FARHAD
DAFTARY

Sii Islam iizerine yapilan biitiin modern
bilimsel arastirmalarin sonuglarinin
onyargisiz ve nesnel bir sunumu.

ALFA'[TARIH




2993 | ALFA | TARIH | 88

SII [SLAM TARIHI

FERHAD DAFTARY

Londra'da Ismaili Aragtirmalar1 Enstitiisiiniin esmiidiiri ve Enstitiiniin
Akademik Aragtirmalar ve Yayinlar Boliimiiniin bagkanidir. Berkeley’de
California Universitesinde doktora gahymalarini siirdiirdiigii 1960’larin
ortasindan beri Sii aragtirmalarina, Szellikle Ismaili gelenegine ilgi duy-
maktadir; Ismaili gelenek konusunda otoritedir. Cesitli yayin kurullarinda
gorev yapmanin yani sira Dr. Daftary Encyclopaedia Iranica’nin danisman
editorii, Encyclopaedia Islamicamn es-editorii (W. Madelung'la birlikte)
ve “Ismaili Miras1 Dizisi” ile “Ismaili Metinler ve Ceviriler Dizisi”nin
baseditoriidiir. Cok sayida makalenin ve ansiklopedi maddesinin yani sira
Ismaililer (1990, 2007), The Assassin Legends (1994), A Short History of
the Tsmailis (1998), Intellectual Traditions in Islam (2000), Ismaili Literature
(2004), A Modern History of the Ismailis de (2011) aralarinda olmak iizere
say1siz yayinin yazari ve editoriidiir. Dr. Daftary’nin kitaplar1 Arapgaya,
Fars¢aya, Tiirk¢eye, Urducaya, Guceratgaya, Cinceye ve ¢esitli Avrupa dil-
lerine ¢evrilmistir.

AHMET FETHI YILDIRIM

1959 yilinda dogdu. 1990°’dan bu yana ¢eviri yapmaktadir. Yayimlanmig
elliyi askin cevirilerinden bazilari: George Duby ve Michael Perrot (ed.),
Kadinlann Tarihi, 5 cilt (Is Kiltiir Yayinlar1, 2005); G. N. Smith, Diinya Si-
nema Tarihi (Kabalci, 2003); John Freely, Biiyiik Tiirk (Dogan Kitap, 2011);
William Hale, Tiirkiye'de Ordu ve Siyaset (Alfa, 2013); Peter Hart, Gelibolu
1915 (Alfa, 2014); Richard Hawkins, Atalann Hikdyesi (Hil, 2014); Tom
Standage, Alt: Bardakta Diinya Tarihi (Kirmizi Kedi, 2012); Julia M.H.
Smith, Roma’dan Sonra Avrupa (Alfa, 2015), David Modatel, Islam ve Na-
ziler (Alfa, 2015).



Sii Islam Tarihi
© 2014, ALFA Basim Yayim Dagium San. ve Tic. Ltd. $ti.

A History Shi’i Islam
© 2013, Islamic Publications Ltd.

Ceviriye temel alinan eser I. B. Tauris & Co Ltd. tarafindan yayimlanmgtir.

Kitabin Tiirkge yayin haklan 1. B. Tauris & Co Ltd., London ve Akcah Telif Haklan Ajans
aracih@yla Alfa Basim Yayun Dagtim Ltd. Sti’ne aittir. Tamtim amaciyla, kaynak gostermek
sartiyla yapilacak kisa ahntilar diginda, yayincinin yazih izni olmaksizin higbir elektronik veya
mekanik aragla ¢ogaltilamaz. Eser sahiplerinin manevi ve mali hiaklar: sakhdir.

Yayinci ve Genel Yayin Yonetmeni M. Faruk Bayrak
Genel MiidiirVedat Bayrak

Yayin Yonetmeni Mustafa Kiipiigoglu

Yayina Hazirlayan S. Saydam

Geviri Ahmet Fethi

Kapak Tasarim Fiisun Turcan Elmasoglu

ISBN 978-605-171-320-5
1. Basim: Eyliil 2016

Baski ve Cilt

Melisa Matbaacilik

Ciftehavuzlar Yolu Acar Sanayi Sitesi No: 8 Bayrampaga-istanbul
Tel: 0(212) 674 97 23 Faks: 0(212) 674 97 29

Sertifika no: 12088

Alfa Basim Yayim Dagitim San. ve Tic. Ltd. Sti.

Alemdar Mahallesi Ticarethane Sokak No: 15 34410 Fatih-Istanbul
Tel: 0(212) 511 53 03 (pbx) Faks: 0(212) 519 33 00
www.alfakitap.com - info@alfakitap.com

Sertifika No: 10905



FARHAD
DAFTARY

Sii Islam iizerine yapilan biitiin modern
bilimsel arastirmalarin sonuglarinin
onyargisiz ve nesnel bir sunumu.

H kai

RPN

ALFA' 1ARIH






ICINDEKILER

ismaili Arastirmalar:1 Enstitiisii

Sii Mirasi Dizisi

Onséz

Transliterasyon ve Tarihler Uzerine Not
Kisaltmalar

Girig: Sii Islam Aragtirmalarinda Ilerleme
Sii Islamin Kékeni ve Erken Tarihi
isnaasariler ya da Oniki imamcilar
ismaililer

Zeydiler

Nusayriler ya da Aleviler

Kaynakga
Dizin

11
13
14

15

80
136
186
222

243
281



2.1

3.1
4.1
4.2
4.3

Secere Tablolari ve Listeleri

Hagimiler ve Erken Sii Imamlar, 76

Oniki Imamci Siilerin imamlari, 91

Fatimi Halife-Imamlar (297-567/909-1171), 150

Alamut’ta Nizari {smaili Yoneticiler (483-654/1090-1256), 169
Modern Zamanin Nizari Ismaili imamlan, 181



Ismaili Arastirmalar: Enstitiisii

Ismaili Arastirmalar: Enstitiisii 1977'de, tarihsel ve cagdas bag-
lamda Islam iizerine bilimsel ¢alismalan ve bilgilenmeyi, diger
toplumlarla ve inanglarla iligkisini daha iyi anlamay: tesvik et-
mek amaciyla kuruldu.

Enstitiiniin programlar: Islamin teolojik ve dinsel mirasiy-
la sinirli olmayan, dinsel diisiincelerin toplumun ve kiiltiiriin
daha genis boyutlariyla iligkisini arastirmaya ¢alisan bir bakis
acgisini tegvik eder. Bu yiizden programlar, Islam tarihinin ve
diisiincesinin malzemesine disiplinlerarasi bir yaklagimi 6zen-
dirir. Mislimanlar kendi miraslarini ¢agdas durumla iligkilen-
dirmeye calisinca ortaya ¢ikan modernlik sorunlarina da 6zel
ilgi gosterilir.

islami gelenek iginde Enstitiiniin programlari, bugiine kadar
bilim insanlarindan gorece az ilgi goéren alanlarda arastirmay:
tegvik eder. Bu alanlar genel olarak Siiligin ve 6zel olarak Isma-
iliyenin entelektiiel ve edebi ifadelerini kapsar.

Islami toplumlar baglaminda Enstitiiniin programlan, Or-
tadogu, Giiney ve Orta Asya, Afrika'dan Batinin sanayilesmis
toplumlarina kadar, bugiin Islamin uygulandig kiiltiirlerin tiim
cesitliliginden ve genisliginden ilham alir; bu ylizden inancin
ideallerini, inanglarini ve pratiklerini sekillendiren baglam ce-
sitliligini hesaba katar.

Bu amaglar Enstitiiniin ¢esitli béliimlerince 6rgiitlenen ve
uygulanan somut programlarla ve faaliyetlerle geceklestirilir.
Enstitii Birlegik Krallik'ta ve diger yerlerde 6grenim kurumla-
riyla 6zel program temelinde igbirligi de yapar.

Enstitiiniin akademik yayinlar:1 birbiriyle baglantili birgok
kategoriye ayrilir:



Sii iISLAM TARiHi

1. Arada bir Islama 6zel géndermeyle din ile toplum arasindaki
iligki temalarim ele alan tebligler ya da denemeler.

2. Islami inancin ve kiiltiiriin 6zgiil yanlarini aragtiran eserler
ya da bireysel Miisliiman diigiiniirlerin ya da yazarlarin kat-
kilari.

3. Onemli birinci ya da ikinci metinlerin gevirileri ya da basim-
lari.

4. Misliman tarihindeki zengin manevi, dinsel ve simgesel
ifade mirasinin 6rnekleri olan siirsel ya da edebi metinlerin
gevirileri.

5. Ismaili tarihi ve diisiincesi, Ismaililerin Islamdaki diger ge-
leneklerle, cemaatlerle ve diisiince okullariyla iligkisi tizeri-
ne eserler.

6. Enstitiiniin destekledigi konferans ve seminerlerin tutanak-
lar.

7. Elyazmalarini, basili metinleri ve diger kaynak malzemeleri
belgeleyen kataloglar ve kaynakga eserleri.

Bu kitap yukarida siralanan ikinci kategoriye girer.

Bu ve diger yayinlar: kolaylastirirken Enstitiiniin tek amaci,
0zgiin arastirmay ve ilgili konularin ¢ozlimlenmesini tegvik et-
mektir. Yayinlarin yliksek akademik standartta olmasini sagla-
mak igin her tiirlii caba gosterilirken, goriis, diisiince ve yorum
cesitliligi dogal olarak kaginilmazdir. Dolayisiyla bu yayinlarda
ifade edilen goriislerin, yalnizca yazarlarina ait oldugu bilin-
melidir.



Sii Mirasi Dizisi

Zengin entelektiiel ve kiiltiirel miraslariyla $ii Miisliimanlar
ylizyillar boyunca Islami gelenegin yaraticilifina ve gesitlili-
gine katkida bulundu, islamin hem biiyiik bir din olarak hem
bir uygarlik olarak gelisip gliclenmesini olanakli kildi. Buna
ragmen $ii Islam hem ortagagda hem modern zamanda Batida
fazla bilimsel ilgi gérmedi. Ancak son on yillarda akademik ilgi,
daha genig Islam aragtirmalar: i¢inde $ii Islama giderek daha
fazla odaklanda.

Ismaili Arastirmalar1 Enstitiisiiniin baglattify Sii Mirast
Dizisi'nin baglica amacy, Sii Islamla ilgili genel bilgiyi arttir-
mak, tarihsel ve gagdas tezahiirleri iginde $ii Islamin tarihinin,
ogretilerinin ve pratiklerinin daha iyi anlasilmasini saglamak-
tir. Biitlin $ii cemaatleri ele alan dizi bu alanda daha fazla aras-
tirmayi telkin ederken, teorik ve yontembilimsel konularda tar-
tigsmaya girmeyi de amaglar.

Dizide yayimlanan eserler monografileri, kolektif kitaplari,
temel metinlerin basimlarini ve gevirilerini, bibliyografik pro-
jeleri igerecek, disiplinlerarasi bir yaklagimla Sii Islam arag-
tirmalarinin en anlamh kimi temalarini bir araya getirip daha
genis bir okur kitlesi i¢in ulasilabilir kilacaktir.






Onsoz

Berkeley'de California Universitesinde doktora galigmalarimi
tamamlamaya ¢aligtigim 1960'larin ortalarindan beri ismaili-
lerin tarihini ve 6gretilerini arastiriyorum. $ii aragtirmalarinin
bu alani héla gorece yeniydi; bir avug bilim insan1 yakin zaman-
da kegfedilen Ismaili yazmalar temelinde 6zgiin katkilarda bu-
lunmaktaydi. Bu arada 1988'de Londra’da ismaili Arastirmalar:
Enstitiisiine girdim ve Ismaili gelenegine 6zel ilgiyle birlikte Sii
aragtirmalarina ilgimi orada da siirdiirdim.

Yiizyillar boyunca gesitli nedenlerle yanlis tanitilan Ismaili-
lerin tarihinin ve 6gretilerinin gergek dogasinin anlasilmasinda
epeyce ilerleme kaydedildi. Bununla birlikte Ismaililer, biiyiik
Sii cemaatlerin yalnizca birisini olusturur; biiyiikliikk bakimin-
dan, Iran, Irak ve Ortadogunun diger bazi bélgelerinde egemen
olan, Oniki Imamcilar olarak da bilinen iImamiyeden sonra ikin-
ci sirada gelir. Biitiin geleneklerden $ii cemaatlerin hem diger
Miislimanlar hem gayrimiislimler tarafindan héla yanlig anla-
sildig1 ve yanhis tanitildigr bir gercektir. Bu gergeklikleri fark
edince, birka¢ y1l dnce biiyiik $ii Miisliman cemaatleri ve ayn
geleneklerini daha kapsamli incelemeye koyuldum. Sonug, bu
alandaki modern bilimsel ¢aligmalarin daginik bulgularindan
yararlanan bu kitaptir. Sii Islamin olugma dénemini, gok sayida
Miisliman grubun ve diigsiince okulunun kendi 6gretilerini ge-
ligtirdigi zamani agiklamaya ¢aligtim; sonra Oniki imamecilarin,
Ismaililerin, Zeydilerin ve daha gok Alevi olarak bilinen Nusay-
rilerin tarihine ayn béliimler ayiriyorum. Bu dort cemaat, diin-
yadaki $ii Miisliman niifusun neredeyse tamamini olusturur.
Hem akademisyenler hem uzman olmayan genel okur i¢in kolay
bir bagvuru eseri iglevi gérebilecek bir Sii Islam aragtirmasi
iretmeye ¢abaladim. Bu hedefe, en azindan bir 6l¢iide ulastig-
ml UMuyorum.
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Sii Islam arastirmalarinda en énde gelen otorite Profesér
Wilferd Madelung’a, bu kitabin taslak metninin tamamini oku-
dugu icin en derin minnettarligimi ifade etmem gerekiyor; onun
bireysel yorumlan ve énerileri son iiriinii iyilestirdi. Istekli edi-
torligiinden 6tiirii Tara Woolnoough'a ve yazil taslaklar titiz-
likle hazirladig: i¢in Nadia Holmes'e de tesekkiir etmek iste-
rim. Son olarak, Ismaili Aragtirmalar1 Enstitiisiine ve muhterem
hamisine, bilim insanlarinin esi gériilmemis kurumsal destekle
akademik faaliyetlerini yiiriitmelerini olanakh kilan uygun en-
telektiiel mekani sagladig: i¢in en derin minnet borcumu kay-
detmeliyim.

FD
Haziran 2013



Transliterasyon ve
Tarihler Uzerine Not

Arapga ve Farsga yazilar i¢in bu kitapta kullanilan transliteras-
yon sistemi, éziinde, Islam Ansiklopedisi'nin ii¢iincii baskinda
benimsenen sistemdir. Metinde ve dipnotlarda, ayn ve hamza
icin olanlar harig, vurgu isaretleri kullanilmadi; ama Sozliikte
ve Kaynakcada oldugu gibi korundu. Bununla birlikte kitapta
sik¢a gecen hanedan, cemaat ve cografi yer adlar: oldugu gibi
birakildi.

Metin boyunca ve dipnotlarda (Béliim 1 harig) Islami takvi-
min ay yillarn, onlara karsihik gelen Gregoryen giines yillan ile
birlikte verildi (6rnegin 11/632). Hazreti Muhammed'in Eyliil
622'de Mekke'den Medine'ye gégiiyle baglayan Islami takvimin
yillan, Greville S. P. Freeman-Grenville, The Muslim and Christian
Calendars’ta (Londra, 1963) verilen doniistiirme tablolar: teme-
linde miladi takvimin tarihlerine déniistiiriildii. iran'da (1936'ya
kadar Batida Persia denilen) 1920'lerde Islami bir giineg takvimi
resmi olarak benimsendi. Bu nedenle modern iran'da yayimlanan
kaynaklarin Islami tarihleri giines yillandir (Fars¢a Semsi, dip-
notlarda ve kaynak¢ada $ms olarak kisaltildi), 21 Martta basla-
yan miladi yillarla 6rtiigir.



Kisaltmalar

Asagidaki kisaltmalar, notlarda ve kaynakcada sik¢a anilan
dergi ve ansiklopediler i¢in kullanilmigtir:

BSOAS Bulletin of the School of Oriental and African Stu-

dies
EI The Encyclopaedia of Islam, 1st edition
EP The Encyclopaedia of Islam, new (second) edition
EFP The Encyclopaedia of Islam, Three
EIR Encyclopaedia Iranica
EIS Encyclopaedia Islamica

IJMES International Journal of Middle East Studies
JAOS  Journal of the American Oriental Society
JRAS  Journal of the Royal Asiatic Society
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GIRiS:
Sii islam Arastirmalarinda ilerleme

iIslam yeryiiziiniin neredeyse her bélgesine, 6zellikle Ortadogu
(Islamin dogum yeri), Asya ve Afrika’ya dagilmis 1,3 milyar ka-
dar Miisliimanla, biiyilik bir diinya dini olmanin yani sira bir
uygarliktir da. Su anda diinyanin Miisliman niifusunun yakla-
sik yiizde 15'i Sii Islamin cesitli cemaatlerine ya da kollarina
mensuptur; en biiyiikk grubu Isnaaseriyye (ya da Oniki Imamci-
lar) olugturur.

Oniki Imamci Siilik 16. yiizyilin basindan itibaren Iran’in
resmi dini olarak kaldi Iranin gimdiki 78 milyonluk niifu-
sunun ana gévdesi, yiizde 95'inden fazlasi, Sii islamin Oniki
Imameci koluna baglidir ve Giiney Asya, Pakistan, Hindistan ve
Banglades'te neredeyse bir o kadar Oniki Imamc: vardir. Oni-
ki imamaci Siiler Irak ve Bahreyn'de ¢ogunlugu olugturur. Orta-
dogunun her iilkesinde, en basta Liibnan, Suudi Arabistan ve
Birlesik Arap Emirlikleri'nde, ayrica Afganistan ve Orta Asya
cumhuriyetlerinde gesitli biiyiikliikte Oniki imamc1 cemaatler
bulunabilir.

Resmi tahminlere gore sayilari1 10 milyonu bulan gesitli
kollariyla Ismaililer, diinyada en biiyiik ikinci $ii cemaatidir.
Dinsel azinhk olarak Asya, Ortadogu, Afrika, Avrupa ve Kuzey
Amerika'nin otuzdan fazla iilkesine dagilan Ismaili $ii niifu-
sun ¢ogunlugu Aga Han'n manevi 6nderleri kabul eden Nizari

15
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koluna mensuptur ve Afganistan, Tacikistan, Pakistan, Hindis-
tan ve Suriye'de yogunlagmigtir. Giiney Asya'da Nizari Ismaili-
temsil eden Tayyibiler de, Bohralar olarak bilinir. Onemli bir
Tayyibi Ismaili cemaat de Yemen'de bulunmaktadir ve Suudi
Arabistan'da da taraftarlar1 yagamaktadir.

Zeydiler bagka bir 6nemli $Sii cemaati temsil eder. Ortagag-
da Iran'da énemli Zeydi cemaatler vardi, ama giiniimiizde Zeydi
Siiler neredeyse yalnizca Yemen'de toplanmigtir; 24 milyonluk
iilke niifusunun yiizde 20-40'1n1 olustururlar. Ayrica bir milyon
kadar Zeydi, Suudi Arabistanin bugiinkii sinirlari iginde yasar.
Eskiden Nusayri olarak bilinen Alevi §iiler de vardir. Aleviler
Suriye'nin kuzeybati vilayeti Lazkiye'de yogunlagmistir; 22 mil-
yonluk iilke niifusunun yaklasik yiizde 10"unu olustururlar. Ale-
vi Siiler Kuzey Liibnan’da ve Giiney Tiirkiye'de de bulunur.

Diinyanin toplam $ii Misliiman niifusuna ulagmak igin,
Tirkiye'nin Bektasileri gibi, $ii ya da $ii baglantili kimliklerini
her zaman agik¢a kabul etmeyen cemaatleri ve kiigiik gruplari
da hesaba katmak gerekir. Dahasi Ortadogunun Diirzileri gibi,
Ismaililerden ayrilan ve herhangi bir Sii cemaatle baglantila-
n1 kalmayan, teolojik olarak da kendilerini $ii Miisliiman gor-
meyen cemaatler vardir. Ké6keni muhtemelen Iiran’daki Oniki
Imama Siilige dayanan Bahailer de bu son kategoriye girebilir;
¢iinkili Bahailer, Bahailigi yeni bir din sayarlar. Ama biz bu ki-
tapta biiyiik Sii cemaatlere, en basta Oniki Imamecilar, Ismaili-
ler, Zeydiler ve Alevilere yogunlasacagiz.

Anlaml sayilar1 (yaklasik 200 milyon) disinda $ii Miisli-
manlar, Islam uygarlifinin entelektiiel ve sanatsal basarila-
rinda biiyiik bir rol oynadilar. Gergekten de gesitli kollardan ve
bélgelerden $ii bilginler ve edebiyatgilar, bilim insanlari, filo-
zoflar, ilahiyatgilar, hukukgular ve sairler, Islam diigiincesine ve
kiiltiiriine gigir agici katkilarda bulundular. Ayrica Islami 6gre-
ten c¢esitli kurumlarin yani sira bilginleri, sairleri ve sanatgilar:
koruyup kollayan sayisiz $ii hanedan, aile ya da bireysel hii-
kiimdar vardi. Bu tiir $ii hanedanlardan, Kuzey Afrika’'nin, Orta-
dogunun ve Hindistan'in daha kiigiik ya da yerel hanedanlariyla
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birlikte Biiveyhiler, Fatimiler, Hamdaniler ve Safevilerden &zel
olarak s6z edilebilir. Sonugta Sii Miisliimanlar Islam tarihi bo-
yunca, Islami geleneklerin zenginligine ve gesitliligine anlamh
katkilarda bulunup, Islamin yalnizca bir din olarak degil biiyiik
bir diinya uygarlig: olarak da gelisip gii¢glenmesini olanakl kil-
d1. Ne var ki, bu géreli 6nemine ragmen Sii Islam hem ortacagda
hem modern zamanda Batida fazla bilimsel ilgi gérmedi. Genel
olarak ya da alt-kollarindan biriyle baglantili olarak tartisildi-
ginda da, genellikle bir “tarikat,” bir “sapma” hatta “sapkinlik”
olarak ele alip, Miisliiman toplumun g¢ogunlugunu olusturan
Stinni Miisliimanlarin tutumunu tekrarladilar.

Erken Islamda Cesitlilik

Miislimanlarin ilahi rehber kabul ettigi Hazreti Muhammed,
ibrahimi gelenegin son tektanrici biiyiik dini olarak yayilan
yeni bir dinin temellerini atti1. Bagindan beri Miislimanlar ara-
sinda “ehlikitap” olarak 6zel bir statiiye sahip olan Museviligin
ve Hiristiyanhifin vahiyle gelen mesajlarinin islamla asildig:
iddia edildi. Oyle de olsa, yeni olusan Miisliiman cemaatin ya
da timmetin kendisi, Hazreti Muhammed'in 11/632 yilinda o&li-
miinden sonra Miisliimanlar bir dizi temel konuda anlasama-
yinca kisa silirede sayisiz rakip hizbe ve kiigiik gruba bélindi.
Modern bilimsel arastirmalar, islamin olusum dénemi ola-
rak belirtilen ilk ii¢ yiizyi1lda Miisliimanlarin, ¢ok genis kapsam-
1 dinsel-siyasal konularda goriis gesitliligine sahip ¢ok sayida
tefsir toplulugunun ve diisiince okulunun karakterize ettigi,
entelektiiel acidan dinamik ve akigkan bir ortamda yasadikla-
rin1 gostermigtir. Ilk Miisliimanlar dinsel bilgilerinde ve islami
vahiy anlayislarinda birgok boslukla kars: karsiya kaldilar; bu
bosluklar, diger ilahiyat konularinin yani sira Allah’in 6znite-
likleri, otoritenin dogasi, gercek miimin ve glinahkar tanimlar
gibi konularla ilgiliydi. Farkhh gruplar ve hareketler, kendi 6g-
retilerini gelistirmeye ve giderek ayirici kimliklerini ve inang
sistemlerinin merkezi yanlarini1 6zetleyen adlarini kazanmaya
bu olusum déneminde bagladilar. Bu enerjik ortamda Miislii-
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manlar ilahiyat, fikih ve siyaset konularinda canh bir tartisma
ve sOylesme i¢indeyken, siradan Miisliimanlar ve alimleri farkh
cemaatler ve diisiince okullar: arasinda oldukga serbest dolasi-
yordu. ilahiyatla ilgili bakis agilariyla yakindan baglantili ka-
lan siyasal baglhiliklar bakimindan erken Islamda gogulculuk,
daha sonra Siinni denilen ve Miisliiman toplumda fiilen ortaya
cikan otorite-iktidar yapisimi ve hilafeti uygun bulan Miisli-
manlarin durusundan, yeni toplumsal diizenlerin ve énderlik
yapilannin kurulmasini isteyen gesitli dinsel-siyasal cemaat-
lere ya da “tefsir cemaatleri“ne, 6zellikle Siilere ve Haricilere
kadar uzaniyordu.

Ortaya ¢ikmakta olan bu partizan baglamda, Siinni Miislii-
manlarin ortagagdaki ulemasi, konuyla ilgili modern bilimsel
aragtirmalarin bulgulariyla hi¢ uyusmayan bir resim cizdi.
iIlk kusak oryantalistlerin de farkinda olmadan onayladig1 bu
Siinni bakig agisina gore Islam, bagindan itibaren yekpare bir
goriingiiydi; iyi tanimlanmis bir 6greti temeline sahipti ve za-
man i¢inde farkli gruplar bu temelden sapti. Bu sekilde Siinni
islam, onu savunanlar tarafindan Islamin “dogru” yorumu ola-
rak sunulurken; giiya dogru yoldan “sapan” gayri-Siinni Miisli-
man cemaatler, 6zellikle Siiler sapkinlikla (ilhad), yenilikgilikle
(bid’at), hatta imansizlikla (ki fr) suglandilar.

Belirtmek gerekir ki, aym sekilde Siiler de, tikel bir erken
islam tarihi yorumuna ve Hazreti Muhammed'in ailesine (ehli-
beyt) ait kabul edilen ayr1 bir dinsel otorite kavrayisina dayan-
dirdiklar: kendi paradigmatik “dogru Islam” modelini geligtir-
misti. Ortagag Sii ulemasi, Siinni ulemaya benzer sekilde, 6greti
evrimine genellikle izin vermedi ve kisa siirede, cemaatin megru
manevi liderlerinin ya da imamlarin kimligi konusunda kendi
arasinda anlasmazliga diistii. Sonug olarak Siiler de kendi ta-
rihlerinin seyri i¢inde Isnaasariler (Oniki imamcilar), Ismaili-
ler ve Zeydiler gibi biiyiik cemaatlere ve daha kiigiik gruplara
béliindii. Ayrica Keysaniyye gibi, Sii Islamin olusum evresinde
onemli bir yer iggal etmesine ragmen varligini siirdiiremeyen
Sii cemaatler de vardi. Her neyse, her Sii cemaat kendi en eski
tarihine iligkin ayr bir 6z-imaj ve alg: gelistirdi; kendi iddia-
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larini rasyonellestirdi ve kendi 6nderliginin ve imam soyunun
otoritesini, diger Sii cemaatlerin benzer iddialarini dislayacak
sekilde megrulagtirda.

Miislimanlarin mezhepler tarihi gelenegine bolca yansiyan
boyle bir teolojik ¢gogulculugun, yorum ve siyasal sadakat gesit-
liliginin bulundugu bir ortamda tek bir islam yorumunu “dogru
Islam” olarak belirlemek i¢in genel bir uzlagmaya varilamazdu.
Farklh rejimlerin, toplumda ayricalikli bir konum verilen ule-
masiyla devleti mesrulastiran belirli 6gretilere destek verme-
si igleri daha da zorlastirdi. Surasi1 ne kadar vurgulansa azdir:
Stinniler, Siiler ve diger Miisliimanlar arasinda birgok 6zgiin ve
temel anlasmazlik, 6zellikle Islam tarihinin ilk yiizyillarina ait
givenilir kaynak yoklugundan 6tiirii ¢ok biiyiik olasilikla asla
doyurucu bir bigimde agiklanip ¢éziime kavusturulmayacaktir.
Bilindigi gibi, Islamin kutsal kitabi1 Kuran'in metni harig, o ilk
yiizyillara ait neredeyse hi¢bir yazili kayit bugiline kalmamis-
tir; ama tarihgilerin, ilahiyatgilarin ve diger kategorilerde Miis-
liman yazarlarin daha sonra yazdiklari, rengarenk “mezhepgi”
onyargilar sergiler. Hem Miisliman hem Hiristiyan diinyada
Otekilerin $ii Miisliimanlara iligkin algilar1 ve kabulleri, yani
sira Sii Islam aragtirmalarinda modern gelismeler biiyiileyici
bir evrim gosterdi. Soylediklerimize ek olarak, simdi bu konula-
ra iliskin daha 6ne ¢gikan noktalara donecegiz.

Ortacagda Siinni Algilar

Farkl okullara ve edebi geleneklere mensup Siinni yazarlarin
cok biiyiik béliimii, Sii Islam ve i¢ béliinmeleriyle ilgili dogru
bilgi toplamakla hi¢ ilgilenmedi; ¢iinkii Islama iligkin biitiin
Sii yorumlarini dogru yorumdan sapma olarak ve bu yilizden
kéfirlikle bir gérdiiler. Siinni Abbasi diizeninin megruiyetine ve
otoritesine meydan okuyan devrimci bir hareket seklinde 6rgiit-
lenen Ismaili Siilere iligkin degerlendirmelerinde 6zellikle ha-
aktif kanadini temsil ediyorlardy; Abbasilerin kékiinii kazimay:
ve halifeligi, Sii cemaatin kabul ettigi Ali soyundan imamlara
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geri vermeyi amaglayan dinsel-siyasal bir giindemleri vardi.
Devrimci mesajlar1 6zellikle 3./9. yiizyildan itibaren biitiin is-
lam topraklarina yayilda.

Bu kogullar altinda Ismaililer en bagindan itibaren kurulu
Siinni diizenin dilgmanligini uyandirdi. ismaili imamlarin yé-
nettigi Fatimi halifeliginin 297/909'da kurulmasiyla birlikte,
yerlesik diizéne Ismaili meydan okuma gergege déniigtii ve yo-
gun Siinni tepkilere neden oldu. Neredeyse aninda Siinni Abbasi
devleti ve ulemasi, Ismaililere kars: yaygin bir edebi kampanya
baslatti. Uzun siireli bu hakaret kampanyasinin genel amaci,
ismaililer diger Miisliimanlar tarafindan ogreti gerekgesiyle
“kafir” diye mahkim edilebilsin diye, Ismaili cemaati bizzat ko-
keninden itibaren itibarsizlagtirinakti. 4./10. yiizyilin ilk yari-
sinda Bagdat'ta yagayan Ibn Rizam’la baglamak iizere, bu pole-
mikgiler, ismaili imamlarin Ali soyundan geldigini giiriitiirken,
ismaililerin sézde seytani 6gretilerine ve pratiklerine iligkin
cetrefilli anlatimlar1 zekice uyduruverdiler. Ismaili diigmani bu
polemikler, Ismaililere ve diger Sii cemaatlere ve gruplara kars:
biiyiik bir derleme cikaran el-Bagdadi (6. 429/1037)! gibi Siinni
mezhep tarihgileri i¢in 6nemli bir “bilgi” kaynag1 oldu. Sayila-
daha bilgili olan el-Nevbahti (6. 300/912'den sonra) gibi imami
Sii mezhep tarihgileri, farkli bir imam soyunu desteklemelerine
ragmen, ismaili Siilere ¢ok daha az diigmandi.?

Bir propaganda kampanyasinin oldukg¢a enerjik ortagag ver-
siyonu olarak gériilebilecek bir faaliyete girisen Iismaili diisma-
n1 yazarlar, 4./10. yiizyilda bir “kara efsane” iiretti. Ismaili Siilik,
islami igeriden yikmakigin Ali soyundan olmayan sahtekarlarin

! Bkz. Abu Mansur ‘Abd al-Qahir b. Tahir al-Baghdadi, al-Farq bayn al-
firaq, ed. M. Badr (Kahire, 1328/1910), s. 265-299; Ingilizce geviri, Mos-
lem Schisms and Sects, boélim II, gev. A. S. Halkin (Tel Aviv, 1935), s.
107-157.

2 Bkz. ornegin al-Hasan b. Musa al-Nawbakhti, Kitab firaq al-Shi‘a, ed. H.
Ritter (Istanbul, 1931), s. 37-41, 57-60; ve Sa‘d b. “‘Abd Allah al-Ash‘ari
al-Qummi, Kitab al-maqalat wa'l-firaq, ed. M. J. Mashkur (Tahran,
1963), s. 50-55, 63-64, 80-83. Bu eserler en eski imami mezhep tarihleri-
ni temsil eder.
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ozenle tasarladig Islamin bagsapkinlifi olarak tasvir edildi.
5./11. ylzyila gelindiginde, kapsamli ayrintilar: ve yedi agamali
kabul téreniyle bu uydurma genis bir alana yayilmigt1 ve isma-
ili motiflerin, inanglarin ve pratiklerin dogru ve giivenilir bir
tasviri olarak kabul edilmekteydi; bu durum, daha fazla ismaili
dismani polemiklere ve teolojik suglamalara yol agti1.? Hasan
Sabbah'in (6. 518/1124) énderliginde Iranh Ismaililerin, Abbasi-
lerin yeni efendileri atesli Stinni SelgukluTiirklerine karsi1 miica-
delesi, Ismaililere karsi siddetli bir Siinni tepkisine daha neden
oldu. Askeri seferler esliginde yeni edebi karalama kampanya-
sinl1, zamanin en 6nde gelen Siinni ilahiyatci ve fakihi Gazali
(6. 505/1111) baslatti. Abbasi Halife el-Mustazhir tarafindan
Batinileri ciiriiten biiyiik bir ilmi eser hazirlamakla gorevlen-
dirildi -“batini” muarizlarin Ismaililer i¢in uydurdugu bir addy;
Ismaili imamin yorumladig: gekliyle islami mesajin i¢ anlami-
na, yani batinina ulagsmanin yolunu bulduklarini iddia ettikleri
icin, Ismailileri zahirden, yani seriatin emir ve yasaklarindan
vazgecmekle sucgladilar. Genellikle el-Mustazhiri olarak bilinen
ve elden ele dolagan bu kitapta Gazali, asamal1 bir Ismaili dine
kabul sisteminin, sonunda Allahsizliga ve imansizliga gétiire-
cek ayrintili bir versiyonunu hayal giiciine dayanarak uydurdu.*
Sonugta, Ismaililerle ilgili bir y11n efsane ve yanls bilgi, Miis-
liman toplum i¢inde kusaktan kusaga dolasima sokuldu. Bu
uydurmalar, zaman i¢inde giivenilir olgular olarak kabul edildi.

Diger Sii cemaatler, 6zellikle Oniki Imamcilar, esas olarak
siikinetgi politikalarindan 6tiirii daha az s6z dalasina hedef
oldular, ama yine de mezhepler tarihi literatiiriinde ve Siinni
yazarlarin diger eserlerinde “dogru yol"dan sapma olarak ele

3 Bkz. S. M. Stern, "The Book of the Highest Initiation and Other Anti-
Isma‘ili Travesties,” Studies in Early Isma‘ilism (Kudiis ve Leiden,
1983) iginde, s. 56-83.

4 Abu Hamid Muhammad al-Ghazali, Fada’ih al-Batiniyya, ed. ‘Abd
al-Rahman Badawi (Kahire, 1964); kismi Ingilizce gevirisi, Richard J.
McCarthy, Freedom and Fulfillment (Boston, 1980) iginde, s. 175-286.
Ayrica bkz. H. Corbin, “The Isma‘ili Response to the Polemic of Ghazali,”
S. H. Nasr, ed., Isma‘ili Contributions to Islamic Culture (Tahran, 1977)
iginde, s. 67-98.
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alindilar. 3./9. yiizyilin sonunda Kuzey Iran'da ve Yemen'de iki
devlet kurmus olan Zeydiler bolgesel temelde de olsa bir miktar
dikkat cgektiler. Zeydiler eylemci politikalar izlemelerine rag-
men, teolojik olarak Siinni konumlarla daha az gelisen duruslar
benimsemigti. Ortagagda Zeydiler, hem Iran'da hem de Yemen'de
ismaili komsulariyla da polemikg¢i tartismalara ve siyasal ga-
tigmalara girdiler.® Bununla birlikte Ismaililer, Siinnilerin pole-
mikei saldirilarinin ve teolojik ¢iiriitmelerinin ana hedefi olarak
kalda.

Ortacagda Avrupalilarin Algilar:

Ortagagda Avrupallarin bir din olarak Sii Islama ve onun ig
béliinmelerine iligkin bilgileri ve algilari, Islama iligkin genel
bilgileri son derece sinirhi oldugu i¢in daha da yetersiz ve uy-
durmaydy; daha da kétiisii bu sinirlhi bilgi, Avrupalilar istese-
lerdi ulasabilecekleri dogru bilgi kaynaklarina degil, daha ¢ok
“imgesel cehalete” dayanmaktaydi. Batinin Islama iligkin birkag
yiizyil varhigini siirdiiren ilk izlenimleri ve algilar1 neredeyse
yalnizca dinsel polemiklerden kaynaklandi; ¢iinkii ortagagda
Avrupalilarin niyeti Hiristiyanhigin teolojik iddialarini savun-
mak, Mislimanlarinkini yalanlamakti. Bu yiizden kisa siirede
teolojik polemiklere girisip Islama ve tarihine iliskin bilingli
yanhs temsiller uydurdular. Misliiman ordular Arabistan ya-
rimadasinin disinda fetih savaglarina girisip yeni dogan Islam
devletinin simirlarini doguda ve batida genisletince, Hiristi-
yan ve Miisliman diinyalar arasinda siiregiden uzlagmazhigin
tohumlar: ekildi; islam, “6teki” diinya, Batili Hiristiyan diinya
tarafindan bir sorun olarak, baslangictaki siyasal ve askeri
yanlarina ek olarak zaman iginde 6nemli dinsel ve entelektiiel
boyutlar da kazanan bir sorun olarak goriilmeye basladi. Ger-
cekten de ortagagda Hiristiyan Avrupa'da bu kadar korku ve
kaygi uyandiran islam, Avrupa i¢in kalic1 bir travma olacaktu.
Temelden olumsuz bu Islam algisi neredeyse bin yil, Miislii-

5 Yemen'e yerlesen Hazarli bir Zeydinin 707/1308de yazdig1 bu tiir bir Is-
maili cerhi igin bkz. Muhammad b. al-Hasan al-Daylami, Bayan madh-
hab al-Batiniyya wa-butlanih, ed. R. Strothmann (Istanbul, 1939).
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manlarn gegmisteki ihtisamini ve 6zlemlerini kendi imparator-
luklarinda yeniden tutusturan Osmanh Tirklerinin, Hiristiyan-
ligin ve Avrupa iilkelerinin huzur ve istikrarina héala ciddi bir
askeri tehdit olusturdugu 17. ylizyila kadar korundu.

Dogduktan sonra neredeyse dort yiizyil boyunca Avrupalilar
islami hem askeri hem entelektiiel bir gériingii olarak géz ardi
etmeyi tercih etti ve Ibrahimi gelenekte yeni bir tektanrici din
olma statiisiinii de inkar etti. Esasinda Avrupalilarin Islam al-
gis1 korkudan ve bilgisizlikten kaynakland: ve Batili zihinlerde
oldukga garpik ve son derece sagma bir Islam imgesiyle sonug-
land1. Ozellikle 11. yiizyilin sonuna dogru baglayan Haglh Sefer-
lerine katildiktan sonra Avrupalilar Islamla ilgili bilgiye ulasg-
ma olanagi bulmalarina ragmen, bu imgenin ortagag boyunca
ve sonrasinda korundugunu not etmek énemlidir.

Ortagagda Hiristiyan-Miisliman karsilagmalarinin dogasi-
na ve Avrupalilarin islam algisimin geligiminde gesitli evrele-
re iligkin bir sorusturma, bu béliimiin kapsamini asar.® Burada
konunun yalnizca segme 06zelliklerini ele alacagiz. Hiristiyan-
lik ile Islam arasinda, Hagh hareketinin bagladigi 11. yiizyilin
sonuna kadar siiren temasin ilk dért yiizyilinda Islamla ilgili
bilgi ve kaynaklar son derece sinirliydi; dahasi bu kaynaklar
esas olarak polemik tiiriindeydi ve Damaskoslu Ioannes'in (6.
750 c.) ve Bizansli teologlarin polemik eserleri ile Mozaraplarin
-Ispanya‘'da Miisliiman egemenligi altinda yasayan Hiristiyan-
lar- raporlarindan olusmaktaydi. Hiristiyan-Miisliiman iligki-
lerinin, fiilen “bilgisizlik ¢agi” olarak anilacak dénemi temsil
eden bu ilk yiizyillarin seyri i¢ginde Avrupalilar islami baglica
diismanlarindan biri olarak incelediler ve Kitabi Mukaddes'in

Modern zamanda birgok bilim insani bu konunun gesitli yanlarini,
zellikle ortagag Avrupasinda gelisen Islam diigmani polemikgi gelene-
gi inceledi. Bkz. N. Daniel, Islam and the West: The Making of an Ima-
ge (Edinburgh, 1966); Richard W. Southern, Western Views of Islam in
the Middle Ages (Cambridge, MA, 1962); A. Hourani, Islam in European
Thought (Cambridge, 1991), 6zellikle s. 7-60; H. Goddard, A History of
Christian-Muslim Relations (Edinburgh ve Chicago, 2000); John V. To-
lan, Saracens: Islam in the Medieval European Imagination (New York,
2002).

23



Sii ISLAM TARIiHi

151g1nda anlamaya ¢aligtilar. Bu yiizden Miisliimanlarin ya da
ortacag Avrupasinda yanlig bir bicimde adlandirildig: sekliy-
le Sarazenlerin kokeni Eski Ahit metninde arandi. Hatta Toledo
Piskoposu Eulogius (6. 859) gibi, Ispanya'da yasayan birgok Hi-
ristiyan teolog Islami Hiristiyanliga kars: seytani bir komplo
olarak tasvir etti; onlara gére Muhammed, Deccal'd: ve Islamin
gelisi kiyametin habercisiydi.

11. ylizyilin son on yillarina gelindiginde Avrupalilar Miisli-
man Ispanya'da, 1085'te Toledo'nun fethiyle sonuglanan Hiristi-
yan Reconquisita ile ve Kutsal Topraklardaki Hiristiyanlik diis-
manlariyla savagmak i¢in Hagli hareketiyle, Islamin meydan
okumasina askeri olarak da karsilik vermeye baslamigsti. Boy-
lece Hiristiyan-Miisliiman karsilasmalarindan yeni bir dénem,
Yakindoguya sayisiz Hagli seferiyle birlikte bagladi; burada Av-
rupali Haghlar iki yiizy1l kadar kalici iisler kazanacakti. Birinci
Haglh Seferinin (1096-1099) Hiristiyan haci-askerleri 6ncelikle
hedefleri Kudiis'ii 1099'da ele gegirdi. Ne var ki, Birinci Hagl Se-
ferinin hizli zaferi, hi¢ de azimsanmayacak 6l¢iide, Miisliiman
kamptaki siyasal gerilemeden ve daginiklhiktan kaynaklandi
Miislimanlar karsisindaki zaferden hemen sonra Birinci Hagl
Seferinin Frenk liderleri, Yakindogunun fethedilen topraklarin-
da, daha sonra Outremer, yani “denizin 6tesindeki toprak” ola-
rak anacaklan bélgede doért kiigiik devlet kurdu.

Hacli Seferlerinin ve Otremer‘deki dért Frenk devletin olay-
lari, 6zellikle Hiristiyanligin kutsal mekanlarina sahip olma-
sindan &tiirdi digerlerinden iistiin goriilen Latin Kudiis Kralli-
giylailgili olaylar, zamanin Batili birgok vakaniivisi tarafindan
kayda alindi. Bunlardan bazilari, Surlu William gibi (6. 1184
c.), fiilen Latin Doguda yasad1 ve Haglilarin o zamanin Miislii-
manlarina iligkin bilgisinin énemli birincil kaynaklari oldular.
Arapga bilen ve uzun bir dénem Yakindoguda yasayan ve gali-
san en biiylik Hagli tarih¢i Surlu William, ana ilgi alanlarindan
biri olmadig: i¢in, bir din olarak Islamla ilgili énemli bir bilgi
vermez. Kendisinden 6ncekilerin yerlestirdigi gelenege uygun
olarak, 1175'te Sur bagpiskoposu se¢ilen William'in ana amac,
Hagli Seferinin Sarazenlere kars: kutsal bir savas oldugunu ve
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kazanilan zaferlerin, Frenkler araciligiyla yapilan ilahi isler ol-
dugunu géstermekti.

Hagclilarin kendileri de Miisliimanlar ve dinsel 6gretileri hak-
kinda dogru bilgi toplamakla ilgilenmedi. Hem Haglilarin hem
Surlu William ve Vitry’'li James (6. 1240) gibi 6nde gelen tarihgi-
lerinin uzun dénem askeri, diplomatik, toplumsal ve ticari iligki
icinde olduklan Miisliimanlara yakin yasadiklari hatirlaninca,
ilgi yoklugu daha da belirginlesir. Aslinda Yakind ogudaki Hagh
yerlesimciler ve Frenk yoneticiler, esas olarak Siinni ve Sii Miis-
limanlardan olusan ve Arapga konusan yerli bir topluluktan
beslendiler. Ozetle, Haglilar bir din ve uygarlik olarak Islamin
neredeyse her yani ve konusunda bilgisiz kalmaya devam et-
tiklerine gére, Hagh Seferleri sirasinda Frenklerle Miisliimanlar
arasindaki dogrudan temas hem Latin Doguda hem Avrupa'da
Batinin Islam algilarinda bir iyilesmeye yol agmamigtir.

Yine de Hagli hareketinin bir sonucu olarak Avrupalilar Is-
lamin varhiginin daha fazla farkina vardilar. Bu gekilde Islam
ve Hazreti Muhammed 12. yiizyilin ilk on yillarindan itibaren
Avrupa'da daha tanidik hale gelirken, Avrupalilarin bu konu-
larda sahip olduklar: bilgi hala esas olarak imgelemlerine da-
yanmaktaydi. R. W. Southern’in (1912-2001) sézleriyle, bu yeni
alginin yazarlari, muzaffer imgelemin bilgisizliginin tadini
¢ikarmaktaydi.’ S6zlii tanikliga ve yanlhs bilgiye dayanan, geri
dénen Haglilarin ocak basi masallarindan gii¢ alan bu islam
tasviri, hayal giicliniin Avrupa'da biiyiik gelisim gosterdigi bir
zamaninda uyduruldu; ayni dénem Charlemagne'in romansla-
r1 gibi bir yigin popiiler Avrupa masalinin ortaya ¢ikisina da
tanik olmustu. Bu nedenle en azindan 13. yilizyihin ortasina ka-
dar islamla ilgili efsanelerin bu kadar kolay dolagima girmesi,
Miislimanlara ve 6gretilerine iligkin giivenilir tasvir iddiasin-
da bulunmasi sasirtici degildir. Kisa siirede kendi basina edebi
bir yasam edinen bu efsanelere gére Sarazenler (Miisliimanlar),
sahte bir iiclemeye tapan putperestlerdi ve Muhammed bir bii-
yuciiydi; hatta, bagkaldirip Arabistan’a kagan ve orada kendi

7 Southern, Western Views, s. 27-28.
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kilisesini kuran Roma Kilisesinin muhalif bir kardinali olarak
bile tasvir edildi.

Bu arada, Avrupa'da Islami daha ciddi inceleme yéniinde bir-
kag bireyin daginik ve istisnai girisimleri oldu; temel amaglan
ciriitme ve lanetleme olarak kalmasina ragmen, komikliklere
gézlem ve metinsel kanit eklediler. Bir din olarak Islamla ilgili ilk
olgusal gozlemlere yol agan bu yeni arastirma ruhu esas olarak
ispanya'da ortaya ¢ikti. 1122'den 1156'da 6lene kadar Fransa'da
Benedikten Cluny Manastirinin bagkesisi Muhterem Peter de
vardi. Miisliimanlar: askeri olarak yenilgiye ugratmak yerine, on-
larin misyonerlik faaliyetiyle kazanilabilecegine inaniyordu. Bu
ylizden, bu dinin sahte akideleri ortaya ¢ikabilsin diye, Islamla
ilgili, 6zellikle zayif yanlariyla ilgili bilgi toplamay1 dert edindi.
Kafasinda bu amagla Peter 1142'de Ispanya'ya giderken, Kuran
da dahil ¢ok sayida Islami metnin Arapgadan Latinceye gevrilme-
sini gerektiren biiyiik bir proje tasarladi. Bu isi, yakin zamanda
Arapca bilimsel eserleri Latinceye geviri merkezi haline gelmis
olan Toledo'da bir ¢evirmenler ekibine emanet etti. Bu ihtirash
projenin sonuglarn, Culniac Corpus ya da Toledo Derlemesi olarak
bilinen bir diizine Latince metin, ortagag Avrupasinda fslami in-
celemenin ilk bilimsel kaynaklarini temsil eder. Ne var ki, Toledo
Derlemesi de Avrupalilarin algilar iizerinde dolaysiz ya da kalici
bir etki yaratamadi. Daha genig 6lgekte ciddi Islam aragtirmala-
11, 0 sirada, 12. ylizyilin ikinci yansinda hdla Miislimanlar: Hagh
Seferleriyle yenmeye heves eden Hiristiyan Avrupalilara kendisi-
ni bir eksiklik olarak sunmadi. Dolayisiyla Islamla ilgili efsane-
ler hem Avrupa'da hem Outremer'de dolagimda kalmaya devam
etti ve uydurmalar dogru anlatim olarak ele alind1.

13. yiizyilin sonuna gelindiginde Hagh hareketi, iki yiizyil-
ik hac ve “kutsal savag”tan sonra sonunda normal seyrine gir-
misti; ortagag Avrupalilari ve genel olarak Hiristiyanlik islamin
tarihsel gercekligini artik kabul etmek lizereydi. Hiristiyan bir
bakis agisini savunan bazi bilginler, Hagli hareketi yerine Miis-
limanlar arasinda misyonerlik faaliyetlerini ge¢irmekten, isla-
mi akideleri ve dilleri daha sistematik arastirmay: gerektirecek
gayretlerden daha ciddi s6z ediyordu. Ornegin Lull'lu Raymond
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1276'da, gelecegin Hiristiyan misyonerleri i¢in Mayorka'da bir
Arapca okulu kurdu; yine onun diisiinceleri sayesinde 1311'de
Viyana Konsili beg Avrupa iiniversitesinde Dogu dilleri kiirsiisii
kurulmasini 6nerdi. Ama bu ¢abalarin da ¢ok az kalici sonucu
oldu; misyonerlik girisimlerinin etkisiz oldugu anlasildi. Ger-
cekten 14. yiizyilda ve sonrasinda islami inceleme ve anlama
diirtiisii bir kez daha Avrupa’da neredeyse tamamen yok oldu.
Marco Polo’nun (6. 1324) renkli masallari, Avrupalilarin islamla
ve Ortadoguyla ilgili fantezilerine yeni bir itici gii¢ sagladi. 15.
yizyilin sonuna gelindiginde Roma Kilisesinin onayladig: stan-
dart Avrupali Islam algis1 hala bilgisizlige ve fanteziye dayanan
polemikg¢i ve oldukga carpik bir imgeyi temsil etmekteydi. Dola-
yisiyla Islam hala esasinda sahte bir giddet dini olarak algilan-
makta ve Muhammed, Deccal olarak goériilmekteydi.®

Ortagag Avrupalilar: Islami mesajin en temel yanlar: konu-
sunda gasgirtic1 dlgiide bilgisiz kaldilarsa, Islamin i¢ béliinme-
lerini, 6zellikle Sii-Siinni béliinmesini ve Islami cemaatlerle ve
akideleriyle ilgili yorum inceliklerini bilmeleri (ve bilmeye me-
rak salmalari) beklenemezdi. Gergekten de Yakindoguda on yil-
larca kalan ve yerel Miisliimanlarla iligki i¢ginde olan en bilgili
Hagh tarihgilerin bile bélgenin Miisliiman cemaatleri hakkinda
bilgi toplama girisiminde bulunduklarini gésteren higbir kanit
yoktur. Igin tuhafi, bu tarihgilerden bazilari, Surlu William ve
Vitry'li James gibi, Outremer’in Hagli devletlerinde piskoposluk
ve bagpiskoposluk yapan ve bu itibarla yerel Miisliman cema-
atlerin mensuplarini Hiristiyanlastirmay: amaglayan teologlar-
di Islami sahte bir din, hatta Hiristiyan bir sapkinlik olarak
algilayan Haglilar ve onlarin tarihgileri Islam hakkinda birin-
ci elden bilgi almakla ilgilenmediler; o sirada dolasimda olan
sahte raporlara inanmanin disinda gerekli kanitlar:1 uydurmak,
gliriitme ve lanetleme amacina ¢ok daha uygundu.

12. ylizyilin ilk yillarindan itibaren Haglilar Suriyeli Nizari
Ismaililerle ve Misirli Fatimilerle baglamak iizere Yakindoguda

8  Bkz. W. Montgomery Watt, Muslim-Christian Encounters (Londra,
1991), s. 85-86 ve The Influence of Islam on Medieval Europe (Edin-
burgh, 1972), s. 73-77.
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cesitli Sii cemaatlerle iligkiye ge¢mis olmalarina ragmen, Av-
rupalilarin Sii Islam ve Siinni Islamdan farkliliklar: hakkinda
neredeyse tamamen bilgisiz kalmasi bu kosullar altinda oldu.
Haclilar, Avrupa’da Hasigiler olarak meshur ettikleri Suriyeli
Nizarileri ve Sii islamin biiyiik bir kolunu temsil eden Ismaili
miaglardy; o sirada Suriye’de ve Yakindogunun diger bélgelerinde
bulunan Oniki Imamec1 Sii cemaatlerin Sii Islamin énemli bir
kolunu temsil ettiklerinin de farkinda degillerdi. Eklemeye ge-
rek yok; Suriye’de Nusayri yerlesim yerlerinin civarinda kaleleri
bulunan Haglilar, simdi Alevi denilen Nusayrilerin $ii kimligini
de fark etmediler.

Yine de gesitli Sii cemaatlerle temasin bir sonucu olarak
Haglilar, Siileri Misliiman cemaatin geri kalanindan ayiran
bazi farkliliklarin, son derece bulanik bir bicimde de olsa, bir
sekilde fark ettiler. Ornegin konuyla ilgili séyleyecek s6zii olan
en erken Hagl tarihgi Surlu William 1180 civarinda $ii Islama
iliskin bilgisini soyle 6zetledi: Siilerin kendilerine gore Allah,
Islamin mesajin tek gercek peygamber olan Ali'ye (Hali) ema-
net etmek istemisti; ama melek Cebrail yanildi (ya da yaniltil-
d1) ve mesaj1 Muhammed'e (Mehemeth) verdi.® Haglilarin bilgili
kabul edilen diger tarihg¢isi Vitry'li James Siiler ile Siinniler
arasindaki teolojik farkliliklarin biraz farkinda oldugunu gos-
terir; ama o da farklihiklar1 yanlig anlar ve Ali taraftarlarinin,
Muhammed’in kurdugundan farkh bir geriata uyduklarini, Ali
ve destekgilerinin Muhammed'i karaladiklarini ifade eder.!®
Ancak 907/1501'de Oniki imamac: Siilik, Safevi iranin devlet
dini olarak kabul edildikten sonra, o iilkeye seyahat eden Av-
rupalilar Sii Islam konusunda daha giivenilir bilgi toplamaya
basladilar.

9  William of Tyre, Willelmi Tyrensis Archiepiscopi Chronicon, ed. Robert
B. C. Huygens (Turnhout, 1986), s. 890-892; Ingilizce geviri, A History of
Deeds Done Beyond the Sea, ¢ev. Emily A. Babcock ve A. C. Krey (New
York, 1943), cilt 2, s. 323-325.

1 James of Vitry (Jacobi de Vitriaco), Historia Orientalis, Gesta Dei per
Francos, ed. J. Bongars (Hanover, 1611), cilt 1 iginde, s. 1060-1061. Ayri-
ca bkz. Daniel, Islam and the West, s. 318.
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Ozetle Haglilar zamaninda ve sonraki yiizyillarda Avrupa-
lilar Siilikten ve genel olarak Islamin i¢ béliinmelerinden, hat-
ta Haglilarin kapsamli etkilesim i¢inde olduklar: gesitli Sii ce-
maatlerin akidelerinden neredeyse tamamen habersiz kaldilar.
Bu durum ortadayken, Hagl gevrelerinin, karsilastiklar: ilk $ii
Miisliimanlar olan Suriyeli Nizari Ismaililerin gizli égretileri-
ni ve pratiklerini 6grendiklerini iddia etmeleri ¢ok sasirticidir.
Nizariler ile Haglilar Suriye'nin orta kesiminde birgok yerde
savastilar. Ama 6zellikle 12. yiizyilin ikinci yarisinda Rasidiid-
din Sinan Suriyeli Nizarilerin basina gegince, Batili seyyahlar,
elciler ve Hagli Seferlerinin vakaniivisleri, farklh Avrupa dille-
rinde “Assassin” teriminin degisik bi¢imleriyle adlandirdiklari,
esrarengiz bir “Daglarin fhtiyari"min izleyicileri hakkinda yazi
yazmaya basladilar. Assassin terimi, “ahlaki gevsek insanlar”
anlaminda Nizarileri asagilamak i¢in diger Miisliimanlarin kul-
landig1 Arapga hagisi (¢ogulu hasisiyye ya da hasigin) s6zciigii-
ne dayanmaktaydi; Haglilar ve onlar1 gozlemleyen Avrupalilar
bu adlandirmay: Levant'ta kapti. Aym zaimnanda Hagh gevrele-
ri ve Batil vakaniivisler, belirtildigi gibi, Ismaililerin ve diger
Sii Miisliimanlarin savunduklar1 da dahil, islamdan ve Islamin
akidelerinden tamamen bihaber kalmisti. Frenk cevreler, Nizari
Ismaililerin gizli pratikleriyle ilgili bir dizi masal1 bu kogullar-
da uydurup hem Latin Doguya hem Avrupa'ya yaydi.

Haglilar, Nizari suikastlara ve 6liimden g¢ekinmeyen fedai-
lerin korkusuz davraniglarina iligkin oldukga abartili rapor ve
sOylentilerden 6zellikle etkilendiler. Bu uydurmalarin, fedaile-
rin toplanmasi ve egitilmesi etrafinda dénmesinin nedeni bu-
dur: Ortagagda Batih zihne tuhaf ya da akildis: gériinen davra-
niglara doyurucu agiklamalar getirmeyi amaglayan uydurmalar.
Bu s6zde Hasisi efsaneleri ayri, ama birbiriyle baglantili birgok
masaldan olugmaktayd:i: “egitim efsanesi,” “cennet efsanesi,”
“haghas efsanesi” ve “6liim atlayis1 efsanesi.” Efsaneler agamali
olarak tedricen gelisti ve sonunda, Marco Polo'nun popiilerles-
tirdigi sentezlenmis bir versiyonla sonug¢landi.’ Venedikli sey-

' Bu efsanelerle ve Avrupa kaynaklanyla ilgili bir aragtirma i¢in bkz. F.
Daftary, The Assassin Legends: Myths of the Isma‘ilis (Londra, 1994), s.
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yah bu hayali bilgi alanina, “gizli bir cennet bahgesi” bigiminde
kendi katkisini da ekledi; gliya bu cennet bahgesinde, sinsi li-
derleri “thtiyar,” miistakbel fedailere, egitimlerinin ve 6gretim-
lerinin bir parcgasi olarak bedensel hazlar yasatiyordu.

14. yiizyihin ilk on yillarina gelindiginde, Hasisi efsaneleri
yayginlasmist: ve gizli Nizari pratiklerin giivenilir tasviri ola-
rak kabul edilmekteydi ~daha 6nce Miisliiman polemikgilerin
Ismaili diigmani “kara efsane”yi Ismaili motiflerin, inanglarin
ve pratiklerin dogru bir agiklamasi olarak kabul etmelerini ha-
tirlatan bir bicimde. Nizarilere asagilayici hasisi (cogulu hasi-
siyye) terimiyle igaret eden zamanin Islami metinlerinde Ha-
sisi efsanelerinin yer almadigini not etmek 6nemlidir.!? Nizari
Ismaililere iligkin, onlarin gercek o6gretilerini ve pratiklerini
aciklayan metinsel kaynaklar, 19. yiizyilin ikinci yarisina kadar
Avrupalilarin eline ge¢medi. Ama bu arada Nizariler, ortagag-
daki ve daha sonraki Avrupa kaynaklarinda, anlamsiz cinayete
ve sakatlamaya meyyal uyusturucu bagimhsi suikastcgilardan
olusan seytani bir tarikat olarak tasvir edildi.

Iranin devlet dini olmasiyla birlikte, o iilkeyi ziyaret eden Bati-
lilarin $ii Islamla ilgili daha iyi bilgi edinmelerinin yolu agildi.
Safeviler ile Avrupali giicler arasinda artan diplomatik, ticari
ve kiiltiirel temaslann ardindan ¢ok sayida Batili iran'a seya-
hate gitti ve Sir John Chardin (1643-1712)'* gibi bazilar1 uzun
siire Iran'da kaldi. Bu Avrupali ziyaretgilerden birgogu Safevi
sarayina, dinsel ritiiellere ve kamusal pratiklere iligkin gérdiik-
lerini yaziya dokti. Ne var ki, bu diplomatlarin, tiiccarlarin ve
misyonerlerin seyahatnameleri Avrupa'da fazla umursanmadi;
oysa akademilerde, yazarlarinin géziiyle Sii islamla ilgili deger-
li bir malzeme olarak kullanilabilirdi. Teoloji ve filoloji egitimi

88-127; ayrica bkz. Ismaililer: Tarihleri ve Ogretileri (2. bs., Alfa, gika-
cak).

12 Bkz. 6rnegin Abu Shama, Kitab al-rawdatayn fi akhbar aldawlatayn
(Kahire, 1287-1288/1870-1871), cilt 1, s. 240, 258.

3 Bkz. Ronald W. Ferrier (ed. ve gev.), A Journey to Persia: Jean Chardin’s
Portrait of a Seventeenth-century Empire (Londra, 1996) ve J. Emerson,
“"Chardin,” EIR, cilt 5, s. 369-377.
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almis Avrupali bilim insanlari, Islami incelemelerinde, 6nceki
kusaklarin Islam diigmani polemiklerinin varsayimlarindan
kurtulmug bir atilima yol agacak Islami metinlere heniiz ulag-
mamigtl. Gergekten de Avrupa'da Islam teolojisine ve tarihine
iligkin sistematik incelemelerin baglangici, Paris'te Collége de
France'ta diizenli Arapga 6gretiminin bagladig: 16. ylizyilin so-
nuna kadar goétiiriilebilir. Ancak 1613'te Leiden'de ve 1630'larda
Cambridge ve Oxford'da Arapga kiirsiilerinin kurulmasindan
sonra, Avrupa'da Islami kaynaklara iligkin ciddi aragtirmalar
gercekten kanatlanda.

Bu arada, Osmanlh Imparatorlugu’yla temaslar geligirken
Arapca metinler de Avrupa'da giderek daha fazla bilinir oldu.
Ancak 18. yiizyilin, Aydinlanma caginin baglamasiyla islam
aragtirmalarina bilimsel yaklagimlar, ortagagda Avrupa'da is-
lama iligkin biitiin arastirmalara damgasini vuran dar ve kati
polemikgi zihin cergevesinin yerini tedrici de olsa almaya bas-
lad1.'* Paris’te Bibliothéque Royale'de ve Avrupa'min diger kii-
tiiphanelerinde zengin Islami elyazmalari koleksiyonlarinin gi-
derek daha fazla bulunmasiyla birlikte, uydurma ve polemikg¢i
anlatimlari, sahici metinsel kanitlara dayanan nesnel bilgiye
tercih etme genel egiliminin kaybolmasi, erken modern zaman-
da daha genis oryantalizm alam i¢inde Islamin akademik ola-
rak incelenmesine zemin hazirladi. 19. yilizyilin basinda Avru-
pal1 oryantalistler, bir din olarak Islami bilimsel ve yapisal bir
tarzda, mahkim etmekten ¢ok anlamak amaciyla arastirmaya
nihayet hazir oldular.

Oryantalist Bakis Acilar:

Metinsel kanitlarin incelenmesine dayanan bilimsel oryanta-
lizm Avrupa'da 1795'te Paris'te Ecole des Langues Orientales
Vivantes'in kurulmasiyla fiilen basladi. Kendi zamaninin en

4 Fred M. Donner, "Modern Approaches to Early Islamic History,” The
New Cambridge History o fIslam: Volume 1, The Formation of the Isla-
mic World Sixth to Eleventh Centuries, ed. Chase F. Robinson (Camb-
ridge, 2010) iginde, s. 625-626.
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seckin oryantalisti olan Baron A.I. Silvestre de Sacy (1758-1838)
yeni kurulan bu kurumun ilk Arapga profesérii oldu ve 1806'da
da Collége de France'ta Farsga kiirsiisiine atandi. Sayilan sii-
rekli artan arastirmacilarla ve genis bir 6grenci gevresiyle de
Sacy, 19. yiizyilin ilk yarisinin 6énde gelen birgok oryantalisti-
nin hocasi olma egsiz ayricaligini kazandi. Ayni zamanda Dogu
arastirmalari, 1798-1799'da Napoleon'un Misir ve Suriye sefer-
lerinden de 6nemli bir destek almisti. Bu gelismelerden sonra
Avrupa iniversitelerinde Dogu dilleri kiirsiilerinin yam sira
Avrupa'da, o6zellikle Fransa ve Almanya'da oryantalistlerin sa-
yisinda 6nemli artiglar oldu. Oryantalizme artan bilimsel ilgi,
1809'da Fundgruben des Orients’le baglamak lizere uzman sii-
reli yayinlarin yayimlanmasinda ve bilgili derneklerin kurul-
masinda ifade buldu.

Avrupali bilim insanlari, o sirada esas olarak elyazmasi bi-
¢iminde bulunan Arapga metinler ve bizzat islami gelenek te-
melinde kendi Islam aragtirmalarin iiretmeye bagladilar. Ne var
ki, o sirada Avrupa'da bulunan 6zgiin metinlerin ¢ok biiyiik bo-
limii Siinni yazarlarca yazilmist: ve onlarin 6zel bakis agilarim
yansitmaktayds; ¢iinkii ¢cok az $Sii metin 19. yiizyilda Avrupa kii-
tiphanelerine ulasmanin yolunu bulmustu. Dolayisiyla oryan-
talistler Islami, ellerindeki elyazmasi kaynaklarin Siinni bakis
acilarina gore incelediler ve kendi Hiristiyan baglamlarindan si-
niflandirmalar: édiing alarak, Siinni Islam yorumunu “ortodoks-
lik” olarak goérdiiler. Bilimsel bir temelde yiritiildiigiinde bile
Islam aragtirmalarina Siinni-merkezli yaklagim, bu alanda Batili
bilimsel arastirmalarda gesitli derecelerde 6nde olmaya devam
etti; bu durum, zamanin en iinlii oryantalistlerinin igbirliginin
iriinii olan ve 1913-1938'de Ingilizce, Fransizca ve Almanca ya-
yimlanan Encyclopaedia of Islam'in birinci baskisinin maddele-
rine de yansimigtir. Bu ansiklopedinin 1954-2004'de yayimlanan
gozden gecirilmis basimi da, bu arada sayisiz Sii metin bulu-
nabilir olmasina ragmen, daha iyi olmadi. Bu standart referans
eserin 2007'den beri yayimlanmakta olan iigiincii basimina yol
gosteren bakis agilari, durumu diizeltmeyi vaat ediyor. Daha ya-
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kin zamanda yayimlanan Encyclopaedia Iranica ve Encyclopae-
dia Islamica da, Sii Islama ve Arap olmayan Miisliimanlara daha
dengeli yaklasimiyla dikkat gcekmektedir.

Bununla birlikte ellerinde ismaili elyazmalar: bulunmama-
sina ragmen, 19. yiizyil oryantalistlerinin Ismailileri ana Sii
cemaat olarak bilimsel ilgi konusu yapmalar: dikkate deger-
dir. Avrupa kaynaklarinin Assassin efsanelerini -hi¢bir zaman
biiyiileyiciligini yitirmeyen efsaneler— tamamladig: anlasilan
Siinni kaynaklarin Ismaili diigmani anlatimlari, Ismaililere
yeni oryantalist ilgi dalgasini1 dolayli bir bigimde ateslemisti.
Biitiin bunlar, de Sacy'yle baglamak iizere, Ismailileri dogru bir
bigimde Sii Islamin bir kolu olarak tanimlayan ¢ok sayida iinlii
oryantalistin, Misirli Fatimilerin yani sira Iranin ve Suriye'nin
Ismailileriyle de ilgilenmelerinin nedenini agiklar.

De Sacy 6mrii boyunca ilgilendigi Diirzi diniyle baglantili
olarak erken Ismailileri arastirdi.’ Sonunda Assassin adinin
gizemini de ¢6zmeyi basardi. 1809'da hazirlanan bir Memoir'da
bu adin assassini ve assissini gibi degisik bi¢imlerinin Arapga
hagsis sozciigiiyle baglantisini gosterip, alternatif Arapga bigim
hasisi (cogulu hagsisiyye) sozciigiinden tiiredigini 6ne siirdii ve
Ebu Sdme'nin bu terimleri ortagagda Suriye'deki Nizari Isma-
ililer i¢in kullandigini hatirlatti!’® Bununla birlikte genellikle
diisman Siinni kaynaklardan ve Haglhlarin hayal #iriini anla-
timlarindan yararlanan de Sacy de Siinni polemikgilerin Ismaili
diismani “kara efsane”sini ve Hagli gevrelerin Assassin efsane-
lerini farkinda olmadan en azindan kismen onaylamak zorunda
kaldi.

15 Silvestre de Sacy'nin Diirziler iizerine incelemeleri, dliimiinden sonra
yayimlanan kitabiyla sonuglandi: Exposé de la religion des Druzes (Pa-
ris, 1838; Paris, 1964), 2 cilt, ilk Ismaililer tizerine énemli bir girig bélii-
mii ve Fatimi halife-imam el-Hakim'in bir biyografisiyle birlikte.

A. I Silvestre de Sacy, “Mémoire sur la dynastie des Assassins, et sur
I'étymologie de leur nom,” Mémoires de l'Institut Royal de France, 4
(1818), s. 1-84; ayrica Bryan S. Turner, ed., Orientalism: Early Sources,
Volume 1, Readings in Orientalism (Londra, 2000) iginde, s. 118-169;
tam Ingilizce gevirisi, F. Daftary, The Assassin Legends iginde, s. 129-
188.
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De Sacy'nin eseri daha sonraki oryantalistlerin Ismaili arag-
tirmalarina zemin hazirladi. Bu tiir oryantalist Ismaili aragtir-
malar: arasinda en ¢ok okunan kitap, Avusturyal: diplomat-or-
yantalist Joseph von Hammer-Purgstall'in (1774-1856) yazdig:
Alamut dénemi Nizari Ismaililer iizerine bir kitapti. 1818'de
Almanca yayimlanan kitabinda von Hammer-Purgstall, Assas-
sin efsanelerini ve Siinni muarizlarin Ismaililerle ilgili biitiin
karalamalarimi kabul etti.!” Bu kitap Avrupa'da biiyiik basar:
kazandi; kisa siirede Fransizcaya ve Ingilizceye gevrildi ve Ni-
zari Ismaililerin standart tarihi olarak gériilmeye devam edil-
di. Kendi 6zel koleksiyonunun yani sira Viyana'da imparatorluk
Kiitiiphanesinde bulunan Islami elyazmalarina ek olarak Hag-
11 vakayinamelerini de kullanan von Hammer'in hi¢bir ismaili
kaynaga ulasmadigini hatirlatmak gerekir.’® Ismaililerle ilgili
Avrupa'daki bilimsel ¢aligsmalar, birkag istisna harig, 1930'lara
kadar fazla ileri gitmedi; daha 6nceki kusaklarin masallar:1 ve
Ismaili diigmani polemikleri, temel bakig agilarini belirlemeye
devam etti ve Avrupali oryantalistler $ii cemaatini bu bakis agi-
lariyla aragtirdi. Bu arada bazi Ismaili elyazmalar1 Suriye'de,
Yemen'de ve Orta Asya'da ortaya g¢ikarildi. Bir avu¢ Fransiz ve
Rus oryantalist bu malzemeyle ¢alismaya baglamist1; ama bii-
yiik 6lgekte Ismaili metinlere erigim hala oldukga sinirh kalma-
ya devam etmigti.!®

7 Joseph von Hammer-Purgstall, Die Geschichte der Assassinen aus
Morgenldndischen Quellen (Stuttgart ve Tibingen, 1818); Fransizca
geviri., Histoire de l'ordre des Assassins, gev. J. J. Hellert ve P. A. de la
Nourais (Paris, 1833; Paris, 1961); ingilizce geviri, The History of the
Assassins, gev. O. C. Wood (Londra, 1835; New York, 1968).

'8 Bu esere iligkin bir ¢oziimleme igin bkz. F. Daftary, “The ‘Order of the
Assassins”: J. von Hammer and the Orientalist Misrepresentations of
the Nizari Ismailis,” Iranian Studies, 39 (2006), s. 71-81.

19 1922'de oryantalistlerin bildigi Ismaili eserlerin azligy, o yil ¢ikan ya-
yimlanmig ve yayimlanmamig Ismaili metinlerin ilk Batil kaynakgasi-
na yansir; bkz. L. Massignon, “Esquisse d'une bibliographie Qarmate,”
T. W. Arnold ve R. A. Nicholson, ed., A Volume of Oriental Studies Pre-
sented to Edward G. Browne on his 60th Birthday (Cambridge, 1922),
s. 329-338; ayrica L. Massignon, Opera Minora, ed.Y. Moubarac (Paris,
1969), cilt 1 iginde, s. 627-639.
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Sii islam Uzerine
Modern Bilimsel Calismalar

20. yiizyilin ortasina kadar Islam aragtirmalarinda sistematik
ilerleme, bilimsel $ii Islam aragtirmalarinda énemli bir iyileg-
meye yol agmady; ¢iinkii sahici §ii metinler, Siinni kaynaklara
yaslanmaya devam etmek zorunda kalan Batili1 bilim insanlar:
icin hala gorece erisilmezdi. 19. yiizy1l boyunca Avrupa'da kii-
tiiphanelere ve 6zel koleksiyonlara Sii elyazmalar: kazandirma
girigimleri yalnizca arada bir gériildii; Oniki imamcilarin da da-
hil, §ii metinlerin yayimlanmasi, cagdas oryantalistlerin istisna
bir ugrasiydi. Aslinda Siilik, oryantalizmin 6nemli bir ilgi alani
olarak se¢ilmedi. Yine de birka¢ anlamli ¢ikig oldu. Batida $ii
metinlerin kitlig1 baglaminda birkag bilim insaninin, 6zellikle
Julius Welhausen (1844-1918) ve Ignaz Goldziher’'in (1850-1921)
onci katkilar: ne kadar vurgulansa azdir.?® Segkin Alman bilim
sik olaylarini ¢ozerken;? {inli Macar oryantalist Goldziher de
say1s1z Sii ogretiyi arastirdi ve Sii Islamin yiikseligini Iranlila-
rin Arap karsit1 duygularina baglayan cagdas Batili efsaneleri
de ¢iiriittii.?2 Bununla birlikte Goldziher de, biiyiik 6l¢iide Stinni
kaynaklarinin $ii diismanmi 6nyargilarindan etkilendi. Bir siire
sonra Rudolf Strothmann (1877-1960) Oniki imama Siilige ilgi-
sini siirdiirmeye ek olarak, 6zgiin kaynaklar temelinde Zeydi ve

% Bkz. E. Kohlberg, “Western Studies of Shi‘a Islam,” M. Kramer, ed.,
Shi‘ism, Resistance, and Revolution (Boulder ve Londra, 1987), s. 33-
39; ayrica Belief and Law in Imami Shi‘ism (Aldershot, 1991) iginde, II.
makale.

2 Bkz. 6zellikle J. Wellhausen, The Arab Kingdom and its Fall, gev. Mar-
garet G. Weir (Kalkiita, 1927; Beyrut, 1963), ilk kez 1902'de Almanca ya-
yimlandy; The Religio-Political Factions in Early Islam, gev. R. C. Ostle
ve S. M. Walzer (Amsterdam, 1975), ilk kez 1901'de Almanca yayimland.

22 Bkz. 6zellikle 1. Goldziher, Vorlesungen tiber den Islam, ed. F. Babin-
ger (2. bs., Heidelberg, 1925), s. 188-253; Ingilizce geviri, Introduction
to Islamic Theology and Law, gev. A. ve R. Hamori (Princeton, 1981),
s. 167-229. Bu kitap neredeyse tamamen birincil kaynaklara dayanir.
Goldziher'in Batidaki §iilik aragtirmalarina anlamh katkilari, Muham-
medanische Studien (Halle, 1889-1890) iginde de vardir; English geviri,
Muslim Studies, gev. C. R. Baber ve S. M. Stern (Londra, 1967-1971), 2
cilt.
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Ismaili aragtirmalarina ¢igir agici katkilarda bulundu.? iran'da
¢alisan Hiristiyan misyoner Dwight M. Donaldson (1884-1976)
yayimlanan kitabi on yillar boyunca Oniki Imamai $iilik lizerine
standart eser olarak kald.

Daha sonra segkin bir bilgin grubu farkli kollariyla Sii is-
lami incelemeye daha ciddi ilgi géstermeye galigti. Fransiz or-
yantalist Louis Massignon'un (1883-1962) 6nciiliik ettigi bu
dermeyle ve Oniki imamci ve ismaili geleneklerde tezahiir ettigi
sekliyle aragtirdilar. Bu arada, esas olarak Oniki Imamc gele-
nekte iran'da, Irak'ta, Liibnan'da ve Hindistan'da ¢ikan sayisiz
Sii metnin incelenmesiyle yeni arastirma olanaklar: agilmisti.
Massignon, Batida Sii islamin bilimsel arastirilmasina énciiliik
etti ve bir sonraki kusagin birgok bilginini, en basta da Paul
Kraus (1904-1944) ve Henry Corbin’i (1903-1978) yetistirdi.

Paris'te Ecole Pratique des Hautes Etudes'te Massignon'un
halefi olarak ¢galigsan Corbin’in katkilar, genel olarak $ii diigiin-
ceyi ve 6zel olarak Iran'da gelistigi sekliyle teosofik ve meta-
fizik yanlarim1 anlama bakimindan degerlidir. Corbin’in iranh
geleneksel Oniki iImamec: Sii ulemayla yakin igbirliginin yarar-
ilgili bir Avrupa dilinde yayimlanmis en 6nemli tek kaynaktir.
Corbin'in yazilarinin ¢ok biiyiik béliimi, yayima hazirladig sa-
y1s1z Oniki imamci ve Ismaili metinle birlikte, 1949'dan itibaren
Tahran'da ve Paris’te eszamanli yayimlanan Bibliothéque Irani-
enne dizisinde ¢ikt1.2

3 R. Strothmann, Das Staatsrecht der Zaiditen (Strassburg, 1912); Kul-
tus der Zaiditen (Strassburg, 1912) ve Die Zwdlfer-Schi‘a (Leipzig, 1926;
Hildesheim, 1975). Strothmann, Gnosis-Texte der Ismailiten baghkh
Tayyibi eserler koleksiyonu (Géttingen, 1943) da dahil, gok sayida Is-
maili metni diizenleyip yayina hazirlayan ilk Avrupal bilim insanlan
arasindayda.

2 D.M. Donaldson, The Shi‘ite Religion (Londra, 1933).

% D. Shayegan, “Corbin, Henry,” EIR, cilt 6, s. 268-272; Corbin’'in diigiince-
sinin daha ayrintil bir serimi, Henry Corbin: La topographie spirituelle
de l'Islam Iranien (Paris, 1990) iginde; Christian Jambet, “Bibliographie
générale,” Les cahiers de I'Herne: Henry Corbin, ed. C. Jambet (Paris,
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Bu ilerlemelere ragmen tamamen Oniki Imamec Siilige ay-
rilmig ilk uluslararas: kolokyum 1968‘e kadar gergeklesmedi.?
Bu olay kirk yil sonra, imami Siilik iizerine Etan Kohlberg onu-
runa yayimlanan bir deneme derlemesiyle kutlandi.?’ 1960°'lara
gelindiginde ¢ok sayida Islam-bilimci ve Oniki imamci cemaa-
ama daha sistematik temelde gelistirme inisiyatifini almisti. Bu
din alimleri, Allame Seyit Muhammed Hiiseyin Tabatabai (1903-
1981) gibi,?® Iranin medreselerinde, 6zellikle Kum, Isfahan ve
Meghed'deki medreselerde ders de verdi. Bu kurumlar, iran'da
etkileyici sayida geleneksel Oniki Imamc: Sii din &limi yetigtir-
meye devam etmistir. Bununla birlikte geleneksel $ii ulema ile
Batili taydaslar: arasinda anlamh 6lgekte ciddi diyaloglar hentiz
gerceklesmedigi halde, Seyit Hiiseyin Nasr gibi, $ii cemaatler-
den birine bagh ¢ok sayida akademisyenin $ii arastirmalarina
katkida bulundugunu de eklemek gerekir. Ozetle, cok zengin Sii
elyazmalar1 koleksiyonlarina, canli medreselere ve $ii teolojik
geleneklere sahip Iran ve Irak diginda, Miisliiman iilkelerde Sii
aragtirmalan son derece marjinal olmustur. Iran'da Islami aras-
tirmalar agirlikli olarak Sii ve daha 6zel olarak Oniki iImama $ii
aragtirmalarini ima eder; kelam ve hadis incelemelerine $ii kat-
kilarin yani sira teosofi, felsefe ve fikih alanlar: irdelenir.

1979 Islam Devrimi, Iran'da ve bir élgiide biitiin diinyada
Sii Islam incelemelerine yeni bir ilgiyi atesledi. islam Devrimi-

1981) iginde, s. 345-360. Ayrica bkz. H. Corbin, En Islam Iranien: As-
pects spirituels et philosophiques (Paris, 1971-1972), 4 cilt.

2% T.Fahd, ed., Le Shi‘isme Imamite. Colloque de Strasbourg (6-9 mai 1968)
(Paris, 1970), H. Corbin, W. Madelung, S. H Nasr ve digerlerinin katkila-
niyla.

*»  Bkz. M. A. Amir-Moezzi vd, ed., Le Shi‘isme Imamite quarante ans ap-
res. Hommage a Etan Kohlberg (Turnhout, 2009).

% Sayyid Muhammad Husayn Tabataba’i, Shi‘a dar Islam (Tahran, 1348
Sh./1969); Ingilizce geviri, Shi‘ite Islam, ed. ve gev. S. H. Nasr (Londra,
1975). Bu, modern zamanda geleneksel bir bilginin yazdig ilk yetkin Sii
islama girig kitabidir. Ayrica bkz. Ja‘far Sobhani, Manshur-i ‘aqa’id-i
Imamiyya (Kum, 1376 h./1997); Ingilizce geviri, Doctrines of Shi‘i Islam:
A Compendium of Imami Beliefs and Practices, ed. ve ¢ev. Reza Shah-
Kazemi (Londra, 2001).
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nin yalnizca Iran'in toplumsal-siyasal dokusunda degil, Oniki
Imam S$iiliginin Iran bi¢iminin ve giiglii bir din adamlar1 simifi-
nin 6nderliginde teolojik temelinin popiilerliginde de bir déniim
noktas1 oldugu anlagildi. Sonug olarak, Sii islam ile devletin
otorite-iktidar yapis1 arasindaki iligkiler gibi bir dizi yeni aras-
tirma konusuna artan bir ilgi gosterildi. Ayn1 zamanda, Aye-
tullah Humeyni'nin (1902-1989) 6nderliginde ve onun veldyet-i
fakih égretisine uygun bir Islam cumhuriyetinin kurulmasinin
ardindan Iran’'da, Oniki Imamec: bigimine 6zel géndermeyle Sii
Islam aragtirmalar: énemli élgiide arttl. Bunun sonucunda, ta-
rih, ilahiyat ve fikih iizerine Oniki Imamc: eserlerin yam sira
Onikiimameci Sii geleneginin klasik metinlerini de kapsayan gok
sayida birincil kaynak, iran medreselerinin denetiminde yayi-
ma hazirlanmakta ve yayimlanmaktadir. Iran'da $ii islam aras-
tirmalar1 yéniinde kurumsal girisimler de oldu. Bu bakimdan,
ilke medreselerinin destekledigi biiyiik projelere ek olarak, Sii
sahsiyetler, 6gretiler ve olaylarla ilgili 6nemli miktarda madde
iceren cok-ciltli Fars¢a Islam ansiklopedileri ¢ikarmaktan so-
rumlu iki akademik 6rgiitlenmeden 6zellikle s6z etmek gerekir.?®
Ozetle, cagdag Iranli bilim insanlar1 ve kurumlar modern Sii
aragtirmalar: alanina biiyilik katkilarda bulunuyorlar.

Bu arada Batida E. Kohlberg, H. Algar, N. Calder (1950-1998),
M. A. Amir-Moezzi, A. Newman, S. Amir Arjomand ve R. Gleave
gibi yeni bir kusaga mensup segkin bir bilim insani grubu, Oni-
iretmekteydi. Bununla birlikte M. Momen'in konuyla ilgili daha
bilimsel ve kapsamli eserinin Donaldson’un kitabini agmasi ya-
rim yuzyil aldi.® Batida ve Miisliman iilkelerde ¢ok az bilim
insanimin Sii Islamin biitiin kollariyla ilgilendiginden de s6z et-
mek gerekir. Daha yakin zamanda yalnizca W. Madelung Oniki

2 Sunlar: Danishnama-yi Jahan-i Islam (Islam Diinyast Ansiklopedisi)
(Tahran, 1375 h.-/1996-) ve Da’irat al-Ma‘arif-i Buzurg-i Islami (Blyiik
Islam Ansiklopedisi), ed. K. M. Bujnurdi (Tahran, 1367 h.-/1989-); kisal-
tilmis Ingilizce geviri, Encyclopaedia Islamica, ed. W. Madelung ve F.
Daftary (Leiden, 2008-).

% M. Momen, An Introduction to Shi‘i Islam: The History and Doctrines
of Twelver Shi‘ism (New Haven, 1985).
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Imamc), Ismaili ve Zeydi kollara iligkin incelemelere 6zgiin kat-
kilarda bulundu ve Encyclopeaedia of Islam'in ikinci basimina
¢1g1r agicl iki madde de yazdi.*! Josef van Ess de, Islam teolojisi
tizerine anitsal eserinde gesitli $ii geleneklerin teolojik yanlari-
n1 sorusturdu.®

Islam arastirmalarinin yeni bir alani olarak ismaili aragtir-
malarinin, modern zamanda kendine ait bir gelisim seyri oldu.
Bilyiik olgekte sahici ismaili metinlerin —Yemen, Suriye, Iran,
Orta Asya, Afganistan ve Gliney Asya'da sayisiz koleksiyonda
korunmus olan elyazmasi kaynaklar- kesfedilisiyle ve ince-
lenmesiyle, bu arastirma alaninda gorece kisa bir siire iginde
devrim oldu. Bu atilim, énemli ismaili elyazmasi koleksiyonla-
rinin korundugu Hindistan'da 1930'larda gergeklesti; esas ola-
rak, o sirada Bombay'a yerlesmis olan Rus oryantalist Vladimir
ivanov'un (1886-1970) ¢abalariyla oldu.®® Aslinda, 48. Nizari
Ismaili Imam Sultan Muhammed $ah III. Aga Han (1877-1957)
tarafindan, Ismaililerin edebiyatina ve tarihine iligkin yéntemli
arastirma ylritmekle gérevlendirilmigti.

Modern bilimsel Ismaili aragtirmalari, {i¢ Ismaili Bohra bil-
ginin, yani Asaf A. A. Feyzi (1899-1981), Hiiseyin F. el-Hamdani
(1901) ve Zahid Ali'nin (1888-1958) 6ncii ¢abalarindan da giig
aldi. Zahid Ali Ingiltere'de iiniversite egitimi almigt1 ve kendi
atalarina ait elyazmasi koleksiyonlar temelinde bilimsel incele-
meler iiretiyordu. Daha sonra bu elyazmasi koleksiyonlarin bir
kismi gesitli akademik kurumlara bagislandi ve béylece biitiin
bilim insanlarimin kullanimina sunuldu. Bu Bohra bilginler,
bu arada Nizari Ismaililerin edebi mirasina da ulagmis olan
ivanov’'la da igbirligi yapti. Sonug olarak ivanov, ismaili eserle-
rinilk ayrintili katalogunu hazirlads; Ismaililerin edebi ve ente-
lektiiel geleneklerinin o zamana kadar bilinmeyen zenginligine

3% Bkz. F. Daftary, “Bibliography of the Works of Wilferd Madelung,” F.
Daftary ve J. W. Meri, ed., Culture and Memory in Medieval Islam: Es-
says in Honour of Wilferd Madelung (Londra, 2003) i¢inde, s. 5-40.

