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ERKEN DONEM iSMAILILIiK VE TEMEL GORUSLERI
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Ozet

$if banini bir mezhep olarak Islam kiiltiir ve siyasi tarihinde son derece énemli bir rol
oynamasina ragmen, dini/mezhebi veya siyasi birtakim miilahazalarla, tariht ve nazari
acidan son derece carpitilarak takdim edilen Ismaililik, bu anlamda ilmi ¢alismalarda
hak ettigi yeri alamamigtir. Dahasi calismalarda ortaya konan yaklagim bu mezhebi, ta-
rihsel gercekligi cercevesinde saglikh bir sekilde anlamak bir tarafa, biiyiik oranda tari-
hin tahrif edilmesi seklinde tezahiir etmigtir. Bu agidan Ismaili tarihin ve anlayisin miim-
kiin mertebe kendi orijinal kaynaklarima dayanilarak ortaya konmast bir zorunluluktur.
Bu manada, iilkemizde son dinemde birtalam ¢alismalar yapilmigsa da, bu hususta hala
biiyiik bir bilgi boglugu mevcuttur. Bu makale sz konusu boglugu doldurma anlaminda,
bir nebze de olsa, katkr saglamay amaglamaktadir.
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Early Ismailis and Their Main Doctrines
Abstract

Despite their long history and cultural and political contributions to Islamic civiliza-
tion, nevertheless, Ismailis were up to recently one of the least understood Muslim sects.
Due to some denominational reasons, they were not given the deserved place in the scho-
larly works, and have been presented in an extremely distorted form, thus deforming the
historical facts. And this does not allow the student of Ismailism to understand it properly
in various aspects, primarily in historical and theoretical points. It is at least just because
of this fact that Ismailism must be studied, particularly, by utilizing its original works. In
this sense, due to lack of studies of this Shiite sect, there are still large gaps in our know-
ledge of it. Therefore, this article aims to make, even though a little bit, a contribution to
Jill up this lack of information. ‘
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Girig

297/910 yilinda Fatimi devletinin kurulusuna kadarki siirecte Ismailf hareketin ne za-
man ortaya ¢iktift ve hangi agamalardan gectigi hususu tam olarak aydinlatilabilmis de-
gildir. Yaklagik bu erken déneme ait muteber kaynaklarin oldukea az olmasi, bu déneme
iligkin Ismaili tarih ve ogretinin aydinlatilmasina yeterince imkan tamimarmstir. Bununla
birlikte, 1930°1u yillardan itibaren yapilan ¢agdas arastirmalar sayesinde Fatimilik éncesi
ve sonrast doneme ait birtakim. [smaili metinlerin giin 151§1na ¢ikarilmast, erken dénem
Ismaililik hakkinda daha saglikli bilgilere ulagma imkanim saglamigtir.

Erken dénem Ismaililik, kabaca Cafer es-Sadik’mn 148/765 yihindaki vefatindan ilk
Fatimi halifesi Ubeydullah el-Mehdi’nin Ismaili imamet anlayisinda koklii paradigmatik
bir degisiklik yaptif1 286/899 yilina kadar gecen dnem olarak kabul edilebilir. Aglin-
da Ismaili hareketi bu tarihle baglatmak tartigmali bir husus olmakla birlikte, bu tercih
birtakim pratik gerekgelerden kaynaklanmaktadir. Syle ki, bilhassa III/VIIL. asmin ilk
yarisindan &nceki Ismaili faaliyetler hakkindaki bilgilerimizin yok denecek kadar az ol-
mast Ismaili hareketin tam olarak ne zaman basladigina dair kesin bir ifade kullanmamiza
imkén tanimamaktadir. Bununla birlikte Cafer es-Sadik’in &liimiinden sonra, bagta Nev-
bahti (6.300/912) ve Kummi (6. 301/913) olmak {izere Mak4lat eserlerinde belirtildigi
sekliyle, ondan sonra kimin imam olacag: hususunda yasanan ihtilafin akabinde ortaya
cikan gruplar/firkalar arasinda [smail b. Cafer ve oglu Muhammed b. Ismail’in imametini
one siirdiigii belirtilen bir kesimden bahsedilmesi, Ismaililigi bu tarihten baglatabilmemiz
igin bir gerekge olarak kabul edilebilir. Bununla birlikte Ismaililigin baglangicina dair
cafdas aragtirmacilar arasinda tam bir ittifak bulunmaktadir (Madelung, 1961: 43; Daf-
tary, 1990: 93).

Yukarida ifade edilen belirsizlige ragmen, Ismaililigin ilk niivelerini Imam Cafer es-
Sadik’in 148/765 yilindaki vefatindan sonra taraftarlan arasinda yaganan fikir ayrilikla-
rinin neticesinde ortaya gikan birtakim gruplar arasinda aramamuz yanlis olmayacaktir.
Bilhassa makélat eserlerinde bu hususta yeterince bilgi meveuttur. Elimizdeki bilgilere
gore Cafer es-Sadik’in vefatindan sonra taraftarlar alt alt gruba aynldilar. Bunlardan ikisi
Cafer es-Sadik’in en biiyiik oglu Ismail’in imameti etrafinda birtakim goriisler ileri siiren
gruplardi. Zikredilen iki grup Cafer es-Sadik’mn vefatindan sonra diger Siilerden ayrilarak
Kiife’de miistakil bir topluluk seklinde varliklarin siirdiirmiiglerdir. S6z konusu bu iki fir-
kadan Ismail’in vefatim inkar ederek onun Mehdi-Kaim olarak geri dbdnecegini 6ne siiren
itki, Ismalhhgm ortaya cikigina dair kayda deger bilgilere sahip olan Nevbahti ve Kummi
tarafindan “Ismd ‘fliyye el-Halise” olarak isimlendirilirken (Nevbahti, 1936: 57-58; Kum-
mi, 1963: 80); Ismaili 6gretiye agina daha ge¢ dénemde yasamug Sehristani (6. 548/1153)
ayn grubu “Isma ‘iliyye el-Vakifa” olarak isimlendirir. S6z konusu firka Ismail b. Cafer’i
son imam ve Mehdi olarak kabul etmig ve Imam Cafer’in, Ismail’i Abbasi valisinden ko-
rumak i¢in onun Sliimiinii ilan ettifini 6ne slirmiigtiir (Sehristani, 1992: 170).

