir. Adaletin yayılması için kılıçtan ziyade batıni anlayıĢla dinin ıslah 

edilmesi ve yenilenmesi Ġsmailiyye inancında elzem görülmüĢtür.
197

 Hatta mezkûr grup 

mehdinin Ġslam hukukunu ilga edeceğine, yepyeni bir hukuk sistemi getireceğine, 

ortaya konulan söz konusu hukuk haricinde hiçbir hukuk kuralına gerek 

duyulmayacağına inanmıĢtır.
198

 Zeydîyye‟nin klasik eserlerde yer alan tanımı gelmesini 

beklediği mehdinin mücadele biçimini ortaya koyma noktasında önem arz etmektedir. 

Zira Zeydîyye geleneksel literatürde Ģu Ģekilde tanımlanmaktadır: “Zeyd b. Ali el-

Hüseyin b. Ali b. Ebi Talib‟e uyanlar ve imametin Ali-Fatıma soyundan gelen; âlim, 

cesur, zâhit ve bizzat kılıca sarılıp imametini ilan ederek mücadele meydanına çıkan 

kiĢilerin hakkı olduğuna inanan kiĢi ve grupların ortak adıdır.”
199

 

Zeydîyye‟nin hurûc ile doğrudan bağlantılı olan ve mehdi inanıĢına ıĢık tutan 

emir bi‟l-maruf ve nehiy ani‟l-münker ilkesi hususunda oldukça hassas davrandığı 

görülmektedir. Zeydîyye‟nin çoğunluğu söz konusu bu görevden geri durmanın Hz. 

Peygamber‟in eleĢtirisine maruz kalmakla sonuçlanacağını düĢünmektedir. Ġmam 

Zeyd‟e göre Hz. Fâtıma soyundan gelen cesur, âlim, zahid ve cömert olan bir Ģahıs, 

zulme baĢkaldırmak üzere zuhur eder ve imam olur. Evinde oturup da örtüyü üstüne 

çeken ve cihattan geri duran değil, Allah yolunda savaĢan ve halkınu muhafaza etmek 

için gayret sarf eden kimse bu vazifeyi hak eder. Kılıçtan baĢka da münkeri yok etme 

imkânı yoksa emir bi‟l-maruf ve nehiy ani‟l-münker bahse konu olan misyonu için 

kılıçla mücadele etmelidir. Hak ve doğruluk ancak böyle bir yoldan tesis edilebilir. 
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Onun bu görüĢlerinin taraftarı olan Zeydîyye fırkası da aynı düĢünceyi desteklemiĢ ve 

baĢka imkân olmaması halinde kılıçla bu iĢi görmenin vacip olduğuna hükmetmiĢtir.
200

 

Bu bölümün diğer baĢlıkları altında ġia‟nın önemli kolu olan Ġmamiyye‟nin 

farklılıklarını bağlamlarına göre ele aldık. AraĢtırmalarımız sonucunda ġia‟nın bir diğer 

nüvesi olan Zeydîyye‟nin “Beklenen Kurtarıcının Mücadele Biçimi” ile ilgili çeĢitli 

argümanlarına ulaĢtık. Ele aldığımız fırkalar bağlamında Zeydîyye‟nin burada 

zikredilmesi her ne kadar konu bütünlüğüne aykırı gibi dursa da söz konusu fırkanın 

görüĢleri kanaatimizce çalıĢmamızın çeĢitlenmesi adına önem arz etmektedir. 

Kadıyânîlik mezhebi, kurucusu olan Mirza Gulam Ahmed‟in fikirlerinden 

hareketle beklenen kurtarıcının mücadele yöntemi konusunda diğer kadim dinlerin, 

siyasi-itikâdî mezheplerin ve modernist tarikatların düĢüncelerinden farklı bir tutum 

sergilemiĢtir. Nitekim Gulam Ahmed‟in bahse konu olan bu hususta temel esası kılıç ve 

silahtan ziyade ilim ve münazara olmuĢtur. Yenilenme algısını mücadele biçiminin 

merkezine oturtmayı kendisine öncelikli misyon olarak belirleyen Gulam Ahmed bu 

hususta Ġslam‟ın Hıristiyan ve Hint dinlerinden geri kaldığını bu sebeple tecdid 

faaliyetlerinin ivedi Ģekilde yapılması gerektiğini dile getirmiĢtir.
201

 

YaĢadığı ve öğretilerini yaymayı hedeflediği çevreden oldukça farklı bir yenilik 

faaliyetleri içerisinde olmayı amaçlayan Gulam Ahmed, Ġslam‟ı daha modern, çağa 

hitap eden ve siyasi ayağı olan bir konumda tutmaya çalıĢmıĢtır. Bunu yaparken eğitim 

konusuna ayrı bir parantez açan ve önemini neredeyse her yazısında dile getiren Gulam, 

takipçilerini daima eğitim hususunda teĢvik etmiĢtir.
202

 

Kadıyânîliğin eskatolojik inancında mehdi rolünün mücadele Ģeklini daha iyi 

anlamak adına Mirza Gulam Ahmed‟in cihad kavramına yüklediği manayı incelemenin 

yerinde olacağı kanaatindeyiz. Nitekim uğraĢını cihad adı altında ifa ettiğini dile getiren 

Gulam Ahmed‟e göre cihad, kılıç veya silah ile savaĢmaktan çok ahlaki ve manevi 

anlamları içerisinde barındırmaktadır. Cihadın aslında bu tanımla kullanılması 

gerektiğini tevile baĢvurarak
203

 ispatlamaya çalıĢan Gulam, savaĢmanın yalnızca 
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Ġslam‟ın ilk dönemlerinde olduğunu, o zaman dilimini kapsadığını ve geçerliliğinin 

yalnızca o dönemle sınırlı olduğunu söylemiĢtir. DeğiĢen zaman ve ihtiyaçların cihad 

kavramını da değiĢtirdiğini ve yenilmesini gerektiğini düĢünen Gulam, mücadelenin 

anlatarak, tartıĢarak ve yazarak olması gerektiğini savunmuĢtur.
204

 Rakipleri ile fikri 

tartıĢma ve münazaralarda bulunan Gulam Ahmed bu tür faaliyetleri “Kutsal SavaĢ” 

olarak adlandırırken sonucunda aldığı galibiyetleri ise “Büyük Zafer” olarak 

isimlendirmiĢtir. Hatta büyük zaferler kazanıp karĢı tarafı bozguna uğrattığı için 

kendisine “Gazi” unvanı vermiĢtir.
205

 Zira bu hususta kendisini Hz. Ali ile iliĢkilendiren 

Gulam Ahmed, kendi kalemini ise Hz. Ali‟nin kılıcı olan Zülfikar ile ilintilemiĢ ve 

bundan dolayı kendisinin “Kaleminin Sultanı” olduğunu iddia etmiĢtir.
206

 

 

1.4.5. Beklenen Kurtarıcının Evrenselliği 

Eski veya yeni, ilâhi veya gayrı ilâhi pek çok din, kültür, mezhep ve tarikatın 

inanç esasları içerisinde yer aldığı bilinen mesih/mehdi inanıĢı genel manada 

kurtarılmayı bekleyen toplumların önem verdiği bir ilke olmuĢtur. Gelmesi ümit edilen 

kiĢinin teĢrifi konusunda ittifak halinde olan söz konusu oluĢumlarda kurtarıcı 

figürünün misyon çerçevesi farklılık arz etmektedir. Kimi gruplarda gelecek olan mesih 

veya mehdinin kurtarma görevini tüm insanlık için yapacağı inancı yaygın iken kimi 

topluluklarda ise bu sorumluluk yalnızca kendi inançlarına mensup kiĢilerin tekeline 

bırakılmıĢtır ve kurtuluĢ yalnızca kendilerinden olana hak olarak görülmüĢtür. 

Yahudi teolojisinde Ġsrailoğullarını kurtuluĢa erdirecek kiĢi olan mesihin 

bedenikral soyuna dayalı bir insan figüründe tanımlanırken ruhunun Tanrı Yahve‟ye ait 

olması, mesih inanıĢı bağlamında Yahudileri Hıristiyanlardan ayıran temel özelliklerden 

biri olagelmiĢtir. Zira Hıristiyanlıkta yeryüzüne inzal edip insanlığı kurtaracak olan, 

Tanrı‟nın bedeni ve ruhu ile kendisi iken Yahudilikte ikili ayrıma gidilmiĢ, yapılan 

fiillerin Tanrı‟ya ait olduğunu yalnızca bu eylemlerin mesihin elinde gerçekleĢeceğine 

                                                                                                                                               
gelebileceği gibi aynı zamanda onlarla bütün irtibatın kesilmesi manasına da geldiğini ve böylelikle 

ayetin anlamının savaĢ vaktinde onlardan kesinlikle yardım istemeyin Ģeklinde anlaĢılması gerektiğine 

dair bir tevilde bulunarak yorumlamıĢlardır. Bkz. ġems, Kur‟an-ı Kerim, s. 149. 

204
 Fığlalı, Kadiyanîlik, s. 199-202. 

205
 Bu türden tartıĢmalar ve sonucunda söylediği kavramlar için Hıristiyan misyonerler ile 20 Mayıs-5 

Haziran 1893 tarihleri arasında yaptığı münazaraları örnek göstermek mümkündür. Bkz. Küçüköner, 

Mirza Gulam Ahmed ve Kadıyânîlerin Telakkisi, s. 61. 

206
 Küçüköner, Mirza Gulam Ahmed ve Ahmedî Algılardaki Farklılaşması, s. 222. 



53 

inanılmıĢ ve kurtuluĢ sadece Ġsrailoğullarına bahĢedilmiĢtir. Zira geçmiĢe bakıldığında 

Ġsrailoğullarını türlü felaket ve sıkıntıdan kurtaran hep Tanrı‟nın kendisi olmuĢtur.
207

 

Örneğin denizi ikiye ayırıp Firavun ordularından kurtulmalarını sağlayan ve 

düĢmanlarını denizde helak eden, çölde kırk yıl boyunca onları yedirip içiren ve 

sonrasında Kudüs‟e gelerek kutsal kabul edilen mabedi yeniden inĢa etmelerini 

mümkün kılan Tanrı‟nın bizatihi kendi fiilleri olarak görülmüĢtür.
208

 

Hıristiyanlardaki mesih ile Tanrı anlayıĢı iç içe girmiĢ, birbirleriyle iliĢkili 

olagelmiĢtir. Zira Hıristiyanlar için Ġsa hem ilah hem de Mesih hüviyetindedir. Ġlk 

zamanlarda Yahudilikten etkilendiği düĢünülen ve dinin temel asılları içerisinde yer 

alan mesih inanıĢı zamanla değiĢkenlik göstermiĢ ve Yahudi mesih inanıĢından bariz 

farklarla ayrılmıĢtır. Yahudilere göre beklenen kurtarıcının Davud soyundan olması, 

yalnızca Ġsrailoğullarına has bir kurtuluĢun vaad edilmesi, gelmesi ümit edilen Ģahsın 

bir insan olması ve bu geliĢin tek seferde olacağı fikirleri bu duruma örnek 

gösterilebilir.
209

Kısacası Yeni Ahit‟te aktarılan mesih, Yahudilerin gelmesini ümit ettiği 

milli karakterli bir kurtarıcı değil Tanrı‟nın egemenliğini yeryüzüne getirecek olan 

evrensel karakterli bir mesihtir.
210

 

Hıristiyan teolojisinde yer alan mesihin Yahudilerde ki gibi milli karakterli 

olmayıp evrensel olduğu Yeni Ahit‟te Ģu sözlerle dile getirilerek Hz. Ġsa‟nın 

mesihliğinin evrensel olduğunu kısacası kurtuluĢun tüm insanlığı kapsadığını kanıtlar 

niteliktedir. “Fakat Tanrı‟nın belirlediği doğruluk, kanunda ve Peygamberin yazılarında 

gösterildiği Ģekilde, Ģimdi kanundan bağımsız olarak ortaya çıkmıĢtır. Evet, Tanrı‟nın 

belirlediği ve Ġsa Mesih‟e iman yoluyla elde edilen bu doğruluk, iman eden herkese 

açıktır, hiçbir ayrım yoktur.”
211

 

Köken itibariyle Ġslam ortak paydasında buluĢan Ehl-i Sünnet ve ġia hem itikâdî 

hem de ameli hususlarda birbirinden oldukça farklı görüĢler benimsemiĢtir. Bunların 

baĢında gelen hususlardan bir tanesi de hiç Ģüphe yok ki mehdi inanıĢıdır. Zira Ehl-i 

Sünnet adına bir kurtarıcının gelmesi ve ona iman edilmesi mezhepten mezhebe, 
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toplumdan topluma, alimden alime ve kiĢiden kiĢiye değiĢmiĢtir. Bundan dolayıdır ki 

Ehl-i Sünnetin genel paradigmaları içerisinde kendine inanılması zorunlu ilkeler 

kapsamında yer bulamamıĢtır.
212

 Lakin ġia için bunu söylemek oldukça güçtür. Nitekim 

baĢta ġiîliğin Ġmamiyye kolu olmak üzere neredeyse tüm kolları mehdi inanıĢını 

amentüsel bağlamda inanılması elzem esaslar arasında değerlendirmiĢtir.
213

 Bunca 

farklılığa rağmen her iki mezhep de mehdinin evrenselliği ve kurtuluĢa erdireceği kiĢiler 

bakımından aynı görüĢü benimsemektedir. Her ne kadar mahiyet açısından bariz farklar 

bulunsa da mehdi inanıĢını benimseyen Ehl-i Sünnet âlimleri de ġiî düĢünürler de 

gelmesi beklenen mehdinin bütün insanlığa yönelik olduğunu vurgulamıĢlardır. 

ġiîlere göre mehdi hali hazırda Ģu anda vardır ve hayattadır. Ġnsanların arasında 

yaĢayan mehdi insanları görmekte, acı ve ıstıraplarını hissetmektedir. Yeryüzünde 

yaĢayan her canlı da mehdiyi görebilir lakin bu gördükleri kiĢinin kim olduğundan 

habersizdirler.
214

 Ayrıca ġiîler mehdilik inancının bir hayal ürünü olmadığını, insanların 

günlük yaĢamlarında var olduğunu ve yeryüzünde yaĢayan her insanın geleceğini 

etkilediğini söylemiĢlerdir. ġiîler bu söylemlerini; mehdinin ilâhi ve vahiy kaynaklı 

olmasına, Hz. Muhammed‟in müjdelemiĢ olmasına, hadis ve sünnette yer aldığına ve 

aklın bu inanca aykırı olmadığına yönelik iddialarla temellendirmiĢlerdir.
215

 ġiîler 

gelmesi beklenen mehdiyi belirli bir bölgeye, topluma veya düĢünceye bağlı değil 

aksine bütün insanlığı kurtuluĢa erdirecek olan evrensel ve ilâhi bir fikir olarak 

görmüĢlerdir. Zulüm ile yaĢayan, haksızlık ve adaletsizliğe uğrayan insanlara ümit 

kaynağı olması bakımından önem arz eden mehdilik kurumugeçmiĢi yapılandırmak için 

değil geleceği tesis etmek amacıyla bulunmaktadır. Bu sebeple mehdi inanıĢına inanan 

tüm insanların belli baĢlı sorumluluk ve görevleri bulunmaktadır. Mehdinin gelmesini 

beklemekten ziyade zuhur etmesi için çaba harcanması gerektiğine inanan ġiîlere göre 
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kurtuluĢ isteyen tüm insanlar bu misyonlarını yerine getirmeli ve birlik beraberlik içinde 

düĢmanlara karĢı kurumlaĢmalıdır.
216

 

 Kadıyan Ahmedîleri Mirza Gulam Ahmed‟i yalnızca mehdi ve müceddid değil 

aynı zamanda nebi olarak da değerlendirmiĢtir. Lahor Ahmedîleri ise nübüvvet 

konusunda aĢırıya kaçmak istememiĢ ve Mirza Gulam Ahmed‟e sadece mehdi ve 

müceddid misyonu yüklemiĢtir. Bu bağlamda özellikle Kadıyan kolunun savunmuĢ 

olduğu bu tutum Gulam Ahmed‟i tek bir dinin kurtarıcısı olarak görmeyi 

reddetmektedir. Onlara göre Gulam Ahmed, birden fazla dinin beklemiĢ olduğu 

kurtarıcı olarak ortaya çıkmıĢtır. Zira o kendisini ne Müslümanların beklediği mehdi ne 

Hıristiyanların beklediği mesih ne de Hinduların beklediği Avatar olarak 

tanımlamaktadır. Ahmedîlere göre o bütün insanlığa rahmet olarak gönderilmiĢ, Allah 

tarafından vadedilmiĢ ve seçilmiĢ yegâne kiĢidir. Dinlerin benimsemiĢ olduğu ve 

kurtarıcılarına verdiği isimler ise tek bir Ģahsı yani Mirza Gulam Ahmed‟i 

tanımlamaktadır.
217

 Kısacası Ahmedîlerin savunmuĢ olduğu ve inanç esası olarak 

zikrettiği bu düĢünce, Mirza Gulam Ahmed‟in kurtarıcılık misyonunu evrensel boyuta 

taĢıdıklarına kanıt olarak gösterilebilir. 

 

1.4.6. Kurtarıcı Fikri Bağlamında Haberi Kaynakların Algılanma Biçimi 

Ġbrahimi dinlerin ilki olan Yahudilik ve akabinde cereyan eden Hıristiyanlıkta 

kurtarıcı olarak mesih ismi müĢterek kullanılmıĢtır. Birçok konuda ortak kanaatler 

taĢıyan bu iki dinde beklenen kurtarıcıya aynı kavramın kullanılması, Hıristiyanlığın 

Yahudilik ile ortak bir geçmiĢe sahip olmasından kaynaklı olabilir. Nitekim 

Hıristiyanlık tarih boyunca pek çok düĢünür tarafından Yahudi kutsal kitaplarının ve 

tarihinin devamı olarak nitelenmiĢtir. Her iki dinin de kutsal kabul ettiği kitaplarının adı 

da bu duruma örnek teĢkil etmektedir zira Yahudiler kitapları için “Eski Ahit” 

kavramını kullanırken Hıristiyanlar kutsal literatürünün tepesine “Yeni Ahit” ismini 

oturtmuĢtur. Genel manada aynı minval üzere fikirler benimseyen ve bazı konularda 
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birbirinin devamı niteliği taĢıyan söz konusu iki dinde mesih inanıĢı, Hıristiyanlıkta bazı 

değiĢimlere maruz kalarak devam edegelmiĢtir.
218

 

Yahudilerin kutsaliyet atfettikleri Levililer adlı eserde mesih kelimesi “maĢiah” 

sözcüğü ile karĢılanmıĢ ve “yağla kutsanmıĢ kâhinler” biçiminde kullanılmıĢtır. 