32 Bkz. J.van Ess, Theologie und Gesellschaft im 2. und 3. Jahrhundert
Hidschra (Berlin ve New York, 1991-1997), 6 cilt.

3 Bkz.F.Daftary, "Ivanow, Vladimir,” EIR, cilt 14, s. 298-300.
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ve gesitliligine taniklik eden 700 kadar ayri baslik ¢ikardi®* Bu
katalogun 1933'te yayimlanmas: bu alanda daha ileri arastir-
malara ilk kez bilimsel bir gerceve saglayip, Ismaili aragtirma-
lardan tamamen yeni bir ¢cagin habercisi oldu.

Bilimsel Ismaili aragtirmalari, 1946'da Bombay'da III. Aga
Han'in himayesinde Ismaili Dernegi'nin kurulmasindan da giig
aldi.Ismaili Dernegi'nin kurulmasinda Ivanov énemli bir rol oy-
nady; dernek yayinlari esas olarak onun monograflar ile Nizari
Ismaili metinlerin basimlarindan ve gevirilerinden olusmak-
tayd1®® Ivanov, Ismaili Dernegi'nin kiitiiphanesine ¢ok sayida
Arapca ve Farsca elyazmasi da kazandirdi ve o sirada yeni olan
Ismaili aragtirmalar1 alanina girmekte olan Henry Corbin gibi
birgok bilim insaninin hizmetine sundu. Sayisiz Ismaili metin
elestirel siizgegten gegirilip diizenlendi ve Ismaili arastirmala-
rinda daha fazla ilerlemenin zemini hazirlandi.

ivanov'un Ismaili katalogun genigletilmis bir basimim ya-
yimladig: 1963’e gelindiginde ¢ok daha fazla kaynak bilinir ol-
mugtu ve Ismaili aragtirmalarindaki ilerlemeler gercekten de
sasirtici olmustu.® Ismaili metinlerin bulunup yayimlanmasin-
da ve bilimsel incelemelerde daha sonra kaydedilen ilerleme, I.
K. Poonawala’'nin ve benim hazirladigim iki kataloga yansir.*’
Bu arada bu gelismeler, Marshall G. S. Hodgson'un (1922-1968),
Alamut dénemi Nizari Ismaililerin ilk bilimsel tarihini hazirla-
masini olanakli kildi; béylece Hammer-Purgstall'in 19. yiizyil
polemikgi eserini yerinden etti.*® Aym zamanda yeni bir bilim
insani kusagi, en basta B. Lewis, S. M. Stern (1920-1969), W. Ma-
delung ve A. Hamdani, 6zellikle ilk Ismaililer ve onlarin muhalif
Karmatilerle iligkileri konusunda 6zgiin incelemeler iiretti.

3 W.Ivanow, A Guide to Ismaili Literature (Londra, 1933).

3% Bkz. F.Daftary, “Bibliography of the Publications of the late W.Ivanow,”
Islamic Culture, 45 (1971), s. 55-67 ve 56 (1982), s. 239-240.

%  W.Ivanow, Ismaili Literature: A Bibliographical Survey (Tahran, 1963).

3 Ismail K. Poonawala, Biobibliography of Isma‘ili Literature (Malibu, CA,
1977) ve F. Daftary, Ismaili Literature: A Bibliography of Sources and
Studies (Londra, 2004).

%  Marshall G. S. Hodgson, The Order of Assassins: The Struggle of the
Early NizariIsma‘ilis against the Islamic World (Lahey, 1955; New York,
1980; Philadelphia, 2005).
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Bilimsel Ismaili aragtirmalar: son birkag on yilda, I. K. Po-
onawala, H. Halin, P. E. Walker ve M. Brett'in iginde yer aldig:
baska bir bilim insani kusaginin ¢abalariyla hizli bir bicimde
ilerledi; 1990'lara gelindiginde, Ismaili tarihinin haritasini ¢i-
karabildim.* Ali S. Asani, Azim Nanji ve Aziz Esmail gibi bagka
bilginler, Giiney Asyali Nizari Hocalarin, ginan ibadet litera-
tiriine yansidig: sekliyle Satpanth gelenegiyle ilgilendiler. Bu-
nunla birlikte Sii Islama iliskin boélgesel ve antropolojik ince-
lemeler genel olarak geri durumdadir. Yine de bilimsel Ismaili
arastirmalari siirekli artan bir hizla devam etmeyi vaat ediyor;
cinkl Bedahsan'dan (simdi Tacikistan ile Afganistan arasinda
béliisiilmiis) ve diger bélgelerden yeni Ismaili metinler diizenli
olarak kesfedilmektedir ve Ismaililer de kendi miraslarini ince-
lemeyle giderek daha fazla ilgileniyorlar. Bu baglamda, Nizari
ismaililerin 49. ve simdiki imami1 Prens IV. Kerim Aga Han'in
1977'de Londra'da kurdugu ismaili Arastirmalar1 Enstitiisiiniin
caligmalari, anlamh bir girisimi temsil etmektedir. Bu kurum
su anda gesitli arastirma ve yayin programlariyla alana katki-
da bulunuyor ve kendi Ismaili kaynaklarim diinyadaki biitiin
arastirmacilara agiyor. Enstitiiniin kiitiphanesi, Batidaki en
biiyiik ismaili elyazmalar: derlemesini barindirmaktadir. Daha
once Ismaili Dernegi'nin elinde bulundurdugu ve sonrasindaki
edinimlerle ¢ogalan koleksiyonlara ek olarak Enstitii, Ismaili
elyazmalarinin Hamdani Koleksiyonunun bir kismina ve Zahid
Ali Koleksiyonuna da sahiptir.*® Esas olarak Hocki alfabesiyle

3 F. Daftary, Ismaililer: Tarihleri ve Ogdretileri (Istanbul: Alfa, gikacak);
A Short History of the Ismailis: Traditions of a Muslim Community
(Edinburgh, 1998), Arapga, Farsg¢a, Urduca, Guceratga, Tacikge (Kiril al-
fabesiyle), Gince, Uygurca ve birgok Avrupa diline gevrildi. Aynca bkz.
“Bibliography of the Works of Farhad Daftary,” Omar Ali-de-Unzaga, ed.,
Fortresses of the Intellect: Ismaili and other Islamic Studies in Honour
of Farhad Daftary (Londra, 2011) iginde, s. 33-57.

4% Bkz. A. Gacek, Catalogue of Arabic Manuscripts in the Library of The
Institute of Ismaili Studies (Londra, 1984-1985), 2 cilt; Delia Cortese,
Ismaili and Other Arabic Manuscripts: A Descriptive Catalogue of Ma-
nuscripts in the Library of The Institute of Ismaili Studies (Londra,
2000); ayrica Arabic Ismaili Manuscripts: The Zahid ‘Ali Collection in
the Library of The Institute of Ismaili Studies (Londra, 2003); F. de Blois,
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yazili en biiylik ginan koleksiyonu da Enstitii kiitiiphanesinde
bulunmaktadir. Su anda, Surat ve Bombay'daki kiitiiphanele-
rinde kapsaml Ismaili elyazmasi koleksiyonlar: bulunan Hin-
distanli Ismaili Bohralar bu kaynaklar: bilim insanlarina ag-
mayorlar; énderleri izin vermedigi i¢in, kendileri de bu Ismaili
metinleri diizenlemeye ve yayimlamaya girismiyorlar.

Daha yakin zamana kadar Nusayri (Alevi) ve daha az 6lgi-
de Zeydi arastirmalari, hem bu topluluklarin kendi i¢ginde hem
Batida bilimsel incelemeler bakimindan $ii arastirmalarinin
gorece geri alanlar1 olarak kalmisti. Bununla birlikte Zeydi
arastirmalarinda gok ilerleme kaydedildi. Zeydi cemaatinin yo-
gunlagtig1 Yemen'in gesitli yerlesim birimlerinde Zeydi ilahiyat1
ve fikhi izerine biiylik elyazmasi koleksiyonlarinin bulundugu
bilinmektedir. Son on yillarda bilimsel Zeydi arastirmalarinin
¢ogu Yemen'de yapildi. Batida da birgok bilim insani Zeydi ta-
rihini ve diisiincesini incelemekleilgilendi. R. Strothmann'in ve
daha az 6lgiide E. Griffini (1878-1925) ve C. van Arendonk’un
(1881-1946) 6ncii gabalarindan sonra yalnizca W. Madelung, Sii
arastirmalarinin bu alanina 6nemli katkilarda bulundu. Aslin-
da Madelung, Batida modern Zeydi arastirmalarinin kurucusu
sayilabilir. Zeydiler lizerine yaz1 yazan diger bilim insanlar
arasinda, B. Abrahamow ve M. S. Khan'dan s6z edilebilir.*

Simdi Alevi denilen Nusayriler ilizerine bilimsel aragtirma-
lar daha da karisik olmustur; ¢iinki bilim insanlari, genellik-
le gulat, yani asir1 $ii gruplara mensup diye nitelenen bu $ii
cemaatinin kokeni konusunda hemfikir olamadilar. Ortagagda
Nusayrilerin Suriye'de Ismaili komgulariyla uzun gatigmalar:
oldu ve edebi miraslarinin bir kismini kaybettiler. 19. yiizyilin
sonunda Suriye vilayetlerinde Nusayri elyazmalar1 Avrupa ki-
tiphanelerinden goériillmeye bagladi. Bununla birlikte bu metin-
lerin yalmzca birkagi simdiye kadar incelenmis ve yayimlan-

Arabic, Persian and Gujarati Manuscripts: The Hamdani Collection in
the Library of The Institute of Ismaili Studies (Londra, 2011); P. E. Wal-
ker, “Institute of Ismaili Studies,” EIR, cilt 12, s. 164-166.

41 Ayrnintilar ig¢in bkz. Sabine Schmidtke, “The History of Zaydi Studies: An
Introduction,” Arabica, 59 (2012), s. 185-199.
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migstir. René Dussaud (1868-1958), o sirada Paris’te Bibliothéque
Nationale'de bulunan Nusayri metinler temelinde Nusayri dini
iizerine bir monograf yayimlayan ilk Avrupali bilim insaniydi.*?
Bunu, hem Nusayrileri hem Ismailileri, erken Sii gulatlar ara-
sinda en iinli grup olan Hattabilerin varisleri olarak goéren R.
Strothmann ve L. Massignon'un Nusayriler izerine 6ncii aras-
tirmalari izledi. Daha yakin zamanda Heinz Halrn, Nusayrileri
daha genis gulat gevresi iginde inceledi;** ama daha fazla Nu-
sayri metnin incelenmesi ve yayimlanmasiyla, ihmal edilen bu
alana yeni yollar désenmektedir.** Sonug¢ olarak Dussaud'nun
1900'de yayimlanan Nusayri tarihi, 2010'da kapsaml bir eserle
nihayet agildi.*®

Ozetle Sii aragtirmalari, (Sii) Islam ve Islamin i¢ béliinmeleri
hakkinda neredeyse higbir sey bilmeyen Avrupal gézlemcilerin,
Miislimanlar: genellikle hayali ve polemikgi bir bigimde algila-
dig1 Haghh zamanindan bu yana biiyiik bir gelisme gostermigtir.
bir bi¢cimde Islamin “heterodoks” yorumu olarak géren Batili
bilim insanlarinin kafa yapisinda ve algilarinda kokli degisik-
liklere yol agt1. Yukarida da belirtildigi gibi, Sii Islamin baglica
kollariyla ilgili bilimsel arastirmalar farkh yollarda ve degisik
hizlarda ilerledi. Bu kitap $ii islam iizerine modern bilimsel ¢a-
lismalarin sonuglarindan yararlanir ve bu bulgular: 6nyargisiz
ve tutarl bir bigimde sunmaya ¢aligir.

42 R. Dussaud, Histoire et religion des Nosairis (Paris, 1900).

43 Bkz. 6zelikle H.Halm, Die islamische Gnosis: Die extreme Schia und die
‘Alawiten (Zurich ve Munich, 1982).

“  Bkz. 6zellikle Meir M. Bar-Asher ve A. Kofsky, The Nusayri-‘Alawi Reli-
gion: An Enquiry into its Theology and Liturgy (Leiden, 2002).

4 Y. Friedman, The Nusayri-‘Alawis: An Introduction to the Religion,
History and Identity of the Leading Minority in Syria (Leiden, 2010).
Nusayriler lizerine cemaat mensuplarinca ya da muarnzlar: tarafindan
yazilan gok sayida Arapga monograf ¢gikmigtir.
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Muhammed, Resulullah (Allahin El¢isi), Ibrahimi gelenegin son
biiyiik vahiy dini olarak tasvir edilen yeni bir dinin temellerini
att1. Hatir1 sayilir giice ve itibara sahip bir iimmet kurmay: ba-
sardi. Muhammed'in 622 Eyliillinde Mekke’den Medine'ye hic-
retinden, 11/632'de kisa bir hastaliktan sonra 6lmesine kadar
gecen on yillik bir siire iginde Arabistan yarimadasinin ¢olde
yasayan Bedevi kabilelerinin ¢ok biiyiik boliimii Peygambere
biat etti. Ne var ki, Hazreti Muhammed'in 6liimii yeni dogan Is-
lam dmmetini ilk bliyilik kriziyle kars: karsiya getirdi.

seye e

Islamin Siinni ve Sii diye ikiye bélinmesinin kékeni, as-
linda, Hazreti Muhammed'in halefi krizine dayandirilabi-
lir. Muhammed'in halefi bagka bir nebi olamazdy ¢iinki
Muhammed'in “son peygamber” (hdtemii’l-enbiya) oldugu va-
hiyle bildirilmigti. Hazreti Muhammed Islamin mesajim ilet-
me ve yorumlama disinda, {immetin lideri olarak da hareket
etmigti. Bu nedenle Islam iimmetinin birliginin devamini sag-
lamak igin bir halife zorunluydu. Siinni goriise gore, Peygam-
ber kendi manevi varisiyle ilgili ne bir talimat ne de bir vasiyet
birakmisti. Sonraki tartigmalar arasinda, ilk Miislimanlardan
biri ve giivenilir bir sahabe olan Ebubekir, bir grup 6nde ge-
len Miisliman tarafindan halife secildi. Ebubekir'in segilmesi,
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Peygamberle birlikte Mekke'den Medine'ye hicret eden Omer b.
el-Hattab'in dnerisiyle ve Ebubekir’e baglilik yemini (biat) eden
oteki sahabilerin onayiyla gercgeklesti. Ebubekir, Resulullahin
halifesi unvanim aldi. Miisliimanlar ilk halifeyi segmekle, ken-
dine 6zgii Islami halifelik kurumunu da kurmugtu.

Ebubekir’in ve ondan hemen sonrakilerin otoritesinin kesin
mahiyeti olduk¢a karanhikta kaliyor. Ta basindan itibaren ta-
rihsel halifeligin immetin 6énderliginin hem dinsel hem siyasal
yanlarim cisimlestirdigi artik giderek daha fazla alenilesiyor.!
Bu benzersiz diizenleme, Islamin égretisinin dogasindan ve biz-
zat Peygamberin énderliginde ilk Islam cemaatinin sinirh yéne-
tim deneyiminden beklenmeliydi. Ik Miisliimanlar din ile devlet
arasinda ya da dinsel otorite ile din dis1 otorite arasinda higbir
fark gérmiiyordu. Gergekten de kati teokratik bir diizen kavrayisi
Hazreti Muhammed'in mesajinin ve siinnetinin ayrilmaz bir par-
¢as1 olmugtu; bu diizende Islam yalnizca bir din degil, insanog-
lunun ahlaki, manevi ve toplumsal-siyasal yonetimi igin Allah’in
buyurdugu eksiksiz bir sistemdir. O dénemde, binlerce grup, din-
sel-siyasal otoriteye ve halifenin immete kars: ahlaki sorumlu-
guna iligkin farkh kavrayislar formiile etmeye baslamisti.

Mekke'nin niifuzlu Kureys kabilesine mensup olan Ebube-
kir (h. 11-13/632-634) ve sonraki iki halefi, Omer (h. 13-23/634-
644) ve Osman (h. 23-35/644-656) ilk Miisliman olanlardandi
ve sahabeydi. Osman, Peygamberin yakin akrabasi da sayilird:.
Muhammed'in halas1 Ummii Hakim binti Abdulmuttalib'in to-
runuydu ve Peygamberin iki kiziyla, Ummii Giilsiim ve Rukiye
ile evlenmigti. Yalnizca dérdiincii halife, Sii Islam yilliklarinda
essiz bir yer isgal eden Ali bin Ebu Talib (h. 35-40/656-661), Ku-
reys kabilesi i¢ginde Peygamberin Beni Hasim ailesine mensup-
tu. Ali'nin Peygamberle de ¢ok yakin baglari1 vardi, amcasinin
ogluydu ve kizi1 Fatima ile evliydi. Bu ilk dort halife, genellik-
le Hulefa-i Rasidin, yani “dogru yoldan giden halifeler” olarak
bilinir. Boylece Peygamberin 6liimiinden sonra ilk halifelik
bir biitiin olarak Kureys icin ayricalikli bir konum temelinde

! Bkz.P.Crone ve M. Hinds, God's Caliph: Religious Authority in the First
Centuries of Islam (Cambridge, 1986), 6zellikle s. 4-23.
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kurulurken Peygamberin ailesi (ehlibeyt), Peygamber sagken
sahip oldugu manevi statiiden yoksun kald1 ve savas ganime-
tinden Peygambere ayrilan beste birlik pay:r —hums- ve diger
miilk gelirlerini almalar1 da engellendi. 132/750'de Emevi do-
nemi son bulana kadar Peygamberin biiyiik dedesi Hagim b.
Abdimenaf'tan itibaren biitiin kollar1 kapsayacak sekilde ta-
nmimlanan Beni Hasim, ayricalikli statiilerinin ellerinden gitme-
sine itiraz ettiler, ama bosuna.

Bu arada Peygamberin 6limiinden hemen sonra Medine'de
Ali'nin Peygamberin yerine ge¢cmeye, Ebubekir de dahil diger
Miislimanlardan daha fazla layik olduguna inanan kiigiik bir
grup ortaya ¢ikmisti. Baglangigta Ali'nin bazi destekg¢ilerinden
ve arkadaslarindan olusan bu kii¢lik grup zaman iginde biiyi-
dii ve Ali'nin kisa halifelik déneminde genellikle Siat Ali, yani
Ali'nin taraftarlari, daha sonra da kisaca Sia olarak adlandiril-
di. Ali, Peygamberden hemen sonra halife olup Sia'nin 6zlem-
lerini yerine getirmek yerine, sonunda dérdiincii halife olarak
Miislimanlarin basina gegti. Ali'nin kendisi de, Peygamberle
yakin akraba ve birlikte olusuna, Islam bilgisine ve Islam davasi
ugruna gosterdigi meziyetlere dayanarak Muhammed'in halefi
olma iddiasinin mesruiyetine inanmaktaydi. Gergekten de Ali
konugmalarinda ve mektuplarinda, ehlibeytten Kuran ezbere
okuyan, siinneti bilen ve hakikat dinine baglh kalan tek bir kisi
kaldig siirece Miislimanlarin liderliginin ehlibeytin hakk: ol-
dugunu dislindiigiini agikga belirtti.2 Bu baglamda Ali, Sia'nin
ilk hocas1 sayilabilir. Bagindan itibaren Ali'nin, Peygamberin
yerine gecmeye diger sahabeden daha uygun olduguna inanan
bir gevresi vardi. Cok ge¢meden Ali'nin muhalifleri, onun des-

2 W. Madelung, The Succession to Muhammad: A Study of the Early Ca-
liphate (Cambridge, 1997) iginde bu konuda tarih yazimimn kapsaml
bir géziimlemesini iiretti; ayrica bkz. aym yazar, “Shi‘ism in the Age
of the Rightly-Guided Caliphs,” L. Clarke, ed., Shi‘ite Heritage: Essays
on Classical and Modern Traditions (Binghamton, NY, 2001) iginde, s.
9-18; Studies in Medieval Shi‘ism, ed. S. Schmidtke (Farnham, UK, 2012)
icinde, makale II ve “Shi‘a,” EP, cilt 9 iginde, s. 420-424. Bu baglamda
ayrica bkz. al-Baladhuri, Ansab al-ashraf, cilt 2, ed. W. Madelung (Bey-
rut, 2003), Peygamberin varisini ve Ali'nin halifeligini de kapsiyor.

46



Sii ISLAMIN KOKENIi VE ERKEN TARiHi

tekleyenlere isaret ederken din Ali'den, yani “Ali'nin dini"nden
soz ettiler -Muhammed'in dinini temsil ettigini i1srarla belirten
Ali'yi 6fkelendiren bir fikir.?® Her neyse, yaklasik alt1 aylik bir
gecikmeden -Fatima'nin 6liimiiyle ortiisen bir gecikme- sonra
Ali de Ebubekir'in halifeligini kabul edince isler daha da karigik
hale gelir. Bu arada Peygamberin sahibi oldugu bir miilk konu-
sunda Fatima'nin Ebubekir'le olduk¢a karisik bir miras tartis-
masina girdigini de belirtmek gerekir.

Sii Islamin kékeni konusunda daha 6zgiil bir Sii gériisii var-
dir. Biitiin kollariyla $ia’nin temel inanci sudur: Peygamber ken-
di halefi olarak Ali'yi tayin etmisti —ilahi buyrukla belirtilen ve
Peygamberin 6liimiinden kisa siire énce Veda Hacindan déner-
ken 18 Zilhicce 10/16 Mart 632'de Gadir-i Hum’'da agikladig bir
tayin ya da nass. Hem $ii hem Siinni hadis derlemelerinde an-
latildigina gore, o olayda, kendisine eslik eden hacilara 6nemli
bir agiklama yapmak isteyen Peygamber, Ali'nin elini tuttu ve o
uinli ciimleyi s6yledi: men kuntu mevlahu fa-Ali mevlahu (Ben
kimin dostu isem Ali de onun dostudur).* $ii ve Siinni Miisli-
manlar tarafindan farkli yorumlanan bu hadis, bizzat Ali ta-
rafindan halifeligi sirasinda Kiife'de, Peygamberin vasi'si, yani
varisi ve dolayisiyla mesru halefi oldugu iddiasini desteklemek
icin aciklanda. Sia, Kuranin bazi ayetlerini de Ali'nin lehine yo-
rumladi. Ne var ki, miiminler toplulugunun birgok iiyesi Pey-
gamberin nassini gérmezden gelip Ali'den yiiz ¢cevirmisti.

Sia'nin, onlar1 diger Miisliimanlardan ayiran 6zel bir dinsel
otorite kavrayiglar1 da vardi Islamin dogrudan insan akliyla
anlasilamayan i¢ hakikatler barindirdigina inaniyorlardi. Bu
nedenle dinsel bakimdan yetkin bir rehber ya da Sia'nin gele-
neksel olarak tercih ettigi sekliyle imam ihtiyacini fark etmis-
lerdi. $ia, Peygamberin halefini, Miisliimanlarin ¢ogunlugunun

3 Buifadenin anlami ve ilk kullanim: konusunda bkz. Madelung, Succes-
sion to Muhammad, s. 178-179 ve M. A. Amir-Moezzi, “Reflections on
the Expression din ‘Ali: The Origins of the Shi‘i Faith,” The Spirituality
of Shi‘i Islam: Beliefs and Practices, gev. H. Karmali (Londra, 2011) igin-
de, s. 3-44.

*  Bkz. L.Veccia Vaglieri,"Ghadir Khumm," EP, cilt 2, s. 993-994.

47



Sil iISLAM TARiHI

algiladig: gibi Islami vahyin bekgisi ve immetin lideri olmanin
disinda, Islami mesajin yorumlanmas: ve izahiyla baglantili
anahtar bir manevi islev olarak da gérmekteydi. Sia'ya goére
Peygamberin ailesi, yani ehlibeyt, Islam 6gretilerini izah et-
menin tek yetkin kanaliydi. Bu goériise gére, Sii Islam yorumu
ihtimali bizzat Islamin mesajinin iginde vardi ve bu ihtimal
Siilikte gercege doniistii.> Bu diisiinceler, sonunda, $ii imamet
ogretisinde tam gelismis halini buldu. Ama en bastaki $ii dii-
slincelerin, Peygamberin kendi dinsel bilgisiyle, yani ilmiyle
baglantili 6zel bir dinsel otorite fikrine odakli oldugu giivenle
belirtilebilir. Dahasi Ali taraftarlarinin, diger Miisliimanlarin
aksine, diisiincelerinde bireylerin kalitsal 6zniteliklerine daha
fazla egilimliymis gibi gériindiikleri de eklenebilir. Baz1 6zel
niteliklerin kalitsal oldugu diigiincesi, elbette, se¢kin insan ni-
teliklerinin kabile soyuyla aktarildigina inanan Islam éncesi
Araplarin fikriyatina da uygundu. Bu nedenle Peygamber ai-
lesine 6zel sayg1 duyan Kiifeli iistat hafizlar da (kurra) dahil,
Ali'nin dinsel bakimdan bilgili taraftarlarinin, Muhammed'in
6zel niteliklerinden bazilarinin, en basta da dinsel bilgisinin,
yani ilminin Beni Hasim ailesinin mensuplarindan tevariis
edecegine inanmalar1 dogaldi. Bu baglamda, Beni Hasim aile-
sini lideri olarak Ali, ehlibeyti temsil etme bakimdan agik¢a
one gikmaktaydi.

Nevarki, Sia'nin davasi cemaatin geri kalan kisminca énem-
senmedi ve itirazlarinin bosuna oldugu anlasildi. Yine de Sia,
biitiin manevi konularin, dinsel otoriteye sahip tek kisi oldu-
guna inandiklar1 Ali'ye havale edilmesi gerektigini savunmaya
ozellikle Ali'nin ilk taraftarlarina atfedilemeyecek ayirici 6greti
ogeleri icermektedir. Isin gercegi, tedricen gelisip 2./8. yiizyilin
ortasinda formiile edilen imamet dgretisinde tam ifadesini bu-
lan en eski $ii diisiinceler ve egilimler hakkinda, tarihsel kesin-
ligi olan ¢ok az sey bilinmektedir.

5  Bkz. S. H. Nasr, Ideals and Realities of Islam (gézden gegirilmis yeni
basim., Cambridge, 2001), s. 141 vd.
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Erken Sia

Ali'den yana duygular ve genel Sii egilimler, Ali sagken devam
etti. 11k yenilgiden sonra Sia cogkusunun gogunu yitirdi. $iilik,
Ebubekir'in ve Omer'in halifeligi sirasinda 6zellikle uyku duru-
munda kalds; bu siirede Ali'nin kendisi de, pasif ve gézden uzak
durdu. Islam tarihinin bu ilk déneminde (11-23/632-644) Ali'nin
davranisinin en iyi érnegi, devam eden fetih savaslarina katil-
mamasi ve iimmet islerinin diginda kalmasidir. Bu durum, daha
once cemaat igindeki aktif roliiyle ve Peygamber zamaninda ya-
pilan neredeyse biitiin savaglarin en 6n safinda gériinmesiyle
keskin bir karsithikigindeydi. Aslinda ilk iki halife, Ali'yi immet
icinde 6nemli her konumun disinda birakmaya ¢alisti. Yine de
Omer'in halefini segecek alt1 iiyeli sahabe divanina atanda.

Ali'nin ve taraftarlarinin durumu, Osman b. Affanin (h. 23-
35/644-656) halifeligi doneminde degisti; bu, immet i¢inde $ii
6zlemlerin yeniden canlanmasina da tanik olan bir kargasa
dénemiydi. ok gegmeden Osman’a ve onun ekonomik ve top-
lumsal politikalarina, mensubu oldugu Beni Umeyye kabilesini
kollamasina karsi sikayetler artmaya basladi. Osman'a kars:
ozellikle Giiney Irak'taki garnizon kasabalar1 Basra ve Kiife'de
yogunlasan tasra muhalefeti, halifeliginin sonraki yillarinda
ivme kazaninca, Kiifeli kurra ve Ali'nin diger taraftarlar1 basti-
rilan 6zlemlerini canlandirmay: uygun buldu. Cikarlar1 Emevi-
ler tarafindan 6nemsenmeyen Beni Hasim kabilesinden de ge-
nel destek alan Sia, memnuniyetsiz tasra gruplariyla birlesti ve
Osman'in azlini istedi. Osman'in 35/656'da Medine'de bir grup
tagrali asi tarafindan 6ldiiriilmesini izleyen ¢alkantili kosullar-
da Ali halife oldu.® ,

Osman'in éldiiriilmesinden sonra Islam {immeti, ona karsi
yaygin bir isyana yol agan sugu konusunda béliindii. Halifeliginin
bagindan itibaren Ali, kisa siirede alevlenip bir i¢ savasa, yani Is-

&  Osman'n halifeliginden hognutsuzlugun kékeni ve éldirildigi kosul-
lar konusunda bkz. M. A. Shaban, Islamic History: A New Interpretation
(Cambridge, 1971-1976), cilt 1, s. 60-70; ve M. Hinds, “The Murder of
Caliph ‘Uthman,” IIJMES, 3 (1972), s. 450-469; Studies in Early Islamic
History, ed. J. Bacharach vd (Princeton, 1996) i¢inde, s. 29-55.

49



Sii ISLAM TARIiHi

lamda fitneye doniisen, kisa omiirlii halifeligi boyunca d a devam
eden zorluklarla kars: karsiya kaldi. Aslinda Ali, Islam devleti-
nin tamaminda, 6zellikle Suriye'yi neredeyse yirmi yildir demir
yumrukla yoneten Osmanin akrabasi Muaviye b. Ebu Siifyan’in
topraklarinda halifelik otoritesini kurmay1 basaramadi.
Kureys'in niifuzlu kabilesi Beni Umeyye'nin bir mensubu ve
Osman'in akrabasi olarak Muaviye, Osman'in intikamini alma
¢agrisini halifeligi Emevilere gecirmenin uygun bir bahanesi
olarak gordii. Béylece Muaviye, Osman taraftari bir grubun ba-
sinda, biat etmeyi reddettigi yeni halifeye kars: bir seferberlik
baslatti. Alj, tatsiz bir durumda kapana kisildi. Osman'in ger-
cek katilleri Medine'den kagmist1 ve Ali'nin etrafindaki birgok
kurra da ise karigmist1. Ali dogrudan sorumlu olanlar: cezalan-
diramayinca ya da cezalandirmak istemeyince, Muaviye agik-
¢a bagkaldird: ve halifeliginin mesruiyetine meydan okudu. Bu
arada Ali, Muaviye ile beklenen gatigmaya destek almak ama-
birgok olaya sahne olan Kiife, kisa halifeligi sirasinda Ali'nin
gecici baskenti islevi gordii. Ali, Kiifeli kabile gruplarimi yeni-
den orgiitledi ve ilk Kiifeli kurra'nin birgok énderini, Malik el-
Astar gibi kisileri yetkili konumlara getirdi. Bu kisiler, Osman
doneminde benzer durumda olup kabile aristokrasisinin (esraf
el-kaba'il) golgesinde kalan Kiifelilerle birlikte, Ali'nin kuvvetle-
rinin belkemigini olugturuyordu; bunlar, aslinda, Sia'nin yeni li-
derleriydi.” Ali'nin kuvvetleri ile Muaviye'nin kuvvetleri, 37/657
baharinda Yukari Firat kiyisindaki Siffin'de bu kogullar altinda
kars1 karsiya geldi. Uzun bir savas, erken Islam tarihinin belki
de en tartismali savas1 basladi. Siffin Savasinin olaylari, Suri-
yelilerin hakem 6nerisi ve Ali'nin bunu kabul etmesi ve yaklasik
bir yil sonra agiklanan hakem karari, arada bir grup muhalifin
Ali'nin ordusundan ayrilmasina yol agan kosullar, ayrilanlarin

7 Daha fazla ayrint1 i¢in bkz. M. Hinds, “Kufan Political Alignments and
their Background in the Mid-Seventh Century A.D.,” IIJMES, 2 (1971), s.
358-365; ayrica Studies iginde s. 1-28; G. H. A. Juynbol], “The Qurra’ in
Early Islamic History,” Journal of the Economic and Social History of
the Orient, 16 (1973), s. 113-129.
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daha sonra Harici olarak adlandirilmasi, biitiin bunlar, modern
bilim insanlarinca elestirel bir bigimde incelenmistir. Bu olay-
lar Ali'nin siyasal konumunu geri déndiiriilemez bir bi¢cimde za-
yiflatt1 ve Kiife'ye ¢ekilmek zorunda kaldi. Ali, 40/661 'de Kiife'de
bir Harici tarafindan 6ldirildi.

Islam toplulugu ilk i¢ savagindan, daha sonra dénem boyun-
ca karsi karsiya gelecek hiziplere boliinerek ¢ikti. Ana hizipler
Osmanin halifeliginin son yillarinda zaten sekillenmeye bag-
lamisty; ama ilk i¢ savasta kristallesip, daha agik karsit parti-
lere doniistiiler. Ondan sonra bu partiler, eklektik anlamda ki-
sisel baghliklarini ve bélgesel baglarini agiga vuran unvanlar
kazand1. Ali'nin destekgilerine Siat Ali'nin (Ali'nin Partisi) yani
sira ehl-i Irak (Irak Halki) denildi; hasimlarina ise, Siat Osman
(Osman'in Partisi) ya da daha yaygin olarak Osmaniyye denil-
di. Osman’in Partisi, Siffin Savasindan sonra, Siat Muaviye de
(Muaviye'nin Partisi) denilen ehl-i Sam’1 (Suriye Halkim) olug-
turdu. Ali'nin taraftarlari gercek $Sia, siat ehl-i beyt ya da siat
el-Muhammed (Peygamber Ailesinin Partisi) gibi daha kesin
dinsel yan anlamlari olan terimlerle anildi. Daha 6nce belirtil-
digi gibi, Muaviye'nin ve Emevilerin 6nciiliik ettigi Ali'nin mu-
halifleri artik din Ali'den, yani “Ali'nin dini"nden s6z ediyorlar-
di1 -Ali'yi agikga rahatsiz eden bir fikir. Siffin Savasiyla birlikte
ti¢iinci bir hizip, Hariciler ortaya ¢ikti. Ciddi bir bicimde hem
Ali'ye hem Muaviye'ye ve partilerine karsi ¢ikan Hariciler hizla
yayilan ve daha sonraki Islam tarihinde bir¢ok kez megruiyet
bigimine ve hanedan ayrcaligina meydan okuyan bir hareket
orgiitlemeyi bagardi. Hariciler kat1 Islami egitgilige bagliydy;
hangi etnik ya da kabile kékenine sahip olursa olsun meziyetli
her Miisliimanin halkoyuyla immetin mesru lideri ya da imami
segilebilecegini savunuyorlardi.? Bu nedenle otoritenin ve 6n-
derligin kabile ya da kalitim degerlendirmelerine dayanmadig:
bir toplum bi¢imi kurmay1 amagladilar.

8  Bkz. P.Crone,”'Even an Ethiopian Slave” The Transformation of a Sunni
Tradition,” BSOAS, 57 (1994), s. 59-69; ayrica From Kavad to al-Ghazali:
Religion, Law and Political Thought in the Near East, c.600-c.1100 (Al-
dershot, 2005) iginde, makale VIII; P. Crone, Medieval Islamic Political
Thought (Edinburgh, 2004), s. 54-64.
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Erken $Sia, Ali'nin 6ldiiriilmesini ve daha sonraki sayisiz
trajik olay: atlatti. Ali'den sonra Kiife'deki taraftarlari yalnizca
Peygamber ailesinin bir mensubunun Ali'nin yerine ge¢mesinin
mesru olduguna inanmaya devam ettiler; halife olarak Ali'nin
biiyiik oglu Hasan’1 kabul ettiler. Karanlhik kosullar altinda Ha-
san birka¢ ay sonra Muaviye lehine halifelikten feragat etti.
Muaviye hizla halife kabul edildi ve islam'da ilk hanedanlg),
yaklasik bir yiizyil iktidarda kalan Emeviler hanedanligini kur-
du. Bu arada, Muaviye ile yaptig1 baris antlasmasindan, Siat
Ali'nin can ve mal giivenligine olanak veren antlagsmadan sonra
Hasan, Medine'ye ¢ekildi ve her tiirli siyasal faaliyetten uzak
durdu. Ne var ki, $ia onu Ali'den sonra kendi imamlar: olarak
gormeye devam ederken, Aliiler de onu ailenin basi saydu.

Hasan 49/669'da (ya da belki bir yil sonra) 6liince Kiifeli
Sia'min halifeligi Peygamber ailesine geri verme 6zlemleri ye-
niden canlandi ve yeni imamlar1 Hiiseyin'i Emevilerin baskici
yonetimine karsi ayaklanmaya ve mesru ehlibeyt yonetimini
geri getirmeye davet etti. Bu arada Muaviye, Kiife valisine cuma
namazlarinda minberden Ali'ye lanet okunmasini emretmigti.
Hiiseyin, kardesinin yaptig1 anlagsma uyarinca Muaviye iktidar-
da kaldiga siirece harekete gegmek istemedi. 60/680'de Muaviye
6ldiikten ve yerine oglu Yezid gecgtikten sonra, Kiifeli Sia ileri
gelenleri bir kez daha Hiiseyin'e mektup yazip, Emevilere kar-
s1 ona desteklerini sundular. Yezid'e biat etmeyen Hiiseyin so-
nunda bu davetlere karsilik verip Kiife'ye dogru yola ¢ikti. 10
Muharrem 61/10 Ekim 680'de Hiiseyin, akrabalarindan ve ar-
kadaslarindan olusan kiigiik bir grupla birlikte, Kiife'ye yakin
Kerbela'da onleri kesilen bir Emevi ordusu tarafindan acima-
s1zca katledildi. Yalnizca kadinlar ve baz: ¢ocuklar kurtuldu; Ali
b. Zeynelabidin unvanini/adini alan ve daha sonra Imami Siile-
rin dérdiincii imami sayilan Ali b. Hiiseyin, sag kurtulan birkag
erkekten biriydi.

Peygamberin torunu Hiiseyin'in ¢ok sayida ehlibeyt mensu-
buyla birlikte sehit edilmesi, Sia'da yeni bir dinsel hareketli-
lik yaratt1 ve $ii ruhun ve kimligin pekismesine 6nemli katkida
bulundu. Ondan sonra tévbe ve gehitlik ¢cagrisi Sii maneviyati-
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mn ayrilmaz pargasi haline geldi. $ia i¢inde radikal egilimle-
rin olugsmasina da yol agt1; daha 6nce Kiifeli $ia tarihsel halife-
lik konusunda goérece 1limli kalmisti. Abu Mihnaf (6. 157/774),
Hiiseyin'in sehit edilmesini ve Emevi déneminin daha sonraki
Sii ayaklanmalarini kaydeden en eski Miisliiman tarihgidir; ay-
rintilh anlatimlar: daha sonraki kaynaklarda, 6zellikle Taberi'de
(6. 310/923) kismen korunmugtur.® Daha sonra Sia, Imam Hii-
seyin b. Ali'nin sehadetini her yil on Muharremde (Asure) 6zel
térenlerle ve taziye denilen c¢ile canlandirmalariyla anmaya
basladi.!®

Kerbela olaylarindan hemen sonra eski Ali taraftarlar1 ve
Hiiseyin'i davet eden, ama yardimina gidemeyen bir¢ok Kii-
feli, pismanlik duygusuyla hareket etti. Siileyman b. Surad
el-Huzai'nin 6nderliginde kendini feda edip, Peygamberin to-
rununun intikamini alma ¢agrisinda bulunan T6évbekarlar (Tev-
vabin) hareketini 6rgiitlediler. 64/683'te Halife Yezid'in 6limii
iizerine ve ardindan cikan halledilmemis i¢ savas kogullarinda,
4.000 kadar Tovbekar, bir Emevi ordusuyla savasa tutusmadan
once Kerbela'y1 ziyaret edip, Hiiseyin'in mezar: basinda aglayip
pismanliklarini dile getirdi. 65/684'te ii¢ giinliik bir savasin so-
nunda Tovbekarlarin ¢ogu 6ldiiriildi. Tevvabin hareketi, erken

nuna igaret eder.

9 Bkz. al-Tabari, Ta'rikh al-rusul wa'l-muluk, ed. Michael J. de Goeje vd,
dizi I-1II (Leiden, 1879-1901), II, s. 227-391; Ingilizce gevirisi, The His-
tory of al-Tabari: Cilt XIX, The Caliphate of Yazid b. Mu‘awiya, gev. I.
K. A. Howard (Albany, NY, 1990), s. 16-183. J. Wellhausen erken kaynak-
lardan ayrintih bir bigimde yararlandi; bkz. esas olarak al-Tabari'ye
dayanan Religio-Political Factions, s. 105-120; S. Husain M. Jafri, Ori-
gins and Early Development of Shi‘a Islam (Londra, 1979), s. 174-221;
W. Madelung, “Hosayn b. ‘Ali,” EIR, cilt 12, s. 493-498.

' Bkz. M. Ayoub, Redemptive Suffering in Islam: A Study of the Devoti-
onal Aspects of ‘Ashura’ in Twelver Shi‘ism (Lahey, 1978); A. Amanat,
“Meadow of Martyrs: Kashifi's Persianization of the Shii Martyrdom
Narrative in the Late Timurid Herat,” Daftary ve Meri, ed., Culture and
Memory in Medieval Islam iginde, s. 250-275; ayrica Apocalyptic Islam
and Iranian Shiism (Londra, 2009) iginde, s. 91-109; P. Chelkowski,
“Ta‘ziya,” EI?, cilt 10, s. 406-408; F. Mehrvash, “Ashura’,” EIS, cilt 3, s.
883-892.
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1k yarim yiizyil boyunca Siilik birlegik kald1 ve neredeyse
yalnizca Araplardan ibaret kaldi; Arap olmayan ve mevali de-
bir sonraki 6nemli olayla, Muhtar b. Ebi Ubeyd es-Sekafi'nin
hareketiyle birlikte bu 6zellikle degisti. Sia’'nin eski liderleri
kayboldukga, Kiife'de yenileri ortaya ¢ikti. Kiifeli Sia'nin 6nder-
ligini Ustlenmeye ¢alisan Muhtar, bu yeteneklere sahip biriydi.
Hiiseyin'in katledilmesinin intikamini alma g¢agrisiyla $ii bir
sefer baglatti. Kiifeli $ia'nin ¢ogunlugunun destegini alan Muh-
tar, Ali'nin o sirada hayatta olan tek oglu, halifeligi sirasinda
Ali'ye ¢ok yakin olan Muhammed b. Hanefiyye adina hareket
ettigini iddia etti. Muhammed b. Hanefiyye, Ali'nin, Beni Hani-
fe kabilesinden bir kadin olan Havle'den olan ogluydu; Ali'nin
Peygamberin kizi Fatima'dan olan ogullar1 Hasan ve Hiiseyin'in
iivey kardesiydi. Hareketin aktif 6nderligini iistlenmek isteme-
yen ve Medine'de kalan Hanefiyye, Muhtar tarafindan imam ve
Mehdi ilan edildi —-gercek Islami geri getirip, yeryiiziinde adalet
kuracak ve ezilenleri zorbaliktan kurtaracak kurtarici imam.

Mehdi kavraminin ¢ok 6nemli bir yenilik oldugu anlasildi
ve mevali'ye, Emeviler yonetiminde ikinci sinif Miisliiman mu-
amelesi goren ve Arap olmayan Miisliimanlara 6zellikle gekici
geldi. Mevali (tekili, Mevla) Arap Miisliimanlar ile Islam devle-
tinin gayrimiislim tebaasi arasinda 6nemli bir ara sinifi temsil
etmekteydi. Islami fetihlerin ardindan, Iranhlar, Aramiler, Ber-
beriler ve fethedilen topraklarin Arap olmayan diger yerlileri
arasinda yeni Miisliiman olanlar: anlatan bir terime ihtiyag¢ du-
yuldu. Bu amagla, baslangigta Arap toplumunda belli akrabalik
tiplerine ve bir sozlesme iligkisine (6zellikle bireyle kabileler
arasinda) isaret etmek i¢in kullanilan mevla terimi benimsen-
di. Yeni anlaminda mevla, bir miisteri olarak Arap bir kabile-
ye baglanan Arap-kdkenli olmayan Miisliman demekti; ¢iinkii
Arap olmayip Islami benimseyenlerden, bir miisteri olarak Arap
kabilelere baglanmalar1 beklenirdi. Bu miisterilik tipine gore,
korunan miisteri ile koruyucusu arasinda 6zel bir iligki kuru-
lurdu. Mevali farkh kiiltiirleri ve dinsel gelenekleri temsil et-
mekteydi. Irak’'ta esas olarak Aramilerden olusuyorlardy; ama
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franlilar ve bélge niifusunun daha eski katmanlarin temsil
eden gayri-Araplar da varda.

islamin yayilmasiyla birlikte mevali'nin toplam sayisi1 da
hizla artti. Aslinda birkag¢ on yil i¢inde sayilar1 Arap Miisli-
manlar: agt1. Misliman olarak mevali, Arap dindaslariyla aym
haklara ve ayricaliklara sahip olmak istiyordu. Her seyden dnce
Peygamber biitliin inananlari, soy, irk ve kabile baglarindan kay-
naklanan farkliliklarina ragmen, Allah'in huzurunda esit ilan
etmisti. Ne var ki, eskiden, mevali hala azinlik bir grupken is-
lamin ilkelerine daha siki uyulmasina ragmen, Emeviler yoneti-
minde Arap egemen sinifi Islami egitlik égretisini kabullenme-
di. Her neyse, Emeviler yonetiminde mevali toplumsal ve irksal
bakimdan agag1 bir sinifi, Arap Miislimanlara kiyasla ikinci
sinif bir yurttas: temsil eder duruma gelmisti. Bununla birlikte
mevali, Islam devletinin daha da asag bir statii verilen gayri-
mislim tebaadan ayr: tutulmaktaydi. “Korunan halk” anlamina
gelen ehl-i zimme ya da basitge zimmi, taninan baz1 dinlerin,
Ozelikle Musevilik, Hiristiyanhk ve daha sonra Zerdistligin
mensuplariydi. Cizye denilen bir harag kargiliginda islam dev-
letinin korumasini (zimme) aliyorlardi. Belli toplumsal kisitla-
malara tabi olan bir zimmi, Misliman olup Arap bir kabileye
usuliine uygun baglaninca mevla statiisii kazanirdi. Ne var ki,
Araplar o6zellikle ekonomik olarak mevali'ye ayrimcilik yapi-
yorlardi. Her seyden yeni Miisliman olanlarin 6dedigi vergiler,
¢ogu zaman gayrimiislim tebaadan istenenlere benzerdi. Meva-
li hognutsuzlugunun tek biiyiik nedeni, herhalde buydu; ¢iinkii
¢ogu, agir vergilerde kurtulmak i¢gin Miisliiman olmustu.

Kentsel gevrelerde yogunlagan, Islamin esitlik¢i ilkeleri-
ne dayanan bir diizen kurulmasini isteyen, biiyiik ve olanak-
lar1 kisitli toplumsal bir sinif olarak mevali, Emevilerin Arap
hegemonyasina kars: ¢ikacak her hareketin insan kaynagiydi.
Ozellikle Muhtarin hareketiyle ve Siilikle yakinlasip, kendile-
rine giat el-Mehdi (Mehdi'nin Partisi) dediler. Muhtar 66/685'te
aciktan bir ayaklanmayla Kiife'nin denetimini ele gegirdi. Sia,
Kerbeladaki katliamdan sorumlu olanlar1 6ldiirerek Imam
Hiseyin'in intikamini aldi.
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Ne var ki, Muhtarin basarisi kisa 6miirlii oldu; ¢iinki kar-
sisinda, 6zellikle mevali'ye yonelik uzlasici politikalarina karsi
olan Kiifeli kabile reislerinden, Emevilerden ve sonunda Eme-
vilere baskaldirip Giiney Iraki kontrol eden halifelik karsiti
Zibeyrilerden olusan bir koalisyon vardi. 67/687'de Muhtar
yenildi ve binlerce mevali destekgisiyle birlikte o6ldiirildi.!
Muhtarin kurdugu hareket onun 6liimiinden sonra da varligini
stirdiirdi, Giiney Irak'a ve bagka yerlere yayildi. 81/700'de 6lene
kadar Hanefiyye'yi imam ve Mehdi kabul eden Muhtar'in izle-
yicilerine baslangigta Muhtariyye denildi. Ama kisa siire son-
ra Muhtar'in bagkorumalarindan Ebu Amre Keysan'a izafeten
Keysaniyye denildi.

Muhtar'in bagkaldirisi ile Abbasi devrimi arasinda gegen
isaret eder. Bu dénemde, hem Araplardan hem mevali'den olu-
san farkl $ii gruplar var oldu; bu gruplardan her birinin kendi
imam soyu vard: ve kendi 6gretilerini yayiyorlardi. Dahasi Sii
imamlar artik yalnizca genisgleyen Ali ailesinin biiyilik kollari-
na, yani Hanefiler (Muhammed b. Hanefiyye'nin torunlari), Hii-
seyniler (Hiiseyin b. Ali'nin torunlari) ve daha sonra Hasanilere
(Hasan b. Ali'nin torunlari) degil, Peygamberin Beni Hasim ka-
bilesinin diger kollarina da mensuptu. Bunun nedeni, $ia i¢in
kutsallig1 iistlin olan ehlibeytin, hala eski Arap kabile anlayi-
siyla tanimlanmasiydi. Bu nedenle Beni Hasim'in ¢esitli kolla-
riny; Aliileri (Hiiseynileri ve Hasanileri kapsayan Fatimiler ile
Ali'nin Havle’den olma torunlari) ve Peygamberin iki amcasinin
torunlarini, yani Ebu Talib'in ogullar1 Ali ve Cafer-i Tayyar (0.
8/629) iizerinden torunlar: Talibileri ve Abbasin (6. 32/653 c.)
torunlar1 Abbasileri kapsamaktaydi.'? Ozetle, Beni Hasim kabi-

"' Muhtarin ayaklanmasinin en ayrintili anlatimi, al-Tabari, Ta’rikh, II
icinde, s. 520-752; Ingilizce gevirisi, The History of al-Tabari: Volume
XX, The Collapse o f Sufyanid Authority and the Coming of the Marwa-
nids, gev. G. R. Hawting (Albany, NY, 1989), s. 105-225; The History of
al-Tabari: Volume XXI, The Victory of the Marwanids, ¢ev. M. Fishbe-
in (Albany, NY, 1990), s. 1-121; ayrica bkz. Wellhausen, Religio-Political
Factions, s. 125-145.

12 Bkz. W. Madelung, “The Hashimiyyat of al-Kumayt and Hashimi
Shi‘ism,” Studia Islamica, 70 (1989), s. 5-26; ayrica Religious and Eth-

56



Sii iISLAMIN KOKENi VE ERKEN TARIiHi

lesine mensup Fatimi ve Fatimi olmayan Aliilerin yam sira, Alii
olmayan bir¢ok Hasimi de ehlibeyte mensup olma yeterliligine
sahipti. Ancak Abbasi devriminden sonra $Sia, ehlibeyti daha si1-
nirhi bir bigimde, hem Hiiseynileri hem Hasanileri kapsayan Fa-
timi Aliileri icerecek sekilde tanimladi; Zeydi olmayan Siilerin
cogunlugu ise, esas olarak Hiiseyni Aliileri kabul eder duruma
gelmisti.

Bu akiskan ve ¢ogu kez kafa karigtiran ortamda Siilik iki ana
koldan gelisti: her biri kendi i¢ béliinmelerine sahip Keysaniyye
ve Imamiyye; daha sonra bagka bir Alii hareketi, bagka bir bii-
yik $ii cemaatin, Zeydiyye'nin kurulmasina yol agti. Ayrica Sii
gulat (tekili gali), yani biiyiik $ii cemaatlerin arasinda ya da ki-
yisinda var olan kiiciik taraftar gruplarina sahip bireysel naza-
riyeciler vardi. Bu ilk gruplarla ve onlarin alt bélinmeleriyle il-
gili bilgiicin,daha sonra farkli bakis agilarina sahip kusaklarin
irettigi Miisliman mezhepler tarihine yaslanmak zorundayiz.
Mezhepler tarihine iligkin eserler, giiya Islamin i¢ béliinmeleri-
ni agiklamak i¢in yazildi. Ne var ki, mezhepler tarihi yazanlari-
nin tek amaci vardi: mensup olduklar: tikel cemaatin megruiye-
tini desteklerken, 6teki cemaatleri “dogru yol"dan sapma olarak
mahkim edip ¢liriitmek. Dahas1 Miisliman mezhep tarihgileri
cemaatlerin ya da mezheplerin sayisini ¢ogu kez abartiyorlardy;
tanimladiklari kendiligin biiyiikliigiine veya 6nemine aldirmak-
s1z1n hepsi i¢in firka (cogulu firak) terimini kullaniyorlardi. Bu
tikel ozelligi ilk kez Ignaz Goldziher fark etti ve bunu, Miislii-
manlarin 73 firkaya béliinecegini, bunlardan 72'sinin yanls ol-
dugunu, yalnizca birinin (firka-i naciyye'nin) selamete kavusup
cennete gidecegini sdyleyen bir hadisle iligkilendirdi. Bu hadis
acikca, biiyiik hadis derlemesinde bulunan benzer bir hadisin
yanlis anlagilmasinin bir sonucu olarak ortaya ¢ikmigti.®

nic Movements in Medieval Islam (Hampshire, UK, 1992) iginde, makale
V; ayrica E. Kohlberg, ed., Shi‘ism (Aldershot, 2003) iginde, s. 87-108.
Ayrica bkz. Claude Cahen,“Points de vue sur la ‘Révolution ‘Abbaside’”,
Revue Historique, 230 (1963), s. 295-338; ayrica Les peuples Musulmans
dans l'histoire médiévale (Sam, 1977) iginde, s. 105-160.

13 Bkz. I.Goldziher,"Le dénombrement des sectes Musulmanes,” Revue de

U'Histoire des Religions, 26 (1892), s. 129 vd; ayrica Gesammelte Schrif-
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Ne olursa olsun, mezhepler tarihi, yanhslarina ve eksiklik-
lerine ragmen, erken Islam ve Siilikteki gesitliligi incelemek
bakimindan 6nemli bir birinci dereceden kaynak kategorisi ol-
maya devam etmektedir. Bu baglamda koyu Siinni olan Esari (6.
324/935), Bagdadi (6. 429/1037) ve Ibn Hazm (6. 456/1064), ken-
disi gizli Ismnaili olmasa bile Ismaili diigiincelerden biiyiik &l-
ciide etkilenen iinli Esari ilahiyat¢1 Sehristani (6. 548/1153) bu
i¢ béliinmeleri konusunda, ¢gagdaslar: Esari de dahil olmak iize-
re Siinni taydaglarindan daha iyi bilgi veren en eski Imarni Sii
mezhep tarihgileri Nevbahti (6. 300 ile 310/912 ile 922 arasi) ve
Kuinini (6. 301/913-914) de vardir.

Keysaniyye

Yukarida belirtildigi gibi erken tarihinin ikinci evresinde Siilik
iki ana koldan gelisti: Keysaniyye ve Imamniyye. Muhtar'in ha-
reketinden hem 6greti hem politika bakimindan radikal bir kol
gelisti ve Abbasi devriminin hemen sonrasina kadar $ia'nin go-
gunlugunu olusturdu. Kiifeli ilk Sia'nin dinsel bakimdan 1limh
tutumlariyla iligkisini kesen bu kol, ilk Miisliiman cemaatlerin
adlarini uyduran mezhep tarihgileri tarafindan genellikle Key-
saniyye olarak adlandirildi. Mezhep tarihlerinin tarif ettigine
gore, Muhammed b. Hanefiyye'den sonra gesitli Hanefi Aliile-
ri ve diger Hasimileri imam kabul eden ve birbiriyle baglan-
til1 birgcok gruptan olusan Keysaniyye, aralarinda ¢ok sayida
Arap da olmasina ragmen, esas olarak Giiney Irak, iran ve di-
ger yerlerdeki mevali'nin destegine sahipti. Islam 6ncesi gesitli
temeli sinirli bir Arap firkasi olmaktan ¢ikip dinamik bir hare-
kete doniismesinde can alic1 bir rol oynadi. Keysaniler zamanla,

kanadini ayirt eden kimi 6gretiler gelistirdiler.

ten, ed. J. de Somogyi (Hildesheim, 1967-1973), cilt 2 iginde, s. 406 vd.
Ayrica bkz. W.Montgomery Watt,“The Great Community and the Sects,”
ed. Gustave E.von Grunebaum, Theology and Law in Islam (Wiesbaden,
1971) iginde, s. 25-36; ayrica Early Islam: Collected Articles (Edinburgh,
1990) iginde, s. 173-184.
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Keysani Siiler Muhtar'dan sonra Muhammed b. Hanefiyye
harekete aktif bir sekilde katilmayinca bir siire éndersiz kalda.
Hanefiyye'nin 81/700'de 6liimii iizerine Keysaniyye, bagimsiz bir
grup, bir alt-grup, bir diisiince okulu, hatta énemsiz bir 6greti
konumunu bile ayrim gézetmeden aymi terimle ifa eden mezhep
tarihgilerinin mezhep (firka) olarak tanimladigi en az ii¢ gruba
béliindii. Bir grup Hanefiyye'nin 6liimiinii inkar etti ve Meh-
di olarak tekrar ortaya ¢ikip, daha 6nce adaletsizlik ve zulim
dolu olan diinyay: adaletle doldurmasini bekledi. Hanefiyye'nin
6limiini kabul eden ikinci grup, Hanefiyye'nin taraftarlariyla
birlikte dirilip yeryiiziine adalet yerlestirecegini savunuyordu.
Esas olarak mevali arasinda dolasan bu Keysani inanglarda,
gayb (6mri mucizevi bir bicimde uzun olan ve zamani gelin-
ce Mehdi olarak yeniden ortaya ¢ikan bir imamin yoklugu ya
da gizliligi) ve recat (kurtarici bir sahsiyetin Kiyamet Giiniin-
den 6nce o6limden ya da gaybdan geri doniisii) 6gretiyle ilgili
en eski $ii ifadeleri 6greniyoruz. Bunlarla yakindan baglantili
Mehdi kavrami, Islamda kurtarici olarak daha 6zel bir eskato-
lojik anlam kazandi; bunun anlami suydu: Kayip oldugu siirede
Mehdi'nin yerine gegecek baska imam olmayacakti. Kuran'da
Mehdi terimi ge¢medigi icin, bu eskatolojik diisiincenin kékeni
cesitli aciklamalara konu olmustur ve bunlarin arasinda islam
oncesi Iran ve Musevi-Hiristiyan kaynaklar da vardir. Yine de
kiyametten 6nce ortaya gikacak bir kurtarici diisiincesi, erken
Ismaili ve Isnaagari ya da Oniki Imama Siiler de dahil, pek gok
Miisliman grubun mezhepsel bir 6zelligi haline geldi.

Bununla birlikte Keysanilerin ¢ogunlugu yeniimamlari ola-
rak Hanefiyye'nin oglu Ebu Hasim'i kabul etti. Ebu Hasim gizli
bir devrimci $ii hareketin 6rgiitlenmesinde aktif rol oynadi ve
onun taraftarlari, Hasimiyye, o zamanin $ia'simin ¢ekirdegini
olusturmaktaydi. Kiife'de iislenen Hagimiyye'nin diger bolgeler-
den, 6zellikle Horasan mevali'sinden taraftar topladigi da bilin-
mektedir. Ebu Hasim 98/716'da 6liince Hasimiyye birka¢ gruba
bélindii. Cogunluk, Peygamberin amcasinin torununun oglu
Abbasi Muhammed b. Ali b. Abdullah b. Abbas’t Ebu Hasim'den
sonraki imam kabul etti. Ebu Hasim'in Abbasi akrabasini kendi
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halefi olarak sahsen atadigini savundular. Bu grup Hasimiyye
olarak anmilmaya devam edildi ve daha sonra Abbasiyye de de-
nildi. Ebu Hasim'in Abbasiler lehine vasiyetinin sahiciligi, yiliz-
yillar boyunca sorgulanmistir. Bununla birlikte su gercek yer-
li yerinde duruyor: Bu imamet transferiyle birlikte Abbasiler,
Emevileri devirmeyi basaran Abbasi hareketinin baglica araci
olarak iglev gorecek Hasimiyye'nin parti ve propaganda 6rgiit-
lenmesini miras alda.

duruma gelen bazi 6égretileri gelistirdi. Ornegin Ali'den 6nceki
ilk ¢ halifeyi gasip olarak lanetlediler ve immetin ve sahabe-
nin gogunlugunun onlarin gayri mesru yénetimini kabul ederek
dogru yoldan saptigini savundular. Ali b. Ebu Talib ve ii¢ oglu
Hasan, Hiiseyin ve Muhammed'i dért esas imam, Peygamberin
ilahi olarak atanmis ve dogaiistii niteliklerle donatilmis halef-
leri olarak gordiiler. Keysaniyye'nin entelektiiel mirasinin belli
yanlar), 6zellikle imamet ve kiyametle ilgili diigiinceleri, imami
Isnaasariler ve Ismaililer de dahil, erken Abbasi déneminde ana
Sii cemaatlerin 6gretilerinde benimsenip gelistirildi. Diger yan-
da, ilk radikal Siilerin Tanrinin birliginde gélge diisiirmeyi ima
sonra bu tiir fikirler, Ismaililerden kopan Nusayriler ve Diirziler
tarafindan geri getirildi.

Gulat

Keysani 6gretilerin ¢ogu galiyye ya da gulat denilen “miifrit-
ler” tarafindan ortaya atildi. Gulat, daha 1imh Siiler tarafindan
dini konularda ve imamlar1 bakimindan ifratla (guliivv) sug-
landi. Zaman iginde ifratin 6lgiitleri de degismis gibi goriini-
yor.* Bununla birlikte ilk radikal $iilerin tiimi ve 3./9. yiizyil

14 Islaminilk ii¢ ylizyilinda ifratin degigen dlgiitlerine iligkin bir inceleme
i¢in bkz. W. al-Qadi, “The Development of the Termn Ghulat in Muslim
Literature with Special Reference to the Kaysaniyya,” A. Dietrich, ed.,
Akten des VII. Kongresses fiir Arabistik und Islamwissenschaft (Got-
tingen, 1976) iginde, s. 295-319; ayrica Kohlberg, ed., Shi‘ism iginde, s.
169-193.
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sonunun ve sonrasinin Imami (Oniki imameci) Siilerince yenilik
(bid’at) sayilan serbest dinsel spekiilasyonlari, daha genel dog-
ru bulmama terimine uygun bulundu. Bu yilizden genel kabul
goren $ii goriigler haline gelen erken eskatolojik gayb, recat ve
Mehdicilik 6gretileri artik ifrati temsil etmemekteydi. Giderek
daha fazla tarafgirlesen bu baglamda Siinni Miisliimanlar ve
onlarin mezhep tarihgileri Sii gulat’a kars1 daha sert bir tutum
benimsedi, ¢gogu kez kafir olarak ele aldi. Mezhep tarihgileri Sii
gulat'in kékenini, Ali'nin élimiini kabul etmeyen ve onun ilah
oldugunu vaaz ettigi iddia edilen Abdullah b. Sebe adl1 birine
dayandirir.

Erken $ii gulat, imamlarina insaniistii nitelikler atfetme di-
sinda, ¢ok cesitli konularda 6zgiirce spekiilasyon yaptilar ve
birgok 6gretisel yenilikten (bid’at) sorumluydular.® Baz1 Kuran
pasajlarindan esinlenen insanbigimcilik (tegbih) yoniinde giigli
egilimlerle, Allah'in dogas: iizerine kurgusal diisiinceler iiret-
tiler. Birgok gulat, 6zellikle Mugire b. Said (6. 119/737) ve Ebu
Mansur el-icli (6. 124/742), Allah1 insan &zellikleriyle tasvir et-
meleriyle linliidir. Daha yaygin olarak birgok gulat’a gore, Allah
0zl (zat1) itibariyle, degisik bicimlerde ya da yaratiklarda teza-
hiir edebilen ilahi ruh ya da 1siktir; ilahi 6ziin insan bedenine,
6zellikle imamlarin bedenine girdigine (hulul) de inaniyorlarda.
Ayrica Allah'in iradesinde degisiklige (beda) da izin veriyorlard:
—ilk kez Muhtarin kehanetlerinin gergeklesmemesini gerekge-
lendirmek i¢in savundugu bir 6greti.

Gulat ¢ogu kez imamin 6zniteliklerini tanimlama baglamin-
da, ilahi esinin farkh tipleriyle ilgili kurgusal diisiinceler iiret-
mekle de ilgilendi. Dolayisiyla peygamberlik (niibiivve) fikrini

5 Bkz. al-Nawbakhti, Firaq, s. 32-34, 35-37; al-Qummi, al-Maqalat, s. 44-
46, 48-50. Baz1 ayrintilar surada da bulunabilir: ‘Abd al-Qahir b. Tahir
al-Baghdadi, al-Farq bayn al-Firaq, ed. M. Badr (Kahire, 1328/1910), s.
214-217, 253 vd; Ingilizce gevirisi, Moslem Schisms and Sects, bélim
II, gev. Abraham S. Halkin (Tel Aviv, 1935), s. 31-35, 91 vd. Ayrica bkz.
Marshall Hodgson, “How Did the Early Shi‘a Become Sectarian?,” JAOS,
75 (1955), s. 4-8; ayrica Kohlberg, ed., Shi‘ism iginde, s. 6-10; Hodgson'in
The Venture of Islam: Conscience and History in a World Civilization
(Chicago, 1974), cilt 1, s. 258-267.
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canlandirdilar ve Allah'in, Hazreti Muhammed'den sonra bagka
aracilar ve elgiler araciligiyla insanla konusmaya devam etme
olasiligimi diisiindiiler. Bu nedenle Muhammed’e goére ikinci de-
recede de olsa ve Islamin mesajinin yerini alacak yeni bir ilahi
vahiy beklememelerine ragmen, kendi imamlarina bir peygam-
berlik otoritesi yakistirdilar. Gergekten de bu kurgusal diisiin-
celerin odaginda her seyden ¢ok imamlar vardi. Bazilar: ilahi
6zlin imamin sahsinda hulul'una inanirken, bazilar1 imama
insaniistii nitelikler atfetmekteydi. Daha sik olarak gulat, ima-
ma bir peygamberlik otoritesi atfetmese bile en azindan ilahi
kilavuzun ve korumanin bir bigimini aldiklarina inamiyorlardi.
Sonu¢ olarak imamin, glinahsizhik ve yanilmazlik (isma) gibi
ilahi olarak bahsedilmis belli 6zniteliklerle donatilmis oldugu
diigiinildi.

Bu fikirler ruh, 6liim ve ahiret konularinda kurgusal diisiin-
meye bakis agilar1 sagladi. Birgok gulat, ruhu, bireysel ruhun
(nefs) bir bedenden digerine ge¢mesini gerektiren ve ruhun be-
denden bagimsiz varligina inanci varsayan ruh goégii (tenasiih)
bakimindan diigiindii. Bazilari bu ruh gégii siirecinin herhalde
sonsuz bir bi¢cimde dongiiler (devir) halinde gergeklesecegini,
her dongiiniin binlerce yi1ldan olustugunu savundu. Benzer bir
bicimde gulat'tan bazilari, insanoglunun dinsel tarihine iligkin
dongiisel bir goriis savundu; buna goére her peygamber yeni bir
doéngii baslatmisti. Gulat bir imamin ruhunun halefinin bedeni-
ne gectigini de diisiindii. Bu inang, bir adayin imamligini mes-
rulastirmanin 6énemli bir gerekgesi oldu.

Gulat ruh goci ve ruhun 6liimsiizliigii diistincesini vurgula-
makla, 6liimden sonra dirilmenin (kiyam) ruhsal bir yorumunu
one siirdii ve Kiyamet Giinii 6liilerin bedensel dirilisini inkar
etti. Benzer nedenlerle, geleneksel anlamda Cennetin, Cehenne-
min ve Hikiim Giiniiniin varligini da inkar ettiler. Onun yeri-
ne birgcogu bu diinyada salt ruhsal dirilise inandi; 6diil ve ceza
ruha verilecekti. Onlara goére bir kisinin ruhu onun iyiligine ve
ginahkarhigina bagh olarak dindar kisilerin ya da asag ve in-
san-dis1 yaratiklarin bedenlerinde dirilecekti. Bir kisinin din-
darligini ya da giinahkarliginm belirlemenin ana 6l¢iitii, esasin-
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da zamanin dogru imamini tamyip tanimamasiyla iligkiliydi.
Gercek miiminin en 6nemli dinsel yiikiimliiligi olarak zama-
nin dogru Sii imamini tanimaya bu vurguyla birlikte, o sirada
gelismekte olan kutsal Islam hukukunun (geriat) rolii, Keysani
Siiler ve gulat’lar: i¢in daha az 6nemli oldu. Dolayisiyla giiya
seriatin emir ve yasaklarim bir tarafa birakmakla, ibahe'yi (her
seyi mubah sayma) savunmakla suglandilar. Bununla birlikte
bu ve benzer suglamalar mezhep tarihgilerinin ¢ikarimlarini ve
diismanliklarini da yansitabilir.

Bu olusum déneminde en fazla sayida gulat Keysaniyye'de
bulunmasina ragmen, hicbir Sii grubun gulat diisiiniirlerden
tamamen yoksun olmadigini belirtmek gerekir. Baslangigta gu-
lat liderlerinin ¢ogu Arapti ve baz diisiincelerinin Islam éncesi
Arap kokenli olmasi olasidir; 6li bir kahramanin yasama geri
donebilecegi beklentisi, bu tiir olasi olaylardan biridir. Fikirle-
rinden birkagi1 Islami 6gretilere bile dayandirilabilir. Bununla
birlikte ¢cok ge¢meden gulat, o sirada radikal Siilerin ¢ogunlu-
gunu olusturan mevali'den de ¢ikt1l. Arap olmayan gulat, genel
olarak mevali ile birlikte, farkli gegmislerden ¢ok sayida diisiin-
ceyi beraberlerinde getirdiler.

Ruh ve ruhun cezasinin ve 6diiliiniin dogasi konusunda kur-
gusal diisiinceler Mani dininden kaynaklanmis, o da daha eski
kaynaklardan tiiremis olabilir. Her neyse, ilk gulat'in manevi
bagimsizlig: ve ciiretli diisiinceleri, Siilige ayirt edici dinsel te-
melinin ve kimliginin verilmesine anlaml katkilarda bulundu.
11k radikal Siilerin, 6zellikle de gulat'in mirasinin gogu, zaman
icinde ana $Sii cemaatlere emildi. Ozellikle imamet ve eskatoloji
iizerine diisiinceleri, Oniki imamci ve Ismaili Siiler tarafindan
benimsendi ve gelistirildi. Ali'den 6nceki halifeleri ve Emevile-
ri, Ali'nin, Aliilerin ve diger Hasimilerin haklarini gaspedenler
olarak lanetleyen ve halifeligi ehlibeyte geri vermeyi amacglayan
radikal Siiler, ayn1 zamanda aktif, yerlesik diizen karsit1 bir po-
litika da izlediler. Emevi rejimi dagilma isaretleri vermeye basg-
layinca, Beyan b. Seman, Mugire ve Ebu Mansur el-icli gibi gu-
lat teorisyenlerin onciiliigiinde birgok Keysani grup Emevilere
ve Irak'taki, 6zellikle Kiife ve civarindaki Aliilere kars1 isyanc:
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faaliyetlere giristi.'* Bu Keysani ayaklanmalar iyi érgiitlenme-
dikleri ve merkezleri Sam'daki Emevi tahtina ¢ok yakin oldugu
icin hepsi basarisiz oldu. 3./9. yiizyilin ortasina gelindiginde,
cesitli Sii cemaatlerin tedricen olugmasiyla birlikte gulat terimi
de eski anlamim yitirmeye bagladi. Gergekten de mezhep tarih-
cileri Cafer Sadik'in (148/765) imamligindan sonra ortaya ¢ikan
bireylere ya da gruplara isaret ederken gulat terimini oldukga
seyrek kullanirlar.

Ilk imamiyye

kolu, Oniki imamecilarin ve Ismaililerin ortak mirasi, $ii Islamin
bu olugum déneminde ortaya ¢gikmigti. Imami $iiler, Hiiseyin so-
yundan imamlar: tanidilar. Emevi déneminin diger Siileri gibi
Kiife'de yogunlagan ilk Imamiyye, égreti bakimindan, Ali'den
onceki halifeleri lanetleme gibi, Keysaniyye'nin bazi radikal go-
riiglerini kabul ederken, siyasal alanda sessiz bir politika izledi.
Imamiyye imameti, Hiiseyin b. Ali'nin hayatta kalan tek oglu Ali
b. el-Hiiseyin Zeynelabidin, Ali soyundan imamlarin Hiiseyin
soyunun atasi tlizerinden siirdiirdi. Zeynelabidin, Kerbela ola-
yindan sonra Aliilerin daimi evi Medine'ye ¢ekilip Emevilere ve
daha sonra Muhtar hareketine karsi sessiz bir tutum benimse-
di. Gergekten de her tiirlii siyasal faaliyetten uzak durdu —Ima-
mi Siilerin daha sonraki imamlarinca 6gretisel olarak dogru bu-
lunan bir durus. Ne var ki, amcas1 Muhammed b. Hanefiyye'nin
6liminden sonra, Zeynelabidin en yasgli Hiiseyni Alii olarak
Ali ailesi iginde niifuzlu bir konuma sahip olmaya bagladi. Ay-
rica herkesge bilinen sofulugundan 6tiiri, Medine'nin dindar
cevrelerinde biiyiik bir sayg: da gérmeye baslamisti. Ama her
tirli siyasal faaliyetten uzak durdugu ve zamanini esas olarak
ibadete ve dua etmeye ayirdigi igin (bu ylizden bir unvani da
Seccad'dir), fazla taraftar1 olmadi. Omriiniin son yilina gelin-
diginde Zeynelabidin’in akrabalarindan ve dindar Araplardan
olusan bir gevresi vardu.

!¢ Bkz. William F.Tucker, Mahdis and Millenarians: Shi‘ite Extremists in
Early Muslim Iraq (Cambridge, 2008), yazarin g1g1r agic1 eski makalele-
rinden birkagini igerir.
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Ozetle Zeynelabidin sagken, Siiligin 1imh Imami kolu, esas
olarak Hasimiyye'nin temsil ettigi radikal kolun gélgesinde kal-
di. Ancak Zeynelabidin 95/714 civarinda 6ldiikten sonra, oglu ve
halefi, Bakir olarak da bilinen Muhammed b. Ali yénetiminde
Imamiyye 6nem kazanmaya bagladi. Kendisini tek mesru Alii
yetkili géren ve onu bu sekilde kabul eden taraftarlar edinen
Muhammed Bakir, babasinin Emevilere kars1 sessiz tutumu-
nu siirdiirdi, ama dinsel ve hukuksal 6gretiyle ugrasty; oglu
ve halefi imam Cafer Sadik'in daha da gelistirdigi bu égretiler,
bakimindan ayr1 kimligiyle imami Sii cemaati, bu iki imamin
ogretileri etrafina kristallegti.'®

Imam Muhammed Bakir, Sii Islamin Imami kolunun mesrui-
yetciilkeleri haline gelecek diisiincelerin temellerini 6gretmeye
ve agiklamaya yogunlasti. Her seyden 6nce, ilahi esinli sayilan
bilgiye sahip imamlarin dinsel riitbesi ve manevi otoritesiyle
ilgilendi. Diinyanin béyle bir imama siirekli muhtag¢ oldugunu
ogretti. Takiye ilkesini, olumsuz kogullarda imam ve taraftar-
larin1 korumak i¢in kisinin kendi gercek dinsel inancini ve pra-
tigini 6nlem olarak gizlemesi ilkesini saglayan kisi olarak da
bilinir. Bu ilke daha sonra Oniki Imamci1 ve Ismaili Siilerce de
benimsendi, ama Zeydi 6gretide fazla 6ne ¢ikmad.

Bakirin imamhginin, Islam fikhinin gelisiminin ilk evre-
leriyle ortiigtiigii de hatirlanabilir. Bununla birlikte Islamin
ikinci yiizyilinin son on yillarinda, islam yénetiminde kendi-
sini yeniden hissettiren eski Arabi siinnet kavrami, iimmetin
normatif gelenegi ya da yerlesik pratigi, dindar Miisliimanlar
tarafindan Peygamberin stinnetiyle agikg¢a 6zdeslestirildi. Bu
0zdeslestirme, Peygamberin sdyledikleri ve yaptiklar: iizerine

V7 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 52-563; al-Qummi, al-Maqalat, s. 74-76.

'®  Bukimlik olugumu siirecinin belli yanlannailigkin bir ¢dzlimleme igin
bkz. N. Haider, The Origins of the Shi‘a: Identity, Ritual, and Sacred
Space in Eighth-Century Kufa (Cambridge, 2011), 6zellikle s. 3-17, 215-
253. Islamin ilk iki yiizyilinda 6zel olarak dinsel bir $ii cemaat kimligi-
nin ortaya ¢ikisi lizerine benzer bir galigma igin bkz. Maria M. Dakake,
The Charismatic Community: Shi‘ite Identity in Early Islam (Albany,
NY, 2007).
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sahici bilgi oldugu iddia edilen, kesintisiz bir gilivenilir oto-
riteler zinciriyle s6zlii olarak aktarilan hadisleri toplamay:
zorunlu kildi. Cok ge¢meden, baslangicta kadilarin insan mu-
hakemesini fazlaca kullanmalarina muhalefet olarak ve dogru
hukuksal pratikleri belirlemek i¢in Peygamberin otoritesine
basvurmak iizere ortaya ¢ikan hadis toplama ve inceleme fa-
aliyeti, fikih bilimini tamamlayan énemli bir Islami é6grenim
alan1 haline geldi. Islami dinsel bilimlerin bu olugum déne-
minde Imam Bakir, hadis nakilcisi, 6zellikle Sii davasin des-
tekleyen ve biiyiik-biiyiik dedesi Ali'den kaynaklanan hadisle-
rin nakilcisi olarak anilmigtir. Bununla birlikte imam Bakir
seriat1 ¢ok biiyiik 6lgiide kendi yetkinligine dayanarak yorum-
lamis, kendisinden o6nceki otoritelere ¢ok az bagvurmustur.
Belirtmek gerekir ki, $iilikte hadisler imamlarin otoritesine
dayanarak nakledilir ve Peygamberin hadislerine ek olarak
imamlarin séylediklerini de kapsar.

Imam Bakir'in geriata ve ibadete iligkin 6gretisi, ezanda
heyy ala hayr el-amel ifadesi, abdest alirken ayakkabinin altini
temizleme (mesh ala'l-huffeyn) yasagl ve Ismaili ve Zeydi yasa-
larin kabul etmedigi muta'ya (gegici evlilik) izin vermek gibi,*
daha sonra Imami Sii geriatinin ayirici yanlar: olarak gériilen
6zelliklerin birgogunu kapsamaktaydi. Peygamberin ve Ali'nin
amcasinin oglu Abdullah b. Abbas b. Abdiilmuttalib’in (68/687)
telkininin, erken Imami Sii dinsel ve hukuksal égretisi iizerin-
de 6nemli bir etkisi oldugunu eklemek gerekir.?® imam Bakir,
muta da dahil tartigmali birgok konuda Abdullah b. Abbas'in
gériislerini benimsedi. Ornegin Abdullah b. Abbas muta’y: caiz
gorirken, Peygamberin zamaninda, Ebubekir’in halifeligi sira-
sinda ve daha sonra muta'y: yasaklayan Omer’in halifeliginin
ilk zamanlarinda uygulandigini savundu.

9 Bakir'in 6gretileri konusunda bkz. Arzina R. Lalani, Early Shi‘i Thought:
The Teachings of Imam Muhammad al-Bagqir (Londra, 2000), 6zellikle s.
84-95,114-126.

0 Daha fazla ayrint1 igin bkz. W. Madelung, ““Abd Allah b. ‘Abbas and
Shi‘ite Law,” U. Vermeulen ve J. M. F. Van Reeth, ed., Law, Christianity
and Modernism in Islamic Society (Leuven, 1998), s. 13-25; ayrica Stu-
dies in Medieval Shi‘ism iginde makale I.
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Birgok zorluga ragmen Imam Muhammed Bakir yirmi yil ka-
dar sliren imameti siiresince, taraftarlarinin sayisini ¢cogaltmay:
ve Kiife'deki Siiler arasinda saygin bir konium kazanmayi, Siinni
ulema arasinda da bir muhaddis olarak sayg: gormeyi basarda.
Kiife'nin Zurara b. Ayan (6. 150/767) gibi iinli muhaddisleri ve
fakihleri arasinda ¢ok sayida taraftar buldu. Unlii sair Kiimeyt b.
Zeyd el-Esedi (6. 126/743) de imam Bakir'in izleyicisiydi.

Imam Bakir, Hiiseyni Ali soyundan, birkag¢ gulat teorisyeni
saflarina geken ilk imamdi. Bu arada Imam Bakir'in, Orta Asyali
Nizari Ismaililerin sakladign Ummiil-Kitab baghkl esrarengiz
kitapta merkezi bir yer iggal ettigi de eklenebilir. Eski Farsc¢a
yazilan bu kitap, Cabir el-Cufi (6. 128/745) ve diger miiritlerin
sordugu sorulara imam Bakir'in verdigi yanitlari icerir. Modern
bilimsel arastirmalar Ummii'l Kitab'in 2./8. yiizyilin ortasinda,
Imamiyyenin kiyisinda var olan ve Muhammed, Ali, Fatima, Ha-
san ve Hiiseyin'den olusan ilahi bir besliye inanan Beggiler ya
da Muhammise olarak bilen Kiifeli bir gulat grubunda hazirlan-
digimi géstermistir.!

Bakir'in ve Hiiseyni Ali soyundan diger imamlarin 6nde ge-
len taraftarlarinin adlari, 4./10. yiizyilin ilk yansinda yetisen
imami muhaddis Kagi'nin Sii gahsiyetlere iligkin hazirladig: en
eski biyografik incelemede kaydedilir.?? Daha sonra ayni ktitiib-i
rical, yani biyografik kaynake¢a kitaplar1 kategorisine ait, Neca-
si (6. 450/1058) ve Seyh Tusi (6. 460/1067) gibi 6nde gelen diger
On iki Imameci Sii alimlerin hazirladig: eserler de imami Siilerle
ilgili degerli bilgiler igerir.?? imami Siilik i¢in ayiric1 bir kimlik

2 Bkz. al-Qummi, al-Magqalat, s. 56-59; H. Halm, Die islamische Gnosis, s.
113-198, 218 vd; Daftary, Ismaililer.

22 Bkz. Abu ‘Amr Muhammad b. ‘Umar al-Kashshi, Ikhtiyar maftifat
al-rijal, Muhammad b. al-Hasan al-Tusi kisalttigt gekliyle, ed. H. al-
Mustafawi (Meshed, 1348 Sh./1969).

2 Bkz. Ahmad b. ‘Ali al-Najashi, Kitab al-rijal (Bombay, 1317/1899); Abu
Ja‘far Muhammad b. al-Hasan al-Tusi, Fihrist kutub al-Shi‘a, ed. A.
Sprenger vd (Kalkiita, 1853-1855); Rijal al-Tusi, ed. M. S. Al Bahr al-
‘Ulum (Necef, 1381/1961); Ibn Shahrashub, Kitab ma‘alim al-‘ulama’,
ed. ‘A. Igbal (Tahran, 1353/1934); bu ve benzer bagka eserler Necef,
Kum, Mesed ve Tahran'da birgok kez basilmagtir.
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kuran Imam Ebu Cafer Muhammed b. Ali el-Bakir, Peygamberin
6limiinden bir yiizyil sonra 114/732 civarinda 6ldii.

Imam Bakir éliince, imami $ii taraftarlar1 birkag gruba bé-
liindii2¢ Bakiriyye grubu Iimam Bakir'in Mehdi olarak yeniden
zuhur etmesini beklerken; diger bir grup Hasan b. Ali b. Ebu
Talib’in torununun oglu, babasi tarafindan Mehdilige hazirla-
nan, en-Nefsiizzekiyye olarak da bilinen Muhammed b. Abdul-
lah adina baglatilan Hasani Alii hareketine baglandi. Ne var ki,
Iimam Bakir'in taraftarlarinin ¢ogunlugu onun en biiyiik oglu
Ebu Abdullah Cafer’i (daha sonra Sadik da denilen) imam ka-
bul etti. Hiiseyni Aliiler arasinda en 6nde gelen alim ve 6gret-
men Cafer Sadik'in uzun ve olayli imameti siiresince Imamiyye
6nemli 6l¢iide genisledi ve biiyiik bir dinsel cemaat haline geldi.
Bununla birlikte Imam Sadik’in 6n plana gikmasi, Abbasilerin
sonunda Emevilerin koékiinii kazimay: bagardig: ¢alkantili d6-
nemde epeyce tedrici bir bicimde oldu. Abbasilerin 132/750'de
tahta ¢ikisinin kisa siire sonrasina kadar siiren imametinin ilk
yirmi yilinda imamiyye, hdla Keysaniyye'nin, 6zellikle o sirada
Emevi karsit1 bir kampanya yiliriiten devrimci Hagimiyye-Abba-
siyyenin ve diger radikal $ii hareketlerin gélgesindeydi. Ancak
imametinin son on yilinda Cafer Sadik egsiz bir iin kazandi.

Imam Sadik'in imametinin ilk yillarinda, kendi amcasi,
Bakir'in tivey kardesi Zeyd b. Ali Zeynelabidin'in hareketi bagla-
dy; biraz bagar1 gésteren hareket $ii Islamin Zeydiyye hizbinin
olusmasina yol agt1. Zeyd 122/739'da Kiife'yi ziyaret etti ve etra-
fin1 saran yerel Siiler, Emevilere kars: bir ayaklanmanin basina
gecmesini istedi; bu, Muhtarin baskaldirisindan beri kendi tii-
riinden ilk ve Kerbela'dan sonra bir Aliinin basini ¢ektigi ayak-
lanmadan sonraki ikinci Sii kalkismaydi. Zeyd'in ayaklanmasi
basarisiz oldu. Yalnizca Kiifeliler bir kez daha giivenilmez ol-
duklarini kanitladiklar: i¢in degil, ayn1 zamanda Irak'in Emevi
valisi Yusuf b. Omer es-Sekafi, ayaklanma planini zamaninda
fark ettigi icin Zeyd ve birgok taraftar1 122/740'ta 6ldiirildi.?

24 Al-Nawbakhti, Firagq, s. 34, 53-55; al-Qummi, al-Magqalat, s. 76-78.
25 Bkz. W. Madelung, "Zayd b. ‘Ali b. al-Husayn,” EP, cilt 11, s. 473-474.
Zeyd ve erken Zeydiyye beginci bélimde daha ayrintili ele alinacak.
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Buna ragmen Zeyd'in hareketi, Irak Aliilerinin bir¢cok Kiifeli
Siiyi silirgiin ettigi Horasan bélgesinde faaliyetlerini yogunlasg-
tiran oglu Yahya tarafindan devam ettirildi. Zeydi Siiler, daha
sonra imam kabul edilen bagka kisilerce yonetildi.

Zeyd'in ve ilk taraftarlarinin yaydig: diisiincelerle ilgili ¢ok
az ayrint1 bulunmaktadir. Daha sonraki giivenilmez kimi rapor-
lara gére Zeyd, teolojik Mutezile okulunun iinli kurucusu Vasil
b. Ata'nin arkadasiydi. Ne var ki, modern bilimsel arastirmalar
erken Siiler ile Mutezilenin 6gretisel konumlarinin 2./8. yiizyilda
olduk¢a bagdasmaz oldugunu goéstermistir. Ancak 3./9. ylizyilin
ikinci yarisinda hem Zeydi hem imami Siilik Mutezileden etkilen-
di* Zeydi'nin 6gretilerini ve Zeydiyye'nin sonraki tarihini daha
sonraki bir béliimde irdeleyecegiz; burada Zeyd'in, Peygamberin
yerine gegmek Ali‘nin hakki oldugunu kabul etmesine ragmen ilk
iki halifenin yénetimini kabul etmesinin (hem Keysani hem ima-
mi Siilerin nefret ettigi bir tutum) ona $ii olmayan birgok Miis-
limanin sempatisini kazandirdigini ifade etmek yeter. Zeyd'in
militan politikasi ile muhafazakar 6gretisinin birlesmesi, Zeydi
hareketini destekleyen birgok Siiye de ¢ekici geldi.

Bu arada Emevi yonetiminin dagilmasi, Hisam b.
Abdiilmelik'in 125/743'te 6limilyle hizlandi. 126/744'te Emevi
ailesinin iyeleriyle igbirligi yapan Suriye ordusunun hazrla-
dig1 bir darbe, Hisam'in halefi II. Velid'in sonunu getirdi. Bu
olay, J. Wellhausen'in deyimiyle “Arap Kralligi"nin sonunun
yakin oldugunu gosterdi. Sonugta hanedan ¢ekismeleri kaotik
bir i¢ savaga yol agt1. Yalnizca Giiney Suriye'de kabul edilen Ib-
rahim b. Velid'in kisa halifeligi sirasinda, genel kosullar hizla
bozulup tam bir kaosa déniistii. II. Mervanin Sam'in iizerine
ylridiigii, Ibrahim'i tahttan indirip kendisini yeni halife ilan
ettigi 127/744'e gelindiginde, Emevi devletinin gesitli yerlerin-
de ayaklanmalar her yeri kirip geciriyordu.