Kaynaklarda Ismail b. Cafer es-Sadik ile ilgili bilgiler olduk¢a sinirhidir, Tsmaili bir
miiellif olan Idris Imadiiddin (6. 872/1467) tarafindan kaleme alinan ve Ismaililigin genel
tarihi hakkinda bilgi veren en 6nemli eser konumundaki Uyidnu’l-Ahbdr'da dahi fsma-
il hakkinda yeterince bilgi yer almamaktadir. Sadece ondan Svgiiyle bahsedilmekte ve
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Imametinin savunulmas: hususu ele ahnmaktadir (Idris Imadiiddin, 1986: 1V/332). Diger
taraftan Imami kaynaklar Ismail b. Cafer hakkinda boliik pérgiik birtakim bilgiler iger-

.mekle birlikte, bu kaynaklar ismail’e karst Musa Kazim’in imametini savunduklari icin,
stz konusu bilgilere ihtiyatla yaklagilmas: gerekir.

ismgil b. Cafer hakkindaki bu son derece yetersiz bilgiler onun hangi ¢evrelerle ne tiir
iligkiler icerisinde olduguna dair agik bir kanaate varmaya yeterince imk&n tanimamak-
tadir. Bununla birlikte, bu bilgilerden hareketle, en azindan onun, bagta Eb1’'I-Hattab ve
Mufaddal b. Omer el-Cufi olmak iizere, Kufe merkezli Sii gulat gevrelerle temas halinde
olduguna dair birtakim ipuglan elde edilebilir (Cafer b. Manstir, 1984: 256-57; Kesi,
1404: 612, 618). Mesela Kessi’deki bir rivayete gore Ismail, Kufeli bir gali olan Bessam
b. Abdillah Sayrafi’nin Abbasi iktidarina kargt bir grup arkadagtyla birlikte gerceklestirdi-
81 bir faaliyete katilmigtir. Bu durum iktidar tarafindan aciga ¢ikanlinca, Cafer es-Sadik,
Ismail ve Bessam b. Abddillah Kufe yakinindaki Hire’ye getirilir. Burada Halife Mansur,
Bessam’in katline hitkmederken Ismail’i affeder (Kessi, 1404: 244-245; Daftary, 1990:
132). Bu olay Imami kaynaklarda Imam Cafer’in Ismail’in faaliyetlerinden duydugu bii-
yiik rahatsizhifin gerekcelerinden biri olarak gosterilir.

Kegsi’de gecen bir bagka rivayet, Ismail b. Cafer’in kimlerle nasil bir faaliyet icerisin-
de oldugunu gostermesi acisindan kayda degerdir. Kessi’nin, Cafer es-Sadik’in Mufaddal
b. Omer el-Cufi’ye “Ey kifir! Ey miigrik! Sen ve oglum, yani Ismail b. Cafer, arasinda ne
var?” (Kessi, 1404: 612) dedigini rivayet etmesinden sonra, Mufaddal’in Hattabiyye’den
oldugunu belirtmesi, Ismail’in iligki icerisinde oldugu kesimin daha gok Kafe merkezli
gulat cevrelerden olustuguna dair bir ipucu olarak kabul edilebilir. Ayrica burada Cafer’in
Mufaddal’a siddetle kizmasi, Cafer’in bu faaliyetlerden biiylik rahatsiziik duydugunu
gostermesi acisindan da kayda degerdir. Muhtemelen Cafer es-Sadik Abbasi iktidarinin
kendilerine yonelik zaten var olan baskilarin artmasindan endiselenmekte ve bu nedenle
kendisiyle iligkilendirilebilecek her tiirlii iktidar kargiti harekete kargi ¢tkmaktadir.

Cafer’in s6z konusu endigelerine ragmen muhtemelen Ismail, Hattabiyye gibi agim
Sii kesimlerle temas halindedir ve yukarida zikredildigi gibi Ismail’in Bessam’la birlikte
tutuklanmasi da gz 6niine alindiginda, Abbasi iktidan i¢in Hilseyin ogullar arasinda en
cok dikkat ceken sahsilarin baginda gelmektedir. Ayrica Ismail’in birkag defa oldiiriil-
mek istendigine dair kaynaklarda gecen bilgiler, onun iktidarla degisik donemlerde ciddi
gerginlikler yagsadigi seklinde de anlagilabilir. Nitekim Idris Imadiiddin’e gore Abbasi
halifesi Mansur, Cafer es-Sadik’1 sik: bir gekilde takibat altinda tutarak Cafer’den sonra
taraftarlarinin bagina kimi gecirecegi konusunda adamlar vasitasiyla Cafer’den bilgi al-
maya caligmis ve netice de Cafer’in kendisinden sonra Sia’smnin bagina Ismail b. Cafer’i
getirmek istedigini 6grenmistir (Idris Imadtiddin, 1991: 198; 1986: 1V/334). Bu ifade-
lerden Cafer es-Sadik’in Abbasi iktidarinin bu tutumundan dolay: Ismail hakkinda zaten
birtakim endigeler tagidigi ve onu miimkiin oldugunca korumaya caligtifi; ancak Cafer’in
bu ¢abalarina ragmen, yeterince bagarili olamadig1 anlagiimaktadir.

Nevbahti ve Kiummi, Halis Ismaililik ile gali bir Sii firka olan Hattabiyye'yi birlik-
te zikrederler. Hattabiyye’nin Ismaililigin tesekkiiliinde etkisi oldugunu vurgulayan her
iki yazar, Ebu’l-Hattab’in vefatindan sonra Hattabiyye’den bir kesimin Muhammed b.
Ismail’in taraftarlarina katildigini ve Ebu’l-Hattab’m ruhunun Muhammed b. Ismail’e
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hulul ettifini ileri siirdiiklerini belirtirler {Nevbahti, 1936: 58-61: Kummi, 1963: 81-83).
Her ne kadar kaynaklarda Hattabiyye ile Ismaililik arasindaki yakin iliskiye deginilse de
bu iligkinin mahiyeti tam olarak bilinmemektedir. Ancak anlagildig1 kadaniyla ilk Ismaili
unsurlar Hattabiye ve difer gali Sii firkalarin da faaliyet gosterdigi Giiney Irak’ta -bilhas-

sa Ktfe’de- bulunan Imami Siilerin icerisinden neget etmis ve bir siire miistakil olarak
varliklarim devam ettirmiglerdir.