Yahudiliğin henüz ilk zamanlarında bu sözcük kâhinler, peygamberler ve krallar için 

kullanılırken daha sonraları Kral Davut‟a unvan olarak verilmiĢ ve onun soyundan 

gelecek Ģahıs için özel olarak seçilen Ģeklinde kullanılmaya devam etmiĢtir.
219

 Kadim 

doğu dinlerinde kutsal kabul edilen kral Yahudiler için de önemli bir statü olagelmiĢ ve 

kutsal eserlerinde mesih kelimesi kral anlamında kullanılmıĢtır. Kralın Tanrı‟nın ruhu 

ile kaplanması ve onun temsilcisi olarak misyonunu yerine getirmesi amacıyla kutsal 

yağ ile yağlanması Yahudi dininin önemli ritüelleri arasında yer almaktadır. Bu sebeple 

Yahudi bilginleri mesih inanıĢının Tanah‟ta bu Ģekilde geçtiğini ifade etmiĢlerdir.
220

 

Yine bu âlimler mesih ile ilgili detaylı malumatların ĠĢaya‟da bulunduğunu ayrıca 

Talmud ve MidraĢ gibi kaynaklarda da mesihî rivayetlerin yer aldığını ifade 

etmiĢlerdir.
221

 

Hıristiyan dini içerisinde önemli bir yer teĢkil eden mesih ve kurtuluĢ inancı 

diğer pek çok akâid konularında olduğu gibi incillere ve söz konusu dinde otorite kabul 

edilen Ģahısların mektuplarına dayanmaktadır. Nitekim kanonik olarak kabul edilen dört 

Ġncil‟in tamamı mesihin görevi ve hüviyeti hakkında Pavlus‟un mektuplarında 

bahsettiği vasıflara yer vermiĢtir. Ġncillere göre mesih, Davut soyundan,
222

 Beytlehem 

Ģehrinde doğmuĢ,
223

 sekiz günlükken sünnet edilmiĢ ve Tanrı‟ya adanmıĢtır.
224

 Hem 

çocukluğunda
225

 hem de yetiĢkinlik
226

 döneminde pek çok mucizeler göstermiĢ ve tüm 
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insanlığın günahları için çarmıha gerilerek ölmüĢtür. Üç günün sonunda Tanrı indine 

yükselmiĢ
227

 olan mesih, hem Tanrı‟nın öz oğlu
228

 hem de cisimleĢmiĢ bir Tanrı‟dır.
229

 

Ġnsan etkisi ile günümüze kadar varlığını koruyan Ġncillerin yanı sıra Hz. Ġsa‟nın 

vefatından sonra oluĢan otorite boĢluğundan faydalanmasını bilen Ģahısların rivayetleri 

mesih konusunda tek bir yargıda bulunmamıĢtır. Vahiy kitabına göre mesihin geliĢi 

baĢlamıĢ
230

 iken Petrus‟un Mektubunda mesihin teĢrifi sadece Tanrı‟nın bileceği bir 

günde gerçekleĢecektir.
231

 Ayrıca bu konuyla ilgili Pavlus, mesihin geliĢ zamanıyla 

ilgili herhangi bir açıklamada yapmamıĢ yalnızca kendisinin ve hitap ettiği topluluğun 

hayatta olacağı bir zaman diliminde ortaya çıkacağını söylemiĢtir.
232

 Bu çerçevede 

benzer örneklerden de anlaĢılacağı üzere konu hakkında bazı tutarsızlıkların 

bulunduğunu söylemek gerekir. 

Hz. Ali dönemi ve sonrasında yaĢanan çok sayıda siyasi ve içtimaî hadiselerin 

etkisiyle
233

 H. 2. asırdan itibaren tarih sahnesine çıkan ġia
234

, söz konusu haberi 

kaynakları yorumlama cihetine gitmiĢ ve mehdi bahsi ile dolaylı yönden iliĢkilendirilen 

ayet, çok sayıda rivayet ve olay ġiîlerce meĢrulaĢtırma aracı olarak görülmüĢtür.
235

 

 ġia, imametin nass ve tayin yoluyla Hz. Peygamber‟den Hz. Ali‟ye geçtiğini 

daha sonrasında ise baĢta Hz. Ali‟nin çocukları ve torunlarından oluĢan on iki Ģahsın bu 

nasslardan ve tayinlerden nasibini alarak imam statüsünde yer aldığını benimsemiĢtir. 

Son imam olarak listede on ikinci sırada bulunan Ġmam Mehdî el-Muntazar‟da 

babasının vefatının ardından ölüm korkusu sebebiyle gizlenmiĢ ve ortaya çıkacağı günü 

beklemektedir. Zira ġiîlere göre o halihazırda insanlar içerisinde yaĢamakta ve günü 

geldiğinde ortaya çıkmayı beklemektedir. ġiîler imametle iç içe olan mehdi inanıĢının 
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temellerini baĢta ayetlere ve hadislere akabinde ise tarihi olaylara dayandırarak 

ispatlamaya çalıĢmıĢlardır. Örneğin “Bugün size dininizi bütünledim, üzerinize olan 

nimetimi tamamladım, din olarak sizin için Ġslâmiyet‟i beğendim.”
236

 Ayetini ġia, Hz. 

Ali‟nin imametinin ilanından sonra geldiğini savunmuĢ ve dinin tamamlayıcısını Ali ve 

akabinde gelen imamlarla sağlanacağını benimsemiĢtir. “Sizin dostunuz ancak Allah, 

O‟nun peygamberi ve namaz kılan, zekât veren ve rükû eden müminlerdir.”
237

 Ayetinde 

kastedilen “müminler” ġia‟ya göre Ali taraftarlarını konu edinmektedir.
238

 

Ayetlerin yanı sıra Ġslam dininde kaynaksal açıdan Kur‟an‟ın hemen ardından 

gelen önemli bir diğer kaynak Ģüphesiz hadislerdir. ġiîlerce her ne kadar mütevatir 

olarak kabul edilen ve Hz. Ali‟nin imameti için dile getirilen hadislerin hepsi 

mütevatirlik derecesinden uzaktır. Zira Hz. Peygamber, yalnızca Ali b. Ebî Talib ile 

ilgili değil Hz. Ebu Bekir, Ömer ve Osman için de pek çok övücü sözler serdetmiĢtir. 

Bu doğrultuda düĢünecek olursak Hz. Ebu Bekir‟in halifeliğini de Hz. Peygamber‟in 

rivayetleri ile irtibatlandırmak mümkün olacaktır. 

“Harun‟un Musa‟ya göre durumu ne ise, senin de bana göre durumun odur.” 

“Ali‟den daha cesur genç yoktur.” 

“Ben Ali‟denim, Ali de benden.” 

“Ali nereye giderse gitsin, hakikat da onunla birlikte gider.” Hadisleri bu duruma 

örnek olarak gösterilebilir.
239

 

Zikrettiğimiz bu hadislerin yanında Ġslam literatüründe Sakaleyn Hadisi
240

 ve 

Sefine Hadisi olarak bilinen rivayetler de ġiî inancın haberî kaynak değeri taĢıyan bir 

baĢka temellendirmesidir. Tarihi olaylardan ise yine Ġslam tarihinde meĢhur olarak 

bilinen Gadir-i Hum Olayı ve Kırtas Hadisesi ġiîliğin temel argümanlarını ortaya koyan 

bir baĢka deliller olarak karĢımıza çıkmaktadır.
241
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Onat, haberî kaynaklardan hadislerle ilgili kanaatimizce manidar olan Ģu sözleri 

söylemiĢtir: “Rivayetlerin olaylarla irtibatı göz önüne alınmazsa, herkes her türlü fikri 

delillendirecek bir hadis bulabilir. Bu sebepten hadisleri herhangi bir konuda delil 

olarak kullanmadan önce, onların sahih olup olmadığına, eğer sahihse hangi Ģartlarda 

söylendiğine bakmakta fayda vardır.”
242

 

Kadıyânîlik içerisinde ise mehdi/mesih inanıĢı, kurucu olan Gulam Ahmed ve 

hareketin diğer önde gelen Ģahısları tarafından yorumlanmıĢtır. Kadıyânîler Hz. Ġsa‟nın 

gelmesi beklenen mesih olmadığını iddia etmiĢ ve onun herkes gibi normal bir ölümle 

öldüğünü, göğe yükselmediğini ve tekrardan dünyaya gelmeyeceğini savunmuĢtur.
243

 

Kadıyânîler bu husus ile ilgili Kur'an‟dan Ģu delilleri getirerek Hz. Ġsa‟nın mesih 

kimliğini çürütmeye çalıĢmıĢtır: “Meryem oğlu Mesih sadece bir peygamberdir. Ondan 

önce de nice peygamberler geldi geçti. Onun annesi de dosdoğru bir kadındır. Ġkisi de 

yemek yerlerdi.”
244

, “Muhammed ancak (ölümlü) bir peygamberdir. Ondan önce de nice 

peygamberler gelip geçmiĢtir.”
245

 Son ayette zikredilen „halet‟ kelimesinin „geçti‟ 

anlamına geldiğini düĢünen Gulam Ahmed, Hz. Ġsa‟dan önce gelen tüm peygamberlerin 

öldüğü, ayetten de anlaĢılacağı üzere Hz. Muhammed‟den önce gelen Hz. Ġsa‟nın da 

hayata gözlerini yumduğunu söylemiĢtir. Ziraona göre Hz. Ġsa ölmemiĢ olsaydı veya 

göğe yükselseydi bu ayette Allah onu ayrı zikretmeliydi.
246

 

Hz. Ġsa‟nın her Ģeyi koruyup gözeten, her Ģeye gücü yeten yüce Allah‟ın yanında 

bulunmasının Allah‟ın tevhidine zarar vereceğini düĢünen Gulam Ahmed‟e göre 

Hıristiyanlar üstüne üstelik Hz. Ġsa‟yı Allah‟ın oğlu olarak nitelemiĢtir. Bu duruma 

herkes razı gelse Hz. Ġsa‟nın rıza göstermeyeceğini düĢünen Gulam, “Mesih de Allah‟a 

yakın melekler de Allah‟a kul olmaktan asla çekinmezler.”
247

 ayetini delil olarak 

göstermiĢtir. Zikredilen bu ayetlerle Hz. Ġsa‟nın insan oluĢunu, mesih olmayıĢını zira 

mesihin tekrar dünyaya gelme gibi bir misyona sahipliği ve bu bağlamda Hz. Ġsa‟nın 

kesin bir ölümle öldüğü ve tekrar dirilemeyeceği Gulam Ahmed ve Kadıyânîler 
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tarafından iddia edilmiĢtir.
248

 Ayrıca Hz. Ġsa‟nın çarmıha gerildikten sonra yani çarmıh 

musibetinden Allah tarafından kurtarılmanın akabinde Hindistan‟nın KeĢmir Ģehrine 

geldiğini de ayetlerle delillendirmeye çalıĢmıĢlardır: “Meryem oğlu Ġsa‟yı ve annesini 

büyük bir mucize kıldık ve her ikisini de oturmaya elveriĢli, akarsulu, yüksek bir yere 

yerleĢtirdik.”
249

 ayetinde geçen „elveriĢli, akarsulu yüksek yer‟ Gulam Ahmed ve 

Kadıyânîlere göre KeĢmir‟dir. Ayette belirtilen „aveyna‟ kelimesi ise bir kiĢiyi 

sıkıntıdan ya da eziyetten kurtarıp daha sonra ona sığınacak bir yer vermek anlamına 

geldiğini söyleyen Gulam Ahmed, söz konusu hadiseyi çarmıh olayı ile 

iliĢkilendirmiĢtir.
250

 

Kadıyânîlik bahse konu olan mehdilik meselesi ile ilgili yalnızca Ġslam‟ın haberî 

kaynaklarını değil haklılıklarını kanıtlama adına bazen Hıristiyanların bazen de 

Yahudilerin kaynaklarını da yorumlama cihetine gitmiĢtir. Zira onların kendi eserleri 

incelendiğinde, fikirlerini muhaliflerinin argümanlarını kullanak ve tevil etmek suretiyle 

savunmayı yaygın bir yöntem olarak kullandıkları anlaĢılmaktadır.
251

 Bu sebeple Gulam 

Ahmed Kitab-ı Mukaddes‟te geçen bir ifadeyi yorumlayarak çarmıhta ölen kiĢinin Hz. 

Ġsa olmadığını dile getirmiĢtir. Nitekim Hıristiyan dininin bugünkü hale gelmesinde 

önemli paya sahip olan Pavlus‟un Hıristiyan Galatyalılara yazmıĢ olduğu ve söz konusu 

dinin müntesiplerince kutsallık atfedilen mektupta Ģu ifade yer almaktadır: “Ölüm 

cezasını gerektiren bir suçu olan suçlu öldürülmesi için bir tahta parçasına asıldığı 

zaman cesedi gece boyunca o tahtada asılı kalmasın. Çünkü asılarak çarmıhta öldürülen, 

Tanrı tarafından lanetlenmiĢtir.”
252

 Herhangi bir peygambere Allah‟ın Ģeytana vermiĢ 

olduğu isimlerden birini tevdi etmesi Allah‟ın Ģanına yakıĢmayacağından dolayı 

çarmıhta ölen ve mesih sıfatıyla vasıflanan kiĢinin Hz. Ġsa olmadığını belirtmiĢtir.
253

 

Mirza Gulam Ahmed, uygun sosyal ve siyasal ortam oluĢtuktan sonra yapmıĢ 

olduğu açıklama ve delillendirmelerin akabinde muhtelif vakitlerde kendisinin 

Vadedilen Mesih olduğunu iddia etmiĢtir. Nuh‟un Gemisi isimli eserinde “Üzerime 

vahiy indiren, benim için kuvvetli mucizler gösteren, bu çağda beni Vadedilen Mesih 
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olarak gönderen Allah bütün dünya âleminin Rabbi‟dir.”
254

 sözlerini söylemiĢtir. “Bizi 

doğru yola ilet”
255

 ayetinden yola çıkarak Allah‟ın salih kullara ve peygamberlere 

birtakım nimetler bahĢettiğini buna müteakip Vadedilen Mesihlik nimeti de kendisine 

verdiğini dile getiren Gulam Ahmed bu yolla Hz. Ġsa‟ya benzerliğini Ģu sözlerle iddia 

etmiĢtir. 

“Meryem oğlu Ġsa‟nın, Musa‟dan sonra on dördüncü asırda zuhur ettiği gibi 

Vadedilen Mesih, zaman bakımından Hz. Muhammed‟den on dört asır sonra zuhur 

etmiĢtir. Meryem oğlu Ġsa zuhrettiği zaman Yahudiler ne durumda ise Müslümanlar da 

aynı durumda gözükmektedir. ĠĢte o Vadedilen Mesih benim.”
256

 

“Meryem oğlu Ġsa‟nın Ġsrail ümmeti için „Hatemü‟l-Hulefâ‟ olduğu gibi bende 

ruhaniyet bakımından Müslümanların „Hatemü‟l-Hulefa‟sıyım. Musa‟nın ümmetinde 

Meryem oğlu, Vadedilen Mesih idi. Hz. Muhammed‟in ümmetinde de ben Vadedilen 

Mesihim.”
257

 

BaĢta Mirza Gulam Ahmed olmak üzere Kadıyânîler söz konusu haberî 

kaynakları derinlemesine incelemiĢ ve savunmuĢ oldukları itikâdî görüĢlere delil 

getirmek için kullanmıĢlardır. GeçmiĢten bu yana hem Gulam Ahmed‟e isnad edilen 

hem de kendisinden sonra gelen seleflerine nispet edilen pek çok Ahmedî eserde bu ve 

buna benzer pek çok örnek bulunmaktadır.
258

 

 

1.4.7. Beklenen Kurtarıcının Günümüzdeki Zat-Halef Durumu 

Kurtarıcı inancının bir diğer yansıması halef anlayıĢı olup, söz konusu Ģahsın 

ölümle yüzleĢmesi, kimi zaman kendisi kimi zaman kıvrak zekâ sahibi bir dindar kimi 

zaman ise dinin müntesipleri tarafından bir halef belirleme gayretleriyle 

neticelenmiĢtir.
259

 ÇalıĢmamızın muhtevası açısından Ġbrahimi dinlerde ele aldığımız 

mesih/mehdi inanıĢında görülmektedir ki gelmesi beklenen kurtarıcı bazı dinlerde 

bizatihi kendisi olarak teĢrif ederken bazısında ise kendinden sonra, kendisi tekrar 

gelene kadar yerine halef bırakmıĢtır. 
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Yahudilikte Kral Davud‟un soyuna dayanan ve toplum içerisinde sıkıntıların 

çoğaldığı bir zaman diliminde gelmesi beklenen mesih, Ġmmanuel isimli bir Ģahıs olarak 

literatürde kendine yer bulmuĢtur. Genel kabul ve Yahudi külliyatı incelendiğinde 

kendisinin bizzat gelip yalnızca Ġsrailoğullarını kurtaracağı fikri görülmektedir. Yerine 

herhangi bir selef bırakmadığı zat olarak bizzat kendisinin inzal olacağı fikri 

Yahudilikte kabul görmüĢtür. Refah, huzur, güç ve bolluk içerisinde geçen bir dönemin 

özlemi Yahudiler tarafından ırksal bir anlayıĢla Ġmmanuel adında bir kurtarıcı 

tarafından giderileceğine inanılmıĢtır. Tüm bunların yanında gelmesi beklenen 

kurtarıcının her ne kadar halefi Yahudilikte bulunmasa da ona yardım edecek karakterin 

varlığı da bilinmektedir. Bazı görüĢlere göre Davud soyundan gelecek olan mesihten 

önce Yusuf oğlu bir mesih yeryüzünde zuhur edecek ve ortamı Davud soyundan gelen 

mesihe hazır hale getirecektir. Yahudi literatüründe kötü karakterli olarak bilinen 

Deccal
260

, Yusuf soyundan gelen yardımcıyı öldürecek ve Ġmmanuel‟de onun intikamını 

alacaktır.
261

 

Hıristiyanlık her ne kadar kendinden önce kurumsallaĢan ve kendisini de bazı 

noktalarda etkileyen Yahudilikten bazı konularda farklılaĢsa da birçok konuda ortak 

kanıyı taĢımaktadır. Her iki din arasında da mesih anlayıĢı bağlamında müĢterek olan 

konulardan bir tanesi gelmesi beklenen mesih‟in soyudur. Zira Yahudilikte de 

Hıristiyanlıkta da zuhur edeceğine inanılan mesih, Hz. Davud soyuna dayanmaktadır.
262

 

Eskatolojik inanç anlamında soyağacının en üstünde yer alan Hz. Davud‟tan ayrılan 

ağacın dallarına bakıldığında kurtarıcı olan Ģahıs her iki dinde de farklılaĢmaktadır. 

Özellikle Yahudilerde zuhur edeceğine inanılan Ģahsın bir insan olması Hıristiyanlarda 

ise bu kiĢinin Tanrı ile özdeĢleĢtirilmesi en belirgin fark olarak karĢımıza çıkmaktadır. 

Hz. Ġsa‟nın ölmediğine ve günü geldiğinde tekrar ricat edeceğine, bu dünyadaki iĢinin 
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henüz bitmediğine ve onun gerçekte ölmemiĢ, ölmüĢ gibi göründüğüne inanan 

Hıristiyanların eski ve yaygın olan Docetism
263

 inancına sahip olduğu söylenilebilir.
264

 

Hıristiyanlıkta bulunan eskatolojik inanç özelinde gelmesi beklenen mesihin 

kendinden sonra halef bırakması Yahudilerinkinden farklı bir Ģekilde tezahür etmiĢtir. 

Hıristiyanlıktaki mesih inanıĢını geçmiĢten günümüze kadar kilise idare etmiĢ ve Tanrı 

kabul edilen Ġsa Mesih tüm yetkilerini vârisi saydığı kilise kurumuna devrederek zatının 

gelene kadar kiliseye itaat edilmesini vurgulamıĢtır. Kilise bu misyonu bakımından 

Yahudilikteki gibi hem Hz. Ġsa‟nın nüzulüne kadar gelmesi beklenen mesihin 

yardımcısı olmuĢ ve ortamı onun teĢrifine kadar hazırlamakla görevlendirilmiĢ hem de 

Hz. Ġsa‟nın geleceği güne kadar kurtuluĢa erdirme görevini üstlenerek mesihin halefi 

konumuna yerleĢmiĢtir.
265

 

Kur‟an-ı Kerim, diğer kitap ehli dinlerinin anladığı gibi mesih kavramından 

bahsetmemekle
266

 birlikte mehdi konusunda da emâreler barındırmaz.
267

 Ayrıca Buhâri 

ve Müslim gibi muhaddislerin eserlerinde de mehdiden söz edilmez. Yine Ġslam 

düĢünce tarihinde etkin olan ve belirli otorite sahibi bilginlerden Ebû Hanîfe, EĢ‟ârî ve 

Mâturîdî de mehdi inanıĢından bahsetmez. Tüm bunlara rağmen diğer hadis kitaplarında 

kendine yer bulan ve birbirleriyle çeliĢik ve çatıĢık bir resim ortaya koyan bu konudaki 
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hadis rivayetlerinin varlığı, Ġslam dininde ve halk kültüründe mehdi inanıĢının canlı ve 

renkli bir Ģekilde yaĢatılmasına sebebiyet vermiĢtir.
268

 

Ehl-i Sünnet paradigması içerisinde mehdi inanıĢı her ne kadar inanılması 

zorunlu olan esaslar içerisinde kendine yer bulamasa da dini, Ġçtimai, siyasi ve kültürel 

kaynaklı kurtarıcı inancı yaygın olarak günümüze kadar gelmiĢtir. Ehl-i Sünnet‟te de 

tıpkı Yahudi inancında olduğu gibi gelmesi beklenen mehdinin yardımcısı olarak bir 

Ģahıs belirlenmiĢ ve geleceğine inanılan mehdi‟nin teĢrifinden önce yeryüzünü 

hazırlama görevi kendine tevdi edilmiĢtir. 