%6 Mutezile'nin Zeydi Siilik iizerindeki etkisi igin bkz. W. Madelung, Der
Imam al-Qasim ibn Ibrahim und die Glaubenslehre der Zaiditen (Ber-
lin, 1965), s. 7-43; Mutezile ile Imami Siiligin baglantisina iligkin bir
tartigma i¢in bkz. W. Madelung, “Imamism and Mu‘tazilite Theology,”
Fahd, ed., Le Shi‘isme Imamite iginde, s. 13-30; ayrica Religious Schools
and Sects in Medieval Islam (Londra, 1985) iginde, makale VII.
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Bu kosullar altinda, Kiife'de ve diger yerlerde Siiler cesa-
retlenip, halifeligi Emevilerden almak i¢in daha cesur gaba-
lara giristi. 125/743'te Beni Hasim'in 6nde gelen temsilcileri
Medine'ye yakin Ebva'da gizli bir toplanti yapip, Emevilerin
yerine gececek Hagimi bir aday se¢gmeyi tartisti. Onde gelen Ha-
sani, Abdullah el-Mehdi b. el-Hasan el-Miisenna b. el-Hasan b.
Ali, biitiin katilimcilar: kendi oglu Muhammed b. Abdullah en-
Nefsiizzekiyye'ye biat etmeye ve en uygun Hasimi halife aday:
olarak tanimaya ikna etmeyi bagardi. Razi olanlarin arasinda
onde gelen Abbasiler bile vardi. Yalnizca en saygin Hiiseyni Alii
olan Cafer Sadik'in onay vermedigi soylenir. Cafer Sadik, Ha-
sani kuzeninin ya da bagka bir Aliinin hak talebini kabul et-
meye hazir degildi; ¢iinkii zamanin mesru imami olarak ken-
disini goriiyordu. Bu aile birliginden sonra en-Nefsiizzekiyye
ve kardesi Ibrahim, birgok Zeydinin ve birka¢ gulat grubunun
da destegi alan kuvvetli bir seferberlik baslatti. Ne var ki, en-
Nefsilizzekiyye'nin Hasani hareketi 6rgiitlenmeden yoksundu ve
Abbasiler onlan gecti ve 145/762-763'te de ezdi.

Bu arada Abbasiler, Emevilere kars: bir yigin basarisiz §$ii
ayaklanmasindan 6nemli dersler ¢ikarmisti. Bu nedenle hareke-
tin érgiitlenmesini gelistirmeye, Kiife'de gizli karargédhlar kur-
maya, ama devrimci faaliyetlerini dogudaki uzak Horasan vila-
yetine yogunlagtirmaya 6zel dikkat gosterdiler. Abbasi daveti,
yani propaganda faaliyeti, Peygamber ailesine mensup kimligi
belirsiz bir sahistan s6z eden muammali bir ifade olan er-Riza
min Al-i Muhammed adina anonim bir bi¢imde vaaz edildi.?’
Bu slogan ihtiyath bir taktigi yansitmanin disinda, ehlibeytin
liderligini savunan farkli gruplardan $iilerin destegini azami
diizeye ¢ikarmay: da amaglamaktayd.

27 P.Crone, "On the Meaning of the ‘Abbasid Call to al-Rida,” C. E. Bos-
worth vd, ed., The Islamic World: From Classical to Modern Times,
Essays in Honor of Bernard Lewis (Princeton, 1989), s. 95-111; ayrica
Kohlberg, ed., Shi‘ism iginde, s. 291-307 ve ayrica From Arabian Tribes
to Islamic Empire: Army, State and Society in the Near East c.600-850
(Aldershot, 2008) iginde, makale VII; ayrica bkz. Crone, Medieval Isla-
mic, s. 87-98.

70



Sii ISLAMIN KOKENi VE ERKEN TARiHi

Abbasi daveti Horasanda, baglangigta kiigiik gizli gruplar
biciminde 6rgiitlendi. Yine de devrimci mesaji: yayan birgok Ab-
basi dai, Emevi ajanlar tarafindan ortaya ¢ikarilip idam edildi.
Bu yiizden ¢ok gecmeden daha resmi bir yap: yaratmak zorun-
lu oldu. Yeni atanan ¢ok sayida dainin faaliyetlerini yénetmek
icin Horasan'da Merv'de nakib (gogulu nukeba) denilen 12 re-
isten olusan bir iist konsey kuruldu —daha sonra Ismaililerin
de benimsedigi bir davet 6rgiitlenmesi modeli. Bu degisiklik-
lerin, 6zellikle daha ¢ok Hidas olarak taninan Ammar b. Yezid
(6. 118/736) yeni davet orgiitlenmesinin basina gec¢mesi igin
Horasan'a gonderilince, basarili oldugu anlasildi.

Horasan'daki partizanlar ile gizlice Filistin'deki Humeyme
kasabasinda oturan, ama mechul kalan Hasimiyye-Abbasiy-
ye halifesi arasindaki iligki, Kiife subesinin lideri araciligiyla
stirdiirtldii. 127/744 civarindan itibaren Horasan'daki Abbasi
davetini, ge¢misi bulanik iinlii bir sahsiyet, Ebu Miislim Hora-
sani y6netti.?® Ebu Miislim'in bagarisi hizli oldu ve 129/747'ye
gelindiginde, Abbasilerin amblemi haline gelen ve isyanin agik
evresini gosteren “siyah bayraklar1” agmisti. Ebu Mislim'in
devrimci ordusu Horasaniyye, hem Iranli mevali'den hem Arap-
lardan olusmaktaydi ve kisa bir siirede 6nemli 6lgiide biiyidii.
Muhtarn ilk girisimlerinden beri ilk kez Ebu Miislim'in ordu-
sunda Arap ve Arap olmayan Miislimanlarin tam biitlinligi
saglandi. Horasan ordusu Horasan'in tamamini ele gegirdikten
sonra batiya dogru ilerlemeye basladi ve 6niine ¢ikan Emevi or-
dularin yenilgiye ugratti. 132/749'da Ebu Miislim'in Horasan
ordusu Kiife'ye girdi.

Ehlibeytten yeni halife kabul edilebilecek er-Riza'nin adim
aciklamanin zamani nihayet gelmisti. Horasaniyye, yakin za-
manda Emevilere esir diigiip 6ldiiriilen bir énceki Abbasi Imam
Ibrahim b. Muhammed'in kardesi Ebu'l-Abbas es-Seffah'1 seg-
ti. Abbas ve Abbasi ailesinin diger iiyeleri kisa bir siire 6nce
Humeyme'den Kiife'ye tasinmis ve orada gizlenmisti. 12 Rebi-

2 Bkz.M. Sharon, Black Banners from the East: The Establishment of the
‘Abbasid State-Incubation of a Revolt (Kudiis ve Leiden, 1983), s. 201-
226; G. H.Yusofi, “Abu Moslem Korasani,” EIR, cilt 1, s. 340-344.
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yilahir 132/28 Kasim 749da Ebu'l-Abbas, Kiife Camiinde ilk
Abbasi halife ilan edildi. Kisa siire sonra 132/750'de Horasa-
niyye Irak'taki Emevi kuvvetlerine karsi nihai zaferini kazanda.
Abbasiler kendi hanedanliklarin kurdu ve 656/1258'de Mogollar
tarafindan devrilene kadar bes yiizyil boyunca Islam toprakla-
rin1 yénetti. 145/762'den itibaren yeni Bagdat kenti Abbasilerin
bagkenti oldu.

Abbasi devrimi erken Islam tarihinde yalnizca bir hanedan
degisikligini temsil etmekle kalmayip, yerlesik diizende birgok
toplumsal-siyasal ve ekonomik degisimi de baslatan bir déniim
noktasinin igaretiydi. Erken Abbasi yonetiminde Arap aristok-
rasinin hegemonyas1 ve Arap Miislimanlar ile mevali arasin-
daki ayrim hizla ortadan kalkti Birlestirici 6zelligi islam olan
yeni bir ¢ok-irkl1 egemen sinif ortaya ¢ikip, Emevi déneminin
Arap egemen si1nifin yerini aldi. Mevali'nin kurtulmasi ve irksal
olmayan zeminlerde yeni bir sinif hizalanmasiyla birlikte, $ii-
lerin ve Emevilerin yonetiminde kurulu toplumsal diizene kars:
olanlarin en acil taleplerinden bazilari karsilandi. Sonug ola-
rak, devrimci ya da radikal $iilik, sonunda Arap Miisliimanlarla
esit statli kazanan ve kisa siirede ayr1 ve ezilen toplumsal bir
sinif olarak ortadan kalkan mevali'nin 6zlemleriyle 6zdeslesti-
rilmekten kurtuldu.

Bununla birlikte Abbasi zaferinin, bir Abbasinin degil, ehli-
beytten bir Aliinin halife olacagini bekleyen Siiler i¢in biiyiik bir
hayal kirikligi oldugu anlasildi. Abbasiler ile Aliiler arasindaki
diismanlik, Abbasiler tahta gectikten hemen sonra, daha 6nce
kendilerini destekleyen birgok $iiye ve Aliilere eziyet etmeye bas-
layinca belirginlesti. Abbasiler kendi Sii ge¢mislerini reddedip
Siinni Islamin manevi sézciisii haline gelince Sii hayal kiriklig:
daha da agirlasti. Abbasilerin kendi $ii koklerinden kopmalar: ve
kendi bagimsiz halifelik haklarini megrulastirma ¢abalarn, hane-
danin dérdiinci halifesi Muhammed Mehdi (h. 158-168/775-785)
tarafindan tamamlandi. Abbasiler halifeligi miras hakkiyla ta-
lep ediyor, Peygamberin amcasi Abbas'in Peygambere, amcasinin
oglu Ali'den daha yakin akraba oldugunu savunuyorlardi. By, el-
bette, Aliilerin benzer hak iddialarini reddetmeyi ima etmekteydi.
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Bu gelismelerle birlikte, Abbasi hareketi i¢cinde erimeyen
Keysani Siiler alternatif hareketlerle birlik olmaya g¢aligtilar.
Horasan'da ve dogunun diger bdlgelerinde, yabancilasan bu
radikal Siilerin ¢ogu, Abbasi ve Arap karsit1 gesitli diisiincele-
ri savunan, Hiirremmiyye ya da Hiirremdiniyye denilen grupla-
ra katildi;?® ama Irak'ta, Sia imametinin iki esas adayin, Imam
Cafer Sadik ya da Muhammed en-Nefsiizzekiyye'yi destekledi-
ler. Bagka bir deyisle, Sia'nin ¢ogunlugu bu iki Fatimi imamdan
birinin pesinden gitmek zorundaydi. Bu andan itibaren, Fa-
tima ve Ali lizerinden Peygamberin soyuna giderek daha fazla
vurgu yapilmaya basland: ve Alii ata, $iiler i¢in 6zel 6nem ka-
zandi. Kuskusuz, Mehdi roliine hazirlanan ve Abbasilere biat
etmeyi reddeden, sonunda onlara kars: bir isyan baglatan en-
Nefsiizzekiyye'nin mehdilik iddialan ve militan tutumu, en azin-
dan daha eylemci baz1 §iilere daha ¢ekici geldi. Ama 145/762-
3'te Hasani en-Nefsiizzekiyye hareketinin erimesiyle birlikte,
Hiiseyni Alii Imam Sadik, kendi imamlarinin peginden giden
Zeydiler harig, farkli gegmislere sahip diger Siiler i¢in ana top-
lanma noktasi olarak ortaya ¢ikti. Sadik'in imameti bu kogullar
altinda 6zel 6nem kazand.

Bu arada Cafer Sadik bir din alimi olarak yaygin bir iin ka-
zanmigtl. Bir muhaddisti ve daha sonra Siinni Miisliimanlarca
da kabul edilen otorite zincirinde (isnad) de muhaddis olarak
anildi. Fikih dersleri de verdi ve onun adina istinaden Caferi adi
verilen Imami $ii mezhebin kurucusu da sayildi. Imam Sadik
yalnizca Sii partizanlarca degil, Imamiyyenin ¢ogunlugunun
bulundugu Kiife ve Medine'nin dindar Miisliimanlarim1 da kap-
sayan daha genis bir cevre tarafindan da 6gretmen olarak kabul
edilmekteydi. Zaman iginde Sadik, iImami kelamin en 6nde gelen
temsilcisi Hisam b. Hakem (6. 179/795) gibi, zamanin en iinli

% Al-Nawbakhti, Firaq, s. 32, 41 vd; al-Qummi, al-Magqalat, s. 44; G. H.
Sadighi, Les mouvements religieux Iranien au Ile et au Ille siecle de
U'hégire (Paris, 1938), 6zellikle s. 163-280; Richard N. Frye, The Golden
Age of Persia (Londra, 1975), s. 126-137; W. Madelung, Religious Trends
in Early Islamic Iran (Albany, NY, 1988), s. 1-12. Konunun en kapsaml
ele alinis1 igin bkz. Patricia Crone, The Nativist Prophets of Early Isla-
mic Iran: Rural Revolt and Zoroastrianism (Cambridge, 2012).
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fakih-muhaddis ve kelam bilginlerinden olusan degerli bir 4lim
grubunu etrafina toplamigt1.?® Gergekten de imami Siiler artik
ayr bir teolojik ve hukuksal 6greti kiilliyatina sahipti.

Imam Sadik da birkag gulat diisiiniirii kendi arkadas cevre-
sinin igine ¢ekti, ama belli bir 6gretisel disiplin uygulayarak,
kendisini izleyen daha asir1 unsurlarin kurgusal diisiinceleri-
ni kabul edilebilir sinirlar iginde tuttu. Sonug olarak, etrafinda
bulunan gesitli diigiiniirlerin diisiincelerinden imameti gii¢ alds,
ama bu tiir diisiinceler denetim altinda da tutuldu. Bu durum,
imamlarin Hiiseyni soyunun daha genis Sii gevrelerce kabuliine
de katkida bulundu. Sadik izleyenler arasinda en énde gelen
radikal nazariyeci, erken Sii gulat'in en iinliisii Ebu'l-Hattab
el-Esedi'ydi.* Ebu'l-Hattab diger abartili goriislerin yani sira
imam konusunda da asir1 diigiinceler yayiyordu. Ebu’l-Hattab
kendine ait bir izleyici toplulugu ~Hattabiyye- edindi ve imam
Sadik'in sakin durusuyla c¢atisan devrimci bir politika benimse-
di. 11k Hattabiler Kuran tevili, batinilik, devircilik ve makamci-
likla ilgilenmenin yani sira, miras aldiklari ilahi 151k temelinde

3¢ Bkz. al-Kashshi, al-Rijal, s. 133-161, 167, 185-191, 213, 251-252, 255-
280, 281-285, 316-317, 345, 352, 375, 382-383; al-Najashi, al-Rijal, s. 10,
92, 103-104, 148-149, 154, 176, 228, 304-305; al-Tusi, Rijal, s. 142-341;
al-Tusi, Fihrist, s. 141-143, 212,323, 355-356. Ayrica bkz. Jafri, Origins,
s. 305-310; W. Madelung, “The Shi‘ite and Kharijite Contribution to Pre-
Ash‘arite Kalam,” P. Morewedge, ed., Islamic Philosophical Theology
(Albany, NY, 1979) iginde, s. 120-139; ayrica Religious Schools iginde,
makale VIIL

3 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 37-41, 58-60; al-Qummi, al-Magqalat, s. 50-55,
63-64, 81-82; al-Kashshi, al-Rijal, s. 224-226, 228, 290-308, 324, 344,
352-353, 365-366, 370, 482-483,528-529, 571; Abu'l-Hasan “Ali b. Isma‘il
al-Ash‘ari, Kitab maqalat al-Islamiyyin, ed. H. Ritter (Istanbul, 1929-
1930), s. 10-13; al-Baghdadi, al-Farq, s. 236-237; gev. Halkin, s. 62-66;
Muhammad b. ‘Abd al-Karim al-Shahrastani, Kitab al-milal wa'l-nihal,
ed. ‘A. M. al-Wakil (Kahire, 1387/1968), cilt 1, s. 179-181; kismi Ingiliz-
ce gevirisi, Muslim Sects and Divisions, gev. A. K. Kazi ve J. G. Flynn
(Londra, 1984), s. 154-155; H. Corbin, “Une liturgie Shi‘ite du Graal,”
Meélanges d’histoire des religions offerts a Henri Charles Puech (Paris,
1974) iginde, s. 190-207; Ingilizce gevirisi, “A Shi‘ite Liturgy of the Gra-
il,” H. Corbin, The Voyage and the Messenger: Iran and Philosophy, gev.
J. Rowe (Berkeley, 1998) iginde, s. 173-204; Halm, Die islamische Gnosis,
s. 199-217; H. Ansari, "Abu al-Khattab,” EIS, cilt 2, s. 203-210.

74



Sii ISLAMIN KOKENI VE ERKEN TARIiHi

imamlarin ilahiligini de vaaz ediyorlardi. Zamanla Sadik’in bu
azimli ve s6ziinli sakinmayan ¢omezlerinin goriisleri ve politi-
kalari imam i¢in katlanilmaz hale geldi ve Ebu’l-Hattab'1 agik¢a
kinadi ve ¢iiriittii. Kisa siire sonra 138/755'te Ebu'l-Hattab ile
isyan amaciyla Kiife Camiinde toplanan bir grup taraftarina,
Kiife'nin Abbasi valisi kuvvetlerince saldirild: ve 6ldiriildiiler.

Imami Sii Iimamet Ogretisi

Imam Sadik ve bilgili arkadag gevrisinin Imam Bakir'in 6gre-
tileri iizerine inga edilen entelektiiel faaliyetlerinin bir sonucu
olarak, Imami Sii imamet 6gretisinin temel kavrayigi geligti.®?
Daha sonra esas olarak Imami Isnaagariler ve Ismaililer tara-
findan siirdiiriillen bu merkezi $ii 6greti, belli ilkelere dayan-
maktayd1. Bu ilkeler, imam Sadik'in zamanin meydan okumala-
rinaverdigi yanitlarda vurgulandi ve imametini giiglendirmede
etkili oldugu kanitlanda.

Birinci ilke nassla imamet ilkesiydi; bu, 6lmeden 6nce ve
ilahi rehberlikle, imameti, agik bir tayinle, yani nassla halefine
devreden segilmis bir ehlibeyt mensubuna Allah'in bahsettigi
bir ayricalikti. Nassin otoritesiyle, imamet 6zel bir bireyde kal-
maktaydy; o kisinin halifelik talebinde bulunup bulunmamasi-
nin 6nemi yoktu. Bu nedenle Imam Sadik, cemaati yénetsin ya
da yonetmesin, zamanin tek mesru imam otoritesine sahip, bir
6nceki imamin nassiyla tayin edilmis bir imamin her zaman
var oldugunu savundu. Dahasi Imam Sadik’in kendi nassinin
evveliyati, Peygamberin vasisi ya da halefi olarak atanan Ali'ye
kadar gidiyordu. Peygamberin ilahi buyrukla baslattigi ilk nass,
Cafer Sadik’a gelene kadar Hiiseyni Alii imam soyunda kalmis-
t1. Nass ilkesi temelinde, bir imamin halifelik yetkisi talebinde

2 Imami Sii imamet 6gretisinin Ingilizce 6zet agiklamalar1 igin bkz.
Tabataba’i, Shi‘ite Islam, s. 173-190; Sobhani, Doctrines of Shi‘i Islam,
s. 96-112; Momen, Introduction to Shii Islam, s. 147-160. 1lgili argii-
manlar sunda da bulunabilir: M. A. Amir-Moezzi, The Divine Guide in
Early Shi‘ism: The Sources of Esotericism in Islam, gev. D. Streight (Al-
bany, NY, 1994), 6zellikle s. 29-97. Ayrica bkz. W. Madelung, “Imama,”
EP, cilt 3,s.1163-1169.
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Tablo 2.1. Hagimiler ve Erken $ii imamlar
Hagim b. Abdiimenaf

Abdl‘jllmuttalib

|
Abbas

Abdullah
Ali

Muhammed

[ |
Abdullah Ebutalib
Hazreti Muhammed
Fatima | Ali Hanefiyye Akil Cafer-i Tayyar
Hasan Hiseyin Muhammed Mslim Abdullah
Zeyd Hasan Ali Je nelabidin Ebu Hagim  Ali  Hasan Muaviye
l Miisenna \
. -
Taberistanl % | Abdulah  ibrahim
Zeydi imamlar ibrahim Abdullah MuLammed Bakir Zeyd el-lmam
el-Mehdi
Cafer Sadik Yahya Isa
Yemenli Zeydi imamlar :
' C L | :
Muhammed ibrahim  Idris Abduliah  Ismail  Musa Muhammed
en-Nefsiizzekiyye el-Eftah Kazim el-Dibac
Marakes Serifleri Marakeg idrisileri ismaili imamlar On iki imamlar

T 1
Ebu'l-Abbas  Ebu Cafer
es-Seffah  el-Mansur

Abbasi halifeler
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bulunmak i¢in haksiz hiikiimdara ya da yerlesik rejime bas-
kaldirmasi artik zorunlu degildi. Bu sekilde imamet ve hilafet
kurumlar1 birbirinden ayrildi. Bagka bir deyisle, kosullar izin
vermiyorsa imamin halifelik otoritesini ele gegirmesi gerekmi-
yordu. Imam Sadik’in kendi zamaninin Alii ayaklanmalarina
katilmamasinin, onun yerine siyasal sessizligi siirdiirmesinin
nedeni budur. Abbasi Halife el-Mansur'un (h. 136-158/754-775)
Hiiseynilere biiyiik 6l¢iide dokunmazken, Hasani Aliilere eziyet
etmesinin nedeni de budur.

Imamet égretisinde cisimlegen ve nass ilkesiyle yakindan
iligkili ikinci temel ilke ilme, yani 6zel dinsel bilgiye dayal
imamet ilkesiydi. Ilahi esinli ve bir énceki imamin nassiyla ak-
tarilan bu ilmin 15181nda, zamanin mesru imami, Miislimanla-
ra dogru yolun nasil gosterilecegi konusunda tek yetkili bilgi
kaynagi haline geldi. Dolayisiyla imam, halife olarak timmeti
yonetme isiyle mesgul olmadiginda bile izleyenlerine manevi
rehberlik yapma ve Kuran'in i¢ anlamini ve dinsel buyruklari
agiklama iglevini yerine getirebilirdi. Imam Sadik’in taraftar-
lar1 ona, gercek miiminlere yol gostermek i¢in gerekli benzersiz
bir ilim yetkinligi atfetti. Nassta oldugu gibi Imam Sadik’in ilmi
de, Hiiseyni Alii imamlar soyu izerinden Ali'ye dayandirildy; Ali
de Peygamberden almisti.

Dahas1 imamin 6gretme otoritesi, glinahtan ve yanligtan ba-
gisiklik (ismet) dgretisiyle giiglendirildi. imam Sadik pasifligine
ve basiretine uygun olarak, takiye, yani 6nlem olarak mezhebi-
ni gizleme ilkesini de gelistirip mutlak bir iman akidesi haline
getirdi.?®* Kuskusuz, yonetici halifeler disinda belli bireylerin
Miislimanlarin ilahi olarak atanmis manevi lideri oldugunu
acikca ilan etmek ve kendi inang¢larimi agikga yaymak, imamlar

3 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 56-57; al-Qummi, al-Maqalat, s. 78-79; Muham-
mad b. Ya‘qub al-Kulayni, al-Usul min al-kafi, ed. ‘Ali Akbar al-Ghaffari
(3. bs., Tahran, 1388/1968), cilt 2, s. 217-226. Ayrica bkz. E. Kohlberg,
“Some Imami-Shi‘i Views on tagiyya,” JAOS, 95 (1975), s. 395-402; ayrica
Belief and Law iginde, makale III; “Tagiyya in Shi‘i Theology and Reli-
gion,” Hans G. Kippenberg ve Guy G. Stroumsa, ed., Secrecy and Con-
cealment: Studies in the History of Mediterranean and Near Eastern
Religions (Leiden, 1995) iginde, s. 345-380.
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ve taraftarlar igin tehlikeli olmali. Takiye kurali Imami $iileri
zulme ugramaktan giivenli bir bigimde kurtarmakta ve olum-
suz kosullarda, en azindan acil durumlarda ve kisa siireligine,
dinsel kimliklerini korumalarina hizmet etmekteydi. Nassa ve
ilme dayali imameti vurgulamak ve takiye pratigini 6nermekle
Imam Sadik, imamin iglevlerine ve 6zniteliklerine iligkin tama-
men yeni bir yorum gelistirmisti. Ayn1 zamanda, imamin 6znite-
liklerinin kalitsal ve ilahi esinli yanlarin1 vurgulamakla imam
Sadik, ehlibeytin kutsalligini Aliilerle, 6zellikle kendi Hiiseyni
soyundan imamlarla sinirlamig, Abbasileri ve Alii olmayan bii-
tiin Hasimileri diglamigti.

Esas olarak Cafer Sadik’in naklettigi sayisiz hadiste ifade
edilen Imami Sii imamet 6gretisinin temel kavrayigi, Ebu Cafer
Muhammed el-Kiileyni‘nin (. 329/940) derledigi ve Ismaililerin,
Kadi Numan (6. 363/974) tarafindan ¢ikarilan en énemli hukuk
kiilliyatinda bulunan en eski Imami Sii hadisler kitabinda ko-
runmaktadir.®* Bu 6greti, Hazreti Muhammed'den sonra biitiin
manevi islerinde, insanlann yetkin 6gretmeni ve rehberi gibi
hareket edecek ilahi kilavuzlu, giinahsiz ve yanilmaz (masum)
bir imama, insanoglunun duydugu daimi ihtiyaca inang iizerine
kuruluydu. Gerektiginde takiye yapabilen imamin dinsel otorite
kadar diinyevi liderlige de hakk: olmasina ragmen, onun buyru-
gu, fiili yonetimde olmasina ya da yonetimi ele gecirme. girisi-
mine bagh olmayacakt1. Ayrica 6gretiye gore bizzat Peygamber
ilahi buyruga uygun agik bir atamayla (nass) Ali b. Ebu Talib'i
kendi vasisi ve halefi tayin etmisti ve sahabenin ¢cogunlugu Pey-
gamberin bu atamasini gérmezden geldi. Ali‘den sonra imamet,
Ali ile Fatima'nin torunlar:1 arasinda, nass kuralina gére baba-
dan ogula gegecekti; Hiiseyin b. Ali'den sonra Hiiseyni soyundan
kiyamete kadar devam edecekti. Her zaman tek mesru imam olan

3¢ Bu hadisler Kitabii'l-Hiiccet'de bulunabilir, al-Kulayni's al-Usul min al-
kafi, cilt 1 iginde, s. 168-548 ve Kitab alwalaya in al-Qadi al-Nu‘man'’s
Da‘a’im al-Islam, ed. Asaf A. A. Fyzee (Kahire, 1951-1961), cilt 1 iginde,
s. 14-98; Ingilizce gevirisi, The Pillars of Islam, gev. Asaf A. A. Fyzee,
bastan sonra goézden gegirip diizelten Isinail K. Poonawala (Yeni Delhi,
2002-2004), cilt 1, s. 18-122.
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bu Alii imam 6zel bilgiye, yani ilme, Kuranin ve islamin mesa-
jinin zahiri ve batini anlamlarini ve yanlarini kusursuzca an-
lama yetisine sahip sayilir. Aslinda, yeryiiziinde Allah'in kanit1
(hiiccet Allah) olan boyle bir imam olmasa, diinya bir an bile var
olamazdi. Yeryiiziinde yalnizca iki kisi kalsa bile ikisinden biri
imam olur. Verili herhangi bir zamanda yalnizca tek bir imam
olabilir, ama onun yaninda sessiz bir halefi (samit) bulunabilir-
di. Imamin yeryiiziindeki varhg o kadar 6zsel goriildii ki, onu
tanima ve ona itaat etme her miiminin mutlak gérevi yapildi. Ni-
tekim, Imam Sadik'tan su iinli hadis nakledilir: “Her kim kendi
zamaninin gergek imamini tanimadan 6liirse, kafir 6liir.”?
Ozetle, Imam Bakir ve Imam Sadik, égretileriyle Imami Sii
cemaate ayr1 bir dinsel kimlik verdi ve bu kimligin, bu $ii cema-
atin,diger Miislimanlarin eszamanli olarak olugturmakta oldu-
gu Siinni Islam sentezi iginde erimesini 6nlemede paha bigilmez
oldugu anlasildi. Dahasi sayisiz $ii grubun isyan g¢abalarinin
basarisiz oldugu anlasilirken, rejim karsiti faaliyetlerden uzak
duran imamlar, kendi cemaatlerini Emevi ve Abbasi yoneticile-
rin ve onlarin Irak’taki valilerinin imhasindan kurtardi. imami
ni, biiyiik 6l¢iide, manevi 6nderliginin 6ngoriisii ve 6gretileriydi.
Hem Oniki Imamecilarin hem Ismaililerin kabul ettigi imam-
larin sonuncusu olan, Oniki Imamecilarin altinci, Ismaililerin
besinci imam saydigin Ebu Abdullah Cafer b. Muhammed es-
Sadik, Imami Siilige saglam bir 6gretisel temel kurduktan son-
ra 148/765'te 6ldii. Medine'de Baki Mezarliginda babasinin ve
dedesinin yanina goémiildii; tiirbeleri, modern zamanda Suudi
Arabistan'in Vehhabi rejimi tarafindan yok edildi. imam Sadik'in
varisi konusunda ¢ikan anlagmazlik, iImami Siilikte, sonunda ba-
gimsiz Isnaagari (Oniki Imamci) ve Ismaili cemaatlerinin olug-
masina yol agan tarihsel béliinmelere neden oldu. Bundan son-
raki boliimlerde, Sii Islamin bu olusum déneminde ortaya ¢ikan
Zeydilerin ve daha sonra Imami cemaatten ¢ikan Nusayrilerin
(Alevilerin) yam sira, bu iki Sii cemaatin tarihleri ele alinacak.

3% Al-Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 376-377.
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On iki (Arapga isnaagar) imama inanan ve ¢ogunlugu olustu-
ran $ii cemaat Oniki imamcilar ya da Isnaasgariler, Imam Ca-
fer Sadik'in pekistirdigi sekliyle erken Imami $iilikten gikti
Her zaman yeryiiziinde bir imamin varliginin zorunlulugunu
vurgulayan Imami imamet 6gretisi, 2./8. yiizyll Imami Siilerini
merkezi 6gretileriyle donatmigti. Sonra Imami Siilerin kendile-
ri, mezhep tarihlerinde —6zellikle el-Hasan b. Musa el-Nevbahti
(6. 300/912'den sonra) ve Sa'ad b. Abdullah el-Kummi'nin (6.
301/913-914) yazdig1 en eski Imami eserlerde- siralanan gesitli
gruplara boéliindi.!

Ne var ki, ancak 4./10. yiizyilin ortasinda o sirada gelismekte
olan Imami Sii gruplardan biri, agikcasi ilkénce mezhep tarih-
lerinde kullanilan Oniki Imamci adinm aldi. O sirada bu grubun
on ikinci ve son imami, 260/874'ten beri kayiplardaydi (gaybet).
Oniki Imamci olarak bilinen imami Siiler o sirada, Ali b. Ebu
Talib'le baslayip Muhammed b. Hasan'la siiren on iki imam 6g-
retisini savunmalariyla ayirt edilmekteydi; Muhammed b. Ha-
san, gizlenen ve Sii cemaatin mensuplarinca ortaya ¢ikmasa (re-

! Bu Imami mezhep tarihleri ve imami alim Hisam b. Hakem'in sundugu
eski bir kaynaga dayanmalar: konusunda bkz. W. Madelung, “Bemer-
kungen zur imamitischen Firag-Literatur,” Der Islam, 43 (1967), s. 37-
52; ayrica Religious Schools iginde, makale XV; Ingilizce geviri, “Some
Remarks on the Imami Firaqg-Literature,” Kohlberg, ed., Shi‘ism iginde
s. 153-167.
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cat) beklenen Mehdi kabul edilmekteydi. Bu ylizden on iki imam
ogretisinin kristallesmesi, imam Sadik’in éliimiinden sonra elli
yildan fazla siirdii ve kesin konusmak gerekirse, on ikinci imam
gelmeden 6énce herhangi bir iImami Sii grupla ilgili olarak Oniki
Imamci terimikullanilamaz. Bu uyariy: akilda tutarak, “imami”
ve “Oniki Imamc1” terimlerini birbirinin yerine kullanacagz. Si-
iligin oldukca kafa karistirici bu olusum evresinde imami Sii-
lik cok sayida grup ve kisa 6miirlii mezhebe dayanarak gelisti;
bunlardan bazilan geligip Oniki Imamci ve Ismaili cemaatlere
doéniisiirken, Zeydi $Siiler kendi ayri, tarihsel yolundan gitti.

Oniki imamlar ve Gizli Mehdi

da Irak'in gesitli yerlerinde yasayan imamlardan dogrudan ila-
hi rehberlik aldig1 on iki imamlar dénemiyle kismen o6rtiisti.
Oniki Imamcilarin imam kabul ettigi ilk alt1 Alii imami, yani
Ali'den Cafer Sadik’a kadar olan imamlari, zaten kisaca ele al-
dik. Bu béliimde bu cemaatin erken tarihinde, zamani gelince
Oniki Imameci Siiler tarafindan imam kabul edilen sonraki alt1
imami kapsayan ikinci evreyi kisaca sunacagiz.

Imam Cafer Sadik 148/765'te 6liince halefi tartigma konusu
oldu ve ii¢ oglu, Abdullah el-Eftah, Musa Kazim ve Muhammed
el-Dibac ayn1 anda hak iddiasinda bulundu. Bir sonraki bélim-
de gérecegimiz gibi, en eski Ismailileri olugturan, Sadik'in vari-
si tayin ettigi ikinci oglu Ismail’in ya da onun oglu Muhammed
b. Ismail'in imamligini kabul eden Imami Siiler de vardi. Her
neyse, Sadik zamaninin birlegik Imami Siileri birbiriyle ¢ekigen
alt1 gruba béliindii.2

Kiigiik bir grup Sadik'in 6ldiigini kabul etmedi ve Mehdi
olarak geri dénmesini bekledi. Bunlara, liderleri Abdullah b. el-

2 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 57 vd; al-Qummi, al-Maqalat, s. 79 vd. Ayrica
bkz. al-Ash‘ari, Maqalat, s. 25, 27-29; Ibn Hazm, Kitab al-fasl fi'lmilal
wa’l-ahwa’ wa'l-nihal (Kahire, 1317-1321/1899-1903), cilt 4, s. 93,
180; al-Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s. 165-169; Abu Hatim al-Razi, Ki-
tab al-zina, b6liim 3, ed. ‘Abd Allah Sallum al-Samarra’i, al-Ghuluww
wa'lfiraq al-ghaliya (Bagdat, 1392/1972) iginde, s. 286 vd.
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Navus'tan otiirii Navusiyye denildi. Kiigiik bir grup da el-Dibac
olarakbilinen, Musa b. Cafer’in 6z kardesi Muhammed b. Cafer’i
imam kabul etti ve liderleri Yahya b. Ebu Siimeyt'ten (Siimeyt)
otlird Simeytiyye olarak anildilar. 200/815-816'da Muhammed
el-Dibac, Abbasi halifesi el-Memun'a (h. 198-218/813-833) ba-
sarisiz bir bicimde baskaldird: ve kisa siire sonra 203/818'de
o6ldii. Gorecegimiz gibi iki grup daha Ismail b. Cafer’i Mehdi ola-
rak kabul etti ya da imametlerini Ismail’in oglu Muhammed'e
dayandirdi. Ne var ki, Sadik'in Imami taraftarlarinin ¢ogunlu-
gu, Sadik’in en biiyiik oglu ve Ismail'in 6z kardegi Abdullah el-
Eftah’1 yeni imam kabul etti. Eftahiyye ya da Fesiyye olarak bi-
linen taraftarlary, imam Sadik'tan, imametin bir énceki imamin
en biiyiik ogluna gectigini ifade eden bir hadis aktardi. Her ney-
se, Abdullah babasindan yaklasik yetmis giin sonra 149/766'da
geride ogul birakmadan 6&liince, birgok taraftar1 onun iivey
kardegi Musa Kazim'a gitti; Musa Kazim'in imami bir taraftar
toplulugu zaten vardi Abdullah’t Musa'dan 6nce mesru imam
kabul etmeye devam eden imami Siiler, 4./10. ylizyiin sonuna
kadar Imami Siilerin gogunlugunun yogunlastig Kiife'de 6nemli
bir Imami mezhep olugturdu.

Abdullah el-Eftaht imam listesinden ¢ikaran Oniki Imam-
cilarin yedinci imami sayilan Musa Kazim'a, Sadikin etrafinda
bulunan Hisam b. Hakem ve basindan beri Musa'y: destekleyen
Miimin el-Tak gibi {inlii dlimleri de kapsayan Imami Siilerin ¢o-
gunlugu biat etti. Imam Musa Kazim, gesitli yerlerdeki taraftar-
larin1 denetlemek igin vekiller atayarak bu imami grubun basit
orgiitlenmesini giiglendirip gelistirdi. Bu vekiller diizenli ola-
rak hums ve imama yapilan diger bagislar da toplamaktaydai.
Atalarinin yerlestirdigi gelenege uygun olarak Musa da siyasal
faaliyetlerden uzak durdu ve babasindan daha sessiz kaldi. An-
latilana goére, Sahibii Fah olarak bilinen Hiiseyin b. Ali'yi des-
teklemeyi reddeden ikiAliiden biriydi. Ubeydullah el-Mehdi'nin
yegeninin yegeni (en-Nefsiizzekiyye'nin babasi) olan bu Hasani
Alii (Sahibii Fah), Hadi'nin kisa halifeligi doneminde 169/786'da
Hicaz'da Abbasilere bagkaldirdi ve Mekke'ye yakin Fah'ta ¢ok

82



iISNAASARILER YA DA ONIiKi iIMAMCILAR

sayida Aliiilebirlikte 61diiriildi.? Musa yine de Abbasilerin zul-
minden kurtulamadi. 179/795'te, kendisinden o6ncekilerin Alii
karsit1 politikalarini devam ettiren besinci Abbasi halifesi Ha-
run Resid’in (h. 170-193/786-809) emriyle Medine'de tutukland:
ve Basra'ya, ardindan da Bagdat'a siirgiin edildi. imam Musa
Kazim, 183/799'da bir Bagdat hapishanesinde olasilikla zehirle-
nerek 61dii. Bagdat'in kuzeydeki bir semtinde Kureys Mezarlig:-
na gémiildii. Daha sonra Musa Kazim ve torununun (dokuzuncu
imam kabul edilen) tiirbeleri, Bagdat'ta Kazimeyn (iki Kazim)
olarak bilinen bir ziyaret haline geldi.

Musa Kazim 6liince, onun Imami Sii taraftarlar1 birkag
mezhebe béliindi. Biiylik bir grup 6ldiigiinii kabul etmedi ve
herhalde yedinci imamlari olmasina 6zel bir anlam atfederek,
Mehdi olarak geri doénecegini savundu. Bunlar, imam silsilesini
Musa Kazim'la bitirdikleri i¢in Vakifiyye (“durduranlar”) olarak
anildilar. Bu nedenle Vakifiyye, Musa Kazim'in oglu, daha son-
ra Riza olarak anilan Ali b. Musa'y1 imam kabul etmedi, ama
baz1 Vakifi imamiler onu ve torunlarini, gaybette oldugu sirada
Mehdi'nin halifesi saydi. 3./9. yiizyilda Kiifeli Sii hadis nakilci-
lerinin ¢ogu Vakifiyye'ye mensuptu ve ¢gogu Kiifeli birgok Vakifi,
daha sonraki Imamilerin kendi on ikinci imamlar: i¢in yaptig:
gibi, yedinci imamlarinin gaybet déneminde oldugunu savunan
eserler yazd.

Bununla birlikte Musa Kazim taraftarlarindan 6nemli bir
grup onun oglu Ali'yi bir sonraki imam kabul etti (Ali, daha son-
ra Oniki Imamcilarn sekizinci imami sayildi). Ali'nin babasin-

3 Bkz. al-Tabari, Ta’rikh, 111, s. 551-568; Ingilizce geviri, The History of al-
Tabari: Cilt XXX, The ‘Abbasid Caliphate in Equilibrium, gev. C. E. Bos-
worth (Albany, NY, 1989), s. 14-38; ‘Ali b. al-Husayn al-Mas'udi, Muraj
al-dhahab, ed. ve gev. C. Barbier de Meynard ve A. Pavet de Courteille
(Paris, 1861-1876), cilt 6, s. 266-268; Abu'l-Faraj al-Isfahani, Maqatil al-
Talibiyyin, ed. A. Saqr (Kahire, 1368/1949), s. 431 vd, 442-460.

¢ Al-Nawbakhti, Firaq, s. 67, 72 vd; al-Qummi, al-Maqalat, s. 89, 93 vd;
al-Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 311-319, 486-492; al-Kashshi, al-Rijal, s.
459, 591-592; Abu'l-Faraj al-Isfahani, Magqatil, s. 561-572; Muhammad
b. Muhammad al-Mufid, Kitab al-Irshad: The Book of Guidance into
the Lives of the Twelve Imams, gev. Ian K. A. Howard (Londra, 1981), s.
436-479; Tabataba’i, Shi‘ite Islam, s. 63-64, 205-207; Hossein Modar-
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dan imamliga ge¢mesi i¢in nass aldigini iddia ettiler. Ali, kendi
kardeslerinin baglattiklari da dahil, Alii ve Zeydi ayaklanmalar-
dan uzak durdu. Bu ayaklanmalar, Harun Resid’'in 193/809'da
6limiinden sonra Abbasi topraklarinda patlak verdi ve merhum
Abbasi halifesinin iki oglu ve varisleri, imparatorlugun farkh
bolgelerini yéneten Emin ve Memun arasinda hanedanlik ge-
kismelerine ve i¢ savasa yol agt1. Bu kogullar altinda, kendisin-
den 6ncekilerin yerlesik $Sii karsiti politikalarindan uzaklasan
Halife Memun, 201/816'da Ali b. Musa'ya mektup yazip, imami
Medine'den Horasan'daki bagkenti Merv'e (simdi Tirkmenistan
sinirlari icinde) gelmeye davet etti. Memun, Ali b. Musa'y1 mes-
ru varisi atayarak ve Riza unvanim bahsederek, Peygamberin
kabilesi Beni Hasim'in Alii ve Abbasi kollar1 arasinda biiyiik bir
uzlagmaya kalkismaya karar vermisti. Riza unvani daha dnce
Sii isyanlarinda, immetin halife olarak iizerinde anlagacag: bir
Peygamber torununa igaret etmek igin kullanilmisti. Baslangig-
ta biraz direndikten sonra Ali Horasan'a dogru yola ¢ikt1, teklifi
kabul etti ve mesru varisi olarak Memun'un maiyetine katildi.®
Abbasilerin siyah bayraklari, Abbasi-Alii uzlagmasini gésteren
yesil bayraklarla, en azinda iki yil boyunca, degistirildi. Bu ka-
rar, Abbasi ailesinde giiglii bir muhalefet yaratti.

202/817'de Memun ile Ali Riza arasindaki iligkiler, $ii imam
ile Abbasi halifesinin bir kiz1 arasindaki evlilikle, ayrica imam
Riza'nin o sirada daha alt1 yaginda olan ve Medine'de kalan oglu
ve gelecekteki halefi Muhammed ile Memun'un bagka bir kizinin
evliligiyle daha da gii¢lendi. Kisa siire sonra 203/818'de Memun,

ressi, Crisis and Consolidation in the Formative Period o f Shi‘ite Islam
(Princeton, 1993), s. 10-14; E. Kohlberg, “Musa al-Kazim,” EF, cilt 7, s.
645-648.

5 Bkz. F.Gabrieli, Al-Ma’mun e gli ‘Alidi (Leipzig, 1929), s. 35 vd; W. Ma-
delung, “New Documents Concerning al-Ma’mun, al-Fadl b. Sahl and
‘Ali al-Rida,” W. al-Qadi, ed., Studia Arabica et Islamica: Festschrift for
Ihsan Abbas (Beyrut, 1981) iginde, s. 333-346; ayrica Religious and Eth-
nic Movements iginde, makale VI; “Ali al-Reza,” EIR, cilt 1, s. 877-880.
Ayrica bkz. Said Amir Arjomand, “The Crisis of the Imamate and the
Institution of Occultation in Twelver Shi‘ism: A Sociohistorical Pers-
pective,” ITMES, 28 (1996), s. 491-515, s. 494-496'da; ayrica Kohlberg, ed.,
Shi‘ism iginde, s. 112-114.
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Ali Riza'y1 da yanina alip Bagdat'a dogru yola ¢iktiginda, imam
Tus'ta aniden 6ldi. Sia, o sirada Bagdat'taki Abbasi muhalefetini
yatistirmak igin politikasindan geri dénmeye ¢alisan Memun'un
istegiyle imamin zehirlenmis olabilecegini iddia etti. Her ney-
se, Memun, Ali b. Musa er-Riza'y1 babas1 Harun Regid'in yanina
gémdii. Iran'da, en énemli $ii tiirbeyi temsil eden Imam Riza'nin
mezar1 etrafinda, Meshed (sehidin yeri) adl1 yeni bir kent gelisti.
Oniki Imameci imami Siiler, diger imamlann ve yakin akrabalan-
nin tiirbelerinde oldugu gibi, 6zel ritiielle ziyaret etmek igin bu
tiirbeye (on iki imamdan iilkede bulunan tek tiirbe) akin etti. Kar-
desini gérmek i¢in Iran'a giderken yolda 6len Imam Riza'nin kiz
kardesi Fatima el-Masume'nin tiirbesi, 2./8. yiizyildan itibaren
o6nemli bir Sii faaliyet ve 6grenim merkezi olan Kum'dadir.

imam Riza 6liince Imami taraftarlar1 birgok mezhebe béliin-
dii. Bir grup o sirada yedi yasinda olan tek oglunu, Cevad ve
Taki unvanlariyla da bilinen Muhammed b. Ali'yi imam kabul
etti.® Bir cocugun imamete gegisi Ri1za'nin taraftarlari arasinda,
6zellikle imamdan beklenen ilim konusunda epeyce anlasmaz-
liga ve tartismaya yol agtl. Bu Imamilerden bir grup merhum
imamin kardesi Ahmet b. Musa'y: yeni imam kabul ederken; di-
gerleri Vakifiyye'ye katildi, hatta o sirada biitiin Irak'a yayilan
Zeydi hareketine baglandi. Bununla birlikte regit olmayan bir
imamin bile ilahi esinle gerekli bilgiye sahip olacagini savunan
bir imami grup Oniki Imamin dokuzuncusu sayilan Muham-
med el-Cevad’a biat etti. Daha 6nce ayarlanan Muhammed el-
Cevad'in Memun'un kiziyla evlilik téreni 215/830'da Bagdat'ta
gerceklesti. Memun'un savurganca ikramda bulundugu imam
daha sonra Medine'deki miilkiine déndi. 220/835'te Memun'un
kardesi ve halefi Abbasi Halife Mutasim (h.218-227/833-842)
imami tekrar Bagdat'a ¢agirdi. Muhammed el-Cevad ayni yil
Abbasi bagkentinde 61di; yirmi bes yasindaydi. Dicle’nin bati
yakasinda dedesi Musa Kazim'in yanina gémiildii. Muhammed
el-Cevad'in Ali ve Musa adinda iki oglu vardu.

&  Al-Nawbakhti, Firaq, s. 74 vd; al-Qummi, al-Maqalat, s. 93 vd; al-
Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 320-322, 492-497; al-Mufid, al-Irshad, s. 480-
495; W. Madelung, “Muhammad b. ‘Ali al-Rida,” EP, cilt 7, s. 396-397.
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Muhammed el-Cevad'in Imami taraftarlarinin gogunlugu,
Hadi ve Naki unvanlarini da tasiyan oglu Ali b. Muhammed'in
imamligin1 kabul etti. Oniki Imamac Siilerin onuncu imam
sayilan Ali el-Hadi 212/828'de dogdu ve 220/835'te babasinin
yerine gectiginde resit degildi. Miitevekkil 232/847'de Abbasi
halifesi olunca, Mutezile ve Alii karsit1 politikalarim1 baglatti.
233/848'de Ali el-Hadi ve maiyetini Medine'den, Bagdatin ku-
zeyinde bulunan ve Tiirk muhafizlarin iislendigi yeni Abbasi
baskenti Samarra'ya getirdi. Samarra 221/836'dan 279/892'ye
kadar Abbasilerin bagkentligini yapti. Ali el-Hadi 6mriiniin geri
kalan kismini Samarra'da Abbasi ajanlarin dikkatli gézetimi al-
tinda gegirdi. Yine de imam Ali el-Hadji, taraftarlanyla iligkiyi
siirdiirmeyi ve kendisi adina hums ve diger bagislar1 toplayan
temsilcileri araciligiyla Irak, iran ve diger yerlerdeki imami ce-
maatlerin orgiitlenmesini pekistirmeyi basarda.

Buimamin zamaninda Imami cemaatin mali yénetimi geligip
Orgitli bir kuruma déniigmiigtii. Mitevekkil, $ii karsit1 politi-
kalarina uygun olarak, Sii ziyaretlerine son vermek i¢in Kerbe-
la‘daki Imam Hiiseyin tiirbesini yiktirdi. Bununla birlikte bazi
Imami kaynaklarda belirtildigi gibi Ali el-Hadi, Miitevekkil'in
emriyle zehirlenmis gibi gériinmiiyor. imam el-Hadi 254/868'de
Samarra’‘da 6ldii; oglu ve halefi Hasan el-Askeri ile birlikte, bu
iki imam Samarra’da halifenin ordugdhinda (asker) yasamak zo-
runda kaldiklar: igin Askeriyeyn (iki Asker) olarak bilinen ikiz
tiirbeye gémiildii. Imam el-Hadi'nin Hasan ve Cafer adinda iki
oglu vardi’

Ali el-Hadi o6liince taraftarlarin gogunlugu oglu Hasan"
imam kabul etti.Imami gelenege gére, 254/868'de 6lmeden 6nce
babas: tarafindan imamliga atanmistl. 232/846'da dogan Ha-
san 233/848'de Samarra’'ya giderken babasina eslik etmisti ve
omriiniin geri kalan kismini orada gegirmisti. On birinci imam

7 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 77-79; al-Qummi, al-Magqalat, s. 99-101; al-
Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 323-325, 497-502; al-Mufid, al-Irshad, s. 496-
506; Arjomand, “Crisis of the Imamate,” s. 498 vd; ayrica Kohlberg, ed.,
Shi‘ism,s. 116 vd; and W.Madelung,“Ali al-Hadi,” EIR, cilt 1, s. 861-862.
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sayllan Hasan el-Askeri alt1 yillik kisa imamlik dénemini Abba-
silerin yakin gézetimi altinda gegirdi. imam Hasan el-Askeri 1
Rebiyiilevvel 260/25 Aralik 873'te hastalandi ve bir hafta sonra
8 Rebiyiilevvel 260/1 Ocak 874'te 61dii; yirmi sekiz yasindayda.
Miilkii, daha 6nce imamlik talebinde bulunan, ama imam ola-
mayan kardesi Cafer'e gecti.®

Hasan el-Askeri 6liince, o sirada biiyiik ve birgok bélgede bii-
yiiyen bir cemaat olusturan Imami taraftarlari, merhum imam
acik bir varis birakmadig icin ciddi bir veraset kriziyle kars:
karsiya kald. Sii geleneginde tarihlerinin bu evresine, 6gretisel
olarak ¢oziilene kadar on yillarca siiren bir sagkinhk (hayret)
dénemi olarak isaret edilir. Sonugta Imami $iiler bir diizineden
fazla gruba béliindii ve bunlardan yalnizca biri (ger¢ek Imamiy-
ye) Oniki Imama Siiler olarak varligin siirdiirecekti.® Simdi or-
taya cikan ana gruplar arasinda, imam el-Askeri'nin éldiigiini
kabul etmeyen ve diinya asla imamsiz olamayacag i¢in, gaybet-
te oldugunu ve Mehdi olarak geri dénecegini savunanlar da var-
di. Bazilar gesitli gerekgelerle merhum imamin kardesi Cafer b.
Ali'yi imam kabul etti.

Bununla birlikte daha sonra Iisnaageriyye ya da Oniki imam-
cilar olarak tanimlanan bir ana grup, Imam el-Askeri'nin 6lme-
den bes yil 6nce 255/869da Muhammed adl1 bir oglu diinya-
ya geldigini savundu. Dahasi babasi tarafindan halefi olarak
atanan cocugun basindan itibaren gizli tutuldugunu ve yal-

8 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 78 vd; al-Qummi, al-Magalat, s. 101 vd; al-
Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 503-514; al-Mufid, al-Irshad, s. 507-523;
Tabataba’i, Shi‘ite Islam, s. 209-210; and H. Halm, ““Askari,” EIR, cilt 2,
p. 769.

? Bkz. al-Nawbakhti, Firaq, s. 79-94; al-Qummi, al-Magqalat, s. 102-116;
al-Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 498-525; al-Mufid, al-Irshad, s. 524-554;
and al-Razi, Kitab al-zina, part 3, s. 292-293. The issues are discus-
sed, from Shi‘i perspectives, in A. A. Sachedina, Islamic Messianism:
The Idea of Mahdi in Twelver Shi‘ism (Albany, NY, 1981); and Jassim M.
Hussain, The Occultation of the Twelfth Imam: A Historical Backgro-
und (Londra, 1982). Ayrica bkz. E. Kohlberg, “From Imamiyya to Ithna-
‘Ashariyya,” BSOAS, 39 (1976), s. 521-534; ayrica Belief and Law iginde,
makale XIV; I. K. Poonawala, “Apocalyptic: ii. In Muslim Iran,” EIR, cilt
2,s.157-160.
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nizca imamin giivenilir birka¢ arkadasinin varligindan haber-
dar oldugunu da savundular. imamin Abbasi zulmiinden kork-
tugu i¢in halefini gizledigi agiklandi. Gergekten de Abbasiler,
Miitevekkil'in oglu ve halefi Mutemid (h. 256-279/870-892) d6-
neminde de Siilere eziyet etmeye devam etmigti. Bu imami ge-
lenege gére, Muhammed 260/874'te babasini yerine imamete
gecti, ama 6nceki gibi gaybette kalmaya devam etti. Oyle go-
riiniiyor ki, baglangigta bu Imamilerin en azindan bir kismi
Muhammed'in yeniden ortaya ¢ikip cemaatin sorumlulugunu
istlenmesini beklemis ve imametin onun soyundan devam ede-
cegini savunmus. Ne var ki, gok gegmeden Iimamiler gizli imam-
larini eskatolojik Mehdi'yle ve onun esdegeriyle (kaim) 6zdes-
lestirdi ve Mehdi'den sonra baska bir imam gelemeyecegi i¢in
imam silsilesini onunla bitirdi.

imamiler igin tarihsel imamlarin son bulmasiyla ve Hasan
el-Askeri'den sonraki mesru imamla ilgili birbiriyle yarisan sa-
yisiz argiiman ve mezhep gekigmeleriyle birlikte, imami Siiler
on yillarca siiren ¢ok zor bir saskinlik dénemi yasadi. Bu dé-
nemde, on iki imam silsilesi ve gaybet 6gretisi kristallesmeden
once, Irak'ta, Yemen'de ve iran'da sayisiz imami, alternatif Sii
hareketlere katildi —6zellikle o sirada Giiney Irak’ta ve civar
bolgelerde yayilan devrimci Ismaili hareketine (Karmatiler).

imam Hasan el-Askeri'nin 260/874'te 6liimiinii izleyen zor
on yillarin seyri iginde, imamilerin merkezi yénetimine yerles-
mis bir grup niifuzlu lider ve vekil cemaatin isleriyle ilgilendi.
Aleni bir imamin yoklugunun yarattig: liderlik boglugunu dol-
duran bu kisiler, kurulu bélgesel vekiller ag:1 araciligiyla dinsel
aidat da topladi. Gizli imam ile cemaat arasinda aracilik yaptik-
larina inanilan ve sefir, naip, vekil ya da bab denilen bu tiirden
cok sayida lider vardi. Daha sonra 4./10. ylizyilda bu sefirlerin
sayis1 dort olarak sabitlendi; bunlardan her biri, rivayete gore
gizli imamin talimatiyla kendi halefini tayin ediyordu. Gizli
imamin bu bastemsilcilerinden ilki, imam el-Askeri'nin yakin
arkadasi ve onun cenaze namazini kildiran Ebu Amr Osman b.
Said el-Amri'ydi. Rivayete gére miiminlerin gizliimama hitaben
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yazdiklar1 dilekgeleri aliyor ve imamin periyodik mektuplarini
ve kararlarini kendi el yazisiyla sunuyordu.!®

Osman el-Amri, Imam el-Askeri'den sonra fazla yagamady;
ondan sora oglu Ebu Cafer Muhammed b. Osman el-Amri gizli
imamin ikinci bastemsilcisi oldu ve 305/917'de 6lene kadar kirk
yildan fazla bir siire Imami cemaatin igleriyle ilgilendi. Bu arada
279/892'de Abbasi halifesi Mutezid Samarra'dan ayrilmis ve Ab-
basi sarayini yaklagik altmis yil sonra tekrar Bagdat’a tagimist.
Kisa siire sonra Imami katipligin merkezi de son imamlarin yaga-
d1g1 Samarra'dan Bagdat'a tagindi. OradaImamiliderlik, 6zellikle
Muktedir'in (h. 295/320/908-932) ve Razi'nin (h. 322-329/934-940)
halifelikleri doneminde Abbasilerin hizmetinde siyasal olarak
giiclii olan ¢ok sayida niifuzlu imami ailenin destegine ve koru-
masina giivenebilirdi. Bu dénemde, Ibnii'l-Furat ailesinin Imami
mensuplar: vezir olarak Abbasi y6netimini kontrol ediyorlardi.
Niifuzlu Beni Nevbaht ailesi de, sagkin imami cemaat iginde hem
entelektiiel hem pratik olarak énemli bir oynadi. Ornegin ima-
mi Ali b. Muhammed el-Furat, Muktedir'in halifeligi déneminde
¢ kez vezirlik goérevini iistlenirken, 325/937'de Hiiseyin b. Ali el-
Nevbahti, Halife Razi'nin vezirligini yapti. Bu yiizden Imamiler
ve liderlik hiyerarsileri Bagdat'ta, Abbasi sarayinin i¢inde bile
niifuzlu hamilerin destegine giivenebildi.

Iranli genis Beni Nevbaht ailesinin atasi1 Nevbaht, ikinci Ab-
basi halifesi Mansur'un saray miineccimi olmustu. 4./10. yiizy1l-
da birgok Nevbahti, Bagdat'ta Abbasilerin merkezi yénetiminde

sinda da anahtar bir rol oynadi. 4./10. yiizyilin basinda Beni

1 Bkz. Verena Klemm, “Die vier Sufara’ des Zwo6Iften Imam. Zur formati-
ven Periode der Zwoélfersi‘a,” Die Welt des Orients, 15 (1984), s. 126-143;
Ingilizce geviri,"The Four Sufara’ of the Twelfth Imam: On the Formati-
ve Period of the Twelver Shi‘a,” Kohlberg, ed., Shi‘ism iginde, s. 135-152;
S.A. Arjomand, “Imam Absconditus and the Beginnings of the Theology
of Occultation: Imami Shi‘ism circa 280-90 A.H./900 A.D.,” JAOS, 117
(1997), s. 1-12; Modarressi, Crisis and Consolidation, s. 64-105; And-
rew J. Newman, The Formative Period of Twelver Shi‘ism: Hadith as
Discourse Between Qum and Badgdat (Londra, 2000), s. 12-31; H. Halm,
Shi‘ism, gev. J. Watson and M. Hill (2. bs., Edinburgh, 2004), s. 32-44.
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Nevbaht, Abbasilerin Imami veziri Ibnii'l-Furat'in politikala-
riyla da yakinda iligkiliymis gibi goériiniiyor. Beni Nevbaht'in
reisi ve 6nde gelen bir devlet memuru olan Ebu Sehl Ismail b.
Ali el-Nevbahti (6. 311/923), aslinda Bagdat'taki Imami cema-
atin lideriydi. Imamin gaybette olmasinin imamet 6gretisinin
ayrilmaz bir 6zelligi haline gelmesinde 6énemli bir rol oynady;
imamin gaybette olusunun insanogluna ilahi rehberligi ortadan
kaldirmadigini 6ne siirdii. Burada Ebu Sehl Ismail el-Nevbahti
ve iinlii Imami mezhepler tarihinin yazarn olan yegeni Hasan b.
Musa el-Nevbahti'nin yetenekli ilahiyatgilar ve aslinda, Mute-
zile teolojisini Imami égretiyle segici bir bigimde birlegtiren ilk
disiince okulunun kuruculari olduklar: da eklenebilir.!
Nevbahtilerin, gizli imamin ikinci bastemsilcisi Muhammed
b. Osman el-Amri'yle yakin iligkileri vardi ve onun otoritesini
onayliyorlardi. Muhammed b. Osman 305/917'de ©6liince, ce-
maatin merkezi yénetiminin basina bir Nevbahti, yani Ebu’l-
Kasim el-Hiiseyin b. Ruh el-Nevbahti (6. 326/938) gecti; daha
sonra iigiincii temsilci sayildi. Aslinda, gizli imamin tek sefiri
ya da vekili sayildi; boylece yirmi bes yillik bir aradan sonra
gizli imamla iletisim yeniden bagsladi. Bagdatli Nevbahti gevre-
ler, gizli imamin tek bir kisi tarafindan temsiline izin veren 6g-
retinin sekillenmesinden ve resmilesmesinden sorumlu olmus
olabilir. Bugiine kadar gelen bu Imami gelenege gére gizli imam,
imamin gaybete gectigi zamandan itibaren kesintisiz birbirini
izleyen dort sefir lizerinden taraftariyla iletigsime gegti. Sii vezir
ibnii'l-Furat'in 312/924'te idam edilmesiyle birlikte Bagdat'taki
imamilerin talihi bir bakima tersine déndii. Hamisini kaybeden
igiincii Imami sefir Ibn Ruh el-Nevbahti, hapishanede epeyce
zaman gegirdi. Daha sonra Ebu‘l-Hasan Ali b. Muhammed el-
Samarri'yi halefi olarak atadi; gorevini yalnizca ii¢ yil siirdiiren
doérdiincii ve son sefir olacakti. 329/941'de 6liimiinden birkag
giin 6nce el-Samarri, rivayete gore, gizli imamdan, tam gaybete
gecisinin simdi basladigini duyuran bir hiikiim aldi. Bu hitkkmiin

1 Beni Nevbaht ailesinin birgok iiyesi ve $iilige katkilar:1 konusunda daha
ayrintih bir inceleme igin bkz. ‘Abbas Igbal, Khandan-i Nawbakhti (2.
bs., Tahran, 1345 Sh./1966).
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ilamiyla birlikte, sefirler kurumu, gizli imamin sefirler aracili-
giyla temsili de son buldu. Bu nedenle el-Samarri, imami Siiler
tarafindan gizli imamla iletigim kuran son kisi sayilir. Imam el-
Askeri'nin 260/874’te 6limiinden gizli imamin dérdiincii sefi-
rinin 329/941'de 6liimiine kadar gegen altmis yedi y1llik dénem
daha sonra “kiiglik gaybet” olarak tanimlandi. Gizli imam agikga
Mehdi ya da kaim, imam sayisim1 da on ikide sabitleyen Imami
Siilerin son imami sayildi.

Tablo 3.1 Oniki imamci $iilerin imamlar:

1. Alib. Ebu Talib (6. 40/661)

2. Hasan b. Ali (6. 49/669)

3. Hiiseyin b. Ali (6. 61/680)

4. Ali b. el-Hiiseyin Zeynelabidin (6. 95/714 c.)

5. Muhammed b. Ali el-Bakir (6. 114/732 c.)

6. Cafer b. Muhammed es-Sadik (6. 148/765)

7. Musa b. Cafer el-Kazim (6. 183/799)

8. Ali b. Musa er-Riza (6. 203/818)

9. Muhammed b. Ali el-Cevad, el-Taki (6. 220/835)
10. Ali b. Muhammed el-Hadi, el-Naki (6. 254/868)
11. Hasan b. Ali el-Askeri (6. 260/874)

12. Muhammed b. el-Hasan el-Mehdi (gaybette)

Ozetle, Oniki Imamc1 Sii gelenege gére Muhammed b. el-
Hasan el-Mehdi'nin gaybeti iki evreye ayrilir. 260-329/874-
941 arasi yillar1 kapsayan baslangigtaki “kiigiik gaybet” (el-
gaybetii’s-sugra) sirasinda imam Mehdi, birbirini izleyen dért
sefiri araciligiyla cemaatiyle diizenli iletisim iginde kaldi. Ama
329/941'de baslayan ve héla devam eden “biiyiik gaybet"te (el-
gaybetii'l-kiibrd) gizli Imam Mehdi yeryiiziinde yagarken ve
diinyevi deneyime katilirken herhangi bir sefire sahip olmama-
y1tercih etti. Imam Mehdi'nin, ¢ok sayida Oniki Imamaeci teolojik
incelemede agiklandigina gore, mucizevi 6l¢iide uzun bir 6mri
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vardir. Unvanlar1 arasinda sahibiizzaman (zamanin efendisi),
imam el-muntazar (beklenen imam) ve bakiyyetullah (Allah’'tan
kalan) vardi.

4./10. yiizyildan itibaren Oniki Imameci Sii alimler, on ikinci
imamlar1 imam Mehdi'nin gaybetine ve recat'indan ya da zu-
hurundan 6nce egemen olmasi gereken kosullara iliskin eska-
tolojik dgretiler tizerine gok yazi yazd. $ii inanglara gére imam
Mehdi'nin kiyametten 6nce tekrar ortaya ¢ikip diinyay: adaletle
yonetmesi beklenir. 4./10. yiizyilin ilk yarisinda, on iki imam sil-
silesi agik¢a saptaninca, on ikincisinin Mehdi kabul edildigi bu
imam silsilesine inanan Imami Siiler, isnaageriyye ya da Oniki
Imamecilar olarak tanimlandi ve daha énceki ya da ¢agdas diger
Imami gruplardan bu sekilde ayirt edildiler.

Onikinci imamin
Gaybetinden Mogol istilasina

Imami Siiler, baglangicindan on ikinci imamin gaybetine kadar
uzanan dinsel tarihlerinin ilk déneminde, imamlarinin dogru-
dan manevi rehberliginden ve derslerinden yararlandilar. Aga-
g1 yukar1 260/874'ten Mogol ¢cagina kadar uzanan tarihlerinin
ikinci déneminde, imamlarin 6gretilerinin niifuzlu muhafizlar:
ve aktaricilari olarak ortaya ¢ikan Oniki Imameci ulema, imami
hadis derlemeleri diizenledi ve imami fikhi formiile etti. Ne var
ki, ilkénce on iki imam ve on ikinci imamin gaybeti d6gretile-
ri resmilestirilmeli ve diizene sokulmaliydi. Aslinda, on ikinci
imamin gaybete gectigi ve Mehdi olarak geri dénecegi inanci
4./10. yiizyilda giderek egemen olup, daha énceki biitiin imami
ogretileri, 6zellikle 6nceki Vakifiyye 6gretilerini gélgede birakti.
Bu gelismelerle, on iki imam 6gretisi de kristallesti. Bu 6gretisel
duruslar ilk ifadelerini, gelisip Oniki Imamc: Siilige déniisen
biri harig, diger biitiin imami mezhepleri, kendi cemaatlerinin
kabul ettigi “ortodoks” Hiiseyni Alii imamlar ¢izgisinden sapma
olarak ele alan el-Nevbahti ve el-Kummi gibi imami yazarlarin
mezhepler tarihi literatiiriinde buldu.

4./10. yluzyilin, Biiveyhilerin, Abbasilerin efendileri olarak
fran'da ve Irak'ta iktidara yiikselisine tanik oldugunu da belirt-
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mek gerekir. Biiveyhiler Kuzey Iran'da, daghk Deylem bélgesin-
dendi; orada gesitli yerel yoneticilerin ordularinda komutanlik
yapiyorlardi. Deylem, birkag yiizy1l boyunca Zeydi ve Ismaili Si-
iligin kalesi olarak kaldi. Biiveyhiler de, baslangicta Sii Islamin
Zeydi koluna bagliydi. Ne var ki, kendi hanedanliklarini kur-
duktan sonra Oniki Imama kola daha fazla egilimli olmalari-
na ragmen, herhangi bir kola gii¢lii bir bicimde baglanmadan
Siiligi ve Mutezileyi desteklediler. Biiveyhi yonetimi altinda,
352/963'te, Oniki Imamcilar Imam Hiiseyin'in Kerbela'da se-
hit ediligini ilk kez anabildi. Biiveyhiler Irak’'taki on iki imam
tiirbelerinin yeniden ingasina ya da onarilmasina 6zel ilgi gos-
terdiler ve bagislarda bulundular. Artik esraf olarak ele alinan
genis Alii ailelerin toplumsal itibari, Biiveyhiler déneminde
giiclendi; biiyiik kentlerde, 6zellikle Bagdat'ta Aliilerin toplum-
sal ve siyasal niifuz sahibi olan ve nakib olarak bilinen kendi
duayenleri vardi. Bununla birlikte Sii Biiveyhiler, Siinni Islamin
manevi sozciisi iglevini gérmeye devam eden Abbasi halifeleri
tutmaya devam ettiler. Yine de Biiveyhiler yénetiminde $ii ule-
ma, 6zellikle Irak’ta ve Iran’da yagayan Oniki imameci ulema, egi
gorilmemis bir 6zgiirliik yasadi. Zuliimden korkmadan ve taki-
ye yapmaya gerek gérmeden goriislerini yazip ifade edebildiler.

On iki imamin ilkonce Kiife'de ve bagka yerlerde aktarilan sz
ve derslerinin kapsamli en eski derlemeleri, iran'daki Kum'da ha-
dislerin konularina gore diizenlendi. 2./8. yiizyilin sonunda Kum,
bélinmiigtii; Kum'da ise $ii Miisliimanlar, gelisip on iki imama
déniigen imami imamlar silsilesine baglilik bakimindan birlegik-
ti. 3./9. yiizyala gelindiginde Kum bir ylizy1ldan fazla bir siiredir
nedenle Imami imamlarin hadisleri ilk kez Kum'da toplandi1 ve
sistematik olarak listelendi. Bugiin hala kullanilan en eski ve en
yetkin Imami hadis kiilliyati, Muhammed b. Yakub el-Kiileyni'nin
(6. 329/940) hazirladig el-Kafi fi ilmi‘d-din'di (Din Ilminde Yetkin
Olan). El-Kiileyni, Rey ile Kum arasinda bulunan Kiileyn'de dogdu
ve hadislerin biiyiik béliimiinii Kum'da Imami nakilcilerden igit-
ti. El-Kiileyni'nin sekiz ciltlik kitabi, imami teolojiyi ve fikhi ele
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alan ve kiitiib-i erbaa olarak bilinen dért kanonik hadis derleme-
sinin ilki olarak kabul edildi. Sayilar1 giderek artan Oniki Imamc:
Imami yazarlar iran'in gesitli kentlerinden gelmelerine ragmen,
biitiin bunlar ve sonraki eserler Miisliimanlar arasinda bilim dili
olan Arapca yazildi.

4./10. ylizyilin en yetenekli Imami yazar: da Kumluydu. Bu
yazar, hadis ya da haber toplamak i¢in ¢ok yer dolasan ve Seyh
Saduk olarak da bilinen Ibn Babeveyh'ti. Gercekten de aklin ge-
nis kullanimina dayanan kelam teolojisinin biitiin bigimlerini
reddeden ve onun yerine Peygamberin ve imamlarin hadislerine
dayanan Kum'un muhaddis okulu, ibn Babeveyh'in eserleriyle
doruguna ulagti. Men 1a yahduruhii’l-fakih (Yakininda Fakih
Bulunmayan) baglikli ikinci biiyiik imami hadis derlemesini ¢1-
kardi. Bu, Kiileyni'nin el-Kafi'sinden sonra, dért imami hadis
kitabinin ikincisi sayilir. Ibn Babeveyh, Mutezileye ve onlarin
kelam teolojisine kesinlikle karsiydy; hadis temelinde, muhake-
meyi ¢ok az kullanarak kendi Imami 6gretisini gelistirdi.’? ibn
Babeveyh 6mriiniin son on yilini Biiveyhilerin baskenti Rey'de
Biiveyhi Emir Riiknii'd-devle'nin (e. 366-387/977-997) misafiri
olarak gecirdi. On iki imam &gretisi ve on ikinci imamin gaybeti
iizerine de gigir agic1 eserler tretti.

Bu arada 4./10. yiizyilin seyri iginde muhaddis Kum okulu,
rakip bir okulun, Bagdat'ta Mutezilenin akilci kelamina bag-
11 olan ve Imami fikih ilkelerini (usul-i fikih) de {ireten imami
kelam okulunun golgesinde kalmaya bagladi.!® Hadislere vurgu
yapan Kum okulunun aksine, Bagdat'in Imami okulu hadislere
kosulsuz bagliligi reddetti, kelamda ve fikihta akla temel bir rol
verdi. Burada, daha énce Bagdat’ta niifuzlu Imami Beni Nev-
baht ailesinin Ebu Sehl Ismail gibi birgok mensubunun Mute-
zile kelamim imami 6gretiyle birlestirmeye 6nciiliik ettigi ha-
tirlanabilir.

Bagdat'taki “akilc1” Imami okulun ilk lideri, kendi hocasi ibn
Babeveyh'in ilkelerini elestiren ve daha ¢ok Seyh Miifid olarak

2 Madelung, "Imamism and Mu‘tazilite Theology,” s. 16 vd. Ayrica bkz.
Newman, Formative Period of Twelver Shi‘ism, s. 38 vd.
13 Halm, Shi‘ism, s. 48-56.
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taninan Muhammed b. Muhammed el-Harisi'ydi (6. 413/1022).
Ozellikle ibn Babeveyh'in hadislere vurgusunu ve muhakeme-
yi reddetmesini elestirdi. Miifid kelam, dinsel miinakasa ya
da akilla yiiriitiillen tartisma y6ntemini savundu —Basra'da ve
Bagdat'ta Mutezili kelam okulunun gelistirdigi bir yéntem. Bu
nedenle Miifid kendini miitekellim, yani kelam yorumcusu say-
di. Miifid bu y6ntem disinda, Mutezilenin birgok 6gretisini de
benimsedi; insanin 6zgiir iradesini savundu, kaderi inkar etti
ve tegbihi reddetti. Ote yandan Bagdat okulunun taraftarlary,
temel Imami imamet 6gretisiyle ¢atigan Mutezili 6gretileri de
reddettiler. Bu yilizden Miisliiman giinahkédrin kosulsuz ceza-
landirilmasina iligkin Mutezili dogmay: c¢iiriiterek, cemaatin
ginahkarlarinin imamlarin gefaatiyle cezadan kurtulmalarina
olanak verdiler; ayrica imamlarin hasimlarini kafir diye lanet-
lediler ve imametin, peygamberlik gibi, akli bir zorunluluk ol-
dugunu savundular.

Bagdat okulunun basyetkilisi ve Imami cemaatin bas1 olarak
Seyh Miifid'in yerini, 6grencisi Serif el-Murtaza Alemii'l-hiida (6.
436/1044) alda. Serif el-Murtaza ve kiigiik kardesi Serif er-Radi (6.
406/1015) Musevi Seyyitlerdendi, yani Musa el-Kazim'in torun-
lariydi. Babalar1 Ebu Ahmed el-Tahir el-Musevi'den sonra Serif
er-Radi ile Serif el-Murtaza, Biiveyhi Bagdat'ta pes pese nakiblik
yapt1 Iki kardeg Abbasi sarayinda da yiiksek sayg1 gordii. Serif
er-Radi, Imam Ali b. Ebu Talib'e atfedilen ve Oniki Imamc1 Si-
ilerce Kuran ve Peygamber hadislerinden sonra en saygideger
kutsal kitap sayilan bir mektup ve vaaz antolojisi olan Nehcii'l-
belaga'nin (Belagat Yolu) hazirlanmasindan sorumluydu.

Serif el-Murtaza da, Rey'li Kadi1 Abdiilcebbar (6.415/1024) da
aralarinda olmak lizere, birgok Mutezili 4limden ders almisti1 ve
kelam teolojisini desteklemede Miifid'den de ileri gitti. Mutezile
gibi, dinin temel hakikatlerinin tek basina akilla kanitlanabil-
digini 1srarla belirtti. Nakledilen hadisler bile elestirisiz ka-
bul edilmek yerine aklin testine tabi tutulmaliydi. $eriatin bir
kaynagi olarak tek bir nakilciye dayanan hadislerin -haberii'l-
ahad- gecerliligini toptan reddetti. Serif el-Murtaza seriati,
imamlarin kanaatleri de dahil, Imami cemaatin icmast (fikir
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birligi) ilkesine dayandirmaya ¢aligti. Ne var ki, el-Murtaza'nin
fikih 6gretileri daha sonra ¢ok az destek¢i buldu; ama Miifid'in
acikladigi Bagdat Mutezilesine kiyasla daha radikal Basra Mu-
tezilesine dayanan kelam goriigleri, 7./13. yiizyildaki Mogol fe-
tihlerine kadar egemen oldu. Bununla birlikte daha sonra Oniki
Imama Siilikte 6nemli bir uygulama haline gelecek ulema igti-
hadinin, bu dénemin imami gevrelerinde heniiz egemen olmadi-
gin1 belirtmek gerekir.

Seyhii't-taife olarak da taninan Muhammed b. el-Hasan et-
Tusi (6. 460/1067) de Bagdat okulunun 6nemli bir mensubuy-
du. 385/995'te Horasan'in Tus kentinde dogan Tusi 408/1017'de
Bagdat'a gitti ve orada hem Miifid'den hem Serif el-Murtaza'dan
ders aldi. Tusi'nin iki ana eseri, tartigmali hadislerle ilgili el-
Istibsdr ve kararlarin temyizi iizerine Tehzibiil-Ghkdm, Oniki
imamci hadis derlemelerinin “dért kitab1” arasinda sayilir. Bu
ve diger eserlerinde Tusi, fikhin temeli olabilecek giivenilir ha-
disleri sahtelerinden ayirmakla ilgilendi; aslinda Oniki imam-
c1 fikih haline gelecek seyi ilk sistemlestiren en yetkin kisiydi.
Seyh et-Tusi bilimsel ¢aligmalariyla, Kum'un muhaddis imami
okulunu ve okulun hadislere giivenini de kismen diizeltti. ima-
mi muhaddislerin bir¢ok hadisi ahad, yani tek kisiden nakil ka-
tegorisinde olmasina ve bu nedenle akli gerekgelerle kabul edi-
lebilir olmamasina ragmen, bizzat imamlarin huzurunda Imami
cemaat tarafindan umumi olarak kullanildig: i¢in onaylanmas:
gerektigini 6ne siirdii. Dolayisiyla imamlardan nakledilen ha-
disler, Kum okulunun savundugu kadar nihai otorite islevi gor-
mese de, Sii fikhinda temel kaynak olarak kullanilacakti.

Giivenilir hadis nakilcilerini ve otoritelerini listeleyen en
eski Imami biyografik kaynakca eserleri de Biiveyhiler déne-
minde et-Tusi ve el-Necasi (6. 450/1058) gibi kisilerce hazirlan-
di. Bu arada, et-Tusi de aralarinda olmak iizere iImami yazarlar
on ikinci imamin gaybeti 6gretisini 6zel incelemelerle savunma-
y1 gerekli gordiiler; Mehdi'nin gelisinden 6nceki biitiin hitkiim-
darlar teorik olarak adaletsiz sayildig: igin, Imami miimin ile
adaletsiz hiikiimdarlar ve devletler arasindaki iliskinin mahiye-
tini de irdelediler. Ozellikle imami ulema, gizli on ikinci imamin
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hangi imtiyazlarinin, onun yoklugunda cemaat i¢inde dikkate
alinmas: gerektigini irdeledi.!*

Kum okulu 5./11. yiizyilda dagildi ve hadis¢i odagi, 11./17.
yiizyilda Ahbari denilen okulu kuran Muhammed Emin b. Mu-
hammed el-Esterabadi (6. 1033/1624) yeniden dile getirene ka-
dar, Oniki Imamc: Sii diigiincesinde uykuda kaldi. Bu arada,
Seyh Taifa Muhammed b. el-Hasan et-Tusi, Abbasi baskentinde
zulme ugradiktan sonra 448/1056'da Imam Ali b. Ebu Talib'in
tiirbesinin bulundugu Necef’e yerlesince, Irak’taki Oniki Imamci
tasinmisti. Ayni zamanda, dinin esaslarinin tek kaynaginin tek
basina akil oldugunu savunan Serif el-Murtaza'nin kelama yak-
lagimi, Oniki Imamci ¢evrelerde genis kabul gérmiistii. Aslinda
aym yaklasim, iki yiizyildan fazla bir siire sonra, Oniki Imam-
c1 Imami kelamin bassavunucusu Nasiriiddin Tusi tarafindan
onemli bir degisiklik yapilmadan benimsendi.

Bu arada Selguklu Tiirkler Islam topraklarimin ortasinda
gicli bir yeni imparatorlugun temellerini atmay1 basarmisti.
Bir agiret reisleri hanedani olarak Selguklular, Oguz Tiirklerini
Orta Asya'daki Harezm'den ve Maveraiinnehir'den batiya dog-
ru getirmigti. Selguklu lider I. Tugrul, Iran topraklarini yéne-
ten bagka bir Tiirk hanedani Gaznelileri yenilgiye ugratt1 ve
429/1038'de Nisapurda kendini sultan ilan etti. Kisa siirede
Tugrul iran'in biiyiik béliimiinii fethedip Irak'a gegti. Selguklu-
lar kendilerini Siinni Islamin yeni hamileri olarak gérdiiler ve
bu durum onlara, Abbasileri Sii Biiveyhilerin vesayetinden ve
Miisliman diinyay: Sii Fatimilerden kurtarma istegi i¢in uygun
bir bahane sundu. Her neyse Tugrul 447/1055'te Bagdat'a gir-
di ve Irak'taki Biiveyhi hanedaninin son mensubu el-Melikii'r-
Rahim Hiisrev Firuz'u tahttan indirdi. Abbasi Halife el-Kaim (h.

4 Bkz. 6rnegin W. Madelung, “A Treatise of the Sharif al-Murtada on the
Legality of Working for the Government,” BSOAS, 43 (1980), s. 18-31;
“Authority in Twelver Shi‘ism in the Absence of the Imam,” La notion
d’autorité au Moyen Age. Islam, Byzance, Occident (Paris, 1982) iginde,
s. 163-173; her iki makale ayrica Madelung, Religious Schools iginde,
makale IX ve X. Ayrica bkz. W. Madelung, “‘Alam-al-Hoda," EIR, cilt 1, s.
791-795.
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422-467/1031-1075) Tugrul'un sultan unvanini onayladi. Siinni
Selguklu sultani, Abbasilerin efendileri olarak Sii Biiveyhi kra-
lin yerini almisti. Ne var ki, Selguklular agiklanan amaglarina
ragmen, Fatimileri yenemedigi gibi, Iranli Nizari Ismailileri
de daglhk kalelerinden s6kemedi. Ama atesli Siinni Selguklular
Orta Asya'dan Suriye ve Anadolu'ya kadar uzanan imparator-
luklarinda bulunan gesitli Sii cemaatlerin yasamini ¢ok zorlas-
tird1. Daha Tugrul’'un zamaninda veziri el-Kiindiiri, biitiin iran
topraklarinda minberlerden Siilere lanet okutturdu. Ama daha
sonra Selguklular diijgmanliklarim1 Oniki Imamec: Siilerden gok
Ismaililere y6neltti.

Bu arada Iran topraklarinin birgok yerinde; yalnizca Kum ve
Rey'de degil, Horasan'in Nisabur ve Tus gibi farkli kentlerin-
de, Belh'te, Maverailinnehir'de Semerkant’ta, Orta Asya'da Ka-
san, Isfahan, Save, Kazvin, Hamedan'da ve Giineybat1 iran'da-
ki Huzistan'da da Oniki Imamec $ii cemaatler ortaya ¢ikmigti.
Kuzey Iran'in kiy1 bélgesinde, 6zellikle Taberistan'da (bugiinkii
Mazenderan) ve Giirgan'da da azinlik Oniki Imamc1 cemaatler
vardu. Irili ufakli pek ¢ok kentte, seyyitlerin ve imam torunlari-
mn tiirbelerine sofu Siilerin yaptig1 bagiglarin yani sira, bélge-
nin Alii secerelerini de kontrol eden yerel Alii s6zciiler vardir.
iran'in her tarafina yayilan seyyit tiirbeleri, Mogol istilasindan
gostermektedir. Bununla birlikte Oniki Imamc1 cemaatler Kum
harig, yalmzca birkag kiigiik kentte gogunluktaydi; genellikle
Stinni komsularindan sonra kiigiik bir azinlik olugturuyorlarda.

Siinni fikhin Hanefi okuluna bagli olan Selguklular $ii Bii-
veyhilerin yerini alinca, Siilik iran diginda da ciddi bir darbe
aldi. Ama Mogollar Giineybati Asya'da egemenliklerini kurunca
Sia'nin durumu iyilesti. O sirada Irak'ta ve Suriye'de birgok ye-
rel hanedan ya Oniki imamaec Siilige baglhiyd: ya da Siilere sem-
patisi vardi ve $ii ulemanin ¢gabalarini destekledi. Bu tiir Oniki
Imamc1 hanedanlardan, Irak'ta Hamdaniler ve Ukaylilerden,
Suriye'de baskenti Halep olan Mirdasiler ve Hemdanilerden,
Trablussam'lis Ammarogullarindan séz edilebilir. 470/1078'de
Bahreyn'de Karmati devletinin ¢okiisiiyle birlikte, ¢ok sayida
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Oniki Imamci cemaatin Dogu Arabistan’da ve Iran Kérfezinin
etrafindaki yerlesim yerlerinde niifuz kazanmaya bagladigini
da belirtmek gerekir. Bu yerel Oniki Imamci1 hanedanlar ara-
sinda en 6ne ¢ikani, Firatin kiyisindaki Hilla'y1 bagkent yapan
Mezyedilerdi. 495/1101'den itibaren Hilla 6énemli bir $ii faali-
yet merkezi oldu ve daha sonra Oniki imamci imami bilimsel
aragtirmalarin ana kalesi olarak Kum ve Bagdat’1 bile geride
birakti

Nasiriiddin Tusi’'den Safevilere

6./12. ylzyilin sonuna gelindiginde, iran'da ve Islamin dogu
topraklarinda 6nemli siyasal degisiklikler olmustu. Selguklu
Sultanligl, Sultan Sancar 552/1157'de o6ldiikten sonra dagil-
maktayd); az ¢gok bagimsiz bir yi1gin Tiirk emir, ¢esitli beylik-
leri yonetme olanagi bulmustu. Aym1 zamanda, Orta Asya’'da
Harezm'de iislenen ve biiyiik siyasal hirslan olan yeni bir giig,
dogunun siyasal sahnesinde ortaya ¢ikmisti. Selguklulara bagh
hareket eden Harezm’in kalitsal yoneticileri, bélgenin eski sah-
larinin unvanini benimseyerek kendilerine Harezmsahlar dedi-
ler. Harezmsahlar, Selguklularin dagilmasiyla olusan boslugu
kisa siirede doldurdu ve Hindistan sinirindan Anadolu’ya kadar
uzanan etkileyici bir imparatorluga sahip oldular.

Ne var ki, 616/1219'a gelindiginde yeni Mogol Imparator-
lugunun kudretli hiikiimdar: Cengiz Han ordulariyla islam
topraklarina dogru ilerliyordu. 618/1221'in basinda Cengiz
Han, Ceyhun Nehrini gecti ve Belh'i ele gegirdi. Sonra kiigiik
oglu Tuluy’u Horasan’in fethini tamamlamaya génderdi ve o
da gorevini esi gériillmemis bir tamlikta yerine getirdi. Mo-
gollar Merv ve Nisapur’u yerle bir etti, her iki kentin ahali-
sini katletti. Harezmgah Imparatorlugu da, ¢ok gegmeden Ab-
basi yonetimine son verecek Mogol belasindan kurtulamadi.
618/1221'de Cengiz Han'in Mogol siiriileri, son Harezmsgah
Sultan Celaleddin'i kesin yenilgiye ugratti; Celaleddin sonun-
da 628/1231'de 6ldiriildi. Cengiz Han'in 624/1227'de 6limi
yalnizca kisa bir soluklanma getirmisti. Mogollar, Cengiz'in
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oglu ve ilk halefi Ogeday'in yénetiminde biitiin iran'1 fethet-
meye giristiler ve Bilyiilk Han Mengii déneminde iran'in fethi
tamamlandi. 656/1258'de Mengii'niin kardegi Hiilagii, iran'daki
Nizari Ismaili devleti yiktiktan sonra Bagdat'a girip son Abba-
si Halife Miistasim" 6ldiiriince, Mogollar Giineybat1 Asya'nin
fethini tamamlamis oldular.

Biitiin zamanlarin en inli $ii dlimlerinden biri olan Nasi-
riiddin Tusi, Islam tarihinin bu olayli déneminde yagadi ve Ni-
zari Siilerin hamiliginden yararlandiktan sonra, iran ve Irak'in
Mogol Ilhanh hiikiimdarlarinin, bizzat Hiilagiiniin kurdugu
hanedanligin (654-754/1256-1353) sarayina baglandi. Tusi, hem
Ismaililer hem Mogollar déneminde kendi zamaninin siyasal
olaylarinda énemli roller oynadi. Oniki imamci Imami kelamin
o zamanki bagsavunucusu Nasiriiddin Tusi'nin, Oniki imamci
Siiligin entelektiiel tarihinde yeni bir evreyi baglatmis oldu-
gu diisiiniilebilir. Tusi ve 6grencisi el-Hasan b. Yusuf Ibnii'l-
Mutahhar el-Hilli, aslinda, Oniki imamc: kelamda son 6zgiin
diislince okulunu temsil ettiler. Daha sonraki $ii ulema, 6nceki
risalelerin ve derslerin gerhi tiiriinden eserler iiretti.