Halis [smailiyye’ disinda “Miibdrekiyye” olarak isimlendirilen bu grup da Ismail’in
babas: Cafer’in hayattayken oldiigiinii kabul ederek, imametin, Cafer’in vefatindan sonra,
fsmail’in en biiyiik oglu Muhammed’e gectigini ne siirmiistiir. Bunlara gére imamet, Ha-
san ve Hiiseyin’in durumu haric, kardesten kardege ge¢mez; bu nedenden &tiirii Ismail’in’
diger kardeglerinin imametini kabul etmemiglerdir (Nevbahti, 1936: 58: Kummi, 80-31;
Esari, 1980: 24-27; Bagdadi, 1988: 47-48; Sehristani, 1992: 171). Makalét yazarlari
Miibarekiyye’yi ismail b. Cafer’in mevlas: olan “Miibdrek” adinda birine nispet etmis-
lerse de (Nevbahti, 1936: 58: Kummi, 80-81; Bagdadi, 1988: 48; Sehristani, 1992: 171;
Miifid, 1413: 306; 'I.‘abersi, t.y.: 295; Tusi, 1381: 310), son dénemde yapilan galigmalar
Miibarek ifadesinin Ismail’in bir lakabt olma ihtimalini giiclendirmigtir. Bu anlamda Iva-
now, IV/X. asrin meghur Ismailf daisi EbG Ya‘kib es-Sicistani (6. 361/971"den sonra)’nin
fsmail b. Cafer’den “Miibarek” adiyla soz etmesine dayanarak, “Miibarek”in Ismail’e
verilen bir lakap oldugunu, bu nedenle Miibdrekiyye adlandirmasinin bagka bir lidere de-
gil, dogrudan {smail’e dayandigim ileri siirmiistiir (Ivanow, 1957: 108-112). es-Sicistani,
Sullemu’n-Necat adll eserinde bu hususta soylediklerinin yaninda!, Isbatu’n-Nubuvvdt
adli eserinde de benzer ifadelere yer verir. Burada Sicistani’nin, Cafer es-Sadik’tan sonra
imametin Miibarek’e gegtigini belirtmesinden, bu ifadeden Ismail b. Cafer’in kastedildigi
bariz bir sekilde anlagilmaktadir (Sicistani, 1966: 190). Ayrica Fatimi Devletinin kuru-
cusu Ubeydullah el-Mehdi’nin Yemen’deki Ismaililere génderdigi mektupta Miibarek,
{smail b. Cafer’in bir diger ad1 olarak zikredilmesi bu hususu teyit etmektedir (el-Hamda-
ni, 1958: 11). Dolayistyla, Ismaili hareketi ifade etmek igin 6nceleri Miibdrekiyye ifade-
sinin kullamldigy; ancak daha sonralan bagta Nevbahti ve Kummi olmak iizere birtakim
makalat yazarlarinca daha ¢ok Ismailiyye tabirinin tercih edilmeye baglandig; II/IX.
asrin bilhassa ikinmci yanisindan sonra Kardmita veya Banniyye tabirlerinin de kullanil-
dig1 an1a§11maktad1r2. Bununla birlikte Ismaililer kendilerine y6nelik disanidan verilen bu
isimlerden cok “Dava” ya da “Dava el-Hadiye” tabirlerini kullanmayi tercih etmektey-
diler (fbn Havseb, 1948: 209; Idris Imadiiddin, 1991: 222; Daftary, 1990: 126; Mustansir
Bi’llah, 1954: 157, 168, 174, 178; Kalkasendi, 1331: IX/18-20).

Nevbahti ve Kummi’deki ifadelere dayanarak Muhammed b. Ismail’in oliimiiyle Mii-
barekiyye olarak isimlendirilen Ismaili hareketin iki gruba ayrildigy; ok kiigitk bir gru-
bun imametin Muhammed b. Ismail’in soyundan devam ettigini 6ne siirdiigii anlagilmak-

1) “Miibarek aleyhisselam, M_uhammed’den (SAV) sonra altinci imamdir... Miibarek giddetli bir bas-
kiya maruz kalinca, kc.andlsl. ve _g:ocuklannm can giivenligi icin saklandi. Allah Miibarek ve oglunun
yeryiiziinde ilim ve hikmeti y‘aymalarlr,lfia lfqlayh.k sagladi... Diigmanlan, Miibarek ve oglunu ele
gecirmek igin ellerinden geleni yaptilar.” (Sicistani, 1983; 250-51).

2) Bu anlamda 260/873 yilinda vefat eden nde gelen imami alimlerden Fadl b. §azan’mn “Kitdbu'r-
Red ald’l-Batniyye ve ’I—Karérr{ita adyla kaleme aldigi eser zikredilebilir (Ibnu’n-Nedim, 5.164. Ne-
casi, Fadl b. Sazan’m bu eserini Kitabu'r-Red ‘ald’l-Kardmita geklinde verir (Necist, 1318: 307).
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taysa da (Nevbahti, 1936: 61; Kummi, 1963: 72) o dénemle ilgili olarak hicbir kaynak
boyle bir gruptan ve imamlar silsilesinden bahsetmez. Ubeydullah el-Mehdi’nin 286/899
yilinda imametin kendi soylarindan devam ettigini 6ne siirmesine kadar Miibarekiyye'nin
cogunlugunu olusturan diger grup Muhammed b. Ismaili’in vefatini ink4r ederek onun
Imam Kaim olarak geri doniisiinii (recat) beklemistir. Daha sonralart Karamita ismi ile
sohret Bulacak bu gruba gére Muhammed b. Ismail, Cafer es-Sadik’tan sonra yedinci ve
sonuncu imamdi ve bu nedenle Ismailiyye genel olarak yedi imamcilar (seb‘iyye) olarak
tanind1. Her ne kadar Nevbahti ve Kummi yedili imam silsilesinde Ismail b. Cafer’i zik-
retmeseler de devaminda imametin Cafer es-Sadik’mn hayatinda oglu Ismail’e gectigine
inandiklarina dair ifadeler mevcuttur (Nevbahti, 1936: 61; Kummi, 1963: 72). Netice iti-
bariyle, bu husus yeterince agik olmamakla birlikle, anlagildig1 kadariyla bir grup Ismail’i
imam kabul ederken, bir kismi da onun imametini reddetmekteydi.

1. Gizli imamlar Dénemi ve Ismaili Davet:

11k Ismaililerin niiveleri olarak niteleyebilecegimiz Kufe merkezli az sayidaki bu top-
luluk hakkindaki bilgilerimiz, Ismaililerin 3/9. asrn ortalarindan hemen sonra tek bir
hareket olarak ortaya ¢ikip tarihteki yerini almasina kadar, oldukga azdir. Anlagildigi ka-
dantyla yaklagik bir asir boyunca bu hareketin 6nde gelenleri tek ve dinamik bir hareket
meydana getirmek igin ilk Ismaili gruplar arasinda gizli ve siirekli bir faaliyet icerisinde
olmuslardir. Bu liderler muhtemelen Muhammed b. Ismail’in 6liimiiyle Miibarekiyye’den
aynlan ve imametin devam ettigine inanan liderlerle aym gruptandilar. Bunlar kendilerini
Abbasi iktidarinin saldirilarindan korumak icin takiyye yaparak/gizlenerek uzun bir siire
acikca imamet iddiasinda bulunmadilar. Nitekim bu husus Fatimi halifesi Ubeydullah
el-Mehd’nin (297-322/909-934) Yemen’deki Ismaililer’e yazdig1 mektupta agikca be-
lirtilir (Hamdani-de Blois, 1983: 173-207). Bu liderligin sonuncusu olan Ubeydullah el-
Mehd1 286/899 yilinda Ismaili liderligin bagina gecince, agikga kendisinin ve seleflerinin
imametini iddia etti ve daha sonra Kuzey Afrika’da Fatimi devletini kurdu, Kumini ve
Nevbahti, Muhammed b. Ismail’den sonra bu grup tarafindan imam olarak kabul edilen
sahislarin isimlerini zikretmezler. Fatimi-Ismaili kaynaklarda bu liderlerin isim ve sayi-
larina dair verilen bilgiler Ismaili olmayan kaynaklarla benzerlikler arz etse de, Ismaili
kaynaklar (Sicistani, 1966: 95; Idris Imadiiddin, 1978: V/18-19; 1991: 215-218; Hamda-
ni, 1958: 10-12) bu liderlerin neseplerini Cafer es-Sadik’a dayandirirken, Ibn Rizam ve
Ehu Muhsin’in verdigi bilgilere dayanan [smaili karsit: kaynaklar (Ibnu’n-Nedim, 1997:
238; Bagdadi, 1988: 247; [bnu’d-Devadard, 1961: VI/17-20; Markizi, 1948: I/23-26 ) bu
liderlerin Abdullah b. Meymun el-Kaddah adindaki Islam diigmani bir sapkina® dayandi-
g iddia ederler.