ġiî esasları içerisinde yer bulan imamet meselesi mehdilik inancının dıĢ 

kabuğunu oluĢturmaktadır. Ġmamet fikrinin devamı niteliğinde olan mehdi düĢüncesi 

ġiîlilere göre; hâlihazırda gizlenmiĢ, yeryüzünün adalet ve iyilikten yoksun olduğu bir 

zamanda ortaya çıkacak olan, zuhur ettiğinde dünyadaki zulmü ortadan kaldıracağına 

inanılan bir liderin varlığına inanmak olarak tanımlanabilir.
269

 

ġia, tarih boyunca çeĢitli siyasi, kültürel ve sosyal hadiseler neticesinde pek çok 

fırkalara ayrılmıĢtır. Bu fırkalar kimi zaman ortak itikâdî ilkeleri benimsemiĢ olsa da 

çoğu kez içerik olarak ayrıĢtıkları görülmektedir. Örneğin: ĠsnâaĢeriyye, mehdilik 

inancında halef-selef tutumunu benimseyerek gelmesi beklenen mehdilik makamının 

babadan oğula geçtiği tezini savunmuĢtur. Ġmamların tayin ve nass yoluyla belirlendiği 

inancına sahip olan ĠsnâaĢeriyye, günümüzde gelmesini umut ettiği mehdi inanıĢını 

benimsemekle birlikte mehdi sıfatı ile herhangi bir selefinin olmadığını düĢünmektedir. 

Bununla beraber yakın tarihte ortaya atılan ve her ne kadar mehdi ile eĢ değer olmasa da 

siyaseten ve dinen en az onun kadar kıymetli bir konumu bulunan Velâyet-i Fakîh
270

 

uygulaması ĠsnâaĢeriyye grubu için önem arz etmektedir.
271

 

Zeydîliğe göre ise mehdi nass ve tayin yolu ile belirlenemez. ĠsnâaĢeriyye‟nin 

mehdi inanıĢının aksine Zeydîler, mehdinin zulmü ortadan kaldırmak için kılıcıyla 

insanlar içerisinden çıkan ve toplulukları kendine uymaya davet eden kiĢi olarak 

tanımlamıĢtır. Buna istinaden Zeydîyye‟nin benimsemiĢ olduğu mehdi inanıĢına göre 

ortaya çıkması beklenen mehdi kıyametten önceki bir vakitte zuhur etmeyecektir. O 
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insanlar arasından kılıcıyla doğrudan doğruya kendine davetle belirecektir.
272

 Tek 

seferde ortaya çıkarak tüm kötülükleri bertaraf edecek olan mehdinin gizli olmaması 

ayrıca nass ve tayin yoluyla belirlenmemesi Zeydîliğin zuhur edeceğine inandığı 

mehdinin herhangi bir selef bırakmayacağını göstermektedir.
273

 ġia‟nın bir diğer kolu 

olan Ġsmaili anlayıĢta ise mehdi olarak yedinci imam olan Muhammed b. Ġsmail‟in geri 

dönüĢünü beklenmektedir.
274

 

Muhammed b. Ġsmail‟in (ö. 179/795) babası Cafer es-Sadık‟tan (ö. 148/765) 

sonra gelen gerçek imam ve mehdi olduğunu benimseyen Ġsmaililere göre Cafer es-

Sadık hiçbir zaman oğlunun imamet hakkını ilga etmemiĢtir. Ġmametin büyük oğulda 

vücut bulacağı ilkesinden hareketle her ne kadar Muhammed b. Ġsmail babasından önce 

ölmüĢ olarak görünse de aslında ölmediği Ġsmaililerce kabul görmüĢtür. Zira onlara 

göre inançlarının bir gereği olan takiyye geleneği bu hususta Cafer tarafından 

uygulanmıĢ ve oğlu Ġsmail‟i Abbasi yönetiminin zulüm altındaki iktidarına karĢı 

korumak için öldüğünü söylemiĢtir. Aslında ölmeyip gizlenen ve babasının beyanıyla 

kendinden sonra Müslümanların baĢına geçeceğine inanılan mehdi, Ġsmail‟in zatıyla 

kâim olmuĢtur. Böylece Ġsmail‟in halefi olarak Cafer es-Sadık bilinirken kendisi 

günümüzde gizlenmiĢ ve Müslümanların zor zamanında ortaya çıkacaktır. Ayrıca 

insanoğlunun baĢına geçip bütün yeryüzüne hâkim olmadan ölmeyecektir.
275

 

Kadıyânîlik içerisinde ise kurucusunun mehdi sıfatına nispetle Vadedilen Mehdi 

olması ve yaĢadığı çağa hapsolmaması sebebiyle kendisinin tekrar zuhur edeceğine 

inanılmıĢtır. Ölümlü olan insanoğlunun fikirleri ve düĢünceleri nesillerce aktarılabilir. 
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Mirza Gulam Ahmed de oğulları kanalıyla kendisinin tekrar dünyaya geleceğini ve tesis 

ettiği dini sistemin doğruluğunun tartıĢılmaz nitelikle olduğunu aktarmaya çalıĢmıĢtır.
276

 

Nitekim kendisinden sonra ortaya koyduğu davasının devamı için halefleri çalıĢmıĢ ve 

Vadedilen Mesih olan Gulam Ahmed tekrar teĢrif edinceye kadar insanoğluna halifelik 

etmekle kendilerini görevli kılmıĢlardır. Mirza Gulam Ahmed‟in 26 Mayıs 1908 yılında 

Hindistan‟ın Lahor kentinde vefatı üzerine 27 Mayıs 1908‟de Gulam‟ın da bıraktığı 

vasiyet üzere halifelik ve mehdilik koltuğuna en yakın dostu olan Hakîm Nureddin (ö. 

1914) oturmuĢtur. Mirza Gulam Ahmed‟in 1880‟de kaleme aldığı Berâhîn-i Ahmediyye 

adlı eserinin tesiri altında kaldığını dile getiren Hâkim Nureddin, Tasdîk-i Berâhîni 

Ahmediyye adıyla bir kitap yazmıĢ ve Gulam ile ilk temasları böylelikle baĢlamıĢtır. 

Dönemin bazı bilginlerine göre Kadıyânîlik hareketinin geri planındaki beyni ve 

oluĢumun fikir babası Hâkim‟in ta kendisidir.
277

 

Kadıyânîlikte mesih inanıĢı ile halifelik makamı birbiri ile iç içe geçmiĢ iki 

olgunun bir bütünü halinde karĢımıza çıkmaktadır. Nitekim hem halifeliği hem de 

mesihlik iddiasının devam etmesini sağlamak amaçlı baĢta bulunan bütün liderler 

arkasında vasiyet bırakmayı ihmal etmemiĢ ve yerine birini tayin etmeden hayata 

gözlerini yummamıĢtır. Müslümanlar üzerinde büyük etkisi bulunan bu iki olgunun belli 

bir zaman aralığına sıkıĢmasının istenmemesi ve bu durumun saltanata dönüĢmesi 

ilerleyen çağlarda çocuklarına hem maddi hem de manevi anlamda bırakılan bir miras 

olarak algılanabilir. 

1914 yılında vefat eden Hâkim, kendisinden sonra Mirza Gulam Ahmed‟in 

ikinci karısından olan üçüncü çocuğu Mirza BeĢîruddîn Mahmud Ahmed‟i halife olarak 

tayin etmiĢtir.
278

Kadıyânîlik için önemli iĢlere imza atan BeĢîruddîn 51 yıl süren 

halefliği sonunda yerini 1965‟te oğlu Mirza Nâsir Ahmed‟e bırakmıĢtır. Halifeliğinin 

ardından özellikle dıĢ ülkelere açılan Nâsir baĢta Afrika devletlerinde olmak üzere pek 

çok Avrupa kentlerinde hastaneler, okullar ve klinikler kurdurmuĢtur. Onunda 

ölümünün ardından YaklaĢık 10 yıl önce (19 Nisan 2003) vefat eden ve Nâsir‟in oğlu 

olan Mirza Tahir Ahmed hareketin baĢına geçmiĢtir.
279

 Kadıyânîyye hareketi ile ilgili 

çok fazla çaba sarf etmediği bilinen Tahir Ahmed‟i eleĢtirilerin odağı haline getirmiĢtir. 

Tahir Ahmed‟ten hemen sonra hareketin baĢına geçen ve günümüzde hala Kadıyânîlerin 
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lideri konumunda olan Mirza Masroor Ahmed halihazırda Kadıyânîlerin 5. Halifesi ve 

aynı zamanda VadolunmuĢ Mehdi‟nin halefi konumundadır.
280
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BÖLÜM II 

MEHDĠLĠK ALGISI PERSPEKTĠFĠNDE KADIYÂNÎLERĠN GÜNCEL 

FAALĠYETLERĠ 

Kadıyânîlerin güncel literatürü incelendiğinde çalıĢmamızın odak noktasını 

oluĢturan mehdi algısının sadece dini hayatı Ģekillendirmediği aynı zamanda siyasi ve 

sosyal hayatı da Ģekillendiren en güçlü motiflerden biri olduğu görülmektedir. Bu 

noktadan hareketle bu bölümde hem mesih ve mehdi olarak nitelenen Mirza Gulam 

Ahmed‟in beyanatlarının hem de inananların zihin dünyasında güçlü bir formda 

bulunan “mehdi” inancının dini, siyasi ve sosyal hayatı nasıl Ģekillendirdiği ele 

alınacaktır. 

 

2.1. Siyasi Faaliyetleri 

2.1.1. Mevcut Ġktidara Bağlılıkları 

Kadıyânîler, dünyanın neresinde olursa olsunlar ülkeyi yöneten iktidara itaat 

eder ve haksızlık karĢısında bile susmayı tercih ederler. Bu tutumun dayanağı olarak 

Hz. Peygamber‟in hayatını örnek veren cemaat, Onun 13 senelik Mekke hayatını ileri 

sürerek her türlü zulme uğradığını lakin bir kez olsun yönetime karĢı isyan etmediğini 

delil getirmiĢlerdir. Bu davranıĢı hem farz hem sünnet olarak kabul eden Kadıyânîlere 

göre Nisa suresi 59. ayet
281

 ve Hz. Peygamber‟in hayatı bu hükümleri kanıtlar 

niteliktedir.
282

 

Maneviyat Dergisi 4. sayısında bahsettiğimiz hususla ilgili somut bir örnek 

sunan Kadıyânîler, Pakistan‟da yaĢanan bir olayı aktarmaktadırlar. ġöyle ki; Pakistan‟da 

Kadıyânîler, Kur'an okudukları, kelime-i Ģahadet getirdikleri ve Allah‟ın adıyla 

birbirlerini selamladıkları için yönetim tarafından zulme uğramıĢlar ve bunlar 

yasaklanmıĢtır. Kadıyânîler için imanî bir konu olan bu fiiller mevcut iktidar tarafından 
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engellenmiĢ olsa da cemaat asla isyankâr bir tutum içerisinde olmamıĢ ve kanunlara 

harfiyen uymaya devam etmiĢtir.
283

 

Vadedilen Mesih ve Mehdi olarak tanımlanan Mirza Gulâm Ahmed 

Kadıyânî‟nin “Vasiyet” adlı eserinden bir pasaj sunulan dergide bu konu ile ilgili 

kurucularının emirleri bulunmaktadır. Ona göre kullar çoğu kez zulüm ile muamele 

görmüĢ lakin her defasında Allah tarafından kurtuluĢa erebilmiĢtir. Hz. Musa‟nın Mısır 

ile Kenan yolunda vefat etmesi üzerine Ġsrailoğulları‟nın 40 günlük mateme bürünüp ve 

periĢan olması, Hz. Ġsa‟nın çarmıha gerilmesi ve havarileri darmadağın olup bir 

kısmının dinden irtidat etmesi buna örnektir. Gulâm Ahmed‟e göre onu takip edenler 

böyle yanlıĢlara düĢmemeli, dağılmamalı, sükûnet ve tahammül sınırlarını koruyarak 

isyankâr tavır takınmamalıdır. Çünkü Hz. Musa ve Ġsa‟ya verilen görevler Mirza Gulâm 

Ahmed‟e de verilmiĢ, bu yüzden geçmiĢte düĢülen hatalara bugün düĢülmemesi için 

Vadedilen Mesih uyarıcı olarak gönderilmiĢtir.
284

 Bu çerçevede siyasi iktidara 

muhalefet etmeme düĢüncesinin mehdinin otoritesi ile desteklenmesi ve onun uyarıcı 

vasfıyla inananların “isyankâr” tavrından sakındırılması söz konusu algının “mehdi” 

algısı perspektifinde Ģekillendiğini göstermesi açısından önemlidir. 

Âhir zaman cemaati olduklarını belirten Kadıyânîler‟in bu konuda göstermiĢ 

oldukları tavır dünyanın birçok yerinde mensuba sahip olmaları sebebiyle (özellikle 

Avrupa‟da) önem arz etmektedir. Nitekim insanlığı tek çatı altında birleĢtirmeyi 

amaçlayan, kurtuluĢun yalnızca Allah‟ın ve Hz. Peygamber‟in müjdelediği cemaatle 

olacağını dile getiren Kadıyânîler, inandıkları değerleri gerçekleĢtirmek için bu tutumu 

benimsediklerini vurgulamıĢlardır.
285

 

Pakistan iktidarı ile aynı coğrafyayı paylaĢtıkları ve zulümleri altında 

ezildiklerini dile getiren günümüz Kadıyânîleri, “Kim bizim namazımızı kılar, 

kıblemize yönelir, kestiğimiz etten yerse o, Müslümandır. Ona Allah‟ın ve resulünün 

zimmeti vardır. Allah‟ın ona verdiği bu zimmeti bozmayın”
286

 rivayetini zikrettikten 

sonra Pakistan yönetimi ile hadiste geçen eylemlerde müĢterek hareket etmelerine 

rağmen Pakistan‟ın neden Kadıyânîlere zulüm ettiği sorusunu hareketin 

mürebbilerinden olan RaĢit Paktürk cevaplamıĢtır. 1974 yılında Ġslam dıĢı azınlık olarak 
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ilan edilmelerini eleĢtiren Paktürk günümüzde kendilerinin Ġslam dıĢı olduklarını ve 

yasanın geçerliliğini hala devam ettirilmesini tasvip etmemiĢtir. Konuyla ilgili Paktürk, 

öncelikle insanların arzu, hırs ve heveslerine sonrasında siyasi çıkarlarına vurgu 

yapmıĢtır. Pakistan halkı ve yönetiminin kendini Müslüman olarak tanımlamasına ve 

söz konusu hadise dayalı fiillerde Kadıyânî müntesipleri ile ortak hareket edilmesine 

rağmen Hz. Peygamber‟den nakledilen rivayetin dıĢına çıkmanın Peygamber‟i 

yalanlamak ile eĢ değer olduğunu sözlerine eklemiĢtir. Kendilerinin “La Ġlahe Ġlla 

Allah” söylemini kullandıkları için hapis ve ölüm cezasına çarptırıldıklarını ileri süren 

Paktürk, bu uğurda Allah ve resulünün emirlerine uyanların Ģehitlikle 

ödüllendirileceğini belirtmiĢtir. Ayrıca söz konusu bu hadiselerin artmasıyla Ġslam‟ın 

yalnızca isminin kalacağını içinin teori ve pratikte boĢalacağını sözlerine ekleyen 

Paktürk, söz konusu zamanın yaklaĢtığını, Müslüman‟ın Müslüman‟a zulmetmeyeceği 

bir dünyanın ise yalnızca Allah tarafından görevlendirilen mehdi aracılığıyla olacağını 

iddia etmiĢtir.
287

 Böylece oluĢum içerisinde siyasi açıdan ideal devlet nizamının mehdi 

aracılığıyla gerçekleĢeceğine dair söylemlerin de açıkça ifade edildiğini söylemek 

mümkündür. 

 

2.1.2. Cihad Algıları 

Kadıyânî düĢüncede mehdi-mesihin beyanatları ve tavsiyeleri üzerine Ģekillenen 

bir diğer farklılaĢma cihad algısı nezdinde kendini göstermektedir. Günümüzde 

misyonerlik faaliyetlerini sürdürmekte olan Kadıyânîlere göre cihad, insanlığı Ġslam 

çatısı altında birleĢtirme hususunda önemli bir olgu olmuĢtur. Yapılan toplantılarda, 

verilen cuma hutbelerinde, yazılan kitaplarda ve yayımlanan bildirilerde cihad eylemi 

konusunda bazı grupları tutumlarının yanlıĢlığı sebebiyle eleĢtirmiĢlerdir. Bu konuda 

temel doktrinlerini “Dinde zorlama yoktur.”
288

 ayetine dayandırarak cihadın hem 

gerekliliğini vurgulamıĢ hem de yöntemini belirlemiĢlerdir.
289

 Bu minvalde 

Kadıyânîlere göre cihad, kılıç zoruyla değil tebliğ ile olmalıdır. Nitekim kılıca 

baĢvurmak için Mesih‟in gelmesine de gerek yoktur. Eğer o kılıçla insanları Ġslam‟a 
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davet etseydi insanların zorbalık sonucu kavuĢtukları iman hiçbir iĢe yaramazdı. 

Kısacası Vadedilen Mesih‟in önderliğinde cemaat mensuplarının cihad hakkındaki 

görüĢleri, kılıca baĢvurmadan Ġslam‟ı delillerle galip kılmaktır.
290

 

Cihad olmazsa imanın kemale ermeyeceğini düĢünen Kadıyânîlere göre, bugün 

dünya Ġslam‟ı barbar bir din ve Hz. Peygamber‟i ise zalim bir kral olarak tanımaktadır. 

Âlemlere rahmet olarak geldiğini düĢündükleri Hz. Peygamber‟e bu mesnetsiz 

yakıĢtırmaların sebeplerinden biri de günümüz Müslümanları‟nın cihad fikrini, Allah‟ın 

ve Peygamber‟in emirlerinden farklı anlamalarıdır. Nitekim Kadıyânîler bu konuda, 

“Sen kâfirlere uyma ve bu (Kur'an) ile onlara karĢı büyük bir cihat yap.” ayetini
291

 delil 

getirmiĢlerdir.
292

 

Cihadın birçok çeĢidi olduğunu savunan
293

 Kadıyânîlere göre, kılıç ile cihad 

Allah‟ın emri ve Peygamber‟in isteğiyle kaldırılmıĢtır. Kadıyânîlerin cihadı yok saydığı 

görüĢünde olan ve onların siyasi açıdan Ġngiliz yanlısı olduğunu düĢünen muhaliflerine 

karĢı cevaplar ele aldığımız dergide kendini göstermiĢtir.
294

 Vadedilen Mesih‟in 

sözlerine yer vererek tüm cihadların son bulmadığını, yalnızca kılıçla yapılan cihadın 

sona erdiğini savunan Kadıyânîler, bu konuda Vadedilen Mesih‟e rüya yoluyla ulaĢan 

bir vahyi ve hadis algıları baĢlığında ele aldığımız Peygamber sözünü delil 

getirmiĢlerdir. Kadıyânîler kendilerince de bir cihad tanımı yaparak ortaya koydukları 

eylemlerin haklılığını ortaya koymaya çalıĢmıĢlardır. Zira onlara göre cihad, kendi 

zatında hiçbir zaman iptal olmayan, her durumda daima var olan ve her müminin de eda 

edebileceği kutsal bir emirdir.
295

 Bahsedilen bu emir Vadedilen Mesih‟in birinci 

ağızdan söylediği buyruklardan oluĢmaktadır. Zira Kadıyânîlere göre o bu konuyla ilgili 

Ģunları dile getirerek cihad algısının temelini teĢkil etmiĢtir: 

“Müminlere ve Müslümanlara karĢı yumuĢaklık ve Ģefkat emri vardır. Bunu her 

zaman gözünüzün önünde bulundurun.”, “Bütün peygamberlerin geliĢinin ortak gayesi, 
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gerçek Allah sevgisini yerleĢtirmek, insanoğlu ve kardeĢlik hakları ve sevgisine özel bir 

renk katmaktır. Bunlara uyulmadıkça her Ģey sadece resmiyetten ibarettir.”, “O‟nun 

kullarına merhamet edin. Dilinizle elinizle veya herhangi bir yolla onlara zulmetmeyin. 