Hace Nasiriiddin Muhammed b. Muhammed el-Tusi
597/1201'de Tus'ta Oniki Imamec1 $ii bir ailede diinyaya gel-
di. Gengken, 624/1227 civarinda, Giineydogu Horasan'da
Kuhistan'da Nizari Ismaili Nasiriiddin Abdiirrahim b. Ebu Man-
sur Muhtesem'in hizmetine girdi. Kuhistanin Nizari kale cema-
atlerinde uzun siire kalan Tusi, kendisi de bilgili bir adam olan
hamisi Nasiriiddin Muhtegsem'le yakin bir dostluk kurdu. Tusi
daha sonra Kuzey Iran'daki Alamut Kalesine gittive 654/1256'da
Nizari Ismaili devlet yikilana kadar, orada Nizari imamlarin
comertliginden yararlandi. Daha sonra Tusi, Hiillagii'niin giive-
nilir danigsmani oldu ve onunla birlikte Bagdat'a gidip Abbasi
Halifeliginin 6limiine tanik oldu. Mogol fatih, Azerbaycan'da
Maraga'da Tusi'ye biiyiik bir rasathane insa etti ve dinsel vakif-
larin yonetiminden sorumlu yapti. Felsefi, bilimsel ve teolojik
arastirmalarin yiiriitiirken Hiillagii'niin oglu ve halefi Abaka'ya
(h. 663-681/1265-1282) da hizmet etti. Tusi birgok bilgi alanina
katkida bulunduktan sonra 672/1274'te Bagdat'ta 6ldi.
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Nasiriiddin Tusi'nin dinsel mensubiyeti tartigma ve spekii-
lasyon konusu olmustur. Tusi'yi dindaslar1 kabul eden ortagag-
1srarla yalanladi. Modern iranli biyografi yazarlar1 da dahil,
daha sonraki Oniki Imamc1 yazarlara gére, imami bir Sii ola-
rak takiye yapan Tusi, kendisine atfedilen Ismaili eserleri Ni-
zari kalelerde kaldigi sirada 6liim korkusuyla hazirlamak zo-
runda kaldi. Bununla birlikte su gergekler de yerli yerinde
duruyor: Tusi, baglangigta Oniki Imamc: bir Sii olarak dogdu
ve yetisti; ama daha sonra otuz yilini Iranin Ismaili kale ce-
maatleri i¢inde gegirdi ve 6mriiniin bu en verimli déneminde,
sahiciliginden kusku duyulamayan manevi otobiyografisinde!®
canli bir bigimde anlattig1 gibi, Ismaililige déndii. Tusi, isma-
ililer arasindayken etik iizerine biiyiik eserlerini, ismaili bir
girizgadhla Ahlak-1 Nasiri ve Ahlak-1 Muhtesemi'yi (ikisini de ha-
misi Nasiriiddin Muhtegem'e ithaf etti), ayrica Ibn Sina'nin (6.
428/1037) el-Isdrat ve't-tenbihdt adh eserine serh gibi felsefi in-
celemeler yazdi. Mogollar Nizari devletini yiktiktan sonra Tusi,
Hiilagii'niin mahiyetine katildi1 ve Mogol himayesine girdi.'®* Bu
sirada Oniki Imama $iilige geri déndii ve imamet iizerine bir
risalenin yani sira imami kelam ilkeleri iizerine énemli eserler,
ozellikle Kavaidii'l-akaid ve Tecridii'l-itikad' iretti.'” Gergekten

5 Bkz. Nasir al-Din al-Tusi, Sayr va suluk, ed.ve gev. S.J. Badakhchani,
Contemplation and Action: The Spiritual Autobiography of a Muslim
Scholar (Londra, 1998), text s. 3-7, 11-12, 17-18, 20-21, geviri s. 26-32,
38-39, 47-48, 52-53.
Tusi'nin aragtirmalarim kolaylagtiracak farkli hamiler arayisi konu-
sunda ilging gorigler igin bkz.W. Madelung, “Nasir ad-DinTusi’s Ethics
between Philosophy, Shi‘ism and Sufism,” Richard G. Hovannisian, ed.,
Ethics in Islam (Malibu, CA, 1985) iginde, s. 85-101; H. Dabashi, “The
Philosopher/Vizier: Khwaja Nasir al-Din al-Tusi and the Isma‘ilis,”
F. Daftary, ed., Mediaeval Isma‘ili History and Thought (Cambridge,
1996) iginde, s. 231-245. Aynca bkz. H. Landolt, “Khwaja Nasir al-Din
al-T'usi (697/1201-672/1274), Isma‘ilism and Ishraqi Philosophy,” N. Po-
urjavady ve Z.Vesel (ed.), Nasir al-Din Tusi, Philosophe et savant de XIITe
siecle (Tahran, 2000) iginde, s. 13-30; H. Daiber, “Al-Tusi, Nasir al-Din,”
EPF, cilt 10, s. 746-750.
7 Nasiral-Din al-Tusi, al-Risala fi'l-imama, ed. M. T. Danishpazhuh (Tah-
ran, 1335 Sh./1956).
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de Tusi'nin Tecridiil-itikad'1 iran'da en yaygin kullanilan kelam
metni haline geldi, Stinni ve §$ii yazarlar tarafindan sayisiz serhi
yazilmigtir.

Nasiriiddin Tusi ayn1 anda hem teolog hem bir filozof olan
ilk Oniki imamci 4limdi; 6zellikle Iibn Sina’nin felsefesinden et-
kilenmisti. Mogollarin hizmetindeyken, Esari miitekellim, iinli
mezhepler tarihinin yazar1 ve gizli Ismaili olmas1 muhtemel
Ebu'l-Feth Muhammed es-Sehristani'nin (6. 548/1153) elegtiri-
lerine kars1 ibn Sina'nin felsefesini savunan bir risale yazdi.'®
Her neyse, Tusi, ibn Sina’ya ait ve diger felsefi kavramlan $ii ke-
lamiyla biitiinlestirdi -daha sonra Safeviler déneminde iran'da
gelisiminin bu iigiincii evresinde Hace Nasiriiddin Tusi'nin hem
kelam hem felsefe alaninda etkisi kesinlikle anahtar bir faktor-
dii; ayn1 zamanda Oniki imameci kelam ile ibnii'l-Arabi'nin ta-
savvufu arasinda da yakin iligkiler gelisiyordu.

Hace Nasiriiddin Tusi gibi, onun égrencisi Ibnii'l-Mutahhar
el-Hilli (6. 676/1277) de Iranin Mogol ilhanh hiikiimdarlarinin
sarayinda itibar gordii. islami kaynaklarda Muhammed Hiida-
bende olarak anilan Olcaytu Han (h. 703-716/1304-1316) onun
etkisiyle 709/1310'da Oniki imama $iilige déndii ve on iki imam
adina para basti. Allame lakapli Ibnii'l-Mutahhar el-Hilli ve
Muhakkik el-Hilli ya da Muhakkik-1 evvel olarak da taninan am-
casl Cafer b. el-Hasan el-Hilli (6. 676/1277), Mogol fetihlerinden
sonra Oniki imamec Sii 6grenimin kalesi olarak Kum ve Bagdat”
geride birakan Hille'li iki biiyiik 4limdi. Bu alimlerin, genis bir
alanda egemen olan imami fikhin yénii tizerinde énemli bir et-
kisi oldu. Ozellikle verimli bir yazar ve sayisiz fikih risalesi-
nin yazari Allame el-Hilli'nin, Oniki imameci fikhin gelisimi ve
temelleri iizerinde kalici etkisi oldu. Hadisin giivenilmezligine

8 Bkz. Nasir al-Din al-Tusi, Masari‘ al-musari‘, ed. W. Madelung (Tahran,
1383 Sh./2004). Ayrica bkz. al-Shahrastani, Kitab al-musara‘a, ed. ve gev.
W. Madelung ve T. Mayer, Struggling with the Philosopher: A Refutation
of Avicenna's Metaphysics (Londra, 2001); T. Mayer, “The Absurdities of
Infinite Time: Shahrastani’s Critique of Ibn Sina and Tusi's Defence,” R.
Hansberger vd, ed., Medieval Arabic Thought: Essays in Honour of Fritz
Zimmermann (Londra ve Turin, 2012) iginde, s. 105-134.
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karsi ¢ikan ve Bagdat okulunun gelenegine uyan Allame el-Hilli,
akly, fikhin odag haline getirecek sekilde fikhi yeniden diizen-
ledi ve Siinni uygulamadan uyarlanan yeni muamelat ilkeleri
gelistirdi. Amcasinin eserinden sonra Allame el-Hilli igtihada,
fakihin akilla seri karar vermesi ilkesine teorik bir temel sag-
lad1. Fakihin akli ve fikih ilkelerini (usulii‘l-Fikh) kullanarak ge-
gerli yargilara ulagabilecegini savundu.

Mebadiii'l-viisul adli kitabinda Allame el-Hilli, yanilmaz
imamlara kiyasla yanilabilir olduklarini 6ne siirdiigii miigtehit-
lerin uyguladigi igtihat ilkelerini agiklar.!®* Miigtehit yanilabil-
digi igin kararim gézden gegirip diizeltebilir. igtihat yanilabilir
oldugu igin, miigtehitler arasinda ihtilafa da olanak vermektey-
di.Yanilmaz otorite yalnizca gizli on ikinci imamin ayricaligidir
ve onun yoklugunda ehil bir mii¢tehidin karari yine de bagla-
yicidir. El-Hilli'nin igtihadi kabul etmesi, Oniki imamea: Siilikte
aleni bir imamin yoklugunda ulemanin fikhi otoritesinin giig-
lenmesi yoniinde can alici bir adimi temsil eder. Bununla birlik-
te miigtehidin, ulemanin gegerli icmasi da dahil, 6zel bilgiye ve
vasiflara sahip olmasi gerekir. Bu diisiinceler, daha sonra Oniki
Imamc fakihlerin (fukaha) uygulamalarina temel sagladi. Ayni
fikhi baglam i¢inde, taklit kavraminin, yani igtihat ehliyetine
sahip olmayanlarin, cemaatin ¢ogunlugunu olusturanlarin, yet-
ki vermesinin 6ncelleri de gériilebilir. Bu mukallitler (taklitgi-
ler) miigtehitlerin fikrini sorar ve onlarin hiikiimlerine uymak
zorundadirlar. Bu teorik temeller, iran islam Cumhuriyeti'nde
tam pratik ve siyasal uygulamaya kavusacakti. i¢tihat, Oniki
Imamcilar tarafindan kabul edilmeden énce Zeydi Sii cemaat-
lerde de énem kazandi, ama Ismaililer tarafindan reddedildi.
Burada, 3./9. yiizyildan sonra Siinni fikih okullarinin hadis yo-
neliminin, kelam akilciliginin yerini aldig: eklenebilir. Fikih il-
keleri iizerine Mutezili olmayan eserler biiyiik 6l¢iide igtihada
izin verir. Ama daha sonraki Oniki Imamec: Sii igtihat 6gretisi
ile Siinni égreti arasinda biiyiik bir fark vardir: Oniki Imama

19 Al-‘Allama al-Hilli, Mabadi’ al-wusul ila ‘ilm al-usul, ed. ‘A. M. ‘Ali (Ne-
cef,1390/1970), 6zellikle s. 240-252.
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Sii mukallitlerin, artik hayatta olmayan fakihlerin ya da onlarin
kitaplarinin igtihadina uymalarina izin verilmez.

Bu arada 7./13. yiizyildan itibaren Sii egilimler o6zellikle
iran'da ve Orta Asya'da yayginlasiyor, agirlikli olarak Siinni bél-
gelerde Siilerin (hem Oniki imameci hem Ismaili) faaliyetlerine
ve $ii egilimli asir1 hareketlere daha uygun bir ortam yaratiyor-
du. Bu baglamda, $ii mutasavvif Fazlullah Esterabadi’'nin (6.
796/1394) kurdugu Hurufi hareketine 6zellikle isaret etmek ge-
rekir; Esterabadi'nin 6gretileri, daha sonra Anadolu’nun Bektasi
dervisleri ve Mahmud-1 Pesihani (6. 831/1427) liderliginde Hu-
rufilikten ayrilan Noktaviler tarafindan benimsendi. Hurufilik
daha 6nce, Fazlullah'in ilk miiritlerinden ve bir¢ok Hurufi eserin
yazari Ali el-Ala’'min (6. 822/1419) ¢abalariyla Anadolu'ya yayildi.
Aslinda Anadolu kisa siirede Hurufiligin ana kalesi haline geldi
ve Hurufi 6gretiler, birgok tarikat, 6zellikle Bektasiler tarafindan
benimsendi. Sonunda Hurufiler iran'da kayboldu, ama 6gretile-
ri, Hurufiligin erken literatiiriinii de koruyan Tiirkiyeli Bektasi
derviglerce savunulmaya devam edildi. Pesihaniyye de denilen
Noktaviyye hareketi Iran'da gok ragbet gordii ve Safevi dénemi-
nin baslangicinda Hazar bélgesi ile Kazvin, Kasan, Isfahan ve
Siraz'da kalabalik taraftarlar1 vardi. Noktaviler, Safevi zulmiin-
den sonra Iran'da tamamen dagild: ve birgogu Hindistan'a s1-
gind1. Alfabe harflerinin (huruf) sirrim1 vurgulayan Hurufiligin
aksine Mahmud-1 Pesihani, noktalara dayali bir sisteme gelis-
tirdi.2° Huzistan'da, Mehdilik iddiasinda bulunan Ibn Felah'in (6.

20 Hurufiler, Noktaviler ve heniiz tam aragtinlmayan 6gretileri konusun-
da bkz. John K. Birge, The Bektashi Order of Dervishes (Londra, 1965);
Sadiq Kiya, Nugtawiyan ya Pasikhaniyan (Tahran, 1320 Sh./1941); A.
Amanat, “The Nugtawi Movement of Mahmud Pisikhani and his Per-
sian Cycle of Mystical-Materialism,” Daftary, ed., Mediaeval Isma‘ili
History iginde, s. 281-297; aynca Apocalyptic Islam, s. 73-89; K. Baba-
yan, Mystics, Monarchs and Messiahs: Cultural Landscapes of Early
Modern Iran (Cambridge, MA, 2002), s. 57-108; H. T. Norris, “The Hu-
rufi Legacy of Fadlullah of Astarabad,” L. Lewisohn, ed., The Heritage
of Sufism: Cilt 1I, The Legacy of Medieval Persian Sufism (1150-1500)
(Oxford, 1999) iginde, s. 87-97; S. Bashir, Fazlallah Astarabadi and the
Hurufis (Oxford, 2005); H. Algar, "Horufism,” EIR, cilt 12, s. 483-490;
"Nuktawiyya,”EF,cilt 8, s. 114-117.
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866/1461 c.) kurdugu Oniki Imamcilarla baglantili Miisaga ha-
nedani da vardi. Miisasalar Irak’in bir kismina egemen oldu ve
onlarin ihtiyath politikalar: altinda Hille, Oniki imamci 6grenim
merkezi olarak géhretini, Liibnan'da Cebeliamil’e kaptirdi. Bu
hareketler normalde, ezilen ve yoksul gruplarin kurtulusu i¢in
binyilc1 ya da Mehdici 6zlemler tasiyorlardi.

bir bagdastirici popiiler $iilik tipi doguyordu. Marshall Hodg-
sonbunu, o sirada olusmakta olan ¢ok sayida tarikat aracihigiy-
tarikatlar gériiniirde Siinniydi, Siinni mezheplerden birine men-
suptu; ayni zamanda Ali b. Ebu Talib’e ve ehlibeyte 6zel diis-
kiinliikleri vardi. Aslinda Ali, bu Siinni mutasavviflarin manevi
yayllmasinda 6ncii rol oynayan tarikatlar arasinda, Nurbahsiy-
ye ve Nimetullahiyye tarikatlarindan s6z etmek gerekir. Her iki
tarikat, daha etkili olan Safeviyye ile birlikte, sonunda tama-
men $iilesti. Bu dinsel se¢mecilik atmosferi iginde Ali siilale-
sine sadakat daha yayginlagti ve Siinni Islama Sii 6geler yi-
zeysel olarak yamanmaya baslandi. 9./15. yiizyila gelindiginde
agirlikli olarak Siinni iran’'da ve diger yerlerde genel manzaray,
tarikatlar araciligiyla yayilan bu tip Siinni-Sii bagdasmasi se-
killendirmekteydi.?? Claude Cahen (1909-1991) bu tuhaf siirece,
belirli bir Siilik bi¢iminin bilingli yayilmasina karsit olarak,
“Stnniligin Siilesmesi” dedi.?

Oniki Imama: Siilik ile tasavvuf arasinda ve goérecegimiz gibi
Iran'da Nizari Ismaililik ile tasavvuf arasinda yakin iligkiler,
bu tiir kogullar altinda gelisti. Nasiriiddin Tusi tarikat ilizerine

2 Marshall Hodgson, Venture of Islam, cilt 2, s. 493 vd.

22 Bkz. Said A. Arjomand, The Shadow of God and the Hidden Imam (Chi-
cago, 1984), s. 66-84; B. Scarcia Amoretti, "Religion in the Timurid and
Safavid Periods,” The Cambridge History of Iran: Cilt 6, The Timurid
and Safavid Periods, ed. P. Jackson ve L. Lockhart (Cambridge, 1986)
iginde, s. 610-655.

23 (Claude Cahen, "Le probleme du Shi‘isme dans 1’Asie Mineure turque
préottomane,” Fahd, ed., Le Shi‘isme Imamite iginde, s. 115-129.
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Evsafii'l-esraf bashklh bir risale yazmigti. Bununla birlikte 8./14.
ylizyilda Oniki Imama Siilik ile tasavvuf arasinda kendine ait bir
yakinlik kuran en énemli Oniki imamae Sii mutasavwif, 787/1385
civarinda 6len saygin miitekellim, ilahiyat¢i ve arif Seyyid Hay-
dar Amuli'ydi?* Taberistanin Hazar bolgesinde Amul kasaba-
sindand ve bir siire orada’yerel Biiveyhilere vezirlik yapt); ama
sonra Bagdat'a gégtii ve Allame el-Hilli'nin oglundan ders aldi.
Ibnii'l-Arabi'nin tasavvuf égretilerinden etkilenen Seyyid Hay-
dar, Cami-u'l-esrdr'da ve diger eserlerde ibnii'l-Arabi’'nin tasav-
vufi fikirlerini kendi $ii diiglincesiyle birlestirip 6zgiin bir sen-
tez olusturdu. Ondan dnceki herkesten ¢ok Seyyid Haydar Amulj,
siilik ile tasavvufun ortak zeminlerini vurgulad: ve franh birgok
tarikatin savundugu ogretilere zemin hazirladi.

Haydar Amuli'ye gore, seriati hakikat ve tarikatla (mutasav-
vifin izledigi manevi yol) birlestiren bir Miisliman yalnizca bir
miimin degil, ayn1 zamanda imtihandan ge¢mis bir miimindir
(mimin-i miimtehan). Ayn1 anda hem mutasavvif ve hem ger-
cek Sii olan bdyle bir Miisliiman, zahir ile batin arasindaki den-
geyi korur, hem fakihlerin (fukaha) lafzi tefsirlerinden hem $ii
gulat gibi radikal gruplann kanunsuzluk egilimlerinden esit
olciide sakimirdi.?® Haydar Amuli'nin tasavvufu Oniki imamci
Sii diisiinceyle biitiinlestirme isini baskalar, en bagta da Oniki
Imamci 4lim Muhammed b. Ali el-Ahsai (6. 904/1499'dan sonra)
siirdiirdii; ibn Ebi Cumhur olarak da taninan Muhammed b. Alj,
Bahreyn'de Ahsa'da dogdu ve daha sonra Necef ve Meshed'de
ders verdi. Isfahan okulunun katkisini 6nceleyen Kitabti'l-

#  Haydar Amuli'nin diiglincesi ve genel olarak $iilik ile tasavvuf arasin-
daki iligki konusunda bkz. Corbin, En Islam Iranien, cilt 1, s. 74-85 ve
cilt 3,s.149-213; J. van Ess, “Haydar-i Amuli,” EP, cilt 12, Ek, s. 363-365;
S. H. Nasr, “Le Shi‘isme et le Soufisme. Leurs relations principielles
et historiques,” Fahd, ed., Le Shi‘isme Imamite iginde, s. 215-233; Sufi
Essays (Londra, 1972), s. 104-120.

%  Bkz. 6rnegin Sayyid Haydar Amuli, Jami‘ al-asrar wa-manba‘ al-anwar,
ed. H. Corbin ve O. Yayha, Amuli'nin eserlerinin La philosophie Shi‘ite
baglikh bir derlemesi (Tahran ve Paris, 1969) iginde, s. 2-617, s. 47, 116-
117, 216-217, 220-222, 238, 388, 611-615'de; Amuli, Asrar al-shari‘a, ed.
M. Khwa jawi (Tahran, 1982), s. 5 vd, 23 vd.
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miicli'de Ibn Ebi Cumhur el-Ahsai, Oniki Imamci imami kela-
min, Ibn Sina felsefesinin, Sithreverdi'nin (6. 587/1191) aydin-
latmac (israki) diisiincesinin ve Ibnii'l-Arabi tasavvufunun bir
sentezini sunar.

Bu sirada Iranin timiini kaplayan Ilhanl1 egemenligi,
bu Mogol hanedaninin son biiyiik mensubu Ebu Said (h. 717-
136/1317-1335) ile fiilen son bulmustu. Daha sonra Safeviler
gelene kadar, iran1 harabeye ceviren Timur (6. 807/1405) ve
oglu Sahruh'un (h. 807-850/1405-1447) dénemleri harig, iran
parcalara béliindii. iran tarihinin bu ¢alkantili déneminde giig-
li bir merkezi otoritenin yoklugunda, yerel hanedanlar farkh
bolgeleri elinde tuttu: Kiigiik Ilhanlilar, Timurlular, Celayirliler,
Tiirkmen asgiretlerinin federasyonlarina dayanan Karakoyunlu
ve Akkoyunlu hanedanlari. Iranin siyasal pargalanmasi, biiyiik
cogunlugu 6ziinde $ii olan ya da Sii diislincelerden etkilenen
cesitli dinsel-siyasal hareketlerin faaliyetlerine daha uygun ko-
sullar saglamigt1, Ayni siyasal atmosfer, Mogol sonrasi iran'da
tarikatlar araciligiyla yayilan Ali soyuna bagliligin ve $ii egi-
limlerin giiglenmesine de uygundu.

Safevilerden Erken Modern Zamana

Oniki Imamci Siiliginin tarihsel gelisiminde, 907/1501'de
iran'da Sii Safevi hanedanliginin kurulmasindan 1215/1800 ci-
varina kadar siiren dérdiincii bir evre saptanabilir. Mogol son-
rasi Iran, dedigimiz gibi, siyasal olarak pargalanmist); ama Sii
duygular ve Ali soyuna sadakat, 6zellikle ¢cok sayida tarikat ara-
ciligiyla yayillmaya devam etmisti. Agirhikli olarak Siinni olan
sinda en dolaysiz rolii, Safii mezhebinden bir Siinni olan Seyh
Safiyyiddin’in (6. 735/1334) kurdugu Safeviyye tarikati oynada.
Hanedan, Safevi devleti kurulduktan sonra, Seyh Safiyyiiddin'in
atalarini yedinci imam Musa el-Kazim'a dayandirarak Alii bir
secere iddiasinda bulundu.?®* Merkezi Erdebil olan Safevi tari-

%6 Bkz. 6rnegin Shaykh Husayn Pirzada Zahidi, Silsilat al-nasab Safawiy-
ya, ed. H. K. Iranshahr (Berlin, 1343/1924); Sholeh Quinn ve Charles
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kat1 hizla biitiin Azerbaycan’a, Dogu Anadolu'ya ve diger bol-
gelere yayildi, gesitli Tirkmen agiretler tizerinde giiglii bir nii-
fuz kazandi. $eyh Safiyyiiddin'in dérdiincii halefi Clineyd'le (&.
864/1460) birlikte tarikat militan bir devrimci harekete doniis-
ti. Seyh Ciineyd, daha 6nce $ii gulat’in savundugu tipte asiri
dinsel fikirlerle birlestirilen Sii duygular sergileyen ilk Safevi
miirgidiydi. Binyilc1 beklentilerin, hatta tarikat miirsitlerinin
ilahlastirilmasinin karakterize ettigi bu Sii asirihik tipinin, Oni-
ululanmasi disinda, ortak yanlari ¢ok azda.

Seyh Ciineyd'in politikalar: ve siyasal tutkulari, 893/1488'de
ciktig1 bir askeri seferde hayatim1 kaybeden oglu ve halefi Hay-
dar tarafindan siirdiiriildi. Seyh Haydar asker miiritlerine on
iki imam anisina on iki dilimli kizil baglik giymelerini buyurdu;
bunedenle daha sonra Kizilbags denildiler. Haydar‘in oglu ve ha-
lefi Sultan Ali de 898/1493'te savasta 6ldii. O sirada Safevi tari-
katinin, Kizilbag ordunun belkemigini olusturan gii¢lii Tiirkmen
asiretlerce ve yerel taraftarlarca desteklenen saglam bir askeri
orgiitlenmesi vardi.

Siiligin herhangi bir kolu hakkinda ¢ok az bilgisi olan Ki-
zillbag Tiirkmenlerin §iiliginin asir1 6zellikleri, Sultan Ali'nin
kiigiik kardesi Ismail, Safevi tarikatinin miirgidi olunca daha
agik bir bigimde gériildii. Ismail kendisini Kizilbag Tiirkmen
miiritlerine gizli imamin, hatta beklenen Mehdi'nin temsilcisi
olarak sundu ve ilahlik iddiasinda bulundu. ismail’in giinimii-
ze ulasan siirleri, bu tiir diigiincelerle doludur.?” Ismail, Kizil-
bas kuvvetlerinin yardimiyla Azerbaycan’t Akkoyunlu haneda-
nindan aldi ve 907/1501 yazinda Akkoyunlu baskenti Tebriz'e

.....

devletinin resmi dini ilan etti; béylece $ii Islam ve Sii alimlerin

Melville, “Safavid Historiography,” C. Melville, ed., A History of Persian
Literature: Cilt X, Persian Historiography (Londra, 2012) iginde, s. 209-
257, s.232-240'ta.

¥?  Bkz.V.Minorsky, “The Poetry of Shah Isma‘il 1,” BSOAS, 10 (1940-1942),
s. 1007-1053; Halm, Shi‘ism, s. 73-78. Bu baglamda daha fazla ayrinti
icin bkz. Michel M. Mazzaoui, The Origins of the Safawids: Si‘ism, Su-
fism, and the Gulat (Wiesbaden, 1972), s. 71-82.
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faaliyetleri i¢in yeni bir dénem baglatt1. Sah ismail sonraki on
y1l icinde biitiin iran1 kontrolii altina ald1 ve Arap fetihlerinden
beri iran ilk kez “ulusal” bir devlet haline getiren hanedani,
1135/1722'ye kadar fiilen yonetimde kaldi.

Safeviler baslangigta asiri, eklektik bir Siilik tipine baghyds;
bu §iilik zaman iginde denetim altina alinip, “ana akim” Oniki
Imama $iilikle uyumlu hale getirildi. Siinni agirlikli bir gevrede
mesgruiyetini gerekgelendirmek i¢in Sah Ismail (h. 907-930/1501-
1524) ve halefleri, atalarim1 Imam Musa el-Kazim'a dayandiran
bir Alii secere uydurmanin disinda, gizli Mehdi'yi temsil etme
iddiasinda da bulundu. Siilik Iran‘a ve Safevi iilkesinin teba-
asina oldukea tedrici bir bigimde dayatildi. Basindan itibaren
Safeviler, kendi iistiinliiklerine dinsel-siyasal her biiyiik meydan
okumayi ortadan kaldirmaya da galigt1. Sonug olarak, Sah Ismail
ile oglu ve halefi, Kizi1lbaglarin ilahlagtirdig: Sah I. Tahmasp dé-
neminde Safeviler biitlin binyilci ve agir1 hareketlerin imhasina,
tarikatlarin ve popiiler dervis gruplarinin kovusturulmasina ve
Siinniligin bastirilmasina yonelik dinsel bir politika benimse-
akim” Oniki imamci Siilige kargilik gelen geyi aktif bir bigimde
yaydi. Safevilerin bu baskici politikalari, hanedanlarin iktidara
getiren Kizilbas Tiirkmenlere bile yoneldi.

Iran'in heniiz yerlesik bir Oniki Imamci ulema simifi bulun-
madig1 igin Safeviler, Oniki imamci Arap ilim merkezlerinden,
ozellikle Necef, Bahreyn ve Giiney Liibnan'daki Cebeliamil'den
ilahiyatg1 ve fakih davet etmek zorunda kaldi. Erken Islami yiiz-
Bu Oniki Imameci Arap ulemanin arasinda en bagta gelen alim,
Cebeliamildeki Bekaa Vadisinde diinyaya gelen ve Muhakkik-1
Sani olarak da taninan Seyh Ali el-Kereki el-Amili'ydi (6.
940/1534). imami kelamin, i¢ctihat ve taklidi kabul eden, Giiney
Liibnan'da yaygin olan ve daha sonra iran'a da yayilan Hille
okuluna bagliydi.

Sah I. Tahmasp, Seyh el-Kereki'yi “miigtehitlerin sonuncu-
su” (hatemii'l-miictehidin), hatta “imamin vekili” (naib-i imam)
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lak olmakla gérevlendirdi. Aslinda el-Kereki, gaybeti sirasinda
imamin“genel vekilligi” fikrini gelistirmisti. Bu fikre gére Oniki.
Imama fakihler, kendilerini gizli imam tarafindan yetkilendi-
rilmis sayabilir ve imamin, cuma namazini kildirmak gibi bazi
iglevlerini kendilerine devredebilirlerdi. Seyh el-Kereki, Siinni
Islamda uygulandig: gekliyle 6lii bir miigtehide uymanin ceva-
zina karsi ¢iktl. Bu gelismelerle birlikte imami dinsel yénetim,
gizli on ikinci imamin gaybeti sirasinda iyice yerlesti. E1-Kereki,
erken Safevilerin Halife Ebubekir ve Omer’e lanet okuma uygu-
lamasini da savundu. El-Kereki'nin dinsel goriislerinin biiyiik
béliimii daha sonra Oniki Imameci ulema tarafindan savunuldu
ve el-Kereki'nin daha 6nceki fikih metinleri tizerine yorumla-
r1, popiiler dinsel egitim kitaplar1 haline geldi. Safevi diismani
Siinni polemikgiler, Oniki Imameci ulema arasinda el-Kereki'yi
6zellikle hedef aldi, onu Diirzi olmakla ya da yeni bir din uydur-
makla sugladilar.?

Bu arada, dinsel vakiflarin yonetiminden ve biitiin Safe-
vi iilkesinde Sii Islamin yayilmasinin koordinasyonundan so-
rumlu sadr makami yaratildi. Bu makama gelen ilk kisi, Kadi
Semsiiddin Lahici'yi. Zamanla, Safevi devletinin Isfahan, Tebriz
ve Meshed gibi biiyiik kentlerinde yetkili seyhiilislamlar: ve ca-
milerinde namaz kildiran imamlari (pisnamaz) oldu. Safeviler
ayn1 zamanda bir Imami fakih simifinin sistematik egitimini de
rini yayacak ve Safevilerin kendi binyilcl Siilik kolu da dahil,
Safevi iilkesinde hédla dolasimda olan asir1 diisiinceleri denetim
altinda tutacakti.

Hanedanin en biiyiikk mensubu ve 1006/1598'de Isfahan
baskent yapan Sah I. Abbas (h. 995-1038/1587-1629) zamanin-
da, Safevilerin, ilahi otorite ya da gaybeti sirasinda Mehdi'yi
temsil etme iddialar1 hizla sénerken, Kizilbaglar iran'daki et-
kilerini yitirmis ve tarikatlar neredeyse yok olmustu. Varligini

8 Bkz.W.Madelung, “Shiite Discussions on the Legality of the Kharaj," R.
Peters, ed., Proceedings of the Ninth Congress of the Union Européenne
des Arabisants et Islamisants (Leiden, 1981) iginde, s. 193-202; ayrca
Religious Schools iginde, makale XI; “Al-Karaki,” EP, cilt 4, s. 610.
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sirdiiren birkag tarikat kiiciiliip yerellige hapsolurken, Nime-
tullahiyye, faaliyetlerini Hindistan’a kaydirdy; sufi ile miilhid
sozciikleri esanlamli hale gelmisti. Diger yanda, atebat'ta, yani
Necef, Kerbela ve Irak'in diger tiirbe kentlerinde ve fran’da Mes-
hed ve Kum’'da bulunan imamlarin ve akrabalarinin tiirbelerine
diizenli ziyaret gibi, Oniki imama: Sii ritiieller ve uygulamalar
yayginlagmisti. Sah I. Abbas'in uzun hiikiimdarligi, bilimlerin,
bilginin ve sanatsal faaliyetlerin gelistigi Safevi hanedaninin
altin cagini temsil etti. Isfahan'da Molla Abdullah es-Siigteri (6.
1021/1612) gibi, giderek artan sayida Imami 4limin ders verdi-
gi medreselerin kurulmasiyla, Oniki Imamc: ulemanin egitimi
daha da kolaylagst1. Gergekten de 11./17. yiizyilin son on yilina
gelindiginde, Safevi devletinde niifuzlu bir Oniki imamci ulema
sinif1 ortaya ¢ikmisti.

Safevi dénemi Islami ilimlerde ve Sii aragtirmalarinda bir
yeniden dogusa tanik oldu. Dénemin entelektiiel basarilar: ara-
sinda, “Isfahan okulu”"na mensup ¢ok sayida Oniki imama Sii
dlimin 6zgiin katkilar1 6ne ¢ikar; modern dénemde H. Corbin
ve S. H. Nasr bu katkilar: ayrintisiyla inceledi.?® Hem ilahiyatg:
hem filozof olan bu §ii alimler $ii bir bakis acisi iginde bir-
¢ok felsefi, teolojik ve gnostik gelenekleri hikmet-i ilahi (ilahi

2% Bkz. H. Corbin, “"Confessions extatiques de Mir Damad,” Mélanges Louis
Massignon (Sam, 1956) icinde, cilt 1, s. 331-378; Histoire de la philosop-
hie Islamique (Paris, 1986), s. 462-475; Ingilizce ¢eviri, History o f Isla-
mic Philosophy, gev. L. Sherrard (Londra, 1993), s. 338-348; Corbin, En
Islam Iranien, cilt 4, s. 9-201; S. H. Nasr'in agagidaki ¢galigmalar:: “The
School of Ispahan,” M. M. Sharif, ed., A History of Muslim Philosophy
(Wiesbaden, 1968) iginde, cilt 2, s. 904-932; "Spiritual Movements, Phi-
losophy and Theology in the Safavid Period,” Cambridge History of Iran,
cilt 6 iginde, s. 656-697; Islamic Philosophy from its Origin to the Pre-
sent (Albany, NY, 2006), s. 209-233. Ayrica bkz. H. Dabashi, “Mir Damad
and the Founding of the ‘School of Isfahan,”” S. H. Nasr ve O. Leaman,
ed., History of Islamic Philosophy (Londra, 2001), cilt 1 i¢inde, s. 597-
634; Sajjad H. Rizvi, "Mysticism and Philosophy: Ibn ‘Arabi and Mulla
Sadra,” P. Adamson ve R. C. Taylor, ed., The Cambridge Companion to
Arabic Philosophy (Cambridge, 2005) iginde, s. 224-246. Mir Damad, Mir
Findiriski ve Molla Sadra da dahil, “Isfahan okulu”nun temsilcilerinin
eserleri i¢in bkz. Anthologie des philosophes Iraniens, cilt 1, ed. S. Jalal
al-Din Ashtiyani (Tahran ve Paris, 1971).
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bilgelik ya da teosofi) olarak bilinen metafizik bir sentezde 6z-
giin bir bigimde biitiinlegtirdiler. “Isfahan okulu”nun kurucusu,
babasi, niifuzlu Seyh el-Kereki'nin damadi oldugu igin daha
¢ok Mir Damad olarak taninan Seyyid Mir Muhammed Bakir
el-Esterabadi'ydi (6. 1040/1630). Oniki Imamec: bir ilahiyatg:,
filozof ve sair olan Mir Damad, aym zamanda Safevi bagkenti
isfahanin seyhiilislamiydi. Aristoteles¢gi ve yeni-Platoncu fel-
sefelerin Farabi ve Ibn Sina'min ortaya koydugu Islami akide-
lerle, Sihabiiddin Yahya es-Siihreverdi'nin israki (aydinlatmaci)
gelenegiyle ve Ibnii’'l-Arabi'nin irfani-tasavvufi égretileriyle bir
alasimini yansitan gezimci felsefeden (megssaiyye, messai) ya-
rarlanan kendi karmagik metafizik sistemini iiretti. Mir Damad
biitiin bu gelenekleri Oniki imamci $ii 6gretilerle harmanladi.

Bununla birlikte “Isfahan okulu“nun en 6nemli temsilcisi ve
Safevi doneminin 6nde gelen teosofisti, Mir Damad'in 6gren-
cisi, daha gok Molla Sadra olarak taninan Sadriiddin Muham-
med Sirazi'ydi (6. 1050/1640). Hocas1 gibi Molla Sadra da ibn
Sina’nin, Siihreverdi'nin ve Ibnii'l-Arabi'nin égretilerinden etki-
lendi ve Kuran, hadis ve Oniki Imamci Imami akideler konusun-
da derin bilgiye sahipti. Molla Sadra, $eyh Bahai olarak da tani-
ve ¢ok yonlii bilgin Seyh Bahaiiddin el-Amili‘den (6. 1030/1621)
de ders ald1.

Molla Sadra Islami diisiincenin dért biiyiik okulunun, yani
kelam teolojisinin, messai felsefenin, Siihreverdi'nin israki
felsefesinin ve irfani (gnostik) geleneklerin -6zellikle Ibnii'l
Arabi'nin tasavvufu- kendine ait bir sentezini iiretti. Bu gele-
neklerin gesitli yanlarim1 batini $ii bir gergeve iginde yeniden
formiile etti ve ortaya ¢ikan senteze, agkin bilgelik ya da teo-
sofi anlamina gelen el-Hikmetii'l-miitedliye dedi. el-Esfarii’l-
erbaa'da (Dort Yolculuk) aciklanan bu bagdastirici sistemde
Molla Sadra, hakikat arayisinda insanin 6niinde bulunan iig
yolu, yani vahiy, akil (akli ispat) ve kesif (sirr1 ortaya ¢ikarma)
yollarin1 uyumlagtirmaya caligti. Fatimiler déneminde Iran
topraklarindaki Ismaili dailerin geligtirdigi “felsefi Ismailili-
gin” entelektiiel gelenegine benzer bigimde, “Isfahan okulu”"nun
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mensuplar: da felsefi Siilikte 6zgiin bir entelektiiel bakis agici
gelistirdi.

Molla Sadra, Siraz'da, Isfahan'da ve Kum'da Abdiirrez-
zak el-Lahici (6. 1072/1661) ve Molla Muhsin Feyz-i Kagani (0.
1091/1680) gibi 6grenciler yetistirdi. Daha sonra bu 6grenciler
hem Iran’'da hem Hindistan'da, diger felsefi geleneklerle iligki-
de teolojinin artik agirlikli bir konum iggal etmedigi “Isfahan
okulu” geleneklerini sonraki kusaklara aktardi. Bu arada 11./17.
yilizyilin sonuna gelindiginde “Isfahan okulu”na bagli teoso-
fistler, Safevi sarayinda niifuzlar: artan Oniki fmamc: fakihle-
rin kigkirtmasiyla zulme ugramaktaydi. Ornegin Kadi Said el-
Kummi (6. 1103/1691), eskiden Nizari Ismaili devletin merkezi
olan ve simdi Safeviler déneminde hapishane olarak kullanilan
Alamut’ta bir siire hapis yatt1. '

Oniki Imamc1 ulema, ézellikle fakihler (fukaha), Safevi devle-
tinde giderek gii¢clenen bir dinsel-siyasal rol oynadi. Otoriteleri
hizla zayiflayan daha sonraki Safeviler déneminde bu egilim,
en yiiksek dinsel makamlara gelen ve Oniki Imamci teokrasinin
niifuzunu pekistiren Muhammed Bakir el-Meclisi (6. 1111/1699)
ile birlikte doruguna ulastl. Isfahanin geyhiilislami olarak
el-Meclisi, son Safevi hiikiimdar: $ah Sultan I. Hiiseyin'in (h.
1105-1135/1694-1722) tag giyme tbrenini yonetti ve “Isfahan
okulu”"nun o zamanki mensuplar1 da dahil, mutasavviflara ve
filozoflara karsi bir zuliim kampanyasi baglatmasina izin veril-
di -Oniki Imameci1 birgok fakihin arzusu. Ozellikle mutasavvif-
lar ve popiiler tarikatlar agir zuliim gérdi. Ulemanin son Safevi
hiikiimdar tzerindeki agir1 etkisi, ona “Molla Hiiseyin” lakabi-
nm kazandirdi. El-Meclisi en kapsamli imami hadis kiilliyati
Bihdrii'l-envar': (Isik Denizleri) da hazirladi. 1124/1712'de Sah
Sultan Hiiseyin, mollabagi makamin (Oniki Imamec: teokrasi-
nin iist yonetimi) kurup Molla Muhammed Bakir Hatunabadi'ye
emanet etti.®

Ne var ki, kelamin ve fikhin belirli konularinda kendi i¢inde
anlagmazliklar1 devam eden Sii ulema, daha keskin bir bigimde

3 Said A. Arjomand, “The Office of Mulla-bashi in Shi‘ite Iran,” Studia Is-
lamica, 57 (1983), s. 135-146.
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iki karsit kampa, dini konularda hadislere kars1 aklin roli ko-
nusunda tutumlarini yansitan ve genellikle Usuliyye ve Ahba-
riyye olarak adlandirilan kamplara boliindii. Daha énce de be-
lirtildigi gibi, Oniki Imameci Siilik icinde birbirine kargit hadis¢i
ve akilc1 akimlar basindan beri vardi; Kum ve Bagdat okullar:
da bunun ifadesiydi. El-Kiileyni ve Ibn Babeveyh'in hadis der-
lemeleriyle desteklenen hadis¢i Ahbari Kum okulu baglangi¢ta-
ki Ustiinliigiind, Biiveyhiler déneminde ig kilit sahsiyetin, yani
Seyh el-Miifid, Serif el-Murtaza ve Seyh el-Taifa et-Tusi'nin sag-
lam bir temele oturttugu akilci Usuli Bagdat okuluna kaptirds;
Bagdat okulu, fikih usuliinde Mutezili teolojik ilkeleri benim-
sedi. Bu sekilde, 6ncelikle imamlarin -hadislerine (ahbar) yasla-
nan Ahbarilere karsi Usuliler, kelamin ve fikhin ilkeleri (usulle-
ri) konusunda kurgusal muhakemeye izin verdiler. Daha sonra
Usuli grup, Hille okulunun sistemlestirdigi sekliyle igtihat ve
taklit ilkelerini de benimsedi. Ne var ki, 11./17. yiizyilin basinda
Molla Muhammed Emin el-Esterabadi (6. 1033/1624) Fevadidi'l-
medeniyye kitabinda Ahbari tutumu yeniden ele almis ve canla-
nip, Sii fikhini igtihat ve taklitte kullanilan akilci fikih usulleri-
ne gore degil, hadis temelinde yeniden kurmaya galisan Ahbari
okulun kurucusu olmustu. El-Esterabadi, yukarida sézii edilen
Biiveyhi déneminin ii¢ imami 4liminin bidati olarak gordiigi
seyleri elestirdi ve 6zellikle Allame el-Hilli'ye ve igtihatta kul-
lanilan fikih usullerine saldirdi. Aslinda el-Esterabadi bizzat
ictihat diisiincesine saldirdi ve Usuli miigtehitleri din diismani
olarak damgaladi. Usulilere karg: temel kanit1 guydu: imamla-
rin hadisleri (ahbar), Kuran'in goériiniir, lafzi anlamindan, Pey-
gamber hadislerinden ve akildan 6nce gelir; ¢linkii imamlar, bu
kaynaklarin ilahi olarak atanmig miifessirleridir.®

3 Ahbari-Usuli anlagmazligi konusunda bkz. G. Scarcia, “Intorno alle
controversie tra Ahbari e Usuli presso gli Imamiti di Persia,” Rivista
degli Studi Orientali, 33 (1958), s. 211-250; J. Cole, “Shi‘i Clerics in Iraq
and Iran, 1722-1780: The Akhbari-Usuli Conflict Reconsidered,” Irani-
an Studies, 18 (1985), s. 3-34; E. Kohlberg, “Aspects of Akhbari Thought
in the Seventeenth and Eighteenth Centuries,” N. Levtzion ve J. O. Voll,
ed., Eighteenth-Century Renewal and Reform in Islam (Syracuse, NY,
1987) iginde, s. 133-160; ayrica Belief and Lawiginde, makale XVII; “As-
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Ahbari okul Iran'da ve Irak'in tiirbe kentlerinde neredeyse
iki yiizy1l boyunca, 12./18. yiizyilin ikinci yarisina kadar geli-
sip gii¢clendi. El-Esterabadi'nin Ahbari 6gretileri, tasavvufa ve
Taki el-Meclisi (6. 1070/1660) ve Molla Muhsin Feyz-i Kagani (6.
1091/1680) gibi 6nde gelen bir¢ok Oniki Imamc: alim tarafin-
dan benimsendi. Imamlara atfedilen ve imami hadislerin “dért
kitap"inda bulunmayan “giivenilir” hadislerden (ahbar) olusan
biiyiik bir derleme hazirlayan Liibnanh el-Hiirr el-Amili (6.
1104/1693) de Ahbari hadisciligi savundu. El-Hiirr el-Amili ile
birlikte Ahbari okul, 6zellikle Bahreyn'de Arap $ii ulema ara-
sinda da popiilerlik kazandi. Ahbari 6greti ve el-Esterabadi’'nin
Usuli miigtehitleri elestirisi iran, Irak, Liibnan ve Bahreyn'de
Abdullah es-Semahici el-Bahrani (6. 1135/1723) ve Yusuf b. Ah-
med el-Bahrani (6. 1186/1773) gibi Oniki imamc1 alimler tara-
findan benimsendi ve yayilda.

Bu arada Iran on yillarca siiren bir siyasal istikrarsizlik ve
hanedan degisikliklerinin damgasini vurdugu bir fetret devrin-
den ge¢misti ve bunun Siilik bakimindan gesitli sonuglari oldu.

tarabadi, Mohammad Amin,” EIR, cilt 2, s. 845-846. A. J. Newman, “The
Nature of the Akhbari/Usuli Dispute in Late Safavid Iran,” BSOAS, 55
(1992), s. 22-51, 250-261; R. Gleave, Inevitable Doubt: Two Theories of
Shi‘i Jurisprudence (Leiden, 2000); ayrica “Compromise and Conciliati-
on in the Akhbari-Usuli Dispute: Yusuf al-Bahrani's Assessment of ‘Abd
Allah al-Samahiji's Munyat al-Mumarisin,” Ali-de-Unzaga, ed., Fortres-
ses of the Intellect iginde, s. 491-519; W. Madelung, “Akhbariyya,” EF,
cilt 12, Ek, s. 56-57; E. Gheisari, “Akhbariyya,” EIS, cilt 3, s. 407-412.

32 12./18. yiizyilda iranin galkantil tarihi igin bkz. Laurence Lockhart,
The Fall of the Safavi Dynasty and the Afghan Occupation of Persia
(Cambridge, 1958); ayrica Nadir Shah: A Critical Study Based Mainly
Upon Contemporary Sources (Londra, 1938); Rudi Matthee, Persia in
Crisis: Safavid Decline and the Fall of Isfahan (Londra, 2012); Micha-
el Axworthy, The Sword of Persia: Nader Shah from Tribal Warrior to
Conquering Tyrant (Londra, 2006); John R. Perry, Karim Khan Zand: A
History ofIran, 1747-1779 (Chicago, 1979); P. Avery, “Nadir Shah and the
Afsharid Legacy”; J. Perry, “The Zand Dynasty” ve Gavin R. G. Hambly,
“"Agha Muhammad Khan and the Establishment of the Qajar Dynasty,”
The Cambridge History of Iran: Cilt 7, From Nadir Shah to the Islamic
Republic, ed. P. Avery, G. Hambly ve C. Melville (Cambridge, 1991) igin-
de, s. 3-62, 63-103 ve 104-143.
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Siinni Afganlar 1135/1722'de Iran"1 istila etti ve Safeviler belli
bolgelerde bir siire daha tutunmalarina ragmen, Safevi egemen-
disine devlette rakipsiz iistiinlitk veren hanedanin korumasini
kaybetti. O kaotik kosullarda Nadir $ah, baskenti Meshed olan
kendi Afsarlar hanedanini kurmayi basardi. Nadir $ah (h. 1148-
1160/1751-1794) devrinde Oniki Imamac: Siilik daha ciddi bir ge-
rileme yasady; ¢linkii Nadir Sah Siinni Islama bagliyd: ve Oniki
Siinni fikih mezhebine esit bir mezhep kabul edebilirdi. Nadir
Sah'tan sonra Iran’a, kendi topraklarinda Oniki Imama Siilige
biiylik sayg1 gosteren Kerim Han Zend'in kurdugu kisa émiirli
Zend hanedani (1164-1209/1751-1794) egemen oldu. Zendlerin
kokiinii de Kagarlar kazidi; bir Tiirkmen asiretine mensup olan
Kacarlar, 1344/1925’e kadar Iran’i yonetecekti. Oniki Imamci
Siilige baglh olan Aga Muhammed Han (h. 1193-121/1779-1797)
Kagar egemenligini iyice yerlestirdi. O sirada Oniki Imama
ulema herhangi bir hanedan ya da devlet desteginden oldukga
bagimsizlagmist1 ve o sirada mabetlere zarar vermeyen Siinni
Osmanlilarin kontroliinde olan Irak'in tiirbe kentlerine (atebat)
siginabiliyorlardi. Bu tiir galkantili ve istikrarsiz siyasal kogul-
lar altinda Oniki Imamec: fikhin Ahbari okulu Iran, Irak ve bazi
Arap iilkelerinde son bir kisa canlanma dénemi yasadi.

yizyilin ikinci yarisinda, Usuli 6greti, dinsel incelemelerini
tamamladiktan sonra Kerbela'da kalan Isfahanli Muhammed
Bakir Bihbehani'de (6. 1208/1793) yeni bir savunucu buldu.
Kitabii'l-Ictihdd ve'l-ahbar ve diger eserlerinde Bihbehani ig-
tihad1 savundu ve Usuli 6gretiyi yeniden ifade etti. Irak'ta ve
fran'da Ahbarilere karg: savagi bagariyla yénetti, onlara “kafir”
bile dedi. Bir anlamda Bihbehani, ondan sonra Oniki Imamc
Siilikte agirlikli olacak Usuli okulun canlandiricisi sayilabilir.
Ahbariler, konumlarini, Iran'da kiigiik bir istisna harig, Oniki
Imama Siilikte egemen fikih okulu olarak ortaya gikan Usulile-
re kaptird1. Bu durum, Iran'in Kagar hiikiimdarlar: déneminde
Oniki Imamci ulemanin otoritesinde esi gériilmemis bir giiglen-
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meye vemodern zamanda, igtihat ve taklidin Oniki imameci fikih
yapisinin tam merkezine yerlestirilmesine yol agti. Ahbari tu-
tum kisa bir siire, ikinci Kagar hiikiimdari Feth Ali $ah (h. 1212-
1250/1797-1834) déneminde ve Mirza Muhammed Emin Ahbari
tarafindan canlandirildi; sonunda Irak’a siirgiin edilen Mirza
Muhammed Emin Ahbari, orada 1233/1818'de Usuli bir giiruh
tarafindan 6ldiiriildii. Giiniimiizde bilinen azinlik Ahbari Oniki
Imamc cemaatler Basra'da, Huzistan eyaletinin giineybatisin-
da ve Bahreyn'de bulunmaktadir.

1215/1800'den Giiniimiize

i¢tihadi ve taklidi savunan Usuli okul, modern dénemle értiigen
beginci ve son evrede Irak'ta ve Iran'da yaygin bir hakimiyet
kazandi ve Oniki Imama $iilik, 6zellikle fikhi bakimindan gim-
diki bi¢imini aldi. Usuli ulemanin zaferine, 19. yiizy1lda Kagar
fran'da ulemanin hiyerargik bir miigtehitler sinifina déniigmesi
eslik etti. Fikih usullerine (usulii’l-fikh) iliskin bilgileri teme-
linde segilen bir grup vasifli alimin igtihat uygulamasina, bag-
layic1 kararlara ulagmasina izin verildi. Ayn1 zamanda siradan
Oniki imamcilar, merci-i taklid, "iistiin 6rnek” ya da "taklit kay-
nag1” olarak tanimlanan vasifli miigtehidi takip edecekti. Bu
nedenle Usuli okulun zaferi, Oniki Imamec1 Sii cemaati, taklit
etmeye mecbur olan "mukallitler” ve igtihat olugturma vasfina
sahip "miigtehitler” olarak ikiye boldii. Bu kogullarda rehberlik
kaynagi olarak bir miigtehidin ya da bir merci-i taklidin se¢imi,
esas olarak iistiin derecede bilgi ve dindarliga dayanmaktaydi.
Bir merci-i taklid 6liince, yeni birini se¢mek zorunlu oluyordu;
¢iinkii yalnmizca yasayan bir mii¢tehidin kararlar: taklidin ko-
sullarini yerine getirir ve baglayicidir. Sonug olarak, taklid ve
merciyat kurumlan siirekli yenilenir.

ik olarak her miigtehit bir merci-i taklid olabilirdi; ama
pratikte herhangi bir zamanda yalnizca biri ya da ¢ok az1 dyle
sayillmistir. Kagar hiikiimdarlar, Safevilerden farkli olarak, Alii
bir soy iddiasinda bulunmadailar ve gizli imami temsil etme id-
diasinda bulunamazlardy; bu rol artik fakihlere devredilmisti
ve hiikiimdarlarin kendileri de mukallitti. Bu anlamda Kagar
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hiikiimdarlarin otoritesi, ulemanin otoritesinin hizmetindeydi
ve bu durum, Kagar monarsisi ile ulema arasinda siirekli geri-
limlere neden oldu; bu da bir grup ulemanin 1906-1911 Mesru-
tiyet Devrimine katilmasina yol ¢ati. Devrimin sonucunda bir
danigma meclisi kuruldu ve sahin despotik otoritesi sinirlan-
d1.3® Bununla birlikte seriat merkezi bir yer isgal etmedigi i¢in
mesruti monarsiye karsi ¢ikan Seyh Fazlullah Nuri (6. 1909) gibi
miigtehitler de vardi.

Ferdidii'l-usil adli 6nemli bir fikih kitabinin yazar1 olan
Seyh Murtaza Ensari (6. 1281/1864), yalnizca Iran ve Irak'ta
degil, Arap topraklarinda ve Hindistan'da da neredeyse biitiin
Oniki Imamci cemaat igin en yiiksek ya da tek merci-i taklid
konumuna ulagan ilk kigiydi** Once Iran'da, ardindan Irak’ta
yasayan Ensari, anlaml bir otorite ve siyasal niifuz elde etti.
Atebat, Kagar donemi boyunca ve sonrasinda énemli bir yer
tutmaya devam etti; Oniki Imamac ziyaretgilerin diizenli ola-
rak toplandig: Irak’in bu tiirbe kentlerinde, 6zellikle Necef'te,
Oniki imameci alimler uzun dénemler egitim gériir ve yetigirdi.
Kacar otokrasisine muhalefet de, bu dinsel merkezlerden 6rgiit-
lendi. Ensari'nin 6limiinden sonra, Mirza Hasan Sirazi'ye (6.
1312/1895) kadar baska hi¢bir miigtehit tek merci olma konu-

¥ Modern Iran'da ulema ile devlet arasindaki iligkiler konusunda bkz. H.
Algar, Religion and State in Iran 1785-1906: The Role of the Ulama in
the Qajar Period (Berkeley, 1969); “The Oppositional Role of the Ulama
in Twentieth-Century Iran,” Nikki R. Keddie, ed., Scholars, Saints, and
Sufis: Muslim Religious Institutions in the Middle East since 1500 (Ber-
keley, 1972) iginde, s. 231-255; “Religious Forces in Eighteenth-and Nine-
teenth-Century Iran,” Cambridge History of Iran, cilt 7 iginde, s. 705-731.

3 Bkz.JuanR.Cole,"Imami Jurisprudence and the Role o f the Ulama: Mor-
taza Ansari on Emulating the Supreme Exemplar,” Nikki R. Keddie, ed.,
Religion and Politics in Iran: Shi‘ism from Quietism to Revolution (New
Haven, 1983) iginde, s. 33-46; S. Murata, “Ansari, Mortaza,” EIR, cilt 2, s.
102-103. Aynica bkz. Ahmad Kazemi Moussavi, “The Establishment of the
Position of Marja‘iyyat-i Taqlid in the Twelver-Shi‘i Community,” Iranian
Studies, 18 (1985), s. 35-51; A. Amanat, “In Between the Madrasa and the
Marketplace: The Designation of Clerical Leadership in Modern Shi‘ism,”
S.Amir Arjomand, ed., Authority and Political Culture in Shi‘ism (Albany,
NY, 1988) iginde, s. 98-132; ayrica Amanat, Apocalyptic Islam, s. 149-178;
J. Calmard, “Mardja‘-i Taklid,” EP, cilt 6, s. 548-556.
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muna ulagamadi. Sirazi, Ingilizlere sayisiz karli imtiyaz veren
Nasiriiddin $ah (h. 1264-1313/1848-1896) déneminde bir Ingiliz
tiitiin tekeli kurulduktan sonra, 1308/1891'de gikarilan bir fet-
vayla Iran’da tiitiin kullanimini bagariyla yasaklayarak maka-
minin siyasal giiciinii sonuna kadar kulland1.%

Bu arada ulema, gizli imamin ¢esitli ayricaliklarini giderek
kendine mal etmisti. Bu ayricaliklarin arasinda gaybet sira-
sinda hums ve diger dinsel vergileri toplamak da vardi. Kagar
déneminde hums, her merci-i taklidin yardimcilar: tarafindan
onun mukallitlerinden diizenli olarak toplanir ve béliigtiiri-
lirdd. Ayrica bu ruhani rical dinsel vakiflardan 6nemli gelir
elde etmekteydi ve bu durum, ulemanin devlet hazinesinden
bagimsiz yagamasini olanakli kilmaktaydi. Oniki imamc: teok-
rasinin kendine mal ettigi diger gizli imam ayricaliklari cuma
namazlarini kildirmak, hutbe okumak ve Kuran'da belirtildigi
gibi bedensel cezalar (hudud, tekili had) vermekti. Son olarak
miictehitler kafirlere cihat ilan etme hakkini da kendilerine mal
etmiglerdi. Feth Ali Sah, iki kez bu tiir dinsel baskilar altinda
Rusya'ya savas agt1 ve Gliney Kafkasya'da Rusya'ya genis top-
raklar kaptirdi. Ulemanin otoritesi siirekli arttik¢a, bir kisiyi
Miisliman statiisiinden yoksun birakip, kafir durumuna diisii-
ren tekfir suglamasini kullanmaya bagladilar.?

% Nikki R. Keddie, Religion and Rebellion in Iran: The Tobacco Protest of
1891-1892 (Londra, 1966) veAnn K. S. Lambton, “The Tobacco Régie: Pre-
lude to Revolution,” Studia Islamica, 22 (1965), s. 119-157 ve 23 (1966),
s. 71-90; her iki makale ayrica Qajar Persia: Eleven Studies (Londra,
1987) iginde, s. 223-276.

3%  Bu konularda bkz. N. Calder, “Zakat in Imami Shi‘i Jurisprudence, from
the Tenth to the Sixteenth Century A.D.,” BSOAS, 44 (1981), s. 468-480;
“Khums in Imami Shi‘i Jurisprudence, from the Tenth to the Sixteenth
Century A.D.,” BSOAS, 45 (1982), s. 39-47; her iki makale ayrca Interp-
retation and Jurisprudence in Medieval Islam, ed. J. Mojaddedi ve A.
Rippin (Aldershot, 2006) iginde, makale XVII ve XVIII; A. Sachedina,
“Al-Khums. The Fifth in the Imami Shi‘i Legal System,” Journalo f Near
Eastern Studies, 39 (1980), s. 275-289; Ann K. S. Lambton,”A Nineteenth
Century View of jihad,” Studia Islamica, 32 (1970), s. 181-192; E. Kohl-
berg, “The Development of the Imami Shi‘i Doctrine of jihad,” Zeitsc-
hrift der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft, 126 (1976), s. 64-
86; ayrnca Belief and Law iginde, makale XV; Halm, Shi‘ism, s. 98-105.
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Bu sirada Iran'da ve Irak'ta 6énemli bir batini kelam okulu
ortaya gikmigti. Seyhiyye olarak bilinen bu okulun kurucusu,
erken Kagar déneminin 6nde gelen Oniki imamae: &limlerinden
Seyh Ahmed Ahsai'ydi (6. 1241/1826). Seyh Ahmed 6mriiniin ilk
yillarini memleketi Bahreyn'de gegirdikten sonra Irak’a yerlesti;
ardindan 1221/1806'da Iran’a gégtii ve émriiniin geri kalan kis-
minin ¢ogunu orada gegirdi. Seyh Ahmed gengliginden itibaren
on iki imama iligkin bir dizi riiya ve hayal gérmeye basladi; bu
yizden Kuran ve hadis konusunda ayricalikl1 bir anlama yeti-
layan Seyh Ahmed Ahsai, Hazreti Muhammed'in miracina ve
kiyamete iligkin fiziksel degil, daha ¢ok ruhsal bir yorum da
gelistirdi. Seyhi 6greti baslangicta, isfahan okulunun teosofik
ve irfani Siiligi ile zayiflayan Ahbari egilimlerin bir sentezini
temsil etmekteydi; kozmolojik, gizli-Ismaili ve esrarl 6gretile-
rin yani sira sezgisel bilgiye de 6zel énem verirdi. Ne var ki,
zamanla Seyhilik, fikih konularina hi¢bir zaman dogrudan ilgi
6gretisel uzlagmaya varda.

Seyh Ahmed Ahsai'nin ilk popiilerligi, Kazvin'de ve diger yer-
lerde bir kisim ulemanin kiskanglig1 ve muhalefetiyle sonuglan-
d1 ve ona karsi resmi tekfir ilan edilmesine yol a¢t1. Bu olumsuz
kosullar altinda Seyh Ahmed son yillarini esas olarak Kerbela'da
gecirdi. Onun yerine $eyhiyye'nin liderligine, Kerbela'da kalan
geng bir miirit, Seyyid Kazim Resti (6. 1259/1844) gecti. Onun
6limiinden sonra birkag¢ kisi Seyhiyye'nin liderligi iddiasin-
da bulundu. Ama Kagcar ailesinin bir mensubu olan Haci1 Mu-
hammed Kerim Han Kirmani (6. 1288/1871) genel kabul gérdi.
Ondan sonra, merkezi Iran’in Kirman eyaletinde bulunan Sey-
hilerin liderligi, Kirmanl Ibrahim ailesinde, Haci Muhammet
Kerim Han'in, Seyhilerin genellikle “Serkar Aga” diye hitap etti-
gi torunlarinda kaldi. Seyhiler esas olarak elyazmasi bigiminde
kalan ¢ok miktarda yaz: iiretmigtir.?’

37 Seyhiyye konusunda, bkz. Corbin, En Islam Iranien, cilt 4, s. 205-300;
ayrica Spiritual Body and Celestial Earth: From Mazdean Iran to
Shi‘ite Iran, gev. N. Pearson (Princeton, 1977), s. 180-266, birgok Seyhi
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Kagar Iran’in Oniki Imamc1 Sii baglami, Babilik ile onun
ikiz halefi Ezelilik ve Bahailigin dogusuna da tanik oldu.
1260/1844'te, on ikinci imamin gaybetinden tam 1000 hicri yil
sonra, Kerbela'da Seyhi lider Seyyid Kazim Resti'nin eski 6gren-
cilerinden Seyyid Ali Muhammed §irazi, gizli on ikinci imamin
yakinda ortaya gikacagini soyledi ve Siraz'da kendisini imamin
“kap1”s1 (bab), yani gizli imam ile cemaati arasinda araci ilan
etti. Ama ¢ok ge¢meden iddiasinin mahiyetini degistirdi ve on
ikinci imam ya da bizzat Mehdi oldugu 6ne siiriildii. Bir siire
sonra artik genellikle Bab olarak taninan Seyyid Ali Muhammed
Islami seriati ortadan kaldirdi ve kendisini yeni bir kitabi vah-
yin ve ilahi hukukun alicis1 ilan etti. Bu iddialar Oniki imamci
ulemanin sert muhalefetiyle kargilagt1 ve aralarinda tartigma-
lar yasandi ve Bab 1263/1847'de Azerbaycan’a siirgiin edildi. O
sirada, Iran'in farkh bélgelerinde Kagar diizene kars: silahli bir
ayaklanma baglatan ve sayilar1 giderek artan bir taraftar kit-
lesi kazanmigti. Ne var ki, kisa siire sonra 1266/1850'de Bab,
sadrazam Mirza Taki Han Emir-i Kebir'in (6. 1268/1852) emriyle
Tebriz'de idam edildi.

Bab'in dgretilerinden esinlenen Babi hareket, Bab'in 6lii-
miiyle birlikte yok olmadi. Daha 1268/1852'de Bab'in intikamini
almak i¢in Babiler, Nasiriiddin Sah Kagar'a suikast girisiminde
bulundu. Bu durum, iran'da Babilere ve énde gelen gahsiyetle-
rine karsi yaygin bir zulme yol agt1. Babiligi kabul eden birgok
6nemli sahsiyet baslangicta Seyhi olmasina ragmen, Seyhiligi
Babiligin habercisi saymak yanlis olur. Her neyse, genellikle
Subhi Ezel olarak taninan Mirza Yahya Nuri diye biri, Bagdat'ta

metnin gevirilerini igerir; M. Bayat, Mysticism and Dissent: Socioreligi-
ous Thought in Qajar Iran (Syracuse, NY, 1982), s. 37-86; Juan R. Cole,
“Casting Away the Self: The Mysticism of Shaykh Ahmad al-Ahsa’i,” R.
Brunner ve W. Ende, ed., The Twelver Shia in Modern Times: Religious
Culture and Political History (Leiden, 2001) iginde, s. 25-37; M. A. Amir-
Moezzi, “An Absence Filled with Presences: Shaykhiyya Hermeneutics
of the Occultation,” Spirituality of Shii Islam iginde, s. 461-485; Z. Eb-
rahimi, "Al-Ahsa’i,” EIS, cilt 3, s. 362-367; A. Eschraghi, “Kazem Rasti,”
EIR, cilt 16, s. 201-205; ve D. M. MacEoin, “Shaykhiyya,” EI?, cilt 9, s.
403-405.
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Babilerin liderligini iistlendi. Ama 1280/1863'te onun iivey kar-
desi Mirza Hiiseyin Nuri, Bagdat’ta Bahaullah unvaniyla Bab'in
gercek halefi oldugunu iddia etti. Bab'in halefligiyle ilgili an-
lagmazlik Babileri ikiye boldi: Bab'in 6zgiin 6gretilerine bag-
1 olan Subhi Ezel'in (6. 1330/1912) pesinden giden Ezeliler ile
yeni bir dini savunan ve kendisini ilahinin zuhuru (mazhar-
ilahi) ilan eden Bahailer. Bu arada, Irak’taki Osmanl yetkilileri
iki kardesi 6nce Kibris'a sonra Filistin'de Akka'ya siirgiin etti;
ama taraftarlar1 Iran'da kaldi. Babilerin biiyiik ¢ogunlugu so-
nunda Bahailere katildi; Ezeli Babilik ise durgunlasti ve sonun-
da 6nemsiz ve oldukga kapali bir gruba déniistii.*® Daha son-
ra Bahailik Iran'da Yahudi ve Zerdiisti cemaatlerden de dénme
aldi. Bagimsiz bir din olarak Bahailik, Siilige ya da herhangi
bir Islami gelenege mensup sayilamaz. Bahaullah'in halefleri
yonetiminde Bahailik, karisik kiiresel orgiitlenmesiyle biitiin
kitalara yayildi.

Kagar déneminin son on yillarinda $ii din adamlar: toplu-
gu, Iran'da niifuz sahibi ve iilkenin kamusal islerine aktif ka-
tilan 6nemli bir toplumsal sinifa doniigmiistii. Ulemanin siya-
sal faaliyetleri, 20. ylizy1lin basinda, se¢ilmis bir meclise ve bir
anayasaya (kanun-i esasi) sahip bir mesruti monarsi sistemiyle
sonuglanan Iran Mesrutiyet Devrimine katilmalariyla doruga
ulagmigty; bunlar Ortadoguda esi goriillmemis bagarilardi. ilk
meclis 1906'da Tahran'da toplandiginda, iiyelerinin yaklasik
ylizde 20'si ulemadan olugmaktaydi. iran'in o sirada énde gelen
miictehitleri, 1910'da suikastla 6ldiiriilen Seyyid Abdullah Bih-
behani ve Ayetullah (Allah’in igareti) unvanini alan ilk miigtehit
olan Seyyid Muhammed Tabatabai, ayrica Irak’ta oturan birgok
ilim, iran monarsisinin mutlakiyetgiligine son veren Megruti-
yet Devriminin basansina katkida bulundu.®

3®  Bkz. A. Amanat, Resurrection and Renewal: The Making of the Babi
Movement in Iran, 1844-1850 (Ithaca, NY, 1989); Bayat, Mysticism and
Dissent,s. 87-131; D. M. MacEoin, “Babism,” EIR, cilt 3, s. 309-317.

33 fran Megrutiyet Devrimine iligkin klasik eser: Edward G. Browne, The
Persian Revolution of 1905-1909 (Cambridge, 1910). Aynca bkz. Abdul-
Hadi Hairi, Shi‘ism and Constitutionalism in Iran (Leiden, 1977); Va-
nessa Martin, Islam and Modermnism: The Iranian Revolution of 1906
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Pehlevi hanedaninin (1925-1979) kurucusu Riza Sah’in ik-
tidara gelmesiyle birlikte, Iranin modern tarihinde ve iilke-
nin din-devlet iligkilerinde yeni bir evre basladi.?° Baslangigta,
fran'da Ruslarin orgiitledigi Kazak Tugayinda bir subay olan
Riza Han, Kagarlarin sonuna igaret eden ingiliz destekli 1921
darbesine katildi. Laiklikte ve modernlesmede rol modeli olarak,
Tirk cumhuriyetinin kurucu babasi Mustafa Kemal Atatiirk’i
(1881-1938) taklit eden karizmatik bir asker olan Riza Han, kisa
slirelerle savag bakanlig1 ve bagbakanhk yaptiktan sonra hizla
konumunu saglamlastirdi. 1925'e gelindiginde, son Kagar hii-
kiimdar Ahmed $ah’1 (h. 1909-1925) tahttan indirip, iran'da bir
cumhuriyet ilan etmeye hazirdi. Ne var ki, 6nde gelen ulema-
nin, Tiirkiye'de Atatiirk'iin benimsedigi tipte laik devletgilige yol
acacagini digiindiikleri cumhuriyetgilige inatg1 muhalefeti ne-
deniyle, Riza Han monarsi alternatifine yéneldi ve 1925'te Ka-
car hanedanini tahttan indirip kendini gah ilan etti.

Daha sonra Riza Sah Iran’in gesitli bolgelerine kanun ve dii-
zeni geri getirip lilkeyi modernlestirmeye gecince, o zamana ka-
dar Iran toplumunda ulemanin ayricalikli konumuna sistematik
saldirisina basglayarak, yasamsal gelir kaynaklarini dogrudan
ya da dolayl olarak ortadan kaldiran ve toplumsal-siyasal et-
kilerini kisitlayan bir dizi politika benimsedi.** Ozellikle, daha

(Londra, 1989); Ann K. S. Lambton, “The Persian ‘Ulama and Constituti-
onal Reform,” Fahd, ed., Le Shi‘isme Imamite iginde, s. 245-269; ayrica
Lambton, Qa jar Persia, s. 277-300; M. Litvak,“Madrasa and Learning in
Nineteenth-Century Najaf and Karbala,” Brunner ve Ende, ed., Twelver
Shia in Modern Times iginde, s. 58-78; S. Amir Arjomand, “The 1906-07
Iranian Constitution and the Constitutional Debate on Islam,” Journal
of Persianate Studies, 5 (2012), s. 152-174; H. Algar, “Abdallah Behba-
hani,” EIR, cilt 1, s. 190-193.

%  Bkz. C. Ghani, Iran and the Rise of Reza Shah: From Qajar Collapse to
Pahlavi Rule (Londra, 1998); H. Katouzian, State and Society in Iran:
The Eclipse of the Qajars and the Emergence of the Pahlavis (Londra,
2000).

4 20.yiizyildairan'da ulema-devlet iligkileri konusunda daha fazlasi igin
bkz.S.Akhavi, Religion and Politics in Contemporary Iran: Clergy-State
Relations in the Pahlavi Period (Albany, NY, 1980); Michael M. J. Fisc-
her,Iran: From Religious Dispute to Revolution (Cambridge, MA, 1980);
H. Algar, “Religious Forces in Twentieth-Century Iran,” in Cambridge
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once esas olarak din adamlarinin denetiminde olan iilkenin
yargl ve egitim sistemlerinden ulemay: diglayacak bir dizi yasa
gikardi. Ornegin 1920'lerin sonunda yurttaghk ve ceza yasalari-
nmin ¢ikarilmasiyla, seriat mahkemelerinin yerini 1927'de kuru-
lan Adalet Bakanligina bagli laik mahkemeler aldi ve 1936'dan
itibaren, Tahran Universitesi kurulduktan sonra, yalnizca onay-
l1 akademik diploma sahibi hukukgular iilkenin yarg: sistemin-
de yargiclik yapabildi. Ayni1 zamanda her diizeyde laik egitime
gecildi ve gesitli tipte dinsel mektep ve medreseler kisa siirede
ortadan kayboldu ya da durgunlasti.

imam Hiiseyin'in Kerbela'da sehit edilisini anma térenleri
de dahil, agik alanda dinsel térenlerin resmen yasaklanmasi da,
din adamlarina yapilan ciddi bir ayipt1. Bir ayip da 1936'da ya-
pildy; kadinlarin geleneksel iran pegesi (cader) giyerek sokaga
¢ikmalar: yasaklandi. Asag1 yukar: aynm sirada hiikiimete, din-
sel vakiflarin yonetimine gerektiginde karigma yetkisi verildi
ve biitiin noterlik islemleri de din adamlarindan alinds; biitiin
bunlar, din kurumuna akan gelirleri kesen 6nlemlerdi. Dahasi
Riza Sah'in diktatorliik rejimi, diger toplumsal siniflarin men-
suplar: gibi siirgiin edilebilen, hapse atilabilen ya da 6ldiiri-
lebilen Seyyid Hasan Miiderris (6. 1937) gibi din adamlarina
herhangi bir ayricalikli istisna tanimadi. Bununla birlikte Riza
Sah'in Tiirkiye'de Atatiirk’iin yaptig: gibi ulemanin kékiini kazi-
ma niyetinde oldugunu gésteren higbir kanit yoktur.

Merci-i taklid kabul edilenler de dahil, bir biitiin olarak
ulema, Riza Sah'in ruhban karsiti politikalarina ve konumla-
rina yapilan tecaviizlere yonelik sessiz bir tutum benimsedi.
Bu donemde ulema kampindaki ana gelisme, Necef’teki Seyyid
Ebu'l-Hasan Miisevi el-Isfahani (6. 1946) ve Mirza Muhammed
Hiiseyin en-Naini'nin (6. 1936) yan1 sira merci kabul edilen
tek Iranli miigtehit olan Seyh Abdiilkerim Hairi Yezdi'nin ¢a-
balariyla Kum'da dinsel 6gretim kurumunun (havze-i ilmiye)
canlanmasi ve genislemesiydi. Hairi, baslangigta Kum'a yakin

History of Iran, cilt 7, s. 732-764; M. Faghfoory, “Ulama-State Relations
inIran: 1921-1941," IJMES, 19 (1987), s. 413-432.
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Erak kentinde ders veriyordu; orada, aralarinda gelecekte is-
lam Devriminin lideri olacak gen¢ Ruhullah Humeyni de bu-
lunan bir grup miirit ve 6grenci edinmisti. 1920'lerin basinda
Hairi, Kum'a tasindi ve 1937'de 6lene kadar orada ders verdi.
Esas olarak Hairi'nin ¢abalar1 sayesinde Kum, bir Sii egitim
ve Ogretim merkezi olarak hizla Necef'in ve Kerbela'nin alter-
natifi oldu. Hairi, 6grencisi ve gelecegin tek mercii Ayetullah
Burucirdi gibi siyasete bulasmadi; ama daha sonra eylemci
dinsel lider olan o6grenciler yetistirdi. Fiilen Hairi'nin kurdu-
gu Kum'daki ilim okulu (havze-i ilmiyye), zamani1 geldiginde,
Ayetullah Humeyni'nin énderliginde islami militanligin kalesi
olacakti. Toplumda tamamen marjinallestirilen ulemaya baski
dénemi, Ikinci Diinya Savag: sirasinda 1941'de Miittefikler Riza
Sah'1 oglu Muhammed Riza Sah lehine tahttan feragat etmeye
mecbur edince son buldu.

ikinci Pehlevi hiikiimdar déneminde $ii din adamlarinin ta-
rihine iligkin ayrintili bir anlatim bu béliimiin kapsamim asar.
Bununla birlikte sonunda iran'da bir islam cumhuriyetinin ku-
rulmasina yol agan belli gelismeleri ele alacagiz. Muhammed
Riza Sah déneminin(1941-1979), siyasal partilerin ve medya-
nmin tekrar 6zgiirce galigabildigi ilk on yilinda din adamlari da,
geleneksel ayricaliklarinin en azindan bir kismini geri almaya
basladi. 1947'de, oldukga bilgili din alimi Ayetullah Hiiseyin Ta-
batabai Burucirdi, diinyadaki Oniki imama $iilerin tek merci-i
taklidi olarak ortaya ¢ikmisty; 1962'de 6lene kadar bu unvani-
n1 korudu.*? Kum’'daki ilim okulu (havze), $ii-Siinni uzlagmasi-
n1 saglamak i¢in de gesitli girisimlerde bulunan Burucirdi'nin
onderliginde gelisip gii¢lendi. Ne var ki, Ayetullah Burucirdi de
siyasal faaliyetten uzak durdu. Aslinda 1949'da Kum'da, iran’da
din adamlarinin rejim karsit1 siyasal faaliyete girmelerini 6nle-
meye calisan bir ulema toplantisi diizenledi. Bu arada iran'da
radikal dinsel-siyasal programlara sahip ¢ok sayida Islami
orgiit ortaya cikmigti. Siyasal sahnede aktif bir rol oynayan

42 A. Hairi, “Burudjirdi,” EF, cilt 12, Ek, s. 157-158; H. Algar, “Borujerdi,
Hosayn Tabataba’i,” EIR, cilt 4, s. 376-379.
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Ayetullah Seyyid Ebu’l-Kasim Kasani'nin (6. 1962) manevi 6n-
derliginde 1945'te kurulan, 20. yiizyil Iraninda Islami bir dev-
let kurma hedefine ve bu hedefe ulasmak i¢in radikal bir stra-
tejiye sahip ilk grubu temsil eden Fedaiyyan-1 Islam (islamin
Fedaileri) bu o6rgiitlerden biriydi. Ayetullah Burucirdi Kum'da
Fedaiyyan-1 Islam’in faaliyetlerinden hognutsuzlugunun ifade
ederken, gen¢ Ruhullah Humeyni'nin grupla iliskisi vardi.*?

Avetullah Burucirdi'nin 6liimiinden sonra, yine 6énde gelen
cok sayida miigtehit kendi mukallitleri tarafindan eszamanl
olarak merci kabul edildi; higbiri digerlerine istiinliikk sagla-
yamad1. Gok ge¢meden Ayetullah Seyyid Ruhullah Musevi Hu-
meyni, bu segkin miigtehitler grubu arasinda merci kabul edi-
lecekti.** Parlak bir alim, karizmatik bir lider ve kusursuz bir
stratejist olan Humeyni, 1922'de yirmi yasindayken hocasi Seyh
Abdiilkerim Hairi'nin pesinden Kum'’a gitmisti. Kum'da yeni can-
lanan ilahiyat okulundaki galismalarinda Humeyni, fikha ek ola-
rak Sii irfan ve felsefe alaninda da zirveye tirmandi. Bununla
birlikte siyasal faaliyete basindan beri egilimliydi. Daha 1944'te,
din adamlarina yo6neltilen saldirilara kars: Sii hiyerarsiyi savun-
mak icin yazilan ve velayet-i fakih 6gretisinin niiveleri ile Riza
Sah'in politikalarinin bir elestirisini de igeren Kegfiil-esrar adli
risalesinde radikal diisiincelerini ifade etmisti.

Humeyni'nin Pehlevi rejimine kars: acik kampanyas1 1963'te
hizlandi. O sirada Iran'da rejime ruhban muhalefetinin bir
damari, Kum'daki Feyziye Medresesindeki derslerinde ve ko-
nusmalarinda Sah'it ve Beyaz Devrim denilen reform paketini
acgikca elestiren Humeyni'nin liderliginde giliclenmisti. Kum'da
givenlik giicleri ile ilahiyat 6grencileri (tullab) arasindaki ¢a-
tismalardan ve Tahran'da Humeyni'nin kentli destekcilerinin

43 Y. Richard, “Ayatollah Kashani: Precursor of the Islamic Republic,” Nik-
ki Keddie, ed., Religion and Politics in Iran iginde, s. 101-124; F. Kaze-
mi, “State and Society in the Ideology of the Devotees of Islam,” State,
Culture and Society, 1 (1985), s. 118-135; “Feda’ian-e Eslam,” EIR, cilt 9,
s. 470-474. Ayrica bkz. A. Rahnema, "Kasani, Sayyed Abu’'l-Qasem,” EIR,
cilt 15, s. 640-647.

4 B. Moin, Khomeini: Life of the Ayatollah (Londra, 1999); S. A. Arjomand,
“Khumayni, Sayyid Ruh Allah Musawi,” EF, cilt 12, Ek, s. 530-531.
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kanh bir bigimde ezilmesinden sonra Humeyni tutukland:i ve
1964'te Tirkiye'ye, ardindan Necef'e siirgiin edildi ve 1978'e ka-
dar Necef’te kaldi. 1963'teki gosteriler siddetle bastirildiktan
sonra Humeyni merci-i taklid kabul edildi.

Humeyni, Irak’taki siirgiin yillarinda siyasal faaliyetlerini
ve Iran iginde gesitli dinsel gruplarla gizli iligkilerini siirdiir-
dii. 1970'te Necef'te Islami y6énetim {izerine bir dizi ders verdi.
Bu yenilik¢i dersler Beyrut, Necef ve Kum'da Hiikumet-i Islami
baslig1 ve velayet-i fakih alt-basligiyla yayimlandi*s “Ulema/
fukaha"nin on iki imamin siyasal otoritesinin varisi oldugunu
savunan velayet-i fakih dgretisi, gelecekte Iran islam Cumhuri-
yeti anayasasinin koge tasi islevi gorecekti.

Ayetullah Humeyni'ye gore, yonetme hakki on ikinci imamin
gaybeti sirasinda imamlardan fakihlere (fukaha) geger; ¢linkii,
ilahi vahyi ve seriat1 en iyi onlar bilir ve bu hak, bir hiikiimet
kurmay1 bagarirsa tek bir fakihe gecer. Aksi takdirde, Islami bir
yonetim kurmak kolektif olarak fakihlerin gérevidir. Bu nedenle
velayet-i fakih ogretisi, “ulema/fukaha”nin siyasal otoritenin

% Ayatullah R. Khumayni, Hukumat-i Islami ya vilayat-i faqih (Necef,
1391/1971); Ingilizce geviri, “Islamic Government,” R. Khumayni, Islam
and Revolution: Writings and Declarations of Imam Khomeini, gev. H.
Algar (Berkeley, 1981) iginde, s. 25-166. Velayet-i fakih konusunda bazi
incelemeler igin bkz. N. Calder, “Accommodation and Revolution in Ima-
mi Shi‘i Jurisprudence: Khumayni and the Classical Tradition,” Middle
Eastern Studies, 18 (1982), s. 3-20; Interpretation and Jurisprudence
icinde, makale XIX; H. Enayat, “Iran: Khumayni's Concept of the ‘Guar-
dianship of the Jurist’,” J. Piscatori, ed., Islam and the Political Process
(Cambridge, 1982) iginde, s. 160-180; G. Rose, “Velayat-e Faqih and the
Recovery of Islamic Identity in the Thought of Ayatollah Khomeini,” Nik-
ki Keddie, ed., Religion and Politics in Iran iginde, s. 166-188; Said A.
Arjomand, “Ideological Revolution in Shi‘ism,” Arjomand, ed., Authority
and Political Culture in Shi‘ism iginde, s. 178-209; ayrica “Authority in
Shiism and Constitutional Development in the Islamic Republic of Iran,”
Brunner ve Ende, ed., Twelver Shia in Modern Times iginde, s. 301-332;
A. Amanat, “From ijtihad to wilayat-i faqih: The Evolving of the Shi‘i
Legal Authority into Political Power,”A. Amanat ve F. Griffel, ed., Shari‘a:
Islamic Law in the Contemporary Context (Stanford, 2007) i¢inde, s. 120-
136; ayrica Apocalyptic Islam iginde, s. 179-196; S. Akhavi, “Contending
Discourses in Shi‘i Law on the Doctrine of Wilayat al-Faqih,” Iranian
Studies, 29 (1996), s. 229-268.
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en yiiksek konumuna vyiikseligini rasyonellestirirken Pehlevi
rejiminin mesruiyetini ¢iiriitmekteydi. Ayetullah Humeyni, aym
zamanda, igtihat ilkesini dar yorumladiklar: ve $ii fikhin ibadet
yanlariyla mesgul olduklar icin geleneksel Oniki imamec1 din
adamlarini da elestirdi.

Ayetullah Humeyni, baslangigta ¢ok fazla bilinmeyen boy-
le bir 6greti temelinde, esi goriillmemis mahiyette ve kapsam-
da devrimci hareketi o6rgiitledi ve yonetti. Halk¢l bir strateji
kullanarak Pehlevi rejiminin her hatasindan yararlandi ve her
siyasal grup ya da partiyle igbirligine gitti —genis tabanl Isla-
mi hareketinin nihai basarisina sonsuz katkida bulunan fak-
torler.*¢ Ayetullah Humeyni Subat 1979'da, Muhammed Riza Sah
(6. 1980) ayrildiktan kisa siire sonra Tahran'a zaferle dondii ve
fran'da Pehlevi monarsgisini ortadan kaldirip Islami bir cum-
huriyet kuran Islam Devriminin ilk evresini tamamladi. Ondan
sonra Humeyni'ye artik, diger merciler gibi Ayetullah ya da Bii-
yik Ayetullah (Ayetullah el-Uzma) degil, imam denildi; artik
islam Devriminin rehberi ve Iran'da yarattig1 islam devletinin
veli-i fakihi kabul edilmekteydi ~-Humeyni'ye verilen bu riitbeler,
"merci-i taklid"den iistiin riitbelerdi. Modern zamanda, dinsel
hiyerargide Oniki Imamci ulemaya farkli unvanlar verilmigtir.
Merci-i taklid olma yolunda olan miigtehit, normalde Ayetullah
ve daha yakin zamanda Biiyiik Ayetullah unvan tasimaktadir.
Daha alt diizey miigtehitlere de Ayetullah deniliyor; miistakbel
miigtehitlere de Hiiccetii'l-Islam (Islamin delili) deniliyor.

ictihat ilkesi ilk agiklandigindan bu yana Oniki Imamci
ulemanin otorite/iktidar paradigmasinda tarihsel evrim, giz-
li imamin tam temsilcisi (naib-i imam) olarak kavranan veli-i

% iran Islam Devrimi iizerine literatiir oldukga genistir. Onceki notlarda
anilan kaynaklara ek olarak burada yalmzca agagidaki Ingilizce eser-
lerden s6z edebiliriz: Said A. Arjomand, The Turban for the Crown: The
Islamic Revolution in Iran (Oxford, 1988); E. Abrahamian, Iran Betwe-
en two Revolutions (Princeton, 1982); Sh. Bakhash, The Reign of the
Ayatollahs: Iran and the Islamic Revolution (Londra, 1985); Nikki R.
Keddie, Roots of Revolution: An Interpretive History of Modern Iran
(New Haven, 1981); Nikki R. Keddie ve E. Hooglund, ed., The Iranian
Revolution and the Islamic Republic (Ann Arbor, MI, 1982).
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fakih lideriyle teokratik bir Islam devletinin kurulmasiyla ug
ve nihai sonucuna ulagmisti. Boyle bir devlette, genel olarak
Oniki imameci ulema ve 6zel olarak lider(ler)i, simirsiz bir siya-
sal yetkiye sahip benzersiz bir dinsel otorite konumu kazana-
caktl. Imam Humeyni 1989'da éliince, o sirada iist diizeyde bir
mii¢tehit olmayan, ama Islam Cumhuriyeti'nde oldukga aktif
olan Seyyid Ali Hamaney rehber ve veli-i fakih konumuna gegti,
ama selefinden daha az manevi otoriteyle. Ayn1 zamanda diger
miigtehitler, merci-i taklid olarak artik daha kolay itibar kazan-
maktayds; bunlarin arasinda, Marasi (6. 1991), el-Hui (6. 1992),
Giilpayigani (6. 1993), Eraki (6. 1994) ve es-Sistani gibi Biiylik
Ayetullahlar varda.