Bu liderligin baglangictaki ikametgdhinin Huzistan’daki Ahvaz ve Asker Mukram
oldugu anlagiimaktadir. Daha sonralari bu merkez Basra ve sonunda 289/902 yilina ka-
dar Sam’n kuzeyinde yer alan Selemiyye gehri olmugtur. Bu liderligin gizli faaliyetleri
yaklagik bir asir sonunda 260/874 yilinda belli bir neticeye ulagti ve aym zamanda Islam
cografyasinin farkli bélgelerinde es zamanl olarak Ismaili dailer ortaya gikt1 ve Ismaili
3) Abdullah b. Meymin el-Kaddah’m gercek kimligi ve yagadig: donem hakkinda cok farkl bilgiler

mevcut olmakla birlikte, son dénemde yapilan ¢aligmalar onun Cafer es-Sadik dioneminde yagamug
bir Sii sahsiyet oldugunu géstermigtir (Bkz. Ivanow, 1957).
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daveti yaymak igin genig bir faaliyete giristiler. Bu tarihte Ismaili davet Selemiyye’deki
liderligin hakimiyeti altinda yiiriitiilmekteydi. Muhtemelen daha cok taraftar kazana-
bilmek igin bu merkezi liderlik uzun siire Muhammed b. ismail adina davette bulundu.
Nitekim Muhammed b. Ismail’in imametine ve mehdiligine inanmak Miibarekiyye ve
ondan aynlan en nemli grubun temel goriigitydii. Bu nedenle merkezi liderlik bu inamis1
destekleyerek 3/9. asirda tek bir Ismaili hareketi geligtirebilme imkéni elde etti.

2. ismaili Davetin Yayilmasi

Ismaililigin 3/9. asir ortalarinda ortaya ¢ikip yayilmasi ve gizlilik déneminde hareketi
tegkil edip idare eden liderligin mahiyeti ve konumu ile ilgili olarak kaynaklarda farkh
bilgiler mevcuttur. Bu kaynaklara dayanarak III/IX. asirdaki Ismaili davet birtakim temel
hususlar itibartyla su sekilde dzetlenebilir.

261/875 yilinda ya da birkag yil daha 6nce Kufe kirsalindan Hamdan Karmat, Ismaili
daveti Kufe civari ve Giiney Irak’taki diger yerlerde baglatip orgiitledi ve bu golgenin
onemli noktalarina de dailer tayin etti. Bu donemde Ismaili davetin merkezi Selemiyye
idi ve Hamdan Karmat’in faaliyetleri bu merkezden idare edilen tek bir Ismaili hareketin
parcasini olusturmaktaydi. Hamdan kisa siirede Karamita olarak taninacak olan ¢ok sayi-
da taraftar kazandi. Kisa bir siirede Karamita ifadesi Hamdan Karmat ile irtibatlar olan
diger bolgelerdeki Ismaililer igin de kullanilir hile geldi. Hamdan’in asil yardimcist enis-
tesi ya da kayinbiraderi olan Abdan adinda Ehvazlh biriydi. Abdan bagimsiz bir sekilde
hareket ederek daileri egitmekte ve civar bolgelere bilhassa giiney Iran’a géndermekteydi
(Ibnw’d-Devadart, 1961: VI/26, 27, 55, 67; Nuveyrf, 1984: XXV/191-192, 233; Makrizi,
1948: 1/155, 160, 166, 167). ‘

Davetin taraftarlarmdan vergi alan Hamdan 277/890 yihinda Kufe yakinlarinda onlar
icin miistahkem bir ddru’l-hicre inga ettirdi. Abbasiler ne oldugundan habersiz gecen bir-
kag seneden sonra sonunda 278/891 yilinda Ismaili hareketin ciddiyetini anladilar (Taberd,
t.y.: 10/24-25). Bununla birlikte ilk isyanlarina 284/897 yilinda kalkigan Irak Ismaililerini
cezalandirmak igin acil 6nlemler almadilar. Kisa bir siire sonra Abbasi Halifesi Mutezid
Ismaililere karg1 daha kat: bir siyaset izledi ve 287-289/900-902 yillan: arasindaki isyan-
larina karg: giddetli cezalandirmaya giderek Irak’taki Ismaililerin muhtemel zaferlerinin
oOniine gecti. Hamdan, Abdan ve yonetimlerindeki dailer aracihifiyla yaydiklan goriigler,
Nevbahti ve Kummi tarafindan Karamita’ya nispet edilen ve Ibn Rizam ve Ehu Muhsin
tarfindan da teyid edilen, kisa siirede diger bolgelerdeki dailer yoluyla ve diger Ismaili/
Karmati gruplar arasinda da yayginlik kazandi. Ismailili davet diger bélgelerde de hemen
hemen ayn1 ddnemde baglamus ve giiney fran’da bu davet Hamdan ve Abdan’in gézetimin-
de faaliyete ge¢mistir. Iran k&rfezi sahilindeki Cennabe halkindan olan ve Abdan’in kendi-
si tarafindan egitilen dai Ebu Said Hasan b. Behram Cennabi, 6nce giiney Iran’da faaliyete
gegti. fran’da, Abdan’in Memun lakapli kardesi ilk yerel dailerdendi ve bu sebepten &tiirii
bu bdlgedeki Ismaililer, Memuniyye olarak sohret bulmuglardir (Deylemf, 1987: 20-21).

Her zaman igin Ismaililigin 6nemli merkezlerinden biri olan ve bagindan beri hareke-
tin merkezi liderligiyle yakin iligkiler i¢inde yer alan Yemen’de davet Mansuru’l-Yemen
olarak bilinen Ibn Havseb ve Ali b. Fadl tarafindan tesis edilmis ve 270/883 yilindan
itibaren (Kadi Numan, 1994: 403) aleni olarak burada yaymuslardir. ibn Havseb ve Ali b.
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Fadl da Hamdan Karmat gibi faaliyetlerinin merkezi olan daglik bolgelerde miistahkem
daru’l-hicreler kurarak buralaradan diger bolgelere ¢cok hizhi bir bigimde daveti yaymg-
lardir. Ibn Havseb asil karargdhi Aden’de Mesver dag1 yakinlarindayd: ve Ali b. Fadl
faaliyetlerini baglangicta giineyde Cened’de yogunlagtirmigti. Yemen’in Benf Hemdan
ve diger 6nde gelen kabilelerin himayesi sayesinde Ismaili davet Yemen’de kisa siirede
yayildf. Oyle ki Sana sehrinin 293/906 yilinda Ali b. Fadl tarafindan fethedilmesiyle he-
men hemen Yemen’in tamam Ismaili dailerin niifuzu altina girdi. Ancak daha sonraki
donemlerde bu fethettikleri ellerinde tutamadilar ve ellerindeki yerlerin 6nemli bir kismi-
n1 280/893 yilinda Yemen’de miistakil bir devlet kurmug olan Zeydilere biraktilar (Kadi
Numar, 1970: 32-47; Idris Imadiiddin, 1986: IV/396; Daftary, 1990: 116).