Allah‟ın yarattıklarının hayrı için çaba gösterin. Emriniz altında olsa dahi kimseye karĢı 

kibir göstermeyin. Size küfür edene dahi küfür etmeyin. Miskin, yumuĢak, iyi niyetli ve 

Allah‟ın yarattıklarına karĢı merhametli olun ki Vadedilen Mesih tarafından kabul 

edilesiniz.”
296

 

“Ben okla değil delille savaĢım. Benim sözüm kelleyi uçuran keskin bir kılıçtır. 

SavaĢ esnasında okum hata etmez ve kılıcımdan kimse kurtulamaz. Beni yaratan Allah 

bana dosdoğru yolu gösterip çeĢitli ödüllerle beni eğitti. Gizliden gizli sırları o bana 

bağıĢladı. Ey karĢımda duranlar! ġimdi bana istediğinizi sorun. Çünkü Rabbimin nuru 

bana nice sırları gösterdi. Ayrıca söylediklerimin doğruluğunu ispatlamak için nice 

mucizeler göstermeme izin verdi.”
297

 

Bugün Müslümanların zor durumda olduğunu belirten Kadıyânîlere göre bunu 

aĢmanın tek yolu Vadedilen Mesih‟in anlattığı cihad tanımına uymaktır. Cihadın 

yalnızla kılıçla olmadığını dile getiren Kadıyânîler nefis ıslahının, Allah yolunda 

harcamanın ve tebliğ etmenin en büyük cihad olduğunu zikretmiĢlerdir. Eğer 

Müslümanlar bunları yapmıĢ olsaydı Ġslam‟ın bugün sadece Müslüman ülkelerde 

yayılmakla kalmayacağını Avrupa‟nın da Müslüman olacağını savunan Kadıyânîlere 

göre Allah‟ın indindeki tek din Avrupa karĢısında ilerlemiĢ olacaktı. Böylelikle tüm 

insanlar Kur'an ve hadislerde geçen âhir zaman cemaatinin çatısı altında kolayca 

birleĢerek hidayete erecekti.
298

 

Kadıyânîlerin muarızlarından gelen “Mirza Gulam Ahmed cihadı iptal mi etti? 

Eğer iptal ettiyse bu dini değiĢtirmek değil midir?” soruları üzerine Türkiye Ahmediye 

Hareketi Wasiyat Sekreteri Osman ġeker, bu tür soruların Vadedilen Mehdi‟yi 

karalamak için sorulduğunu, cihadı iptal etmekten ziyade Mirza Gulam Ahmed‟in cihad 

için doğru metotları belirlediğini sözlerinde belirtmiĢtir. Nitekim “Madem ki bütün 

faziletleri sende topladık ve yalnız seni gönderdik, o halde kâfirlere boyun eğle ve 

onlara karşı bu Kur‟an ile büyük bir cihad olarak mücadele yap. Fakat sen, o kâfirlerin 
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isteklerine boyun eğme!”
299

 ayeti Kadıyânîlerin cihad algılarını ortaya koymada düstur 

haline getirilmiĢtir. Konuyla ilgili ġeker, Ġslam‟ın yayılması adına yalnızca kılıca 

sarılan, iktidarı ele geçirmek veya fetihler yapmak için suçsuz insanlara zulmeden, sırf 

gayr-ı Müslim olduğu için insanları öldüren bir zihniyetin varlığına iĢaret ederek silah 

veya kılıç ile cihat yapmanın tek amacının dini özgürce yaĢayabilmek olduğunu ifade 

etmiĢtir. Cihadın gayesinin yalnızca Ġslam‟ı savunmak olmadığını bu konuda 

Müslümanların Kur‟an cihadı yapması gerektiğini sözlerine ekleyen ġeker, Kur‟an 

cihadından maksadın Ġslam dini ile sınırlanamayacağını açıklamıĢtır. Hindu dinini örnek 

göstererek farklı din müntesiplerine yapılan dini özgürlüğü kısıtlayıcı eylemlere karĢı 

Müslümanların harekete geçmesi gerektiğini dile getirmiĢtir.
300

 

 

2.2. Sosyal Faaliyetleri 

2.2.1. Yıllık Toplantıları (Jalsa Salana) 

Kadıyânîlerin sosyal faaliyetleri düzleminde karĢımıza çıkan en önemli 

uygulama olan Jalsa Salana, bizzat mehdi ve mesih olarak tanımlanan Mirza Gulam 

Ahmed‟in eliyle düzenlenmesi ve grup içerisinde bu toplantıya insani bir toplantı 

olmaktan ziyade ilâhi bir mana yüklenmesi sebebiyle çalıĢmamız açısından oldukça 

önemlidir. Dünya‟nın farklı ülkelerindeki Kadıyânîler her yıl haziran ayında Jalsa 

Salana adı verdikleri yıllık toplantılar düzenlemektedir. Yapılan her toplantıyı 

Maneviyat dergisinde konusu ve içeriği bağlamında ele alan Kadıyânîlere göre bu 

birliktelik, ilk kez 1891 senesinde gerçeklemiĢtir. 75 kiĢi ile baĢlayan Jalsa Salana 

yolculuğu bugün katılımcı sayısını binlere ulaĢtırmıĢtır. Vadedilen Mesih olarak 

nitelenen Mirza Gulam Ahmed, 23 Mart 1889‟de Kadıyânîyye Cemaati‟nin temelini 

attıktan iki yıl sonra bu toplantıyı düzenleyerek Jalsa Salana hakkında Ģunları dile 

getirmiĢtir; “Bu Jalsayı alelade insanî toplantılar gibi zannetmeyin. Çünkü bunun 

temelinde ve özünde Hakkın desteği ve Ġslam kelimesinin yücelmesi yatmaktadır. 

Temeli için atılan ilk tuğlayı ise bizzat Allah kendi eliyle yerleĢtirmiĢtir. Pek yakında bu 

toplantıya katılacak olan birçok milleti hazırlamıĢtır. Bu kendisi için hiçbir Ģeyin 

imkânsız olmadığı Allah‟ın iĢinden baĢka bir Ģey değildir.”
301
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Ġlk Jalsa Salanın 27 Aralık 1891‟de Vadedilen Mesih‟in “Asumani Faysıla 

(Göksel Kara)” adlı eserini kaleme almasından dolayı Kadıyan‟da toplandığı 

bilinmektedir. Bu birlikteliğe katılanların sayısı 75 ile sınırlı olmuĢtur ve bundan sonra 

Vadedilen Mesih‟in bildirdiğine göre her yıl 27, 28, 29 Aralık tarihlerinde Jalsa Salana 

Kadıyan‟da toplanacaktır.
302

 Kadıyânîlere göre zamanın imamı olan Vadedilen 

Mesih‟in hayatında toplam 16 toplantı gerçekleĢmiĢtir. Son toplantısında Vadedilen 

Mesih‟in elinin ashabı tarafından öpülmesinin ardından fenalaĢtığı ve beĢ ay sonra 

hayata gözlerini yumduğu bildirilmektedir. Son toplantısında daha öncekilerden farklı 

olarak ashabına nasihatler verdiği görülen Vadedilen Mesih, tıpkı Hz. Peygamber‟in 

ölümünden önce yaptığı Veda Hutbesi‟ni andıran bir olay ortaya atmıĢtır.
303

 

Çağın Vadedilen Mesih‟i olarak adlandırılan Mirza Masrur Ahmed, son 

toplantıda, bu birlikteliğin amacını ortaya koyarak Jalsa Salana‟nın toplanma gayesini 

Ģu sözlerle dile getirmiĢtir; “Bu toplantının amacı, cemaat fertlerinin sık sık görüĢüp 

kendilerinde bir iç değiĢme elde etmeleri, gönüllerinin ahirete ve Vadedilen Mesih‟e 

yönelerek Allah korkusu, takva, züht, kalp yumuĢaklığı ve aralarındaki sevgi ve 

kardeĢlikte diğerleri için örnek teĢkil etmeleridir. Ayrıca alçak gönüllü ve tevazu sahibi 

olup doğruluğun içlerinde yerleĢmesi ve cemaat hizmetleri için samimi olmalarıdır.”
304

 

19 Haziran 2011 yılında Türkiye‟de dördüncüsü gerçekleĢtiği iddia edilen Jalsa 

Salana‟nın her yıl olduğu gibi Türkiye‟de bulunan Müslüman Kadıyânîler için bayram 

havasında geçtiği aktarılmıĢtır. Cemaat mensuplarının yanı sıra ülkemizden birçok 

akademisyeninde katılmıĢ olduğu toplantı, düĢünce ekolünün birlik ve beraberlik 

söyleminin zeminini oluĢturan bir kurum haline gelmiĢtir. Bu sebeple önceleri 

Kadıyan‟da toplanması hususunda Vadedilen Mesih‟ten kesin emir gelmesine rağmen 

bugün Dünya‟nın pek çok ülkesinde bu birlik sağlanmaktadır. Merkezi Kadıyan‟da 

toplanmasının yanında farklı ülkelerde gerçekleĢen Jalsa Salana etkinliği, o ülkede 

yaĢayan Kadıyânîler tarafından organize edilmektedir. Mevcut Vadedilen Mesih ise 

kendisinden mekân olarak ayrı faaliyet gösteren toplantılara mektuplar yazarak iĢtirak 

etmekte ve cemaat mensuplarını yalnız bırakmadığını göstermeye çalıĢmaktadır.
305
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2.3. Dini Faaliyetleri 

2.3.1. Mehdi-Mesih Fikrinin Kur’an Üzerinden ĠnĢa Faaliyeti 

Kadıyânîlik görüĢlerini temellendirme noktasında ilk olarak Kur'an‟ı kaynak 

olarak zikretmektedir. Bu bağlamda çeĢitli ayetleri tevil eden Kadıyânîler, birçok sureyi 

kendilerini desteklemek üzere kullanmıĢlardır. Kadıyânîler bu noktada özellikle mehdi 

perspektifindeki görüĢlerini temellendirmek üzere ayetleri bâtınî yorum tarzına yakın 

bir Ģekilde tevil etmiĢlerdir. Örnek verecek olursak öncelikle kendilerini âhir zaman 

cemaati olarak niteleyen Kadıyânîler, bu hususta Cuma suresini
306

 delil 

getirmektedirler. Onlara göre Allah, Hz. Peygamber‟in ashabından olmamakla birelikte 

lakin onlardan zuhur edecek olan bir cemaatten söz etmektedir. Bu cemaat ise “âhirîn” 

ismiyle anılmaktadır. Kur‟an‟a göre Hz. Peygamber, âhirîn denilen bu cemaate 

gönderilecektir. ĠĢte bu zümre, mehdinin cemaati olacaktır.
307

 Bu ayetin kendilerine bir 

müjde olarak indirildiğini savunan Kadıyânîler evvel olan cemaatin ashabın, âhir olan 

cemaatin ise Mirza Gulâm Ahmed‟in cemaati olan Kadıyânîlerin olduğunu 

belirtmektedirler.
308

 

Kadıyânîler âhir zamanda var olan cemaatin kendileri olduğunu dile getirmekle 

kalmamıĢ aynı zamanda Al-i Ġmran 160. ayet
309

 bağlamında kurucularının ve 

haleflerinin Allah tarafından gönderildiğini iddia etmiĢlerdir. Bu ayeti ekolün nizamı 

için kullanan Kadıyânîler, çocukluktan ölene dek bu düstur üzere hareket etmeye özen 

göstermiĢlerdir. Öyle ki çocukların Kadıyânî öğretilerini kazandığı kurumlarda 
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(erkekler için Meclis Etfalü‟l-Kadıyânîyye, kızlar için Nasiratü‟l-Kadıyânîyye) 

öncelikle bu ayet hayatlarına nakĢettirilmeye çalıĢılmıĢtır.
310

 

Kadıyânîlerin kendilerini “mehdinin cemaati” ya da “ahirin cemaati” olarak 

nitelendirmelerinin sosyal ve siyasi açıdan bir yansıması olarak, barıĢ yanlısı bir imaj 

çizdiği görülmektedir. Zira Kadıyânîler kendilerini bütün insanlığın âhir cemaati olarak 

nitelemelerinden ötürü dinine ve ırkına bakılmaksızın toplumlarla barıĢ içerisinde 

yaĢamak gerektiğini iddia etmektedirler. Bu bağlamda savaĢmaktan çok barıĢı tercih 

etiklerini söyleyen Kadıyânîler, bu fikre Hac suresinin 40-41. ayetini
311

 delil 

göstermiĢlerdir. Cemaate göre, Allah yalnızca nefsi müdafaa için savaĢmaya izin 

vermiĢtir. Onlara göre farklı dinlerle savaĢmak felaket doğurmaktadır. Eğer Allah bu 

Ģekilde buyurmasaydı sinagoglar, kiliseler, manastırlar, camiler hatta tüm insanlığın 

ibadet yerleri harabeye dönebilirdi. Kadıyânîlere göre mezkûr ayetten de açıkça 

anlaĢıldığı gibi Müslümanlara verilen bu emir sadece Ġslam‟ı korumak için değil, aksine 

her dini korumak için indirilmiĢtir.
312

 

Cemaat ile dostluk kuranların Allah ile dostluk kuracağını savunan Kadıyânîler 

için baĢarının anahtarı ekolün methini yaymaktır. Kadıyânîler, kendilerinin ayıplarını 

aramayı, bahtsızlığın belirtisi olarak görürken eksikliklerinin peĢine düĢmeyi ise kiĢinin 

iyiliklerini yok edeceği görüĢündedirler. Bunun aksine onlar cemaatin zorluklarını 

üstlenmenin kulların günahlarına kefaret olacağı görüĢündedirler. Bu hususta Al-i Ġmran 

suresi 103. ayeti
313

 delil olarak kullanan Kadıyânîlere göre, kendilerinin ipine 

dizilmeyen, cemaatle iliĢkisi olmayan, hiziplerine katılmayıp onlara düĢmanlık eden, 

muhalefet eden, tartıĢma anında kızgınlıklarında haddi aĢan ve karĢılıklı görüĢme 
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esnasında edep sınırlarını zorlayan kimselerin, Allah tarafından amelleri boĢa 

çıkarılacak ve helak olacaklardır.
314

 

Kur‟an‟da bahsedilen müminlerin âhir zamanda kendileri olduğuna inanan ve 

ayetleri bu bağlamda tevil eden Kadıyânîler, cemaati kabul eden kulların Allah yolunda 

olduğunu düĢünmektedirler. Allah yolunda güçlü, sağlıklı ve hızlı ilerleyen deve gibi 

koĢmak gerektiğini söyleyen Kadıyânîler, dünyevî iĢlere rağbet etmemeyi kendilerinin 

alameti olarak değerlendirmiĢlerdir. Bu bağlamda sufîliğin izleri görülen cemaatte 

mensupları vasıtasıyla Allah‟ın hem insanların güzel ahlaklarını hem de gizli 

hastalıklarını ortaya çıkaracağını iddia etmiĢlerdir.
315

 Araf suresi 59. ayete
316

 

dayandırdıkları bu görüĢe göre Kadıyânîler, toprağın özelliğini ortaya çıkaran yağmura 

benzetilmektedir. 

Kadıyânîler için önemli bir yer teĢkil eden Fatiha suresine, Kadıyânîlerin güncel 

yayınlarından biri olan Maneviyat dergisinin neredeyse tüm sayılarında yer verildiği 

görülmektedir. Her sayısında ayrı tefsiri yapılan surenin cemaat mensupları için bu 

denli önemli olmasının sebebi ise cemaatin mihenk taĢını oluĢturan mehdilik iddiasının 

meĢrulaĢması için kullanılmasıdır.
317

 Sure içerisinde geçen “اهدنا الصراط المستقيم” gibi bazı 

ayeti kerimelerde Kadıyânîler‟in kastedildiği ifade edilmektedir. Hidâyet hakkında 

bilgisi olan ancak nefsani zaafları sebebiyle onu kabul etme konusunda zorlanan, doğru 

yola sokacak olan kiĢi bu ifadeler bağlamında Kadıyânîlere göre Vadedilen Mehdi, yani 

Mirza Gulâm Ahmed ve onun varisleridir.
318

 

Mirza Gulam Ahmed tarafından kaleme alınan “Keşti-i Nuh (Nuh‟un Gemisi)” 

adlı eserin günümüzde derleme Ģeklinde “Ta‟lîm” ismiyle yayınlandığı bilinmektedir. 

Kadıyânî mürebbiyelerinden Muhammed Celal ġems‟in hazırlamıĢ olduğu söz konusu 

bu derlemede Gulam Ahmed‟in vahiy kapılarının kapanmadığını söylediği, Ruhu‟l 

Kudüs‟ün iniĢ kapısı olarak tanımlandığı, insanların kalplerini daima açık tutmaları 

gerektiği böylece göksel feyizlerin inananların göğsüne gireceği iddia edilmiĢtir. 

Kadıyânîler, Allah‟ın rahmeti ve bereketinin bolluğunu bitmez tükenmez Ģekilde tavsif 

etmiĢler ve bu nimetleri ahiret yaĢamının yanı sıra dünya hayatı ile de 
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özdeĢleĢtirmiĢlerdir. Dolayısıyla vahyi güneĢ ıĢığına benzetmiĢler ve insanların bu 

kapıyı kapatarak kendilerini söz konusu bu rahmetten mahrum bıraktıklarını ifade 

etmiĢlerdir. Onlara göre insan hayatı kısa bir zamanı kapsamaktadır. Müminler bir an 

evvel harekete geçmeli ve kalplerinin penceresini vahiy ıĢığına açmalıdır. Bundan 

maksadın ilham ve vahiy yolu ile desteklenen baĢta Gulam Ahmed ve Allah‟ın veli 

kullarına insanların meyil etmeleri gerektiği anlaĢılmaktadır. Zira Gulam Ahmed 

kendisinin vahiy ile desteklendiğini çok defa ifade etmiĢtir.
319

 

 

2.3.2. Mehdi-Mesih Fikrinin Hadisler Üzerinden ĠnĢa Faaliyeti 

Kur'an‟ın yanı sıra Hz. Peygamber‟e olan bağlılıkları sebebiyle hadislerin yeri 

Kadıyânîlerce delil olma bağlamında önem arz etmektedir. Yine birçok hadisi 

düĢüncelerinin meĢrulaĢtırılması bağlamında aktaran Kadıyânîlerin delil olarak 

gösterdiği meĢhur rivayetlerden biri Ġslam düĢüncesi içerisindeki pek çok mezhep ve 

oluĢumun kendini meĢrulaĢtırmak üzere baĢvurduğu yetmiĢ üç fırka rivayetidir. Sıhhati 

noktasında tartıĢmalar yer almakla birlikte yetmiĢ üç fırka rivayeti
320

 Kadıyânîler 

tarafından da kabul edilmiĢ
321

 ve bu rivayet bağlamında mezhep taassubundan kendileri 

de bir pay sahibi olmuĢlardır. KurtuluĢa erecek olan fırkanın Ģüphesiz kendileri 

olduğunu düĢünen Kadıyânîler, yetmiĢ üç fırka hadisini Hz. Peygamber‟e nispet edilen 

baĢka bir hadis
322

 ile süsleyerek âhir zamanda Fırka-i Nâciye‟nin kendileri olduğunu 
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dile getirmiĢlerdir.
323

 Her iki hadis bağlamında Kadıyânîler, ilmin bir gün ortadan 

kalkacağını ve bu devir geldiğinde hak üzerinde tek bir fırkanın bulunacağını 

düĢünmektedirler. Bu mezhebin ise ashabın rengiyle renklenmiĢ olan ancak Vadedilen 

Mesih‟in cemaati olduğunu aktarmıĢlardır. Kısacası Kadıyânîlere göre, bahsedilen 

hadislerde ümmet içerisinden ilim ve din yok olduktan sonra Allah, Vadedilen Mesih‟in 

eliyle Ġslam‟ı yeniden canlandırma vaadinde bulunmuĢtur. Âhir zamanda fitnelerle dolu 

bir devirde Ġslam öğretisini yayarak insanları doğru yola sevk edecek kiĢi, Hz. 