Daha 6nce de belirtildigi gibi, Arap diinyasinin birgok ye-
rinde Siinni yoneticilerin baskici politikalarina maruz ve farkl
siyasal kaderler altinda Oniki Imamci Sii cemaatler de gelisip
ki Sii yapiyla geleneksel olarak yakin baglari vardi. Irak'in tiirbe
kentleri, 6zellikle Necef ve Kerbela, 20. yiizyilin ortasina kadar
tartigmasiz $ii 6grenim merkezi islevi gérdi. Bununla birlikte
bu merkezler, yalnizca siirekli ziyaretgi akigiyla degil, Iran'da
ve Hindistan'da zengin bireylerin ve hiikiimetlerin de sagladig:

4 Arap topraklardaki Oniki imamci cemaatler ve liderleri konusunda
daha fazla ayrint1 igin bkz. Y. Nakash, The Shi‘is of Iraq (Princeton,
1994); Reaching for Power: The Shi‘a in the Modern Arab World (Prin-
ceton, 2006); M. Litvak, Shi‘i Scholars of Nineteenth-Century Iraq: The
‘Ulama’ of Najaf and Karbala’ (Cambridge, 1998); F. Ajami, The Vanis-
hed Imam: Musa Al Sadr and the Shia of Lebanon (Londra, 1986); H.
Cobban, “The Growth of Shi‘i Power in Lebanon and its Implications for
the Future” ve J. Goldberg, “The Shi‘i Minority in Saudi Arabia,” Juan R.
I. Cole ve Nikki R. Keddie, ed., Shiism and Social Protest (New Haven,
1986) iginde, s. 137-155 ve 230-246; Ahmad N. Hamzeh, In the Path of
Hizbullah (Syracuse, NY, 2004); Chibli Mallat, Shi‘i Thought from the
South of Lebanon (Oxford, 1988); R. K. Ramazani, “Shi‘ism in the Persian
Gulf,” Cole ve Keddie, ed., Shi‘ism iginde, s. 30-54; S. Mervin, “The Clerics
of Jabal ‘Amil and the Reform of Religious Teaching in Najaf Since the
Beginning of the 20th Century” ve G. Steinberg, “The Shiites in the Eas-
tern Province of Saudi Arabia (al-Ahsa’), 1913-1953,” Brunner ve Ende,
ed., Twelver Shia in Modern Times iginde, s. 79-86 ve 236-254; Momen,
Introduction to Shi‘i Islam, s. 261-282; Halm, Shi‘ism, s. 124-132.
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dis fonlara bagimlilik gelistirmigti. Ayn1 zamanda, Birinci Diin-
ya Savasinin sonuna kadar bélgeyi kontrol eden Osmanlilarla
baglamak iizere, Irak’i yoneten Siinni rejimler Irakli ulemanin
etkisini siirekli zayiflatti

1920'lerden itibaren monarsi ya da cumhuriyetgi rejimler al-
tinda Irak’in $ii ulemas, tilkenin yoneticilerinden iyi muamele
goérmedi. Sonug olarak, Irak’ta Oniki imameci ulema higbir zama-
n1 siyasal olarak etkili bir sinif olarak ortaya ¢ikmadi. Bu olum-
suz kosullar altinda birgok alim sonunda Iran‘a yerlesti; ayri-
ca Sii ogrenim merkezi olarak Necef'i geride birakan Kum'un
ilim okulu (havze) da birgok alime gekici geldi. Ayetullah Seyyid
Muhsin el-Hekim 1962'den 1970'te 6lene kadar Necef'te tartig-
masiz merci-i taklitti. Daha sonra Hekim ailesinin gesitli iiyele-
ri Irak’ta $ii liderlik konumuna yiikselirken; Ayetullah Muham-
med Bakir es-Sadr, Necef'te ders verdi ve Irak’in Oniki imama
cemaati arasinda biiyiik saygi gordii. Yine de 1980'de genellikle
Siilere kars: sert politikalar izleyen Saddam Hiiseyin'in emriyle
idam edildi. Daha yakin zamanda Biiyiik Ayetullah Ebu’l-Kasim
el-Hui (6. 1992) ve Necef'teki halefi Ayetullah Ali Sistani, hem
Irak'in hem Iranin Oniki Imamcilar1 tarafindan merci kabul
edilmistir. u anda yaklasik 31 milyonluk Irak niifusunun en
az yizde 60'1n1n, Bagdat'in yani sira Basra'da ve giineyin diger
yorelerinde yogunlasmig Oniki imame Sii olduguna inanilmak-
tadir.

Liibnan'da Oniki Imamc Siiler, giineyde Cebeliamil'in kir-
sal kesiminde yogunlagmistir; burada bélge niifusunun yiiz-
de 80 kadarimi olustururlar. Dogu Liibnan'da Bekaa Vadisinde
de 6nemli bir Oniki Imamci cemaat bulunmaktadir. Safeviler
zamanindan beri Cebeliamil'in Oniki Imamcilari ile Iran ara-
sindaki iligkiler genellikle yakin olmustur. Modern zamanda,
Necef'te ve Kahire'de egitim goren Seyyid Abdiilhiiseyin Sere-
feddin, 1957'de Glene kadar bir siire Liibnanli Siilerin manevi
liderligini yapt1. 1959'da, atalar1 Cebeliamil'den gelen franl bir
miigtehidin oglu olan Musa es-Sadr Liibnan’a geldi ve buradaki
Oniki Imamcilarin manevi lideri oldu. Genellikle tanindig adiy-
la Imam Musa es-Sadr, iilkenin diger dinsel cemaatlerinin ar-
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kasinda topallayan Liibnanl yoksul Siilerin yasam kosullarini
iyilestirmek icin bikmadan caligti. 1975te, daha sonra EMEL
(Efvac el-Mukaveme el-Liibnaniyye ~Liibnan Direnis Tugaylari)
olarak anilan militan bir Sii érgiit kurdu; érgiit daha sonra iran
islam Cumhuriyeti'nden yardim aldi. Musa es-Sadr, 1978'de
Libya'ya yaptig1 bir ziyaret sirasinda esrarengiz bir bigimde
kayboldu.

Su anda Liibnanli Oniki Imamec Siilerin liderligi, niifuzlu
kiigiik bir grubun elindedir. Bu baglamda, 1980°lerin ortasinda,
fran'daki islami rejimin yakin miittefiki olan Seyh Muhammed
Hiiseyin Fadlallahin (6. 2010) manevi 6nderliginde kurulan ve
Hizbullah (Allah’in Partisi) olarak bilinen Sii 6rgiitlenme 6zel-
likle 6nemlidir. Hizbullah, Libnan'in modern tarihinde hem si-
yasal bir parti olarak hem radikal bir Islami hareket olarak can
alic1 bir rol oynamigtir. Hizbullah'in ideolojik programi, imam
Humeyni'nin agikladig: velayet-i fakih dgretisine destegin yani
sira $ii Islama baglihfi da igerir. Bununla birlikte bireysel
iiyeler dinsel konularda kendi merci-i taklidini segmekte ser-
besttir. 1992'den beri Hizbullah'in siyasal lideri Seyyid Hasan
Nasrallah'tir. Din 4limi olmasina ragmen, merci olacak diizey-
de degildir; Hasan Nasrallah, iran’da imam Humeyni'nin halefi
Ayetullah Hamaney'in bir miirididir. Liibnan'in Oniki Imamae
Siileri, Libnan'in Hiristiyan-Miisliiman toplam niifusunun yiiz-
de 60'1n1 olusturan 6,4 milyonluk Miisliiman niifusun tahminen
yarisinl olusturmaktadir.

Bahreyn'de $ii cemaatlerin ve 6grenim geleneklerinin derin
kékleri vardir. Oniki iImamcilar Bahreyn'in bir milyonluk toplam
niifusunun ¢ogunlugunu olusturmasina ragmen, lilkenin Siinni
asiret liderleri, 6zellikle yonetici Halife ailesi tarafindan agikga
ve slirekli bask: altinda tutulmaktadir. Suudi Arabistanin Oni-
ki imamci Siileri, agirlikli olarak dogudaki el-Hasa'da (el-Ahsa)
yastyorlar; burada ortagagda Karmatiler kendi muhalif $ii dev-
letlerini kurmusgtu. Oniki Imamcilar, bu Suudi eyaletin toplam
niifusunun tahminen yarisini olusturuyorlar. Osmanlilar gittik-
ten sonra Melik Ibn Suud (6. 1953) énderliginde Vehhabilerin
Arabistan’l yeniden iggal ettigi 20. yiizyilin ilk on yillarindan
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bu yana yerel $iiler, 1932'de resmen kurulan Suudi Arabistanin
Vehhabi-egemen diizeni altinda diisman goériilmekte ve asagi-
lanmaktadir.

1920’lerde Vehhabiler, Medine'de Baki Mezarligindaki Sii
imamlarin biiyiik saygl duyulan tiirbelerini de yikti.

1938'de Suudi vilayeti el-Hasa'da petrol bulunmasi, vilayetin
biiyiik Sii cemaatinin yagsaminda anlamh bir iyilesmeyle sonug-
lanmadi. Suudi Arabistan'in 25,5 milyonluk toplam niifusunun
yaklagik yiizde 10’unu olugturan Oniki Imamcilar ve diger azin-
lik Sii cemaatler, Islam i¢inde hig¢bir ¢ogulculugu kabul etmeyen
ya da hos gérmeyen Vehhabi-Selefi kdktenci ideolojinin etkisi
altinda Suudi rejiminin aralikli olarak zulmiine ugramaktadir:
Aslinda, Suudi Kralliginda mutasavviflar ve Siiler tekfiri hak
eden teolojik sapma olarak goriilmektedir. Arabistan yarima-
dasinin diger bolgelerinde, 6zellikle Iran Kérfezinin giiney ki-
ylarinda, Kuveyt, Katar ve Birlesik Arap Emirlikleri'nde daha
kiigiik Oniki Imamci cemaatler bulunmaktadur.

Hindistan'da Oniki imamec Siilik, Hint alt-kitasinda ilk Is-
lam devletini kuran Behmeniler (h. 748-934/1347-1528) y6neti-
mindeki Dekkan bolgesine yayilmisti.® Behmeni Kralliginin da-
gilmasindan sonra, Dekkan bolgesinde onlarin yerini alan beg
bagimsiz devlette, yani Berar'da Imadgahi, Bider'de Beridsahi,
Bicapur'da Adilsahi, Ahmednagar'da Nizamsahi, Golkonda'da
Kutupsahi devletlerinde Oniki Imamci miigtehitler 6zellikle ak-
tiflesti. Hindistan'da ¢aligan Oniki imamc1 miigtehitler de ¢o-
gunlukla iran kékenliydi ve Dekkan bélgesinin pek ¢ok Miis-
liman hiikiimdar: gibi onlar da genellikle Safevilerin etkisi

4 Hindistan alt-kitasinin Oniki Imamci Siileri konusunda daha fazla ay-
rint1 igin bkz. John N. Hollister, The Shi‘a of India (Londra, 1953), 6zel-
likle s. 101-194; Juan R. I. Cole, Roots of North Indian Shi‘ism in Iran
and Iraq: Religion and State in Awadh, 1722-1859 (Berkeley, 1988); S.
Athar A. Rizvi, A Socio-Intellectual History of the Isna‘Ashari Shi‘is
in India (Kanberra, 1986), 2 cilt; Nakash, Shi‘is ofIraq, s. 211-229; D.
Bredi, “Profilo della communita Sciita del Pakistan,” Oriente Moderno,
75 (1995), s. 27-75; A. Rieck, “The Struggle for Equal Rights as a Mino-
rity: Shia Communal Organizations in Pakistan, 1948-1968,"” Brunner ve
Ende, ed., Twelver Shia in Modern Times iginde, s. 268-283.
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altindaydi. Adilsahiler (h. 895-1097/1490-1686), Hindistan'da

liman hanedand.

928/1522'de, iranin Oniki imameci ulemasinin kigkirttig:
zuliimden kagan Muhammedsahi Nizari Ismaililerin en {inlii
imami ve bilgili bir 4lim olan $ah Tahir Hiiseyni, Ahmednagar’a
geldi. Sah Tahir takiye amaciyla, kendisini uzun bir siire Oniki
imameci $ii bir alim gibi gésterip, Ismaili baglantisin gizledi.
Her neyse, Ahmednagar'da $ah Tahir kisa siirede Nizamsah I.
Burhanin (h. 915-961/1509-1554) giivenilir danismani oldu ve
onu Siinnilikten $ii Islamin Isnaagari bigimine déndiirmeyi ba-
sardi. Kisa siire sonra 944/1537'de Nizamgah I. Burhan, Oniki
Imama $iiligi {ilkesinin resmi dini ilan etti. Ondan sonra gide-
rek artan sayida Oniki imameci ulema, Nizamsahi devlette top-
landi ve hiikiimdarlarindan himaye gérdi. Bununla birlikte Sah
Tahir, o sirada Iran’'in Oniki Imameci Safevileriyle yakin kiiltiirel,
dinsel ve siyasal iligkiler gelistirmekle ilgilenen Hindistanin
Miisliman yo6neticileri i¢gin daha kabul edilebilir alan Oniki
imama Siilik kilig1 altinda Nizari Ismaililigin kendine ait bir
bi¢imini yaymis olabilir.*®

Kutupsahi hanedaninin kurucusu Sultankulu (h. 901-
950/1496-1543) da sultanliginin dini olarak Oniki Imamc: Si-
iligi kabul etti. Bu Dekkan sultanliklar: Siinni Babiir impara-
torluguna emildikten sonra bile Oniki imamci Sii azinliklar
Hindistanin birgok bdlgesinde, 6zellikle Haydarabad'da varli-
gin1 siirdiirdii. Ne var ki, Oniki Imamecilar ve ulemasi, dinsel ba-
kimdan hosgoriilii Babiirliilerin egemenliginde bile araliklarla
zuliimle karsilast1. Ornegin Hindistan'a gégen ve Babiirlii sara-
yinda sevilen Iranli iinlii Oniki imamci ilahiyatg1 ve fakih Nu-
rullah eg-Siisteri, 1019/1610'da Siinni ulemanin kigkirtmasiyla
ve Sah Cihangir'in emriyle idam edildi.

Oniki iImamec Siilik Kuzey Hindistan'a da yayildi ve baskenti
Lucknov (simdi Uttar Prades eyaletinin baskentidir) olan Evedh

4 Bkz. F. Daftary, “Shah Tahir and Nizari Ismaili Disguises,” T. Lawson,
ed., Reason and Inspiration in Islam: Theology, Philosophy and Mysti-
cism in Muslim Thought, Essays in Honour of Hermann Landolt (Lond-
ra, 2005) iginde, s. 395-406.
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(Udh) Kralliginda devlet dini kabul edildi; bu krallik (1134-

kalesi iglevi gordii. 12./18. yiizyilin sonuna dogru, Kerbela'da
Muhammed Bakir Bihbehani'den ders almis olan Hindistanh
miigtehit Seyyid Dildar Ali Nasirabadi (6. 1235/1820), sayisiz
Isnaagari alimin yetistigi Oniki Imamc1 Usuli Lucknov okulu-
nun kurucusu oldu. Evedhi nevablarin yonetiminde Lucknov,
Hindistan'da Siiligin, Oniki Imamac1 din adamlarinin olugturdu-
gu bir hiyerarsiye sahip kalesi haline geldi. Nevab Asafiiddevle
(h. 1189-1212/1775-1797) ve halefleri Irak'taki Sii tiirbelere de
bagista bulundu, oradaki yenileme ve ingaat projelerini tistlen-
di. Lucknov hala Hindistan'daki Oniki Imameci ana 6grenim ku:
rumlarina sahiptir. 1947'de Hindistanin béliinmesinden 6nce
Pencap’ta Oniki Imama Siiler, herhalde Sihlerden sonra en bii-
yik dinsel cemaatti; ama Pencapli Oniki Imamecilar simdi esas
olarak Pakistan'da, Lahor bolgesinde bulunmaktadir. Béliinme-
den sonra Evedh'ten sayisiz Siinin gelip yerlestigi Karagi'de de
dnemli sayida Oniki imamci vardir. Hindistan'da Oniki imamci-
lar, iilkenin 178 milyonluk toplam Miisliiman niifusunun yiizde
10-35'ini olugturur; oysa Pakistan'da 180 milyonluk toplam iilke
niifusunun yaklasik yiizde 10'unu olustururlar.

19. yiizyilda Oniki Imamci Siilik hem Hindistan'dan hem
iran'dan Zanzibar'a ve Dogu Afrika anakarasina ulagti. Her iki-
sinde de, Umman sultan1 ve Zanzibar'in Bu Said hanedani ve
Sultan Seyyid Said'in (h. 1220-1273/1806-1856) hosgoriilii din-
sel politikalar: ile ticaretin birlesmesi, $ii akinini tesvik etti.
Ticaretle ugrasan $ii Hoca dalgalari, Bat1 Hindistan'da Gucarat
ve Bombay'dan Zanzibar adasina, ardindan Bat1 Afrika kiy: geri-
dinin biiyliyen kent merkezlerine, 6zellikle Mombasa, Tanga ve
Dariisselam’a gog etti. Dogu Afrika'ya yerlesen Asyali Hocalarin
sayisl, Sultan Said'in bagkentini Muskat'tan Zanzibar’a tasidi-
g1 1256/1840'tan sonra 6nemli 6l¢lide artt1. Hindistan'dan gelen
Sii Hocalarin gogunlugu Nizari Ismaili oldugu halde, aralarin-
da Isnaasariler de vardi. Oniki Imamci Hocalar biiyiik élgiide,
cemaatin 6nderligiyle ilgili anlagmazliklar yiliziinden Hindis-
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tan'daki Ismaili Hoca cemaatinin ana gévdesinden ayrilmigt1.%
Hocalarin ayn kimlikleri konusunda da anlasmazliklar vardy;
nimsemigti.

Dogu Afrika'da baglangigta kendilerine ait resmi bir orgiit-
lenmeden yoksun olan ve Hindu ge¢gmisten gelen belli diigiince-
leri siirdiiren Oniki Imamci Hocalar, Ismaili komgulariyla birbi-
rine karigtilar. Zaman iginde Isnaasari Hocalar iranin ve Irak'in
Sii ulemasiyla baglanti kurup, dinsel egitimleri i¢in yardim
talebinde bulundu. Ozellikle, Kerbela'da oturan ve Hindistanlh
Oniki imamecilarin merci-i taklid olarak gérdiigii Seyh Zeynela-
bidin Mazenderani'ye (6. 1309/1892) bagvurdular. 1302/1885'te
Dogu Afrika'ya gelen Seyyid Abdiilhiiseyin Marasi, Iran, Irak ve
Lucknov'dan gelen din hocalarinin ilkiydi. Bu arada iranl Oniki
Imamc: gruplar da Zanzibar'a ve Dogu Afrika kiyisina yerles-
misti. Esas olarak Giiney iran'da bagkenti Siraz olan Fars eya-
letinden gelen Iranli yerlesimciler, Umman ve Zanzibar'la ticari
iligkiler zaten gelistirmisti. Daha yakin zamanda, esas olarak
Tanzanya, Kenya ve Uganda’da oturan Afrika’nin Oniki Imamci
Hocalari, gesitli kiigiik cemaatlerini Hoca Isnaasari Cemaatleri
Afrika Federasyonunda birlestirdi; bu federasyon, Afrika bagla-
minda birlesen cemaatlerin dinsel ve kiiltiirel ihtiyaglarimi kar-
silamaktan sorumlu uluslariistii bir érgiitlenmedir. 1970'lerde
Uganda'nin ve diger Dogu Afrika hiikiimetlerinin Asyal1 karsit1
politikalar1 nedeniyle, gok sayida Oniki Imamci1 Hoca, Ismaili
Hocalarla ve Bohralarla birlikte Dogu Afrika'dan gesitli Bati il-
kelerine gog etti.

50 H.Amiji,"The Asian Communities,” James Kritzeck ve William H. Lewis,
ed., Islam in Africa (New York, 1969) i¢inde, s. 165-177; Daftary, The
Isma'ilis, s. 474 vd, 485 vd; A. Sachedina, “Khojas,” The Oxford Encyclo-
paedia of the Islamic World, ed. John L. Esposito (Oxford, 2009), cilt 3
iginde, s. 334-338.
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En biiyiik ikinci Sii cemaatini temsil eden Ismaililerin karmagik
bir tarihi vardir. Ortagagda Ismaililer ayr vesilelerle kendi dev-
letlerini kurdular ve Miisliiman diinyanin tarihinde gérece uzun
dénemler can alici rol oynadilar. Tarihlerinin ikinci yiizyilinda
Ismaililer, Fatimi halife-imamlarin yénetiminde ilk $ii halifeligi
kurdu. Ayn1 zamanda, tarihlerinin Fatimi evresinde islam dii-
siincesine ve kiiltiiriine 6énemli katkilarda bulundular. Ismaili
Siiligin Nizari ve Miistali kollara ayrilmasina yol agan bir b6-
linmeden sonra, Nizari kolun liderleri Dogu Iran'dan Suriye'ye
kadar uzanan daginik topraklarda baglasik bir devlet kurma-
y! basardi. Sayisiz daglik kaleden ve kasabadan olusan Nizari
Ismaili devlet, 654/1256'da Mogol saldirilariyla yikildi. Ondan
sonra Nizari ve Tayyibi Miistali firkalarina mensup Ismaililer,
azinlik Sii cemaatler olarak birgok iilkede varliklarin siirdiirdi.

Nizariler 19. yiizyilin ortasindan itibaren “Aga Han"” unvaniy-
la uluslararasi iin kazanan kalitsal imamlarinin rehberliginden
stirekli yararlandi. Diger yanda, birka¢ gruba béliinen Tayyibi-
ler, imamlari 524/1130'dan beri gizli kaldigi i¢in dailer tarafin-
dan yonetilmigtir. Ismaililerden kopup Dogu Arabistan'da kendi
devletlerini kuran ve hem $ii Fatimilerle hem Siinni Abbasilerle
catisan radikal Karmatiler de vardi. Ancak, 5./11. yiizyilin sonu-
na gelindiginde, Karmatiler tarihsel sahneden silinmisti.
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Daha 6nce belirtildigi gibi, modern zamanda Ismaililere ve
ogretilerine iliskin incelemelerde ¢ok ilerleme kaydedildi. Mo-
dern bilimsel ¢galigmalarin bulgular: temelinde Ismaili tarihi ve
diisiincesi, birkag ayr evre halinde kolayca incelenebilir; bu bé-
limde de boyle bir kategorilestirme benimsenmigtir.!

ilk ismaililer

Bagimsiz bir Sii cemaat olarak Ismaililerin tarihi, 148/765'te
olen Imam Cafer Sadik'in halefiyle ilgili anlagmazliga kadar
gétiiriilebilir. Eldeki kaynaklarin gogunluguna gére imam Cafer
Sadik, nass kuralina uygun olarak kendisinden sonra imamli-
ga ikinci oglu Ismail'i tayin etmigti. Ismaililerin iddiasinin te-
melini olusturan bu tayinin sahiciliginden kusku duyulamaz.
Ismaili dinsel rivayete gére Ismail uygun zamanda babasinin
yerine gegti. Ne var ki, kaynaklarin ¢ogunda anlatildigina gore,
ismail babasindan énce 6ldii ve bu durum, Sadik’in Imami Sii
taraftarlarinin kafasinda sorulara neden oldu; nasil olur da ila-
hi rehberli bir imam, nass gibi can alici bir konuda yanilabilir-
di? Bu Siilerden bir grup, imam Cafer Sadik daha sagken onun
pesinden gitmeyi birakmist1.? imam Sadik’in Ismail'den sonra
bagka bir oglunu tayin edip etmedigi mutlak &lgiide belli de-
gildir, ama daha sonraki Oniki Imama Siiler, Ismail'in kiigiik
iivey kardesi Musa b. Cafer igin bir nass iddiasinda bulunup,
bu anlama gelen birka¢ hadis gosterdi? Her neyse, Imam Ca-
fer Sadik 6ldiigii sirada, diger ii¢ oglu (Abdullah, Muhammed ve
Musa) aym anda onun halefi oldugunu iddia ettiginde Ismail,
Medine'de ya da Kiife'de yoktu. Daha 6nce de belirtildigi gibi, bu
kafa karigtiric1 veraset anlagmazlig1 Imami Siileri birkag gruba

! Bu bolim esas olarak yazarin The Isma'ilis: TheirHistory and Doct-
rines (2. bs., Cambridge, 2007: Ismaililer: Tarihleri ve Odretileri) ve A
Short History of the Ismailis: Traditions of a Muslim Community (Edin-
burgh, 1998) kitaplarina dayanmaktadir.

2 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 55; al-Qummi, al-Magqalat, s. 78; Sachedina, Isla-
mic Messianism, s. 153-154.

3 Bkz. al-Kulayni, al-Usul, cilt 1, s. 307-311; al-Kashshi, al-Rijal, s. 451,
462; al-Mufid, al-Irshad, s. 436-440, 510; Tabataba’i, Shi‘ite Islam, s. 75,
190, 205, 221.
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bo1diy; bu gruplardan ikisi, en eski Ismaililerle 6zdeglestirilebi-
lir. Kiife merkezli bu gruplar aslinda daha énce, imamiyyenin
Ismail yanlisi ya da én-Ismaili firkalar: olarak ortaya ¢ikmist;
ama ancak Imam Cafer Sadik’in 148/765'te éliimiinden sonra
Imami Siilerin geri kalan kismindan ayrildilar.

Babasi sagken Ismail'in 6ldiigiinii kabul etmeyen bir grup,
onun Sadik’tan sonraki gercek imam oldugunu, sag kaldigim
ve sonunda Mehdi olarak geri donecegini savundu. Dahas1 bu
Imami Siiler, Imam Sadik’in, siyasi faaliyetlerine éfke duyan
Abbasilerin zulmiinden korunmak i¢in bir hile olarak Ismail'in
oliimiinii ilan ettigine inanmaktaydi. imami mezhep tarihgileri
el-Nevbahti ve el-Kummi, Ismail’i Imam-Mehdi kabul eden bu
grubun mensuplarina “has Ismaililer” (el-Ismailiyyetii'l-halisa)
derken, Sehristani gibi daha sonraki mezhep tarihgileri bu gru-
ba el-ismailiyyetii'l-vakife, yani Imam silsilesini ismail'le biti-
renler olarak tanimlad.*

Babasi sagken Ismail’in 6ldiigiinii kabul edip, onun oglu Mu-
hammed b. Ismail’i imam kabul eden ikinci bir Ismail yanlisi
Sii grup vardi. Imam Cafer Sadik'in, Ismail’in liimiinden sonra
onu Ismail'in mesru halefi olarak sahsen tayin ettigini savunu-
yorlardi. Imami mezhep tarihgileri bu gruba, agik¢a Ismail'in
el-Miibarek lakabindan dolay: Miibarekiyye diyorlar.® Miibare-
kiyye, Imam Hasan ve Imam Hiiseyin'den sonra imametin kar-
desten kardege gegemeyecegini savundu; Ismail’in kardeglerin-
den herhangi birinin imamligini kabul edememelerinin nedeni
budur. Her neyse, Miibarekiyyenin, Ismail sagken var oldugu ve
baslangigta onun destekgileri olduklar: agiktir; ancak Sadik'in

4 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 57-58; al-Qummi, al-Magqalat, p. 80; al-
Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s. 27, 167-168; gev. Kazi, s. 23, 144; gev. D.
Gimaret vd, Livre des religions et des sectes (Louvain ve Paris, 1986-
1993), cilt 1, s. 491-492. Ayrica bkz. al-Razi, Kitab al-zina, b6lim 3, s.
287-289.

5 Al-Nawbakhti, Firaq, s. 58, 62; al-Qummi, al-Maqalat, s. 80-81. Ayrica
bkz. al-Ash‘ari, Maqalat, s. 26-27; al-Baghdadi, al-Farq, s. 46-47; gev.
Seelye, s. 65-66; al-Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s. 27-28, 168, 191 vd; gev.
Kazi, s. 23, 144, 163 vd; al-Mufid, al-Irshad, p. 431; al-Tusi, al-Rijal, p.
310.
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oliimiinden sonra, Ismail’'in destekg¢ilerinin ¢ogunlugu Muham-
med b. Ismail'in tarafina gegip, onu yeni imam kabul etti. Aym
zamanda, Ismail'in kendisi de geriye déniik olarak imamliga
yiikseltilmeliydi. Miibarekiyyenin, yeni dogan Ismailiyyenin ilk
adlarindan biri oldugu giivenle varsayilabilir.

Ismaili imamlar dizisinde altinci sayilan Ismail’le ilgili gok
az biyografik ayrint1 vardir. Ebu Muhammed ismail b. Cafer (el-
Miibarek) ve 6z kardesi Abdullah el-Eftah, imam Cafer Sadik’in,
Imam Hasan'in torunu olan ilk karsi Fatima'dan olan en biiyiik
ogullariydi. ismail'in, babasinin taraftarlar1 arasinda, Mufad-
dal b. Omer el-Cufi gibi aktivist Siilerle agik¢a baglantis1 vardi.®
Rivayete gore Abbasi karsit1 baz1 kumpaslara karigan Ismail,
Ebu’l-Hattab el-Esedi’yle de isbirligi yapmis olabilir. Yine akti-
vist Sii olan Esedi de Imam Sadik’in maiyetindeydi.

Ismail gibi, Ismailiyyenin yedinci imami Muhammed b. Is-
mail hakkinda da fazla bir gey bilinmiyor. Konuyla ilgili ismaili
kaynaklardaki bilgiyi, en ayrintili biyografik anlatimi sunan dai
Idris imadiiddin toplamigtir” Muhammed, Ismail'in en biiyiik
oglu ve Imam Cafer Sadik'in en biiyiik torunuydu. 120/738 ci-
varinda dogdu, imam Cafer Sadik 6ldiigiinde yirmi alt1 yagin-
daydi. Muhammed, amcasi1 Abdullah el-Eftah 6liince, Sadik’in
ailesinin en yash iiyesi oldu; amcas1 Musa'dan yaklasik sekiz
yas biiyiiktil. Ne var ki, Sadik'in taraftarlarinin ¢cogunlugu Musa
Kazim'in imametini kabul ettikten kisa siire sonra, Muhammed
b. Ismail doguya gitmek iizere Medine'den ayrild1 ve Abbasi
zulmiinden sakinmak i¢in saklanarak, erken Ismaili tarihinde,
Fatimi halifeligi kurulana kadar devam edecek devrii's-setr'i,
yani “gizlenme doénemi’ni baglatti. Ondan sonra Muhammed
b. Ismail, el-Meymun (“Ugurlu”) lakabina ek olarak el-Mektum

s Bkz. al-Kashshi, al-Rijal, s. 217-218, 244-245, 321, 325-326, 354-356,
390; Ja‘far b. Mansur al-Yaman, Sara’ir wa-asrar al-nutaqa’, ed. M.
Ghalib (Beyrut, 1404/1984), s. 256-257; F. Daftary, “Esma‘il,” EIR, cilt 8,
s. 625-626.

7 Idris ‘Imad al-Din b. al-Hasan, ‘Uyun al-akhbar wa-funun al-athar,
cilt 4, ed. M. al-Saghirji (Sam, 2007), s. 504-510; ayrnca Kitab zahr al-
ma‘ani, ed. M. Ghalib (Beyrut, 1411/1991), s. 204-208; F. Daftary, “Mu-
hammad b. Isma‘il al-Maymun,” EE, cilt 12, Ek, s. 634-635.
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(“Gizlenen”) lakabini da aldi. Yine de zamanin pek ¢ok radikal
Sii grubu gibi Kiife'de yogunlagsan Miibarekiyye taraftarlariy-
la iligkisini slirdiirdii. Muhammed 6mriiniin sonraki kismini
Gilineybati Iran’da, bir miktar Sii taraftar buldugu Huzistan'da
gecirmig gibi gériiniiyor. Unlii Harun Resgid'in (h. 170-193/786-
809) halifeligi sirasinda, 179/795 civarinda 6ld.

Muhammed b. Ismail 6liince, Miibarekiyye iki gruba béliin-
di. Kii¢iik ve miiphem bir grup, anlasilan, imameti merhum
imamin evlatlariyla siirdiirdii. Ne var ki, Miibarekiyyenin esas
gévdesi Muhammed b. Ismail'in 61diigiinii kabul etmedi. ima-
mi mezhep tarihgileri tarafindan Karmatilerin yakin selefleri
olarak tanimlanan bu ilk Ismaililer, Muhammed b. ismail'i ¢ok
gecmeden Mehdi ya da kaim olarak yeniden ortaya ¢ikmasi bek-
lenen yedinci ve son imam saydilar -Ismaililer ve Siiler tarafin-
dan ilk kullanildiginda Mehdi ile kaim terimleri esanlamliydi.?
Ismaililerin daha sora Sebiyye ya da Yediciler adini da almalari-
nin nedeni budur. Bu yiizden Muhammed b. Ismail 61diigii sira-
da en eski Ismaililer ii¢ ayr1 gruptan olugmaktaydi. Birlegik bir
Ismaili hareketin gesitli bélgelerde agikca ortaya ¢iktig: 3./9.
yizyilin ortasina kadar, bu gruplarin sonraki tarihi ve iligkileri
konusunda, kesin bir sey bilinmiyor.

Fatimi déneminin Ismaili literatiiriinii, Imami &lim el-
Nevbahti ve el-Kummi'nin mezhepler tarihini, hatta Siinni po-
lemikgilerin Ismaili karsiti risalelerini de kapsayan birincil
kaynaklardan yararlanan modern bilimsel ¢galigsmalar, 3./9. yiiz-
yilda Ismaili hareketinin ortaya ¢ikigina yol agan kogullar: ber-
raklastirmay biiyiik élgiidde bagardi. Muhammed b. Ismail'den
sonra neredeyse bir yiizyil boyunca bir grup liderin Abbasilere
kars: gizlice birlesik ve genis bir devrimci hareket yaratmaya
calistiklar1 kesindir. Cok biiyiik olasilikla, Miibarekiyyeden ¢i1-
kan ve imametin Muhammed b. Ismail'in soyundan devam et-
mesini savunan o miiphem grubun imamlarindan olusan bu li-
derler, ii¢ kusak boyunca agik¢a imamet talebinde bulunmadi.
Bu gizli liderlerin ilki olan Ubeydullah kendi miicadelesini, en

e Al-Nawbakhti, Firagq, s. 61; al-Qummi, al-Magqalat, s. 83.
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erken Ismaililerin ¢ogunlugunun, yani Muhammed b. ismail'i
beklenen Mehdi kabul eden gogunlugun merkezi 6gretisi etra-
finda érgiitledi. Ismaili imamlarin daha sonra agikladig: gibi
bu, hareketin ilk liderlerini Abbasi zulmiine kars: korumak igin
bir takiye taktigiydi.

Erken Ismaili liderlerden olusan béyle bir grubun varligin,
hem daha sonraki Fatimi Ismaililerin kendi tarihlerinin Fatimi 6n-
cesi evresiyle ilgili goriigleri hem de ayn1 dénemin diigman Siinni
anlatimlar1 dogrulamaktadir. Bu kanitlar temelinde, s6z konusu
liderlerin aym ailenin kalitsal olarak birbirini izleyen iiyeleri ol-
duklar anlagiliyor. ismaili gelenek, Muhammed b. Ismail ile Fati-
mi devletinin kurucusu ve erken Ismaili tarihinde devrii's-setr s1-
rasinda gizlenen liderlerin sonuncusu olan Ubeydullah el-Mehdi
arasinda ti¢ lider kusag: kabul eder. Bu liderlerin ilki, Ubeydullah,
esasinda, babas1 Muhammed b. Ismail'in son yillarini gegirdigi
Huzistan'dan gelmeydi. Daha sonra Ubeydullah, Suriye'nin i¢ ke-
siminde Selemiye'ye yerlesip Hasimi bir tiiccar kiligina biiriindi.
Ondan sonra Selemiye erken Ismaili hareketin gizli ve merkez
karargihi iglevi gordii. Ismaililer kendi hareketleri i¢in davetii'l-
hak (hakikate ¢agn) gibi ifadelere ek olarak, davet ya da davet-i
hediye ([dogru yola davet) ifadeleri de kullandilar.

Daha sonraki Ismaili kaynaklarda el-Ekber adiy-
la anilan Ubeydullah'n ve ardillarimin araliksiz g¢abalar,
260’lar/870'lerde Giiney Irak'ta ve baska yerlerde sayisiz dai or-
taya gikinca iriin vermeye bagladi. 261/874'te, Oniki Imama $i-
ilerin on birinci imaminin éliimiinden kisa siire sonra, Hamdan
Karmat, Kiife'de Ismaililige déndii. Hamdan ve bagyardimcisi
Abdan, Giiney Irak’ta ve civar bélgelerde daveti orgiitledi. Bil-
gili bir ilahiyatci olan Abdan, Bahreyn'deki Karmati devletinin
gelecekteki kurucusu Ebu Said Hasan b. Behram el-Cennabi de
dahil, sayisiz dai yetistirdi. Giiney Irakl Ismaililer, ilk yerel li-
derlerinden 6tiirii genellikle Karmatiler olarak anildi. Daha son-
ra aym terim, Hamdan Karmatin érgiitlemedigi diger Ismaili
cemaatler i¢cin de asagilamak amaciyla kullanildi. O dénemde,
beklenen Mehdi olarak Muhammedb. ismail adina Selemiye'den
merkezi olarak yénetilen tek bir ismaili hareket varda.
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Diinyaya adalet getirecek Mehdi'nin yakinda ortaya gikacag:
beklentisine odaklanan 3./9. yiizyildaki Ismaili davetin, degi-
sik toplumsal arka planlara sahip magdur gruplar i¢in biiyiik
bir cekiciligi vardi. Bu gruplar arasinda topraksiz koyliiliikkten
ve cikarlar1 zengin kentli siniflarla catisan bedevi asiretler-
den soz edilebilir. Gergekten de Ismaili davet artik Abbasilere
ve diizenlerine, 6zellikle ayricalikli kentli siniflara ve merkezi
devlet yénetimine kars1 toplumsal ve dinsel bir protesto hare-
keti gibi gériinmekteydi. Ismaili dailer bélgesel yakinmalardan
da yararlandi. Erken Ismaili davetin dinsel-siyasal mesaji, bu
sekilde iyi tasarlanmis bir strateji temelinde, farkli bélgelerde
ve farkl toplumsal tabakalar arasinda yayildi. Bununla birlikte
dailer baslangigta, Abbasi halifeliginin yonetim merkezlerin-
den uzak kirsal alanlarda daha bagarili oldular. Erken Ismai-
li davet, Irak’ta ve diger yerlerde o zamana kadar Musa Kazim
ve onun torunlarini imam kabul eden Imami Siiler arasinda da
belli bir bagan elde etti. Bu imamiler, Ismaililerle teolojik bir
miras1 paylasmaktayd: ve bir¢cogu, imamlarinin ve liderlerinin
siikfinet¢i politikalarindan hayal kirikligina ugramisti, Ozellik-
le Oniki Imamea Siilerin on birinci imami Hasan el-Askeri'nin
260/874'te 6liimiinii izleyen kafa karistirici kosullarda ¢ok sayi-
da Imami Sii, Ismaili davetin ¢agrilarina yanit verdi.

Bu arada Ismaili davet bagka bolgelere de yayildi. Fars'ta ve
Giiney Iranin diger bélgelerinde Abdanin kardesi el-Memun ve
Ebu Said el-Cennabi, dai olarak galigti. Ebu Said daha sonra, o
sirada Bahreyn olarak bilinen Dogu Arabistan’a génderildi ve
orada bedevi asiretler ve yerel Iranli cemaat arasinda basari-
1 bir kampanya yiiriittii. Yemen'de daveti, bagyardimcisi Ali b.
Fazl'la birlikte 268/881'de Yemen'e gelen, daha sora Mansurii'l-
Yemen (Yemen Fatihi) olarak anilan Ibn Havgeb (6. 302/914) bag-
latt1.? Bu iki dai, bir¢ok erken dai gibi, imami (Oniki imamci)
Siilikten dénmiistii. 293/905’e gelindiginde Yemen'in neredeyse

9  Al-Nu‘man b. Muhammad, Iftitah al-da‘wa wa ibtida’ al-dawla, ed. W.
al-Qadi (Beyrut, 1970), s. 32-47; ed. F. Dachraoui (Tunus, 1975), s. 2-18;
Ingilizce gev., Founding the Fatimid State: The Rise of an Early Islamic
Empire, ¢ev. H. Haji (Londra, 2006), s. 20-41.
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tamami Ismaili dailerin denetimi altina girmisti. Ne var ki, daha
sora Ismaililer, 284/897'de Kuzey Yemen'de bir devlet kurmusg
olan yerel Zeydi imamlarin baskisi altinda fethettikleri yerlerin
biiyiik bélimiinii terk etmek zorunda kaldilar. Yemen, davetin
komsu bdélgelerin yani sira Sind ve Kuzey Afrika gibi uzak di-
yarlara yayilmasi i¢in 6énemli bir iis islevi de gordi. Gergekten
de 280/893'te Ibn Havseb'in talimatiyla dai Ebu Abdullah eg-Sii
(6. 298/911), Magrip'te (bugiinki Cezayir) Kiigiik Kabiliye Dagla-
rinin Kutama Berberileri arasinda aktif faaliyet ylriitmekteydi.
Ebu Abdullah da baglangigta Kiife'nin Imami cemaatine men-
suptu.

Yine Iran'in Cibal bélgesinde, orta-bati ve kuzeybati béliim-
lerinde Ismaili davet 260'lar/870'lerde yayilmaya baglad; bu-
rada dailer, seckin ve egitimli hakim siniflar1 hedefleyen yeni
bir déniistiirme politikasi benimsedi. Cibal’in beginci daisi Ebu
Hatim er-Razi (6. 322/934), daveti Kuzey Iran'da Deylem'in ge-
sitli bolgelerine yaydy; bir¢ok emiri doniistiirdii. Cibal'deki ilk
basarisindan sonra ayni politika, Orta Asya’'da Horasan ve Ma-
veralinnehir dailerince de benimsendi; burada dai Muhammed
b. Ahmed en-Nesefi, Samani Emir II. Nasr'la (h. 301-331/914-
943) birlikte birgok saray erkanini déniistiirdii. Kisa siire son-
ra 332/943'te Buhara'da idam edilen dai en-Nesefi, Ismaili
diisiinceye yeni-Platoncu felsefenin bir bigimini sokmakla da
onurlandirilmistir -Nesefi'nin 6grencisi ve halefi Ebu Yakub
es-Sicistani ile baglamak iizere Iran topraklarini daileri tara-
findan daha gelistirilen bir gelenek. Erken davetin bu evresine
iligkin en ayrintili anlatimi, bilgili Selguklu veziri ve yeminli Is-
maili diismani Nizamiilmiilk (6. 485/1092) verir.'°

280'lerin/890'larin basina gelindiginde, birlesik ve yayilan
bir Ismaili hareket, Kiife merkezli kiigiik gruplarin yerini almig-

1 Nizam al-Mulk, Siyar al-muluk (Siyasat-nama), ed. H. Darke (2. bs.,
Tahran, h. 1347/1968), s. 282-295, 297-305; Ingilizce gev., The Book of
Government or Rules for Kings, gev. H. Darke (2. bs., Londra, 1978),
s. 208-218, 220-226. Ayrica bkz. Samuel M. Stern, “The Early Isma‘ili
Missionaries in North-West Persia and in Khurasan and Transoxania,”
BSOAS, 23 (1960), s. 56-90; ayrca Studies in Early Isma‘ilism iginde, s.
189-233.
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t1. Bu tek Ismaili hareket, ger¢ek kimliklerini gizlemek igin el-
lerinden gelen her seyi yapan liderler tarafindan Selemiye'den
merkezi olarak yonetilmekteydi. Davetin merkezdeki liderleri,
gelisi dort gozle beklenen gizli imam-Mehdi Muhammed b. Is-
mail adina devrimci mesaji1 yayan farkli bélgelerin daileriyle
iligki icindeydi. 286/899'da gelecegin Fatimi halifesi Ubeydul-
lah el-Mehdi, Selemiye'de davetin merkez liderligine gegtikten
kisa siire sonra Ismaililik biiyiik bir béliinmeyle yaralandi.!!
Ubeydullah artik, kendisinin ve kendisinden énce erken Ismaili
daveti orgiitleyen ve yonetenlerin imamligini agik¢a ilan edecek
kadar kendini giivende hissetti. Daha sonra Yemen'deki Ismaili
cemaate gonderilen bir mektupta,'? kendi 6gretisel duyurusunu
erken Ismaili tarihindeki olaylarin fiili seyriyle uzlagtirmaya
calist1. Davetin merkez liderlerinin bir takiye bi¢cimi olarak fark-
1 sahte isimler benimsediklerini, gaip Muhammet b. Ismail'in
hiicceti riitbesini de aldiklarim agikladi. Ubeydullah, Muham-
met b. Ismail'in mehdiligi propagandasinin da bagka bir takiye
oldugunu ve Mehdi'nin, aslinda, Cafer Sadik soyundan her ger-
¢ek imamin kolektif kod adi oldugunu da agiklada.

Ubeydullah el-Mehdi'nin reformu o sirada birlesik olan Is-
maili hareketi iki rakip kola béldii. Bir hizip, merkez liderlige
sadik kald1 ve Ismaili imamette siirekliligi kabul edip, Ubeydul-
lah el-Mehdi ve onun Alii atalarini imam olarak tanidi; zaman
iginde bu, resmi Fatimi Ismaili 6greti haline geldi. Bu Ismaililer,
Muhammed b. Ismail ile Ubeydullah el-Mehdi arasinda ii¢ gizli
imama yer verdi. Bu sadik hizip, Yemen'den gonderilen dailerin
Misir, Kuzey Afrika ve Sind'de kurdugu cemaatleri ve Yemenli
Ismaililerin ¢ogunlugunu kapsamaktaydi. Diger yanda, baglan-

1 Bkz. W. Madelung, “Das Imamat in der frithen ismailitischen Lehre,”
Der Islam, 37 (1961), s. 43-135, s. 59-65, 69 vd; ayrica Studies in Medie-
val Shi‘ism iginde, makale VII; F. Daftary, “A Major Schism in the Early
Isma'ili Movement,” Studia Islamica, 77 (1993), s. 123-139; ayrica Isma-
ilis in Medieval Muslim Societies (Londra, 2005) iginde, s. 45-61.

2 Bu mektup konusunda bkz. Husayn F. al-Hamdani (ed. ve gev.), On the
Genealogy of Fatimid Caliphs (Kahire, 1958); A. Hamdani ve F. de Blois,
“A Re-examination of al-Mahdi's Letter to the Yemenites on the Genea-
logy of the Fatimid Caliphs,” JRAS (1983), s. 173-207.
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gicta Hamdan Karmat'in (6. 321/933) ve Abdanin (6. 286/899)
basini ¢ektigi muhalif hizip reformu reddetti ve Muhammed
b. Ismail'in mehdiligine inanmaya devam ettiler. Ondan son-
ra Karmati terimi, Ubeydullah el-Mehdi'yi, onun seleflerini ve
Fatimi hanedanindaki haleflerini imam kabul etmeyen muhalif
ismaililer i¢in kullanilir oldu. Muhalif Karmati hizbi, Irak ve
Bahreyn'deki cemaatler ile fran'daki cemaatlerin gogunu kapsa-
maktaydi. Merkezi liderlikten yoksun olan Karmnatiler, aym yil,
286/899'da Ebu Said el-Cennabi’'nin Karmati bir devlet kurdugu
Bahreyn'de en 6nemli kalelerini kazandilar. Bu olaylardan son-
ra ¢ok gegmeden Ubeydullah 289/902'de Selemiye'den ayrild: ve
birkag yil sonra Fatimi halifeligini kurdugu Kuzey Afrika'da son
bulan tarihsel bir yolculuga ¢ikti.

ilk Ismaililer, Fatimi déneminde daha da gelistirilen ya da
degistirilen bir dinsel diigiince sisteminin temel gergevesini
kurdular; Karmatiler, ayr bir 6gretige yol izledi. ismaili diigiin-
ce sisteminin merkezinde, Kuran'in, genel olarak kutsal kitapla-
rin, dinin emir ve yasaklarinin zahiri yanlari ile batini yanlar:
arasinda temel bir ayrim vardi. Dahasi zahirin, yani peygam-
berlerin dile getirdigi dinsel yasalarin donemsel degisiklige
ugradigini, oysa manevi hakikatleri iceren batinin degismez ve
ebedi kaldigini savunuyorlardi. Museviligin, Hiristiyanligin ve
islamin ortak mesajini temsil eden bu hakikatler, cogu kez harf-
lerin ve sayilarin mistik anlamlarina dayanan tevil yéntemiyle
aciklanmaktaydai.

Ne var ki, her cagda batini hakikatlere, vahiylerin yalnizca
goriiniir, lafzi anlamlarini algilayabilen avamdan ayr olarak,
insanoglunun segkinlerince (havass) ulasilabilirdi. Bu yiizden
islam gaginda dinin ebedi hakikatleri, yalnizca usuliine uygun
Ismaili davete kabul edilen ve haliyle Hazreti Muhammed'in ve
ondan sonra, vasisi Ali b. Ebu Talib ve onu takip eden mesru
Alii imamlarin 6gretmenlik otoritesini tanimis miiminlere agik-
lanabilirdi. Bu otoriteler, Islam ¢aginda tevilin tek sahipleriydi.
Ismaililer igin tevilin merkezi énemde oldugu, tarihlerinin er-
ken ve Fatimi dénemlerinde iiretilen literatiiriin énemli bir b&-
liimiiniin, Kuran ayetlerinde Ismaili 6gretilerin gerekgesini ara-
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yan tevil tiiriinden olusmasi gercegiyle de dogrulanmaktadir.'?
Benzer tefsir ya da hermenétik siiregler Musevi-Hiristiyan ve
gnostik geleneklerde de var olmasina ragmen, batini tevil ola-
rak da bilinen Ismaili tevilin yakin ge¢misi Irak'ta 2./8. yiizyil
Sii ortamina dayandirilabilir.

Belag olarak bilinen Ismaililige giris, aday olan kisi ahd ya
da misak olarak bilinen bir baghlik yemini ettikten sonra ger-
¢eklesirdi. Yeni iiyeler, imamin yetki verdigi bir dailer ve hocalar
hiyerarsisinin (hudud) kendilerine séyledigi batin1 gizli tutma-
ya yeminle mecburdu. Bu yiizden batin olan yalnizca gizli degil,
sird1 da ve onun bilgisi, bunu anlama yetenegine sahip olmayan
Ismaili-dis1 yabancilardan uzak tutulmaliydi. Ismaili cemaate
kabul, kademeliydi. Bu siiregle ilgili degerli ayrintilar, bugiine
kadar gelen ve Ibn Havseb Mansurii'l-Yemen'in oglu Cafer’e at-
fedilen bir avug¢ metinden biri olan Kitabii'l-Alim'de bulunabi-
lir.!* Ama Ismaili kargit1 kaynaklarda iddia edildigi gibi, sabit
yedi evreli giris sistemine iligkin hi¢bir kanit yoktur.

Ebedi, batini hakikatler (hakayk) ilk Ismaililer i¢in ayr diin-
ya gorislerini temsil eden irfani bir diisiince sistemi olugtur-
maktaydi. Déngiisel bir vahiyler ya da peygamber ¢aglar: tarihi
ve efsanevi bir kozmolojik 6greti, bu sistemin iki ana bileseniy-
di. Musevi-Hiristiyan ve Islam éncesi diger dinlere uygulanan
déngiisel kavrayig, Kuran'da kabul edilen farkli peygamberlerin
caglarina gére geligtirildi. Bu, daha énceki Imamiyyeden miras
alinan imamet 6gretisiyle de birlestirildi. Dolayisiyla insanog-
lunun kutsal tarihinin, siireleri degisik yedi peygamber devrin-

2 Bkz. H. Corbin, “Sabian Temple and Ismailis,” Temple and Contempla-
tion, gev. Philip Sherrard (Londra, 1986) iginde, s. 132-138, 170-182; Is-
mail K. Poonawala, “Isma‘ili ta’'wil of the Qur’an,” A. Rippin, ed., Appro-
aches to the History of the Interpretation of the Qur’an (Oxford, 1988)
icinde, s. 199-222.

4 Ja‘far b. Mansur al-Yaman, Kitab al-‘alim wa’l-ghulam, ed. ve gev. Ja-
mes W. Morris, The Master and the Disciple: An Early Islamic Spiritual
Dialogue (Londra, 2001), metin s. 1-95, geviri s. 63-171. Aynca bkz. H.
Corbin, “L'initiation Ismaélienne ou 1'ésotérisme et le Verbe,” Eranos
Jahrbuch, 39 (1970), s. 41-142, bu metnin 6zet bir Fransizca gevirisini
igerir; ayrica H. Corbin, L’homme et son ange. Initiation et chevalerie
spirituelle (Paris, 1983) iginde, s. 81-205.
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den gectigini savundular; bu devirlerin her biri, zahiri yaninda
bir seriat barindiran ilahi bir mesajin sézcii-peygamberi ya da
natik’1 tarafindan baslatildi. ilk alt1 devrin natik’lan Adem,
Nuh, ibrahim, Musa, isa ve Muhammed'dir. Her natik'in gére-
vini, devrin mesajinin batini boyutunda igerilen batini hakikat-
lerini segkinlere agiklayan manevi bir vasi devralir; bu vasiye
samit (sessiz) ve daha sonra esas da denildi. Her vasiden sonra
sirasliyla, zahiri ve batini yanlariyla kanunlari ve kutsal kitap-
lar1 koruyan ve gercek anlamlarini yorumlayan yedi imam gel-
mekteydi. Her devrin yedinci imamai, bir sonraki devrin natik1
mertebesine ylikselecek, 6nceki devrin geriatini kaldiracak ve
onun yerine yenisini dillendirecekti.®®

Islam devrinin yedinci imami olarak Muhammed b. Ismail’in,
yedinci eskatolojik devrin natik’1 ve Mehdi olarak donmesi bek-
leniyordu; ne var ki o, yeni bir geriat duyurmak yerine daha 6n-
ceki biitiin vahiylerin batini hakikatlerini agiklayacakti. Son bin
yillik devirde, hakikatler biitiin 6rtiilerinden tamamen kurtula-
cakt1 ve fiziksel diinya tamamina ermeden 6nceki saf manevi-
yat ¢aginda, zahir ile batin arasindaki ayrim artik olmayacakti.
Dinler tarihine iligkin bu 6zgiin déngiisel goriis, Ubeydullah
el-Mehdi'nin Islam devrinde yedi imamdan fazlasina yer ve-
ren 6gretisel reformundan sonra biraz degistirildi. imamette
siirekliligi kabul edince, yedinci devrin gelisi, sadik Fatimi Is-
maililer i¢in daha 6nceki kurtarici ¢ekiciligini kaybetti; onlar
icin son eskatolojik devir sonsuz gelecege ertelenmisti. Diger
yanda, Bahreyn'deki ve diger yerlerdeki Karmatiler, Muhammed
b. ismail’i yedinci natik olarak ortaya ¢ikinca son devri baslat-

5 Bkz. H. Corbin, “Cyclical Time in Mazdaism and Ismailism,” Cyclical
Time and Ismaili Gnosis, ¢ev. R. Manheim and J. W. Morris (Londra,
1983) iginde, s. 30-58; Paul E. Walker, “Eternal Cosmos and the Womb
of History: Time in Early Ismaili Thought,” IJMES, 9 (1978), s. 355-366;
ayrica Fatimid History and Ismaili Doctrine (Aldershot, 2008) iginde,
makale XII; F. Daftary, “Cyclical Time and Sacred History in Medieval
Ismaili Thought,” K. D'hulster ve J. Van Steenbergen, ed., Continuity
and Change in the Realms of Islam: Studies in Honour of Professor
Urbain Vermeulen (Leuven, 2008) iginde, s. 151-158; “Dawr,” EIR, cilt 7,
s. 151-153.
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mas1 beklenen Mehdi saymaya devam etti; Karmatiler, gelisiyle
ilgili 6zel vaizlarda bulundular.

i1k Ismaililerin kozmolojik égretisi, irfani bir kozmolojik ef-
saneyi temsil etmekteydi.'®* Bu sistemde Allah'in yaratma faali-
yetinin harfleri ve sézciikleri nasil meydana getirdigi, sonugta
olusan adlarin simgeledikleri seylerle eszamanli nasil ortaya
ciktiklar: agiklanmaktaydi. 4./10. yilizyilda yeni-Platoncu bir
kozmolojiyle agilana kadar biitiin Ismaili (Karmati) hareket ta-
rafindan savunulan ilk kozmolojinin, kurtuluggu bir amaci da
vardi. Insanin selametinin, kutsal tarihin her devrinde Allah’in
elgilerinin (natik'lar) ve onlarin mesru haleflerinin agikladig:
6zel bir bilgiyi edinmeye bagli oldugunu gostermeyi amagla-
maktaydi.

ismaili Tarihinde Fatimi Evre

nemde Ismaililer kendilerine ait bir devlete sahip oldu, ismaili
ilmi ve edebiyati doruguna ulasti.}’” 297/909'da Kuzey Afrika'da

& Bu erken Ismaili kozmoloji, modern zamanda esas olarak daha sonraki
eserlere, 6zellikle de 4./10. yiizy1l dailerinden Ebu Isa el-Miirgid'in bir
risalesi temelinde yeniden insa edilmistir. Bkz. S. M. Stern, “The Ear-
liest Cosmological Doctrine of Isma‘ilism,” Studies iginde, s. 3-29; H.
Halm, Kosmologie und Heilslehre der frithen Isma‘iliya: Eine Studie
zurislamischen Gnosis (Wiesbaden, 1978), s. 18-127; “The Cosmology of
the Pre-Fatimid Isma‘iliyya,” F. Daftary, ed., Mediaeval Isma‘ili History
and Thought (Cambridge, 1996) iginde, s. 75-83.

Fatimi dénem, Ismaili tarihinde en iyi belgelenmis evredir; bkz. Paul E.
Walker, Exploring an Islamic Empire: Fatimid History and its Sources
(Londra, 2002). Takiyyiddin Ahmed b. Ali el-Makrizi (6. 845/1442), or-
tagagda Fatimilere bagimsiz bir eser ayiran tek Siinni tarihgiydi; bkz.
Itti'az al-hunafa’ bi-akhbar al-a’imma al-Fatimiyyin al-khulafa’,
ed. J. al-Shayyal ve M. H. M. Ahmad (Kahire, 1387 1393/1967-1973), 3
cilt; ed. Ayman F. Sayyid (Sam, 2010), 4 cilt. Bu evrede Ismaili tarihi ve
diigiincesine iligkin genel modern arastirmalar igin bkz. H. Halm, The
Empire of the Mahdi: The Rise of the Fatimids, ¢ev. M. Bonner (Lei-
den, 1996); Die Kalifen von Kairo: Die Fatimiden in Agypten 973-1074
(Munich, 2003); F. Dachraoui, Le califat Fatimide au Maghreb (296-365
H./909-975 Jc.) Tunis, 1981); M. Brett, The Rise of the Fatimids: The
World of the Mediterranean and the Middle East in the Fourth Cen-
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(bugiinkii Tunus ve Dogu Cezayir), Ifrikiye'de Fatimi halifeliginin
kurulmasi, gergekten de ilk ismaililer igin biiyiik bir bagsarinin
igsaretiydi. Ismailiyyenin dinsel-siyasal daveti, sonunda isma-
ili imam Ubeydullah el-Mehdi'nin (h. 297-322/909-934) basin-
da bulundugu bir devletin kurulmasina yol agmist1. B6lgenin
Kutama Berberileri arasinda faaliyet yiiriiten dai Ebu Abdullah
es-Sii, Fatimi yonetimine titizlikle zemin hazirlamigti. Kutama
agiret federasyonunun biiyiik béliimiinii Ismaili yapmig ve di-
siplinli bir orduya déniistlirmiistii. Abdullah, Kutama ordusu-
nun yardimiyla, o sirada Abbasiler adina Aglebilerin yonetti-
gi Ifrikiye’yi hizla ele gegirdi. Bu arada, Ubeydullah el-Mehdi
Selemiye'den uzun ve olayli bir yolculuktan sonra iicra Sicilma-
se (bugiin Giineydogu Fas’ta) kasabasina yerlesmisti. 297/909'da
Abdullah, iktidarin dizginlerini Sicilmase’de el-Mehdi'ye teslim
etti. Buolaylarlabirlikte, erken ismaili tarihindeki gizlenme d6-
nemi sona erdi.

20 Rebiiilahir 297/4 Ocak 910'da el-Mehdi, ifrikiye'nin bag-
kenti Kayrevan'a zaferle girdi ve orada halife ilan edildi. Yeni
hanedan, el-Mehdi ve haleflerinin kendi Hiiseyni Alii soylarini
dayandirdig: Peygamberin kiz1 Fatima'nin adindan tiiretilen Fa-
timi (Fatimiyye) olarak anildi. Fatimi halife-imamlar, evrensel id-
dialarina uygun olarak, iktidar1 alinca davet faaliyetlerini terk
etmediler; ¢iinkii egemenliklerini biitiin Miisliiman iimmete yay-
may1 amagliyorlardi. Ne var ki, Ifrikiye’den y6neten ilk dért Fati-
mi halife-imam, Fatimi ordularin belkemigini olusturan Kutama
Berberilerinin yardimiyla iktidarlarini saglamlastirirken sayisiz
giicliikle karsilasti. Erken Fatimiler, 6zellikle Harici Berberilerin
ve Kayrevan ile ifrikiye'nin diger kentlerinde Maliki fakihlerin
basini gektigi Siinni Araplarin diismanligiyla karsilasti. Ayrica
Endiiliis Emevileriyle, Abbasilerle ve Bizanslilarla da gatigma ve
cekismeleri vardi. Bu kosullar altinda Ismaili davet, Fatimi hali-
feliginin Kuzey Afrika evresinde oldukga etkisiz kald.

tury of the Hijra, Tenth Century CE (Leiden, 2001); Ayman F. Sayyid,
al-Dawla al-Fatimiyya fi Misr: tafsir jadid (2. bs., Kahire, 2000).
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Tablo 4.1 Fatimi Halife-imamlar (297-567/909-1171)

Mehdi (297-322/909-934)

Kaim (322-334/934-946)

Mansur (334-342/946-953)

Muiz (341-365/953-975)

Aziz (365-386/975-996)

Hakim (386-411/996-1021)
Zahir (411-427/1021-1036)
Miistansir (427-487/1036-1094)
Miistali (487-495/1094-1101)
Amir (495-524/1101-1130)

Haf1z

naip olarak (524-526/1130-1132)
halife olarak (526-544/1132-1149)
12. Zafir (544-549/1149-1154)

13. Faiz (549-555/1154-1160)

14. Adid (555-567/1160-1171)

© ® N wN

—
= O

Fatimi egemenligi, Fatimi halifeligini b6lgesel bir devletten bii-
yik bir imparatorluga doniistiirmeyi bagaran hanedanin dér-
diincii iiyesi Muiz déneminde iyice yerlegti. Muiz ayni zamanda,
6zellikle Fatimi devletinin y6netim merkezini yeni bir baskent
olarak Kahire'ye kurdugu Misir'a 362/973'te tasidiktan son-
ra, Ismaili daveti Fatimi iilkesinin disinda da yaymakla bariz
bir bigimde ilgilenen ilk Fatimi halife-imamdi. Muiz'in davet
politikasi, bir¢cok dinsel-siyasal miilahazaya dayanmaktayda.
Ozellikle, dogu bélgelerinde Karmati davet faaliyetlerinin ba-
sarisindan kaygiliyd:; Karmatilerin faaliyetleri, yalnizca aym
topraklarda, ézellikle Irak, iran, Maveraiinnehir ve Sind'de fa-
aliyet yiiriiten Fatimi ismaili dailerin ¢abalarim zayiflatmakla
kalmyor, agiriliklar: ve kanunsuzluklariyla in kazanan muhalif
Karmatileri Ismaililerden ayirt etmeyen Siinni Miislimanlarda
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genel olarak Ismaili karsit1 duygular da uyandiriyordu. Muiz'in
politikalar: cok gegmeden iiriin verdi ve Ismaili davet ile Fatimi
dava, Fatimi devletinin disinda 6nemli 6lgiide canlanmaya bag-
ladi. En 6nemlisi, daha 6nce muhalif Karmati hizbine mensup
olan Horasan ve Maverailinnehir daisi Ebu Yakup Sicistani (6.
361/971'den sonra) Fatimilere biat etti. Dolayisiyla Sicistani'nin
Dogu Iran ve Orta Asya'daki taraftarlarinin ¢ogunlugu, Fatimi
halifeleri kendi Ismaili imamlar: olarak kabul etti. Ismaili Sii-
lik, Sind'deki Multan'da da kalic1 bir kale kazandi; orada birkag
on yilligina Ismaili bir beylik kuruldu.

Davetin yapisina ve igleyisine iligkin bilgi, Ismaililerin en
siki1 korunan sirlar1 arasindaydi. Ismaili davetin dinsel-siyasal
mesajlari cezair (tekili cezire, “ada”) denilen bolgelerin yani sira
Fatimi topraklarinin iginde de dai aglariyla yayilmaktaydi. Fa-
timilerin egemenlik alani digsinda kalan bélgeler, daveti yayma
amaciyla on iki “ada”ya boliinmiistii. Her cezire, hiiccet deni-
len st diizey bir dainin sorumluluguna verilirdi; her hiiccete
bagli ¢alisan farklh riitbelerden ¢ok sayida dai vardi. Dailerin
de, mezun denilen yardimcilar1 vardi. Siradan Ismaili acemi-
lerin, miistecibler, davet hiyerarsisinde (hudud) bir riitbeleri
yoktu. Kat1 hiyerarsik bir tarzda orgiitlenen Fatimi davet, za-
manin imaminin ve davetin yliriitme bagkani gibi hareket eden
ve bab olarak da bilinen daid-duat’'in (bagdainin) genel goze-
timi altindaydi. Davet 6rgiitlenmesi zamanla gelisti ve Fatimi
hanedaninin sekizinci iiyesi Miistansir (h. 427-487/1036-1094)
doneminde son noktasina ulastl. Bununla birlikte Fatimi davet
kalic1 bagariya Fatimi olmayan boélgelerde, cezire'lerde, 6zellikle
Yemen, Iran ve Orta Asya’da ulast1.'®

8 S, M. Stern, “Cairo as the Centre of the Isma‘ili Movement,” Colloque
international sur l'histoire du Caire (Kahire, 1972) iginde, s. 437-450;
ayrica Studies iginde, s. 234-256; A. Hamdani, “Evolution of the Organi-
sational Structure of the Fatimi Da‘wah: The Yemeni and Persian Cont-
ribution,” Arabian Studies, 3 (1976), s. 85-114; F. Daftary, “The Ismaili
Da‘wa outside the Fatimid Dawla,” M. Barrucand, ed., L’Egypte Fatimi-
de, son art et son histoire (Paris, 1999) i¢inde, s. 29-43; ayrica Ismailis
in Medieval Muslim Societies iginde, s. 62-88.
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Ismaililer 6grenime biiyiik énem verdiler ve Fatimiler dé-
neminde farkli 6grenim kurumlar: ve gelenekleri gelistirdiler.
Fatimi davet, Ismaililige dénenleri hikmet denilen batini égreti
konusunda egitmekle &zellikle ilgilendi. Sonug¢ olarak, zaman
icinde, kadinlar da dahil farkli Ismaili dinleyici topluluklarn
icin genellikle mecalis (tekili meclis) denilen dersler 6rgiitlen-
di. Baglilik (ahd) ve gizlilik yemini etmig olan yeni Ismaililer
icin Ismaili batini 6greti konusunda, mecalisii‘l-hikme (bilgelik
meclisleri) olarak bilinen 6zel dersler diizenlenirdi. Kahire'de-
ki Fatimi sarayinda daid-duat’in verdigi bu dersler, imam ta-
rafindan énceden onaylanirdi. Imam, hikmetin tek kaynagiyd:
ve Ismaili kaynaklarda bab denilen daid-duat, imamin séz-
ciisiiydii ve Ismaililer batini bilgiyi onun araciligiyla alirda.
Bu meclislerin ¢ogu toplanip, Kadi1 Numann Teviliid-Dedim'i
gibi yaziya dokildi. Fatimi 6grenim gelenegi, yirmi yil kadar
Kahire'de basdai olan Miieyyed Fiddin es-$irazi'ye (6. 470/1078)
ait el-Mecalisii’'l-Miieyyediyye’de son noktasina ulagti. Fatimi-
lerin kurdugu ana égrenim kurumlarindan biri de Dar'iil-ilm'di
(Bilgi Evi). 395/1005'te Hakim'in kurdugu bu kurumda dinsel
ve din-dis1 gesitli konularda ders verilmekteydi ve biiylik bir
kiitiiphanesi vardi. Birgok dai, egitiminin en azindan bir kismi-
n1 bazen Darii'l-Hikme de denilen Darii'l-ilm'de alird1.!® Ismaili
davet, olumsuz ve ¢ogu kez diismanca kogullar altinda ¢galismak
zorunda kalan dailerin segimine ve egitimine 6zel dikkat goste-
rirdi.?? Bunun sonucunda bir¢ok Fatimi dai, diger bilgi alanlari-

' Taqi al-Din al-Magqrizi, Kitab al-mawa‘iz wa'l-i'tibar fi dhikr alkhitat
wa'l-athar (Bulak, 1270/1853-1854), cilt 1, s. 390-391, 458-460 ve cilt
2, s. 341-342; H. Halm, “The Isma‘ili Oath of Allegiance (‘ahd) and the
'Sessions of Wisdom' (majalis al-hikma) in Fatimid Times,"” Daftary, ed.,
Mediaeval Isma‘ili History and Thought iginde, s. 91-115; ayrica The
Fatimids and their Traditions of Learning (Londra, 1997), s. 23-29, 41-
45, 71-78; Paul E. Walker, “Fatimid Institutions of Learning,” Journal
of the American Research Center in Egypt, 34 (1997), s. 179-200; ayrica
Fatimid History iginde, makale I

% ideal bir dainin nitelikleri ve ¢aligma yéntemleri iizerine ender bir
Ismaili metin i¢in bkz. Ahmad b. Ibrahim al-Nisaburi, al-Risala al-
mujaza al-kafiya fi adab al-du‘at, ed. ve gev. Verena Klemm ve Paul E.
Walker, A Code of Conduct: A Treatise on the Etiquette of the Fatimid
Ismaili Mission (Londra, 2011).
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nin yan sira kelam, felsefe ve fikih alaninda ve tevil yénteminin
uygulanmasi konusunda alim oldu.

Kendi cemaatlerinde ayn1 zamanda bilgili alim ve miiellif
olan Ismaili dailer, Ismaili literatiiriin klasik metinlerini Fatimi
evresinde irettiler; bu metinler zahiri ve batini bir¢cok konu-
nun yani sira Ismaili diigiincenin ayirt edici isareti haline ge-
len tevili de ele almaktaydi.?* Bu dénemin daileri kendine 6zgii
entelektiiel gelenekler geligtirdi. Ozellikle iran topraklarinda-
ki Ismaili (Karmati) dailer, 4./10. yiizyilin seyri i¢inde Ismaili
kelam teolojisini yeni-Platonculuk ve diger felsefi geleneklerle
uyumlulastirip karmasik metafizik diisiince sistemleri iiretme-
ye koyuldular. Bu, Ismaililik i¢inde benzersiz bir entelektiiel
gelenegin, “felsefi teoloji” geleneginin gelismesine yol agti. Bu
gelenegin ilk savunuculari, sayisiz Arapga risale yazmis olan
dailer Muhammed b. Ahmed en-Nesefi, Ebu Hatim er-Razi ve
Ebu Yakub es-Sicistani’ydi.

Gok uzun siiren teolojik tartigmalara da giren bu Iranli da-
iler, toplumun secgkin ve egitimli siniflarina, onlar: entelektiiel
olarak kendilerine cekmek amaciyla yazdilar. Her zaman imami
Sii imamet 6gretisi etrafinda dénen teolojilerini, dinsel mesaj-
larinin 6ziinden taviz vermeden, zamanin entelektiiel agidan en
moda temalariyla ve terminolojilerle ifade etmelerinin nedeni
budur. Metafizik sistemlerinde 6nceki irfani kozmolojinin ye-
rini, yeni-Platonculastirilmig bir ismaili kozmoloji aldi. iranh
dailer, metafiziklerinin bir pargasi olarak bir manevi kurtulug
ogretisi de agikladilar. Onlarin kurtulus biliminde kurtulusun
nihai hedefi, insan ruhunun ebedi bir ahirette manevi bir 6diil
arayisiyla Yaradanina dogru ilerlemesidir. Bu ilerleme, elbette,
din tarihinin her evresinde yetkili hikmet kaynaklarinin sagla-
dig1 rehberlige bagh olacakt1.?? Daveti Bedahsan'a yayan Ho-

2l W. Ivanow, Ismaili Literature: A Bibliographical Survey (Tahran, 1963),
s. 21-50; Ismail K. Poonawala, Biobibliography of Isma‘ili Literature
(Malibu, CA, 1977), s. 31-132.

2 Abu Ya‘qub al-Sijistani, Kitab al-yanabi, ed. ve gev. H. Corbin, Trilogie
Ismaélienne (Tahran ve Paris, 1961) iginde, metin s. 1-97, kismi Fransizca
geviri, s. 5-127; Ingilizce gev., The Book of Wellsprings, cev. Paul E. Walker,
The Wellsprings of Wisdom (Salt Lake City, 1994) iginde, s. 37-111. Ayrni-
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rasan bagdaisi (ya da hiicceti) Nasir-1 Hiisrev (6. 462/1070'ten
sonra), Iran'daki bu felsefi Ismaililik okulunun son biiyiik men-
subuydu.?

Fatimi Halife-imam Muiz, baglangigta Nesefi ve Iran toprak-
larinin diger Karmati dailerince gelistirilen yeni-Platonculas-
mis kozmolojinin, Fatimi Ismaili davetin 6gretilerine emilmesine
izin verdi. Yeni-Platonculagtirilmig ismaili kozmoloji, Fatimi dé-
neminin en bilgili teologu-filozofu Hamidiiddin el-Kirmani'nin
(6. 411/1020 c.) elinde, daha da déniisiime ugradi. Gesitli felsefi
geleneklerden yararlanan el-Kirmani, Rahatti'l-Akl kitabinda
kendi metafizik sistemini agikladi. Kendi kozmolojisinde el-
Kirmani, kendisinden énceki Ismaililerin benimsedigi, manevi
diinyada evrensel akil ve evrensel nefis yeni-Platoncu ikiliginin
yerine, Farabi'nin Aristotelesgi felsefe okulunun kismen uyar-
lanmasiyla on ayr1 akildan olugan bir sistem gegirdi. Aslinda
Kirmani'nin diigiincesi, iran'daki felsefi ismaililik okulu iginde
esi gorilmemis bir bagdastirici gelenegi temsil eder.?* Kirmani,
iranli dailer arasinda daha énce gergeklesen teolojik tartigsma-

ca bkz. Paul E. Walker, Early Philosophical Shiism: The Ismaili Neoplato-
nism of Abu Ya‘qub al-Sijistani (Cambridge, 1993), s. 67-142; Abu Ya‘qub
al-Sijistani: Intellectual Missionary (Londra, 1996), s. 26-103; W. Made-
lung, “Aspects of Isma‘ili Theology: The Prophetic Chain and the God
Beyond Being,” S. H. Nasr, ed., Isma‘ili Contributions to Islamic Culture
(Tehran, 1977) iginde, s. 51-65; ayrnca Religious Schools iginde, makale
X1V; D. de Smet, La philosophie Ismaélienne: un ésotérisme chiite entre
néoplatonisme et gnose (Paris, 2012), s. 15-173; Ismail K. Poonawala, “An
Early Doctrinal Controversy in the Iranian School of Isma‘ili Thought
and its Implications,” Journal of Persianate Studies, 5 (2012), s. 17-34.

22 Nasir-1 Hiisrev'in biitiin eserleri, metafizik sistemini incelemek baki-
mindan uygundur; 6rnegin bkz. Kitab jami‘ al-hikmatayn, ed. H. Cor-
bin ve M. Mu‘in (Tahran ve Paris, 1953); Ingilizce gev., Between Reason
and Revelation: Twin Wisdoms Reconciled, gev. E. Ormsby (Londra,
2012). Nasir'in yayimlanmig diger eserleri igin bkz. Daftary, Ismaili Li-
terature, s. 134-140.

¢ Hamid al-Din al-Kirmani, Rahat al-‘aql,ed. M. Kamil Husayn ve M. M. Hil-
mi (Kahire, 1953). Kirmani'nin metafizik sistemine iligkin incelemeler igin
bkz. Daniel de Smet, La quiétude de l'intellect: Néoplatonisme et gnose
Ismaélienne dans l'oeuvre de Hamid ad-Din al-Kirmani (Xe/Xle s.) (Leu-
ven, 1995); Paul E. Walker, Hamid al-Din al-Kirmani: Ismaili Thought in
the Age of al-Hakim (Londra, 1999).
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da hakemlik de yapti. Kitabii'r-riyaz'da, tartigmay: Fatimi davet
bakis agisiyla degerlendirdi ve hem zahirin hem batinin vazge-
¢ilmezligini dogrulayarak, en-Nesefi'nin goriislerine kars1 Ebu
Hatim er-Razi'nin bazi goriislerini destekledi.

Benzer sekilde, yeni-Platoncu felsefe, 4./10. yiizyilin basin-
da Basra'da Resailii fhvani’s-Safa olarak bilinen ve elli iki ri-
saleden olugan ansiklopedik bir eser gikaran Ismaili baglantili
yazarlar grubu fhvan-1 Safa'nin agikladig1 kozmolojiyi de etki-
ledi. Iranl dailer gibi Thvan-1 Safa da din ile felsefeyi uyum-
lulagtirmay: amagladi; ama Fatimi dénemi Ismaili diigiincesini
etkilemig gibi goriinmiiyor. Resailii thvani’s-Safa daha sonra,
Kirmani'nin kozmolojisi gibi, Yemen'deki Tayyibi Miistali dave-
tin literatiiriiniin i¢ine yerlestirildi.

Siinni polemikgiler Ismailileri geriat1 6énemsememekle hep
sugladilar, giiya seriatin gizli anlamina ulagmanin yolunu bul-
muglardi; bu nedenle Ismaililere genellikle Batiniler (Batiniyye)
de denildi. Ne var ki, Fatimiler basindan itibaren giderek artan
olgiide fikih konulariyla ilgilendiler. Ismaili hukuku bir sisteme
baglama siireci, imami Sii hukuk ilkelerinin uygulandig Ubey-
dullah el-Mehdi zamaninda baslamigti. O sirada heniiz ayri bir
Ismaili fikih mezhebi yoktu.

Ismaili bir mezhebin ilani, esas olarak hukuk kiilliyatini ha-
zirlamakla resmen gorevlendirilen en {inlii Ismaili fakih Kadi
Ebu Hanife Numan b. Muhammed’'in (6. 363/974) ¢abalarinin
sonucuydu. Var olan derlemelerden de yararlanarak, ehlibeyt-
ten aktarilan kesin kanitli hadisleri sistematik olarak derleye-
rek Ismaili hukuku sistemlegtirdi. Kadi Numan'in ¢aligsmalari,
Muiz'in titizlikle inceledigi ve Fatimi devletinin resmi hukuku
olarak onayladigi De’a’imii’l-Islam (Islamin Temel Direkleri)
ile sonug¢landi. Fatimi Kahire'nin camilerinde her hafta halka
acgiklanan Ismaili hukuku, Sii imamet 6gretisine 6zel énem ver-
mekteydi. Yanilmaz Alii imamin ve onun 6gretilerinin otorite-
si, Ismaili hukukun Kuran'dan ve Peygamber siinnetinden son-
ra Ugiincii temel kaynag: haline geldi.?> Oniki Imamac ve Zeydi

% W. Madelung, “The Sources of Isma‘ili Law,” Journal of Near Eastern
Studies, 35 (1976), s. 29-40; ayrica Religious Schools iginde, makale
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Sii mezheplerine kiyasla ismaililerin hukuk literatiirii son de-
rece cilizdir. ismaili hukuk sistemi, neredeyse yalnmizca Kadi
Numan'in eserinden ibarettir; ¢linkii Fatimi déneminden 6nce
ve sonra ¢ok az Ismaili fakih, hukuksal ézetler ¢ikarmakla il-
gilenmigtir. Aslinda, Numan'dan sonra Ismaili hukukta anlamli
bir gelisme de olmadi. Tayyibi Ismaililer hukuksal konularda
bagotorite olarak De’a’imii’l-Islam’i kullanmaya devam eder-
ken, Nizari Ismaililer hukuksal konularda “zamanin imaminin”
rehberligine uydular.

Fatimi Halife-imam Hakim'in dénemi, Diirzi dininin baglan-
gi¢ evresine tanik oldu.? Iran'dan ve Orta Asya'dan Kahire'ye ge-
len ¢ok sayida dai, en bagta Ahrem (6. 408/1018), Hamza ve ed-
Derezi, Hakim'le ve imamligiyla ilgili asir1 diigsiinceler yaymaya
basladilar. Sii gulat geleneklerinden ve ilk Ismaililerin eskato-
lojik beklentilerinden yararlanan bu dailer, Islam devrinin sona
erdigini ve Islam geriatinin kalktigin ilan ederek fiilen yeni bir
dinsel hareket kurdu. 408/1017'de (Diirzi takviminin birinci y1li)
Hamza ile ed-Derezi, Hakim'in ilahligini acik¢a ilan ediyorlardi.
Bu yeni hareketin taraftarlari, ed-Derezi'den 6tiirii, daha sonra
Dereziyye ya da Diirzi olarak anilmaya bagland.

Kahire'deki Fatimi davet 6rgiitii, yeni 6gretiye karsi bir kam-
panya baslattl. Bu kampanyanin bir pargasi olarak dai Kirmani,
yeni ogretiyi teolojik bir bakis agisiyla resmen ¢iiriitmesi i¢in

XVIII; 1. K. Poonawala, “Al-Qadi al-Nu‘man and Isma‘ili Jurispruden-
ce,” Daftary, ed., Mediaeval Isma‘ili History and Thought iginde, s. 117-
143; F. Daftary, “Al-Qadi al-Nu‘man, Isma‘ili Law and Imami Shi‘ism,”
M. A. Amir-Moezzi vd, ed., Le Shiisme Imamite quarante ans apres.
Hommage a Etan Kohlberg (Turnhout, 2009) iginde, s. 179-186. Ayrica
bkz. Sumaiya A. Hamdani, Between Revolution and State: The Path to
Fatimid Statehood, Qadi al-Nu‘man and the Construction of Fatimid
Legitimacy (Londra, 2006).

%  Diirzi tarihi, dini ve literatiirii izerine degerli malzeme gurada bulu-
nabilir: A. 1. Silvestre de Sacy, Exposé de la religion des Druzes (Paris,
1838), 2 cilt. Ayrica bkz. David R. W. Bryer, “The Origins of the Druze Re-
ligion,” Der Islam, 52 (1975), s. 47-84, 239-262 ve 53 (1976), s. 5-27; Nejla
M. Abu-Izzeddin, The Druzes: A New Study of their History, Faith and
Society (Leiden, 1984); Kais M. Firro, A History of the Druzes (Leiden,
1992).
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Kahire'ye davet edildi. Mebasimii'l-bisarat ve el-Vaiza gibi, Is-
maili §ii imamet 6gretisini tekrarlayan ve Hakim'in ilahlig: di-
siincesini reddeden ¢ok sayida risale hazirladi. islam devrinin
ve Islam geriatinin gegerliliginin Hakim'den sonra kiyamete ka-
dar devam edecegini de savundu. Aslinda imamet 6gretisi, fark-
11 dénemlerde Ismaili yazarlarca yazilan sayisiz risalenin temel
konusu olmustur.? Kirmani'nin yazdiklari, asir1 Diirzi diigiince-
lerin davet 6rgiitlenmesinin i¢ gevrelerinde yayilmasini 6nleme-
de bir 6l¢iide basarili oldu. Yine de Diirzi hareket ivme ve giig
kazandi; Hakim, 411/1021'de gece gezintilerinin birinde gizemli
bir bi¢cimde ortadan kaybolunca, Diirzi liderler bunu Hakim'in
gaybetini baglatan goéniilli bir hareket olarak yorumladi. Aym
yll Hamza kayiplara karist1 ve hareketin lideri olarak yerine Ba-
haiiddin el-Muktena gecti. Daha sonra Fatimi Misir'da Diirzilere
yapilan zuliimle birlikte hareket, en biiyiik basarisina, ¢ok sayi-
da Diirzi dainin faaliyet yiiriittiigi Suriye'de ulasti.

Diirziler sonunda kendi teolojik 6greti ve kutsal kitap kiil-
liyatim gelistirdiler. Ozellikle Hamza'nin ve el-Muktena’'nin
mektuplar1 ve deger yazilari, alt1 kitap halinde diizenlenen,
Resd'ilii’l-hikme (Hikmet Risaleleri) adi verilen ve Diirzilerin
kutsal kitabi olarak varligini siirdiiren bir kanonda toplandi.?
Takiyeyi ¢ok siki uygulayan, oldukga kapali ve ketum bir cemaat
olan, kendilerine Muvahiddun (Birlikg¢iler) diyen Diirzilerin kar-
magsik yeni-Platoncu kozmoloji, eskatoloji ve ruh gogii (tenastih)
ogretileri vardir. Hakim'i Yaradanin son makami kabul eden
Diirziler, imam kabul edilen Hamza ile birlikte Hakim'in yeni-
den ortaya c¢ikmasini (recat) beklemektedirler. Diirzi 6gretiler,

lilar déneminde Suriye'de ve Liibnan'da Diirziler, 6zellikle Mani

27 Bu baglamda bkz. 6zellikle Hamid al-Din al-Kirmani, al-Masabih fi ith-
bat al-imama, ed. ve gev. Paul E. Walker, Master of the Age: An Islamic
Treatise on the Necessity of the Imamate (Londra, 2007). Ayrica bkz. I.
K. Poonawala, “Hamid al-Din al-Kirmani and the Proto-Druze,” Journal
of Druze Studies, 1 (2000), s. 71-94.

#  ilkiki cildin elegtirel bir basimi, Fransizca gevirisi ve analizi igin bkz.
Daniel de Smet, Les Epitres sacrées des Druzes: Rasa’il al-Hikma (Leu-
ven, 2007), 2 cilt.
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ve $ihabi hanedanlarina mensup olan kendi emirleri tarafindan
yonetildiler.

Bu arada Karmatiler Bahreyn'de, Irak, Yemen, iran ve Orta
Asya'ya dagilmis cemaatlerde varligini siirdiirmiisti. Bazi
Karmati liderler arada bir mehdilik iddiasinda bulunmasina
ragmen, biitiin Karmatiler hdld Muhammed b. Ismail'in Meh-
di ve son natik olarak zuhur etmesini bekliyorlardi. Ebu Said
el-Cennabi'den (6. 301/913) sonra birkag oglu, komiinal ve esit-
lik¢i ilkelerin 6nemli bir rol oynadigi Karmati Bahreyn dev-
letinin liderligine yiikseldi. Kii¢iik oglu Ebu Tahir Siileyman
(h. 311-332/923-944) doneminde Karmatiler, Abbasilere karsi
Irak’a yaptiklar1 akinlarla ve Mekke'ye giden haci kervanlari-
m soymakla iinlendiler. Ebu Tahir'in tahribatlari, 317/930'da
hac mevsiminde Mekke'ye saldirisiyla doruga ulasti; bu sal-
dirida Karmatiler kutsal seylere sayisiz tecaviizde bulundu
ve Kdbe'nin koésesindeki Hacertilesved'i (Siyah Tag) yerinden
sokiip, Bahreyn'deki bagkentleri Ahsa’'ya gotiirdiiler. Olasilik-
la Mehdi'nin gelisine hazirhk amaciyla yapilan bu saygisizlik
Miisliman diinyay: dehsete diisiirdii ve Stinni ulemanin, biitiin
Ismaili hareketi, Islam1 yok etmeye yonelik érgiitlii bir komplo
olarak lanetlemesine yol agt1. Siinni ulema, Ebu Tahir’in, o sira-
da ilk Fatimi halife-imam olarak Kuzey Afrika'da hiikiim siiren
Ubeydullah el-Mehdi'den gizlice emir aldigini iddia etti.