Ismaili davet asamali olarak Yemen’den Yemame ve Arabistan Yarimadasi gibi civar
bélgelere de yayilmaya bagladi. Ibn Havseb aym1 zamanda Bahreyn ve daha uzaktaki
lilkelere de birtakim dailer génderdi. 270/883 yihinda yegeni Heysem'i ilk Ismaili daisi
olarak Sind bblgesine gondermisti ve Ismaili davet buradan Hint kitasr gibi diger bol-
gelere de yayild1 (Kadi Numan, 1970: 45, 47). Ibn Havseb daha sonra 279/892 yilinda
dai Abdullah eg-3if’yi Magrib’e gonderdi ve Abdullah’in buradaki yirmi yila yakin faa-
liyetlerinin neticesinde kuzey Afrika Berberileri arasinda Ismaili davet yayildi ve Fatimi
hilafetinin tesisi i¢in gerekli ortamin hazirlanmasina 6n ayak oldu. 281/894 yili veya daha
erken bir zamanda Arabistan’in dogusundaki Bahreyn bolgesinde Ismaili davet baglad
ve Hamdan tarafindan daveti 6rgiitlemesi ve idare etmesi i¢cin Ebu Said el-Cennabi bu
bblgeye gonderildi (Sabit b. Sinan, 1989: 12-16; Ibnu’d-Devadart, 1961: VI/55-62, 91
vd.; Nuveyri, 1984: XXV/233 vd.; Makrizi, 1948: I/159). Ebu Said burada Ismaili davet
icinde 286/899 yilinda vuku bulan hayati bliinmeye kadar Bahreyn’i niifuzu altina ald:
ve burada miistakil bir devlet kurdu.

260/874 tarihinden kisa bir siire sonra Ismaili davet Orta ve Kuzey bati Iran’da-Cibal
bolgesi-ortaya ¢ikti ve oradan da Horasan ve Maveraiinnehr’e yayild: (Nizamiilmiilk,
1999: 282-295, 297-305; Stern, 1983: 189-233; ). Davetin Cibal’deki merkezi olan Rey
bolgesinde dai Halef Hallac davetin baglaticis: oldu ve bu sebepten Gtiirii uzun biri siire
buradaki Ismaililer, Halefiyye olarak tanindilar. Davetin merkezi liderligince gorevien-
dirilmig olan Halef Pagapuya bolgesindeki Kuleyn/Kulin kdyiinde oturmaktayd: ve Mu-
hammed b. Ismail adina burada gizlice davette bulunmaktaydi. Halef’ten sonra Cibal’deki
davetin bagina 6nce oglu Ahmed ve daha sonra Ahmed’in yardimeis: Giyas gecti. Giyas
ilmi itibar1 sebebiyle Kum ve Kasan gibi sehirlerde ¢ok sayida taraftar kazandi. O, Ehl-i
Siinnet dlimleriyle ilim meclislerine igtirak etti. Neticede bu 4limler, bagini Zaferani adin-
daki bir fakihin 6nderliinde Rey halkini Giyas’a karst kigkirttilar ve Giyas Horasan’a
kagmak zorunda kaldi. Giyas, Merv-i Ruz’da Hiiseyin b. Ali el-Mervezi adinda 6nde
gelen bir Samani 4limiyle tamigtt ve onu Ismaili mezhebine soktu. Neticede Horasan’1n
Talikan, Meymene, Herat, Giircistan ve Gur gibi illerde ok sayda kisi Ismaililigi benim-
sedi. Bir siire sonra Giyas Rey’e donerek Ebu Hatim er-Razi’yi yardimciligina getirdi.
Ismaililigin en nemli dailerinden ve limlerinden biri olan Ebu Hatim er-Razi (324/935)
Isfehan, Azerbaycan, Mazenderan ve Ciircan’a dailer géndererek aralarinda birtakim y&-
neticilerin de bulundugu c¢ok sayida kigiyi davete kazandirdr (Nizamiilmiilk, 1999: 228
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vd; Ibnu’n-Nedim, 1997: 234 vd; Makrizi, 1948: 209 vd.; Ibnu’d-Devadari, 1961: VI/90
vd.; Bagdadi, 1988; Reuben Levy, 1930: 513 vd.; Deylemfi, 1987). :

Horasan ve Maveraiinnehir’de Giyas’in 6ncii faaliyetlerinden sonra 3/9.asrin son
ceyreginde Ismaili davet resmen Ebu Abdillah Hadim tarafindan baglatildi. Merkezi
liderlik tarafindan gorevlendirilen Ebu Abdillah, karargahi olarak Nisabur’u secti ve
buradan Horasan’mn ilk miistakil daisi olarak faaliyetlerine bagladi. Ebu Abdillah’tan
sonra Horasan’daki davetin bagma yaklagik 307/919 yilinda Ebu Sald Sarani gecti ve
Horasan’in umera ve egrafindan ¢ok sayida kisiyi davete kazandirdi. Horasan ve civar’
bilgelerdeki davetin bagina daha sonra dai Emir Hiiseyin b. Ali gecti ve davetin mer-
kezini Nisabur’dan Merv-1 Rud’a tagtyarak Muhammed b. Ahmed Neseff (Nehgebi)’yi
yerine segti ve onu daveti Maveraiinnehir’de yaymasi igin tesvik etti. Nesefi selefinin
vasiyetine uygun olarak bir siire Orta Asya’da davetin yayllmasinda bagarih faaliyetlerde
bulundu. Bilhassa Samani sarayinda, biirokrasinin ¢esitli tist kademelerinden ¢ok sayida
kigiyi davete kazandiran Nesefi, Nuh b. Nasr’in iktidan ele gecirmesiyle, Maveraiinnehir
Ismailileri’nin durumu tersine doner ve 333/944 yilinda Nesefi (Ibnii’l-Esfr, 1994: V/240)
ve Hasan Melik, Ebi Mansur Cagani ve Egab gibi Ismaili olmug baz: emirler yakalanip
feci gekilde katledilirler. Daha sonra Buhara ve civarinda Ismaililer katledilip mallari
talan edilir. Bu tarihten itibaren Siiler, Maveraiinnehir’de ancak gizli bir mezhep olarak
varliklarini devam ettirme imkan bulurlar (Nizamiilmiilk, 1999: 229-239).

3. Ubeydullah el-Mehdi ve iImamet Krizi

Ismaili davetin huzli bir sekilde yayilmastiyla es zamanh olarak 286/899 yilinda Ismaili
hareket icerisinde 6nemli bir béliinme meydana geldi. Irak ve civarindaki mahalli davetin
baginda bulunan Hamdan Karmat, Ismaililigin merkezi liderligi ile diizenli olarak mek-
tuplagmaktaydi. 286/899 yilinda Ubeydullah el-Mehdi’nin Ismaili merkezi liderligin bagi-
na ge¢mesinden kisa bir siire sonra Selemiyye’deki liderlikle kargilikli mektuplagmalarin
akabinde liderligin fikri yapisinda ciddi degigiklikler oldugunu fark etti. S6yle ki bu yeni
yaklagima gore Ismaililigin yeni lideri Ubeydullah artik Mehdi Kaim olarak zuhur edecek
Muhammed b. Ismail adina daveti terk ederek, yerine kendisi ve daha 6nce hareketin
merkezi liderligini yapmug olan ecdadinin imametini iddia etmekteydi. Bu durumun ortaya:
cikmasiyla Hamdan hi¢ gecikmeden Selemiyye ve buradaki merkezi liderlikle irtibatin:
kopardi ve emrindeki dailere bulunduklan bélgelerde daveti durdurmalarini istedi. Bu
olaylardan kisa bir siire sonra Hamdan Karmat ortadan kaybolurken, Abdan baglangicta
Ubeydullah Mehdi’ye bagh kalan Irakli bir dai olan Zikreveyh b. Mihreveyh’in diizenledi-
gi suikast sonucu 61diiriildii (ibnu’d-Devadari, 1961: V/65, 68; Nuveyrf, 1984: XXV/216,
227-232; Makrizl, 1948: 1/167-168; Madelung, 1961: 59; Daftary, 1993: 123-139).