Peygamber‟in yolunda olan ve bizzat peygamber tarafından müjdelenen Vadedilen 

Mesihtir.
324

 

Ġnsanları hak yola götürecek kiĢinin Vadedilen Mesih olduğunu düĢünen 

Kadıyânîler bu durumu Mesih‟in üzerine yüklenen ilâhi bir sorumluluk olarak 

görmektedirler. Nitekim bu konu hakkında Makil b. Yesar (ö. 59/679)‟den rivayet 

edilen bir hadisi
325

 delil getirerek görüĢlerini kanıtlamaya çalıĢmıĢlardır. Bununla 

yetinmeyerek benzer konuların iĢlendiği Abdullah Ġbn Ömer (ö. 73/693)‟den rivayet 

edilen bir hadiste
326

 Kadıyânîlerce kabul görmüĢtür.
327

 Bu hadislerden de anlaĢılacağı 

üzere Kadıyânîlere göre yalnızca Müslümanlar değil tüm insanlık Vadedilen Mesih‟in 

koruması altındadır. Ġnsanlığı maddi-manevi her türlü beladan muhafaza görevinin 

Allah tarafından Kadıyânî düĢünce ekolüne bahĢedildiği düĢüncesindedirler. Bu hususta 

insanlara düĢen görev ise Vadedilen Mesih‟e iman edip onun öğretilerine kulak 
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vermektir. Hz. Peygamber‟in emirleri de bu yöndedir zira rivayet edilen bir hadis de
328

 

Kadıyânîlere göre bunu kanıtlar niteliktedir.
329

 

Kendi meĢruiyetleri konusunda birçok kaynağa yönelen Kadıyânîler bu durumu 

en çok nasslar aracılığıyla gündeme getirmiĢlerdir. Nitekim dinin önemli iki kaynağı 

olan Kur‟an ve hadiste mesih-mehdi anlayıĢları baĢta olmak üzere mesihin cemaatinin 

seçkinliği düĢüncesini meĢrulaĢtırmak üzere birçok ayet ve hadise baĢvurmuĢlardır. Bu 

bağlamda Hz. Peygamber‟in sözünü ettiği hadislerde geçen cemaat kavramı 

Kadıyânîlerce kendilerini iĢaret etmektedir. Örneğin Kadıyânîler‟in V. Halifesi yapmıĢ 

olduğu bir seyahatte muhtelif görüĢler içerisinde olan Ģahıslarla fikri tartıĢmaya girmiĢ, 

cemaatin Hz. Peygamber tarafından müjdelendiğini ve bugün yeryüzünde belli bir 

ülkeye veya bölgeye mensup olmadan bütün dünyada varlığını gösteren cemaatin 

kendileri olduğunu dile getirmiĢtir. Ele alınan düĢünce ekolünün nizâmı hakkında 

bilgiler aktaran halife Ģunları dile getirmiĢtir. “Tek düzene ve bir imama bağlı olan ve 

dünyanın her milleti ve neslinin fertlerinden oluĢan aralarında birlik olan yegâne cemaat 

Hz. Peygamber‟in de hadis-i Ģerifinde
330

zikretmiĢ olduğu cemaat Kadıyânîler‟in 

iddialarına göre Müslüman Ahmedîye Cemaatidir.”
331

 Ayrıca cemaat mensupları 

tarafından bu hadis, bağlı oldukları Hz. Peygamberin sadık kölesi Vadedilen Mesih‟in 

doğruluğunu açıkça ispat etmektedir.
332

 

Kadıyânîlere göre daha önce değindiğimiz cihad olgusu, cemaatin misyonu için 

daima önemli bir görev olmuĢtur. Onlara göre, Sahihi-Buharî‟de geçen ve Vadedilen 

Mesih hakkında rivayet edilen “Yede-ül Harb” lafzı Ģu manaya gelmektedir. “Mesih 

gelince din uğruna yapılan kılıçlı savaĢlar sona erecektir.”
333

 

Kadıyânîlerin güncel literatürü içerisinde yer alan ve ismi “Ġslamiyet‟in Sesi” 

olan Youtube kanalında Mirza Gulam Ahmed‟in mehdi olduğuna dair deliller ile ilgili 

çeĢitli röportajlar ve söyleĢiler bulunmaktadır. Konuyla ilgili mezhebin mürebbilerinden 
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olan RaĢit Paktürk, Gulam Ahmed‟in mehdiliği ile ilgili delillerin Hz. Peygamber‟e 

dayandığını ifade ettikten sonra “Bizim Mehdimiz için iki alâmet vardır ki, Allah 

semavat ve arzı yarattığından bu yana böyle bir Ģey vaki olmamıĢtır. Bunlar Ramazan‟ın 

ilk gecesinde ay, yarısında ise güneĢ tutulmasıdır. Allah semâvat ve arzı yarattığından 

beri böyle bir Ģey olmamıĢtır.” rivayetini zikretmiĢtir. Bahse konu olan haber metninde 

yer alan “Bizim Mehdimiz” sözü üzerinde özenle durduğu görülen Paktürk, öncelikle 

farklı mehdiler türeyeceğini ve Mirza Gulam Ahmed haricinde olanların sahte olduğunu 

mezkûr ifadeden çıkarsama yapmıĢtır. Sonrasında Paktürk, zikredilen rivayet ile ilgili 

Mirza Gulam Ahmed‟in, söz konusu haberin Kütüb-i Sitte içerisinde yer almamasına 

rağmen sahih olarak belirttiğini sözlerine eklemiĢtir. Mirza Gulam Ahmed‟in hayatta 

olması ve bu zamana kadar rivayet içerisinde yer alan doğa olaylarının 

gerçekleĢmemesini öne sürenlere karĢı Gulam Ahmed, Allah tarafından rüya yoluyla 

mehdi olduğu bildirildiği esnada adı geçen astronomik hadiselerin yaĢandığını iddia 

etmiĢ böylelikle Allah‟ın onu iddiasında yalnız bırakmadığını muarızlarına karĢı 

kanıtlamaya çalıĢmıĢtır.
334

 

 

2.3.3. Mehdi-Mesih Algısı Perspektifinden Ġbadet AnlayıĢının ġekillenmesi 

Kadıyânîlerin ibadet algıları bağlamında Sünnî ekole bağlılıklarından dolayı 

büyük farklılık göstermemekle birlikte
335

 temel görüĢleri etrafında Ģekillenen bazı 

ihtilafları göze çarpmaktadır. Kadıyânîler kendilerine ibadetler hususunda bir soru 

sorulduğunda bazen Müslüman çoğunluğu oluĢturan gruplardan ayrıĢmayarak benzer 

cevaplar vermiĢ bazen de özne konumunda olan Vadedilen Mesih‟i merkeze alarak bu 

minvalde görüĢlerini beyan etmiĢlerdir.
336

 Biz bu çalıĢmamızda Kadıyânîlerin 

çoğunluktan soyutlanarak ortaya koyduğu ibadetlere değinmeye gayret edeceğiz.  

GeçmiĢten günümüze Müslümanların namaz hususunda yanlıĢ tavırlar 

takındığına vurgu yapan Kadıyânîlere göre namaz, duaların en yücesi olmakla birlikte 

Allah‟a açılan en büyük kapıdır. Bu kapıyı aralamak için Müslümanların yapması 

gereken Ģey, Vadedilen Mesih‟i anmak ayrıca onu aracı kılarak, dua ve niyazlarda onun 

adını zikretmektir. Zira Vadedilen Mesih‟in Allah‟a açılan kapının anahtarı olduğu 
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düĢünülmektedir.
337

 Bugünkü Müslümanların namazı yanlıĢ bir sıfatla nitelendirdiğini 

düĢünen Kadıyânîlere göre, namaz bir borç değil kul ile Rabbi arasındaki ebedi bir 

bağdır. Namazı vergi gibi görmek dolayısıyla Allah‟ı alacaklı Ģeklinde tanımlamayı 

gerektirdiğinden böyle bir tutum yanlıĢtır.
338

 

Kadıyânîlere göre namazın yanında yapılması gereken birtakım günlük dualar 

bulunmaktadır. Maneviyat dergisi özelinde reçete olarak tanımlanan bu dualar isim 

olarak zikredilerek kaç defa okunması gerektiği kesin ve net Ģekilde belirlenmiĢtir.
339

 

Ayrıca duanın kabulü için belirli Ģartlar olduğunu ileri süren düĢünce ekolüne göre 

bunun en önemli koĢulu; Allah‟a, Hz. Peygamber‟e ve Vadedilen Mesih‟e inanarak 

dediklerine uymaktır. Bu durumu köle-efendi iliĢkisine benzeten Kadıyânîlere göre, 

efendinin sözünü dinleyen köle mükâfatlandırılır.
340

 

Kadıyânî düĢünce açısından duanın önemli yönlerinden bir diğeri de duaların 

Allah tarafından kabulünün, Mirza Gulam Ahmed tarafından Allah‟ın varlığının on 

delilinden biri olarak sayılmasıdır. Hatta bu noktada Vadedilen Mesih ve Mehdi olarak 

tanımlanan Mirza Gulam Ahmed‟in durumları tehlikeli olarak görülen bazı hastaların 

seçilmesini istediği, ardından kendi payına düĢen hastalara dua ederken, diğer hastaların 

doktorlar tarafından tedavi edildiği, bunun neticesinde ise kimin sağlığına kavuĢacağını 

herkesin görebileceği belirtilmiĢtir. Yine Vadedilen Mesih ve Mehdi olarak tanımlanan 

Mirza Gulam Ahmed‟in duasıyla bir gencin kuduz hastalığından kurtulması bizzat 

Allah‟ın varlığının bir delili olarak değerlendirilmiĢtir.
341

 

Kadıyânîlerin oruç ibadeti noktasında da hususen belirttikleri bazı noktalara 

iĢaret etmekte yarar vardır. Burada özellikle Maneviyat Dergisi‟nde yer alan 

“Resulullah‟ın Diliyle Ramazan” adlı baĢlıkta oruç ibadeti ile ilgili bazı bilgiler 

aktarılmaktadır. Burada “Günümüzde seferilikte iken ve hasta iken oruç tutulabilir diye 

fetva veren hocalar vardır. Hatta bu hususta Türkiye‟de özel günlerinde dahi oruç tutan 

hanımlara rastlanmaktadır.” demek suretiyle konuya dair eleĢtirilerde bulunan 

Kadıyânîlere göre bu fetvalar tamamen asılsızdır çünkü Hz. Peygamber ve ashabının 
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hayatında böyle bir örnek mevcut olmamıĢtır.
342

 Ahmediyye.org‟un “Ġbadetler” bahside 

ise konu hakkında Vadedilen Mesih olarak nitelenen Mirza Gulam Ahmed‟in “Eğer 

birisi yolcu iken yahut hastalık esnasında bile oruç tutuyorsa (demek ki Yüce Allah‟ın 

emrine ters davranmakta olup) günah iĢlemektedir. Çünkü asıl gaye kendi isteğine göre 

hareket etmek değil aksine Yüce Allah‟ın rızasıdır. Yüce Allah‟ın rızası kendisine itaat 

etmektir… Ben yolculuk esnasında keza hastalıkta oruç tutmam.” Ģeklindeki ifadelerine 

yer verilmektedir.
343

 Buradan da anlaĢıldığı üzere Mirza Gulam Ahmed‟in beyanatları 

ibadetler bahsinde de son derece önemli bir baĢvuru noktasıdır. 

Vadedilen Mesih‟in Ramazan ayı ve orucun iĢlevleri noktasındaki ifadeleri de 

bu noktada zikredilmelidir. Buna göre o “Sufilerin yazdıklarına göre bu ay, kalbi 

nurlandırmak için çok iyidir. Ramazan ayında (oruç tutanlar) çoklukla mükaĢefeler 

görürler (Yani Yüce Allah 
cc

 kendilerine manevi sırları açar, aynı Ģekilde gelecekte 

vuku bulacak olan hadislerden haber verir.) Namaz kulun nefsini pak eyler. Oruç ise 

kulun kalbini nurlandırır. “Tezkiye-i Nefs”ten murat, kulun “nefs-i emmare”nin kötü 

heveslerinden uzaklaĢmıĢ olmasıdır. “Tecelli-yi kalp”ten murat “keĢif” kapısının 

açılmasıdır. Öyle ki kul rabbini görsün… Gençliğimde bir defa, oruç tutmanın “Ehl-i 

Beyt”in sünneti olduğunu rüyamda gördüğümü hatırlıyorum… Bunun üzerine altı ay 

oruç tuttum. Bu arada nurların direklerinin göğe yükseldiğini gördüm.” demek suretiyle 

oruç ile keĢif arasında bir irtibat kurulmaktadır.
344

 

Yine Mirza Gulam Ahmed‟in Kadir gecesi üzerinden ilham ve doğru rüya 

vurgusu yaptığı aĢağıdaki ifadelerini, söz konusu oluĢumun bilgi kaynaklarının 

anlaĢılması açısından açısından aynen aktarmanın faydalı olacağı kanaatindeyiz.  

“Gökten bir nebi yahut resul seçilip (yeryüzüne) geldiği zaman o nebinin bereketiyle 

gökten insanların yeteneklerine göre genel olarak bir nur iner. Böylece intiĢar-ı 

ruhaniyet (yani manevi değerlerin her tarafa yayılıĢı) belirir. O zaman her Ģahıs doğru 

rüya görme konusunda ileri adım atar. Ġlham yeteneğine sahip olanlar ilham alırlar. 

Manevi konularda kulların akılları da kuvvetlenirler. Mesela yağmur yağdığı zaman her 

toprak parçası ondan payını alır. Aynı durum bir resulün gönderilmesiyle bir ilkbahar 

devri baĢladığı zaman söz konusu olur. ĠĢte o zamanki bütün bereketlerin sebebi aslında 

o resul olur. Ġnsanlar ne kadar doğru rüya görürlerse yahut kendilerine ilham indirilirse, 
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aslında onların açılıĢ kapısı o resul olur. Çünkü onun vasıtasıyla dünyada bir değiĢiklik 

baĢ göstermiĢ olur. Gökten genel olarak bir nur iner. Her bir kimse kendi yeteneğine 

göre o nurdan payını alır. Aynı nur doğru rüya ve ilhamın inmesine sebep olur. Ahmak 

birisi onun kendi yeteneğiyle olduğunu zanneder. Ancak o ilham ve doğru rüya pınarı 

ancak o nebinin bereketiyle dünya insanlarına açılır. Onun zamanı bir “leyletül-kadir” 

(kadir gecesi) zamanı olur ve o gecede melekler inerler.”
345

 

Kadıyânîlerin Türkiye temsilcilerinden olan aynı zamanda cemaatin idare heyeti 

sorumlularından biri olan Cengiz Varlı katılmıĢ olduğu bir söyleĢide kendisine 

yöneltilen “Ahmediye Cemaati hangi mezhebe tabidir?” sorusu üzerine içerisinde 

bulunduğu topluluğun bir mezhep olmadığını bilakis bir cemaat olduğunu söyleyerek 

sözlerinde peygamber dönemine iĢaret etmiĢ ve söz konusu zaman diliminde 

herhangibir mezhebin bulunmadığına dikkat çekmiĢtir. Çoğunlukla Sünnî ekolün 

söylemleri arasında bulunan dört hak mezhep manifestosunu eleĢtiren Varlı, peygamber 

döneminde bulunmayan Hanefî, ġafiî, Hanbeli ve Maliki mezheplerinin salt 

doğruluğunu kabul etmemiĢ ve itikada konu olan mezheplerin varlığını da reddetmiĢtir. 

Bahse konu olan mezheplerin Ġslamiyet‟e olumlu anlamda katkılar sağladığını tüm bu 

menfi faydaların göz ardı edilemeyeceğini lakin ötekileĢtirme konusunda aĢırıya 

kaçtıklarını söyleyen Varlı, bu ifrat ve tefrit boyutunun doğruluk iddialarından 

kaynaklandığını belirtmiĢtir. Bu bağlamda Kadıyânîler tarafından eleĢtirilen 

mezheplerin farklı fikirlerinden dolayı yanlıĢlığa düĢebilme ihtimali üzerinde duran 

Varlı, kendilerinin mezhepten ziyade cemaat olarak adlandırılmalarını buna 

bağlamaktadır. Nitekim Kadıyânîlere göre cemaatleri Allah‟ın eliyle kurulmuĢtur ve 

Vadedilen Mesih‟e geçmiĢte aynı tip soru yöneltilmiĢ o da “Allah‟a en yakın mezhep 

Hanefî mezhebidir.” Ģeklinde yanıtlamıĢtır. Dolayısıyla Varlı, Ahmedi Cemaat‟inin 

amelî hususlarda Hanefî mezhebine yakın olduğunu belirtmiĢ ve sözlerine son 

vermiĢtir.
346

 

Ehl-i Sünnet‟in amelî yönünü oluĢturan dört mezhep cemaat ile namaz kıldıran 

kiĢinin mezhebi konusunda tereddüt etmeden aynı düĢünce üzerinde ittifak etmiĢtir. 

Netice itibariyle Hanefî olan bir kimse Ehl-i Sünnet içerisinde bulunan diğer üç mezhep 

üyelerine namazda imamlık yapabilir. Aynı durum diğer mezhep mensupları içinde 
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geçerlidir.
347

 Kadıyânî Cemaati Hanefî mezhebine yakınlığı ile bilinmesine rağmen söz 

konusu hususta farklı düĢünmektedir. Zira Kadıyânîlere göre Ahmedi olmayan birinin 

arkasında namaz kılınması caiz değildir. Cemaat üyelerinden ve Maneviyat Dergisi 

sorumlusu olan RaĢit Paktürk konuyla ilgili “Ġmamınız kendinizden olmalı”
348

 rivayetini 

delil olarak zikretmiĢtir. Söz konusu haberin cemaat ile namaz kılma konusunda bir 

iĢarete sahip olduğunu, devamında Hz. Ġsa‟nın geliĢi ve Mesih‟in teĢrifine iĢaret ettiğini 

vurgulan Paktürk, Ahmedi Cemaatine mensup imamın namaz kıldırmasında hikmet 

bulunduğunu söylemiĢtir. Ġslam‟da imam mertebesinin faziletlerini sıralayan Paktürk, 

dünyevî bir otorite tarafından tayin edilen herhangibir imamın namaz kıldırma 

konusunda sorun teĢkil etmeyeceğini lakin Kadıyânîlerin iddiasına binaen Vadedilen 

Mesih/Mehdi Mirza Gulam Ahmed‟in Allah‟ın tasvibi ve Hz. Peygamber‟in vaat ediĢi 

ile imam olduğu gerekçesiyle söz konusu imamlık vazifesinin semavî olduğunu ifade 

etmiĢtir. Allah‟ın halifesi konumunda bulunan Vadedilen Mesih/Mehdi‟nin ilâhî güçle 

donatıldığını onun takipçilerinin de aynı güce mazhar olduğunu sözlerine ekleyen 

Paktürk, Ahmedi olmayan birinin cemaate imam olmasını doğru bulmamıĢ ve mensubu 

olduğu cemaatin de bu öğretiye sahip olduğunu aktarmıĢtır.
349

 Allah ve Hz. Peygamber 

tarafından görevlendirilen ve vaadedilen Mirza Gulam Ahmed‟i ciddiye almamanın, 

böyle bir imamın varlığına Ģüphe ile yaklaĢmanın ve onu onaylamamanın namaz için de 

aynı hisleri doğuracağını düĢünen Kadıyânîler Müslümanları tek çatı altında toplamak 

için tek bir Ģahıs /imam etrafında toplanılması gerektiğini savunmuĢlardır. 