Ne var ki, modern bilimsel ¢alismalar, o sirada Bahreynli
Karmatilerin, diger Karmatiler gibi, Mehdi'nin yakin zamanda
zuhur etmesini beklediklerini ve birinci Fatimi halifesini ya da
onun herhangi bir halefini imam kabul etmediklerini goéster-
mistir.?® Aslinda, Karmatiler belli astrolojik hesaplamalara da-
yanarak, 316/928 yilinda Mehdi'nin gelmesini bekliyorlardy; o
zamanin Karmati 6gretisine gére bu olay, Islam devrine ve seri-
atina son verecek ve tarihin son (seriatsiz) devrini baglatacaktu.
Ebu Tahir'in Mekke'yi yagmalamasinin ve 319/931'de iktidari
devrettigi geng bir Iranliy1 beklenen Mehdi olarak kabul etme-

2 Bkz. W. Madelung, “The Fatimids and the Qarmatis of Bahrayn,” Daf-
tary, ed., Mediaeval Isma‘ili History iginde, s. 21-73; F. Daftary, “Carma-
tians,” EIR, cilt 4, s. 823-832.
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sinin nedeni budur. Bu iktidar devri feci sonu¢lar dogurdu; pek
anlasilamayan “Iranli Mehdi” olayi, Karmatilerin moralini ciddi
bicimde bozdu. Daha sonra Bahreyn Karmatileri eski inangla-
rina geri dondiiler ve liderleri, tekrar, gizli Mehdi'nin emirleri-
ne gore hareket ettiklerini iddia ettiler. Karmatiler, Abbasilerin
odedigi yiikli bir fidye karsiliginda 339/950'de Haceriilesved'i
sonunda iade etti —~Ismaili kargit1 kaynaklarin iddia ettigi gibi,
Fatimi halifenin tegvikiyle degil.

Iran'da Karmatilik 286/899'dan sonra genis bir alana ya-
yllmisti. Cibal'in daileri Ubeydullah el-Mehdi'nin imamligi-
n1 genel olarak kabul etmeyip, Muhammed b. Ismail'in Mehdi
olarak geri dénmesini beklediler. Cibal'in besinci daisi Ebu Ha-
tim er-Razi, Mehdi'nin 316/928 yilinda donecegi kehanetinde
bulundu; kehaneti gergeklesmeyince, dindaslarinin diigman-
hgiyla karsilasinca Azerbaycan’a sigindi ve 322/934'te orada
6ldii. Daha sonra Azerbaycan'in ve Deylem'in Miisafiriler (Sel-
lariler) hanedanina mensup yoneticileri Karmatilige bagliydi
ve Muhammed b. ismail'i imam kabul ediyorlardi. Horasan ve
Maveraiinnehir'de de muhalif Karmatilik, Fatimi devleti kurul-
duktan sonra bir siire varligini devam ettirdi. Dai en-Nesefi,
farkli bélgelerde Karmati gevrelerde seckin bir statii kazanan
biiyiik risalesi Kitabii'l-mahsulda Muhammed b. Ismail'in
mehdiligini onayladi. Bahreyn'deki Karmati devleti sonunda
470/1077'de yerel asiretlerce yok edilince, iran, Irak ve bagka
yerlerdeki Karmati cemaatler ya dagildi ya da Fatimilerin Isma-
ili davetine baglandilar. Yine Fatimi halife-imamin 6nderliginde
birlesik tek bir Ismaili davet vardi.

Bu arada Ismaili davetfaaliyetleri, 6zellikle Fatimi topraklar:
disinda, Miistansir'in uzun halifelik déneminde, Siinni Selguk-
lular 447/1055'te Abbasilerin efendileri olarak Sii Biiveyhilerin
yerini aldiktan sonra bile, doruguna ulasti. Fatimi dailer Irak,
iran ve Yemen'de gok sayida dénme kazandi; Suleyhiler, Fatimi-
lerin vasallari olarak Yemen'i 439/1047'den 532/1138'e kadar
yonetti. Suleyhiler, davetin Hindistan alt-kitasina yayilmasinda
da aktif bir rol oynadilar. Ismaili davet iran diinyasinin birgok
yerinde basarili bir bicimde devam etmisti. 460'1ar/1070'lerin
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baginda, Selguklu topraklarindaki Iranl Ismaililer, Selguklula-
rin ana bagkenti Isfahan'da gizli karargihi bulunan Abdiilmelik
b. Attag'in 6nderligi altindaydi. Bedahgan'da ve iran diinyasinin
diger dogu bélgelerinde de davet, 395/1005'te Samaniler yikil-
diktan sonra da yayilmaya devam etmigti. Miistansir dénemi-
nin en segkin dailerinden biri, Kahire'deki davet karargahiyla
ve basdai Miieyyed Fiddin es-Sirazi ile iligkisini slirdiiriirken,
Horasan hiicceti olarak Orta Asya'da davetin yayillmasinda
6nemli bir rol oynayan Nasir-1 Hiisrev'di.*® Dai Miieyyed'in ken-
disi de, Fars'ta Biiveyhi sarayinda basarili bir kariyerden sonra
Kahire'ye yerlesen ve orada yirmi yil basdailik yapan bilgili bir
franl daiydi.

Mistansirin 487/1094'te olimiu tuzerine, kudretli Fatimi
veziri Efdal, Miistansir'in oglu ve tayin ettigi veliahdi Nizar
tahttan mahrum birakip, Nizarin kiigiik iivey kardesini Miista-
li-Billah (h. 487-495/1094-1101) unvaniyla Fatimi tahtina otur-
tunca, birlesik Ismaili davet iki rakip hizbe béliindii. Miistali'nin
imamlig1 Misir, Yemen ve Bat1 Hindistan'in Ismaili cemaatlerin-
ce tanindi. Fatimi rejimine baglh olan bu Ismaililer daha sonra
imameti Miistalinin soyundan devam ettirdiler. Diger yanda,
o sirada Hasan Sabbahin liderliginde olan Iranli Ismaililer,
Nizar'in ve onun torunlarinin veraset haklarin destekledi. Iki
hizip daha sonra Miistaliyye ve Nizariyye olarak adlandirildi.

Son on yillarinda Fatimi halifeligi hizla geriledi. Miistali Is-
maililer, Miistali'nin oglu ve halefi Amir 524/1130'da tahta ¢1-
kinca, Haf1zi ve Tayyibi kollarina boliindi. Amir'in Fatimi tah-
tina ¢ikan halefi Hafiz ve sonraki Fatimi halifeler, Kahire'deki
davet karargahi ile Misir ve Suriye’deki Miistali Ismaililer ve
Yemen'deki cemaatin bir kismi tarafindan imam kabul edildi.
Artik Hafziler olarak adlandirilan bu Miistali Ismaililer, Fatimi
hanedaninin yikilisindan sonra uzun siire varligini siirdiireme-

30 Bkz. H. Corbin, “Nasir-i Khusrau and Iranian Isma‘ilism,” The Camb-
ridge History of Iran: Cilt 4, The Period from the Arab Invasion to the
Saljugs, ed. R. N. Frye (Cambridge, 1975) iginde, s. 520-542; Alice C.
Hunsberger, Nasir Khusraw, The Ruby of Badakhshan: A Portrait of
the Persian Poet, Traveller and Philosopher (Londra, 2000).

160



ISMAILILER

di. Bununla birlikte Suleyhi Yemen'in Miistali cemaati, Amir'in
bebek olan oglu Tayyib'in imametini tanidi ve Tayyibiyye olarak
anildi

Son Fatimi veziri Selahaddin Eyyubi, Muharrem 567/1171'de
Kahire'de Abbasi halifesi adina hutbe okutup Fatimi egemen-
ligine son verdi. Birka¢ giin sonra on dordiincii ve son Fatimi
Halife Adid kisa bir hastaliktan 6ldi. Boylece Fatimi davet 262
yil sonra son buldu. Fatimi devleti yikilinca Misir'in yeni Siinni
Eyyubi efendileri Ismaililere eziyet etmeye baglady; Hafizi Is-
maili davet o6rgiitlenmesini ve tiim Fatimi kurumlar: ezdi. On-
dan sonra Miistali Ismaililik yalnizca Tayyibi bigimiyle varligi-
n1 siirdiirdi.

Tayyibi ismaililer:
Yemen ve Hindistan Evreleri

Tayyibi Ismaililer, Hafiz'in ve daha sonraki Fatimi halifele-
rin imamlik iddialarim kabul etmedi. Tayyibi Ismaililik, Suleyhi
hanedanin himayesini ve destegini aldig1 Yemen'de kalic1 bir yer
edindi. Aslinda, Suleyhi Yemen'in fiili yoneticisi olan ve Hiirre la-
kabini da tasiyan Kralice Erva, Yemen'deki Tayyibi davetin lideri
olup, Kahire ve Fatimi rejimiyle baglarini kopardi. Tayyib'in ka-
deriyle ilgili bir sey bilinmiyor; olasilikla Fatimi Halife Haf1z'in
emriyle gizlice 6ldiiriilldi. Bununla birlikte Yemenli Tayyibi riva-
yete gore Amir'in kendisi, bebek oglunu bir grup giivenilir dainin
himayesine vermisti; bu dailer zaman i¢inde onu gizlemeyi ba-
sard1 ve Tayyibi imametin onun soyundan devam etmesini ola-
nakl kildi. Tayyibi Miistali Ismaililerin kanaatine gére imamet,
Tayyib'in torunlari arasinda babadan ogula devredip bugiine ka-
dar geldi ve biitlin bu imamlar gizli kalda.

Tayyibiler kendi tarihlerini birbirini izleyen gizlenme (setr)
ve zuhur ya da kesf donemlerine ayirir; bu dénemlerde imam-

3 Bkz.S.M.Stern,“The Succession to the Fatimid Imam al-Amir, the Claims
of theLater Fatimids to the Imamate, and the Rise of Tayyibi Ismailism,”
Oriens, 4 (1951), s. 193-255; aymca History and Culture in the Medieval
Muslim World (Londra, 1984) i¢inde, makale XI.
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lar gizlenir ya da zuhur eder. Ismaili tarihinde Fatimi 6ncesi
donemle 6rtiigsen birinci setr dénemi, Ubeydullah el-Mehdi'nin
zuhuruyla son buldu. Bu dénemi, Fatimi devrinde, 524/1130'da
Amir'in 6limiinden hemen sonra yirmi birinci Tayyibi imam el-
Tayyib'in gizlenmesine kadar devam eden zuhur dénemi izledi.
Tayyibilere gore el-Tayyib'in gizlenmesi bagka bir setr dénemi
baslatt;; bu dénemde biitiin Tayyibi imamlar kendi taraftar-
larina goriinmeyip gizli (mestur) kald1 ve simdiki setr dénemi
el-Tayyib'in soyundan bir imam zuhur edinceye kadar devam
edecektir. Tayyibi Ismaililikte simdiki setr dénemi de iki evreye,
Yemen ve Hindistan evrelerine ayrildi; 526/1132'den 997/1589
civarina kadar sliren Yemen evresinde Tayyibiler, Davudiler
ve Siilleymaniler diye ikiye boliindi; Hindistan evresi, Davudi
Tayyibi davetin ve cemaatin son doért yiizyildaki tarihini kap-
samaktadir. Baglangicta, imamlarinin yoklugunda ayr dailerin
pesinden giden iki Tayyibi cemaat (ve daha sonra Alevi cemaati)
arasinda 6gretisel farklar yoktu.

Tayyibi Ismaililigin Yemen evresinin tarihi, cemaati yéne-
ten cesitleri dailerin faaliyetlerinin ve ortagag Yemeninde Zey-
di ve diger yerel hanedanlarla iligkilerinin tarihidir. Tayyibi
davet, basindan itibaren Fatimi rejiminden bagimsiz gelistigi
igin Fatimilerin ¢dkiigiinden sonra da varligim siirdiirdi. il-
konce, Lemek b. Malik el-Hammadi'nin (6. 491/1908 c.) ve daha
sonra onun oglu Yahya'nin (6. 520/1126) yardimiyla Yemen'deki
Ismaili davetin iglerine bakan Suleyhi Kralige Seyyide Erva'nin
(6. 532/1138) destegini gordii. Seyyide Erva 526/1132'den kisa
siire sonra Kahire ile iligkileri tamamen kesti ve Yahya'nin
halefi Ziieyb b. Musa el-Vadii'yi, gizli imam el-Tayyibi adina
Tayyibi Miistali daveti yonetecek dai-yi mutlak, yani mutlak
yetkili dai ilan etti. Bu, ondan sonra davetii'l-Tayyibiyye de-
nilen bagimsiz Tayyibi davetin kuruldugunun isaretiydi. Fati-
mi rejimiyle iligkileri zaten koparmis olan Seyyide Erva, yeni
Tayyibi daveti Suleyhi rejiminden de bagimsizlastirdy; bu, Tay-
yibi Ismaililigin bir dai-yi mutlak énderliginde varhigini siir-
diirmesini saglayan bir 6nlemdi. Ziieyb'in halefleri, bu unvam
bugiine kadar korudu.

162



ISMAILILER

Ziieyb 546/1151'de 6liince, Yemen'in niifuzlu Hamdan asire-
tine mensup Ibrahim b. Hiiseyin el-Hamidi (6. 557/1162) ikinci
dai-yi mutlak olarak Tayyibi davetin liderligine gegti. Ugiincii
dai, Tuhfetii'l-kuliib adl1 risalesiyle, Yemen'deki Tayyibi davetin
en eski tarihini ¢ikardi.’? Daha sonra davetin liderligi Kureys
kabilesinden Benii'l-Velid el-Enf ailesinin eline gegti ve kiigiik
kesintilerle birlikte, 946/1539'a kadar bu ailede kaldi. Tayyibi
davet, Yemen'in Harez bolgesine yayild1 ve Bat1 Hindistan'da da
giderek artan sayida taraftar kazandi. Tayyibilerin, Fatimi d6-
nemine ait Ismaili literatiiriin énemli bir béliimiinii korudukla-
rin1 da belirtmek gerekir.

Ogreti alaninda Tayyibiler Fatimi ismaili gelenekleri siirdiir-
dii ve aym seklide, dinin zahiri ve batini yanlarinin esit 6nemine
vurgu yapt1. Déngiisel tarih ve kozmolojiye yerlesik Ismaili ilgiyi
desiirdiirdiiler; builgi,ayirtedici eskatolojik ve kurtulug temala-
r1 bulunan dinsel diisiincenin irfani, batini hakikatler (hakayik)
sisteminin temeli olarak islev gérdii. Bu sistemi biiyiik dlgiide
dai Ibrahim el-Hamidi kurdu; el-Hamidi, Kirmani'nin Rahatii’l-
Akl kitabindan ¢ok yararlandi ve kitabin kozmolojik on ayr1 akil
ogretisini irfani mitik 6gelerle sentezledi. Kirmani'nin sistemi-
nin Tayyibi tadilat1 ilk kez Hamidi'nin Kenzii'l-Veled'inde agik-
land1 ve Ismaili diigsiincesinde kozmolojinin gelisiminin dér-
diincii ve son evresini temsil eder. Hamidi'nin Kenzii'l-Veled'i
ve dai Ali b. Muhammed b. Velid'in (6. 612/1215) Kitabii z-zehire
fil-hakika's1 gibi bir¢cok kaynakta agiklanan Tayyibi hakayik, en
tam acgiklamasimi Idris Imadiiddin’'in kapsaml bir batini 6g-
retiler derlemesi olan Zehrii'l-me’ani’'sinde buldu. Daha sonra
Tayyibiler 6nceki metinleri kopyalamak yerine az sayida 6gre-
tisel katkida bulundu. Tayyibilerin on dokuzuncu daisi idris (&.
872/1468) aym zamanda biiyiik bir Ismaili tarihgiydi; tarihsel

32 Hatim b. Ibrahim al-Hamidi, Tuhfat al-qulub wa furjat al-makrub, ed.
A.Hamdani (Beyrut, 2012). Ayrica bkz. A. Hamdani, “The Da‘i Hatim Ibn
Ibrahim al-Hamidi (d. 596 H./1199 A.D.) and Book Tuhfat al-Qulub,”
Oriens, 23-24 (1970-1971), s. 258-300; F. Daftary, “Sayyida Hurra: The
Isma‘ili Sulayhid Queen of Yemen,” Gavin R. G. Hambly, ed., Women in
the Medieval Islamic World (New York, 1998) i¢inde, s. 117-130; ayrica
Ismailis in Medieval Muslim Societies iginde, s. 89-103.
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eserleri arasinda, Ismaili davetin baslangicindan Tayyibi da-
vetin ilk evresine kadar tarihini kapsamli bir bigimde ele alan
yedi ciltlik Uyunii'l-ahbar da vardir. Tayyibiler basindan itiba-
ren Kadi Numan’in De’a’imii’l-Islam'in1 en yetkin hukuk derle-
mesi olarak kullandilar.

Tayyibi davet orgiitlenmesi, Yemen'in degisik gergeklikleri-
nin dayattig: belli degisikliklerle ve basitlestirmelerle birlikte
Fatimi emsallerden yararlandi. imamlarda oldugu gibi, her dai-
yi mutlak, nass kuralina gore kendi halefini tayin ediyordu ve
makam, normalde babadan ogula ge¢mekteydi. Yemen'de Tay-
yibi dailer kendi cemaatlerinin en egitimli iiyeleriydi; bir¢ogu
seckin 4lim oldu ve hakayik’la baglantili klasik Tayyibi literatii-
rin ana goévdesini iliretti.®® Mezun ve miikasir denilen yardimci
dailer, davetin iglerinde dai-yi mutlaka yardimci olurdu. Tayyibi
davet, cemaate kabul, gizlilik ve acemilerin egitimi konusunda
Fatimi davetin geleneklerini, cok daha kiigiik 6lgekte siirdiirdii.

Bu arada Yemenli dailer Bat1 Hindistanin Tayyibi cemaatiy-
le yakin iligkileri siirdiirmiistii. Orada biiyiik ¢ogunlugu Hin-
du kokenli Ismaililer, Bohralar olarak anilmaktaydi —davet ilk
once Gucerat'in tiiccar toplulugu arasinda gelistigi i¢in, Guce-
rat dilinde “aligveris yapmak” anlamina gelen vohorvu terimin-
den tiiretildigine inanilan bir ad. Hindistan'da Tayyibi davetin
veli olarak bilinen bagkani, Yemen'de oturan dai-yi mutlak ta-
rafindan atanirdi. Gucerat'in Tayyibileri, bélgenin Hindu y6ne-
ticilerince taciz edilmedikleri i¢in, Tayyibi cemaat, 697/1298'de
Miislimanlar Gucerat1 fethedene kadar 6énemli 6lgiide yayila-
bildi. Daha sonra Ismaili Bohralar bélgenin Miisliiman valile-
rince siki1 takibe alindilar; bagimsiz Siinni Gucerat Sultanhgin-
da durumlar: kotiilesti. Bununla birlikte 980/1572'de Babiirlii
egemenligi kurulunca Bohralar, Hindistan'da bir olgiide dinsel
ozgiirliige kavugmaya bagladi ve Siinni Islama dénmek zorunda
kalmadalar.

Yirmi altinci dai-yi mutlak Davud b. Acebgsah 997/1589 ya da
iki y1l sonra 6liince, halefiyle ilgili anlasmazlik Tayyibi davet ve

3 Bkz. Poonawala, Biobibliography, s. 133-177.
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cemaatte, Hindistan-Yemen ¢ekismesini yansitan Davudi-Siiley-
mani béliinmesine yol agti. O sirada, Hindistan'da sayilar1 Ye-
menli dindaslarindan ¢ok fazla olan Tayyibi Bohralar, Yemen'den
bagimsizlagmak istedi. Sonug olarak, Davud Burhaneddin'i (.
1021/1612) dai kabul ettiler ve Davudiler olarak anildilar. Diger
yanda, Yemen'deki cemaatin neredeyse tamamini olusturan Tay-
yibi bir azinlik, Siileyman b. Hasan'1 (6. 1005/1597) yirmi yedinci
dai olarak kabul etti; onlara da Siileymani denildi. Ondan sonra
Davudi ve Siileymani Tayyibiler ayr1 dai siilalelerinin pesinden
gitti. Davudi dailer Hindistan'da oturmaya devam ederken; Si-
leymani davetin karargdhi Yemen'de kald:. Siileymaniler, Tayyibi
cemaat iginde kiigiik bir azinlig: temsil eder. Sonradan Davudi
Bohralar, dai-yi mutlakin otoritesine periyodik meydan oku-
malardan 6tiiri Hindistan'da daha da b6liindi. Bu tiir meydan
okumalarin birinde, 1034/1624'te Ali b. ibrahim (6. 1046/1637),
yirmi dokuzuncu dai olarak kendisiyle baglamak iizere ayr1 bir
dai silsilesi basglatan Alevi bir grup kurdu. Su anda Alevi Boh-
ralar, Gucerat’ta Baroda'da (Vadodara) toplanan ¢ok kiigiik bir
cemaattir.

Bu arada ana Davudi cemaat, Babiirlii sahlardan ve onlarin
Gucerat'taki valilerinden zulim gérmeden gelisip giiclenmeye
devam etti. 1200/1785'te Davudi davetin karargdhi Surat'a ta-
sind1 ve orada kirk iiglincii dai Ali Seyfeddin (1213-1232/1798-
1817), Davudi alimlerin ve galigsanlarin egitimi i¢in Ders-i Seyf
(ayrica Cemiyet-i Seyfiyye) olarak bilinen bir medrese kurdu.
1232/1817'den beri Davudi Tayyibi Bohralarin dai-yi mutlak
gorevi, Seyh Civanci Evrengabadi'nin torunlarinda kalirken,
cemaat, dailerin otoritesine ve politikalarina muhalefetten kay-
naklanan krizler ve gatigsmalar yasamaktadir. Davudi davanin
simdiki dai-yi mutlaki Seyyiduna Muhammed Burhaneddin, elli
ikinci dai-yi mutlak olarak babasi Seyyiduna Tahir Seyfeddin’'in
(1333-1385/1915-1965) yerine gecti. Diinyanin toplam Davudi
niifusy, su anda ¢ogunlugu Hindistan'da olmak iizere bir milyon
civarinda tahmin edilmektedir. 1920'lerden beri, en fazla Bohra
barindiran Bombay (Mumbai), Davudi dai-yi mutlakin yénetim
merkezi iglevini gormektedir. Hindistan disinda en biiyiik Davu-
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di cemaat Karagi'dedir. Tayyibi Bohralar, Dogu Afrika'ya yerle-
sen ilk Asyali cemaatler arasindaydi.3*

Davudilerden farklh olarak, Yemen'in Siilleymani Tayyibileri,
veraset anlagmazliklari ve béliinme yasamadi. Otuzuncu dai-yi
mutlak fbrahim b. Muhammed b. Fehd el-Mekremi'nin (1088-
1094/1677-1683) zamanindan beri, Siilleymani liderlik birkag
istisnayla ayn1 Mekremi ailesinde kalmistir. Siileymani dailer
karargahlarini Kuzeydogu Yemen'de (bugiin Suudi Arabistan
sinirlan iginde) Necran'da Bedir'de kurdu. Yerel Beni Yem'in
askeri destegiyle Necranit bagimsiz bir sekilde yonettiler. 20.
yuzyilda, daha 6nce Zeydiler ve Osmanlilar tarafindan dene-
tim altinda tutulan Siileymani dailerin siyasal 6nemi, Suudi
ailesinin yiikselen giiciiyle birlikte daha da azaldi. Siilleymani
Mekremi dailerin merkezi 1934'te Suudi Arabistan’a baglandi
ve Siileymanilerin 2005'te goreve baslayan simdiki elli birinci
dai-yi mutlaki Seyyiduna Abdullah b. Muhammed el-Mekremi,
Suudi Arabistan’da resmi gozetim altinda yasamaktadir. Aslin-
da 1990'lardan beri Necran'l1 Siileymaniler, Suudi hiikiimetinin
agir zulmiine maruz kalmaktadir. Su anda Yemen ve Suudi Ara-
bistan'daki Siileymani Tayyibi Ismaililerin sayis1 300.000 civa-
rindadir.

Giliney Asya’daki Siileymani Bohra cemaati ¢ok kiigiik kal-
di1. Davudilerin aksine Hindistan'in Siileymanileri dil, giyim ve
davranig bakimindan diger Miisliimanlarla yakinlik kurdular.
Arapga konugan Yemenli Siileymaniler ile Gucerat dilinin bir bi-
¢imini kullanan Davudi Bohralar arasinda belli farklar vardir.
Bohralar, birgok Hindu gorenegi kendi evlilik ve diger térenle-

3% Bkz. Hollister, The Shi‘a of India, s. 265-305; Sh. T. Lokhandwalla, “The
Bohras, a Muslim Community of Gujarat,” Studia Islamica, 3 (1955), s.
117-135; Asghar Ali Engineer, The Bohras (Yeni Delhi, 1980); J. Blank,
Mullas on the Mainframe: Islam and Modernity among the Daudi Boh-
ras (Chicago, 2001); Saifiyah Qutbuddin, “History of the Da’udi Bohra
Tayyibis in Modern Times: The Da'is, the Da‘wa and the Community”;
Tahera Qutbuddin, “The Da’udi Bohra Tayyibis: Ideology, Literature,
Learning and Social Practice,” ikisi de F. Daftary, ed., A Modern History
of the Ismailis (Londra, 2011) iginde, sirasiyla s. 297-330 ve 331-354.
Ayrnica bkz. T. Qutbuddin, “Bohras,” EB, 2013-2, s. 56-66.
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riyle biitiinlestirmistir.?®> Siileymaniler kendi dailerinin siki
merkezi denetimi altinda da degildir.

Nizari ismaililer: Alamut Evresi

Nizari Ismaililerin karmagik bir tarihleri ve ayri bir 6gretisel
gelisimleri oldu. Alamut déneminde ilk Nizarilerin kosullar,
Fatimi devletinde Ismaililerin ve Yemen'de Tayyibilerin kars:
karsiya kaldig: kosullardan kékten farkliydi. Fatimi rejiminden
kopan Nizariler, basindan itibaren son derece diismanca bir or-
tamda devrimci bir kampanya ve hayatta kalma miicadelesi yii-
riittiler. Bu nedenle farkl entelektiiel konular: ele alan alimler
ve yiiksek egitimli dailerden ¢ok askeri komutanlar yetistirdiler.
Dahasi Iran'da ve Farsga konugan komsu topraklarda yogunla-
san, cemaatin dinsel dili olarak Farsgay: benimseyen ilk Niza-
rilerin, Arapg¢a konusan Suriyeli Nizariler daha 6nceki Arapga
metinlerden bazilarini korumus olmalarina ragmen, Fatimi
déneminde Arapga ¢ikarilan Ismaili literatiire kolay ulasma
olanag: yoktu. Bu kosullar altinda Iranli Nizariler énemli bir
literatiir iiretmedi.?® Alamut Kalesindeki iinli kiitiiphanede bu-
lunan derlemeler de dahil, yazdiklar: seylerin ¢ogunlugu ya Mo-
gol saldirilarinda imha edildi ya da hemen ardindan kayboldu.

Yine de Alamut dénemi Nizari Ismailileri, geliskin bir en-
telektiiel bakisi ve degisen kosullara karsi ogretilerini agikla-
yan edebi bir gelenegi siirdiirdiiler. Nizami imamlarin kendileri,
kendi cemaatlerinin, davetlerinin ve devletlerinin iglerini yi-
riitme sorumlugunu istlenmeden 6nce dai olan Alamut y6neti-
cilerine gore olaylan kaydeden, Fars¢a vakayinameler derleyen
bir tarih yazimi gelenegi olusturdular.’” Alamut'ta ve diger kale-

35 Bkz. Daftary, The Isma'‘ilis, s. 295-300; Tahera Qutbuddin, “A Brief Note
on Other Tayyibi Communities: Sulaymanis and ‘Alawis,” Daftary, ed.,
A Modern History of the Ismailis iginde, s. 355-358; I. K. Poonawala,
“Sulaymanis,” EB, cilt 9, s. 829; W. Madelung, “Makramids,” EF, cilt 6, s.
191-192. Davudi, Siilleymani ve Alevi dailerin listesi i¢in bkz. Daftary,
The Isma'ilis, s. 510-513; Ismaili Literature, s. 447-450.

3  Ivanow, Ismaili Literature, s. 127-136; Poonawala, Biobibliography, s.
251-263.

37 F. Daftary, “Persian Historiography of the Early Nizari Isma‘ilis,” Iran,
Journal of the British Institute of Persian Studies, 30 (1992), s. 91-97;
ayrica Ismailis in Medieval Muslim Societies iginde, s. 107-123.
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lerde tutulan bu vakayinamelerin tiimii, iran'daki Mogol Ilhanh
egemenligi déneminde yok oldu. Bununla birlikte Ilhanl déne-
minin ii¢ Iranh tarihgisi, yani Ata Melik Ciiveyni (6. 681/1283),
Residiiddin Fazlullah-1 Hemedani (6. 718/1318) ve Ebu’l-Kasim
AbdullahKasani (6. 738/1337 c.) bu vakayinamelerden bazilarim
goérdii ve yararlandi. Bu otoritelerin Ismaili anlatimlari, Alamut
déneminde Iran'daki Nizari davet ve devletin tarihine iliskin
ana kaynak olarak durmaktadir.®® W. Ivanow'un éncii g¢abala-
rindan sonra modern bilimsel ¢aligmalar, ortagagda Avrupa'da
Assassins (Hagisiler) olarak tanitilan ilk Nizarilerin ¢arpitilmis
imajin1 diizeltmek i¢in ¢ok sey yapt1.*®

487/1094'teki Nizari-Miistali béliinmesi sirasinda, Selguklu
topraklarinda Ismaili daveti yayan Hasan Sabbah, iranl isma-
ililerin tartigmasiz lideriydi. Kuzey Iran'daki Alamut Kalesini
483/1090'da ele gegirmesi, aslinda, Iranli Ismaililerin Selguklu-
lara agik bagkaldirisimin ve Nizari Ismaili devletin kurulacag:-
nin igaretiydi. fran’in ve Suriye’nin farkli bélgelerine yayilmis
topraklariyla Alamut merkezli bu devlet, 654/1256'da Mogollar
tarafindan yikilana kadar 166 yil varhigini siirdirdi.

3 Ata-Malik b. Muhammad Juwayni, Ta’rikh-i jahan-gusha, ed. M. Qaz-
vini (Leiden ve London, 1912-1937), cilt 3, s. 186-278; Ingilizce gev., The
History of the World-Conqueror, gev. John A. Boyle (Manchester, 1958),
cilt 2, s. 666-725; Rashid al-Din Fadl Allah, Jami* al-tawarikh: gismat-i
Isma‘iliyan, ed. M. T. Danishpazhuh ve M. Mudarrisi Zanjani (Tahran,
1338 Sh./1959), s. 97-195; ed. M. Rawshan (Tahran, 1387 Sh./2008), s.
97-191; Abu’l-Qasim ‘Abd Allah Kashani, Zubdat al-tawarikh: bakhsh-i
Fatimiyan va Nizariyan, ed. M. T. Danishpazhuh (2. bs., Tahran,
1366/1987), s. 133-237.

3%  Bu doénemdeki Nizari tarihine iligkin modern arastirmalar ic¢in bkz.
Marshall G. S. Hodgson, The Order of Assassins: The Struggle of the
Early NizariIsma‘ilis against the Islamic World (Lahey, 1955; New York,
1980; Philadelphia, 2005); "The Isma‘ili State,” The Cambridge History .
of Iran: Cilt 5, The Saljuq and Mongol Periods, ed. J. A. Boyle (Cambrid-
ge, 1968 iginde, s. 422-482; B. Lewis, The Assassins: A Radical Sect in
Islam (Londra, 1967); Daftary, The Isma‘ilis, s. 301-402, 614-642.
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Tablo 4.2 Alamut’ta Nizari ismaili Yoneticiler
(483-654/1090-1256)

Daive hiiccet olarak

1. Hasan Sabbah (483-518/1090-1124)

2. Kiya Biizilirglimmid (518-532/1124-1138)

3. Muhammed b. Biiziirgiimmid (532-557/1138-1162)

imam olarak

4. II. Hasan Ala Zikrihisselam (557-561/1162-1166)
Nureddin Muhammed (561-607/1166-1210)
Celaleddin Hasan (607-618/1210-1221)
Aldeddin Muhammed (618-653/1221-1255)
Ritkneddin Hiirgah (653-654/1255-1256)

® N o

Kum'da Oniki imameci Sii bir ailede diinyaya gelen ve geng-
liginde Ismaililige dénen Hasan Sabbahin bu bagkaldir: igin
bir dizi karmagik dinsel-siyasal nedeni vardi. Ismaili bir $ii
olarak, Siinni Islamin yeni savunuculari olan ve Fatimilerin
kokiinii kazimayr amaglayan Selguklularin $ii karsit1 politi-
kalarini hos goéremezdi. Hasan'in baskaldiris1 ayn1 zamanda
Iran “ulusal” duygularinin bir ifadesiydi de; farkli toplumsal
siniflara mensup Iranlilar yabanci Selguklu Tiirklerin egemen-
liginden biiyiik rahatsizhk duymaktaydi Iranli ismaililerin
dinsel dil olarak Arapga yerine Farsgay: kullanmalarinin ve
destek gérmelerinin nedeni bu olabilir.*® Fatimi Halife-imam
Miistansirin halefiyle ilgili anlagsmazlik sirasinda, Fatimi re-
jiminden zaten uzaklasmis olan Hasan Sabbah bu kosullar al-
tinda Nizar'i destekledi ve Miistali'yi destekleyen Kahire'deki
davet merkeziyle iligkilerini tamamen kopardi. Bu karariyla

40 F.Daftary, “Hasan-i Sabbah and the Origins of the Nizari Isma‘ili Move-
ment,” Daftary, ed. Mediaeval Isma‘ili History iginde, s. 181-204; ayrica
Ismailis in Medieval Muslim Societies iginde, s. 124-148.
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Hasan, o sirada ulasilmaz olan Nizari imamlar adina bagimsiz
Nizari Ismaili daveti de kurdu.

Hasan Sabbah, Nizar 488/1095'te Kahire'de idam edildik-
ten sonra imamete gelecek Nizar'in halefinin adini agiklama-
di. Bu nedenle ilk Nizariler ulasilabilir bir imamlari olmadan
bir devrii’s-setr'de kaldilar; Fatimi 6ncesi gizlenme doneminde
oldugu gibi, gizli imam cemaatte bir hiiccet, bastemsilcisi ta-
rafindan temsil edildi. Nizari davetin ve devletin yoneticileri
olarak Hasan ve ondan sonraki iki halefi, gercekten de hiiccet
kabul edildi. Oyle gériiniiyor ki, daha Hasan Sabbah'in zama-
ninda birgok Nizari, Nizar'in bir oglunun ya da torununun giz-
lice Misir'dan Iran'a getirildigine inanmaktaydi ve o kisi, daha
sonra Alamut'ta ortaya ¢ikan Nizari imamlar soyunun atasi
oldu.

franh Ismaililerin bagkaldirisi ¢ok ge¢meden, Selguklu Sul-
tanliginin merkeziyet¢i olmayan iktidar yapisina ve iistiin as-
keri giicline uygun bir miicadele 6riintiisii ve yéntemi kazanda.
Hasan Sabbah, daglarda ulasilmaz kalelerden gesitli bolgelere,
emirlere saldirilarla Selguklular1 parga parga bunaltma strate-
jisi gelistirdi. Kuzey Iran’da Nizari iktidarin merkezi Rudbar'da
sayisiz kalenin yani sira Huzistan'da, Nizari devletin Iran'daki
en 6nemli ikinci toprag: Giineydogu Horasan'da kaleler ve kent-
ler edindi. Daha sonra Nizariler Kum'da ve Iran'in diger bélge-
lerinde de kaleler edinirken, Hasan, Alamut’tan Suriye'ye dailer
gondererek faaliyetlerini oraya da yaydi. Ne var ki, Suriye’de Ni-
zarilerin Bahra Daglarinda (bugiin E1 Nuseyriye Daglari) toplu
olarak kila-1 davet (davet kaleleri) denilen bir kale ag1 edinmeyi
bagsarmasi birka¢ on yili aldi. Bunlarin arasinda, Suriyeli Ni-
zarilerin bagdailerinin karargéahi islevi géren Kadmus, Kehf ve
Masyaf kaleleri de vardi.#

Yetenekli bir stratejist ve orgiit¢ii olmasina ragmen Hasan
Sabbah, Selguklular: sékiip atmay1 basaramads; Selguklular da,
uzun askeri seferlerine ragmen Nizarileri daglardaki kalelerin-

4 Ortacagda Nizari kalelere iligkin en iyi betimlemeler i¢in bkz. P. Willey,
Eagle’s Nest: Ismaili Castles in Iran and Syria (Londra, 2005).
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den sokiip atamadi.*? Hasan Sabbah'in (6. 518/1124) son yilla-
rinda Ismaili-Selguklu iligkileri, Selguklularin Iran'daki ardillar:
déneminde de devam eden yeni bir yenisememe evresine girmis-
ti. Hasan Sabbah ayni zamanda bilgili bir ilahiyatciyd: ve eski
Sii talim (“zamanin imami"ndan 6grenme) 6gretisini daha titiz
bir bigimde yeniden ifade etmekle onurlandirihr. Bu égretiyi, el-
Fustlil-erbaa (Dort Boliim) adh risalesinde agikladi. Ash Farsga
yazilan bu risalenin $ehristani tarafindan Arapgaya gevrilen par-
¢alan® ile Ciiveyni, Residiiddin ve Kasani'nin daha kisa Farsga
alintilan gliniimiize ulagmigtir. Her imamin kendi zamaninda
ozerk 6gretme otoritesini vurgulayan talim 6gretisi, Nizari Isma-
ililer i¢in merkezi bir énem kazandi ve ondan sonra Nizari Isma-
ililere Talimiyye, talimin savunucular1 da denildi. Biitiin Miislii-
manlarin manevi s6zciisii olarak Abbasi halifesinin mesruiyetini
de ciliriiten talim ogretisiyle Siinnilere bu entelektiiel meydan
okuma, Siinni kurulusun tepkisine neden oldu. Ebu Hamid Mu-
hammed el-Gazali'nin (6. 505/1111) basini ¢ektigi bir¢ok Siinni
alim bu Ismaili 6gretiyi ciiriittii. Nizariler bir genel politika ko-
nusuolarak, bu reddiyeye yanit vermedi; ama daha sonra Yemenli
Tayyibi dailerden biri, Gazali'nin kendisini gérevlendiren Abbasi
halifesinin adina izafeten el-Mtistehzhiri olarak bilinen Ismaili
karsit1 biiyiik risalesini ¢iiriiten ayrintili bir kitap yazdi.**
Ismaililerle Selguklularin yenigememe durumu, Alamut'ta
Hasan Sabbah'in iki halefi déneminde de devam etti; Nizariler
beraberliklerini ve gérev duygularini bozmadilar. Bu arada Ni-
zariler, Nizar'in trajik 6limiinden beri ulasilmaz kalan imam-
larimin zuhurunu dért gozle beklemekteydi. Nizarilerin Ala
Zikrihisselam diye hitap ettikleri Alamut'un dérdiincii hakimi

12 Carole Hillenbrand, “The Power Struggle between the Saljugs and the
Isma‘ilis of Alamut, 487-518/1094-1124: The Saljuq Perspective,” Daf-
tary, ed., Mediaeval Isma‘ili History iginde, s. 205-220.

4 Al-Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s. 195-198; ¢ev. Kazi, s. 167-170; gev. Gi-
maret vd, cilt 1, s. 560-565.

“  Bkz. ‘Ali b. Muhammad Ibn al-Walid, Damigh al-batil wa-hatf al-
munadil, ed. M. Ghalib (Beyrut, 1403/1982), 2 cilt. Ayrica bkz. H. Corbin,
“The Isma‘ili Response to the Polemic of Ghazali,” Nasr, ed., Isma'ili
Contributions iginde, s. 67-98.
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II. Hasan, 559'da kiyamet ilan edip, Nizari cemaatinin dinsel
tarihinde yeni bir dénem baglatti. Ismaili tevilden ve daha 6n-
ceki geleneklerden biiyiik 6lgiide yararlanan II. Hasan, kiyame-
ti, uzun sitiredir beklenen Mahser Giiniini, simgesel ve manevi
olarak kendi cemaati lehine yorumladi. Dolayisiyla kiyamet, or-
tiisliz hakikatin Nizari imamin sahsinda tezahiirii anlamina ge-
liyordu ve yalnizca zamanin mesru imamini taniyan ve Islamin
hakikatini, batini ve degismez 6zilinii anlayabilenler i¢in mane-
vi bir kiyamd. Nizariler i¢in bu diinyada cennet, bu anlamda
gerceklesmekteydi. Manevi bir varolug diizeyine yiikselecek,
zahirden batina, seriattan hakikate ya da hukukun lafzi tefsi-
rinden dinin maneviyatinin ve ebedi hakikatlerinin idrakine
gececeklerdi. Diger yanda, disaridakiler, hakikati taniyamayan
gayri-Nizariler, manevi olarak namevcut ve aslinda yersiz hale
gelmekteydi.

Kiyameti ilan eden imam, kaim-i kiyamet olacakt1 ~Ismaili
hiyerarside her zaman, normal imamdan daha yiiksek bir ma-
kam. Zamam gelince, Nizar'in torunlarindan II. Hasan imam ve
kaim kabul edildi. Ondan sonra Nizariler, II. Hasan'dan basla-
mak tlizere Alamut hdkimlerini imam kabul ettiler. II. Hasan'in
oglu ve halefi Nureddin Muhammed uzun imamlik dénemini
(561-607/1166-1210), kiyametin bir 6greti geregince sistematik
gelistirilmesine adadi. Mevcut imamin 6zerk ogretme otorite-
si yiiceltmek, Nizari Ismaili diisiincenin merkezi 6zelligi haline
geldi; kiyamet, imami manevi gercekligi icinde algilamalari ve
béylece dinsel konularda onun vazgegilmez rehberliginden ya-
rarlanmalar:1 beklenen Nizarilerin tam bir kisisel déniisiimiini
ima eder hale geldi.

Nureddin Muhammed’in oglu ve Alamut'un altinci hakimi
olarak halefi Celaleddin Hasan, Nizarilerin daha biiyiik Siin-
ni Islam diinyasindan izole olmalarindan endigelendi ve kor-
kusuzca Siinni Miisliimanlarla uzlagmaya g¢aligti. Kiyamet 6g-
retisini reddetti ve cemaatine Siinni bigimiyle seriata uymay:
emredip, Stinni fakihleri taraftarlarina ders vermeye davet etti.
608/1211'de Abbasi Halifesi el-Nasir, Nizari imamin uzlagsma
cabasini kabul etti ve bu mealde bir ferman ¢ikardi. Ondan
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sonra Celaleddin Hasanin Nizari topraklar tizerindeki haklar,
Abbasiler ve diger Siinni yoneticiler tarafindan resmen kabul
edildi. Nizari Ismaililer, Celaleddin Hasanin agiklamalarini,
kiyamet zamaninda kaldirilmig olan takiyenin geri gelisi ola-
rak gordiiler; takiye yapmak, zamanin yanilmaz imami gerekli
gordiigiinde dis diinyaya her tiirli uyumu ima edebilirdi. Her
neyse, Nizari imam kendi cemaatine ve devletine ¢ok ihtiyag du-
yulan huzur ve giivenligi getirmisti.

Celaleddin Hasan'in oglu ve halefi Aldeddin Muhammed dé-
neminde Siinni seriat cemaat i¢ginde kademeli olarak gevsetildi
ve Nizarilerin yabancilara Siinni kilikta gériinmeye devam et-
melerine ragmen, kiyametle baglantilh Nizari gelenekler yeni-
den canlandirildi. Dahasi Nizari 6nderlik, Alamut hdkimlerinin
farkh 6gretisel agiklamalarini ve dinsel politikalarini tutarh bir
teolojik gergeve icinde agiklamak igin siireli caba gésterdi. Otuz
yilim Nizari kale cemaatlerinde gegiren ve Ismaililige dénen
seckin §ii filozof ve ilahiyatg1 Nasiriiddin Tusi’'nin (6. 672/1274)
yazdig1 ya da denetledigi Ismaili eserler sayesinde, Alamut do-
neminde Nizari diisiincenin tutarli bir anlatimina sahibiz.*s
Gergekten de Aldeddin Muhammed déneminde iran Nizari ce-
maatinde entelektiiel yasam gelisip giiglendi; ilk Mogol istilasi
dalgalarindan kagan sayisiz yabanci alim Nizari kale cemaatle-
rine sigindi, Alamut ve diger kalelerdeki Nizari kiitiiphaneler-
den yararlandi. Nasiriiddin Tusi, ge¢ Alamut déneminde Nizari
ismaili diisiinceye biiyiik katkilarda bulunan bu alimlerin en
o6nde geleniydi. Alamut déneminin batini 6gretileri, Nizarile-
ri, daha yaygn olarak tasavvufla baglantili batini geleneklere
daha da yaklastirda.

fran'in Nizarileri ¢ok fazla digli rakiple ve ¢ok uzun siire
basariyla miicadele ettiler ve sonunda, Hiilagii'niin 6nderligin-

45 Bkz. Nasir al-Din al-Tusi, Rawda-yi taslim, ed. ve gev. S. Jalal Badakh-
chani, Paradise of Submission: A Medieval Treatise on Ismaili Thought
(Londra, 2005); Fransizca gev. La convocation d’Alamut. Somme de
philosophie Ismaélienne, gev. Ch. Jambet (Lagrasse, 1996); al-Tusi's
Shi‘i Interpretations of Islam: Three Treatises on Theology and Escha-
tology, ed. ve gev. S. J. Badakhchani (Londra, 2010).
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de fetih¢i Mogol ordularina yenildiler. Her neyse, 654/1256'da
Alamut'un Mogollara teslim olmasi, Nizari devletinin ka-
derini belirledi. Kisa siire sonra Nizari imam ve son Alamut
Hakimi Riikkneddin Hiirgah, bizzat Biiyiik Han1 gérmeye gittigi
Mogolistan'da 6ldiirtildii. Mogollar ¢ok sayida Nizariyi katletti,
Iran'daki kale agim yok etti. Suriye'de Nizariler, komsu Hagli-
larin yani sira Eyyubilerle ve diger Miisliiman yo6neticilerle de
karmagsik ve degisken ittifaklar kuran dai Rasidiiddin Sinan'in
yonetiminde giiglerinin ve linlerinin doruguna ulastilar.*¢ Suri-
yeli Nizariler Mogol belasini atlatti. Ne var ki, 671/1273'e ge-
lindiginde Suriyeli Nizarilerin biitiin kaleleri Memluklerin eline
gecmisti. Suriyeli Nizarilerin, Memluklerin ve Osmanlilarin sa-
dik tebaasi olarak geleneksel meskenlerinde kalmalarina izin
verildi; ama edebi miraslarinin ¢ogu, komsu Nusayri (Alevi) ce-
maatiyle uzun ¢atigmalar iginde kayboldu.

Nizari Ismaili Tarihinde Sonraki Gelismeler

Nizari tarihinde Alamut sonrasi denilen evre, Alamut'un
654/1256'da Mogollarin eline ge¢mesinden bugiine kadar
yedi yiizyildan fazla bir siireyi kapsar. Suriye'den lran’a, Orta
Asya'ya ve Giiney Asya'ya kadar dagilan Nizari cemaatler, artik
farkl dillerde farkh dinsel ve edebi gelenekler benimsemekte-
dirler. Bu evrenin ilk yiizyillarinda Nizari Ismaili tarihin birgok
yanyi, birincil kaynaklarin kithgindan 6tiiri heniiz yeterince an-
lasilmamigtir. Bu dénemde farkli bolgelerde Nizarilerin zulme
kars1 onlem almak i¢in benimsedigi takiye pratiginin yayginli-
g1 da arastirma giigliikleri cikarmaktadir. Sinirh literatiirlerini
gizleyerek korumaya almanin yani sira Siinni, Tasavvufi, Oniki
Imamc $ii, hatta Hindu kiliklara girdiler. Bir¢ok yerde Niza-
rilerin uzun dénemler takiye yaptigini ve bunun kalici hasar
yaratan sonuglar dogurdugunu belirtmek énemlidir. Bu gériin-
gi daha ayrintili bir sorusturmay: héla beklemesine ragmen,
herhangi bir kilik altinda uzun erimli takiye pratiklerinin, taki-

% F. Daftary, “Sinan and the Nizari Ismailis of Syria,” Daniela Bredi vd,
ed., Scritti in onore di Biancamaria Scarcia Amoretti (Rome, 2008)
icinde, s. 489-500; “Rashid al-Din Sinan,” EP, cilt 8, s. 442-443.
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ye yapan grubun dinsel kimliginde ve dinsel pratiklerinde geri
cevrilemez degisikliklerle sonuglanacagi kesindir. Bu tiir etki-
ler, belirli bir yerin Nizarilerinin baslangigta koruyucu bir kal-
kan olarak secilen egemen dinsel cemaatle ya da gelenekle kiil-
tiirel uyumundan, Ismaili ve “6teki” gelenekler arasinda gesitli
ara ylizey ve karisim derecelerine kadar degiskenlik gosterebi-
lir. Yine de gesitli bolgelerin Nizarilerinin merkezi bir 6nderlik
biciminden yoksun oldugu bu evrenin ilk yilizyillarinda, Nizari
cemaatler, birbirinden bagimsiz, ¢ogu kez kendi kalitsal hane-
danliklarini kuran dailerin, pirlerin, seyhlerin, halifelerin yerel
onderligi altinda gelismeye devam ettiler.

Modern bilimsel Ismaili aragtirmalar1 Nizari tarihinin Ala-
mut sonrasi evresini ii¢ déneme ayirir: ilk iki ylizyil1 kapsayan
karanlik donem; davette ve edebi faaliyetlerde Encudan canlan-
mas); Nizari imamlarin ikametgahlarinin iran'dan Hindistan'a
ve ardindan Avrupa'ya tasindig: 13./19. yiizyil ortasina kadar
giden modern dénem.

iran’in Nizari Ismailileri, devletlerinin yikilmasindan sonra
da varliklarin siirdiirdii. Birgogu Ismaili cemaatlerin zaten var
oldugu Afganistan’a, Bedahsan'a ve Sind'e gogtii. Baz1 Nizari
gruplar ¢ok gecmeden dagild1 ya da kendi bdlgelerinin dinsel
olarak egemen cemaatleri iginde eridi. Merkezi davet orgiit-
lenmesi de artik yoktu. Bu arada Nizari ileri gelenlerinden bir
grup, Ritkkneddin Hiirsah'in oglu Semseddin Muhammed'i sak-
lamay: bagarmisti. 655/1257'de imam olan $emseddin Muham-
med Kuzeybati Iran’'daki Azerbaycan’a goétiiriildii; o ve sonraki
birkag¢ halefi gizlice orada yasadi. Zamanin Nizari sairi Nizari
Kuhistani'nin Sefername’sindeki baz1 anigtirmalar, 679/1280'de
sairin imami Tebriz'de fiilen gérmiis olabilecegini gésteriyor.*’

4 Sa‘'d al-Din Nizari Quhistani, Safar-nama, ed. Chingiz G. A. Bayburdi
(Tahran, 1391/2012); Nadia Eboo Jamal, Surviving the Mongols: Nizari
Quhistani and the Continuity of Ismaili Tradition in Persia (Londra,
2002), 6zellikle s. 108-146. Ayrica bkz. L. Lewisohn, “Sufism and Isma“ili
Doctrine in the Persian Poetry of Nizari Quhistani (645-721/1247-1321),"
Iran, Journal of the British Institute of Persian Studies, 41 (2003), s.
229-251; Shafique N. Virani, The Ismailis in the Middle Ages (Oxford,
2007), s. 60-70.
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Imam Semseddin 710/1310 civarinda 61dii ve onun halefiyle ilgi-
li anlasilmaz bir anlagmazlik, Nizari imamlar soyunu ve izleyi-
cilerini Kasimsahi ve Muhammedsahi (ya da Miimini) kollarina
boldii. Baglangigta Iran, Suriye ve Orta Asya’da énemli bir miirit
topluluguna sahip olan Muhammedsahi imamlar, merkezlerini
10./16. yiizyi1lda Hindistan'a tasid:i ve 12./18. yiizyilin sonuna
gelindiginde bu soy kesilmisti. Bugiin varligini siirdiiren ve
sayilar1 15.000 civarinda olan tek Muhammedsahi Nizari grup
Suriye'de bulunmakta ve yerel olarak Caferiyye adiyla bilinmek-
tedir. Nizari Ismaililik esas olarak Kasimsahi firkasi iizerinden
varliginm stirdiirdi.

Alamut sonrasi dénemin baglangicinda iranl Nizariler, o si-
rada Iran'a ve Orta Asya'ya yayillmig olan tasavvufi tarikatlara
resmen baglanmadan tasavvuf ortiisii altina da gizlendiler. Bu
uygulama ¢ok gegmeden Orta Asya ve Sind'in Nizari Ismailile-
ri arasinda da yayginlasti. 9./15. ylizyilin ortasina gelindigin-
de Ismaili-tasavvuf iligkileri, Iran diinyasina iyice yerlesmis-
ti. Gergekten de Islamda yakin akrabaliklar: ve ortak 6gretisel
zeminleri paylagan iki bagimsiz batini gelenek arasinda, Iran
tasavvufu ile Nizari Ismaililik arasinda bir tiir kaynagsma or-
taya cikmisti. Farsca konugan Nizarilerin, Iran’in Senai, Attar
ve Celaleddin Rumi gibi bir¢ok mutasavvif gairini kendi din-
daglar1 saymasinin nedeni budur. Iran’in, Afganistanin ve Orta
Asya'min Nizarileri bu sairlerin eserlerini korudular ve dinsel
térenlerinde onlar1 kullanmaya devam ediyorlar. Takiye yapan
franli Nizariler ¢ok ge¢meden tasavvufi tarikatlarin ve yagam
tarzinin daha gériiniir yanlarin1 benimsediler. Bu sekilde imam-
lar tarikat piri, taraftarlari da mirit gibi goriindiiler.*® O sirada
Kasimgahi soyundan Nizari imamlar Iranin i¢ kesimindeki En-
cudan koyiinde ortaya ¢ikmis ve davet faaliyetlerinde Encudan
dirilisini baglatmisti.

% F. Daftary, “Ismaili-Sufi Relations in Early Post-Alamut and Safavid
Persia,” L. Lewisohn ve D. Morgan, ed., The Heritage o f Sufism: Volume
111, Late Classical Persianate Sufism (1501-1750) (Oxford, 1999) iginde,
s. 275-289; ayrica Ismailis in Medieval Muslim Societies iginde, s. 183-
203.
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Encudan Dirilisi

Tasavvufi Sah Kalender adimi tagiyan Imam II. Miistansir-
billah’la (6. 885/1480) baglamak iizere, Kasimsahi Nizari imam-
lar gizlice Encudan’a yerlestiler; birgogunun tiirbesi hala orada
korunmaktadir.*® Tasavvufi tarikatlar araciligiyla Alii sadakatin
ve $ii egilimlerin yayilmasi da dahil, Mogol sonrasi iranin de-
gisen dinsel-siyasal ikliminden yararlanan imamlar davet fa-
aliyetlerini yeniden orgiitlemeye ve canlandirmaya, yeni taraf-
tarlar kazanmaya ve 6zellikle Orta Asya ve Hindistan'da gesitli
Nizari cemaatler iizerinde otoritelerini yeniden kurmaya basla-
dilar. imamlar giderek yerel kalitsal liderlerin yerine kendi sa-
dik dailerini gegirdiler. Nizari tarihinde 11./17. yiizyi1lin sonuna
kadar siiren Encudan dénemi, Nizarilerin edebi faaliyetlerin-
de de bir canlanmaya tanik oldu. Encudan déneminde Nizari-
Tasavvufi iligkileri baglaminda, Imam II. Miistansir Billah'in
dinsel 6gitlerini iceren Pendyad-i Civanmerdi'de degerli ay-
rintilar korunur®® Bu dénemin diger Ogretisel eserleri, Ebu
ishak-1 Kuhistani (6. 904/1498'den sonra) ve Hayirhah-1 Herati
(6. 960/1553'ten sonra) tarafindan yazildi. Bu dénemin birgok
Nizari yazari, Ismaili diigiincelerini gizlemek igin siiri ve tasav-
vufi ifade bigimlerini tercih etti. Nizariler, Alamut déneminin
ogretilerini, 6zellikle kiyamet ilanindan sonra gelistirilen sek-
liyle esas olarak korudu.

dini ilan etmesi, Nizarilere daha da elverisli olanaklar vaat et-
mekteydi. Ne var ki, daha 6nce de belirtildigi gibi, bu iyimserlik
kisa 6miirlii oldu; ¢iinkii Safeviler ve fakihleri tasavvufun biitiin
lan biitiin Sii hareketleri bastirdi. Nizariler de zuliimden payla-
rina diigeni aldi. Muhammedsahi soyun en iinlii imami $ah Ta-
hir, Hindistan'a siginmak zorunda kaldi ve orada Oniki imamc1

49 W. Ivanow, "Tombs of Some Persian Ismaili Imams,” Journal of the
Bombay Branch of the Royal Asiatic Society, New Series, 14 (1938), s.
49-62.

%0 Mustansir bi'llah II, Pandiyat-i jawanmardi, ed. ve ¢cev.W. Ivanow (Le-
iden, 1953). Ayrica bkz. Virani, Ismailis in the Middle Ages, s. 122-126,
140 vd, 159-164, 180-182.
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995-1038/1587-1629) dénemine gelindiginde iranl Nizariler ta-
savvuf diginda ikinci bir kilik olarak Oniki imameci Siiligi yay-
gin ve bagarili bir bigimde benimsemisti. Encudan déneminin
sonunda Kasimsahi davet, Nizarilerin ezici gogunlugunun bag-
hiligini kazanmisti. Davet, Hindistan alt-kitasinin birkag bolge-
sinde 6zellikle etkili olmustu.

Giiney Asya'da aslen Lohana kastina mensup olan Hindu
donmeler genellikle Hoca diye anildi; Farsga bir sézciik olan
hoca, yerel olarak Lohana'lar i¢in kullanilan Hindu thakur teri-
minin karsihigiydi. Nizari ismaili Hocalar “dogru yol” anlamina
gelen ve Satpanth olarak bilinen dinsel bir gelenek ve ginan’'lar
denilen dinsel bir literatiir gelistirdiler.’? Ginan (gnan) teri-
mi, Sanskritge kutsal bilgi ya da bilgelik anlamina gelen jnya-
na sézciginden tiiretilmis gibi gériiniiyor. Ginan'lar, Nizari
Hoca cemaati iginde ¢ok 6zel bir statiiye ulasti. Sind, Pencap ve
Gucerat'in farkl1 Hindi dilleri ve lehgeleriyle yazilan bu ilahi-
benzeri siirler, Sind'de Hoca cemaati iginde gelistirilen Hocki
alfabesiyle kayda gegirilmeden once, birkag ylizyil boyunca s6-
zel olarak aktarildi. En fazla sayida ginan, Hindistan'da genel-
likle pir denilen birkag erken daiye atfedilir.®

51 Muhammad Qasim Hindu Shah Astarabadi, Ta’rikh-i Firishta, ed. J.
Briggs (Bombay, 1832), 6zellikle cilt 2, s. 213-231; F. Daftary, “Shah
Tahir and Nizari Ismaili Disguises,” Lawson, ed., Reason and Inspira-
tion in Islam iginde, s. 395-406; I. K. Poonawala, "Shah Tahir,” EP?, cilt
9, s. 200-201.

%2 Nizari Hocalarin Satpanthi gelenegi ve ginan'lar1 konusunda bkz. A.
Nanji, The Nizari Isma‘ili Tradition in the Indo-Pakistan Subconti-
nent (Delmar, NY, 1978); Ali Asani, Ecstasy and Enlightenment: The
Ismaili Devotional Literature of South Asia (Londra, 2002); "Creating
Tradition through Devotional Songs and Communal Script: The Kho-
jah Isma‘ilis of South Asia,” R. Eaton, ed., India’s Islamic Traditions
711-1750, Themes in Indian History (Yeni Delhi, 2003) iginde, s. 285-
310; "From Satpanthi to Ismaili Muslim: The Articulation of Ismaili
Khoja Identity in South Asia,” Daftary, ed., A Modern History of the
Ismailis iginde, s. 95-128.

53 Bkz. C. Shackle ve Z. Moir, Ismaili Hymns from South Asia: An Intro-
duction to the Ginans (Londra, 1992); Tazim R. Kassam, Songs o f Wis-
dom and Circles of Dance: Hymns of the Satpanth Isma‘ili Muslim Sa-
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Imamlarin Hindistan'a génderdigi en ilk Nizari pirler ¢aba-
larim Sind'de (bugiinkii Pakistan'da Pencap) yogunlastirdi. Pir
Semseddin, ginan literatiiriinde Nizari davetin Giiney Asya’'da
baslamasiyla 6zellikle iligkilendirilen en ilk sahsiyettir. Pir
Semseddin’in torununun oglu Pir Sadreddin’in zamanina gelin-
diginde, Hindistan'daki pirler kalitsal bir hanedanlik kurmustu.
9./15. yiizyilin basinda 6len Pir Sadreddin Hindistan'da dave-
ti pekistirdi ve orgiitledi. Sind'de Hocalarin din ve cemaat ig-
leri igin ilk cemaathaneyi yaptirdigi da sdylenir. Hindistan'da
da Nizari Hocalar tasavvufla yakin iligkiler gelistirdi. Sind'de
Satpanthi davet faaliyetlerinin merkezi islevi géren Multan ve
Ucch, ayn1 zamanda Siihreverdi ve Kadiri tarikatlarin da merke-
ziydi. Bu ylizden uzun dénemler boyunca Hocalar kendilerini,
Sind'de hem agirlikli olarak Siinni Miislimanlar hem de Hindu
cevrelerde var olan mistik y6nelimli bir¢ok cemaatten biri ola-
rak gosterebildi.

Hocalar periyodik i¢ anlagmazliklar yasadi; birgogu Hindu-
izme ya da o zamanin Hint-Miisliiman toplumunun egemen dini
olan Siinni Islama déndi.** 10./16. yiizyi1lda Gucerat’ta ana Hoca
cemaatinden ayrilan béyle bir grup, imamsahiler olarak anilda.
Encudan dirilisi sirasinda Nizari imamlar pir atamay: birakip,
Hoca cemaatiyle iligkilerini vekil olarak bilinen gorevliler ara-
dinsel literatiiriiniin kékeni ve ilk gelisimi karanlikta duruyor.
Ozellikle Satpanthi gelenegin, ilk pirlerin ihtida politikalarin-
dan m1 kaynaklandigi yoksa yiizyillar i¢inde tedricen gelisen
bir gelenegi mi temsil ettigi belli degildir. Her neyse, Satpanth
Ismaililiginin, ortacagda Hindistan'da egemen olan belirli ta-
rihsel, dinsel, toplumsal, kiiltiirel ve siyasal kogullari yansitan
yerli bir gelenegi temsil ettigi kabul edilebilir. Ginan'lara baki-

int, Pir Shams (Albany, NY, 1995).

%  Bu karmagik goriingiiye iligkin ender bir antropolojik inceleme igin
bkz. Dominique-Sila Khan, Conversions and Shifting Identities: Ram-
dev Pir and the Ismailis of Rajasthan (Yeni Delhi, 1997); Crossing the
Threshold: Understanding Religious Identities in South Asia (Londra,
2004) de bu baglamda uygundur.

179



Sii iISLAM TARiHI

lirsa, 6yle goriiniiyor ki, pirler mesajlarinin esas olarak kirsal ve
egitimsiz asag) kastlardan Hindular igin g¢ekiciligini azami di-
zeye ¢ikarmaya da g¢alisti. Bu nedenle egitimli siniflarin kullan-
dig1 Arapcadan ve Farsgadan ¢ok yerli dillere yoneldiler. Aym
nedenle Hindu deyimleri ve mitolojisi kullandilar, kendi ismaili
akidelerini Hindulara tamidik gelen efsanelerle, tasvirlerle ve
simgelerle telaladilar.

Bu arada, kirkinc1 Kasimgahi Nizari Imam $ah Nizar’la (6.
1134/1722) birlikte, o sirada Iran'daki tek kolu temsil eden
Nizari davetin bu kolunun merkezi, Encudan’dan Kum ve
Mahallat’a yakin Kahak koyiine tasindi ve Encudan dénemi fi-
ilen son buldu. 12./18. yiizyilin ortasina gelindiginde, iran'in
belirsiz kogullarinda, Safevilerin 6limiinden ve Afgan istila-
sindan sonra Nizari imamlar Kirman eyaletinde Sehribabek’e
tasindi; burasi, imamlarini gérmek ve dinsel borg¢larini -das-
sondh- 6demek igin diizenli olarak Kirman'a gelen Hocalarin
ziyaret yoluna yakindi. O sirada Hocalar, Nizari cemaat igin-
de hem sayr hem mali kaynak bakimindan giderek artan bir
6nem kazaniyordu. Bu arada imamlar, Kirman eyaletinde si-
yasal 6nem kazaniyordu. Seyyid Ebu’l-Hasan Kahaki olarak
da taninan kirk dérdiincii imam Ebu’l-Hasan Alj, iran’da Zend
hanedanin kurucusu Kerim Han Zend tarafindan 1170/1756
civarinda Kirman valiligine atand1. iran'da Nimetullahiyye ta-
rikat1 bu sirada, 6zellikle Kirman'da canlandi. Nizari imamin,
6nde gelen Nimetullahi mutasavviflarla yakin iligkileri vard:
ve Kirman'daki faaliyetlerini destekledi.’> Imam Ebu'l-Hasan
1206/1792'de oliince, oglu $ah Halilullah imam oldu ve Yezd'e
yerlesti; 1232/1817'de orada 6ldiirildi.

% Iran'da bu tarikat ile Nizari imamlar arasinda yenilenen iligki konu-
sunda bkz. Ma‘sum ‘Ali Shah, Tara’iq al-haqa’iq, ed. M. J. Mahjub (Tah-
ran, 1339-1345 Sh./1960-1966), cilt 3, s. 170-192; N. Pourjavady ve P. L.
Wilson, Kings of Love: The Poetry and History o f the Ni‘matullahi Sufi
Order (Tahran, 1978), s. 93-135; L. Lewisohn, "An Introduction to the
History of Modern Persian Sufism, Part I: The Ni‘matullahi Order: Per-
secution, Revival and Schism,” BSOAS, 61 (1998), s. 439-453.
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Modern dénem

Sah Halilullahin yerine en biiyiik oglu Hasan Ali Sah gecti; Feth
Ali Sah tarafindan Kum valiligine atandi ve Mahallat'ta kendi-
sine miilk verildi. iran'in Kagar hiikiimdar: ayrica bir kizini da
geng imamla evlendirdi ve ona Aga Han unvaninm bahsetti —-bu
unvan, Hasan Ali $ah'in haleflerinin, modern zamanin Nizari
Ismaili imamlarin kalitsal unvani olarak kalda.

Kirk altinci Nizari imam Hasan Ali Sah, I. Aga Han, dérdiincii
Kacar hiikiimdar1 Muhammed Sah tarafindan 1251/1835'te Kir-

Tablo 4.3 Modern Zamanin Nizari ismaili imamlari

Alib. Ebu Talib (6. 661) =——=——=—=  Fatima (6. 632), Peygamberin kizi
Seyyid Et;u’I-Hasan Ali (0. 1792)

$ah Ha:ilullah (6. 1817)

Serdar Ebu'l-Hasan |. AgaHan Hasan Muhammed Bakir
Han (6. 1880) Ali $ah (6. 1881) Han (6. 1879)
| R | |
Aka Cengi Sah Il. Aga Han Aka Aka Ekber Aka Celaleddin
(6. 1896) Ali $ah (6. 1885) (6. 1904) Sah (0. 1871)
I I
Sihabeddin $Sah lll. Aga Han Sultan
(6. 1884) Muhammed $ah (6. 1957)
|
Sehzade Ali Han Sehzade Sadruddin
(6. 1960) (6.2003)
N I
IV. Aga Han $ah Sehzade Amin Muhammed

Kerim el-Hiiseyni
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man valiligine atandi. Daha sonra imam ile Kagar yerlesik diize-
ni arasinda uzun siiren ve tartigmali ¢atismalardan sonra I. Aga
Han Iran1 1257/1841'de kalic1 olarak terk etti. Afganistan, Sind,
Gucerat ve Kalkiita'da birkag yil gegirdikten sonra, I. Aga Han
sonunda 1265/1848'de Bombay'a yerlesip Nizari Ismaili tarihin-
de modern donemi baglatt1.5¢ Nizari imam, Hoca taraftarlarinin
ayri dinsel kimligini tanimlamak ve agiklamak igin kapsamlh
bir kampanya baslatti. Ismaili Hocalar, uzun dénemler takiye
yapip Siinni ve Oniki Imamci $ii gériindiikleri, ayrica Satpant-
hi gelenekleri Hindu &6gelerden etkilendigi i¢in kimliklerinden
emin degildiler. Bu durumda, baz1 muhalif Hocalar Aga Han'in
otoritesine meydan okudu ve kendi Ismaili kimliklerini sorgu-
ladi. Muhalif Hocalar, 1866'da Bombay Yiiksek Mahkemesinde
dava aginca ve dava imamin lehine sonuglaninca konu hallol-
du.” Bu yarg: karari, Nizari Hocalarin bir Sia Imami Ismaili
cemaati olarak statiisiinii kesinlestirdi. Hocalarin ¢ogunlugu I.
Aga Han'a baglhiligin teyit etti ve Ismaili kimliklerini kabul etti;
kiigiik gruplar ise ayrilip, Oniki imamci Sii Hocalara katild.

1. Aga Han 1298/1881'de 6ldii ve yerine, Nizarilere yalnizca
dort yil 6nciiliik eden Aka Ali Sah (1298-1302/1881-1885) gegti.
Aka Ali Sah’in hayatta olan tek oglu ve halefi III. Aga Han Sultan
Muhammed $ah, Nizari Ismaililere yetmis iki y1l énciiliik etti ve
Miisliman bir reformcu ve devlet adami olarak diinyaca tanin-
di. ITI. Aga Han da, kendi taraftarlarinin kimligini diger dinsel
cemaatlerden, 6zellikle Iran’'da ve bagka yerlerde Nizari Ismai-

56 Bkz. H. Algar “The Revolt of Agha Khan Mahallati and the Transference
of the Isma‘ili Imamate to India,” Studia Islamica, 29 (1969), s. 55-81;
“Mahallati, Agha Khan,” EF, cilt 5, s. 1221-1222. Ayrica bkz. Daftary, The
Isma'ilis, s. 463-476, 659-663.

57 Asaf A. A. Fyzee, Cases in the Muhammadan Law of India and Pakis-
tan (Oxford, 1965), s. 504-549; A. Shodan, A Question of Community:
Religious Groups and Colonial Law (Kalkiita, 1999), s. 82-116; T. Puro-
hit, The Aga Khan Case: Religion and Identity in Colonial India (Camb-
ridge, MA, 2012), 6nyargih bir bakig agisin1 yansitir. Ayrica bkz. James
C. Masselos, “The Khojas of Bombay: The Defining of Formmal Members-
hip Criteria during the Nineteenth Century,” I. Ahmad, ed., Caste and
Social Stratification among Muslims in India (Yeni Delhi, 1973) iginde,
s. 1-20.
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lilere uzun dénemler takiye ortiisii saglamig olan Oniki Imamci
Siilerden ayirmak igin sistematik ¢aba gosterdi. imamin 6zel-
likle Hindistan, Pakistan ve Dogu Afrika’daki taraftarlar igin
cikardigl sayisiz nizamnamede; Nizari kimligi anlasilir bir bi-
¢imde agiklandi. Dahas1 yalnizca kendisini izleyenlere degil,
diger Miisliimanlara da yarar: dokunan reform politikalarina
da odaklandi. III. Aga Han, Nizari Ismailileri toparlayip, hem
kadinlar hem erkekler igin yiiksek egitim, saglik ve toplumsal
refah standartlarina sahip modern bir Miisliiman cemaat sek-
linde yeniden o6rgiitlemek igin gevkle calisti; ayrca cemaatin
iglerinin yonetimi igin bir konseyler ag1 gelistirdi.’® Reformlari-
nin 6nceliklerinden biri kadinlarin cemaat islerine katilimiydi.
Avrupa'da oturan III. Aga Han, Memoirs'inde yasaminin ilging
bir anlatimini birakt1.%®

ITI. Aga Han 1957'de 6liince yerine, taraftarlarinca Mevlana
Hazar Imam $Sah Kerim el-Hiiseyni olanak bilinen torunu Ke-
rim gegti. Nizari Ismaililerin Harvard-egitimli kirk dokuzuncu
imamlar1 IV. Aga Han, selefinin modernlesme politikalarini ge-
nigletti; kendi cemaatinin yararina ¢ok sayida yeni program ve
kurum gelistirdi. IV. Aga Han, ayni zamanda, Miisliimanlari ve
gelismekte olan iilkeleri ilgilendiren bir dizi toplumsal, kiiltii-
rel ve kalkinma sorunlariyla da ilgilendi. Gergekten de bir dizi
toplumsal, ekonomik ve kiiltiirel alanda sayisiz projeyi hayata

58 Bkz. M. Ruthven, “Aga Khan III and the Isma‘ili Renaissance,” Peter B.
Clarke, ed., New Trends and Developments in the World of Islam (Lond-
ra, 1998) iginde, s. 371-395; M. Boivin, “The Reform of Islam in Ismaili
Shi‘ism from 1885 to 1957,” Frangoise "Nalini” Delvoye, ed., Confluen-
ces of Cultures: French Contributions to Indo-Persian Studies (Yeni
Delhi, 1994) iginde, s. 197-216; M. Boivin, La rénovation du Shi‘isme
Ismaeélien en Inde et au Pakistan. D’apres les ecrits et les discours de
Sultan Muhammad Shah Aga Khan (1902-1954) (Londra, 2003); Shiraz
Thobani, "Communities of Tradition and the Modernizing of Education
in South Asia: The Contribution of Aga Khan III” ve Zayn R. Kassam,
"The GenderPolicies of AgaKhan IIT and Aga KhanIV," ikisi de Daftary,
ed., A Modern History of the Ismailis iginde, sirasiyla s. 161-185 ve 247-
264; Daftary, The Isma'ilis, s. 480-496.

5 Aga Khan III, The Memoirs of Aga Khan: World Enough and Time
(Londra, 1954).
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geciren ve genellikle Aga Han Kalkinma Ag1 (AKDN: Aga Khan
Development Network) denilen karmasik bir kurumsal ag ya-
ratt1.%° Nizari Ismaililerin simdiki imami, kendi taraftarlarinin
ve genel olarak Miislimanlarin egitimiyle 6zellikle ilgilendi.
Yiiksek egitim alaninda baglica girisimleri arasinda $ii, Ismaili
ve genel olarak Islami aragtirmalar: tesvik etmek i¢in 1977'de
kurulan Ismaili Aragtirmalar1 Enstitiisii, 1985'te Karagi'de ku-
rulan ve tip, hemsirelik ve egitim fakiilteleri bulan Aga Han Uni-
versitesi ve Londra merkezli Miisliman Uygarliklar: Aragtirma
Enstitiisii vardir. 2000'de, bolgedeki toplumlarin &zgiil egitim
ihtiyaglarimi karsilamak tizere Tacikistan'da, Orta Asya'nin di-
ger iilkelerinde subeleri bulunan Orta Asya Universitesi'ni
kurdu. Daha yakin zamanda, diinya ¢apinda kiiltiirel gegitlilik
barindiran toplumlarda gogulcu degerleri ve pratikleri tegvik
etmek icin Ottawa'da Gogulculuk I¢in Kiiresel Merkez'i kurdu.

Ilerici bir Miisliiman lider olarak IV. Aga Han kaynaklarinin
gogunu, daha iyi bir Islam anlayigini, islami yalnizca gok-katli
ifade bigimleri ve yorumlariyla bir din olarak degil, toplum-
sal, entelektiiel ve kiiltiirel geleneklerinin gogulluguyla biiyik
bir diinya uygarlig: olarak da tanitmaya adamigstir. Bu amagla,
Miisliman toplumlarin kiltiirel mirasinin korunmasi ve yeni-
lenmesi igin birgok yenilik¢i program baslatti. Bu bakimdan
zirvekurum, hem tarihsel hem ¢agdas baglamda yapili ¢evrenin
o6nemine iligkin farkindalig: gelistirmek ve mimarlkta miikem-
mellik arayis: i¢in 1988'de Cenevre'de kurulan Aga Han Kiltir
Vakfi'dir (Aga Khan Trust for Culture —AKTC). Miisliiman gevre-
de seckin mimari basarilar: tegvik etmek icin verilen Aga Han
Mimarlik Odiilii, Ezher Parki'nin yaratildigi Kahire gibi tarihsel
Miisliiman kentlerde yapilarin ve kamusal mekéanlarin korun-
masini ve restorasyonunu tegvik etmek i¢in Tarihsel Kentlere
Destek Programi ve Toronto'da kurulan Aga Han Miizesi, Aga
Han Kiltiir Vakfi'nin faaliyet alani igindedir.

6 M. Ruthven, “The Aga Khan Development Network and Institutions,”
Daftary, ed, A Modern History of the Ismailis iginde, s. 189-220; W.
Frischauer, The Aga Khans (Londra, 1970), s. 206-272; Daftary, The
Isma'ilis, s. 496-504.
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IV. Aga Han Kerim biitiin bu kurumlarin faaliyetleriyle sah-
sen ilgilenir, Paris’in disinda Aiglemont’taki Sekreterliginden
etkinlikleri denetler. 2007'de Nizari Ismaililer imamliginin el-
linci yilim1 kutladiginda, IV. Aga Han yalnizca ismaili bir imam
olarak degil, modernligin gereklerinin tamamen farkinda olan
Miisliiman bir lider olarak da etkileyici basarilara imza atmigti.
Sayilar1 10 milyonu bulan Nizari ismaililer diinyanin yirmi beg-
ten fazla iilkesinde ilerici $ii Miisliiman azinhklar olarak ortaya
ciktilar.®! Asya, Ortadogu, Afrika, Avrupa ve Kuzey Amerika'da
Nizari Ismaililerin dinsel azinlik ve sadik yurttaglar olarak ya-
sadig1 her iilkede, genellikle farkl dinsel kimliklerini korurken
ornek yasam standartlarina sahiptirler.

& Bkz. F. Daftary ve Z. Hirji, The Ismailis: An Illustrated History (Londra,
2008), s. 176-245.

185



Zeydiler

Zeydiler, bagka bir biiyiik Sii Miisliiman cemaati temsil eder.
Sii Islamin Zeydiyye kolu, adim1 dérdiincii imamlar: Zeyd b. Ali
Zeynelabidin'den (6. 122/740) alir; genel etkileri ve cografi da-
gilimlari, Oniki Imamci ve Ismaili Siilerle karsilagtirildiginda
gorece daha simirli olmustur. Aslinda, baslangigta Irak'ta bir
bagaridan sonra Zeydi Sii imamlig, esas olarak Kuzey iran'da
Hazar bolgesiyle ve daha sonra Zeydilerin bugiine kadar yasa-
maya devam ettikleri Yemen'le sinirli kaldi. Bununla birlikte
Zeydi faaliyetler Islam topraklarinda daha yaygindi. Su anda,
Kuzey Yemen'de yogunlasan diinya Zeydi niifusu 5 ile 10 mil-
yon arasindadir. Zeydiler, 6zellikle imamlarin ve fakihlerin ana
niteliklerinden biri olarak dinsel egitimin 6nemini her zaman
vurguladilar. Dolayisiyla yiizyillar i¢inde etkileyici bir din-
sel literatiir iirettiler ve biiyiik 6lgiide yayimlanmadan duru-
yor.! Gergekten de su anda Yemen'de sayisiz 6zel koleksiyonda
100.000 kadar Zeydi elyazmasi bulundugu tahmin edilmektedir

! Zeydi literatiiriine iligkin en erken Batili arastirma igin bkz. R. Stroth-
mann, "Die Literatur der Zaiditen,” Der Islam, 1 (1910), s. 354-368 ve 2
(1911), s. 49-78. Kesfedilen elyazmasi kaynaklar1 da kapsayan en son
Zeydi aragtirmalar igin bkz. S. Schmidtke, “The History of Zaydi Studi-
es: An Introduction,” Arabica, 59 (2012), s. 185-199. Ayrica bkz. H. An-
sari ve S. Schmidtke, “The Literary-Religious Tradition among 7th/13th
Century Yemeni Zaydis: The Formation of the Imam al-Mahdi li-Din Al-
lah Ahmad b. al-Husayn b. al-Qasim (d. 656/1258),” Journal of Islamic
Manuscripts, 2 (2011), s. 165-222.
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ve bilim diinyasi, bunlarin ¢ogundan habersizdir. Bununla bir-
likte son on yillarda Suudi Arabistan'in destekledigi Selefi bir
kampanyanin, Yemenli Zeydilerin edebi mirasin ele gegirip yok
etmeyi bagarmis olmasa iiziintii vericidir.

Ik Zeydiler

Sii Islamin Zeydi kolu, daha énce de belirtildigi gibi, Zeyd'in
basarisiz ayaklanmasindan ¢ikti?2 75/694'te dogan Zeyd b. Ali
Zeynelabidin, babalar1 imam Ali b. el-Hiiseyin Zeynelabidin'in
95/714 civarinda olimiinden sonra Alii ailenin Hiiseyni kolu-
nun reisi olan iivey kardesi imam Muhammed Bakir'dan en az
on sekiz yag kiigiiktii. Imami Siilerin gogunlugu Muhammed
Bakir'i imam kabul ederken, Zeyd de dinsel bilgisiyle iin kaza-
miyor ve digerlerinin yam sira imam Bakir'dan ve babasindan
hadis naklediyordu. Sonradan, Emevi y6netimini yikma umu-
dundan vazge¢meyen Kiifeli $ia, Zeyd'le iliski kurdu ve Emevi-
lere baskaldirirsa ona kitlesel destek vaadinde bulundu. Zeyd,
Irak'ta diger yerlesim yerlerinden de destek sézii aldi. Ne var
ki, 122/740'ta savas baslayinca, Kiifelilerin adeti oldugu iizere,
beklenen sayinin yalnizca kiigiik bir béliimii Zeyd'in ¢agrisina
karsilik verdi. Sonugta ayaklanma Kiife'de acimasizca bastirildi
ve Zeyd, dedesi Hiiseyin'in kaderini hatirlatir bir bi¢cimde 61-
diirildii.? Bu ayaklanmadan sonra Emevi halifesi Hisam 6nde
gelen biitiin Talibilere (Ali'nin ve Ebu Talib'in diger ogullarinin

2 Bu bdlim Profesér W. Madelung'in galigmalarindan, 6zellikle erken Zeydi
tarihine ve diisiincesine iligkin tek kapsamli eser olan Der Imam al-Qasim
ibn Ibrahim und die Glaubenslehre der Zaiditen (Berlin, 1965) ve EP ile
ETR'de gikan makale ve yazilarindan genis 6lglide yararlamir. Bkz. F. Daf-
tary, “Bibliography of the Works of Wilferd Madelung,” Daftary ve Meri,
ed., Culture and Memory iginde, s. 5-40.

3 Zeydi ayaklanma konusunda bkz. al-Tabari, Ta’rikh, II, s. 1667-1688,
1698-1716; ingilizce gev., The History of al-Tabari: Cilt XXVI, The Wa-
ning of the Umayyad Caliphate, gev. Carole Hillenbrand (Albany, NY,
1989), s. 3-23, 36-54; Abu’l-Faraj al-Isfahani, Magqatil al-Talibiyyin, ed.
A. Saqgr (Kahire, 1368/1949), s. 133-151; C. van Arendonk, Les débuts de
U'Imamat Zaidite au Yémen, gev. J. Ryckmans (Leiden, 1960), s. 28-33,
307-312; Madelung, Der Imam al-Qasim, s. 52-61; "Zayd b. ‘Ali b. al-
Husayn,” EP, cilt 11, s. 473-474.
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biitiin torunlarl) Zeyd'i agikga lanetlemelerini ve Emevi karsiti
biitiin faaliyetlerden uzak durmalarini buyurdu.

Zeyd'in ve ilk destekgilerinin 6gretileri konusunda kesin ola-
rak bilinen ¢ok az ayrinti vardir; ilk destekgileri Kiifeli Sia'ya
mensuptu ve genellikle siyasal bakimdan militan, ama dinsel
bakimdan iliml gériisleri vardi. Bununla baglantili olarak su
da eklenebilir: Zeyd ayaklanmaya hazirlanirken, Ali'den 6nce-
ki halifeleri kogulsuz lanetlemeyi reddettigi i¢cin Kiifeli Sia'nin
bir kismi soz verdigi destegi geri ¢ekti. Rafiziler (Reddedenler)
olarak adlandirilan bu kisiler, Zeyd'in yegenine, imami Siilerin
o zamanki imami Cafer Sadik'a biat etti. Daha sonra Zeyd'in,
Mutezili kelam okulunun #inli kurucularindan biri olan Vasil
b. Ata'nin arkadas: olduguna iligkin s6ylentiler temelsiz kabul
edilmelidir. Daha 6nce de belirtildigi gibi, ilk Sia'nin 6gretisel
tutumu ile Mutezilenin tutumu bu erken dénemde birbiriyle
bagdasmazdy; ancak 3./9. yiizyilin ikinci yarisinda, Zeydi $iilik,
imamiyye gibi, Mutezilenin égretilerinden etkilendi.

di hareketi, Zeyd'in ayaklanmasindan sonra ortaya ¢ikti. Ha-
rekete baslangigta, Zeyd'in ayaklanmaya da katilan en biiyiik
oglu Yahya onciiliik etti. Kiife'den Horasan'a kagt1 ve faaliyetle-
rini, Emevi yonetim merkezinden uzak o bdlgede yogunlagtir-
di1. Zeydi imamlardan biri sayilan Yahya, annesi Ebu Hagim b.
Muhammed b. Ali'nin kizlarindan biri oldugu i¢in anne tara-
findan da Aliiydi. Her neyse Yahya, Irak valilerince Horasan'a
siirgiin edilen yerel Siiler arasinda bir miktar destek buldu. Ne
var ki, ii¢ y1l bogsuna ¢abaladiktan sonra, Horasan'in Emevi va-
lisi Nasr b. Seyyar'in askerlerine yenildi ve 125/743'te Cuzcan
civarindaki muharebede 6ldiiriildii.* Zeyd ve oglu Yahya'nin in-
tikami, o sirada Sii 6zlemlerden yararlanan Abbasi hareketinin

¢ Al-Tabari, Ta’rikh, 11, s. 1710, 1770-1774; ingilizce gev., History of al-
Tabari: Cilt XXVI, s. 48, 120-125; Abu’l-Faraj al-Isfahani, Maqatil, s.
142-143, 152-158; Wellhausen, Arab Kingdom, s. 338-339, 359, 499-500;
Religio-Political Factions, s. 163-164; Arendonk, Les débuts, s. 33-35;
“Yahya b. Zaid al-Husaini,” EI, cilt 4, s. 1151-1152; W. Madelung, “Yahya
b. Zayd,” EF, cilt 11, s. 249-250.
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sloganlarindan biri oldu. Abbasiler, bazi Zeydileri kendi safla-
rina gekti.

Daha sonra ilk Zeydilere, en-Nefsiizzekiyye olarak taninan
Muhammed b. Abdullah b. el-Hasan el-Miisenna (6. 145/762),
Yahya b. Zeyd'in kiigiik kardesi Isa b. Zeyd (6. 166/783) ve ardin-
dan Ahmed b. Isa b. Zeyd (247/861) énciiliik etti. Erken Abbasi
déneminde, Hicaz, Irak ve bagka yerlerde bir¢ok basarisiz Alii,
esas olarak da Hiiseyni ayaklanmaya Zeydi gruplar katild:. Kiife-
li Zeydilerin destekledigi bu tiir ayaklanmalar arasinda, Hasani
Muhammed en-Nefsiizzekiyye ve kardesi Ibrahim'in 145/762'de
Medine'de ve Irak’ta Halife Mansur'a karsi; 169/786'da Medine'de
Hasani Sahibii Fah Hiiseyin b. Ali; 176/792'de Deylem'de Hasani
Yahya b. Abdullah; 199/815'te Kiife'de Ibn Tabataba olarak bilinen
Hasani Muhammed b. Ibrahim Tabataba; 219/834'te Horasan'da
Hiiseyni Muhammed b. Kasim Sahib et-Talekan ve 250/864'te
Kiife'de Hiiseyni Yahya b. Omer b. Yahya ayaklanmalarindan séz
edilebilir. Bununla birlikte 3./9. yiizyilin ortasina gelindiginde,
Zeydiler asi faaliyetlerini Kuzey Iran'da Deylem'in iicra daghk
bolgeleriyle ve Irak'taki Abbasi iktidar ve yonetim merkezlerinin
menzili disinda kalan Yemen'le sinirladi. ok gegmeden Zeydiler
bu bélgelerde iki bolgesel devlet kurmay: bagarda.