Ismaililer 286/899 yilina kadar Muhammed b. Ismail’i yedinci ve son imam olarak -
tantyarak Kaim olarak zuhur etmesini beklemekteydiler (Cafer b. Mansur, 1984: 62, 77,
1103- 104); Bu donmede, Ismaili davetin liderligi, beklenen gizli imam/Kaim ile Sias:
arasmda araci konumunda kabul edilen hiiccetler tarafindan yiiriitiilmekteydi (Cafer b.
Mansur, 1984: 97-99, 102 vd; Ibnu’d-Devadari, 1961: VI/65; Daftary, 1990: 158 vd). Ne
var ki yaklagik 282/895 yilinda Ismaili liderligin bagimna hiiccet olarak gectigi anlagilan
Ubeydullah el-Mehdi, kisa bir siire gegmeden muhtemelen 286/899°da aleni olarak ken-
disinin ve selefleri konumundaki diger hiiccetlerin imametini iddia ederek Muhammed b.
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Ismail’in Mehdi/Kaim olarak tekrara zuhur edecegi griigiinii reddetmesi, mevcut imamet
anlayiginda koklii bir sapmayi ifade etmekteydi. Daha sonralan Fatimi Ismaililiginin res-
mi &retisi hlini alacak olacak olan bu anlayisa gére Imamet Cafer es-Sadik’in soyundan
devam etmesinin yaninda, Cafer es-Sadik ile Ubeydullah el-Mehdi arasindaki dnemde
Ismaili davetin, degisik sekillerde gercek kimliklerini gizlemis olan birtakim gizli imam-
lar (el-éimmetu’l-mestiirin) kanaliyla yiiriitiildiigli goriigii kabul edilmis olmaktaydi.
Ubeydullah, bu hususu Yemen’deki Ismaililere hitaben yazdig: tarihi mektupta agik bir
sekilde izah etmektedir (el-Hamdani, 1958: 1; Hamdani-de Blois, 1983: 173).

Ubeydullah’in 1slahatlar1 ve Hamdan ile Abdan’mn merkezi liderlige kars1 gelmesiyle
Ismaililik 286/899 yilinda iki ayr gruba ayrildi. Bir grup Ubeydullah’in 6gretide yaptigi
degisiklikleri kabul edip merkezi liderlige bagh kalmaya devam ederek imametin Cafer
es-Sadik’in soyundan devam ettigini, Ubeydullah ve daha Onceki merkezi liderlifin de
Cafer’den sonraki imamlar olduklarini kabul ettiler (daftary, 1990: 161). Diger grup ise,
Ubeydullah’n fikirlerini reddederek daha 6nceki goriiglerine, yani Muhammed b. Ismail’in
Mehdi oldugu ve yakin bir zamanda ricat edecegi goriigiine bagh kaldir ve Karmatiler
(Kardmita) ismi ile taninmaya bagladilar. Irak Karmatileri Hamdan’1n ortadan kaybolmasi
(Madelung, 1997: 115-124) ve Abdan’in ¢ldiiriilmesi iizerine bir siirelifine tam bir kari-
siklik icine diigtiilerse de, kisa bir siire sonra Abdan’in yegeni Isa b. Musa 6n plana ¢ikip
Ubeydullah el-Mehdi’nin imamlik iddiasin reddetti ve davay: Muhammed b. Ismail adina
devam ettirdi. Bagdat’ta belli bir destege sahip olan bu grup Giiney Irak’ta 4/10. Yiizyilin
itk ceyregi ve daha sonraki dénemlere kadar yagsamayi bagard: (Daftary, 1990:161).

Bahreyn’de Imam Kaim’in temsilcisi oldugunu iddia etmig olan Ebu Said Cenna-
bi, Hamdan ve Abdan tarafindan himaye edildi (ibn Havkal, 1939: 11/295;-Madelung,
1961: 45-46) ve 470/1077 yilina kadar devam edecek olan Bahreyn Karmatiler devleti
Karamita’nin ana merkezi ve Fatimiligin doguda siyasi niifuz sahibi olmasma ciddi bir
engel teskil etmekteydi. Karmatiler Cibal, Horasan ve Maveraiinnehir’deki bazi toplu-
luklarin destegini de kazanmigti. Bilhassa Irak ve Bahreyn’deki Karmati liderlerle yazi-
san Muhammed b. Ahmed en-Nesefi, her ne kadar daha sonra Ubeydullah’in imametini
tanimigsa da Ebu Hatim er-Razi ve diger Rey daileri 6nceleri Ubeydullah’in goriiglerini
batil kabul ederek Muhammed b. Ismail’in mehdiligi fikrine bagl: kalmaya devam etmis-
lerdir. Diger yandan Horasan’daki Ismaililer’den kayda deger bir kesim Fatimi Ismaili-
lerine katildilar. Ubeydullah’1 destekleyenlerin asil karargdhini temelde Yemen olugtur-
maktaydi. Bu bolged faaliyet gésteren 6nde gelen dailerden Ali b. Fadl 299/912 yilinda,
Ubeydullah’in Mehdiligini reddederek kendisini beklenen Mehdi ilan etmisse de, Tbn
Havseb (302/914) Ali b. Fadl’a kars1 ¢ikarak 6liimiine kadar Ubeydullah’a bagl kalmus-
tir. Ayrica, baglangigta Ubeydullah’a sadik kalmasina ragmen birkag yil sonra Karmati
kanada gegen Zikreveyh b. Mihreveyh ise Ismaili hareket i¢in yeni sikintilara yol agmig-
tir. Soyle ki Zikreveyh, ogullarinin yardumiyla Beni Kelb kabilesinden ¢ok sayida kiginin
destegini elde ettikten sonra 289-294/902-907 yillart arasinda Irak ve Suriye’de Karmati
isyanlanim orgiitlemigtir. Karmatiler sonunda Ubeydullah’in Selemiyye’deki merkezine
saldirarak 290/902 yilinda yiktilar; ancak Ubeydullah daha énceden Zikreveyh’in niye-
tini anladi@: icin Karmatilerin bu saldirisinda bir yil 6nce Selemiyye’yi bir daha don-
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memek lizere terk ederek onlarin ellerinden kurtulmay: bagarmustir. Bununla birlikte
Zikreveyh’in bu boligedeki hakimiyeti pek uzun slirmemis, 294/907 yilinda Zikreveyh
Irak’taki taraftarlari Abbasiler tarafindan nihai yenilgiye ugratilmiglardir. Zikreveyh’in
Bakliyye adiyla tanman taraftarlarindan bir kesimi bir siire onun geri dénmesini (ricat)
bekledilerse de, sonunda bu goriiglerinden vazgecerek giiney Irak’taki Karmati saflarina
katildilar (Taberd, t.y.: X/97-100, 103-104; Ibnu’d-Devadari, 1961: VI/69-90; Nuveyrf,
1984: XXV/246-272; Makrizi, 1948: 1/168, 179-180).