Amelî konularda birçok hata ve ihtilafın bulunduğunu ileri süren Kadıyânîler, 

Vadedilen Mesih‟in gelerek bu bozulmaları ortadan kaldırdığını savunmaktadır. 

Vadedilen Mesih bu yanlıĢları düzeltmekle görevli kiĢi olması hasebiyle Ģeriatın 

temellerini beĢ madde üzerinde toplamıĢtır. Bunlar; Kur'an, sünnet, Kur'an‟a ve sünnete 

aykırı olmamakla birlikte aklın süzgecinden geçen hadisler, dinde tefekkür ve son 

olarak farklı mizaçların getirmiĢ olduğu haller ile birlikte rüyalar.
350
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Görülmektedir ki, Kadıyânîler ibadetler hususunda Müslüman çoğunlukla 

paralel fikirleri benimsemektedir. Lakin düĢünce ekolünün temel doktrinleri sebebiyle 

bazı konularda taviz göstermemiĢlerdir. Kadıyânîler tarafından inanılan ve aracı kabul 

edilen Vadedilen Mesih‟in ortaya koymuĢ olduğu unsurlar bahsettiğimiz tezi 

kanıtlamaktadır. Nitekim Müslümanların çoğunluğu bugün Kur'an ve sünnetin temel 

kaynaklar olduğu dile getirmekle beraber rüyaları bahis konusu etmemiĢlerdir. 

Vadedilen Mesih özelinde gelen vahiylerin rüya kökenli olduğunun Kadıyânîler 

tarafından bilinmesi, onların rüyayı ve farklı halleri vazgeçilmez ögeler olarak 

görmelerine sebebiyet vermiĢtir. 

Kadıyanilerin evlilik algısının da Vadedilen mesih ve mehdi olarak nitelendirilen 

Mirza Gulam Ahmed‟in tavsiyeleri noktasında ĢekillenmiĢ olup buna göre Ahmedi 

olmayan Ahmedi olmayanla evlenmesi yasaklamıĢtır. Huzur (Aba) olarak nitelendirilen 

ve mesihin günümüzdeki halifesi olarak bilinen Mirza Masrur Ahmed, kendisine 

sorulan bir soruyu Ģu Ģekilde yanıtlamıĢtır: “Ahmedi bir erkek Ahmedi bir kızla 

evlenmelidir. Vadedilen Mesih (as) Ahmedi kızların Ahmedi olmayan erkeklerle 

evlenmesini yasakladı. Eğer Ahmedi erkekler de Ahmedi olmayan kızlarla evlenirse, 

Ahmedi kızlar kiminle evlenecek?”
351

 

 

2.3.4. Diğer Dinlere BakıĢ Açıları 

Kadıyânîyye Cemaati, günümüzde varlığını devam ettiren pek çok din hakkında 

görüĢ beyan etmiĢtir. Bu açıklamaları genel anlamda ele aldıkları dinlerin yanlıĢlığı 

üzerine kuruludur. Âhir zamanda tek dinin Ġslam olduğunu savunan düĢünce ekolü, 

Ġslam‟ın da Kadıyânîlerin tekelinde olduğuna inanmaktadır. Farklı dinlerin mensuplarını 

sert eleĢtirilerden ziyade daha çok yumuĢak tutumlarla karĢılayan cemaat insanları 

Kadıyânî Ģemsiyesi altında birleĢtirmeyi amaçlamaktadır. Bu bağlamda birçok dinin 

kaynaklarından deliller göstererek kendi cemaatlerinin meĢruluğunu göstermeye gayret 

eden Kadıyânîlerin, ılımlı davranıĢlarla birleĢtirici bir rol üstlendiklerini 

açıklamıĢlardır.
352

 

Coğrafi açıdan yakınlıkları bulunan Sihler hakkında bilgiler aktardıktan sonra 

görüĢlerini reddetmek yerine kendi lehlerine çevirmeyi baĢaran Kadıyânîlere göre, 

Sihlerin kurucusu Guru Nanak olarak bilinmektedir. Bilinen mezkûr kiĢi Hz. 
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Peygamberden çok sonra dünyaya gelmiĢtir. Sihlerin kitaplarında belirtilen âhir 

zamanda gelecek olan bir ıslah edici bulunmaktadır. Bu kimsenin Batala‟da ortaya 

çıkacağı bilinmektedir. Ġnsanları hidayete erdirecek bu kiĢinin ortaya çıktığı yer ise, 

Mirza Gulâm Ahmed‟in ortaya çıktığı Kadıyan köyünün bağlı bulunduğu ilçedir. Bu 

sebeple Sihlerin haberini vermiĢ olduğu ıslah edici kiĢi kendilerinin de iddia ettiği gibi 

Mirza Gulâm Ahmed‟ten baĢkası değildir.
353

 

Her Pazar Kadıyânîlerin resmî Youtube kanalı Ġslamiyet‟in Sesi‟nde yayınlanan 

“Videolarla Soru-Cevap” baĢlıklı söyleĢide moderatörün “Sihizm dininin kurucusu olan 

Guru Nanak Müslüman mıydı?” sorusuna karĢı cemaatin mürebbiyelerinden olan Bilal 

Paktürk Ģöyle yanıt vermiĢtir: “Hazreti baba Guru Nanak bir evliya idi ve Allah‟ın dostu 

idi. Eskiden bir Hindu olan Guru Nanak sonradan Müslüman olmuĢtur.” Paktürk, Sih 

dininin lideri olarak bilinen Guru Nanak‟ın Müslüman oluĢuna dair giydiği elbisesini
354

 

delil göstermiĢ ve üzerinde Kur‟an ayetlerinin bulunduğunu, Ayet el-Kürsi ve Fatiha 

sureleri ile birlikte Kelime-i ġehadet‟in nakĢedildiğini iddia etmiĢtir. Ayrıca Guru 

Nanak‟ın hac ibadetini yerine getirdiğini söyleyen Paktürk onun Hinduların kast 

sistemine ve bölgede yaĢayan putperestliğe karĢı çıktığını da ifade etmiĢtir. Hem babası 

hem de Kadıyânî Cemaatinde aynı statüyü paylaĢtığı RaĢit Paktürk oğlunun sözlerine 

konu ile ilgili eklemelerde bulunarak Guru Nanak‟ın sürekli giydiği elbisenin gökten 

indiğini, ölümünden sonra cenazesinin bulunamadığını, Allah tarafından göğe 

yükseltildiğini ve onun sıkıntıda olan toplumlar için tekrar gelebileceğini ifade etmiĢtir. 

Kadıyânîler tarafından Mirza Gulam Ahmed‟in görev tanımı ile özdeĢleĢtirilen Guru 

Nanak‟ın hayatta olmaması ile onun yerine ikame edebilecek tek Ģahıs yine Mirza 

Gulam Ahmed olarak düĢünülmüĢtür.
355

 

Hali hazırda geçmiĢte yaĢamıĢ ve günümüzde varlığını ikame ettiren dinler 

birbirinden farklı görüĢlere sahip olmuĢlardır. Kadıyânîlere göre bu durum mümkündür. 

Ancak onlara ebedi gerçeklerin farklı farklı öğretilmesi olanaksızdır. Örneğin Yüce 

Allah kendisini Yahudilere ve Müslümanlara “bir”, ZerdüĢtilere “iki”, Hıristiyanlara ise 

“üç” Ģeklinde tanıtmıĢtır. Bu ise Kadıyânîlerce akla aykırı bir tutum olarak 

değerlendirilmektedir. Nitekim âhir zamanda bu ihtilafları ortadan kaldırarak Ġslam‟ı 
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diğer dinlere karĢı muzaffer kılmak için gönderilen zat Mirza Gulâm Ahmed‟tir.
356

 Bu 

bağlamda Kadıyânîlere göre hiçbir kavim hidayetten mahrum bırakılmamıĢtır. Lakin 

bugün sadece Vadedilen Mesih aracılığıyla insanları kurtuluĢa erdiren tek din son ve en 

mükemmel olan Ġslam‟dır. En güzel din gelince diğer dinlere ihtiyaç kalmamaktadır bu 

sebeple Ġslam gelince diğer dinler kendiliğinden feshedilerek hükümsüz kalmıĢlardır.
357

 

Ġslam‟ın diğer dinlerden her yönden üstün olduğunu savunan Kadıyânîler, 

kölelik konusunda Hinduizm, Yahudilik ve Hıristiyanlığı eleĢtirmiĢlerdir. Ele alınan 

mesele bağlamında Maneviyat dergisine ayrı bir baĢlık açan Kadıyânîler adı zikredilen 

dinlerin meseleye bakıĢ açılarıyla ilgili Ģunları aktararak Ġslam‟ı müdafaa etmeye 

çalıĢmıĢlardır. “Ġslamiyyet‟ten önceki dinlerde kölelik revaçta olmasına rağmen hiçbir 

din onu ortadan kaldıramamıĢtır. Yahudilik ve Hindu dinin öğretisinde kölelik, dini bir 

müessese olduğu için lağvetmek yerine özenle korumaya çalıĢmıĢlardır.” Hıristiyanlığı 

Yahudi dinin uzantısı olarak gören Kadıyânîlere göre Kilise, köleliğe karĢı mücadele 

edenlerin karĢısında yer almıĢtır. Hindularda mevcut olan kast sisteminin köleliği geniĢ 

bir yelpazeye taĢıdığını söyleyen Kadıyânîlere göre Ġslam, bu meseleyi kökünden 

kazımıĢtır.
358

 

Kadıyânîlere göre vahiy kelimeler Ģeklinde inmemektedir. Onlara göre vahiy, 

kalbin aydınlanması neticesinde erdiği irfana denilmektedir ve rüya yoluyla 

gelmektedir. Bu konuda Natüralistlar, Bahaîler, Hıristiyanlar ve kendilerine aydın diyen 

Müslümanların hatalı görüĢlerde olduklarını düĢünmektedirler. Bu konuda Vadedilen 

Mesih adı geçen dinleri eleĢtirerek Ģunları dile getirmiĢtir. “Ben düĢüncelerinizi 

reddediyorum zira vahiy ve rüya insan fıtratının bir parçasıdır. Her iki olgu insan 

fıtratında yer alıyorsa vahiy de ancak rüya yoluyla insana gelmektedir. Nitekim ben 

bunu biliyor, görüyor ve tecrübe ediyorum.”
359

 Görüldüğü üzere Kadıyânîler yalnızca 

farklı dinleri değil kendi görüĢlerinin aksini düĢünen Müslümanları da tenkit 

etmiĢlerdir. Aynı durumu Hz. Ġsa‟nın çarmıhtaki akıbeti hususunda da gösteren 

Kadıyânîler, bu konuda Yahudileri, Hıristiyanları ve Müslümanları eleĢtirmiĢlerdir. Zira 

çarmıh meselesinde Müslümanlar, Hz. Ġsa yerine baĢka birinin çarmıha gerildiğini ve 

                                                 
356

 Han, Abdulgaffar v.dğr., “Deccal”, Maneviyat Dergisi, S. 6, s. 35. 

357
 Han, Abdulgaffar v.dğr., “Seçmenler ve Seçilen Görevlilere Önemli Nasihatler”, Maneviyat Dergisi, 

S. 11, s. 28. 

358
 Han, Abdulgaffar v.dğr., “Ġslam‟da Kölelerin ve Esirlerin Durumu”, Maneviyat Dergisi, S. 9, s. 41. 

359
 Han, Abdulgaffar v.dğr., “Vadedilen Mesih ve Mehdi‟nin Olağanüstü Ġslam Hizmetleri”, Maneviyat 

Dergisi, S. 23, s. 28. 



89 

O‟nun göğe yükseltildiğini düĢünmüĢlerdir. Yahudi ve Hıristiyanlar ise bu konuda Hz. 

Ġsa‟nın çarmıhta asılarak öldürüldüğünü dile getirmiĢlerdir. Kadıyânîlere göre 

Müslümanlar‟ın görüĢü hatalıdır çünkü Hz. Ġsa‟dan baĢkası çarmıha gerildiyse bu 

suçsuz olan kiĢiye zulümdür. Yahudi ve Hıristiyanların görüĢü de yanlıĢtır zira Allah, 

göndermiĢ olduğu peygamberi korumaktan aciz değildir. 
360

 Sonuç olarak Vadedilen 

Mesih, semavi dinleri koruduğunu Hz. Ġsa‟nın çarmıhtan canlı olarak indirdiğini, 

böylelikle Allah‟ın onu lanetli ölümden koruduğunu belirtmiĢtir. Vadedilen Mesih 

bununla da kalmayarak Hz. Ġsa‟nın çarmıhtan indikten sonra KeĢmir‟e geldiğini ve 

ölene kadar orada yaĢadığını iddia etmiĢtir.
361

 Kanaatimizce bu anlatılanlar ele 

aldığımız düĢünce ekolünün karakteristik özelliklerinden mehdilik/mesihlik 

düĢüncesinin alt yapısına temel olan iddialardan birini teĢkil etmektedir. 

Kadıyânî Cemaati‟nin kurucu ilkelerinden olan kurtuluĢ diğer bir adı ile necat 

inanıĢı Kadıyânîlerce Vadedilen Mesih‟in 2. halifesi olarak kabul edilen Mirza 

BeĢiruddin Mahmud Ahmed tarafından kaleme alınan “Necat” adlı eserde teferruatlı bir 

Ģekilde kaleme alınmıĢtır. Söz konusu yazıda çok sayıda dinin kurtuluĢ inanıĢı hakkında 

malumat aktarılmıĢtır. Dolayısıyla Necat; Brahmanlara göre hem sıkıntı hem 

mutluluktan kurtulup Allah ile iç içe karıĢmak, Budistlere göre insanın tüm sıkıntı ve 

musibetten ilâhi yardım olmadan kendisini kurtarması, Ceynilere göre zorluklardan 

kurtulmanın akabinde el edilen metafizik güçler, Yahudilere göre hem bu dünyada hem 

de ahirette Yehova‟nın azabından kurtulmak, Hıristiyanlara göre günahtan ve günahın 

neticesi olan cezadan kurtulmak, ZerdüĢtlere göre günahın ve ateĢin cezasından 

kurtulmak ve ġintoistlere göre tüm ömrünü günahın cezasından kurtulmak için 

ibadetlerle geçirmektir. Tüm bu dinlerin kurtuluĢ inanıĢında olan farklılığına iĢaret eden 

Mahmud Ahmed, refahın yanlıĢ yerlerde arandığını aslolan kurtuluĢun ise içgüdüsel 

olduğunu söyleyerek necatı Ģu sözlerle tanımlamıĢtır: “Necat içgüdüseldir. Tüm dünya 

kurtuluĢ olmalıdır; necat Ģarttır derken bunun ne olduğu konusunda hemfikir değildir. 

Bu bize çok öneli bir gerçeği açıklıyor. Necatın arayıĢı iç güdüsel olabilir lakin tarifi 

içgüdüsel değildir. Öncelikle necat, Allah tarafından gelen vahye muhtaçtır. Bu vahyi 

tebliğ etmekle görevli olan bir elçiye ve onun mirasçısı olan bir kurtarıcıya bağlıdır. 
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Allah‟tan ilham yoluyla görev alan bu kurtarıcı eliyle insanlar evrensel olarak kurtuluĢa 

erecektir.”
362

 

 

2.3.5. Hz. Ġsa Algıları 

Kadıyânî cemaatinin özünü oluĢturan mehdilik algısı, düĢüncenin taviz 

vermediği konuların baĢında gelmektedir. Bu görüĢ etrafında Ģekillenen ekolün 

kendisine karĢı en büyük tehdidi Ģüphesiz Ehl-i Kitab‟ın ilah ve mesih olarak, 

Müslümanlar‟ın ise mehdi olarak nitelendirdiği Hz. Ġsa olmuĢtur. Hz. Ġsa‟nın ilah, mesih 

ve mehdi olmadığını ortaya koymak kendi düĢüncelerini haklı çıkarma noktasında 

önemli görülmektedir. Zira onlara göre insanlığı hidayete erdirecek olan Hıristiyanların 

beklediği mesih ve Müslümanlar‟ın kıyamet günü geleceğini umduğu mehdi, Vadedilen 

Mesih, Mirza Gulâm Ahmed‟ten baĢkası değildir. Dolayısıyla aksini düĢünenlere karĢı 

bu durumu kanıtlamak, ele aldığımız düĢünce ekolünün meĢruiyetini sağlama 

hususunda mühim olduğu için Kadıyânîler özenli bir tavır ile bunu kanıtlama 

çalıĢmıĢlardır.
363

 

Hz. Ġsa‟nın ilah, mesih ve mehdi olamayacağı hususunda ele aldığımız 31 

derginin 13‟ünde bu baĢlık müstakil olarak ele alınmıĢ ve baĢta Hıristiyanlar olmak 

üzere cemaatin aksi yönünde görüĢ beyan edenlere karĢı deliller getirilmiĢtir.
364

 

Özellikle karĢıt görüĢte olan Hıristiyanlarla fikri çatıĢma içerisindeyken Kadıyânîler, 

onların kutsal kitaplarından deliller getirerek kendi haklılıklarını sağlamaya, 

muhaliflerin ise tezini çürütmeye gayret etmiĢlerdir.
365

 

Eski Ahit‟ten (Tevrat); “Rab, kendisi Allah‟tır. Ondan baĢkası yoktur.”
366

 , 

“Allah‟a benzeyen yoktur.”
367

, “Kimse Rab gibi mukaddes değildir. Çünkü senden 

baĢka kimse yoktur.”
368

 vb. söylemleri, Yeni Ahit‟ten (Ġncil) ise; “Ġsa cevap verdi. 

Birincisi dinle Ey Ġsrail; Allah‟ımız, Rab bir olan Rab‟dır.”
369

 , “Siz ki birbirinizden 
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izzet kabul eder ve bir olan Allah‟tan gelen izzeti aramazsınız. Nasıl iman 

edebilirsiniz?”
370

 vb. sözleri delil getirerek Allah‟ın birliğini vurgulayan Kadıyânîler, 

Hıristiyan ve Yahudileri kendi silahlarıyla vurduklarını ve onların savundukları fikirler 

hususunda çeliĢtiklerini dile getirmiĢlerdir.
371

 

Kadıyânîler yalnızca anlatılanlarla kalmayarak Hz. Ġsa‟nın mucizelerinden biri 

olarak bilinen ölüleri diriltmesi hususunda tüm dinlerin yanlıĢ tutum sergilediğini 

düĢünmüĢlerdir. Nitekim onlar bu konuda Ģunları dile getirmiĢlerdir; “Eğer Eski ve 

Yeni Ahit‟e göre sadece Hz. Ġsa bu iĢi yapmıĢ ise o zaman onun ilah olduğunu kabul 

ederiz. Lakin hem eski Ahit‟te hem de Yeni Ahit‟te Hz. Ġsa‟nın haricinde diğer 

peygamberlerin, diğer kutsal kiĢilerinde bu iĢi yaptığı yazılı ise o zaman neden yalnızca 

Hz. Ġsa ilah, mesih veyahut mehdi sayılıyor? Günümüzde maalesef Müslümanlar da 

Hıristiyanlardan etkilenerek Hz. Ġsa‟nın gerçek manada ölüleri dirilttiğine inanıyorlar. 