Zeydi $iilik 2./8. yiizyilda Kiife $iiliginde iki akimin kaynasg-
masiyla olustu; $ii taraftarlara sahip iki 6greti akimina, mez-
hep tarihlerinde Betriyye ve Carudiyye, ayrica sirasiyla “zayif”
ve “giicli” Zeydiler de denildi.’ Bu iki grup, 6zellikle Ali'den 6n-
ceki halifelerin imamhginin (yonetiminin) mesruiyeti ve ehli-

®  Erken Zeydi §iilik ve Betriyye ve Carudiyye akimlar: konusunda mez-

hep tarihleri gelenegi i¢in bkz. al-Nawbakhti, Firaq al-Shi‘a, s. 18-19,
48-52; al-Qummi, al-Maqalat, s. 17-19, 70-74; al-Ash‘ari, Maqalat al-
Islamiyyin, s. 65-75; al-Baghdadi, al-Farq bayn al-firagq, s. 16, 23-26; gev.
Seelye, s. 35, 43-47; al-Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s. 154-162; gev. Kazi,
s. 132-138; gev. Gimaret, cilt 1, s. 457-475. Erken bir Ismaili (Karmati)
gorig i¢in bkz. Abu Tammam Yusuf b. Muhammad al-Nisaburi, An Is-
maili Heresiography: The “Bab al-shaytan” from Abu Tammam’s Kitab
al-shajara, ed. ve gev. W. Madelung ve S. E. Walker (Leiden, 1998), s. 88-
94. Ayrica bkz. Madelung, Der Imam al-Qasim, s. 44-51; “"Batriyya,” EF?,
cilt 12, Ek, s. 129-130. Ayrica bkz. E. Kohlberg, “Some Zaydi Views on the
Companions of the Prophet,” BSOAS, 39 (1976), s. 91-98.
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beyte atfedilen 6zel bilginin 6nemi konusunda hemfikir degil-
di. Betriyye ad1, Kesiriinneva adli birinin lakabi olan Ebter'den
tiiretilmis ve grubun, ehlibeytin mesru haklarim1 inkarina ve
“kesme"sine (betr) isaret etmis gibi gériiniiyor. Anlasilan, aslin-
da Betriyye baslangigta, 6gretisinin belli yanlarini elestirdikle-
ri igin Zeyd'in kardesi Bakiri tanimayi reddeden 1liml Siilerin
olusturdugu bir gruptu. Erken Zeydiyyenin ilimh hizbini temsil
eden Betriyye, Ebubekir ve Omer’in halifeliklerini kabul ediyor-
du. Peygamberin yerine gececek en miikemmel (el-efdal) Miis-
liman, Ali olmasina ragmen, daha az miikemmel (el-mefdzul)
olan ondan o6ncekilerin halifeliklerinin, bizzat Ali'nin kendisi
onlara biat ettigi i¢in gecerli oldugunu savunuyordu. Ugiincii
Halife Osman'in (23-35/644-656) durumunda mesele daha ka-
risikti. Betri Zeydiler ya hiikiim vermekten uzak durdular ya da
halifeliginin son alt1yilini tanimadilar.

Carudiyyenin aksine Betriyye, ehlibeyte ya da Aliilere 6zel
dinsel bilgi atfetmedi, ama Miisliiman cemaatte nakledilen bil-
giyi (ve hadisi) kabul etti. Hukuksal kaideler yerlestirmek i¢in
dini konularda bireysel muhakemenin (i¢ctihat ya da rey) kulla-
nilmasina da izin verdiler. Bu nedenle Betriyye, hukuksal 6gre-
tileri bakimindan hadis¢i Kiife okuluna mensuptular. Betriyye-
nin hadisgi Kiife okuluyla yakin baglar1 vard: ve hadis¢i Kiife
okulunun 3./9. yiizyilda Siinniligin icinde erimesiyle birlikte,
Betri Zeydi gelenegi de yok oldu. Ondan sonra Zeydi Siilikte Ca-
rudiyyenin imametle ilgili gériisleri egemen oldu. Bununla bir-
likte hukuk konusunda “zayif” ve “gii¢li” Zeydi akimlar1 arasin-
daki farklar varhigini siirdiirdii; Yemen'de, Kasim b. ibrahim'in,
Sii olmayan hadis¢i Medine okulunu temel alan hukuk 6gretisi
egemen oldu. Erken Betriyye, ilk iki halifeyle ilgili goriislerini
paylastigi igin Zeyd b. Ali'yi destekledi.

Adin1 baslangigta Imam Muhammed Bakir'in bir arkadasi
olan Ebii'l-Carud Ziyad b. Miinzir'den alan Carudiyye, Bakir ve
retisel goriislerinden bazilarini benimsedi. Bu nedenle Ali'den
onceki halifelerin halifeligini kabul etmediler. Bizzat Peygam-
berin nass kuralina goére Ali'yi kendi vasisi ve értiik olarak ha-
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lefi tayin ettigini ve sahabenin g¢ogunlugunun Ali'nin mesru
imamligini desteklememekle yoldan ¢iktigini savundu. Dolay:-
siyla Carudiyye, sahabenin ve Siinni muhaddislerin naklettigi
hadisleri seriatin kaynag: olarak kabul etmedi; yalnizca Fatimi
(Hasani ve Hiiseyni) Aliilerin aktardiklarini kabul etti. Carudiy-
ye dini konularda ehlibeyte iistiin bilgi atfetti. Bununla birlikte
Imamiyyeden farkl olarak, hukuksal ders verme otoritesini yal-
nizca imamlarla sinirlamadilar; ehlibeytin dini bilgi ehliyetine
sahip her tiyesinin 6gretmenligini ilke olarak kabul ettiler.®
4./10. yiizyila gelindiginde Carudi ve Mutezili 6gelerden
etkilenen Zeydi 6greti biiyiik él¢iide acik ve kesin bir bigime
kavusmustu. Zeydiler, ilk halifeleri ve genel olarak Miisliiman
immeti lanetlemede Imami Siilerden daha az radikaldi. Baglan-
gicta Zeydiler mesru imamlar1 Ali'nin torunlariyla sinirlama-
dilar. Emeviler yikilmadan 6nce Kiifeli Zeydiler, Ali'nin kardesi
Cafer b. Ebu Talib'in torununun oglu Abdullah b. Muaviye'yi
desteklemisti. Cenahiyye olarak bilinen $ii taraftarlari bulunan
bu Talibi Cafer, 127-130/744-748'de Emevilere kars: son basari-
s1z ayaklanmay: y6netmisti.” 4./10. yiizyilda, Ali'nin babasi1 Ebu
Talib’in biitiin torunlarini imamete uygun goéren ve Talibiyye
olarak bilinen Zeydi bir grup hala vardi. Bununla birlikte o s1-
rada Zeydiyyenin ¢ogunlugu yalmzca Fatimi Aliileri, Hasan ve

Erken Zeydilige iligkin, baglangigta Zeydiyyenin neredeyse yalmizca
Betriyyeden olustugunu, ancak daha sonra Carudiyyenin egemen akim
olarak ortaya giktigini savunan ve Zeydiligin 2./8. yiizyilin seyri iginde
bir yénelimden digerine evrildigini vurgulayan alternatif bir tarihsel
anlatim igin bkz. Haider, Origins of the Shi‘a, 6zellikle s. 3-23, 189-214.
7 Al-Nawbakhti, Firagq, s. 29-32, 35; al-Qummi, al-Maqalat, s. 26-27, 39-40,
56; al-Baghdadi, al-Farg, s. 234; gev. Halkin, s. 56; al-Tabari, Ta’rikh, II, s.
1879-1887, 1947-1948, 1976-1981; Ingilizce gev., The History of al-Tabari:
Volume XXV]I, gev. Hillenbrand, s. 254-263; The History of al-Tabari: Cilt
XXVII, The ‘Abbasid Revolution, gev. J. A. Williams (Albany, NY, 1985), s.
59, 85-90; Wellhausen, Arab Kingdom, s. 383-386, 393-395; Religio-Poli-
tical Factions, s. 164-165; C. Edmund Bosworth, Sistan under the Arabs,
from the Islamic Conquest to the Rise of the Saffarids (30-250/651-864)
(Roma, 1968), s. 76-77; William W. Tucker, “Abd Allah ibn Mu‘awiya and
the Janahiyya: Rebels and Ideologues of the Late Umayyad Period,” Stu-
dia Islamica, 51 (1980), s. 39-56; ayrica Mahdis and Millenarians iginde,
s. 88-108; D. M. Dunlop, “Abdallah b. Mo‘avia,” EIR, cilt 1, s. 183-184.
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Hiseyin'in torunlarini, mesru imam aday1 gérmekteydi. ilk iig
imamin, Ali, Hasan ve Hiiseyin'in, Peygamberin tayiniyle (nass)
imam olduklarini da savunuyorlardi. Ama tayin (nass) belirsiz
ve bulanikti, hafi ya da gayr-i celi idi; bu yiizden niyet edilen
anlam, ancak sorusturmayla kesfedilebilirdi. Hiiseyin b. Ali'den
sonra Hasan'in ve Hiiseyin'in, gayri mesru yoneticilere karsi si-
lahli bir ayaklanma (hurug¢) baslatmaya ve halktan biat almak
icin bir davet ¢ikarmaya hazir her torunu, imamlk talebinde
bulunabilirdi. Alii ataya sahip olmak disinda, dinsel bilgi, ba-
gimsiz igtihat olusturma yetenegi ve dindarlik, imamin nitelik-
leri olarak vurgulanmaktayds; sonug olarak birgok Zeydi imam
aym zamanda olukga egitimli alim, teolojik ve hukuksal risa-
leler gikaran yazarlardi. Zeydiler kendi imamlarini ilahi koru-
mali, yanhistan ve giinahtan muaf (masun) saymadiklar: halde,
daha sonra ilk ii¢ imama béyle bir bagisiklik (isma) atfettiler.
Zeydi imamlar listesi, birgogu oybirligiyle kabul edilmesine
ragmen, hicbir zaman tamamen sabitlenmedi. Aslinda Zeydi
imamlarin olmadig: dénemler oldu; ayrica pratikte bazen bir-
den fazla imam oldu. Dinsel bilgi bakimindan istenen yiiksek
nitelikler nedeniyle Zeydiler, Alii talipleri ve davetgi (dai) ya da
muhtesibun ya da muktesida denilen sinirl statiilii imam ola-
rak yoneticileri, sabikun olarak bilinen tam yetkili imamlardan
ayirt ettiler. .

Her neyse, Zeydiler, Zeydi Siiligi Imami Siilikten ve onun
iki kolu Oniki Imamcilardan ve Ismaililerden agikga ayiran bir
imamet ogretisi gelistirdiler. Yukarida s6zii edilen noktalara
uygun olarak Zeydiler, kalitsal imam silsilesini kabul etmediler;
Imami égretide merkezi 6nemde olan nass ilkesine de 6nem ver-
mediler. Baglangigta Zeydiler ehlibeytin bir iyesini imam kabul
etmeye hazirdy; ama daha sonra imamlar Fatimi Aliilerle, Hasan
ve Hiiseyin'in torunlariyla sinirlandirildi. Zeydi 6gretiye gore
bir imam taninmak istiyorsa, gerekli dinsel bilgiye (ilm'e) ve di-
ger niteliklere ek olarak, gerekirse elinde kilig, bir ayaklanmay-
la iddiasin1 kabul ettirmeliydi. Bu nedenle Zeydiler imamligin
pasif taliplerini tanimaya hazir degildiler; dolayisiyla Zeyd'in
babasi Ali b. el-Hiiseyin Zeynelabidin'i ya da Zeyd'in kardesi
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Muhammed Bakiri imam kabul etmediler. Oniki Imamcilarin ve
Ismaililerin aksine Zeydiler, bazi nedenlerle, resit olmayanlarin
imamhigim da kabul etmediler. Bir imam-Mehdi'nin gizlenmesi
(gaybet) ve gelecekte geri gelmesi (recat) diisiincesini de reddet-
tiler ve gergekten de Zeydi $iilikte mehdici egilimler oldukga za-
yif kald1. Aktif politikalara 6nem verdikleri i¢in takiye de Zeydi
ogretilere yabanciydi. Ote yandan, Yemen'de bir hicret égretisi
gelistirip, Zeydi olmayan haksiz hiikiimdarlarin egemenligi al-
tinda olan bir diyardan gé¢ etme yiikiimliiliigiinii savundular.
Zeydiler bu yiikiimliligi, Kuranin ilk Miisliimanlara putpe-
restlerin diyarindan gog¢ etmeyi buyurmasina dayandirdilar. ilk
Zeydi imamlarin birgogu bu yiikiimliiliikle ilgili risale yazmisg-
tir; bunlarin arasinda en dikkate deger olani, Yemen'de Zeydi
imamliginin kurucusunun torunu Zeydi imam Kasim b. ibrahim
er-Ressi'nin yazdig1 Kitabii'l-hicre risalesidir. Sonraki ylizyil-
larda hicret terimi evrilip, yerel Zeydilerin dis zorluklar yasa-
madan kendi dinsel hukuklarina uygun yasayabildikleri giivenli
gog yerine ya da mekéanina igaret eder oldu.®

Kelam konusunda, erken Imamiyye gibi Kiife'deki Zeydiyye
de, insanlarin eylemlerinden bir él¢lide sorumlu oldugunu ka-
bul etmesine ragmen, kaderciydi ve Kaderiyyeye ile Mutezileye
kesinlikle karsiydi. Kuranin yaratilmis olma 6zelligine iligkin
ogretiyi de reddettiler; ama daha sonra imamilere benzer bi-
cimde, akilc1 Mutezili kelam okuluyla yakin ilisler gelistirdiler.
4./10. yiizyila gelindiginde, Zeydi imamlar ve alimler Mutezile-
nin temel ilkelerinin tiimiini benimsemigti; bunlarin arasinda,
tovbesiz glinahkarin kosulsuz cezalandirilmasi ilkesi de var-
d1 -imamin sefaatgi olarak kilit rol oynadigini savunan Oniki
Imamecilarin ve Ismaililerin kabul etmedigi bir ilke. Zeydiler,

8  Bkz. W.Madelung’'in asagidaki eserleri: Der Imam al-Qasim, s. 138-140;
"The Origins of the Yemenite Hijra,” A. Jones, ed., Arabicus Felix: Lumi-
nosus Britannicus. Essays in Honour of A. F. L. Beeston on his Eightieth
Birthday (Reading, 1991) i¢inde, s. 25-44; ayrica Religious and Ethnic
Movements iginde makale XIII ve “A Mutarrifi Manuscript,” Procee-
dings of the VIth Congress of Arabic and Islamic Studies (Stockholm
ve Leiden, 1975) iginde, s. 75-83; ayrica Religious Schools i¢ginde makeli
XIX.
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Mutezile ile esas olarak imamin nitelikleri ve segilme yontemi
konusunda hemfikir degildi.

Seriat konusunda Zeydiler baslangigta bizzat Zeyd b.
Ali'nin ve Muhammed Bakir, Cafer Sadik ve Muhammed en-
Nefsiizzekiyye gibi ilk Alii otoritelerin 6gretilerini temel aldi-
lar. Ehlibeytin belirtilen konsensiisiine de yaslandilar. Ne var
ki, 3./9. ylzyila gelindiginde, dort Zeydi otoritenin 6gretileri te-
melinde dért Zeydi mezhep ortaya ¢ikmist1; yani Ahmed b. isa
b. Zeyd (6. 247/861), daha sonra Yemen'de ve Hazar Zeydilerinin
bir hizbi arasinda egemen olan mezhebin kurucusu Kasim b.
ibrahim er-Ressi (6. 246/860), Hasan b. Yahya b. el-Hiiseyin b.
Zeyd ve zamanin en 6nde gelen Kiifeli Zeydi alim Muhammed b.
Mansur el-Muradi (6. 290/903 c.). Bu alimleri, Kiifeli Zeydi Ebu
Abdullah Muhammed b. Ali el-Alevi (6. 445/1053), o sirada Zey-
diyyenin kabul ettigi d6rt otoritenin fikih 6gretilerinin bir 6zeti
olan Kitabii'l-cami'ii’l-kafi adl1 eserinde tasvir eder.®

Iran’da Hazar Bolgesi Zeydileri

Kuzey Iran'da Hazar Denizinin giiney kiy1 bélgeleri, olduk¢a
iziin bir siire Islamin sizmasina direnmisti. Elburz siradagla-
riyla korunan bu eyaletlerin, 6zellikle Gilan ve Taberistan sa-
kinleri Zerdiistliige bagli kalmaya devam etmisti. Daha sonra
islam bélgede biiyiik bagariya ulagtiginda bile Zerdiigt Debuyi
Ispehbedler, Siinni (daha sonra Oniki Imamec: $ii) Biiveyhiler,
Siinni Ziyariler ve Sii Ciistaniler gibi ¢ok sayida yerel hanedan,
halifelik otoritesinden degisik derecelerde bagimsizdi. Orta-
¢agda bu bolgenin neredeyse tamamina Deylem denilirdi. Bu
kiy1 bélgesi, Iran vakayinamelerinde sadat-1 Alevi (Alii Seyyid-
ler) olarak gegen Aliilere ve halifeligin merkezi otoritesine is-
yan edenlere giivenli bir s1ginak sunmaktaydi. 3./9. ylizyilin ilk
on yillarinda bagkenti Amul olan ve en kalabalik Hazar eyaleti
olan Taberistan (bugiinkii Mazenderan), teknik olarak Abbasiler
adina Horasan'in kalitsal valileri olan Tahirilerin yetki alanin-
dayda.

9 Bkz. Madelung, Der Imam al-Qasim, s. 80 vd.
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Baslangigta, Muhammed en-Nefsiizzekiyye'nin kiigiik tivey
kardesi Yahya b. Abdullah, Zeydi Siiligi Deyleman'da (Rud-
bar olarak da bilinir) sinirl bir bigimde yaydi. Yahya, imam
Cafer Sadik’'tan ders almigt1 ve ¢ok sayida Deylemanliy1 isla-
ma dondiirmekle onurlandirilir. Her neyse, Yahya b. Abdul-
lah, Deyleman'a 175/791'de geldi ve ertesi yil, Kiifeli Zeydile-
rin biraz destegiyle Abbasi Halife Harun Resid’'e baskaldirda.
Deyleman’da Yahya, Ciistani hanedaninin kurucusu Ciistan ta-
rafindan korundu. Zeydi bir imam kabul edilen Yahya sonunda
Abbasilere teslim olmak zorunda kaldi; 187/803'te bir Bagdat
hapishanesinde 6ldiiriildii.!° Yahya'nin faaliyetleri, Zeydi imam-
liga talip olan diger Aliilerin Hazar bolgesine siginmalarinin
yolunu agt1 ve onlar da, Taberistan, Gilan ve Deyleman sakinle-
sonra Zeydi Siilik ile Alii kural, Hazar boélgesinin daglik eya-
letlerinde i¢ ice gecti. Cesitli Hazar eyaletlerine iligkin ortacgag
tarihleri ve bélgenin Zeydi Alii imamlarinin ve yoneticilerinin

bilgi kaynaklarimizi olugsturmaktadir.!

1o Al-Tabari, Ta’rikh, II, s. 552-562, 612-624, 669-672; Ingilizce gev., The
History of al-Tabari: Cilt XXX, The ‘Abbasid Caliphate in Equilibri-
um, gev. C. E. Bosworth (Albany, NY, 1989), s. 16-30, 113-131, 205-208;
Abu'l-Faraj al-Isfahani, Magqatil, s. 463-486; Arabic Texts Concerning
the History of the Zaydi Imams of Tabaristan, Daylaman and Gilan,
ed. W. Madelung (Beyrut, 1987), s. 55-70, 79-84, 173-208, Imam Yahya b.
Abdullah iizerine ¢ok sayida Zeydi eserden 6zetler igerir; Arendonk, Les
débuts, s. 65-70, 317-319; W. Madelung, “Yahya b. ‘Abd Allah,” E?, cilt
11, s. 242-243.

1 (Ozellikle sundan séz etmek gerekir: Ibn Isfandiyar, Ta’rikh-i Tabaris-
tan, ed. ‘Abbas Igbal (Tahran, 1320 $ms./1941); Zahir al-Din Mar‘ashi,
Ta’rikh-i Tabaristan va Ruyan va Mazandaran, ed. M. H. Tasbihi (Tah-
ran, 1345 Sh./1966); his Ta’rikh-i Gilan va Daylamistan, ed. H. L. Rabi-
no (Rasht, 1330/1912); ed. M Sutuda (Tahran, 1347 $ms./1968); Awliya’
Allah Amuli, Ta’rikh-i Ruyan, ed. M. Sutuda (Tahran, 1348 Sh./1969);
Arabic Texts Concerning the History of the Zaydi Imams iginde topla-
nan Hazar bolgesi Zeydi eserler, ed. Madelung. Ayrica bkz. Hyacinth L.
Rabino di Borgomale, “Les dynasties Alaouides du Mazandéran,” Jour-
nal Asiatique, 210 (1927), s. 2563-277; W. Madelung'in galigmalary: “The
Alid Rulers of Tabaristan, Dayalaman and Gilan,” Atti del III Congresso
di Studi Arabi e Islamici, Ravello, 1966 (Napoli, 1967) iginde, s. 483-492;
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Zeydi Imam Kasim b. Ibrahim er-Ressi'nin (6. 246/860) baz1
yerel izleyicileri, o hayattayken Hazar bolgesinde etkili bir Zey-
di Siilik propagandas: yapti. Yemen Zeydileri arasinda egemen
olan fikih ve kelam okulunun kurucusu olan bu Hasani Alii,
Medine'ye yakin Cebel er-Ress'te yasadi ve ders verdi. Kasim b.
fbrahim er-Ressi'nin, ilk Kiifeli Zeydi égretilerinden bir uzak-
lagmay: temsil eden kelam ve fikih 6gretileri, Mutezili ilkeler-
le yalnizca kismen uyumluydu. Yine de 6gretileri, daha sonraki
Zeydi izleyicilerinin Mutezili kelam1 benimsemelerine zemin
hazirladi.!? Bu Zeydi imamin 6gretileri, Bat1 Taberistan'da, 6zel-
likle Royan, Kalar ve Calus'taki yerel taraftarlarinca Hazar bol-
gesine sokuldu. Sonugta, esas olarak Imam Kasim'in gretileri-
ne dayanan Zeydi $iilik Royan‘dan batiya dogru Deyleman’a ve
Gilan'a da yayildu.

“Abu Ishaq al-Sabi on the Alids of Tabaristan and Gilan,” Journal of
Near Eastern Studies, 26 (1967), s. 17-57; ayrica Religious and Ethnic
Movements iginde makale VII; “The Minor Dynasties of Northern Iran,”
The Cambridge History of Iran: Volume 4, The Period from the Arab
Invasion to the Saljugs, ed. R. N. Frye (Cambridge, 1975) iginde, s. 198-
249, s. 206-212, 219-222'de; "*Alids,” EIR, cilt 1 iginde, s. 881-886. Ayrica
bkz. A. Hakimiyan, ‘Alawiyan-i Tabaristan (Tahran, 1348 $ms./1969),
ozellikle s. 74-118; M. S. Khan, “The Early History of Zaydi Shi‘ism in
Daylaman and Gilan,” Zeitschrift der Deutschen Morgenldndischen Ge-
sellscha ft, 125 (1975), s. 301-314; ayrica Kohlberg, ed., Shi‘ism iginde, s.
221-234.

12 Imam Kasim'in yagami ve dgretileri iizerine baglica aragtirma: Made-
lung, Der Imam al-Qasim, s. 86-152. Ayrica bkz. Madelung'un agagidaki
incelemeleri: “Imam al-Qasim ibn Ibrahim and Mu‘tazilism,” On Both
Sides of al-Mandab: Ethiopian, South-Arabic and Islamic Studies Pre-
sented to Oscar Lifgren on his Ninetieth Birthday 13 May 1988 by Col-
leagues and Friends (Stockholm, 1989) iginde, s. 39-48; “Al-Qasim ibn
Ibrahim and Christian Theology,” Aram, 3 (1991), s. 35-44; ayrica Ma-
delung, Studies in Medieval Shi‘ism iginde, makale IV ve V; "Al-Rassi,
al-Kasim b. Ibrahim,” EP cilt 8, s. 453-454. Ayrica bkz. al-Qasim b. Ib-
rahim al-Rassi, Majmu‘ kutub wa-rasa’il al-imam al-Qasim b. Ibra-
him al-Rassi 169-246 H, ed. ‘Abd al-Karim A. Jadban (Sana, 1423/2001);
Al-Kasim b. Ibrahim on the Proof of God’s Existence. Kitab al-Dalil al-
Kabir, ed. ve gev. B. Abrahamov (Leiden, 1990) ve B. Abrahamov, “Al-
Kasim Ibn Ibrahim’'s Theory of the Imamate,” Arabica, 34 (1987), s. 80-
105.
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Bat1 Taberistan'in Zeydileri konumlarini oldukg¢a hizli sag-
lamlagtirdilar; 6yle ki, 250/864'te, Royan'in sakinleri Tahirile-
rin yénetimine bagkaldirinca, yardim igin Zeydi Aliilere y6nelip,
Rey'de oturan Hasani Alii, Hasan b. Zeyd'i baglarina gegmeye
davet ettiler. Dai Ilelhak unvam alan Hasan, Taberistan'in de-
netimini Tahiri Vali Slileyman b. Abdullah’tan ald1 ve baskenti
Amul olan ilk Zeydi Alii devleti kurdu. Daha sonra Hasan b. Zeyd
ii¢ kez, Tahiriler, Abbasi komutan Miiflih ve Saffariler hanedani-
nin kurucusu Yakub b. Leys es-Saffar tarafindan kisa dénemler
Taberistan’dan kovuldu. Ama her seferinde Deyleman daglari-
na sigindi ve Deylemlilerin ve Ciistani hiikiimdarlarin deste-
giyle, Taberistan'da egemenligini yeniden kurmay: ve doguda
Giirgan'a (Arapga Ciircan) kadar genisletmeyi basardi. Ciista-
niler Deyleman’'da Rudbar Vadisinden yénetiyorlard: ve iran'da
Nizari Ismaili devletin merkezi olacak Alamut Kalesini onlar-
dan birinin 264/860'ta insa ettirdigi soylenir. Yine Hasan'in
destegiyle, Alii akrabalar1 Iran'da Rey'in, Zencan'in, Kazvin'in
ve Kumis'in kontroliinii gegici olarak ele gegirdi. Taberistan'da
Alii egemenligin kurucusu bilgili bir 4limdi ve seriat ve imamet
iizerine kitaplar yazdig: séylenir. Din politikasinda Hasan b.
Zeyd, Mutezili kelamin yan sira $ii ibadet ve seriatini destekle-
di. Dai-i kebir de denilen Hasan b. Zeyd 270/884'te Amul'da 61di;
halefi olarak kardesi Muhammed'i tayin etmigti.!?

Muhammed b. Zeyd de, genellikle dai-i sagir olanak tanin-
manin disinda, Dai Ilelhak unvamim da tasidi. Muhammed
kardesinin dinsel politikasini siirdiirdii ve iki iinli Mutezili
kelamciy1, Ebu’l-Kasim el-Belhi ve Ebu Miislim el-isfehani'yi
katip olarak tuttu. Ne var ki, iki Alii kardeg, Hasan ve Muham-
med b. Zeyd, daha sonraki Zeydiler tarafindan genel olarak tam

3 Al-Tabari, Ta’rikh, 111, s. 1524-1532, 1583-1585, 1683, 1698, 1736-1738,
1840, 1883-1885; Ingilizce gev., The History of al-Tabari: Cilt XXXV, The
Crisis of the ‘Abbasid Caliphate, gev. G. Saliba (Albany, NY, 1985), s. 21-
26, 63-65, 142, 156; Cilt XXXVI, The Revolt of the Zanj, gev. D. Waines
(Albany, NY, 1992), s. 24-26, 116, 158-161; Ibn Isfandiyar, Ta’rikh, cilt
1, s. 94-96, 224-258; Mar‘ashi, Ta’rikh-i Tabaristan, s. 126-142; Amuli,
Ta’rikh, s. 86-104; F. Buhl, “Al-Hasan b. Zayd b. Muhammad,” EF, cilt 3,
S. 245.

197



Sii ISLAM TARiHi

imam kabul edilmedi; ¢iinkii yonetimlerinin adilligi konusunda
baz1 kugkular vardi. ki Alii, Sii égretilerinden memnun olma-
yan yerel Siinni ulemaya kars: sert 6nlemler almisti. Hasan b.
Zeyd'in ogretilerinin Hazar Zeydi gelenegini fazla etkilemedigi
de eklenmelidir. Ama Muhammed b. Zeyd, Irak’'ta Abbasi Halife
Miitevekkil'in (h. 256-279/870-892) emriyle yikilan imam Ali ve
imam Hiiseyin tiirbelerini onardig: icin Siiler arasinda sevil-
mekteydi. Muhammed b. Zeyd, kendi topraklar: disinda yasayan
Aliilere gosterdigi comertlikle de iinliydi.

Muhammed b. Zeyd on alt1 yilhik yonetiminde, ilki, on ay yo-
netimi gaspeden Alii bacanagindan olmak iizere, ¢esitli meydan
okumalarla karsilagti. 283/896'da Muhammed b. Zeyd kisa siire
Nisapur'u iggal etti ve Aliiler adina hutbe okuttu, ama ¢ok geg-
meden Saffari Amr b. Leys tarafindan piiskiirtiildii. 287/900'de
Muhammed, Giirgan yakinlarinda Samani bir orduyla girdigi
savasta yenildi ve 6ldiiriildi. Oglu ve veliahtti1 Zeyd, Buhara'ya
gotiriildi ve Taberistan, Samani egemenligi altina girdi. Boyle-
ce Taberistan'da Zeydi Alii egemenlik en azindan gegici olarak
son buldu. Muhammed b. Zeyd'in 6liimiinden sonra on ig yil
boyunca Taberistan’l, bélgeye Siinni Islami geri getiren Samani
emirler yonetti.

Taberistan'da Zeydi Alii yonetim, Nasir-Lilhak ve Nasiri'l-
Kebir olarak da taninan Hiiseyni Alii, Ebu Muhammed el-
Hasan b. Ali el-Utrus tarafindan yeniden kuruldu. Aslen Me-
dineli olan Hasan el-Utrus, Taberistan'da iki Alii kardesin
maiyetine girmis ve Muhammed b. Zeyd'in hayatini kaybettigi
savasa da katilmigti. Daha sonra el-Utrus birkag¢ yil Gilan ve
Deyleman'da yasad1 ve Taberistan't Samanilerden geri almak
icin Ciistani hitkiimdar III. Ciistan b. Merziiban'in yardimiyla
iki basarisiz girisimde bulundu. O sirada Deyleman ve Gilan'in
kiy1 bélgelerinde biiyiik kitleler heniiz Islama dénmemisti. Ut-
rus, bu bolgelerde, 6zellikle Elburz'un kuzeyindeki Deylemli-
ler ve Sefidrud Irmaginin dogusunda Gilliler arasinda Islami
bu miihtediler Utrus'u, Nasir-Lilhak unvaniyla kendi imamlar:
kabul ettiler.

198



ZEYDILER

Ashinda, Nasir-Lilhak, Bat1 Hazar bolgesinden ayr Zeydi
Siilik okulunun kurucusu oldu. Bilgili bir alim olan, kelam ve
seriat lizerine sayisiz eseri bulunan Nasir-Lilhakin kendi igti-
hadini yansitan fikih ve ibadet 6gretisi, imam Kasim b. Ibrahim
er-Ressi'nin daha 6nce Royan ve Bat1 Taberistan Zeydileri ta-
rafindan benimsenen 6gretisinden biraz farkliydi. Kelam baki-
mindan temel akideleri Kasim b. Ibrahim’inkine benzemekteydi,
ama Ozellikle ibadet ve seriat konusunda, ilk Kiifeli Zeydi gele-
negine ve Imami $ii 6gretilere yakindi. Dolayisiyla Nasir-Lilhak,
bosanma, miras ve abdest alirken ayaklarin meshi konusunda
Imami kurallar: benimsedi. Ote yandan biitiin Zeydiler, Ismai-
liler gibi, Oniki Imamec Siilerin uyguladig1 muta’y: (gegici evli-
ligi) reddetti.

Ondan sonra Hazarli Zeydiyye, kurucularina atfen Nasiriy-
ye ve Kasimiyye denilen iki rakip mezhebe ve cemaate boliin-
dii; Nasiriyye Dogu Gilan ve Deyleman'in biiyiik béliimiine yo-
gunlasirken, Kasimiyye esas olarak Bati1 Taberistan ve Royan‘a
yerlesti. Cogu kez farkli imamlari, daileri ya da emirleri des-
tekleyen iki Hazarli Zeydi cemaat arasinda uzlagsmazlik faz-
laydi. Cekismelerin siyasal icerikleri de vardi ve Deylemliler
ile Gilliler arasindaki etnik farklihklar ve Hazarli Kasimiyye
ile Yemen'in Zeydileri arasinda var olan yakin baglar isi daha
da karigtirmaktaydi. 284/897'de Yemen'de Zeydi bir devlet ku-
ran Kasim b. Ibrahim'in torunu Yahya b. Hiiseyin Hadi-ilel-
hak ve halefleri, Kasim'in 6gretisini benimsemis ve daha da
gelistirmisti. Sonug¢ olarak, Hazar bolgesinin Kasimi Zeydileri,
rehberlik i¢in Yemen'in Zeydi imamlarina baktilar. Uzun sii-
ren Zeydi mezhep diismanliklari, sonunda 4./10. yiizyihin or-
tasinda, Gilan'da Hevsem'den yéneten Kasimi Zeydi Imam Ebu
Abdullah Muhammed el-Mehdi-Lidinillah (6. 360/970) her iki
mezhebin esit 6l¢iide gecerli oldugunu ilan edince, son bul-
du. Bu hiikiim, Hazarl Zeydiler tarafindan genel olarak kabul
edildi; ama iki mezhebe bagl olmalari bakimindan béliinmiis-
lik durumu devam etti.

Bu arada, 301/914'te Nasir el-Utrus ordusuyla Taberistan’a
girmis ve bu kez Samanileri yenmeyi basarmisti. Nasir, Amul‘a
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yerlesti ve Taberistan'da Zeydi Alii y6netimin ikinci dénemini
baslatti. Burada belirtmek gerekir ki, Deylemli Biiveyhiler ilk
kez Nasir'in ordularinda sivrildi ve ayni yil (301/914) yénetime
gecen Samani Emir II. Nasr b. Ahmed, dai el-Nesefi (6. 332/943)
tarafindan Ismaililigin Karmati bigimine déndiiriilecekti.

Nasir el-Utrus 304/917'de Amul'da 6ldii ve oraya gémiildii.
Sonraki Zeydilerin hepsi onu imamlari1 arasinda saydi. Hazar
eyaletlerinin Nasiri Zeydileri, birkag yiizyil boyunca Nasir'in
Amul’'daki tiirbesini ziyaret etti. Onun Nasiri Alii torunlarina
baghliklarin1 da siirdiirdiiler, imamlik aday: olarak onlar di-
ger Aliilere tercih ettiler. Kendisi Siinni ve Amul'un yerlisi olan
zamamn Unli tarihgisi Ebu Cafer Muhammed el-Taberi'nin (6.
310/923) bu bilgili Zeydi Alii hitkkiimdara sayg1 gosterip, adaleti-
ni ve 6rnek yasam tarzini 6vmesi dikkate degerdir.!*

Nasir el-Utrus'un zamaninda hem Hasani hem Hiiseyni, ba-
zilar:1 kendi yakin akrabalar: sayisiz Alii, Hazar bolgesinde ya-
sad1. Bununla birlikte Taberistan'daki Zeydi destekgilerinin is-
tegine uygun olarak, ogullar1 Ahmed ve Cafer yerine ordusunun
komutani1 Hasani Alii, Hasan b. Kasim" kendi halefi tayin etti.
Hasan b. Kasim da Dai Ilelhak unvamiyla yénetti ve dai-i sagir
olarak da anildi. Daha 6nce de belirtildigi gibi, tiim Alii talipler
Zeydiler tarafindan tam imam kabul edilirdi. Ozellikle, imam-
higin biitiin niteliklerine sahip olmayan Aliilerin hiikiimdar ol-
dugu, hatta iki ya da daha fazla Aliinin yerel Zeydiler arasinda
eszamanli destek buldugu Hazar eyaletlerinde Zeydiler, mesru
hiikiimdarlarinin bir imaminkinden asag: dinsel riitbeler tasi-
malarina izin vermek zorundaydilar. Bunun bir sonucu olarak,
bu Zeydi liderlere genellikle dai denildi ve kendileri ¢gogunlukla
Dai ilelhak unvanim benimsedikleri halde, genellikle dai-i ke-

¥ Al-Tabari, Ta’rikh, III, s. 2292; Ingilizce gev., The History of al-Tabari:
Cilt XXXVIII, The Return of the Caliphate to Baghdad, gev. F. Rosent-
hal (Albany, NY, 1985), s. 204-205. Aynica bkz. Arabic Texts Concerning
the History of the Zaydi Imams, ed. Madelung, s. 17-43, 71-75, 85-101,
209-242; Ibn Isfandiyar, Ta’rikh, cilt 1, s. 268-275; Mar‘ashi, Ta’rikh-i
Tabaristan, s. 143-148; Amuli, Ta’rikh, s. 104-110; R. Strothmann, “Ha-
san al-Utrush,” EP, cilt 3, s. 254-255.
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bir ya da dai-i sagir olarak anildilar. Ayrica daha yiiksek dinsel
Ozlemleri olmadan yalnizca emir olarak yéneten Zeydi Alii hii-
kiimdarlar da vardu.

Hasan ed-Dai olarak da bilinen Alii, Hasan b. Kasim dénemi
oldukc¢a olayli gecti; arada bir kendisine bagkaldiran Nasir el-
Utrus'in torunlari da dahil, otoritesine defalarca meydan okun-
du. Bir keresinde, 306/919'da Nasirin iki oglu, Ahmed ve Cafer
gigclerini birlestirip, Hasan'i Taberistan'dan Giirgan'dan kovdu.
Ne var ki, Hasan yalnizca yedi ay sonra kralligini geri alma-
y1 basardi. Daha sonra 311/923'te bir kez daha Taberistan'dan
kovuldu; Taberistan, pes pese Nasiri Ahmed ve Cafer, ardindan
onlarin ogullari tarafindan yénetildi. O sirada Taberistan'da ve
komsu eyaletlerde Alii egemenlik agik¢a gerilemekteydi; gergek
iktidar, Makan b. Kaki ve Esfar b. Sireveyh ed-Deylemi gibi ye-
rel Deylemli komutanlarin eline ge¢misti. 314/926'da Hasan ed-
Dai'yi Amul'da tekrar tahta oturtan aslinda Makan'd1. Hasan ed-
Dai ile Makan birlikte ihtirasl bir askeri sefere ¢ikip, Rey'i ve
Cibal'deki diger yerleri gecici olarak fethettiler. Ne var ki, onla-
rin yoklugunda, o sirada Samaniler adina Giirgan1 yéneten Es-
far, Taberistan'i istila etti. 316/928'de Hasan ed-Dai, Makan'siz
geri dondii ve Amul'da Esfarin karsisina giktl. Zeydi hikim-
darin ordusu yenildi ve Esfar'in yardimcis1 Merdavig b. Ziyar
(daha sonra Kuzey Iran'da Ziyari hanedaninm kurdu), Hasan ed-
Dai'yi agir yaraladi. Kisa bir dénem Taberistan’in, Giirgan'in ve
bitigik bélgelerin efendisi olan Esfar’'a, Taberistanin son Alii
hiikiimdar:1 Ebu Cafer Muhammed'i (Nasir el-Utrus'un torunu)
tahttan indirip diger Aliilerle birlikte esir olarak Buhara'ya
gondermesi i¢in Samaniler bask: yapti.

Bu noktada, Cibal'in besinci Ismaili (Karmati) daisi Ebu Ha-
tim er-Razi'nin (6. 322/934) o sirada Taberistan'da aktif oldu-
gunu, yerel siyasete katildigini ve Zeydi Alii, Hasan ed-Dai'ye
kars1 Esfar1 destekledigini belirtmek ilgin¢ olur. Ebu Hatim,
Taberistan'da ve diger Hazar vilayetlerinde ¢ok sayida miihtedi
ve sempatizan kazanmisty; bunlarin arasinda Esfar b. Sireveyh
(6. 319/931) ve Deylem'in Siyahgesm olarak da bilinen Ciista-
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ni hiikkiimdar1 Mehdi b. Hiisrev Firuz (6. 316/928) da vardi.'®
Taberistan'da Zeydi Alii yonetim 316/928'de bu kogullar altinda
fiilen son buldu. Daha sonra Deylemlilerin ve Gillilerin giiglii
Alii duygularindan &tiirii Nasil el-Utrug'un torunlari, Samani-
lere ve Ziyarilere bagli beyler olarak bir siire daha Amul'u y6-
netmeye devam ettiler. Ne var ki, yerel Deylemli emirlerin elinde
kukla olan bu 6nemsiz Aliilerin Taberistan ya da herhangi bir
Hazar eyaleti lizerinde bagimsiz bir otoriteleri olmadi. Biiveyhi-
ler 331/943'te Taberistan ilizerinde kendi hegemonyalarini kur-
duklar:1 sirada, Zeydi Aliiler daha 6nce burada sahip olduklar:
o6nemi tamamen kaybetmisti. Ondan sonra Nasir el-Utrus'un
uzak Nasiri torunlar1 Amul’'da yalnizca sinirl bir yerel niifuz ve
toplumsal statii koruyabilirken, bazilar: Biiveyhilere ve Ziyari-
lere bagh vali olarak hizmet etmeye devam etti.

Taberistan'da ikinci Zeydi Alii devlet Samanilerin sal-
diris1 altinda ¢oktiikten sonra Hazar bdlgesinde, ozellikle
Deyleman’'da ve Dogu Gilan'da bagka Alii hiikiimdarlar ortaya
¢ikmistl. Nasir el-Utrus'un aktif oldugu Dogu Gilan'da Hevsem
(bugiinkii Rudsar) kasabasi, Nasiri Zeydilerin ilim merkezi ve
Nasir el-Utrus'un kardesi Hiiseyin eg-Sair’in torunu Ebu'l-Fazl
Cafer b. Muhammed'in 320/932'de kurdugu yerel bir Alii hane-
danin merkezi oldu. Ebu’'l-Fazl ve haleflerinin biiyiik ¢ogunlu-
gu es-Sair-Fillah unvanini benimsedi. Bu Sairi hanedanin bii-
tiin Zeydi Alii mensuplari, Nasiriyye Zeydilerin Zeydi imamlig:
talebinde bulunmadan emir olarak hiikiim siirdiiler; li¢ ylzyil
kadar Gilan'in siyasal iglerinde 6nemli bir rol oynadilar. Ebu'l-
Fazl es-Sair 350/961'de 6lene kadar otuz yil hiikiim siirdii ve iig
kez kisa siireligine Amul'u iggal etmeyi bagardi. Onun torunlar:
Hevsem iizerindeki denetimlerini zor devam ettirdi; ¢linkii diger
Aliilerin yam sira Nasir el-Utrus'un torunlarinin ve Hazar bol-

15 Ibn Isfandiyar, Ta’rikh, cilt 1, s. 275-298; Mar‘ashi, Ta’rikh-i Tabaristan,
s. 68-72,149-153; Amuli, Ta’rikh, s. 111-115; al-Mas‘udi, Muruj, cilt 9, s.
6-19; Hamza al-Isfahani, Ta’rikh sini muluk al-ard, ed. J. Irani Tabrizi
(Berlin, 1340/1921), s. 152-153, 241; al-Baghdadi, al-Farg, s. 267; gev.
Halkin, s. 112-113; Madelung, “Abu Ishaq al-Sabi on the Alids of Taba-
ristan,” s. 32-43.
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gesinde yayilma emelleri olan Biiveyhiler ve Ziyariler gibi kom-
su glglerin sik sik meydan okumalariyla karsilastilar.'® 6./12.
yiizyi1lda Dogu Gilan'in bagkasabasi olarak Lahican, Hevsem'in
yerini alinca, Ebu’l-Fazl es-Sair'in torunlari, en azindan 7./13.
yiizyilin basina kadar emir olarak oray: yoneti.

Bu arada Hasan b. Kasim ed-Dai'nin oglu Ebu Abdullah
Muhammed 353/964'te Hevsem'i Sairilerden aldi ve 360/970'te
6lene kadar yonetti. Bilgili bir kelam ve geriat alimi olan Ebu
Abdullah Muhammed, Nasir'in ardindan, daha sonraki Zeydiler
tarafindan Mehdi Lidinillah unvanlh tam imam kabul edilen ilk
Hazarl Alii idi. Hem Nasirilerin hem Kasimilerin arasinda ge-
iki Hazar mezhebi arasinda var olan uzlagmazlig:1 azaltmaya
adadi. Ogretileri megru imamin igtihadina dayandig: i¢in her
ikisinin esit 6lgiide gegerli oldugunu 6ne siirdii.

imam el-Mehdi'den sonra Sairiler ile Nasir el-Utrus'un Na-
siri torunlar1 arasindaki Alii ¢gekismeler Hevsem'den yeniden
basladi. 380/990'da bolgede diger Alii kollardan rakipler de or-
taya ¢ikinca durum daha da agirlasti. Bu Hasani Aliilerden ikisi
ozellikle itibar kazandi ve genel olarak tam imam kabul edildi;
bunlar, Busani ailesinden Ebu’l-Hiiseyin Ahmed b. el-Hiiseyin
b. Harun el-Miieyyed-Billah (6. 411/1020) ve kardesi Ebu Talib
Yahya en-Natik-Bilhak't1 (6. 424-1033 c.).'” Ikisi de Bagdat'ta
dgrenim gérmiis ve daha sonra Biiveyhi vezir Ibn Abbad'in (6.
385/995) ve Rey'in Mutezili kadis1 Abdiilcebbar Hemedani‘'nin
(6. 415/1024) gevresine katilmigti. Aslinda Hazar eyaletlerinde
Zeydi ilim, Kasimi Zeydi gelenekte biiyiik eserler yazan bu iki
imamin katkilariyla Kasimiler arasinda doruga ulasti; kelam ve
fikihla ilgili eserlerinin birgogu, Yemen'in Kasimi Zeydilerince

6 Ibn Isfandiyar, Ta’rikh, cilt 1, s. 106, 298-301; Arabic Texts, ed. Made-
lung, s. 38-43; S. M. Stern, “The Coins of Amul,” Numismatic Chronicle,
7. seri, 6 (1967), s. 205-278, s. 216-220, 227-231, 269-278'de; ayrica Coins
and Documents from the Medieval Middle East, ed. F. W. Zimmermann
(Londra, 1986) i¢inde, makale III; Madelung, “Abu Ishaq al-Sabi,” s. 43-
52;"Hawsam,"EP,cilt 12, Ek, s. 363.

7 Bkz. Arabic Texts, ed. Madelung, s. 261-321; Madelung, Der Imam al-
Qasim, s. 177-181.
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korunmusgtur. Imam Miieyyed, ona atfen Miieyyediyye denilen
yeni bir Hazar fikih okulunun kurucusu bile sayilir. Her neyse,
kelam alaninda bu iki kardes, Kad1 Abdiilcebbar'in temsil ettigi
sekliyle Basra Mutezile okulunun 6gretisini savundu.

Bu donemin Mutezilesi ile Zeydiyye arasindaki yakin 6greti-
sel iligkiler, Mutezili imamet 6gretisinin Alii egilimine de yan-
sir. Abdiilcebbar'in okulundan birgok Mutezili alim, fiilen Zey-
di oldu; Ebu'l-Kasim Ismail el-Biisti (6. 420/1029) de onlardan
biriydi. Herhalde Zeydilerin Ismaililere kéklii diigmanhigindan
otiirii el-Biisti, Ismaili 6gretilerin bir cerhini yazdi; el-Biisti'nin
Ismaili karsit1 risalesinin yalnizca bir pargas: bugiine kalmig-
tir.'® imam Mileyyed'in kendisi Ismaililere (Batiniyye) kars, on-
larin batini 6gretilerini ¢iiriiten fetvalar veren Zeydi imamlar-
dan biriydi. Daha sonra Ismaili dai Hamidiiddin el-Kirmani (6.
411/1020 c.) kisa bir risaleyle Zeydi imamin iddialarina yanit
verdi, Zeydi imamet 6gretisini ve Batiniyyenin Islam dig1 oldu-
gu suclamasini kuvvetle reddetti.®

Imam Miieyyed Billah, tasavvufi ibadet iizerine de bir risa-
le yazdy; Siyasetii'l-miiridin baslikl bu risale, diger eserleriyle
birlikte Yemen'e getirildi ve Zeydiyyenin tasavvufa yonelik segi-
ci tutumunu tanimlamada kullanild1.2® Akilc1 ve seriat yonelimli

'8 Abu’l-Qasim al-Busti, Min kashf asrar al-Batiniyya wa-‘iwar madh-
habihim, ed. ‘Adil Salim al-‘Abd al-Jadir, al-Isma‘iliyyun: kashf alas-
rar wa-naqd al-afkar (Kuveyt, 2002) iginde, s. 187-369. Ayrica bkz. al-
Busti's Kitab al-bahth ‘an adillat al-takfir wa'l-tafsiq, ed. W. Madelung
ve S. Schmidtke (Tahran, 1382 $ms./2003), Miisliimanlar:1 kifr ve fisk-
la suglamanin 6lgiitlerini tartigsan bagka bir Mutezili Ziydi eser; S. M.
Stern, “Abu’l-Qasim al-Busti and his Refutation of Isma‘ilism,” JRAS
(1961), s. 14-35; ayrica Studies iginde, s. 299-320.

9 Bkz. Hamid al-Din al-Kirmani, al-Risala al-kafiya fi'lradd ‘ala’l-
Haruni al-Husayni, Majmu‘at rasa’il al-Kirmani, ed. M. Ghalib (Bey-
rut, 1403/1983) iginde, s. 148-182. imam Mansur-Billah Abdullah b.
Hamza'nin Ismaililere kars:1 ¢ikardigi bagka bir Zeydi fetva igin bkz.
Arabic Texts, ed. Madelung, s. 165-170.

2 Burisalenin bir 6zeti i¢in bkz. Arabic Texts, ed. Madelung, s. 293-305.
Tasavvufla ilgili Zeydibakig agilari iizerine daha fazla ayrint1 igin bkz.
W. Madelung, “Zaydi Attitudes to Sufism,” F. de Jong ve B. Radtke, ed.,
Islamic Mysticism Contested: Thirteen Centuries of Controversies and
Polemics (Leiden, 1999) i¢inde, s. 124-144; ayrica Madelung, Studies in
Medieval Shi‘ism iginde, makale VI.
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Zeydiler, tasavvufa ve Islamdaki diger batini geleneklere genel-
likle kars1 oldular. Zeydiler, vecit durumuna ge¢meyi amaglayan
semah gibi tasavvufi pratiklere ézellikle kargiydi. Ibnii'l-Arabi
okulunun kurgusal tasavvufunu da reddettiler. Bununla birlikte
Imam Miieyyed'in agikladig: gekliyle Zeydiyye, erken tasavvuf
sofulugunun belli yanlarini, 6zellikle ¢ileciligini destekleyebi-
lirdi. Imam Miieyyed ve Hazar bélgesinin diger Kasimi Zeydi
imamlari, Deyleman'da Hevsem ile Calus arasindaki Lenga'ya
yerlesti. Lenga, (Nizari) Ismaililerin otoritelerini Deyleman'a
uzatmaya basladiklari 5./11. yiizyilin sonuna kadar Kasimi Zey-
di imametine hak talep eden Aliilerin merkezi olarak kald.

Sinni Selguklu Tiirklerin Taberistan'a ve diger Hazar eya-
letlerine gelisi, bolgedeki Zeydi faaliyetlerde anlamli bir sinir-
lamaya yol agmadi. Ne var ki, Kuzey Iran'da Ismaili Sii davet
propagandasi, Deylemanin ve Royan'in Zeydi cemaatleri tize-
rinde agir bir baski olustururken, Rey énemli bir Zeydi égrenim
merkezi islevi gérmeye devam etti. Hasan Sabbah 483/1090'da
Alamut'u, Selguklu sultan1 Meliksah adina kaleyi elinde tutan
ve Nasir el-Utrus’'un torunlarindan olan Zeydi Alii komutandan
akillica aldiktan hemen sonra Ismaililik Deyleman’a hizla yayil-
di. Unutmamak gerekir ki, Zeydiler Sii islamin Ismaili bi¢imi-
ne ve batini, irfani bilgiyi savunmasina, 6gretisel gerekgelerle,
Siinni mutasavviflara olduklarindan ¢ok daha fazla karsiydilar.
Gergekten de hem Hazarli hem Yemenli Zeydi imamlar ve otori-
teler, ismaililere kars:1 polemikgi risaleler yazdilar ya da fetva-
lar ¢ikardilar. Suriyeli Nizari Ismaililere igaret ederken kiifiirlii
hasisi (cogulu hagisiyye) terimini kullanan zamanin Siinni ya-
zarlar1 gibi Hazarli Zeydiler de, iranli Nizarilerden s6z ederken
bu asagilayic1 terimi (ve imansizlar anlamina gelen melahide
sbzciiglini) kullandilar.?!

Her neyse, kaynaklarimiz, Nizari Ismaililer ile Hazar bélge-
sinin Zeydileri arasinda, bélgedeki Zeydi niifuzunu ve giiclinii
onemli élgiide sinirlayan sayisiz gatigmay: anlatir. Iranli Nizari
Ismaililer 6./12. yiizyilda Deyleman'da ve diger yerlerde niifuz-

2 Bkz. Arabic Texts, ed. Madelung, s. 146, 329.
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larini ve topraklarini genislettikce, Hazar Zeydileri esas olarak
Dogu Gilan'a hapsoldu. Siirekli hizip kavgalar1 ve Alii gekis-
meler de Zeydilerin bahtini bagladi. Bu kogullar altinda esas
olarak Nasiri ya da Sairi Aliiler Dogu Gilan"in bazi béliimlerini
yonetmeye devam etti. Ornegin 501/1108'de Imam Miieyyed'in
torununun oglu Ebu Talib Ahir imamlik iddiasinda bulundu
ve Dogu Gilan'da Hevsem'e kadar imam kabul edildi. Bununla
birlikte o sirada Sairi Emir Siileyman b. Ismail tarafindan y6-
netilen Lahicanin Zeydileri ise karsi ¢ikt1l. Anlatilana gére Ebu
Talib, Deyleman'in Nizari Ismailileriyle savasa da girdi ve baz1
kalelerini gecici olarak ele gecirdi. Daha sonra 526/1131'de, o
sirada Alamut'un ikinci hakimi Kiya Biiziirgiimmid'in 6nciiliik
ettigi Nizariler, Zeydi imamhk iddiasinda bulunan ve 1srarla
Ismailileri dinden dénmeyle (ilhad) ve kiifiirle suglayan Ebu
Hasim Alevi'ye karsi bir ordu géndererek misillemede bulundu.
Zeydi savasgilar yenildi ve Ebu Hagim Alamut’a getirildi; orada
sonunda idam edilinceye kadar Ismaili 4limlerle dinsel tartig-
malara girdi.?? .

Daha sonra birgok kez Yemenli Zeydilerin bir imami Hazar
Zeydilerince de imam kabul edildi; érnegin imam Mansur-Bil-
lah Abdullah b. Hamza (6 614/1217), 605/1208'de Gilan'da da
imam kabul edildi. Hazar Zeydilerinin ve Alii y6neticilerinin iz-
leyen yiizyillardaki tarihi oldukga karanliktir. Bununla birlikte
bu bélgenin Zeydi cemaatleri Mogol belasin atlatti. Mogol 11-
hanli Olcaytu'nun hiikiimdarlik dénemine (703-716/1304-1316)
iligkin tarihinde Ebu’l-Kasim Kasani, Nasir el-Utrus'un bir to-
rununa, o sirada Kugesfahan'da ve Dogu Gilan'in diger yerle-
rinde Nasiriyye Zeydiler arasinda yoneticilik yapan Seyyid Mu-
hammed Kiya b. Seyyid Haydar Kiya'ya isaret eder.? 769/1367'ye
gelindiginde, imam Miieyyed-Billah soyundan Alii bir hanedan,

22 Bu olayin en eksiksiz Nizari anlatimi igin bkz. Kashani, Zubdat al-
tawarikh, s. 175-179.

2 Abu'l-Qasim ‘Abd Allah Kashani, Ta’rikh-i Uljaytu, ed. M. Hambly (Tah-
ran, 1348 $ms./1969), s. 60; H. L. Rabino di Borgomale, “Deux descripti-
ons du Gilan du temps des Mongols,” Journal Asiatique, 238 (1950), s.
331-332.
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diger seyitlerle birlikte, Tunukabun'da ve komsu bolgelerde
Kasimiyye Zeydileri yonetmekteydi. 769/1367'den Safevilerin
Gilan ele gegirdigi 1000/1592'ye kadar hiikiim siiren ve Malati
Seyyidler olarak da bilinen Emir (ya da Kar) Kiyai Seyyidler ha-
nedan1 déneminde Gilan'da Alii yénetim ve Zeydi dava 6nemli
6lclide canlandi. Hanedanin kurucusu Seyyid Ali Kiya b. Seyyid
Emir Kiya el-Malati, baglangigta Zeydi “t6vbekarlar”in (taiban)
olugturdugu bir tasavvuf hareketinin lideriydi. Seyyid Ali Kiya,
Zeydi imamlik i¢in gerekli bes niteligin hepsine sahip olduguna
tamklik eden Lahican'li ve Ranikuh'lu Zeydi alimlerce imam ka-
bul edildi.?* Babasinin 763/1361'de 6limiinden sonra Seyyid Ali
Kiya, 760/1359'da Amul'da hiikiim siiren ve kisa siirede biitiin
Taberistan’1 otoritesi altina alan Imami $ii Seyyid Kivamiiddin
Marasi tarafindan iyi karsilandi. 769/1367'de Seyyid Kivamiid-
din, Zeydi taraftarlarinin yardimiyla Gilan1 fethedip, Sefidrud
Irmaginin dogusuna diisen Biyepis'in tamamina hdkim olan
Zeydi Seyyid Ali Kiya'ya can alic1 destek sundu. Daha sonra hala
Taberistan'in Marasi Seyyidlerinden yardim alan Seyyid Ali
Kiya (6. 791/1389) otoritesini Deyleman, Askavar, Kudiim, Tarum
ve Kazvin'e kadar genisletti.

Mogol sonrasi donemde bile daha sinmirh bir Olgiide
Deyleman'da aktif olmaya devam eden Nizari Ismaililerle Zey-
dilerin benzer catigmalar yasadigini not etmek ilging olur.
Kalic1 Zeydi-Ismaili diigmanlign 779/1377'de Seyyid Ali Kiya,
Deyleman'in Nizari Ismaili hdkimi, Nizari Kuseyci emirler ha-
nedanindan Kiya Seyfiiddin'e kars: ordulariri gonderince agik
bir savagsa doniistii; zafer Zeydilerin oldu. Daha sora Seyyid Ali
Kiya bir siire Alamut'u da elinde tuttu. Seyyid Ali Kiya'nin Zeydi
Alii torunlar, Safevi déneminin basina kadar Malati Seyyidler
olarak hanedanlik temelinde Lahican'dan y6netmeye devam et-
ti.?» 933/1526'da Sah I. Tahmasp déneminde Safevilerin baskisiy-

24 Mar‘ashi, Ta’rikh-i Gilan, ed. Rabino, s. 14, 38-39; ed. Sutuda, s. 16, 40-41.
% Bkz. Mar‘ashi, Ta’rikh-i Gilan, ed. Rabino, s. 50-51, 64-68; ed. Sutuda, s.
52-53,66-70ve H.L. Rabino di Borgomale'nin gu ¢aligmalar:: “Rulers of
Lahijan and Fuman, in Gilan, Persia,” JRAS (1918), s. 85-92; “"Les dynas-
ties locales du Gilan et du Daylam,” Journal Asiatique, 237 (1949), s.
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la, o zamanin Malati Seyyidi Sultan Ahmed Han (6. 940/1533)
ve Zeydi tebaasi Oniki Imameci Imami Siilige déndi. Safeviler
1000/1592'de Malati yonetimine de son verdi; o sirada Rey, Fars
ve Horasan'daki kiigiikk gruplarin yani sira Irak ve Iran'da, 6zel-
likle Hazar eyaletlerinde biitiin Zeydi cemaatler yok olmustu.
Ondan sonda Zeydi Siilik Yemen'le sinirh oldu.

Yemen Zeydileri

Yemen'de Zeydi imamligi, Kasim b. ibrahim er-Ressi‘'nin Ha-
di-1lelhak unvani verilen torunu Hasani Alii Yahya b. Hiiseyin
tarafindan 284/897'de kuruldu. 245/859'da Medine'de dogan
Yahya bilgisiyle iin kazandi. Mesleginin basinda Yahya birkag
yilim (270-275/883-889) Amul'da, dedesinin ogretilerine bagh
Taberistanli yerel Zeydilerin destegini almaya galisarak gegirdi.
Ne var ki, Yahya'nin Hazar bolgesindeki ¢abalari, oradaki Zeydi
imam Muhammed b. Zeyd tarafindan kisa kesildi. 280/893'te,
kan davas: giiden yerel kabilelerin arabuluculuk yapma daveti
iizerine Kuzey Yemen'deki Sade’ye geldi.?® '

284/897'de Yahya Hadi-Ilelhak Sade'ye yerlesti; Sade, onun
baskenti ve Yemen'de davet faaliyetleri ve ilim ¢aligmalari ba-
iinlii olan Hadi-1lelhak, destek davetini ¢ikardiktan sonra imam
kabul edildi. Sonra otoritesini Yemen'in diger boélgelerine yay-
mak icin birgok sefere c¢ikti; kendisine emiri’l-miiminin (Mi-

301-350, s. 316-317, 322-327'de; “Les dynasties Alaouides,” s. 263-265.
Ayrica bkz. Daftary, The Isma‘ilis, s. 415-417.

% Imam Hadi konusunda bkz. biyogragisi, Ali b. Muhammad al-‘Abbasi
al-‘Alawi, Sirat al-Hadi ila’l-Haqq Yahya b. al-Husayn, ed. Suhayl Zak-
kar (Beyrut, 1392/1972) iginde. Ayrica bkz. Yahya b. al-Husayn b. al-
Qasim, Ghayat alamani fi akhbar al-qutr al-Yamani, ed. S. ‘A. ‘Ashur
(Kahire, 1388/1968), cilt 1, s. 166-201; Arendonk, Les débuts, s. 127-305;
S. Dresch, Tribes, Government and History in Yemen (Oxford, 1993), s.
167-183; W. Madelung, “Al-Hadi ila’l-Hakk,” EP, cilt 12, Ek, s. 334-335.
Yemen'deki Zeydi imamlarin bir listesiigin bkz. Ayman F. Sayyid, Masa-
dir ta’rikh al-Yaman fi'l-‘asr al-Islami (Kahire, 1974), s. 404-416. Ayri-
ca bkz. Muhammad b. Muhammad Zabara, A’immat al-Yaman (Ta‘izz,
1952); A’immat al-Yaman bi'lgarn al-rabi‘ ‘ashar li’'l-hijra (Kahire,
1376/1956), 3 cilt.
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minlerin Komutani) dedi. Necran'a hakim olmay1 basard); ama
giineydeki Sana‘ya birkag¢ sefer diizenlemesine ragmen, uzun
siire elinde tutamadi. O sirada Sana ve Yemen'de diger yerler,
Ismaililer, 6zellikle Mansurii'l-Yemen ibn Havgeb'le (6. 302/914)
birlikte Ismaili daveti Yemen'e basariyla yayan dai Ali b. Fazl
(6. 303/915) tarafindan da belli araliklarla kontrol edilmekteydi.
293/905'te Ali b. Fazl, Sana'y1 isgal edince, Yemen'in neredeyse
tamami Ismaili imamlar adina ¢aligan bu Ismaili dainin deneti-
mi altina girmisti; ama daha sonra Ismaililer, fethettikleri yer-
lerin biiyiik b6liimiint Zeydilere kaptirda.

299/911'e gelindiginde Ali b. Fazl, Fatimilere baghiligin1 ba-
raktiktan sonra Yemen'de bir Karmati hareketi baglatmisti
302/913 ile 307/918 yillar1 arasinda, Yahya Hadi-ilelhak'in oglu
olan ve 310/922'de kardesi Muhammed el-Murtaza'nin yerine
gecen Ahmed en-Nasir Lidinillah'in imamlig: sirasinda Zeydiler
ile Karmatiler biiyiik savaslarda kars: karsiya geldi.? Gergekten
de Zeydilerle ile Ismaililerin diigmanca iligkileri Yemen'de yiiz-
yillarca devam etti ve imam Hadi-Ilelhak'in yénetimine, Zeydi-
lerin merkezi Kuzey Yemen'de bile belli araliklarla gesitli kabile
ayaklanmalariyla meydan okundu. Yine de Giiney Arabistan'in
bu bélgesinde herhangi bir bigcimde §iilik derin koklere sahip
olmamasina ragmen, Yemen'deki Zeydi cemaatini biyilitmeyi
bagardi. Imam Hadi-ilelhak, Alii akrabalarimin destegi digin-
da, 285/898'den itibaren Deyleman’'dan Yemen'e go¢ eden Hazar
Zeydilerinden de siirekli destek ald.

Imam Hadi-llelhak'in kelam &gretisi, o sirada Ebu’l-Kasim
el-Belhi'nin (6. 319/931) yonettigi Mutezili Bagdat okulunun go-
riiglerine genel olarak ¢ok yakindi. imamet konusunda, Halife
Ebubekir ve Omer’i Ali'nin hakkini gaspedenler olarak lanet-
leyen 6nceki Carudi Zeydilerin radikal $ii tutumunu savundu.
Seriat konusunda, Hadi-Ilelhak'in Kitabii'l-Ahkam ve Kitabii'l
Miintehab'da agikladig1 6gretileri dedesinin 6gretisine dayan-

27 Bkz. Musallam b. Muhammad al-Lahji, The Sira of Imam Ahmad b.
Yahya al-Nasir li-Din Allah, from Musallam al-Lahji's Kitab Akhbar al-
Zaydiyya bi l-Yaman, ed. W. Madelung (Exeter, 1990), metin s. 1-119; J.
R. Blackburn “Al-Nasir li-Din Allah,” EP, cilt 7, s. 996.
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maktaydi, ama belli konularda, ezan gibi, daha bariz $ii goriigler
benimsedi. Imam Hadi-Ilelhak'in fikih 6gretisi Yemenli Zeydiler
ve Hazar Zeydi cemaatinin bir kismi arasinda otorite haline gel-
di ve Hadi-lelhak'in ondan sonra imam kabul edilen iki oglu,
Muhammed el-Murtaza (6. 310/922) ve Ahmed en-Nasir Lidinil-
lah (6. 322/934) tarafindan daha tam olarak gelistirildi. Hadi-
Ilelhak'in daha sonra toplamip da geligtirilen fikih 6égretileri,
Yemen Zeydileri arasinda tek yetkili fikih mezhebini temsil eden
ve bazen Hadeviyye-Kasimiyye de denilen fikih mezhebi Hade-
viyyenin temeli oldu. Yemen'de 1962'ye kadar devam eden Zeydi
imamligin iyice koklestiren imam Hadi-1lelhak 298/911'de 6ldii
ve Sade Camiine gomiildii. Hadi-Ilelhak'in, iki oglunun ve sonra-
ki Zeydi imamlarin tiirbeleri Zeydilerin ziyaretgahi haline geldi.

Imam Hadi-Ilelhak'in iki oglundan sonraki torunlar: kendi
aralarinda siirekli kavga etti ve Yemen Zeydilerince imam kabul
edilmediler. Sonunda 389/999'da, Kasim b. Ibrahim er-Ressi'nin
oglu Muhammed (imam Hadi-Ilelhak'in amcasi) iizerinden to-
runu olan Mansur-Billah Kasim b. Ali el-Iyani, Ressi soyimdan
Zeydi imamlhigini Yemen'e geri getirdi.® Hicaz'da dogan Mansur
alim olarak iin kazand: ve bir ayaklanmanin basina gegmesi-
ni isteyen Yemenli Zeydiler tarafindan memleketinde ziyaret
edildi. 383/994'te Hicazda isyana kalkisti, ama Mekke emirine
yenildi; emir onu 384/994'te Fatimi Kahire'ye goétiirdii. Orada
Fatimi Halife-imam Aziz kendisine iyi davrand: ve Hicaz'a dén-
mesine izin verdi. Birkag y1l sonra Yemen'e ilk hiicumunda Man-
sur, Sade'yi iggal etti; ama Hicaz'a dondiikten kisa siire sonra
bu giiglii kaleyi imam Hadi-flelhak'in torunlarina kaptirdi. Ne
var ki, 389/999'da Yemen'e kalic1 olarak geri déndi ve Kuzey
Yemen'in gogunu ve giineyde Sana'ya kadar olan boélgeyi kont-
rol etmeyi basardi.

imam MansurYemen'de Sade'nin giineydogusunda, Hadi'nin
torunlarinin ve onlara sadik kabilelerin etkisi altinda kalan

28 Yahya b. al-Husayn b. al-Qasim, Ghayat al-amani, cilt 1, s. 227-334;
al-Magrizi, Itti‘az al-hunafa’, ed. al-Shayyal, cilt 1, s. 278, 281-282; ed.
Sayyid, cilt 1, s. 319, 322-324; Madelung, Der Imam al-Qasim, s. 194-
197; “Al-Mansur Bi'llah, al-Kasim b. ‘Ali,” EF, cilt 6, s. 435-436.
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Iyan kasabasinda oturdu. Aslinda, kendisinin atadig1 Sana va-
lisi ve Hadi'nin baz torunlar: agikga isyan ederek Mansur'un
yonetimine meydan okuyup, onu yonetimi birakmaya mecbur
etti. Daha sonra Imam Hadi-llelhak'in torununun oglu Yusuf
b. Yahya b. Ahmed en-Nasir, Zeydilerden genis destek aldi. Bu-
nunla birlikte daha sonra yalnmizca Dai ilelhak denilen Yusuf b.
Yahya'y1 imam kabul etmeyen Zeydiler, Mansur'u tam imam ka-
bul etti. Imam Mansur, genellikle Kasimiyye-Hadeviyye okulu-
nun kelam ve fikih 6gretilerine uydu.

Mansurdan sonra kiigiik ogullarindan Hiiseyin 401/1010'da
imamlik iddiasinda bulundu ve Yemen'in Himyer ve Hemdan
kabilelerinin destegini aldi, Sade'yi ve Sana'y1 gegici olarak ele
gecirdi. El-Mehdi-Lidinillah unvanim1 alan Hiiseyin yalnizca
mesru imam degil, beklenen $ii Mehdi de oldugunu iddia etti
—Zeydi geleneginde esi goriilmemis bir iddia. Sonunda aleyhine
donen kabilelerle savagmak zorunda kaldi ve 404/1013'te sa-
vasta 6ldiriildi. Ne var ki, Hiiseyin el-Mehdi'nin geride kalan
taraftarlar ve ailesi 6ldiigiinii kabul etmedi; yakinda geri déne-
cegini ve diinyaya adalet getirecegi savunuldu. Onun akrabalar:
bu kosgullar altinda, Mehdi'den sonra bagka imam gelemeyecegi
i¢in imamlik iddiasinda bulunmadan, bu hizipgi Zeydi Alii ha-
nedanda liderlige gecti. Bu Ressi Aliiler, Hiiseyin el-Mehdi'nin
gelmesini bekleyen emirler olarak yonettiler. Aslinda bu y6neti-
ciler ve onlar:1 destekleyen kabileler Yemen'de, Hiiseyniyye ola-
rak bilinen ve sia el-Hiiseyniyye de denilen yeni bir dinsel Zeydi
hareketine neden oldu.?

Hiiseyin el-Mehdi'den sonra biiyiik kardesi Cafer b. Kasim
el-lyani, Hiiseyniyye Zeydilere 6nderlik etti. Bu Alii ailenin mer-
kezi iglevi géren Iyan'daki iissiinden Cafer, birka¢ kez Himyeri

2  Hiseyin el-Mehdi ve Hiiseyniyye Zeydiler konusunda bkz. Yahya b.
al-Husayn, Ghayat al-amani, cilt 1, s. 233-270; W. Madelung, “The Si-
rat al-Amirayn al-Ajallayn al-Sharifayn al-Fadilayn al-Qasim wa-
Muhammad ibnay Jafar ibn al-Imam al-Qasim b. ‘Ali al-Tyani as
a Historical Source,” Studies in the History of Arabia, I. Sources for
the History of Arabia, bolim 2, Proceedings of the First International
Symposium on Studies in the History of Arabia (Riyad, 1979) iginde, s.
69-87; ayrica Religious and Ethnic Movements iginde, makale XII.
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ve Hemdani kabilelerin destegiyle Sana'y: ele gecirmeye ¢alisti.
Bir siire, gorevi basinda Zeydi bir imamla, 444/1052'de bir sa-
vasta Muhammed b. Ali es-Suleyhi tarafindan éldiiriillen Ebu’l-
Feth Nasir ed-Deylemi ile bile ittifak kurdu.®® O sirada biitiin
Zeydi Alii imamlar ve emirler, bu Suleyhi y6neticinin sahsinda
en giiclii ortak diismanlariyla karsi kargiyaydilar. Muhammed b.
Ali es-Suleyhi (6. 459/1067), 439/1047'de daghk Haraz bolgesin-
de bagkaldirmis ve Yemen'i, 532/1138’e kadar Fatimilere baglh
olarak yoneten Ismaili Suleyhi hanedaninin temelini atmigti.
Hiiseyniyye Zeydilerin lideri olarak Cafer b. Kasim'in yerine
ogullar1 Emir Fazl el-Kasim (6. 468/1075) ve Emir Zu'l-Serefeyn
Mahammed (6. 478/1085), ardindan onun oglu Emir Umdetii'l-
Islam Cafer gegti. Bu Alii emirlerin tiimii, Suleyhilerle ¢atigma
ve ateskes donemleri yasadi. Tahkimli $ehare Kalesinde iisle-
nen Cafer'in, Kasimi gerifler olarak da bilinen bu Alii torunlar,
Yemen'deki Ismaili davetten de sorumlu olan Suleyhilere ana
muhalefeti olugsturmaktaydi ve 5./11. yiizyilda Kuzey Yemen'de
yayilma tasarilarina engel oldular. Anlasilan Hiiseyniyye Zey-
diler, 6zgiil ayrintilar eksik olsa da olasilikla Kasimi geriflerin
onderliginde 9./15. yilizyila kadar varliklarini stirdiirdiiler.
Kuzey Yemen'de 5./11. yiizyilin seyri iginde Mutarrifiyye ola-
rak bilinen ikinci bir Zeydi firka ortaya ¢ikti. Adini Mutarrif b.
Sihab es-Sihabi'den (6. 459/1067'den sonra) alan Mutarrifiyye,
devrimci degil, daha ¢ok sofu bir Zeydi hareketi temsil etti.®!
Mutarrifiyye, Yemenli ilk Zeydi imamlarin ve otoritelerin 6g-
retilerine sik1 sikiya bagliydi. Mutarrifi 6gretileri esas olarak
Mutarrif gelistirdi; Kasim b. Ibrahim er-Ressi, Hadi-ilelhak ve

3% Ebu'l-Feth Deylemi Hasar bolgesindendi ve kendi memleketinde
430/1039 civarinda, 437/1046'da davetine bagladig1 Yemen'e gelmeden
once Zeydi imamhk iddasinda bulundu. Sade'yi ele gegirmeyi bagardi
ve oraya yerlesti. Bugiine kalan eserleri, elyazma bir kopyas1 Sana'da
Camii Kebir'de saklanan bir Kuran tefsiridir. Bkz. W. Madelung, “Abu’l-
Fath al-Daylami,” EP, cilt 12, Ek, s. 22; S. Muhagqgeq, “Abu al-Fath al-
Daylami,” EIS, cilt 1, s. 756-758.

3 Mutarrifiyye konusunda bkz. W. Madelung'un ¢aligmalary: Der Imam
al-Qasim, s. 202 vd, 212-216; “The Origins of the Yemenite Hijra,” 6zel-
likle s. 30-39; "“Mutarrifiyya,” EP, cilt 7, s. 772-773.
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Yemenli diger erken imamlarin 6gretilerini kabul eden Mutarrif,
Basrali Mutezili 6gretileri savunan Hazarli Zeydilerin ve kendi
cagdasi Zeydi imamlarin 6gretilerini reddetmekteydi. Bununla
birlikte Mutarrifiler kabul edilebilir Zeydi 6gretileri keyfi bir
bigimde yorumlayip, Zeydi $iilikle biiyiik 6lgiide biitiinlegen ve
zamani geldiginde Siinni Miislimanlarca lanetlenen Mutezili
kelamdan 6nemli 6l¢iide sapan bir kelam gelistirdiler.

Sofi Mutarrifiyye Zeydiler, hareketlerine ayirt edici niteligini
kazandiran gilecilige de egilimliydi. Imam Kasim b. Ibrahim ve
diger erken Zeydi otoriteler, Zeydiler i¢in hicret 6gretisini zaten
gelistirmisti; buna gére miimin Zeydiler yalnizca mesru imami
desteklemekle degil, baski ve haksizlik diyarindan (dariil-zulm)
goc etmekle de yikiimliydi. $imdi, Mutarrifiyye bu 6gretiyi,
tovbe etmek, arinmak, ibadet etmek, ¢ileye katlanmak ve genel
olarak kendilerine tanimlandiga sekliyle, ehlibeyt 6gretisine uy-
gun yasamak i¢in toplandiklar: “hicret mekanlari“na daimi bir
goc yikiimliligi olarak yorumladi. Bu hicret mekdnlarinin ilki,
bizzat Mutarrif tarafindan Sana'da, kendi kabilesi Beni Sihab'in
topraklarinda kuruldu. Biri de Vakas Vadisinde kuruldu; burasi
611/1214'te Imam Mansur-Billah Abdullah b. Hamza tarafindan
yikilincaya kadar, Mutarrifi hareketin merkezi ve liderlerinin
ikametgahi olarak kaldi. Mutarrifiyye Kuzey Yemen'in gesitli
yerlerinde sayisiz hicret mekdani1 kurdu ve bunlar, daha sonra
Yemen Zeydilerinin kullandigi kapal alanlarin ilk 6rnegi islevi
gordi.

Bu arada, Miitevekkil-Alellah Ahmed b. Siilleyman (h. 532-
566/1138-1171) Zeydi imamligini ve sansini1 Yemen'e tekrar ge-
tirdi. Sade’'de, Necran gibi bolgelerde ve kisa siireligine Sana'da
egemenligini kurmay1 basardi. Imam Miitevekkil-Alellah Ah-
med, Zeydi cemaatlerin birliginden yanaydy; bu nedenle Yemen-
li ve Hazarli Zeydi imamlarin ve 6gretilerinin egit megruiyetini
tanidi. Bunun bir sonucu olarak, Hazarli Zeydiler Yemenli bel-
li imamlar: kabul etti. Hazarli Zeydilerin dinsel literatiiriiniin
Yemen'e taginmasini da tesvik etti. Bu birlestirici gelismelerde,
Semsiddin Cafer b. Ebi Yahya (6. 573/1178) kilit bir rol oynadu.
Zeydi bir kad1 ve alim olan Cafer, Yemenli Ismaili bir aileden-
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di ve Zeydi Siilige dénmeden 6nce Ismaili Siilige bagliydi. Tu-
haf bir bigimde, Cafer baslangigta Mutarrifi bir Zeydiydi, ama
daha sonra onlarin aleyhine déndii ve Hazar eyaletlerinin Zey-
di imamlarini otorite bakimindan Yemen'deki taydaslarina esit
kabul eden bir Zeydi okulun kurucusu oldu. Béliinmiis Zeydi
cemaatlere, imam Miitevekkil-Alellah'in istedigi gibi, ideolo-
jik birligi geri getirmeyi amacglayan ve Mutezili kelami da sa-
vunan Kadi Cafer’in okulu, imam Mansur-Billah Abdullah b.
Hamza'nin déneminde (h. 593-614/1197-1217) Yemen'in Zeydi
cemaatinde hidkim durumda kaldi. imam Mansur bu Zeydi oku-
lun o6gretilerini kendi eserlerinde onayladi ve Mutezili kela-
min egemenligini sagladi. O sirada imam Mansur, Selefi imam
Miitevekkil-Alellah ve Zeydi ulema, Zeydi hadis derlemelerini
kullanmaya devam ederken, Stinni derlemelerden de hadis ak-
tarmaya baglamigti.

Iimam Miitevekkil-Alellah Ahmed, genel gériiglerine ve din-
sel politikalarina uygun olarak, Yemen'de Zeydiyyenin birligini
zayiflattiklar1 i¢in hem Mutarrifiyyeyi hem Hiiseyniyyeyi agir
bir bigimde elestirmisti. Bununla birlikte Mutarrifi Zeydile-
ri agikga sapkin ilan eden ve agir eziyete maruz birakan kisi,
imam Mansur Abdullah’ti; Mutarrifi hicret mekanlarini yikti ve
firkalarin1 neredeyse yok etmeyi basardi. Yine de Hiiseyniyye
gibi Mutarrifiyye de 9./15. yiizyilda dagilana kadar iki yiizyil
boyunca agir aksak varhgim siirdiirdii.

Siinni Eyyubiler 569/1174'te Giiney Arabistan’l iggal ettikten
sonra bile Zeydi imamlarin giicii epeyce sinirlanmis olmasina
ragmen, Zeydi imamlik Yemen'de baskin oldu. Yemen Zeydileri
degisen kosullar altinda bazen kendi Zeydi 6gretilerine aykiri
olarak Siinnilerle daha iyi iligkiler gelistirmek zorunda kaldi-
lar. Ornegin verimli bir yazar olan Imam Miieyyed-Billah Yah-
ya b. Hamza (h. 729-749/1328-1349) Ebubekir, Omer ve Osman"1
Ali'yle esit saygiy1 hak eden ilk sahabeler olarak évdii. Gorece-
gimiz gibi, sonraki ylizyillarda da, Zeydi imamlar egemenlikle-
rini Yemen'in Stinni agirlikli topraklarina da yayinca, Zeydiler
Siinni tebaayla belli bir 6gretisel uzlagmaya varmak i¢in daha
1srarl bir bigimde ¢aligti.
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Diger yandan Yemenli Zeydiler mutasavviflara yonelik diig-
manhklarim1 siirdiirdiiler; buna ragmen bazi Zeydi imamlar
artik daha hoggoriilii bir tutum benimsemisti.?*? Ornegin Imam
Miieyyed-Billah Yahya kendi 6gretilerini gelistirirken, mutasav-
vif seyhlerin kerametlerinin gegerliligini kabul etti. Dinsel etik
iizerine, olasilikla Gazali'nin Thya'ii ulimi‘d-din'ini model alan
Tasfiyetii'l-kulub bashklh kitabinda bu Zeydi imam, semahtan
o6tiuri mutasavviflara hala saldirirken, ilk mutasavviflarin de-
yislerinden bolca alint:1 yapti. Anlasilan, Zeydiler ile Sade'den
Sana'ya kadar uzanan Yemen yaylalarindaki mutasavviflar ara-
sinda dogrudan bir temas yoktu. Bu arada, 5./11. yiizyildan iti-
baren Yemen ovalarinda, Safii mezhebinden Siinni Islamin agir-
likta oldugu Tihame ve Zebid gibi bolgelerde orgiitlii tasavvufi
tarikatlar ortaya ¢ikmisti. Ne var ki, 7./13. ylizyildan itibaren,
otoritelerini artik ovalara da uzatmaya ¢alisan Zeydi imamlar,
bélgenin niifuzlu Siinni mutasavvif seyhleriyle ¢atisma igine
girdi. Bu kosullarda Yemenli Zeydiler, tasavvufa yonelik diis-
manca tutumlarini gézden gegirmek zorunda kaldilar.

imam Miieyyed-Billah Yahya'nin égretileri béyle bir baglam-
da, 8./14. yiizyi1lda Yemen'de 1lim bir yerli Zeydi tasavvuf tari-
katinin ortaya ¢ikmasina zemin hazirladi Tarikatin kurucusu,
inli Zeydi alim Seyh Ali b. Abdullah b. Ebu’l-Hayr'in bir miiridi
olan Ibrahim b. Ahmed el-Kaynai'ydi (6. 793/1391). Zeydi fikhi
ve kelam1 egitimi alan Kaynai, Nasir Selahaddin Muhammed
b. Ali'nin (h. 773-793/1371-1391) yakin arkadasiyd: ve o sirada
Yemen'in Stiinni Resulileriyle ittifak kuran ve yaylalardaki Zeydi
otoritesine biiyiik bir tehdit olugturan Tayyibi Ismaililere karsi,
bu imamin bazi seferlerine katildi. El-Kaynai Kuzey Yemen'de
sayisiz tasavvufi cemaat ve hicret mekani kurdu.

El-Kaynai, Zeydiyye i¢in, Zeydi imameti savunurken Zeydi
imamlarin lanetledigi tasavvuf pratiklerini reddetmeye daya-

32 Yemende genellikle birbirine diigman kalan Zeydi-Tasavvuf iligki-
leri konusunda bkz. ‘Abd Allah b. Muhammad al-Hibshi, al-Sufiyya
wa'lfuqgaha’ fi'l-Yaman (Sana, 1396/1976). Ayrica bkz. Madelung, “Zaydi
Attitudes to Sufism,” 6zellikle s. 127 vd; Muhammad Ali Aziz, Religion
and Mysticism in Early Islam: Theology and Sufism in Yemen (Londra,
2011), 6zellikle s. 165-182.
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nan ¢ileci bir tasavvuf okulu gelistirdi. Sonug¢ olarak, bu Zeydi
tasavvuf okulu zamanin imami en-Nasir'dan da destek buldu.
Ama sonraki imamlar, tasavvufa geleneksel Zeydi muhalefe-
tini canlandirdi ve mutasavviflar: “din dis1” 6gretilerinden ve
pratiklerinde o&tiirti lanetledi. Aslinda Zeydi-mutasavwvif ilis-
kileri imam en-Nasir déneminin sonuna dogru zaten bozul-
mustu. Daha sonra Miitevekkil el-Mutahhar b. Muhammed (h.
840-879/1436-1474) gibi baz1 imamlar, yine semahla baglantil
tasavvuf pratiklerine agik¢a saldirdi. Ne var ki, mutasavviflara
sistematik eziyeti, mutasavviflar: kafir olmakla suglayacak ka-
dar ileri giden imam Miitevekkil Serefiiddin Yahya b. Semsiddin
(h. 912-965/1506-1558) baslatt1.?®* Bu imam, o sirada istilaci Os-
manh Tiirkleriyle ittifak kuran Tayyibi ismaililere kars: askeri
seferler de diizenledi.®*

Yemen'de tasavvuf karsiti polemikler, Zeydi imamlarin
Yemen'de devleti’l-Kasimiyye olarak bilinen Kasimi hanedani-
nin kurucusu Imam Mansur el-Kasim b. Muhammed (h. 1006-
1029/1598-1620) déneminde yeni bir zirveye ulasti. Imam
Mansur‘un mutasavviflara derin diismanlig), Zeydi imam yirmi
yildan fazla siiredir Osmanl Tiirkleriyle savas halindeyken, Os-
manhlarin 945/1538'de Yemen'i igsgaline mutasavviflarin bas-
langigta verdigi destege bir tepkiydi. Mansur‘un oglu ve hale-
fi Miileyyed Muhammed b. el-Kasim (h. 1029-1054/1620-1644),
sonunda 1045/1636'da Osmanlilar1 Yemen'den atmay: bagardi.
Imam Mansur, Ismaililer gibi mutasavviflar1 da “Batiniyye” ola-

3 lgili pasaji aktaran Madelung, “Zaydi Attitudes to Sufism,” s. 136-137.
Imam Mansur el-Kasim konusunda, yayimlanmamg siret'i diginda
bkz. torununun oglu Yahya b. al-Husayn b. al-Qasim (6. 1100/1688 c.),
Ghayat al-amani, cilt 2, s. 770-814; Arthur S. Tritton, The Rise of the
Imams of Sanaa (Londra, 1925), bu imamin Ahmed b. Muhammed as-
Serafi (6. 1055/1645) tarafindan yazilan kismi bir siret'ine dayamr; J. R.
Blackburn, “Al-Mansur Bi'llah,” EP, cilt 6, s. 436-437. Ayrica bkz. G. Rex
Smith, “Some Arabic Sources Concerning the First Ottoman Occupation
of the Yemen (945-1045/1538-1636),” J. Hathaway, ed., The Arab Lands
in the Ottoman Era: Essays in Honor of Professor Caesar Farah (Minne-
apolis, MN, 2009) i¢inde, s. 19-39.

3 Bkz. S. Traboulsi, “The Ottoman Conquest of Yemen: The Ismaili Pers-
pective,” Hathaway, ed., The Arab Lands iginde, s. 41-60.
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rak damgaladi ve dolayisiyla “kéafir” ve “sapkin” saydi. Mutasav-
viflara karsi, 6gretilerinin Zerdiigtliitk ve Mazdek dini gibi Islam
oncesiIran dinlerinden kaynaklandigini iddia eden ve kanlarini
dékmeyi helal ilan eden birgok risale ve siir yazdi. Bu yalan sug-
lamalar,dahaénceIsmaililere polemikg¢i saldirilar1 hatirlatmak-
taydi Aslinda Mansur da tasavvuf karsiti tutumunu daha fazla
megrulastirmak i¢in, Hazar bélgesi Zeydi imamlarinin miirtet
olarak tamimlanan Batiniyyeye (Ismailiyyeye) kars: fetvalarina
atifta bulundu.’ W. Madelung'un gézlemledigi gibi, Imam Man-
sur el-Kasim'in tasavvufa derin 6fkesi, 1962'ye kadar yénetim-
de kalan Zeydi imamlarin Kasimi hanedanindaki halefleri i¢gin
model oldu. Ornegin Mansur'un imamete gegen ogullarindan
biri, Miitevekkil Ismail b. el-Kasim (h. 1054-1087/1644-1676),
ibnii'l-Arabi'nin Fususii’l-hikem'in yakilmasina izin verdi. Mu-
tasavviflara zuliim, 20. yiizyi1lda Yemen'de Zeydi imamlhg kaldi-
rilana kadar devam etti. Son yillarinda bile imam Nasir Ahmed
b. Yahya Hamidiiddin (h.1367-1382/1948-1962) babasinin ve se-
leflerinin izinden giderek, Fesiyye Sazeliyye tarikatinin seyhini
hapse attirdi ve bir¢ok miiridini idam ettirdi.