Ubeydullah, Selemiyye’yi terk ettikten sonra, 289/901°de Magrib’e dogru uzun bir

* yolculugun akabinde 292/905 yilinda Marakeg gehrinin dogusundaki Sicilmase’ye geldi

ancak burada yakalanarak bir siire hapsedildi. Bu arada 280/893 yilindan itibaren dai Ibn
Havseb’in emriyle Magrib’te davet faaliyetlerine baglayan Abdullah es-Sif, Ismaililigi
benimseyen Berberilerle dnemli askeri zaferler elde eder ve Magrib’eki 6nemli fetihler
ve buradaki mahalli iktidarlar: teker teker yikmasmin ardindan, Ubeydullah’s kurtard: ve
hicri 297 yihmin Rebiyiilevvel ayinda 6zel bir merasimle Ubeydullah resmen halife olarak
tamndi ve boylece Afrika’da Fatimi hanedanh@; kurulmus oldu. Ubeydullah’in Afrika’da
hilafetinin baglamasiyla Ismaililerin tarihindeki gizlilik dénemi ve gizli imamlar donemi
de sona ermis olmakta, Kesf ya da Zuhur dénemiyle hilafeti ele gegiren Ismaili imam,
artik b8ylece yeryiiziindeki iktidarini tesis etti (Kad:i Numan, 1970: 54-257; Idris imadiid-
din, 1978: V/44-112; Ibn Izarf, 1948: /124 vd; Makrizi, 1948: 55-66).

4. Erken Dionem Ismaili Fikirler

Ismaili gretinin asli yapis1 ve batini diigiincenin figiincii/dokuzuncu asrin ikinci ya-
nsinda ortaya kondugundan siiphe yoktur. Erken dénem Ismaililer Kutsal Kitaplarin ve
seri hitkiimlerin zahir ve batim arasinda ayirima giderek her zahiri ve lafzi mananin bir
batni ve hakiki manasi oldugunu ileri siirmiiglerdir. Buna gbre yeni bir seriat getiren
peygamberle beraber gnderilen dinin zahirf yonii/vahiy degisirken, sonsuz ebedi haki-
katleri (hakdik) ihtiva eden dinin batini yonil degigmeden kalir. Farkl: din ve geriatlarda
aynt olan bu degismez hakikatlere ulagmak, yalnizca Ismaililer (havds) i¢in miimkiin
iken, ismaili olmayanlar (avdm) sadece dinin agikér/zahir? manalarin: anlayabilirler. Bu
anlamda, [smaililer dinin batini ve gizli hakikatlerine 6zel bir ehemmiyet verdiklerinden
dolay: Bdtiniler/Batiniyye adiyla sthret bulmuglardur. 4

Ismaililer dinin zahiri ve batini yonii arasinda temel bir ayrima gider. Zahir, Kuran'in
acik anlamimi bilmek ve seriattaki yiikiimliiliikleri yerine getirmek gibi hususlardan olu-
surken; batmn, Kuran ve Seriat’m gizli, gercek manasim bilmekten ibarettir. Onlara gore
vahiy (tenzil-zahir) alan ve kendisinden Onceki seriati nesheden ndnk (seriat koyucu
peygamber) iken, fevil ilmi yoluyla batini manay: aciklayan vasidir. Bu nedenle zdhir
her dénemin peygamberine gore degiskenlik arzederken, bdtin degismeden ve evrensel
anlamda gecerliligini koruyarak kalir. Dini/Vahyi bu sekilde z&hir ve batin olmak iizere
ikiye ayirmalarina ragmen, Ismaililer bu iki yoniin birbirinin sadece tamamlayicilari de-
§il, aym1 zamanda ruh ve beden gibi birbirleriyle i¢ ice gegtigini ve biri olmadan digerinin
var olamayacagni 6ne siirerler (Poonawala, 1988: 199).

Zahir olan her geyin batinf bir anlami vardir. Allah’in hiiccetleri bunlar vasitasiyla
yarattiklarina ulagirlar. Onlarin varhigi Allah’in hem batinda hem de zahirde adaletine
delalet eder. Batin, sadece Allah’in velilerine ilham edilen, agiklanan dinf bilgiyi/batinf
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doktrini temsil eder. Bu bilgi ruha benzer gekilde ruhani bir bilgidir. Halbuki normal dinf
bilgiler (seriat) bedenle paralellik arz eder. Bu nedenle nasil ki beden, ruh olmadan var
olamaz; onlar da (zahir ve batin) onlar birbirinden ayrlamazlar (Cafer b. Mansur, 1955:
69). (Denizin ) tuzlu suyu zahire, tath su da toprakta saklanmisg olarak batina benzer.
‘Nasil ki (tatl) su yeryiiziindeki tiim hayatin kaynagidir, aym sekilde ilim de her &limin
ruhani*varligimin kaynagidir (Cafer b. Mansur, 1955: 70).

Zahir ve batin birbirleriyle kargilikli iligki icinde olup her ikisi de kurtulug i¢in ayn1
degerde 6neme sahiptir. Batinin bilgisi olmadan zahirin bilgisi yetersiz oldugu gibi batin
da zahirin bilgisi olmadan bir anlam ifade etmez (Cafer b. Mansur, 1955: 73). Dolayisiyla
biri olmadan digeri var olamaz.

Baglangigtan beri, Ismaililer icin batini hakikatlere ulagmak tevil (batini/temsili yo-
rumlama) yoluyla miimkiin olmustur. Ismaili imamun asli vazifeleri arasinda olan tevil
vasitasiyla Ismaililer zahiri manadan dinin batini ve hakiki manasina ulagirlar ve bu geri-
attan hakikate; diger bir ifadeyle zahiri ve gegici diinyadan batinf ve ebedi diinyaya dogru
yapilan ruhanf bir yolculuk gibidir. Bu gnostik/irfani bilginin kesbedilmesi Ismaililer igin
aym zamanda yeni ve ruhani bir dogus olarak kabul edilmistir. Aym zamanda Ismaili
mezhebine girmek anlamina da gelen ve “belag” olarak nitelenen bu agamali siireg belli
miktarda iicret 6demek kargiliginda gerceklesirdi. “Belag”in farkli yonleri erken dénem
Ismaililikle alakali olan Kitdbu'l-Alim ve’l-Guldm adli eserde yer yer anlatilir. Belag
yedi ya da dokuz agamadan olugmaktaydi. Bununla birlikte “Belag”in farkli asamalar1 ve
erken dénem Ismaililigin yapisal 6rgiitlenmesi ve hiyerarsisi hakkinda ayrintili bilgiler
elimizde mevcut degildir. Genel olarak, gizlilik dénemi boyunca davetin bagkanlifinin
Muhammed b. Ismail’in hiiccetleri olarak bilinen merkezi liderligin elinde oldugu anla-
stlmaktadir. Davet bilgelerin (cezdir) her birinde merkezi liderligin gorevlendirdigi aslf
bir daf davetin bagkanlifini yapmaktayd:. Her halitkdrda davetin her bir farkli bolgesinde,
genis bir dai ve yardumcilar ag1 davetin ve belagin farkh gorevierini yapmaktaydilar.