Hâlbuki her peygamber ölüleri diriltmiĢtir. Bundan kasıt manen ölmüĢ olanlardır. Bu 

sebeple Vadedilen Mesih bugün Hıristiyanlarla aynı düĢünceyi paylaĢıp bunu 

sorgulamayan, manevi olarak çökmüĢ olan Müminleri diriltmek için gönderilmiĢtir.”
372

 

Kadıyânîlere göre, Hz. Ġsa hakkında genel kabullerin yanlıĢlığını delillerle ortaya 

koymak ve yine aynı Ģekilde Vadedilen Mesih‟in de doğruluğunu delillerle ispatlamak 

cemaat üzerine farz olan bir husustur.
373

 Aklı ve imanı güçlü olan birisine karĢı bu 

yanlıĢlık ve doğruluğu kanıtlamak için çaba sarf etmek gerekmemektedir. Zira düĢünce 

ekolüne göre Hz. Ġsa, kendisi hakkında yapılan asılsız yakıĢtırmaları kendi ağzıyla 

reddetmiĢtir. ġöyle ki; Hz. Ġsa‟yı taĢlamak istediklerinde, o saldırganlara karĢı suçunu 

sormuĢtur. Bunun üzerine onlar, Hz Ġsa‟nın ilah olma iddiasında olduğunu dile getirmiĢ, 

bu sebepten ona iĢkence ettiklerini söylemiĢlerdir. Bu muamele karĢısında Hz. Ġsa “Eski 

kitapların hepsinde Allah‟ın bir oğlunun geleceği ifade ediliyor. Siz kitaba nasıl karĢı 

çıkarsınız?” diye kendini savunması gerekirken o eserlerin tahrife uğrayan yerlerini 

göstermemiĢ ve zulme boyun eğmiĢtir. Kadıyânîlere göre eğer gerçekten Hz. Ġsa; ilah, 

mesih veya mehdi olsaydı bunu söyler ve iĢkenceden kurtulabilirdi.
374
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Öyle görülüyor ki ele aldığımız düĢünce ekolü, inanmıĢ olduğu ve aslında 

cemaatin temellerini oluĢturan mehdi ve mesih inanıĢı çerçevesinde doğmuĢ, büyümüĢ 

ve geliĢmiĢtir. Bu görüĢ bağlamında yalnızca Hıristiyanları ya da Yahudileri 

eleĢtirmekle kalmamıĢ mensubu oldukları Ġslam‟ı da yeri geldikçe tenkit etmiĢlerdir. 

Tarih boyunca sıkıntılarla yüzleĢen bazı toplumlarda dinî inançlar bağlamında adı her 

ne kadar değiĢiklik gösterse de bir kurtarıcı figürü olagelmiĢtir. Siyasal, sosyal hatta 

ekonomik kaygıların sonucu olarak ortaya çıkmıĢ olan bu düĢünce yapısı böylesine 

sıkıntılı bir ortamda neĢet etmiĢ olan Kadıyânîlerde de kendisini göstermiĢtir. Ġnsanlığı 

kurtaracak kiĢi olma vasfını baĢka Ģahıslarla paylaĢmak istemediği görülen cemaatin bu 

konuda muhaliflerini kendi metotlarını kullanarak eleĢtiriye tâbi tuttuğu görülmektedir. 

 

2.4. Bilgi AnlayıĢının ĠnĢası 

Vadedilen Mesih ve Mehdi olarak tanımlanan Mirza Gulam Ahmed‟in ilham, 

keĢif ve vahiy kavramlarını kullanım Ģekilleri dikkate alındığında, aralarında kronoloik 

bir farkın bulunduğunu söylemek oldukça güçtür. Zira Gulam Ahmed‟in bilgi kaynağı 

olarak ilhamı ve keĢfi nübüvvet iddiası öncesi, vahyi ise nübüvvet iddiası sonrası alması 

Ģeklinde bir sınırlama söz konusu değildir. Nitekim nübüvvet iddiası öncesi vahiy 

aldığını iddia ederken, nübüvvet iddiası sonrasında da ilham ve keĢif aldığına dair 

söylemleri söz konusu olmuĢtur. Lakin nübüvvet iddiasından sonra vahiylerin tertemiz 

su gibi pak olduğunu ve nicelik olarak fazlalığını ifade ederek nübüvvet öncesi ve 

sonrası vahiylerin özelliği hakkında bir ayrıma gitmiĢtir.
375

 

Kadıyânî düĢüncede mehdi-mesih algısının sistematize edilmesi bilgi anlayıĢı 

noktasınad ciddi bir kurumsallaĢmayı beraberinde getirmiĢtir. Bu minvalde Kadıyânî 

düĢüncede vahyin sürekliliği algısı hâkim olup, ilham, keĢif gibi kategorilerle Tanrı ile 

insan arasındaki irtibatın devam ettiği öne sürülmüĢtür. Bu anlayıĢ ilhamı, hem mehdi-

mesih olarak nitelenen Mirza Gulam Ahmed örneğinde ön plana çıkardığı gibi, sistem 

içerisinde ilhamın tüm inananlara teĢmil etildiğini görmek mümkündür. 

Kadıyânîlerin resmi Youtube kanalında yayınlanan bir söyleĢide moderatör, 

cemaatin mürebbiyelerinden olan Münir Münevver Ahmed‟e birtakım sorular yöneltmiĢ 

ve söze Ģu Ģekilde baĢlamıĢtır: “1889 yılında Allah, Mirza Gulam Ahmed‟e „Sen ahir 

zamanın mesih ve mehdisisin‟ Ģeklinde telkinde bulunarak onu görevlendirmiĢ ve 

yüzbinlerce mucize vererek insanlara onun ilâhi desteğe mazhar olduğunu göstermeye 
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çalıĢmıĢtır.” Akabinde Mirza Gulam Ahmed‟e ilham yoluyla bildirilen „Sana gökten 

vahiy ettiğim ermiĢ insanlar yardım edecektir‟ ifadesinin bir vahiy olduğunu, bu ilâhi 

mesajın geçmiĢ ve günümüz cemaat müntesiplerini teĢmil ettiğini ifade ederek bu 

hadisenin nasıl gerçekleĢtiğinin detaylı izahını yapması için konuğuna söz hakkı 

vermiĢtir. Münir Münevver, öncelikle bu hususun altında yatan temel sebebin Kur‟an 

ayetlerinden birine
376

 iĢaret ettiğini dile getirmiĢ
377

 ve Hz. Peygamber‟in Vadedilen 

Mesih ve Mehdi hakkında ahir zaman da Peygamber statüsünde olacağını iddia etmiĢtir. 

Dolayısıyla günümüz Kadıyânî müntesiplerine göre Allah‟ın vahyetmiĢ olduğu Mirza 

Gulam Ahmed‟in ve ermiĢ insanların Allah‟ın kaderinde değiĢmeyecek Ģekilde galip 

geleceği Mirza Gulam Ahmed‟e ilham yoluyla bildirilmiĢtir.
378

 

Münir Münevver, Hz. Peygamber‟in nübüvvetinin ilk zamanlarında yanında 313 

sahabinin bulunduğunu ve Allah‟ın söz konusu vahyi gereği onların Hz. Peygamber‟e 

yardımcı olduğunu söyleyerek Mirza Gulam Ahmed‟in de baĢlangıçta 313 taraftarının 

bulunduğunu dile getirmiĢtir. Ayrıca bununla ilgili Gulam Ahmed‟in Encâm-ı Ethem 

(Ethem‟in Akıbeti)
379

 adıyla müstakil bir eser kaleme yazdığını 1896 yılında 

yayımlandığını ve muhtevasında söz konusu bu 313 kiĢinin isimlerinin yer aldığını ve 

bu Ģahıslarla Allah‟ın, Mirza Gulam Ahmed ile olduğu gibi vahiy, rüya ve ilham 

yoluyla irtibata geçtiğini sözlerine eklemiĢtir.
380

 

Yine Kadıyânî düĢünce içerisinde gâibten haber verme özellikle Mirza Gulam 

Ahmed‟in otoritesini tesis noktasında önemli bir zemin haline dönüĢmüĢtür. Haliyle bu 

zemin Mirza Gulam Ahmed‟den baĢlayarak günümüze kadar çeĢitli yönleriyle ön plana 

çıkartılmıĢtır. Kadıyânîler tarafından cemaatin ikinci halifesi olarak nitelendirilen, 22 

ġubat 1914 yılında dünyaya gelen Mirza Gulam Ahmed‟in oğlu Mirza BeĢirruddin 

Ahmed‟in doğumu, Kadıyânî Cemaatine göre gaybi konularda en büyük delil niteliği 

taĢımaktadır. Nitekim her yıl 22 ġubat günü dünya genelinde cemaat, “Muslih Mevud 
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Günü” adı verilen etkinlikler düzenlemekte ve Mirza BeĢiruddin Ahmed‟in doğumunu 

kutlamaktadır.
381

 

Kadıyânîler, 20 ġubat 1886 yılında Vadedilen Mesih ve Mehdi olarak nitelenen 

Mirza Gulam Ahmed‟e Allah‟ın müslih (ıslah eden) vasıflı bir oğul vereceği 

müjdelendiğini idda etmiĢtir. Bu müjdenin Mirza Gulam Ahmed oğlu Mirza BeĢiruddin 

Mahmud Ahmed‟in Ģahsında gerçekleĢtiğini düĢünen Kadıyânîler bu sebeple ona 

“Muslih Mevud” ismini vermiĢtir. BeĢiruddin Ahmed‟in hayatı incelendiğinde
382

 Mirza 

Gulam Ahmed‟e Allah tarafından gelecek hakkında verilen malumatların sahih olduğu, 

gâibten haber alındığı ve bu haberlerin Ġslam‟ı yüceltmek için verildiği Kadıyânîler 

tarafından kabul edilmiĢtir. 20 ġubat 1886 tarihinde Vadedilen Mesih ve Mehdi‟nin 

açıklamaları gaybten alınan haberler hususunda Mirza Gulam Ahmed‟in cemaat 

içerisindeki otorite zeminini belirlemede önem arz etmektedir. Nitekim Gulam; 

“Ġstediği her Ģeyi yapma kudretine sahip Rahman, Âlicenap, Yüce ve Övgü dolu Allah 

(c.c.) bana Ģu vayhi lütfetmiĢtir.” diyerek Ģunları söylemiĢtir: “Ben senin yalvarıĢlarına 

binaen sana rahmetimin bir iĢaretini ihsan ediyorum. Ben senin yakarıĢlarını duydum ve 

senin dualarını merhametim sonucu Kabulümle Ģereflendirdim ve senin yolculuğunu 

mübarek kıldım. Gücün, merhametin ve bana yakınlığın bir iĢareti sana bağıĢlandı. 

Ġnayet ve rahmetin bir iĢareti ile ödüllendirilmek suretiyle sana baĢarı ve zaferin her 

türlüsünün anahtarı bahĢedildi. Ey Muzaffer olan, selamet üzerinde olsun. Böylece bu 

Allah‟ın kelamı olup, kim yaĢamı arzu ederse onlar ölümün pençesinden 

kurtarılabileceklerdir ve mezarlarında olanlar buralardan kalkabileceklerdir. Bu Ģekilde 

onlar senin yanında olduğuma inanabilsinler ve de Allah‟a inanmayanlar, inkâr edenler 

ve O‟nun dinini, kitabını ve kutsal Peygamber‟i Muhammed‟i reddedenlerle seçikmiĢ 

olan (selamet üzerine olsun) belirgin bir emare ile yüz yüze gelsin ve günahkârlara 

yolları aĢikâr olsun. Sana güzel ve saf bir erkek evlat bağıĢlanacak olduğu için sevin. 

Sana ait ve senin soyundan zeki bir oğula sahip olacaksın. Güzel ve saf bir erkek çocuk 

senin konuğun olarak gelecek. Onun adı “Emmanuel” (Allah‟ın yanında) ve 

“Bashir”dir. O kutsal bir ruh ile donatılmıĢ olacak ve tüm pisliklerden müstesna 

kılınacaktır. O Allah‟ın ıĢığıdır. O, gökten inen gibi mübarek kılınmıĢtır. Fazıl onun 

yanı baĢında onun geliĢine eĢlik edecektir. O yücelik, azamet ve üstün mevkii sahibi 
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olacaktır. Dünyaya gelip Mesihî vasıfları ve Ruhülkudüs‟ün lütfu ile oraya ait birçok 

keĢmekeĢi iyileĢtirecektir. O Allah‟ın kelamıdır, çünkü Allah‟ın merhameti ve hamiyeti 

onu bir yücelik sözüyle yollamıĢtır. Onun ünü dünyanın en uç köĢesine kadar ulaĢacak 

ve insanlar onun vasıtasıyla bereketlenecektir. ĠĢte o zaman nefsinin temsil ettiği o yüce 

semavi makamına yükseltilmek üzere geri çağırılacaktır. Bunun hakkında kesin hüküm 

verilmiĢtir.”
383

 

 

2.5. Güncel Konulara BakıĢ Açıları 

Günümüzde varlığını sürdüren ve dünya üzerinde çeĢitli ülkelerde mensuplarının 

mevcut olduğu bilinen Kadıyânîye ekolü, kendilerini âhir zaman cemaati olarak 

nitelendirilmeleri
384

 sebebiyle güncel konularla ilgili birtakım görüĢler ortaya 

koymuĢlardır. DüĢünce sisteminin misyoner faaliyetleri gereği tüm insanlığa ulaĢma 

çabası ele aldığımız konuda Kadıyânîlere fikir üretme zorunluluğu doğurmuĢtur. 

 

2.5.1. Kadın Algısı  

Bir diğer güncel konuyu ise Hıristiyan düĢüncesi bağlamında kadın algılarına 

ayıran Kadıyânîler, Hıristiyanların bu mesele ile ilgili yanlıĢ tutumlara sahip olduğunu 

kendilerince ortaya koymaya çalıĢmıĢlardır. Kadıyânîler, Tevrat‟ta yer alan yılanın 

kadını (Hz. Havva) sorgulaması ve önce onu kandırması
385

 bahsini tevil ederek bu 

durumu kadının günaha daha meyilli olduğu için yılanın kadını sorgulayıp kandırdığını 

iddia eden Hıristiyanlara karĢı birtakım cevaplar üretmeye çalıĢmıĢlardır. Hıristiyanların 

kadın algılarının yanlıĢlığını ortaya koyarak günümüzde hala bu yanlıĢtan 

dönemediklerini vurgulayan Kadıyânîlere göre Hıristiyanlar, günahın veraset yoluyla 

nesilden nesile geçtiği teorisini savundukları için her insanın doğuĢtan günahkâr 

olduğunu savunuyorlar ve bu günahı kadına yıkıyorlardı.
386

 DüĢünce ekolüne göre, 

Dünya üzerinde birçok kadın zulüm ve iĢkence görmektedir. Bunun kaynağı ise 
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insanların tahrife uğrattığı Hıristiyanlığa dayanmaktadır. Eğer insanoğlu eĢine, kızına ve 

çevresindeki kadınlara iyi davranmayı diliyorsa bu konuda inanmaları gereken tek din 

Vadedilen Mesih‟in önderliğinde müjdelenen Ġslam‟dır.
387

 Nitekim Vadedilen Mesih 

gelmeden önce kadınlar bazı haklardan tamamen mahrum edilmiĢti. O gelince bu 

hakların kadınlara iade edilmesini sağlamıĢtır. Bunlar: 

 

 Kadınlar mirastan pay alabilecekler, 

 Tesettür konusunda aĢırıya kaçılmayacak, evden çıkabilecekler, 

 Ġlim öğrenmekten mahrum bırakılmayacaklar, 

 Kadınlar hor görülmeyecek, 

 Nikâhlanma konusunda yetkileri elinden alınmayacak, 

 Hula ve talak konusunda kadınlara baskı uygulanmayacak, 

 Ġnsanî haklardan mahrum edilmeyecekler.
388

 ġeklindedir. 

 

2.5.2. Salgınlar ve Hastalıklar  

Günümüzde birçok can kaybına neden olan ve küresel hale gelen Covid-19 

virüsü ile ilgili Kadıyânîlerin mevcut halifesi Mirza Masrur Ahmed, 20 Mart 2020 

yılında Cuma hutbesinde bu konuyu ele alarak Ģunları dile getirmiĢtir: “Bazı insanlar bu 

hastalığa veba bazıları ise Allah‟ın bir niĢanıdır diyorlar. Bu hastalığın Allah‟ın bir 

iĢareti olma ihtimali yoktur. Çünkü Kadıyan‟da vebanın patlak verdiği dönemden önce 

Allah, Vadedilen Mesih‟e haber vermiĢti. Böylece o veba Allah‟ın bir iĢareti olmuĢtu. 

Allah-u Teâla, gerçekleĢen vebanın ne zaman ve nasıl yayılacağını bizzat haber verdiği 

için bu salgını O‟nun iĢareti olarak gören Vadedilen Mesih hiçbir önlem almamıĢ ve bu 

hastalığın durması için Allah‟a niyazda bulunmamıĢtır. Bugün Covid-19 virüsü için ise 

ne öyle bir haber vardır ne de ben bunun ortaya çıkacak bir alamet olduğuna dair 

herhangi bir imada bulundum. Lakin bu salgının geçmesi için Allah‟a dua edeceğim ve 

rüyamda Vadedilen Mesih‟ten bana bildirilene göre sizlere bir çıkıĢ yolu sunacağım. Bu 

yol tarçınlı sudan geçmektedir. Mesih-i Mevud bunu vasiyet olarak biz Kadıyânîlere 

bırakmıĢtır.
389
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Maneviyat dergisi özelinde hastalığın Çin‟den neĢet ettiğini lakin tüm dünyayı 

etkilediğini dile getiren Kadıyânîler, tüm insanlığa ulaĢma misyonları gereği mevcut 

konuyla ilgili birçok çalıĢmalar yapmıĢtır. Dünyanın dört bir yanına hem maddi hem 

manevi yardımlar ulaĢtırmak için “Cemaat Gönüllüleri” adlı grup kurmuĢ ve her nerede 

olursa olsun insanların ihtiyaçlarına cevap vermeyi kendilerine bir görev bilmiĢlerdir.
390

 

Mirza Gulam Ahmed zamanında yaĢandığı bilinen Veba salgını ile ilgili 

Kadıyânîler bu küresel hadiseden Mirza Gulam Ahmed‟in mehdi oluĢu sonucuna 

ulaĢmıĢlardır. Zira onlara göre Ġngilizlerin hüküm sürdüğü bir zaman diliminde veba 

salgını patlak vermiĢ ve Ġngilizler halka aĢılar dağıtmıĢtır. AĢıyı alan insanların bile 

akıbetinin ölümle sonuçlandığını gören Kadıyânîler, Allah tarafından Mirza Gulam 

Ahmed‟e Kadıyânîlerin ölmeyeceğine dair bir söz ve garanti verildiğini iddia etmiĢtir. 

Allah‟ın Ġngilizlerin dağıttığı aĢıdan almayıp kendine güvenmelerini istediğini belirten 

Kadıyânîler böylelikle hayatta kalmıĢ ve veba felaketinden etkilenmemiĢtir.
391

 

 

2.5.3. Filistin Meselesi  

Günümüzde Kadıyânîlerin lideri konumunda olan ve kendisine “Halifetü‟l 

Mesih”, “Huzur-i Enver” ve “Emir‟ül Müminin” gibi sıfatlar atfedilen Mirza Masrur 

Ahmed, 24 Kasım 2023 ve 8 Aralık 2023 Cuma hutbesinde Filistin halkının Ġsrail 

Devleti tarafından uğradığı zulüme değinerek konuyla ilgili mehdinin zuhur etmesinin 

gerekliliğini vurgulamıĢtır. KonuĢmalarında sözlerine “Müslüman ülkeler bir olup 

savaĢı sona erdirmeye çalıĢmadıkça hiçbir faydası yoktur. Ahmedilerin, zulmü sona 

erdirmek için, zulme karĢı ses yükseltmek için kendi etraflarındaki arkadaĢlarının ve 

bölgenin siyasetçilerinin devamlı dikkatini çekmeleri lazım.” telkiniyle baĢlayan Masrur 

Ahmed, Filistin halkı için dua edilmesi gerektiğini, geçici ateĢkeslerin Ġsrail Devleti‟ni 

durdurmayıp daha Ģiddetli uygulamalarla Filistinlileri vurduğunu ve Gazze‟nin her 

yerini bombaladıklarını dile getirmiĢtir.
392

 

Mirza Masrur Ahmed, Filistinli Müslümanlar için baĢta cemaat üyeleri olmak 

kaydıyla tüm Müslüman ülkeleri duaya davet etmiĢ ve birlik olarak dua ile bu iĢin 

üstesinden gelineceğini belirtmiĢtir. Ġsrail hükümetinin insani yardımların Filistine 
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 Han, Abdulgaffar v.dğr., “Kürtaj Caiz Midir?”, Maneviyat Dergisi, S. 25, s. 52. 
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ulaĢması için yapmıĢ olduğu geçici ateĢkeslerin tehlikeli niyet mahsulü olduğunu 

sözlerine ekleyen Kadıyânîlerin 5. Halifesi içerisinde bulunan durumun ve kötüye 

gidiĢatın yalnızca gelmesi beklenen kurtarıcı eliyle düzelebileceğini vurgulamıĢtır. 