Erken donem Ismaililer igin dinin batminda gizli olan hakikatler tek bir batinf ve
gnostik/irfani diisiince sistemini olugturmaktaydi. Bu sistem, temelde insanlik tarihi ile
ilgili bir devirsel/déngiisel bakig agis1 ve kozmolojiden ibaretti. Ayrica onlar zaman ve
sonsuzluk hakkinda Helenistik ve Gnostik gibi farkli diiglince okullar: ve akimlarindan,
Islam’dan 6nceki Ibrahimf dinler ve Gulat-1 Sia’nin inanglarindan alinmig 6zel nazariye-
lere sahiptiler (Walker, 1978: 355-366). Zamanla ilgili bu nazariyeler, hem Ismaililigin
niibiivvet ve insanlifin dinf tarihiyle, hem de Kur’an’m yaratibs ve Ulu’l-Azm peygam-
berlerin risaletiyle iligkiliydi. Insanligin dinf tarihi yedi devirden miitesekkil olup her bir
devreyi seriat getiren bir peygamber baglatmaktayd:. Onlar bu her devirde yeni bir geriat
getiren peygamberlere ndtik adint vermekteydiler. Aslinda her devrin geriat1 0 devrin na-
tikiun zahirl mesajiu yansitmaktaydi. Tarihin ilk alti devresi, natik ad: verilen (nutakd’)
Adem, Nuh, Ibrahim, Musa, Isa ve Muhammed olmak iizere altt Ulu’l-Azm peygam-
berden ibaretti. Bu natiklardan her biri kendi devirlerinin geriatinin batininda gizli olan
hakikatleri tevil etmesi icin ayn1 zamanda bir vekile sahiptiler ki Ismaililer bu vekillere
vasiy, esds ya da sdmit demekteydiler. Ilk alt1 devrenin vasileri (evsiyd) sirastyla Sis, Sam,
Ismail, Harun (veya Yusa), Semunu’s-Safé, Alib. Ebi T4lib idi. Her bir devirde, o devre-
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nin vasisinden sonra kendilerine etimma (tekili mutim) ad: da verilen yedi imam mevcut
olup onlann asli gorevi kendi devirlerinin geriatinin zahirf ve batini manalarini1 muhafaza
etmekti. Her devrin yedinci imamu bir sonraki devrin natiki makamina ytikselirdi ki getir-
digi yeni seriat ile bir 6nceki devrin natikinin geriatin iptal/nesh ederdi. Bu durum sadece
tarihin son donemi olan yedinci devirde farkliyd:. Soyle ki altinci devrin yedinci imamu
olarak Ismaililerin Mehdi-K4im Mehdi olarak zuhur edecegini bekledikleri Muhammed
b. Ismail b. Cafer’di. Her ne kadar Muhammed b. Ismail, ndnk ve esdsin vasiflari ken-
disinde birlestiren ve Islam’in yasalarini yiiriirlikten kaldirarak yedinci ve son devri bag-
latacak son imam olarak géritlmiigse de, o yeni bir din getirmeyecekti. Bunun yerine daha
once gelen ilahi mesajlarda gizli olan biitiin hakikatlerini acik se¢ik ortaya koyacak ve
boylece dinf hitkiimlere ihtiyag kalmayacak, Kaim ve natiklarin sonuncusu olarak diinya-
y1 adaletle yonetmesinin akabinde cismani diinya sona erecekti (Cafer b. Mansur, 1984:

14 vd., 104, 109; Kad1 Numan, 1960: 33, 40-42, 47; Sicistani, 1966: 181-193; Nuveyri,

1984: XXV/195-216).

Sonug

Cafer es-Sadik’tan sonra imametle ilgili yasanan tartismalardan hareketle Ismaili ta-
rihini ikinci asrin ortalarlinda itibaren baglatmak dogru bir yaklagim olmayabilir. Her ne
kadar imametin Cafer es-Sadik’in en biiyiik oglu Ismail ve oglu Muhammed b. Ismail
kanaliyla devam edecegini savunan Kiife merkezli bir gruplagmadan bahsedilmekteyse
de, bu kitlenin IT/IX. asrn ortalarinda Muhammed b. Isméil’in Mehdiligi fikri etrafinda
Batiniye veya Karamita seklinde ortaya ¢ikacak olan $ii-batinf hareketle, yani Ismaililik-
le dogrudan iligkisini kurmak son derece zordur. Bununla birlikte bu iki kesimin birbirle-
riyle iligkileri noktasinda bir sey stylemek gerekirse, en fazla HI/IX. asirda ortaya tezahiir
eden dini-siyasi yapinin, daha erken dénemdeki Muhammed b. Ismail’in imameti fikri
etrafinda bir araya gelmis grubun icerisinden ¢ikti1 one siiriilebilir. Ogreti noktasinda
dogrudan boyle bir iligkiden soz etmek ise son derece zordur. Bu anlamda mesela Musa
Kazim’in imametini savunan Sif grupla Ismailiyye Halise arasinda, kimin imam olaca-
g1 meselesi diginda, herhangi bir nazarf farklilasmanin mevcudiyetinden bahsedilemez.
Dolayisiyla her haliikirda Ismaili &gretinin asli yapisin, bilhassa da II/IX. asrn ikinci
yanisinda ortaya kondugundan giiphe yoktur.

Ismaili davet, i¢inde bulunulan duruma gore farkli toplum kesimlerine hitap ederek
pragmatik bir yaklasimi benimsemistir. Bu anlamda davet, baglangigta en biiyiik baga-
nlanm halifeligin ‘merkezine uzak kirsal bolgelerde kazanirken, toplumsal agidan ba-
kildiginda, bilhassa koylii ve gocebe halk kesimi eksenli olmak iizere Abbasi idaresine
karg1 bir muhalefet olarak ortaya gikmustir. Keza davet Irak, Bahreyn ve Suriye'de te-
melde kirsal kesimi ve bir 6l¢iide de yakin ggebe Araplar arasinda faaliyetini yogun-
lagtirirken, Yemen’de daglarda yasayan topluluklarca desteklenmistir. Iran, Horasan ve
Maveraiinnehir’e gelince, dnceleri kirsal kesimdeki halkin destegini kazanmaya yonelik
bir ¢abaya girilmistir; ancak bunda basarisiz olununca, faaliyetler ytnetici kesim {ize-
rinde yogunlagtirilarak iktidar ele gecirilmeyi caligiimigtir. Biitiin bunlara ragmen, kalici
bir basant saglanamarmugtir Neticede Ismaili davetin siyasi anlamda gergek bagarisi 6nce
Bahreyn, sonrasinda kismen Yemen’de gerceklestirilmisse de, neticede en dnemli ve ka-
lici bagart Fatimiler devletinin kurulmasi ile elde edilmigtir.
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