BaĢta Filistin halkı olmak üzere Yemen bölgesinde yaĢanan huzursuzluklara ve kaos 

ortamına dikkat çeken Masrur Ahmed, Vadedilen Mesih ve Mehdi‟nin teĢrifini iĢaret 

ederek Ģu delilleri konuĢmasında aktarmıĢtır. 

1. Hz. Mesih-i Mev‟ud‟un Allah tarafından tam vaktinde gelmesi gerekliydi. 

Kendisi bunu ispat etti. O Ģöyle buyurur: “Ġtmam-ı hüccet (bütün ispatların 

tamamlanması) için Ģunu belirtmek istiyorum: Allah-u Teala bu devri 

karanlık içinde buldu. O dünyanın gaflet, küfür ve Ģirke boğulduğunu gördü. 

Ayrıca iman, doğruluk, takva ve iyiliğin yok olduğunu müĢahede etti ve beni 

gönderdi. Böylece O, ilmî, amelî, ahlakî ve imanî doğruluğu yeniden 

dünyada kökleĢtirmeyi hedefleyerek felsefe, natüralizm, Ģirk ve ateizm 

elbiseleri içinde bu Ġlahî bağa zarar vermek isteyen insanların saldırılarından 

Ġslam‟ı korumak istedi. O halde ey hakka talip olanlar! Dikkatlice inceleyin, 

acaba bu vakit, Ġslam‟ın semavî yardıma ihtiyaç duyduğu vakit değil midir?” 

2. Allah tarafından gelenin doğruluğunu ölçmenin ölçüsünü beyan ederek 

Ģunları söylemiĢtir: “Bir Ģahsın doğru olması için, herhangi bir Ġlahî kitapta 

onunla ilgili açık haber bulunması gerekli değildir. Eğer böyle bir Ģart olsa 

hiçbir peygamberin peygamberliği ispatlanmayacaktır. Gerçek Ģu ki birisi 

nübüvvet iddiasında bulunduğunda her Ģeyden önce bakılması gereken, 

zamanın ihtiyacıdır. Sonra, onun vaktinde gelip gelmediğine bakılır. Sonra, 

Allah‟ın onu destekleyip desteklemediğine bakılır. Sonra, düĢmanların ileri 

sürdüğü itirazlara tam olarak cevap verilip verilmediğine de bakılır. 

3. Bir diğer Ģartın belirtilen vakitte zuhurun gerçekleĢip gerçekleĢmeyeceğine 

dair olduğunu belirten Masrur Ahmed, geçmiĢ peygamberlerin gaybî 

haberler verdiğini söylemiĢtir. “Altıncı bin yıl sona ermek üzereyken, 

Vadedilen Mesih ortaya çıkacaktır.” rivayetinin Mirza Gulam Ahmed‟i 

tanımladığını nitekim kamerî hesaba göre Hz. Adem‟den itibaren altı bin yıl 

alınırsa vaktin Ģimdi tamam olduğunu; Ģemsî hesaba göre ise altı bin yılın 

sona ermek üzere olduğunu ifade etmiĢtir. 

4. Ahmediyye Cemaati‟nin her anlamda ilerlemesini, yüzbinlerce insanın 

cemaate katılmasını ve cemaat mensuplarının fedakarlıklarda aĢama kat 

etmelerini Vadedilen Mesih‟in doğruluğuna delil olarak sunan Masrur 
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Ahmed, bugün Vadedilen Mesih‟in mesajının ulaĢmadığı hiçbir ülkenin 

bulunmadığını, O‟nun mesajı sayesinde iyi ruhlu kimselerin dikkatinin 

Ġslam‟a çevrildiğini hatta bazı yerlerde Allah‟ın bizzat kendisinin insanlara 

yol gösterip Ahmedî Cemaati‟ne yönlendirdiğini beyan etmiĢtir. Böylelikle 

Allah‟ın cemaat müntesiplerinin imanını güçlendirdiğini ve güçlendirmeye 

de devam edeceğini iddia eden Masrur Ahmed tüm bunların ilahî desteğin 

birer manzarası olduğunu telkin etmiĢtir.
393

 

 

2.5.4. Diğer Hususlar  

Kadıyani gelenek içerisinde halifeler aracılığıyla bazı meselelere yönelik güncel 

yasaklamaların getirildiği de görülmektedir. 27 Aralık 1925 yılında Vadedilen Mesih‟in 

II. Halifesi Mirza BeĢiruddin Mahmud Ahmed‟in aktardığına göre, nargile çok kötü bir 

Ģeydir ve cemaat mensupları ile birlikte tüm müminler bu ürünü asla kullanmamalıdır. 

Nitekim Hz. Peygamber; “Sarımsak yiyip camiye gitmeyin çünkü melekler sarımsak 

kokusundan hoĢlanmazlar, yanınıza gelmezler.”
394

 DemiĢtir. Kadıyânîler, rivayet edilen 

bu hadisi nargileye olan inançlarıyla kıyas etmiĢler ve Allah ile konuĢan kimsenin kötü 

kokuya sahip sarımsak yemesiyle nargile içmesi arasında bir fark görmemiĢlerdir. 

Çünkü onlara göre nargile kokusu sarımsaktan daha kötüdür.
395

 

Son olarak konuyla doğrudan ilgili olmakla beraber Kadıyânîlik içerisinde ahlak 

algısının içeriğinde de mehdi-mesih algısının oldukça Ģekillendirici olduğunu ifade 

etmek istiyoruz. Bu noktada Mirza Gulam Ahmed‟in “Siz, kibrin ne olduğunu 

bilemeyebilirsiniz. Bundan dolayı kibrin ne anlama geldiğini benim açıklamalarımdan 

anlamaya çalıĢın, çünkü ben Allah‟ın (c.c.) ruhu (vahiy) ile konuĢuyorum.” ġeklindeki 

beyanatından sonra “Dua edenle alay edip dalga geçen, Allah‟ın (c.c.) gönderdiği ve 

memur ettiği kiĢiye (yani Vâdedilen Mesih‟e) tam olarak içtenlikle itaat etmek 

istemeyen, onun sözlerine kulak asmayan ve onun yazdıklarını dikkatle okumayan 

kimse de kibirlidir. Bundan dolayı ev halkınızla birlikte necat bulasınız ve helâk 

olmayasınız diye kibrin bir zerresinin bile içinizde bulunmaması için çaba 
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gösteriniz.”
396

 Ģeklinde kibrin içeriğini tarif etmiĢtir. Bu noktada her ne kadar gelenek 

içerisinde evrensel ahlak ilkelerine vurgu yapılsa da Vadedilen Mesih‟e itaatsizliğin 

“kibir” kategorisi altında tarif edilmesi örneğinden anlaĢılacağı üzere ahlak algısının 

Ģekillenmesinde de “mehdi-mesihe” olan bağlılığın merkezi bir yerinin bulunduğu 

anlaĢılmaktadır. Yine Kadıyânîlerin güncel literatüründe karĢımıza çıkan Vadedilen 

Mesih‟in günümüzdeki halifesi Mirza Masrur Ahmed‟in dile getirdiği “Vadedilen 

Mesih‟e biat sözünün yerine getirilmesi”
397

 ilkesinin de Kadıyânîlik içerisinde ahlaki 

ilkelerinin tesisi adına oldukça önemli bir teĢvik edici unsur olduğu anlaĢılmaktadır. 
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SONUÇ 

GeçmiĢten günümüze pek çok toplumda her ne kadar isimlendirmeler farklılaĢsa 

da benzer gaye ve sebeplerle gelecekte zuhur edecek olan bir kurtarıcı figür 

beklentisinin mevcut olduğu anlaĢılmaktadır. Her grup ve Ģahıs tarafından söz konusu 

kurtarıcıyı ifade eden kavramlara muhtelif manalar yüklenmiĢtir. Mehdilik algısı 

perspektifinde çalıĢmamızın merkezine aldığımız Kadıyânîlik, günümüzde mehdi 

figürünün Ģekillendirdiği en önemli yansıma alanlarından biridir. 

Kadıyânî Cemaatinin çok kültürlü bir yapı içerisinde bulunduğu ve öğretilerini 

bu yapının etkisiyle oluĢturduğu görülmüĢtür. Bu bağlamda çalıĢmamızın ilk kısmında 

beklenen kurtarıcı inancının menĢei, ortaya çıkacağı ve faaliyet göstereceği mekân, 

iktidar süresi, mücadele biçimi, evrenselliği, haberî kaynakları yorumlama biçimi ve 

günümüzdeki zat-halef durumu gibi konular Kadıyânîlerin etkileĢim içerisinde olduğu 

düĢünülen çeĢitli din ve mezheplerle karĢılaĢtırmalı bir Ģekilde analiz edilmiĢtir. Bunun 

neticesinde kurtarıcı fikrinin menĢei bakımından Yahudilikte bulunan mesih inanıĢının 

Sümer kökenli olduğu, Hıristiyanlarda siyasi otorite boĢluğuyla birlikte Yahudilik 

etkilerinin görüldüğü, ġiîlikte Fars tesiri ile beraber karizmatik lider anlayıĢının söz 

konusu inanıĢın doğmasında tesiri olduğu sonucuna varılmıĢtır. 

Ġbrahimî dinler ve nüvelerinde kurtarıcının ortaya çıkacağı ve faaliyet 

göstereceği mekân söz konusu olduğunda ise genellikle dini-siyasi oluĢumların kutsiyet 

atfettiği mekanlae, beklenen kurtarıcının teĢrifi açısından önem arz etmektedir. Lakin bu 

noktada Kadıyânî Cemaatinin evrensel bir mesaj iddiasında bulunması veya mehdinin 

zuhur etmiĢ olması sebebiyle gelecek zaman algısı bağlamında bir mekâna iĢaret 

etmedikleri görülmektedir. Bunun yerine Kadıyan Ģehrini Ġslam kültüründe ismi öne 

çıkan DımaĢk Ģehri ile benzetmek suretiyle mehdinin zuhurunun meĢrulaĢtırılmaya 

çalıĢılması yönünde bir gayretten bahsedilebilir. Yine bu çabayı, mehdinin zuhuruna 

dair Sünnî gelenek ile ortak bir alan inĢa etme yönünde de değerlendirmek mümkündür. 

Bu sebeple bu bağlamda mekân algısının Kadıyânîlik söz konusu olduğunda gelecek 

zaman inĢasından ziyade geçmiĢin yeniden inĢası Ģeklinde görünür hale geldiği 

söylenebilir. 

Gelmesi beklenen kurtarıcının mücadele biçimi noktasında ise Kadıyânî 

düĢüncenin Yahudilik ve Hıristiyanlık ile Ġslam mezheplerinden ġia‟da var olan 

kurtarıcı figürün kılıç ve silahla mücadelesi fikrinden farklılaĢtığı görülmektedir. 
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Nitekim Kadıyânî düĢünce içerisinde Vadedilen Mesih/Mehdi‟nin Kur‟an ile cihad 

edeceği ve kılıcın değil kalemin üstün olduğu iddia edilmiĢtir. 

Farklı din ve mezheplerle yaptığımız kıyaslamalar neticesinde Kadıyânîlerin 

güncel literatürü taranmıĢ ve bu konuda özellikle Maneviyat Dergisi tarafımızca itina ile 

incelenmiĢtir. Bu çerçevede Kadıyânî Cemaati‟nin kurulduğu ilk günden bu zamana 

kadar kurtarıcı fikrinde bazı değiĢiklikler yaĢadığı sonucuna varılmıĢtır. Kurucusu 

Mirza Gulam Ahmed‟in cemaatin ilk dönemlerinde yaĢadığı çevrenin de etkisiyle 

taraftar toplamak için ortaya attığı iddialar günümüzde bir adım daha ileri taĢınmıĢ 

görünmektedir. Kur‟an, hadis rivayetleri, Yahudi ve Hıristiyanların kutsal kabul ettiği 

eserler ve Gulam Ahmed‟in telif ettiği yazılar modern Kadıyânî mensupları tarafından 

ilk zamanlarına kıyasla daha fazla yoruma/tevile tabi tutulmuĢ böylelikle Gulam Ahmed 

özelinde kurtarıcı iddiaları farklı kaynaklardan temellendirilmiĢtir. ÇalıĢmamızın 

Kadıyânîlerin mehdilik perspektifinde güncel faaliyetlerini ve görüĢlerini incelediğimiz 

ikinci kısmında Kadıyânîlerin dünyanın neresinde olursa olsun ülkeyi idare eden 

yönetime karĢı sessiz kaldığı, eleĢtirilerden uzak durduğu ve bu durumun Kur'an'da ve 

Hz. Peygamber'in sünnetinde emredildiğini savundukları tespit edilmiĢ olup bizzat 

kendileri mevcut iktidarlara bağlılıklarını beyan etmiĢlerdir. 

Kadıyânîlerin mehdi algısı perspektifinde Ģekillenen siyasi faaliyetleri içerisinde 

tasnif ettiğimiz ve Kadıyânîler tarafından cemaatin öğretisi haline getirilen cihad 

anlayıĢları, eskatolojik inanca sahip oluĢumlardan farklı olarak tebliğ mücadelesinin zor 

kullanarak yapılmaması gerektiği üzerine ĢekillenmiĢ ve bunun Allah'ın emri ve Hz. 

Peygamber'in isteğiyle kaldırıldığı iddia edilmiĢtir. Ayrıca mücadelenin yalnızca Ġslam 

dinini kapsamadığı bütün din bireylerinin inançlarını özgürce yaĢayabilmesi için 

Müslümanların kalemle ve ilimle gayret içerisinde olması gerektiği fikrinin, Kadıyânî 

güncel literatüründe öne çıktığı görülmektedir. Kadıyânîlerin sosyal faaliyetleri 

kapsamında değerlendirdiğimiz Jalsa Salana toplantısı da yine mehdi algısı 

çerçevesinde Ģekillenen faaliyetlerden biridir. Birlik ve beraberliğin önemine vurgu 

yapan ve sürekli bir Ģekilde güncel konular ile ilgili demeçler yayınlayan Kadıyânîlerin 

resmi anlamda bunu Jalsa Salana adını verdikleri yıllık toplantılarında 

gerçekleĢtirdikleri görülmektedir. Kadıyânîler söz konusu toplantılarla bütün insanlığı 

Kadıyânî çatısı altında toplamayı ve dünyada yaĢanan geliĢmeleri, salgın hastalık ve 

savaĢ gibi güncel problemleri yakından takip etmeyi amaçlamaktadır. Dolayısıyla 

Kadıyânîlerin bu tür etkinlikleri Vadedilen Mesih/Mehdi'nin iĢtirakını ve iddiasında 

kullandığı delilleri tüm dünya kamuoyuna sunmak amacıyla oluĢturduğu ve evrensel 
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boyutta kitlelere ulaĢma aracı olarak kabul ettiği söylenebilir. Yine bu toplantının 

baĢlatacısının Vadedilen Mesih ve Mehdi olarak tanımlanan Mirza Gulam Ahmed 

olması da çalıĢmamız açısından dikkate değerdir. 

Kadıyânî Cemaati'nin dini faaliyetleri söz konusu olduğunda Kur'an ve Hadis 

literatürünü oldukça derinlemesine irdeledikleri, cemaatin baĢta kurtarıcı fikri olmak 

üzere diğer öğretilerine uygun Ģekilde bâtınî tev'il yöntemine yakın yorumlar yaptıkları 

görülmüĢtür. Kur'an'ın çok sayıda ayeti bu bağlamda Kadıyânîler tarafından zikredilmiĢ 

ve Mirza Gulam Ahmed'in beklenen mesih/mehdi olduğuna delil olarak sunulmuĢtur. 

Aynı Ģekilde Sünnî geleneğin de kabul ettiği mevcut hadis literatürüne, mehdi algısını 

meĢrulaĢtırma ve tesis etme çabasıyla baĢvurulduğu ve tev‟ile konu edildiği 

görülmektedir. Ayrıca Kadıyânîlerin Kur‟an algısı doğrultusunda müstakil bir Kur‟an 

Meali de derlediklerini belirtmek gerekir. 

Kadıyânî Cemaati çatısı altında evrensel birliktelik söylemi cemaat 

mensuplarının diğer dinlere bakıĢ açısını da ĢekillendirmiĢ özellikle kurtarıcı inanıĢına 

sahip olan dinler hakkında beklenilen kurtarıcının bizatihi Mirza Gulam Ahmed olduğu 

tezi savunulmuĢtur. Mezhep kimliğini kabul etmeyen cemaat üyeleri her ne kadar 

kendilerinin belli bir itikadi-siyasi oluĢuma ait olmadığını dile getirseler de özellikle 

amelî konularda Hanefi mezhebine yakın olduklarını beyan etmiĢlerdir. Kadıyânîlerin 

geçmiĢten günümüze değiĢmeyen ve kurucu öğretisi olan kurtarıcı inanıĢı söz konusu 

cemaatin literatürüne ve faaliyetlerine yansımıĢtır. Bu bağlamda Kadıyânîlerin 

savunduğu her argümanın kurtarıcı inanıĢı açısından değerlendirildiği neticesine 

varılmıĢtır. 

Sonuç olarak Kadıyânîliğin “Kurtarıcı Telakkisi” cemaatin kurucusu kabul 

edilen Gulam Ahmed‟in fikirleri etrafında ĢekillenmiĢtir. Gulam Ahmed, Ġngilizlerin 

Müslümanları sömürdüğü bir kaos ve kriz ortamında yetiĢmiĢtir. Müslüman halkın 

kendisini Ġngilizlerden Müslümanların intikamını alacak beklenen kurtarıcı düĢüncesine 

kaptırdığı bir ortamda Gulam Ahmed, Müslümanlardan aldığı destek ile kendisinin 

müceddid olduğunu iddia etmeye baĢlamıĢtır. Daha sonra Gulam Ahmed aĢama aĢama 

mesih, mehdi, mebi ve Hinduların KriĢna Avatarı olduğunu dile getirmiĢtir. Kendisinin 

hem Hz. Ġsa‟nın hem de Hz. Muhammed‟in manevi mirasçısı olduğunu ileri sürmüĢtür. 

Gulam Ahmed, kendisinin Müslümanların beklediği mehdi, Hıristiyanların beklediği 

mesih olmanın yanında, Hinduların beklediği KriĢna olduğunu iddia ederek onun bu 

tutumu ile Hindistan‟da bulunan tüm dinleri tek çatı altında toplama fikrine sahip 

olduğunu söylemek mümkündür. Lakin bu konuda baĢarısız olduğu, amacına 
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ulaĢamadığını da ifade etmek gerekir. Günümüzde söz konusu bu iddiaları hala 

temellendirmeye çalıĢan Kadıyânî Cemaat üyelerini bununla ilgili çok sayıda faaliyet 

gerçekleĢtirdikleri ve geniĢ kitlelere modern araçlar vesilesiyle ulaĢmayı amaçladıkları 

anlaĢılmaktadır.  
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