Bu arada, Yemen'de ilk Osmanli iggali 1045/1636'da sona
erdikten sonra Sana, 1289/1872'ye kadar iki ylizyilh askin bir
siire boyunca bagimsiz bir Zeydi devletin ve imamligin bagkenti
olarak iglev gérmeye devam etti; 1289/1872'de Yemen tekrar bir
Osmanl eyaleti oldu ve bu durum Birinci Diinya Savasina kadar
siirdi. Kabil ¢atigmalarimin yani sira Kasimi hanedan: iginde
veraset konusunda c¢ekismelerin damga vurdugu bu dénemde
Zeydi imamligin kendisi bir hanedan y6netimine dénligmiigtii;
Zeydi hiikiimdarlar ve imamlar, Zeydi gelenege gére imamlar-
dan beklenen niteliklere ve gerekli dinsel bilgiye sahip olmadan
hanedan temelinde birbirini izledi. Bagka bir deyisle, imamlar,
daha 6nceki imamlarin sahip oldugu ve Zeydi hukukunun em-
rettigi manevi niteliklerden ve karizmadan yoksun hiikiimdar
ya da sultan haline geldiler. 1296/1879'da yeni bir Zeydi hiikiim-

35 Bkz. Arabic Texts, ed. Madelung, s. 165-170; Madelung, “Zaydi Attitudes
to Sufism,” s. 138-142.
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dar ve imam, Serefiiddin el-Hadi (h. 1296-1307/1879-1890) Os-
manl iggalcilere kars: savagti. Daha sonra Zeydi hiikiimdarlik
ve imamlik, Mansur Muhammed b. Yahya Hamidiiddin (h. 1307-
1322/1890-1904) ile baslamak iizere, 1962 devrimine kadar
Kasimilerin Hamidiiddin ailesi mensuplar1 arasinda babadan
ogula gecti. Mansur 1904'te 6liince yerine, Miitevekkil-Alellah
unvanini alan oglu Yahya gecti. D1s diinyadan tam izolasyon po-
litikas1 benimseyen Miitevekkil-Alellah Yahya 1918'de Sana'ya
girip bagimsiz bir Yemen iizerinde egemenlik kurmay: basar-
d1.%¢ Bununla birlikte Suudiler onun déneminde, 1934'te Necran
bolgesini iggal etti. Miitevekkil-Alellah Yahya 1948'de suikasta
ugrayinca, yerine oglu Nasir Ahmed gegti; 1962'de Ahmed 6liin-
ce yerine oglu Muhammed el-Bedir gegti ve yalnizca bir hafta
iktidarda kaldiktan sonra, Yemen'de cumhuriyet ilan eden bir
grup subay tarafindan tahttan indirildi. Muhammed el-Bedir
siirgiinde 6ldiigiinden beri, Zeydi imamlik iddiasinda bulunan
olmadi. Bu yilizden su anda Zeydi Siiler imamsizken, Zeydi $iili-
gin mahiyeti de kokli bir doniisiime ugramistir.

12./18. yizyilda baslayan “Zeydi §iiligin Siinnilesmesi”¥’
Yemen'de ayr1 ama eszamanl iki gelismeden, yani Zeydi imam-
ligin hanedan yénetimine déniismesinden ve hadis¢i Siinni 6g-
retilerin Zeydilige sizmasindan kaynaklandi. Mansur el-Kasim
b. Muhammed'den Miieyyed Muhammed b. Ismail'e kadar,
1006/1598'den 1097/1686'ya kadar hiikiim siiren ilk bes Kasimi
Zeydi imam, Zeydi gelenegin gerektirdigi biitiin niteliklere sa-
hipti. Gergekten de ilmi ve askeri nitelikleri birlestiren kalem ve
kilig erbabiydilar; kelam ve fikih iizerine pek ¢ok eser iirettiler.®
Ne var ki, daha sonraki Kasimi imamlar gerekli niteliklerden

36  Bkz. A. Rouaud, “"Al-Mutawakkil ‘ala Allah Yahya, fondateur du Yémen
moderne,” L'Afrique et I'Asie modernes, 141 (1984), s. 56-73; “Yahya b.
Muhammad,” EF, cilt 11, s. 247-248. Modern Yemen'in 1980'lere kadar
Yahya ve halefleri yonetiminde ayrintili bir tarihi igin bkz. S. Dresch, A
History of Modern Yemen (Cambridge, 2002).

37 Michael Cook, Commanding Right and Forbidding Wrong in Islamic
Thought (Cambridge, 2000), s. 247-251.

3%  Bkz.‘Abd Allah b. Muhammad al-Hibshi, Mu’allafat hukkam al-Yaman,
ed. E. Niewohner-Eberhard (Wiesbaden, 1979), s. 126-143.
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yoksundu; hanedan temelinde birbirini izlediler. 12/18. yiizyila
gelindiginde Kasimi Zeydi imamet agikca egemen bir hanedan-
hik olmustu ve haliyle, Yemen'de Hadevi Zeydi seriatin koydu-
gu standartlara uygun yasamayan hiikiimdarlar, Zeydi devletin
ulemasi tarafindan alternatif mesrulastirilmaya muhtagtilar.

Bu arada Kasimi Zeydi hiikiimdarlar, Yemen'de daha kalaba-
lik ve Siinni Safii agirlikli ovalarin kontroliinii ele gegirmisti.
Kasimi devletin Siinni bolgeleri kapsamasi, devletin Zeydi ve
Siinni tebaasi ve onlarin ulemas: arasinda esi gériilmemis di-
zeylerde etkilesime yol agti. Bu ortamda Zeydi alimler gegitli
Siunni eserleri, 6zellikle Siinni hadis derlemelerini daha siste-
matik olarak incelemeye basladilar; zaten Siinniligin etkisi,
Seyyid Ebu Abdullah ibnii'l-Vezir'in (6. 840/1436) 6gretilerine
yansidig: gibi, Zeydi yaylalarda bir &lgiide vardi. Gergekten de
seckin alimlerin yetigtigi Alii bir ailenin mensubu olan ibnii'l-
Vezir, Zeydi gelenegi icinde yeni-Siinni bir okulun kurucusu sa-
yilir. Zeydiyye iginde ilk hadisgi 4lim olan Ibnii'l-Vezir, Zeydi
ogretilerin bazi yanlarim elestirirken, Siinni hadis derlemele-
rini kogulsuz giivenilir kabul etti. Bununla birlikte Ibnii'l-Vezir,
belirli bir Stinni firkaya girmedigini ifade etti.

Zeydiler esas olarak Siinni ovalara inerken, aymi zaman-
da imamlar da burada niifusun ¢ogunlugunu olusturan Siinni
tebaanin dinsel goriisleriyle uzlasmay: giderek daha fazla ge-
rekli gérdi. Sonug olarak, Zeydi egemen sinif ile Siinni tebaa-
s1 arasinda bir tiir 6gretisel uzlasma ortaya ¢ikti; bu uzlagsma
¢ikan yeni-Siinni okulun mensuplari ile Siinni alimler tarafin-
dan savunulan hadis¢i Siinnilige dogru bir hareket bi¢imini
aldi. Kokleri Ibnii'l-Vezir'in 6gretilerine dayanan yeni-Siinni
okulun niifuzu, birka¢ imamin déneminde miiftiliik ve baska-
dilhik (kadil-kuzat) yapan Muhammed b. Ali es-Sevkani ddne-
minde doruga ulast1.?® Bu yeni-Siinni okul esas olarak Siinni ha-

%  Yemen'in degisen entelektiiel ve ideolojik ortami iginde es-$evkani'nin
ogretileri konusunda bkz. B. Haykel, Revival and Reform in Islam: The
Legacy of Muhammad al-Shawkani (Cambridge, 2003); B. Haykel ve A.
Zysow, “What Makes a Madhab a Madhab: Zaydi Debates on the Struc-
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disgilikten, Hanbeli Siinni fikih okulundan ve Takiyyuddin ibn
Teymiyye'nin (6. 728/1328) 6gretilerinden etkilendi.

12./18. yiizyihin sonuna gelindiginde imamlar, yeni-Siinni
gelenekten hadis-merkezli alimler yetistirip onlara hamilik ya-
parken, Hadevi Zeydi ulema, Zeydi devlette hizla itibar kaybe-
dip marjinallesiyordu. Bu kogullar altinda, imam olmanin Zeydi
oOlgiitlerine aldirmayan Siinni-y6énelimli dlimler, Zeydi imamla-
ra destek verip yonetimlerini megrulastirdi. Gergekten de es-
Sevkani daha da ileri gidip, Kasimi hanedanindan imamlarin,
akidelerine artik uymadigi Hadevi Zeydi imamet 6gretisini fiilen
elestirdi. Ona gore, Zeydi kelam ve fikih 6gretilerinin vahiyde
temeli yoktu, Zeydi imamlarin temelsiz kanaatlerini yansitmak-
tayd: ve bu nedenle reddedilmeliydi. Bagkad1 olarak, bazi Zeydi
sahsiyetlere eziyet etmeye bile galigti. B. Haykel'in ifade ettigi
gibi, Zeydi devletin Siinni-y6nelimli dlimleri ile hanedan hitkiim-
darlar:1 arasinda bir kader birligi acikca ortaya ¢ikmigt1.4°

Biraz o6nce belirtildigi gibi, es-Sevkani, Zeydi Yemen'de do-
gan yeni-Siinni okulun en etkili mensubuydu. Baskad1 olarak
Yemen'in her tarafinda resmi goérevlere kendi taraftarlarim ve
ogrencilerini atadi; onlar da, yaylalarda ve bagska yerlerdeki
Zeydi alimler arasinda hadis¢i Siinni gériislerin yayilmasina
yardimci oldular. Bu nedenle uzun erimli etkisi bakimindan es-
Sevkani, Yemen'de bin yillik bir zaman iginde bélgenin kabile
toplumunda kristallesen Zeydi entelektiiel gevrenin ve Zeydi
imametin “Slinnilesmesinde” anahtar bir rol oynadi. Bir yeni-
Siinni olarak es-Sevkani, Seyyid Ibnii'l-Vezir'in baglattigi ve
Salih b. Mehdi el-Makbili (6. 1108/1696) ve Yemen yaylalarinin
Zeydiyye geleneginden gelen Muhammed b. Ismail el-Amir (6.
1182/1768) gibi alimlerce korunan egilimi siirdiirmiistii.

Ibnii'l-Vezir gibi es-Sevkani de, Siinni hadis derlemelerinin
kosulsuz baglayici oldugunu savundu ve Siinni muhaddislerin

Shawkani, Muhammad b. ‘Ali (1760-1834),” The Princeton Encyclopedia
ofIslamic Political Thought, ed. G. Bowering (Princeton, 2013) iginde, s.
506-507.

4 Haykel, Revival and Reform, s. 231.
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Ogretisine uygun olarak, Kuranin ve hadisin lafzi metnini ve
anlamini vurguladi. Es-Sevkani, esas olarak ilk Zeydi imamlarin
ogrettiklerinden ve Mutezili ogretilerden etkilenen Zeydi kela-
mi1reddetti. Biitiin Miisliimanlarin Kuran'a ve hadis kiilliyatina
dayanarak bagimsiz kararlara ve kanaatlere varmak igin igtihat
uygulamas:1 gerektigini savundu. Bagka birinin kanaatini ka-
bul etmeyi onaylamadig: i¢in taklidi de mahkdm etti. Seyliil'l-
cerrar baslikli kitabinda es-Sevkani, imam Mehdi Ahmed b.
Yahya el-Murtaza'nin Uyunii'l-ezhar fi fikhi'l-e'immeti’l-ethar
adli kitabini (Hadevi Zeydi okulun kabul ettigi fikih kiilliyatini)
kinady; vahiye dayanmayan kanaatleri temsil ettigini soyledi.
Es-Sevkani, tasavvufa yonelik genel Zeydi ve hadisci Siinni tik-
sintiyi de agiga vurdu. Ozetle, eg-Sevkani'nin gériigleri Siinni
diinyada, ozellikle modern Selefiler tarafindan iyi karsilandy;
ogretileri, Suudi Arabistan'da ve Selefilerin bulundugu Siinni
cevrelerde etkili olmaya devam etmektedir.

Cagdas Yemen'de yeni-Siinni ideoloji yayilmasina ragmen,
Hadevi Zeydi fikih, Safii Stinni fikihla birlikte resmi hukuk ola-
rak devam etmektedir. Bununla birlikte Yemen'de resmi ideoloji
yeni-Siinni okulu desteklerken, Zeydi ulemayi marjinallegtir-
mektedir. Yemen'de 1962'den beri cumhuriyetgiler, gegmisteki
Es-Sevkani'nin 6gretilerini ve eserlerini siirekli kullandi. Aslin-
da modern Yemen devleti Islam reformu kilig1 altinda, biiyiik
6lciide es-Sevkani'nin 6gretilerinden yararlanarak Zeydi karsita
bir politika izledi. Yine de Stinni hadis¢iligin Zeydi mirasina yo6-
nelik diismanligina Yemenli Zeydilerin tepkisi, mahiyeti ve kap-
sam1 bakimindan oldukga sinirh kalmigtir.#!

4 Altinda yatan konular ve meydan okumalar igin bkz. James R. King,

“Zaydi Revival in a Hostile Republic: Competing Identities, Loyalties
and Visions of State in Republican Yemen,” Arabica, 59 (2012), s. 404-
445.
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Sii Islamin Nusayri koluna iligkin aragtirmalar, yakin zamanda
onemli ilerlemeler kaydedilmis olmasina ragmen, Sii aragtir-
malar: iginde goérece marjinal ve geri kalmigtir. 1920’lerin ba-
sindan beri Aleviler (Arapgasi Alaviyyun) de denilen Nusayriler,
ortacagda Nizari Ismaili komgularimin gélgesinde kaldiklari
Suriye'de geleneksel daglik mekanlarinda yasarken herhangi bir
siyasal iin kazanmadilar. Nusayrilerin 6nemli bir dinsel litera-
tiir iretmediklerini varsaymak da yerinde olur; zayif edebi mi-
raslarinin ¢ogu, yiizyillar boyunca Suriyeli ismaililerle ve diger
hasimlarla ¢atigmalarin seyri iginde yok olmus gibi goriiniiyor.

Bununla birlikte 1970'de General Hafiz Esadin (1930-2000)
iktidara gelmesiyle birlikte Nusayrilerin-Alevilerin siyasal ta-
lihi kokli bir bicimde degisti; Esad, Suriye'nin ilk Alevi cum-
hurbagkani olarak iilkeyi otuz yil yonetecekti. Hafiz ve oglu
Besar yonetiminde Aleviler, Suriye devletinin birgok énemli as-
keri ve sivil koltugunu iggal etti. Ulkenin 22 milyonluk toplam
niifusunun olasilikla yilizde 10'undan biraz fazlasini olusturan
Suriye'deki Alevi azinlik, Suriye'nin egemen ve seckin siniflari
icinde, biiyiiklikleriyle orantisiz bir toplumsal-siyasal 6nem
kazandi. Bu geligmelerin bir sonucu olarak, daha énceki oryan-
talistlerin 6ncii ¢abalarindan sonra, erken $ii gulat'in gelistir-
digi teolojik geleneklerin varligini siirdiiren belki tek varisi olan
Nusayri-Alevilerin karmasik ve bagdastirmac: 6gretilerini ince-
lemeye ve anlamaya ilgi canlanda.
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Nusayriler ya da Aleviler bugiin ana kaleleri Suriye'de, daha
kiigiik cemaatler halinde Liibnan ve Tiirkiye'de (buradaki Tiirk
Alevi gruplarla karigtirilmamalidir!) bulunurlar. Suriye'de Nu-
sayrilerin ana ocag ve 6zgiin yasam alanlari, kuzeyde Ensariye
Daglar: olarak bilinen siradaglardir. Bununla birlikte Nusay-
riler, Lazkiye, Humus ve Hama gibi Ensariye Daglarinin etra-
findaki kentlerde azinlig: temsil ederler. Alevi azinlik gruplar
Sam’'in yani sira Idlib, Halep ve Maaret el-Numan bélgelerinde
de bulunur. Libnan’da Aleviler Suriye sinirinin hemen giineyin-
de, 6zellikle Akkari'de yogunlagmigtir. Tirkiye'de hatir1 sayilir
Alevi gruplar Antakya'nin, Iskenderun'un giineybatisindaki
ovanin yani sira Tarsus ve Adana'da vardir.

Nusayri Arastirmalari

Nizari Ismaililer érneginde oldugu gibi, Haglilar ve onlarin
Batili gozlemcileri, 6./12. yiizyilda Suriyeli Nusayrilerin kim-
ligi hakkinda bir sey bilmeden bu mezhebe mensup olanlarla
iligki kurmustu. Avrupa'da Nusayrilere ilk bilimsel ilgi, Doguya
hi¢ gitmeyen, ama Nusayrileri dogru bir bi¢imde $ii bir mez-
hep olarak tanimlayan Barthélemy d'Herbelot'un (1625-1695)
hazirladig1 ¢igir agici oryantalizm ansiklopedisindeki "Ros-
sairioun” maddesinde goriildii.? 1766'da Arabistan’a giderken
El Nuseyriyye'den gecen Danimarkali seyyah Carsten Niebuhr
(1733-1815) olasilikla Nusayrilerle tanigan ve birinci elden dog-
ru bilgi edinen ilk Avrupaliydi.? Sonraki on yillarda, 1780'lerde

! Bkz. M. Aringberg-Laanatza, “Alevis in Turkey-Alawites in Syria: Si-
milarities and Differences,” T. Olsson vd, ed., Alevi Identity: Cultural,
Religious and Social Perspectives. 25-27 Kasim 1996'da Istanbulda Is-
veg Aragtirma Enstitiisiinde toplanan bir konferansta okunan tebligler
(Istanbul, 1998) i¢inde, s. 151-165. Ayrica bkz. D. Shankland, “Are the
Alevis Shi‘ite?,” L. Ridgeon, ed., Shi‘i Islam and Identity (Londra, 2012)
iginde, s. 210-228; M. Moosa, “Alawiyah” ve D. Shankland, “Alevis,"” ikisi
de The Oxford Encyclopedia of the Islamic World, ed. John L. Esposito
(Oxford, 2009), cilt 1 iginde, sirasiyla s. 105-107 ve 112-113.

2 Barthélemy d'Herbelot de Molainville, Bibliotheque orientale (Paris,
1697), daha sonraki dort edisyonla birlikte.

3 Carsten Niebuhr, Reisebeschreibung nach Arabien und andern umlie-
genden Ldnden (Zurich, 1992), cilt 2, s. 736-742; Fransizca gev., Voyage
en Arabie (Amsterdam, 1780), cilt 2, s. 357-361.
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Suriye'de bulunan Constantine de Volney (1757-1820) gibi bél-
geye gelen baska Avrupali seyyahlar, Avrupa kaynaklarinda ya-
sadiklari daglardan 6tiirii Ensariler olarak tarif edilen Nusayri-
lerle ilgili Niebuhr'un anlattiklarina yeni bir ayrint1 eklemedi.*
11k anlatimlar, Nusayrilerin kékeni ve dinsel 6gretileri bakimin-
dan 6zellikle kafa karigtiricidir.

19. yiizyilin ilk on yillarina gelindiginde, Suriyeli Nusayriler-
le iligki kuran Avrupali diplomatlar, dragomanlar, misyonerler
ve seyyahlar, bu mezhep mensuplarinin kendine 6zgii dinleri ve
gelenekleriyle ilgili daha giivenilir bilgi toplama yoniinde birkag
girisimde bulunmusgtu. 1809 ile 1816 yillar1 arasinda Fransa’'nin
Halep bagkonsolosu olan, Dogu arastirmalarina ilgi duyan ve
oryantalistlerin o zamanki duayeni A. I. Silvestre de Sacy (1758-
1838) ile yakin bir mesleki iligkiyi siirdiiren Jean Baptiste Rous-
seau (1780-1831), Ismaililerin yani sira Nusayrilerin de varligi-
na, yerel geleneklerine ve edebiyatlarina ciddi ve yaygin dikkat
ceken herhalde ilk Avrupaliydi. 1810'da Rousseau, 0o zamanin
Suriyeli Nusayrileri (ve Ismaililer) hakkinda, dogrudan mezhep
mensuplarindan alinan ¢ok degerli tarihsel, toplumsal ve dinsel
ayrintilar igeren bir rapor hazirladi.® Zaten bilinen bir gercegi,
Nusayrilerin ¢ok sayida kabileden olustugunu belirten Rous-
seau, tek bir seyhin genel onderligi altinda olduklarini, Miis-
liimanlara ve Ismaililere diigman olduklarini, ama herhalde,
isa'nin ilahiligi égretisini 6diing alip Ali'ye uyguladiklari igin
Hiristiyanlar: tercih ettiklerini de ekledi.® Rousseau'nun rapo-
ru, esas olarak de Sacy baglantisindan 6tiirii, Avrupa'nin oryan-
talist cevrelerinde genis ilgi gordi. Bununla birlikte o sirada

4 Constantine F. C. de Volney, Travels through Syria and Egypt (Londra,
1787), cilt 2, s. 1-8.

5 Bkz. Jean Baptiste L. J. Rousseau, “Mémoire sur 1'Ismaélis et les
Nosairis de Syrie, adressé a M. Silvestre de Sacy,” Annales des Voyages,
14 (1811), s. 271-303 (Nusayriler s. 292-303), de Sacy'nin bazi agiklayic
notlarini da igerir. Bu rapor, daha sonra Rousseau'nun Mémoire sur les
trois plus fameuses sectes du Musulmanisme; les Wahabis, les Nosairis
et les Ismaélis bashikl genigletilmis eserinin i¢ine alind: (Paris, 1818).
Ayrica bkz. John L. Burckhardt, Travels in Syria and the Holy Land
(Londra, 1822), s. 150-156.

8 Rousseau, “Mémoire” (1811), s. 300-301.
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Nusayriler hdlad yanhs bir bigimde gayrimiislim, hatta Karina-
tilerle 6zdes algilaniyorlardi. Nusayrilerin Karmati olduklari-
n1 savunan de Sacy, Karmatilerin bir alt béliimiinii temsil etme
olasiligini da géz 6niine aliyordu.’

Daha sonra 1840'larda Prusya'nin Suriye bagkonsoloslugun-
da memur ve dragoman olarak ¢alisan Joseph Catafago, Nu-
sayri literatiiriine ulagan ilk Avrupaliydi. Nusayri bir metnin,
Ebu Said Meymun b. Kasim el-Taberani'nin Kitabii'l-Mecmu 'u'l-
ayad’inin (Bayramlar Kitabi) bir kopyas: ile Nusayri bir ilmi-
halin, Kitab te’dlim diydneti'n-Nusayriyye'nin elyazmasini
edindi.® Catafago, genis bir Nusayri metinler segkisine ulast1 ve
Batidaki ilk Nusayri eserler kaynakgas: sayilabilecek derlemeyi
hazirladi.® Aslinda Nusayri dini konusunda, de Sacy'nin Diirzi
dini {izerine anitsal eserine denk kapsamli bir monografi yaz-
ma niyetindeydi -hi¢ gerceklesmeyen bir arzu. 1850'lerde Kuzey
Suriyeli Nusayrilerin arasina yerlesen Anglikan misyoner Sa-
muel Lyde (1825-1860), yukarida s6zii edilen ve ortaya ¢ikarilan
ilk Nusayri eser olan ilmihalin ve bagka bir metnin (Kitabii'l-
megihat) Ingilizce gevirisini ¢ikardi.’® Daha 6nce Lyde'nin ken-
disi, Nusayriler iizerine yanliglar iceren bir kitap yazmigti.!!
S6zde Ensariler iizerine olgusal ayrintilardan yoksun biiyiik
bir eser gikaran Frederick Walpole (1822-1876) gibi,'? donemin

Bkz. de Sacy'nin notlari, Rousseau, “Mémoire” (1811) iginde, s. 292-293,
303, Nusayriler tizerine kisa bir béliim de igeren Diirziler tizerine biiyiik
eserinde tekrarlanan bir goriis; bkz. de Sacy's Exposé de la religion des
Druzes (Paris, 1838), cilt 2, s. 560-586.

8 Bkz. J. Catafago, “Notice sur les Ansériens,” Journal Asiatique, 4. seri,
11 (1848), s. 149-168; “Lettre de M. Catafago a M. Mohl,” Journal Asiati-
que, 4. seri, 12 (1848), s. 72-78.

®  Bkz. J. Catafago, “Nouvelles mélanges,” Journal Asiatique, 7. seri, 8
(1876), s. 523-525, kirk kadar Nusayri eseri siralar.

1 Bkz. S. Lyde, The Asian Mystery: Illustrated in the History, Religion,
and Present State of the Ansaireeh or Nusairis of Syria (Londra, 1860),
s. 233-269 (Kitab al-mashyakha) ve s. 271-281 (Kitab ta‘lim). S6z konu-
su Nusayri ilmihalin tam metni ve Ingilizce gevirisi i¢gin bkz. Bar-Asher
ve Kofsky, Nusayri-‘Alawi Religion, s. 163-221.

' S.Lyde, The Ansyreeh and the Ismaeleeh (Londra, 1853).

'z F.Walpole, The Ansayrii, (or Assassins) with Travels in the Further East,

in 1850-51 (Londra, 1851), 3 cilt.
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diger Avrupali seyyahlar:i da, anlasilan, Nusayrilerin gergek
kimliginin farkinda degildiler ve onlar1 gogu kez Ismaililerle,
Diirzilerle, Kiirtlerle ya da baska dinsel ve etnik gruplarla ka-
rigtirdilar.

Nusayrilerin ¢esitli dinsel 6gretileri ve pratikleri ile cemaate
kabul torenine iligkin tasvirlerle birlikte baz1 Nusayri metin-
ler igeren bir kitabin, el-Bakuretii’s-Stileymdniyye'nin 1864'te
Beyrut'ta yayimlanmasi, modern Nusayri aragtirmalarinda
6nemli bir kilometre tasiydi. Bu kitabin yazar1 donek bir Nusay-
ri, Siilleyman Efendi el-Azeni'ydi.!* 1250/1834'te Adana'da dogan
Siilleyman, Nusayri 6gretileri konusunda alim oldu, hatta kendi
cemaatinde seyh riitbesi bile aldi. Ne var ki, daha sonra Hiristi-
yanliga dondii ve Beyrut'a yerlesti; Nusayrileri ¢iiriitme amaciy-
la kitabini orada yazdi. Siileyman sonunda kanip kendi kéyiine
geri déndii ve orada eski dindaglar tarafindan din degistirdigi
icin o6ldiriildii. Cok ragbet goren bu kitab: ilk 6nce Edward Sa-
lisbury (1814-1901) oryantalistlerin dikkatine sundu; Yale Uni-
versitesinde Arapga profesorii olan Salisbury, Suriye'deki Ame-
rikali misyonerlerin ¢abasiyla kitabin bir kopyasini edinmisgti.
Suriye'den benzer yolla Ismaili baglantili baz1 metinler de edi-
nen Salisbury, bir makalesinde Siileymanin kitabindan bir bé-
liimiin Ingilizce gevirisini sundu.’* Aym kitap, Suriye'ye 6zel ilgi
duyan ve 1900'de Nusayrilerin tarihi ve dini lizerine ilk bilimsel
kitab1'® yayimlayan Fransiz oryantalist René Dussaud (1868-
1958) i¢in de 6nemli bir kaynak islevi gérdii; Dussaud'nun kita-
b1, o sirada Avrupa’da bilinen Nusayri kaynaklarin kapsamli bir
kaynakgasini ve konuyla ilgili gesitli tiirden incelemeleri kap-
samaktaydi.!® 20. yiizyilin basina gelindiginde, gesitli Nusayri
elyazmalar: Paris'teki Bibliothéque Nationale'in ve diger Avru-

¥ Sulayman Efendi al-Adhani, Kitab al-bakura al-Sulaymaniyya fi kashf
asrar al-diyana al-Nusayriyya (Beyrut, [1864]; yeniden basim, Beyrut,
1988; yeniden basim, Kahire, 1410/1990).

!¢ Edward E. Salisbury, “The Book of Sulaimén’s First Ripe Fruit, Disclo-
sing the Mysteries of the Nusairian Religion, by Sulaiméan Effendi of
Adhanah: with Copious Extracts,” JAOS, 8 (1866), s. 227-308.

s R.Dussaud, Histoire et religion des Nosairis (Paris, 1900).

6 A.g.e.,s. xiii-xxxv.
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pa kiitiiphanelerinin koleksiyonlarina girmenin yolunu bulmus,
Nusayri arastirmalarinda daha fazla ilerlemeye saglam bir te-
mel sunmustu. Ne var ki, Louis Massignon (1883-1962) kendi
Nusayri kaynakgasini yayinladig: 1939'da,'” bu alandaki aras-
tirmalarin durumu, Dussaud'nun monografisinde sundugunun
otesine ¢ok gecmemisti. Massignon, Islamdaki batini-tasavvufi
geleneklere duydugu ilgi nedeniyle, Nusayrilerin kokeni lizerine
kendine 6zgi diisiincelerini sunan birkag kisa makale yazd:.'®
Bununla birlikte 1940'lara gelindiginde, Hamburg Universi-
tesinde Sii Islamla ve onun degisik tezahiirleriyle 6zel olarak il-
gilenen Rudolf Strothmann (1877-1960), Nusayri arastirmalari-
na 6nemli katkilarda bulunmaya baglamis ve ¢ok sayida Nusayri
metni Almancaya ¢evirmisti.'® Yine de Nusayri arastirmalari, o
sirada egi goriilmemis bir atilima tanik olan Ismaili ve Zeydi
aragtirmalariyla karsilastirildiginda, oldukg¢a marjinal kalmisg-
t1. Ancak son birkag¢ on yildir, Nusayri arastirmalar: alanina
artik bulunabilen elyazmas: kaynaklar temelinde, daha yaygin
bilimsel ilgi gosterilmektedir. Alana 6nemli katkilarda bulunan
sinmirh sayida bilim insanlari arasinda, H. Halin, M. Mousa, M.
M. Bar-Asher, A. Kofsky ve Y. Friedman'dan s6z edilebilir.?’ Bu

17 L. Massignon, “Esquisse d'une bibliographie Nusayrie,” Mélanges Syriens
offerts a M. René Dussaud par ses amis et ses €éleves (Paris, 1939) igin-
de, cilt 2, s. 913-922; ayrica L. Massignon, Opera Minora, ed. Y. Mouba-
rac (Paris, 1969) iginde, cilt 1, s. 640-649. Ayrica bkz. M. Boivin, “Ghulat et
Chi‘isme Salmanien chez Louis Massignon,” Eve Pierunek ve Y. Richard,
ed., Louis Massignon et l'Iran (Paris ve Leuven, 2000) i¢inde, s. 61-75.

'8 Bkz. L. Massignon, “Les Nusayris,” in L'Elaboration de l'Islam (Paris,
1961), s. 109-114; ayrica Opera Minora, cilt 1 iginde, s. 619-624; “Nusa-
iri,” EI, cilt 3, s. 963-967.

9 Bkz. R. Strothmann'in agagidaki ¢aligmalar:: “Festkalender der Nusai-
rier,” Der Islam, 27 (1944), s. 1-60 ve 27 (1946), s. 161-273; “Die Nusairi
im heutigen Syrien,” Nachrichten der Akademie der Wissenschaften
zu Géttingen, Philologisch-historische Klasse, 4 (1950) iginde, s. 29-64;
“Die Nusairi nach MS. arab. Berlin 4291,” Documenta Islamica Inedita.
Festschrift R. Hartmann (Berlin, 1952) iginde, s. 173-187; “Seelenwan-
derung bei den Nusairi,” Oriens, 12 (1959), s. 89-114.

20 Bkz. H. Halm'in asagidaki yayinlary: “’Das Buch der Schatten’. Die Mu-
faddal-Tradition der Gulat und die Urspriinge des Nusairiertums,” Der
Islam, 55 (1978), s. 219-266 ve 58 (1981), s. 15-86; Die islamische Gnosis:
Die extreme Schia und die ‘Alawiten (Zurich ve Munich, 1982), 6zellikle
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arada yalnizca Muhammed Emin Galib et-Tevil (6. 1932)? gibi
bir avug¢ Nusayri ve bagka Miisliiman yazar Nusayriler iizeri-
ne yazi yazmigtir. Bu tiir eserler de, genellikle, Miisliman ya-
zarlarinin 6zel dinsel kimligine bagh olarak ya polemikgidir ya
da savunmacidir. Bu baglamda, on ciltlik bir otantik Nusayri
metinler derlemesinin, Silsilat al-turas el-Alevi baglikli bir dizi
halinde Beyrut'ta yayimlandigini belirtmek gerekir.?? Bu dizinin
Ebu Musa el-Hariri takma adini kullanan editériiniin kendi ya-
yinlari da vardir.??

Nusayrilerin Tarihi

den gelen Ebu $uayb Muhammed b. Nusayr en-Nemiri'ye (ya da
Numeyri'ye) dayandirilabilir. 5./11. yiizyila kadar en eski Nu-
sayriler, isim babalarina nisbetle Nemiriyye (ya da Numeyriyye)
olarak da bilinirdi. Ibn Nusayr, onuncu ve on birinci Isnaagari
Sii imamin, Ali el-Hadi (6. 254/868) ve Hasan el-Askeri'nin (6.
260/874) yandagiydi. Imami Siilik igindeki gelismeler konusun-
da oldukga bilgili olan en erken imami mezhep tarihgilerine
gére Ibn Nusayr imamlarin ilahiligini ilan etti ve kendisi de
peygamberlik iddiasinda bulundu.?* imam el-Hadi'nin kendisi-

s. 240-274, 284-355; “Nusayriyya,” EF, cilt 8, s. 145-148. Ayrica bkz. M.
Moosa, Extremist Shiites: The Ghulat Sects (Syracuse, NY, 1987), 6zel-
likle s. 255-418; M. M. Bar-Asher’in Nusayriler lizerine sayisiz yayini ve
Aryeh Kofsky ile birlikte birkag aragtirmasi vardir; bkz. Nusayri-‘Alawi
Religion, s. 224-225; M. M. Bar-Asher, “The Iranian Components of the
Nusayri Religion,” Iran, Journal of the British Institute of Persian Stu-
dies, 41 (2003), s. 217-227.

2l Muhammad A. G. al-Tawil, Ta’rikh al-‘Alawiyyin (Lazkiye, 1924; 4. bs.,
Beyrut, 1401/1981), orijinali Adana'da Osmanlica yazilmigtir. Ayrica
bkz. Munir al-Sharif, ‘Alawiyyun: man hum wa ayna hum ($am, 1946).

22 Bu diziveigerigi konusunda bkz. Friedman, The Nusayri- ‘Alawis, s. 2-3.

3 Bkz. 6rnegin Abu Musa al-Hariri, al-‘Alawiyyun al-Nusayriyyun (Bey-
rut, 1980).

2 Al-Nawbakhti, Firaq al-Shi‘a, s. 78; al-Qummi, al-Maqalat, s. 100-101.
Ayrica bkz. al-Ash‘ari, Maqalat, s. 15; al-Baghdadi, al-Farq, s. 239-
242; gev. Halkin, s. 70-74; Ibn Hazm, Kitab al-fasl, cilt 4, s. 188; al-
Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s. 188-189; ¢ev. Kazi, s. 161-162; Halin, Die
islamische Gnosis, s. 282-283.
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ni sahsen peygamber tayin ettigini savundu. Bununla birlikte
Nusayriyyeyi $ii gulat arasinda sayan ve haliyle Nusayrilere
diigman olan Imami kaynaklar, aslinda Imam el-Hadi'nin ibn
Nusayri'yi abartili iddialarindan 6tiirii lanetleyip tersledigini
anlatir.®® imami kaynaklar ibn Nusayrin Nusayri kozmogonide
(kiyaniyyat) 6nemli bir iglevi olan ruh gégi (tenasiih) 6gretisi-
ni 6grettigini de nakleder ve ona gesitli ibahi (her seyi mubah
sayan) diisiinceler atfeder. Ibn Nusayrin Samarra'da Abbasi
sarayinda itibar gordiigi, iinlii Abbasi vezirin kardesi ve saray
katibi Muhammed b. Musa Ibnii'l-Furat el-Cufi (6. 254/868) ta-
rafindan desteklendigi bildirilmigtir.2

Nusayri rivayete gére Ibn Nusayr, Samarra'da on birinci imam
Hasan el-Askeri'ye bir miirit olarak ¢ok daha yakindi ve bu imam,
ona yeni bir vahyi emanet etti; Nusayri 6gretinin temeli bu vahiy-
di. Oyle goriiniiyor ki, Ibn Nusayrin Samarra'da Yahya b. Muin
es-Sammari adli birinin 6nciiliik ettigi 6zgiin bir miirit ve taraf-
tar ¢evresi vardi.?” Ibn Nusayr ve miiritleri Irak'ta, ibn Nusayrin
kendi ailesi Beni Niimeyr ve diger ailelerin kabile destegine sa-
hipti; ilk Nusayriler olumsuz kogullar altinda varliklarini bu des-
tek sayesinde siirdiirdii. i1k Nusayrilerin, Abbasilerin hizmetine
vezir ve memur sunan, agir1 $ii gruplarla, 6zellikle Nusayrilerle
gizli baglar1 bulunan {inlii imami Benii'l-Furat ailesinden himaye
gordiikleri ve mali yardim aldiklan 6ne siiriilmiigtiir.?® En eski
Nusayrilerin tarih sahnesine Abbasi Irak’ta, Hamdan Karmat ve
Abdan’in Ismaili (Karmati) davet faaliyetlerine bagariyla énciilitk
ettigi sirada ortaya giktig1 da eklenebilir.

270/883'te 6len Ibn Nusayrin yakin halefleri konusunda faz-
la bir sey bilinmiyor. Radikal Nusayri mezhebin mensuplarinin

% Bkz. 6rnegin al-Kashshi, Ikhtiyar, s. 520-521.

%  A.g.e.,s.302,554.

27 Bkz. Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 8-12, Nusayri kaynaklara gon-
dermeleri var.

2 Bkz. L. Massignon, “Les origines Shi‘ites de la famille vizirale des
Bani'l-Furat,” Mélanges Gaudefroy-Demombynes (Kahire, 1935-1945)
iginde, s. 25-29; ayrica Opera Minora iginde, cilt 1, s. 484-487. Ayrica
bkz. Claude Cahen, “Note sur les origines de la communauté Syrienne
des Nusayris,” Revue des Etudes Islamiques, 38 (1970), s. 243-249.
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takiye ilkesine oldukga siki uymalari igleri 6zellikle karmasik-
lastirir. Modern zamanda giin 151g1na ¢ikan Nusayri kaynaklar,
yalnizca Ibn Nusayr'in, bizzat kendisinin atadigi Muhammed b.
Ciindeb'le baslamak iizere, grubun liderligine gecen halefleri-
nin adlarim korumusgtur. Muhammed'in yerine, aslen iranh olan
Ebu Muhammed Abdullah b. Muhammed el-Cenan el-Ciinbiilani
gecti; Iranlhlarin ilkbahar ve sonbahar bayramlarinin (Nevroz
ve Mihrican'in), Ali'nin ilahliginin giineste tezahiir ettigi giinler
olarak kutlanan Nusayri ibadetleriyle biitiinlesmesinden, olasi-
likla Ciinbiilani sorumluydu.

Baslangicta Bagdat'in giineyinde $ii el-Karh semtinde mez-
hebi yoneten ve Ciinbiilani'nin bir miiridi olan EbuAbdullah Hii-
seyin b. Hamdan el-Hasibi, cemaatin kalic1 kalesi haline gelecek
Kuzey Suriye'de Nusayri 6gretileri yaymaktan sorumlu kisiydi.
334/945'te Irak'ta Abbasilerin yeni efendileri olarak $Sii Biivey-
hilerin gelmesiyle birlikte, $ii cemaatlerin durumu iyilesti. Cok
gecmeden, 336/947'de Hasibi Irak'a geri doniip orada gizli yasa-
yan Nusayrileri ziyaret etti. Hasibi ve kendilerine Muvahiddun
(Birlik¢iler) diyen mezhebin diger mensuplari, basindan itiba-
ren Imami Siiler gibi takiye yapmak zorunda kalmigti. Dahasi
Biiveyhiler yénetiminde de takiye yapmaktan vazgecemezlerdi;
ne baglh degildi ve Imamiyye arasinda varliklarim siirdiiren Sii
gulat gruplara hig de iyi bakmiyorlardi. E1-Meclisi'nin Bihdrii'l-
envdr1 gibi Oniki Imameci Imami kaynaklarda, Hasibi'nin $ii
hadis nakilcisi olarak anilmasinin nedeni budur. Hasibi son yil-
larinda, Irakli Nusayrilerin basina Ali b. Isa el-Cisri'yi atayarak,
Hemdanilerin himayesinden yararlanmak i¢in Halep’e déndii.

Imami bir Sii gibi davranan Hasibi, Kuran'in tevili de da-
hil, Nusayri 6gretilerin baslica aktaricisi oldu. Gergekten de
erken Nusayri 6gretilerin gelisiminde ve hem Irak’'ta hem Ku-
zey Suriye'de yayilmasinda anahtar bir rol oynadi. Hasibi aym
zamanda yetenekli bir gairdi; Irak'ta ve Bati Iran'da Biiveyhi
saraylarinda, daha sonra Halep ve Musul'un $ii Hemdani sa-
raylarinda hizmet etti; Imami gelenege uygun yazilan Kitabii'l-
hidayet'ini Halep'in Sii Hemdani emiri Seyfiiddevle'ye (h. 333-
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256/944-967) ithaf etti.?® Sayisiz eseri arasinda, toplu siirlerini
iceren Divan korunmustur. Hasibi 346/957'de ya da bir ihtimal
on y1l sonra &liince Halep'in kuzeyinde yerel olarak Seyh Yaprak
olarak bilinen tiirbesi, en azindan 20. yiizyilin ilk on yillarina
kadar Nusayriler icin bir ziyaretgah haline geldi.

Hasibi sayisiz miiridi arasindan, Kuzey Suriyeli Nusayrile-
re yol gosterecek halefi olarak Muhammed b. Ali el-Cilli'yi seg-
ti.3° Onun zamaninda Bizans Imparatoru Nikephoros Phokas
351/962'de Halep'i geri ald1 ve Hemdani hanedaninin hizli geri-
leme dénemi basladi. Bu kosullar altinda Nusayriler Suriye ki-
yisindaki Hiristiyan cemaatlere de dinsel propaganda yapmaya
basladilar. El-Cilli'nin Hiristiyan 6gretilerin Nusayri yorumla-
rinl igeren Risaletii’l-Mesihiyye'si, 6zel olarak Suriyeli Nesturi
Hiristiyanlara yonelikti, onlardan dénme kazanmay: amagliyor-
du.®! Zamanin Nusayri kaynaklarimin takiye yapmanin zorunlu-
luguna vurguyu tekrarladigini belirtmek onemlidir; ¢linki Sii
Hemdanilerin yikihsindan sonra Nusayriler esas koruyucula-
rin1 kaybetmisti. Sonugta gizli Nusayri hiicreler Halep, Harran,
Beyrut ve el-Cilli'nin en 6nde gelen miiridi ve mezhebin gele-
cekteki lideri el-Taberani'nin memleketi Taberiyye'de varligim
stirdiirdi.

Muhammed el-Cilli 384/994'ten sonra 6ldii ve yerine, kitap-
larindan birinin baghgindan &tird Sirur (Mutluluk) lakaplh
Meymun b. Kasim el-Taberani gecti. Taberani, $ii 6gretiler, Hi-
ristiyanlik, Yunan felsefesi ve iran dinleri konusunda bilgiliy-
di. Suriye Nusayri cemaatinin ve 6gretilerinin gergek kurucusu
oldu; Nusayri kutsal kitaplarinin esas gévdesini onun yazilar:
olusturur.® Seleflerinin 6gretilerini igeren Kitabii'l-Mecmu bas-

29 Al-Husayn b. Hamdan al-Khasibi, Kitab al-hidaya al-kubra (Beyrut,
1986); Silsilat al-turath al-‘Alawi, cilt 7 iginde, s. 17-397. Ayrica bkz.
al-Tawil, Ta’rikh, s. 260, 318; Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 33-34,
250-253; Y. Friedman, “Al-Husayn ibn Hamdan al-Khasibi: A Historical
Biography of the Founder of the Nusayri-‘Alawite Sect,” Studia Islami-
ca, 93 (2001), s. 91-112.

3% Al-Tawil, Ta’rikh (4. bs., Beyrut, 1401/1981), s. 259.

3% Bkz. Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 35-40, 254-257.

2  Ag.e.,s.40vd, 260-263.
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likli kitabi, Nusayrilerin bayramlari ve kutsal giinleri {izerine
en 6nemli kaynak olarak durmaktadir.®® 423/1032'de bélgedeki
araliksiz savaglar yiiziinden el-Taberani Halep'ten ayilip, o sira-
da Bizans egemenliginde olan Lazkiye'ye gitti. Lazkiye'de Miis-
liman diigmanhgyla karsilagmadi; kiyidaki siradaglarin kirsal
sakinlerini doniistiirmeyi basardi. El-Taberani'nin liderlik do-
nemi, kendilerine Muvahiddun diyen ve Suriye’de Nusayrilerin
rakibi haline gelecek Diirzilerin ortaya gikisiyla ortiigtii. Aslin-
da, dinsel Diirzi 6gretisinin kurucusu Hamza b. Ali, Nusayrileri
cliritmek i¢in er-Risaletiid-damiga fi'l fasik en-Nusayri bas-
Lkl bir risale yazdi.** Taberani 426/1034'te Lazkiye'de 61dii; Se-
rani Camiindeki tiirbesi, Nusayriler tarafindan kutsal sayilir.*
Nusayrilerin daha sonraki ortagag tarihi oldukg¢a bulaniktir.
Ondan sonra Nusayriler karizmatik merkezi liderlerden yoksun
kaldilar ve esas olarak dagimk gruplar halinde yerel seyhler
tarafindan yo6netildiler. Bununla birlikte Nusayri kaynaklarda
el-Taberani'den sonra birka¢ cemaat liderine baz1 muglak gon-
dermeler vardir. flimleri bakimindan 6zellikle se¢kin olmayan
birgok Nusayri seyh liderlik konumuna yiikseldi; bunlardan biri
de, el-Taberani'nin 6grencisi Ismetiiddevle idi. Bu arada Suri-
ye'deki Nusayri cemaat, 5./11. yiizyillda Ensariye Daglarinda
kaleleri bulunan Beni Muhriz gibi ¢ok sayida yerel kabilenin
destegine sahipti. 6./12. ylizyilin ilk on yillarinda, bu kalelerden
bazilari, Merkab Kalesi gibi, Nusayri cemaatin ocagi olan En-
sariye Daglarinin kuzey kismina yerlesen Haglilarin eline gegti.
Haglilar zaman iginde Levant’ta dort prenslik kurdu. Ensariye
Daglarnnin kuzey kismi, Frenklerin Antakya Prensligine dahil
edildi. Bu noktadan sonra, etkili askeri gilicten yoksun olan Nu-
sayriler giineyde Kudiis'teki Latin Krallig: ile kuzeyde Antakya
Prensligi arasinda boéliigiilen Hagli yonetimine tabi oldular.

¥ Abu Sa‘id Maymun b. al-Qasim al-Tabarani, Kitab majmu‘al-a‘yad, ed.
R. Strothmann, “Festkalender der Nusairier,” Der Islam, 27 (1944) iginde,
s. 1-60 ve 27 (1946), s. 161-273; ayrica Silsilat al-turath al-‘Alawi, cilt 3
iginde, s. 207-412.

3  Yayima hazirlayan R. Strothmann, “Drusen-Antwort auf Nusairi-Ang-
riff,” Der Islam, 25 (1939) iginde, s. 269-281.

% Al-Tawil, Ta’rikh, s. 263-265.
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Ayni zamanda Nusayriler, birkale agi ele gegirerek ayni dag-
lik bélgeye yerlesen Nizari Ismaililerle de kars: kargiya geldi-
ler. 527/1132'de Suriyeli Nizariler, ilk kaleleri Kadmus'u 6nceki
yil Nusayrilerin yardimiyla Frenklerden geri alan Miisliman
sahibinden satin aldilar® Suriyeli Nizariler egemenlikleri-
ni Kadmus'tan boélgeye yayip, birgok kalenin yani sira Kehf ve
Masyaf kalelerini de ele gegirdiler. Bu gelismelerin bir sonucu
olarak Nusayriler, Nizari Ismaili komgulariyla araliklarla gatig-
maya girdiler ~-modern zamana kadar devam eden bir durum.
Nusayriler Nizari 6gretilerden de, 6zellikle déngiisel zaman ve
dinsel tarih yorumlarindan etkilenmis olabilirler.

584/1188'de, Selahaddin, Lazkiye'yi ve bolgedeki birgok ka-
leyi ele gecirdikten sonra Ensariye Daglar, hizla genisleyen
Eyyubi Sultanhiginin pargasi oldu. Selahaddin’in de Suriyeli Sii
cemaatlerle ¢atigmalar vardy; bu cemaatler Siinni Eyyubilerin
Sii karsit1 politikalarina dayanip varhgini siirdiirdi. 7./13. yiiz-
yilda Eyyubi dénemi sona erdigi sirada Nusayriler, Nizarilerle
ve Kiirtlerle ¢catigmalarinda Nusayrilere yardim etmek i¢in bol-
geye davet edilen Emir Mekzun es-Sincari'nin sahsinda yeni bir
koruyucu bulmustu.®” Kuzeybati Irak’taki Sincar koékenli olan
Emir el-Sincari, 617-622/1220-1225 arasinda birkag girisimden
sonra Nusayrilige déndi ve Ensariye Daglarina yerlesti. Sonug-
ta, onunla birlikte Sincar'dan bolgeye gelen birgok bedevi kabi-
lenin yerlesmesine de neden oldu. Haddadiyye, Mehalibe, Meta-
vire ve Deravise gibi ¢ok sayida Nusayri kabile grubu, Mekzun
es-Sincari'nin bedevi askerlerinden ¢ikti. Bu kabileler, bugiin
Suriye’deki Alevi agiretlerin biiyiik boliimiiniin atalar1 sayilir.
Siinni hasimlarla da kars: karsiya kalan Suriyeli Nusayrilerin,
Ismaililerin ve Diirzilerin araliksiz gekigmelerinin, bu dinsel
azinlik cemaatlerin varliklarini siirdiirmelerine bir anlamda
hizmet etigini belirtmek ilging olur.

%  Ibn al-‘Adim, Zubdat al-halab min ta’rikh Halab, ed. S. al-Dahhan (Sam,
1951-1968), cilt 2, s. 251-252; Ibn Fadl Allah al-‘Umari, Masalik al-absar
fi mamalik al-amsar, ed. Ayman F. Sayyid (Kahire, 1985), s. 132-133;
Willey, Eagle’s Nest, s. 228-230.

¥ Al-Tawil, Ta’rikh, s. 358ff.; As‘ad ‘Ali, Ma‘rifat Allah wa'l-Makhzum
al-Sinjari (Beyrut, 1972), cilt 2, s. 328-349; Friedman, The Nusayri-
‘Alawis, s. 51-56.
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Suriye'de Eyyubilerden sonra Memluk yonetiminin ku-
rulmasi, Nusayrilerin tarihinde zor bir evreyi daha baslatti.
659/1260'ta Mogollar1 Suriye'den gikaran ve oradaki Nizari Is-
maili kalelere boyun egdiren Sultan I. Baybars (h. 658-676/1260-
1277), olasilikla Baybars’a kars: savasglarinda Mogollarin ya-
ninda yer aldiklar1 igin Nusayrilere karsi sert onlemler alda.
Baybars, Nusayrilere agir vergiler koymanin diginda, Siinni Is-
lama déndiirmek igin sayisiz girisimde bulundu. Dahas1 Mem-
luk sultani, Nusayrilige dénmeyi (hitab) yasaklarken her Nusay-
ri koyiline cami yapilmasini emretti. O zamana kadar Nusayriler,
diger Mislimanlarin girmedigi 6zel evlerde ibadetlerini son
derece gizli yapmislardi. Baybars'in Nusayri karsit1 politikala-
r1, halefi Sultan Kalavun (h. 678-689/1279-1290) tarafindan da
strdirildi. Memluklar Nusayri kitaplar: imha etmeye ve mal-
larina el koymaya da galistilar.

Bu zuliimler, Suriyeli Nusayrilerin kisa siireli misillemeleri-
ne neden oldu. 717/1317'de Cebele boélgesinden, kendisine Mu-
hammed b. el-Hasan diyen ve Oniki imama Siilerin beklenen
Mehdisi oldugunu iddia eden Nusayri bir lider, isyana kalkti.
Trablussam valisi isyan hizli bir bicimde bastirdi ve Muham-
med b. el-Hasan1 61diirdii.?® Bu ayaklanmanin bir yan etkisi de,
Memluk sultaninin Nusayrilerin imhasini1 emretmesi oldu. Ra-
dikal Hanbeli kelamci ve fakih ibn Teymiyye bu kogullar altin-
da, 728/1328'de 6liimiinden kisa siire 6nce Nusayrilere kars: bir
fetva gikardi.?® Karmatilere mensup gibi gosterilen Nusayrileri
putperestlerden ve kafirlerden bile daha “sapkin” diye lanetledi

3 Bkz.Ibn Kathir, al-Bidaya wa’'l-nihaya (Beyrut, 1988), cilt 14, s. 83; Taqi
al-Din al-Magqrizi, al-Suluk li-ma‘rifat duwal al-muluk (Kahire, 1971),
cilt 2, s. 174-175; Moosa, Extremist Shiites, s. 272-273; U. Vermeulen,
“Some Remarks on a Rescript of an-Nasir Muhammad b. Qala’un on the
Abolition of Taxes and the Nusayris (Mamlaka of Tripoli, 717/1317),”
Orientalia Lovaniensia Periodica, 1 (1970), s. 195-201.

3%  Bkz. S. Guyard, “Le Fetwa d'Ibn Taimiyyah sur les Nosairis,” Journal
Asiatique, 6th series, 18 (1871), s. 158-198; Y. Friedman, "Ibn Taymiyya's
Fatawa against the Nusayri-‘Alawi Sect,” Der Islam, 82 (2005), s. 349-
363; The Nusayri-‘Alawis, s. 187-199 ve 299-309, Ibn Teymiyye'nin fet-
vasinin eksiksiz Ingilizce gevirisini igerir.
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ve onlara karsi cihada ruhsat verdi. Sonugta Trablussam'da ¢ok
sayida Nusayri katledildi. ibn Teymiyye'nin Nusayrilere kars:
fetvasi, daha sonraki dénemde Nusayrileri lanetlemek isteyen
Siinni alimlerce de kullanilda.

923/1517'ye gelindiginde SultanI. Selim son Memluk hiikiim-
darim yenmis, Suriye'yi ve Misir't Osmanli imparatorluguna kat-
mist1. Siinni Osmanh Tiirkler, cok-etnikli genis bir imparatorlugu
Birinci Diinya Savasinin sonuna kadar yonettiler. Genel olarak
Osmanlilar kendi imparatorluklar: i¢ginde millet diyen tanim-
lanan dinsel ve etnik azinhiklara yonelik hoggoriili bir tutumu
siirdiirdii. Sonug olarak, gesitli $ii cemaatler de dahil dinsel azin-
liklar genellikle zuliim gérmedi; Osmanli déneminin biiyiik bolii-
miinde Nusayriler ayr bir dinsel grup kabul edildi. 12./18. yiiz-
yilin sonunda, Cebel Ensariye'de Suriyeli Nusayriler, Lazkiye'ye
yakin ya da bagka yerde oturan ve Trablussam'daki Osmanh pa-
saya karsi sorumlu olan mukaddemler tarafindan yonetilmektey-
di. 19. ylizyilin ikinci yarisinda Osmanlilar Nusayri topraklarini
yerel bir asiret reisi araciligiyla kontrol etmekteydi ve Nusayri
asiret reisleri de hizipler arasi kavgayla megguldii. Nusayri top-
raklarina yapilan periyodik seferlerden sonra Osmanl askerle-
ri sonunda yerli Nusayri asiretlerin giiciinii kirmay: ve bolgede
kendi dogrudan y6netimini kurmay1 basardi.#°

Osmanh Imparatorlugunun dagilmasindan ve 1920'de
Suriye'ye Fransiz mandas1 dayatilmasindan sonra Fransizlar,
Lazkiye vilayeti ve Trablussam vilayetinin kuzey kismi ile Hama
vilayetinin bir kismindan olusan “Ozerk Alevi Bélgesi"ni kur-
du; Nusayrilerin yasadig: Kilikya bolgesi ise Tiirkiye'ye birakil-
da. Iki y1l sonra 1922'de Ozerk Alevi Bélgesi “Alevi Devleti” ilan
edildi ve Sam ve Halep devletleriyle birlikte “Suriye Devletleri
Federasyonu"nu olusturdu. 1930'da “Alevi Devleti"nin ad1 degis-
tirilip “Lazkiye Yonetimi” yapildi ve 1937'de yeni Suriye devleti-
nin bir vilayetine déniistiiriildi.*! Bu nedenle Nusayri-Aleviler

1 Al-Tawil, Ta’rikh, s. 405-461; Dussaud, Histoire, s. 32-40; Moosa, Extre-
mist Shiites, s. 276-279.

4 Daha fazla ayrint1 igin bkz. al-Tawil, Ta’rikh, s. 469-534; Moosa, Extre-
mist Shiites, s. 280-310.
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kendilerine ait bagimsiz bir devleti korumay: basaramadi, ama
1970'lerin basinda Alevi Esad ailesi Suriye devletinin cumhur-
baskanhgini kazandi. Ayrica birgok Alevi, iilkenin iktidardaki
Sosyalist Baas Partisi'ne girdi ve simdi orduda ve devlet yoneti-
minde 6nemli konulari isgal etmektedirler.

Nusayri-Alevi Ogretiler

Nusayriler 1920'lerin basinda $ii koklerini vurgulamak i¢in ad-
larini degistirip Alevi yaptilar. Nusayriler-Aleviler takiye yapan,
dinsel literatiirlerini ve 6gretilerini saklayan, kapali, batini bir
cemaat olarak kalmistir. Nusayri 6gretiler, kendi cemaatleri igin-
de bile intisap etmemis kitlelerden (amme) ayr1 olarak, intisap
etmis iiyelere (hassa) agiktir; kadinlar intisap disinda tutulur.
Cemaatin her erkek mensubunun, yetigkinlige ulasinca, genel-
likle on sekiz yasina gelince intisap hakk: vardir. Birkag kaynak,
Nusayri intisap siirecine 151k tutmustur. El-Taberani'nin ilmi-
hal bi¢iminde hazirlanan Kitabii'l-havi fi'ilmii'l-fetava'sinda*?
bu kademeli intisap siirecinin degerli ayrintilar1 vardir. Siireg,
seyhin yardimcisinin (nakib) miistakbel miintesibe, Nusayri
ogretileri koruyacagina ve cemaatin intisap etmemis mensup-
larina ya da yabancilara ifsa etmeyecegine dair gizlilik yemini
ettirmesiyle baslar. Cesitli agamalar:1 ve 6grenim hiyerarsisiyle
intisap siireci, yalnizca kiigiik degisikliklerle modern zamana
kadar devam etmis gibi goriiniiyor.*®* Nusayri-Alevilerin, cema-
atin hem intisap etmis hem etmemis mensuplarinin dinsel go-
revleri, genel nitelikte ahlaki ylikiimliliiklerle sinirlidir. Nusay-
riler, Nusayri evliya tiirbelerine ziyaret gibi dinsel pratiklere de
katilirlar.

Nusayriyyenin gelistirdigi karmasik dinsel diisiince sistemi-
nin temelinde, irfani (gnostik) nitelikte bir kiyaniyyat (kozmo-

42 Al-Tabarani, Kitab al-hawi, Silsilat al-turath al-‘Alawi, cilt 3 iginde, s.
45-116. Ayrica bkz. Moosa, Extremist Shiites, s. 372-381; Friedman, The
Nusayri-‘Alawis, s. 210-222; B. Tendler Krieger, “Marriage, Birth, and
batini ta’wil: A Study of Nusayri Initiation Based on the Kitab al-Hawi
fi ibm dlfatawa of Abu Sa‘id Maymun al-Tabarani,” Arabica, 58 (2011),
s. 53-75.

43 Bkz. Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 210-222.
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goni) vardir. Nusayri din, 6zellikle erken Sii gulat'in savundugu
radikal $ii 6gelerle birlestirilen pagan, Hiristiyan ve Islami ge-
leneklerden yararlamir. Nusayriler, Ismaililer gibi, Kuran'in te-
viline, yanibatini ve alegorik yorumlarina da basvurur. Nusayri
dinsel diisiince sisteminin merkezinde, Ali b. Ebu Talib'in tanri-
lagtirilmasi vardir. imam Cafer Sadik ile Mufaddal b. Omer el-
Cufi arasinda bir diyalog bi¢imini alan Mufaddali-Nusayri bir
metin olan Kitabii'l-heft ve'l-ezille'de Nusayri 6gretilerin bazi
yanlar1 bulunmaktadir.** Tayyibi Ismaililer arasinda da bilinen
bu kitap, 6./12. yiizyilin ilk yarisinda Suriye’deki Nusayri kalele-
ri ve yerlesim yerlerini ele gecgiren ve Nusayri cemaatinden d6n-
me devgiren Nizari Ismaililerin elyazmasi derlemelerine de bir
yolunu bulup girdi. Gergekten de modern bilimsel aragtirmalar,
erken Nusayri 6gretilerin, Muhammise'nin, 6zellikle Albaiyye
ya da Ulyaiyye'nin savundugu 6gretilere dayandigini géstermis-
tir.*s Bu erken $ii gulat grubunun mensuplari da Ali'nin ilahh-
g1n1 savunuyorlardi.

Nusayrilerin kozmolojik ve eskatolojik oOgretileri, Orta
Asya’'nin Nizari Ismailileri tarafindan korunan Ummii ‘l-kitab'da
da vardir.* Kitabii’l-heft'e benzeyen ve eski Farsca bi¢imiyle bu-

4“4 Bu, Imam Cafer Sadik’in ve daha sonra imam Musa Kazim'in bir izleyi-
cisi olan Mufaddal b. Omer el-Cufi'ye atfedilen eserlerin en iinliisiidiir.
Bkz. Kitab al-haft wa'l-azilla, ed. ‘Arif Tamir ve 1. ‘A. Khalifa (Beyrut,
1960); ed. M. Ghalib (Beyrut, 1964); ayrica Silsilat al-turath al-‘Alawi,
cilt 6 iginde, s. 290-423. Ayrica bkz. H. Halm, “Das Buch der Schatten.’
Die Mufaddal-Tradition der Gulat,” Der Islam, 55 (1978), s. 219-266 ve
58 (1981), s. 15-86; Halm, Die islamische Gnosis, s. 240-274, Kitabii'l-
Rationalism in Early Islam: The Origins and Evolution of the Mufad-
dal-Tradition” (Doktora tezi, Yale University, 2012), s. 140-241.

%  Bkz. al-Qummi, al-Magalat, s. 59-60, 63; al-Kashshi, al-Rijal, s. 305, 398-
401; Ibn Hazm, al-Fasl, cilt 4, s. 186; al-Shahrastani, al-Milal, cilt 1, s.
175-176; gev. Kazi, s. 151-152; Halm, Die islamische Gnosis, s. 218-232;
W. Madelung, “Mukhammisa,” EF, cilt 7, s. 517-518.

%  Umm al-kitab, ed.W.Ivanow, Der Islam, 23 (1936) i¢inde, s. 1-132; {tal-
yanca gev.,, Ummu’l-Kitab, gev. P. Filippani-Ronconi (Napoli, 1966); kis-
mi Almanca gev.,Halm, Die islamische Gnosis iginde,s. 113-198; Tiirkge
¢ev., I. Kaygusuz, Bir Proto-Alevi Kaynagi, Ummii'l-Kitab, gev. A. Selman
(Istanbul, 2009) i¢inde, s. 121-258. Ayrica bkz. W. Ivanow, “Notes sur
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gine kalan Ummii'l-kitab, 2./8. yiizy1lda, Muhammise ve daha
sonra Nusayriyye geleneklerini doguran Giiney Irak'taki Sii gu-
lat ortamdan ¢ikt1. Aralarinda Cafer el-Cufi ve Muhammed b.
el-Mufaddal'in da bulundugu bir grup miiridin sordugu sorula-
ra imam Muhammed Bakir'in verdigi yanitlar: igeren Ummii’l-
kitab, dzellikle kiyaniyyat (kozmogoni) konusunda erken Ismaili
ogretilerden oldukga farkli, Muhammise-Ulyaiyye tipi en eski
Sii belgeyi temsil eder. Bununla birlikte bu bagdastirmaci me-
tin, sonunda Ismaili literatiiriin i¢cine alind1 ve bilinmeyen ko-
sullar altinda, Orta Asya'da Bedahsanli Nizari Ismaililerin 6zel
kiitiphanelerine girmenin bir yolunu buldu; oradaki Nizariler,
Ismaili bir 6greti icermemesine ragmen, kendi kitaplar: diye sa-
hip cgiktilar.

Nusayriler ruh gogiine (tenastih) ve ilahi 6z'in (mana)
imamlarin yam sira belli tarihsel ya da efsanevi gsahsiyetler-
de cisimlesmesine (hulul) inanir. Tarifsiz Allah'in farkh zaman-
larda insan bigiminde tezahiir ettigini savunurlar. Ismaililere
benzer bigimde Nusayriler de, yeni-Platonculagtirilmig tiriim-
cli kozmogonileriyle (suduri kiyaniyyat) birlestirdikleri déngi-
sel bir tarih gériigiinii savunurlar. ilahin yedi devirde (edvar
ya da ekvar), her seferinde bir ii¢cleme bi¢iminde tezahiir eti-
gine inanirlar: ilahi 6zden (mana) iki kendilik ya da kisi tiirer,
yani hicab (6rti) da denilen isim ve bab (kap1) —miimin, ilahinin
sirrim1 kapidan tefekkiir edebilir. Her devirde mana, Adem'den
Muhammed'e kadar peygamberleri temsil eden ismin ya da hi-
cabin varligiyla ortiiliidiir. Her peygambere bir bab eslik eder ve
miiminler bu kapidan ilahinin sirrini tefekkiir edebilir.

Nusayriyyenin ilahi iiglemesi yalnizca tarihsel sahsiyet-
lerde degil, Yunan, iran ve Islam geleneklerinden ve Kitabi
Mukaddes'ten sahsiyetleri de kapsayan efsane kisilerde de ci-
simlegmigtir. Tarihin ilk alt1 devrinde mana, Habil, Sit, Yusuf,
Yusa, Asaf ve Aziz Petrus'ta (Batira) cisimlesti; cisimlesmeleri-

1'Ummu'‘l-kitab des Ismaéliens de I'Asie Centrale,” Revue des Etudes Is-
lamiques, 6 (1932), s. 419-481; P. Filippani-Ronconi, “The Soteriological
Cosmology of Central-Asiatic Isma‘ilism,” Nasr, ed., Isma‘ili Contributi-
ons iginde, s. 99-120.
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nin gergek niteligi, bu devirlerin isminin ya da hicabinin, yani
Adem, Nuh, Yakup, Musa, Siilleyman ve Isa'min varlifiyla értii-
liydi; bunlarin her birine de bir bab eslik etmekteydi. Bablar1
temsil eden gesitli sahsiyetler, hem basmelek Cebrail gibi bi-
linen adlar1 hem Ya'il b. Fatin ve Ruzbih b. Merzuban gibi bi-
linmeyen adlar1 kapsar.*’ Yedinci ve son devirde, yani islam ya
da Kubbet'iil-Muhammediyye devrinde kutsal iiglemeyi mana
olarak Ali, isim ya da hicab olarak Muhammed ve bab olarak
Selman-1 Farisi temsil eder. Muhammed karsisinda Ali'ye 6nce-
lik vermek, 6nceki liclemelerde de manay: ve ismi temsil eden
ilk iki kisinin tersine d6niisii i¢in emsal islevi gérmiis gibi go-
riniiyor. Nusayri diisiincesinde bu ilahi ticleme simgesel olarak,
Ali, Muhammed ve Selman isimlerinin ilk harflerini temsil eden
ve Nusayrilerin ilk intisap ifadesi iglevi géren “ayn-mim-sin” ile
gosterilir.«®

islam devrinde ilah daha sonra Oniki Imama Siilerin Ha-
san el-Askeri'yle son bulan ilk on bir imaminda da tezahiir etti.
Bu on bir imamin bab'lan gizlenen ilah ile miintesip miiminler
arasindaki aracilardi. Ornegin Muhammed b. Nusayr, on birin-
ci imam Hasan el-Askeri'nin bab’1 sayilir; imamin gizli vahyi,
onun araciligiyla Nusayriyye i¢in korunmustur. Nusayri koz-
mogoniye (kiyaniyyata) gore ilahi iiglemeden, Ebuzer el-Gaffari,
Mikdad b. Esved el-Kindi, Abdullah b. Revaha el-Ensari, Osman
b. Mezun el-Necasi ve Kanber b. Kadan ed-Devsi'yi kapsayan
Muhammed'in bes sahabesiyle 6zdeslestirilen bes yetimle bas-
lamak iizere, bagka bir dizi varlik tiiremekteydi. Bu yetimler
manevi diinyanin ve burglarinin yoneticileri ve evrenin yarati-
cilar: sayilir.*®

Bir kurtulus teorisinin yani sira Nusayrilerin ruhlarinin
yaratilisina ve diislisiine iligkin irfani bir efsane de igeren

47 Bkz. Kitab talim diyanat al-Nusayriyya baglikli Nusayri ilmihali, Bar-
Asher ve Kofsky, Nusayri-‘Alawi Religion iginde, s. 163-199.

8 Bkz. Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 72-84; Moosa, Extremist Shiites,
s. 311-323 ve 342-351.

1 Dussaud, Histoire, s. 68 vd, 188; Moosa, Extremist Shiites, s. 357-361;
Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 85-101.
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Kitabii’l-heft'te Nusayri kozmogoninin temel diisiinceleri bu-
lunur.®® Bu efsaneye gére zamanin baslangicinda Nusayrilerin
ruhlari, Allahin etrafini saran ve onu 6ven 1siklardi. Allah'in
ilahligini tartigma giinahi da dahil bir dizi giinahtan sonra Nu-
sayri ruhlar maddi diinyaya diistii; orada maddi bedenler kali-
bina girdiler ve ruh goégiine, gegici (segilmisler i¢in) ya da ebedi
(lanetliler i¢in) ruh gégiline (nasuhiyye) mahkim oldular. Diiger-
ken, Allah yedi devirde yedi kez onlara goriiniip, onlar: itaate
¢agirdl. Mananin 6zdesligini kabul eden Nusayri miimin kurta-
rilir ve ruh gégiinden kurtulabilir; bu gekilde kurtulan Nusay-
rinin ruhu bedeninden ¢ikar ve goklerden ilahi 1s18a dogru bir
yolculuga cikar. Yine kadinlar, kurtulus yolculugunun disinda
tutulur.

Nusayri dininin bagdagstirmaci 6zelligi, hepsi alegorik olarak
yorumlanan Hiristiyan, Iran ve Miisliiman gelenekler gesgitliligi-
ne dayanan karmasik bayram takvimlerine de yansir.5! Nusay-
ri-Aleviler Ramazan ve Kurban bayramlari da dahil Miisliiman
bayramlarinin birgogunu kutlar, ama kendi yorumlariyla. Diger
Sii cemaatlere benzer bigcimde, Alevilere gére Muhammed'in
Ali'nin ilahiligini ilan edisini temsil eden Gadir Bayramini ve
Imam Hiiseyin'in gehit ediligini anmak igin degil, gaybetini kut-
lamak igin (¢iinkii Hiiseyin'i gizli ilahi sahsiyet olarak goriir-
ler) Agure Bayraminm da kutlarlar. Aleviler, Iranlilarin Araplar-
dan istiinliigiine inandiklarn igin Zerdiigt kékenli birgok Iran
bayramini da, yine farkh alegorik yorumlarla birlikte kutlar;
21 Mart Nevroz ve giiz 1imini ile ilahin Alide cisimlesmesinin
isareti olan Mihrican Bayrami bunlardandir. Birgok Hiristiyan
bayram arasinda, “Id el-kudas” dedikleri Epifanya, Paskalya ve

%0 Bar-Asher ve Kofsky, Nusayri-‘Alawi Religion, s. 75-83. Ayrica bkz. M.
M. Bar-Asher ve A. Kofsky, “L'ascension céleste du gnostique Nusayrite
et le voyage nocturne du Prophéte Muhammad,” M. A. Amir Moezzi, ed.,
Le voyage initiatique en terre d'Islam (Louvain ve Paris, 1996) i¢inde, s.
133-148.

51 Ayrintilar i¢in bkz. Bar-Asher ve Kofsky, Nusayri-‘Alawi Religion, s.
111-151, al-Taberani'nin Majmu° al-a‘yad’ini temel alir; Dussaud, His-
toire, s. 136-152; Friedman, The Nusayri-‘Alawis, s. 152-173; Moosa,
Extremist Shiites, s. 382-397; Halm, Die islamische Gnosis, s. 315-355.
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Noel (Lelyetil-milad) bayramlarini kutlarlar. Aleviler, ekmek ve
sarap ayini de dahil, Asai Rabbaniyi de kutlar, ama $ii bir bag-
lamda ve1sik olarak sarapta tezahiir edenin Ali oldugunu savu-
narak. Nusayri-Alevilerin popiiler dini, agaglarin ve pinarlarin
ululanmasi gibi pagan geleneklerin izlerini de tagir. Nusayriler,
Ramazan ayinda orug tutmak ve hacca gitmek gibi dinsel emir
ve yasaklara iligkin de alegorik yorumlar gelistirdiler.5? Dahasi
camileri ya da kamusal ibadet mekanlar: yoktur; dinsel téren-
lerini 6zel evlerde, 6zellikle seyhlerin ikametgahinda yaparlar.
Daha o6nce de belirtildigi gibi, Nusayriler yalitilmigliklar:-
na son vermek ve $ii koklerini vurgulamak i¢in cemaatin adi-
n1 1920'lerin basinda degistirip Aleviler (Arapgasi Aleviyyun
—Ali'nin pesinden gidenler) yapti. Suriye'de birgok ¢cagdas Alevi
seyh, daha 6nceki Nusayriyye adini korurken, cemaatin $ii kim-
ligini yeniden dillendirdi. Aslinda Alevi, Sii ve Imami terimleri-
ni esanlaml kullaniyorlar.>® Bu arada Alevi geyhler egitimlerini
giderek daha fazla Oniki Imamec: $ii kurumlarda aliyorlar. Yine
de cagdas Aleviler, en azindan Suriye'de, anlasilan, iki farkl
kimlik egilimini temsil ediyorlar. Esas olarak Ensariye bolge-
sinde oturan cemaatin daha muhafazakar mensuplari, gelenek-
sel Nusayri 6gretilerini ve torelerini savunurken, Caferi olarak
bilinen kentli Alevi gruplar Oniki Imamc Siilikle 6zdeslegiyor-
lar. Bu gruplar Iran'in ve Arap iilkelerinin Oniki Imamc: Siile-
riyle yakin iligkiler gelistirdi. Ne var ki, bu gelismelere ragmen,
ortagagda Ibn Teymiyye'nin Nusayri diigmani fetvasi, Suudi
Arabistanin Hanbeli-Selefi cevrelerinde, Suriye'deki ve diger
yerlerdeki Miisliiman Kardeglerin nezdinde héala etkilidir.

52 Bkz. Moosa, Extremist Shiites, s. 409-418; Friedman, The Nusayri-
‘Alawis, s. 130-152.

53 Ornegin bkz. Shaykh Mahmud al-Salih, al-Naba’ al-yagin ‘an al-
‘Alawiyyin (Lazkiye, 1997), s. 47-49.
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Mihrican, 230, 240
Mikdad b. Esved el-Kindi, 239
MirDamad, 112
Mirdasiler, 98
Mirza Hasan $irazi, 118
Mirza Hiiseyin Nuri (Bahaullah), 122
Mirza Muhammed Emin Ahbari, 117
Mirza Muhammed Hiiseyin en-Naini, 124
Mirza Taki Han Emir-i Kebir, 121
Mirza Yahya Nuri (Subhi Ezel), 121
misak, 146
misyoner(ler)(lik), 26,27, 30, 36, 224,

225,226
M. Mousa, 227
Mogolistan, 174
Mogol(lar), 72, 98, 99, 100, 101, 168, 174

Molla Abdullah eg-Siisteri, 111

Molla Muhammed Bakir Hatunabadi, 113

Molla Muhammed Emin el-Esterabadi,
97,114,115

Molla Muhsin Feyz-i Kagani, 113, 115

Molla Sadra, 112,113

Muaviye, Emevi halife (Muaviye b. Ebu
Siifyan), 50, 51, 52

Mufaddal b. Omer el-Cufi, 139

Mugireb. Said, 61, 63

muhaddis, 67,73,74,94,96

Muhakkik-1 Sani, 109

Muhammed Abdullah b. Muhammed el-
Cenan el-Ciinbiilani, 230

Muhammed b. Abdullah b. el-Hasan
el-Miisenna, bkz. (en-Nefilzzekiyye),
189

Muhammed b. Ahmed en-Nesefi, 143,
153, 155, 159

Muhammed Bakir Bihbehani, 116, 134

Muhammed Bakir el-Meclisi, 113, 230

Muhammed Bakir, imam Bakur, 65, 66, 67,
68,75,76,79,112,113, 116, 130, 134,
181, 187, 190, 193, 194, 238

Muhammed b. Ali b. Abdullah b. Abbas,
59

Muhammedb. Ali el-Ahsai, 106

Muhammed b. Ali el-Cilli, 231

Muhammed b. Ali es-Suleyhi, 212

Muhammedb. Ali eg-$evkani, 219, 220

Muhammed b. Biiziirgiimmid, 169

Muhammed b. Ciindeb, 230

Muhammed b. el-Hasan el-Mehdi, 88,
91,97

Muhammed b. el-Hasan et-Tusi, 67, 96,
97, 114

Muhammedb. el-Mufaddal, 238

Muhammed b. Hanefiyye, 54, 56, 58, 59,
64

Muhammed b. ibrahim Tabataba, 189

Muhammed b. ismail el-Amir, 220

Muhammed b. Kasim Sahib et-Talekan,
189

Muhammed b. Mansur el-Muradi, 194
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Muhammed b. Muhammed el-Harisi, 95

Muhammed b. Musa Ibnii’l-Furat el-Cufi,
229

Muhammed b. Yakub el-Kiileyni, 93

Muhammed b. Zeyd dai-sagir, 197, 198,
208

Muhammed el-Bedir, 218

Muhammed el-Cevad, 85, 86

Muhammed el-Dibac, 81, 82

Muhammed el-Murtaza, 209, 210

Muhammed Emin Galib et-Tevil, 228

Muhammed Hiidabende, Olcaytu, 102

Muhammed Mehdi, Abbasi halife, 72

Muhammed Riza $ah, 126, 128

Muhammed Riza $ah (Pehlevi), 125, 128

Muhammed $ah, 39, 181, 182

Muhammedgsahi, 133, 176, 177

Muhammed Taki el-Meclisi, 115

Muhammise, 67, 237, 238

Muhtarb. Ebi Ubeyd es-Sekafi, 54

Muhtariyye, 56

Muiz, Fatimi halife-imam, 150, 151, 154,
155

mukaddem(ler), 235

mukallit, 103, 117, 119, 126

Muktedir, Abbasi halife, 89

Multan, 151, 179

Musa, 80, 81, 82, 83, 84, 85, 90, 91, 95,
107, 109, 130, 131, 137, 139, 147, 162,
228, 229, 239, 254

Musa b. Cafer, 82, 137

Musa es-Sadr, 130, 131

Musa Kazim, 81, 82, 83, 85, 139, 142

Mustafa Kemal Atatiirk, 123, 124

Musta’li: Miistali, 136, 150, 155, 160, 161,
162,168,169

Musul, 230

muta, 66, 199

Mutarrifb. Sihab es-Sihabi, 212, 213

Mutarrifiyye, 212, 213, 214

Mutasim, Abbasi halife, 85

Mutemid, Abbasi halife, 88

Mutezid, Abbasi Halife, 89

Mutezile, Mutezili, 69, 86,90, 94,95, 103,
114, 188, 191, 193, 194, 196, 197, 203,
204, 209, 213, 214, 221

Muvahiddun, 157, 230, 232

Miibarekiyye, 138

miigtehit, 117, 118, 122, 124, 126, 128,
129, 134

Mieyyed-Billah Yahya b. Hamza, 214, 215

Miieyyed Fiddin es-$irazi, 152, 160

Miieyyediyye, 152, 204

Miieyyed Muhammed b. el-Kasim, 216

Miieyyed Muhammed b. Ismail, 218

Miiflih, 197

mikasir, 164

miilhid, 111

Miimin el-Tak, 82

Miimini, 176

miimin-i mimtehan, 106

Muiisafiriler, 159

Misliman Kardegler, 241

Miisliman Uygarliklar: Aragtirma Ensti-
tisd, 184

Muiistali (Miistali-Billah) Fatimi halife-
imam, 160

Miistansir Billah, II, 177

Miistansir, Fatimi halife-imam, 150, 151,
159, 160, 169, 177

Miistasim, Abbasi halife, 100

miistecib, 151

Miisasa, 105

miitekellim, 95, 102,106

Miitevekkil, Abbasi halife, 86, 88, 198

Miitevekkil-Alellah Ahmedb. Siilleyman,
213,214

Miitevekkil-Alellah Yahya, 218

Miitevekkil el-Mutahhar b. Muhammed,
216

Miitevekkil ismail b. el-Kasim, 217

Miitevekkil Serefiiddin Yahya b. Semsid-
din, 216

Nadir Sah, 116
naib-i imam, 109, 128
nakib, nakiblik, 71, 93, 95, 236
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Nasir, Abbasi halife, 172

Nasir Ahmed, 217, 218

Nasir Ahmed b. Yahya Hamidiiddin, 217

Nasir-1 Hisrey, 154, 160

Nasrri(ler), 101, 200, 201, 202, 203, 206

Nasiriyye, 199, 202, 206

Nasir-Lilhak, 198, 199

Nasir Selahaddin Muhammed b. Ali, 215

Nasiriidddin Abdiirrahim b. Ebu Mansur
Muhtesem, 100, 101

Nasiriidddin Sah Kagar, 118, 121

Nastriiddin Tusi, 97,99,100, 101, 102,
105, 173

Nasirii’l-Kebir, 198

Nasrb. Seyyar, 188

Nasr, II. Samani Emir, 143

Nasr, II., Samani Emir, 143, 200

nass, 47, 75, 77, 78, 84, 137, 164, 190, 192

natik, 147, 148, 158

Navusiyye, 82

Necasi, 67,239

Necef, 97, 106, 109, 111, 118, 124, 125,
127, 129, 130, 243, 247, 248, 253, 268,
270,273

Necran, 166, 209, 213, 218

Nefsiizzekiyye, 68, 70, 73, 76, 82, 189,
194, 195

Nehcii’l-belaga, 95

Nesturi, 231

Nesturiler, 231

Nevroz, 230, 240

Nimetullahiyye, 105, 111, 180

Nisapur, 97,99, 198

Nizamgah I. Burhan, 133

Nizamgabhiler, 132

Nizamiilmiilk, Sel¢uklu veziri, 143

Nizar, 160, 169, 170, 171, 172

Nizari Ismaililer, 156, 167, 171, 173, 185,
205, 223

Nizari Kuhistani, 175

Nizari(ler), 29, 30, 136, 160, 167, 170, 171,
172,174,176, 177, 178, 206, 233, 238

Noktaviler, 104

Noktaviyye, 104

Nurbahsiyye, 105

Nureddin Muhammed, 169, 172

Nurullah eg-Sigteri, 133

Nusayri(ler), 11, 16, 28, 42,43,60,79, 174,
222,223, 224, 225, 226, 227, 228, 229,
230, 231, 232, 233, 234, 235, 236, 237,
238, 239, 240, 241

niibiivve, 61

Olcaytu, Mogol-Ilhanh hiikiimdar, 102,
206

On Iki imamey, 15, 16, 28, 30, 35, 36, 37,
38, 59, 61, 63, 65, 79, 80, 81, 85, 86,
87,91, 92, 93, 94, 95, 96, 97, 98, 99,
100, 101, 102, 103, 104, 105, 106, 107,
108, 109,110,111, 112, 113, 114, 115,
116, 117,118,119, 120, 121, 125,
128, 129

On ikiimamailar, 11, 15, 16, 18, 21, 80,
87,92,93,103,117, 131, 132, 133, 134

Orta Asya, 7, 15, 34, 39, 97, 98, 99, 104,
105, 143, 151, 156, 158, 160, 174, 176,
177, 184, 237,238

Orta Asya Universitesi, 184

oryantal(-ist)(-izm), 18, 31, 32, 33, 34, 35,
36, 39, 223, 224, 226

Osman b. Mezun el-Necagsi, 239

Osmanly, 23, 31, 122, 216, 217, 218,235

Osman (Osmanb. Affan), 45, 49, 50, 51,
214

Ottawa, 184

Ogeday, 100

Omer (Omer b. el-Hattab), 45, 49, 66, 110,
190, 209, 214

Ortadoguy, 7, 11, 15, 16, 122, 185

Ozerk Alevi Bolgesi, 235

Pakistan, 15, 16, 134, 179, 183, 258, 264,
274,276

Paris, 31, 36, 43, 185, 226, 243, 246, 248,
250, 251, 252, 253, 256, 258, 260, 261,
263, 264, 270, 271, 273, 276,277,278

Pencap, 134, 178, 179
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Pendyad-1 Civanmerdi, 177

Pesihaniyye, 104

peygamber(lik), 28, 44, 61, 62, 95, 146,
228,229

pir(ler), 179, 180

Pir Sadreddin, 179

Pir Semseddin, 179

Rafiziler, 188

Rahati’l-Akl, 154, 163

Rasidiiddin Sinan, 29, 174

Razi, 143, 153, 155, 159, 201

Razi, Abbasi halife, 89

recat, 59, 61, 80, 92, 157,193

René Dussaud, 43, 226, 273

Resailii Thvani’s-Safa, 155

Resd’ili’l-hikme, 157

Residiiddin Fazlullah-1 Hemedani, 168,
171

Rey, 93, 94, 98, 197, 201, 203, 205, 208

Riza Han $ah, 123, 124, 125, 128

Risaletiid-damiga fi’l-fasik en-Nusayri,
232

Risaletii’l-Mesihiyye, 231

Rossairioun, 223

Royan, 196, 197, 199, 205

Rudbar, 170, 195, 197

Rudolf Strothmann, 35, 227

Rusya, 119

Ruzbih b. Merzuban, 239

Ritkneddin Hiirgah, 169, 174, 175

Riikniid-devle, 94

Sa’ad b. Abdullah el-Kummi, 58, 80

sadat-1 Alevi, 194

Saddam Hiiseyin, 130

Sade, 208, 210, 211, 213, 215

sadr, 110

Sadriidddin Muhammed Sirazi, 112, 113

Safeviler, 30, 102, 107, 109, 110, 113, 116,
130, 177, 207, 208

Safeviyye, 105, 107

Saffariler, 197

sahabe, 44, 49

DizZiN

Sahibi Fah Hiseyin b. Ali, 82, 189

sahibiizzaman, 92

Sair-Fillah, 202, 203

Sairi(ler), 202, 203, 206

Salih b. Mehdi el-Makbili, 220

Samani Emir II. Nasr, 200

Samani(ler), 143, 160, 198, 199, 200, 201,
202

Samarra, 86, 89, 229

samit, 79, 147

Samuel Lyde, 225

Sana, 209, 210, 211, 212, 213, 215, 217,
218, 248, 252, 266

Satpanth (dogru yol), Satpanthi, 41, 178,
179, 182, 268

Save, 98

Seccad, 64

Sefername, 175

Sefidrud (1rmak), 198, 207

sefir, 88, 90

Selahaddin Eyyubi, 161, 233

Selguklular, 97, 98, 159, 170

Selefi(ler), 183, 187, 214, 221, 241

Selemiye, 141, 144, 145, 149

Selim, I., Osmanli sultan, 235

Sellariler, 159

Selman-1 Farisi, 239

Semerkant, 98

Senai, 176

Serdar Ebu’l-Hasan Han, 181

setr, 139, 161, 162, 170

Seyfiiddevle, 230

Seylil'l-cerrar, 221

Seyyid Abdullah Bihbehani, 122

Seyyid Abdilhiiseyin Maragi, 135

Seyyid Abdiilhiseyin Serefeddin, 130

Seyyid Ali Hamaney, 129, 131

Seyyid AliKiyab. Seyyid Emir Kiya el-
Malati, 207

Seyyid Ali Muhammed $irazi Bab, 121

Seyyid Dildar Ali Nasirabadi, 134

Seyyid Ebu Abdullah ibnii’l-Vezir, 219,
220, 221
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Seyyid Ebu’l-Hasan Kahaki (Ebu’l-Hasan
Ali), 180

Seyyid Ebu’l-Hasan Miisevi el-Isfahani,
124

Seyyid Hasan Miiderris, 124

Seyyid Hasan Nasrallah, 131

Seyyid Haydar Amuli, 106

Seyyid Kazim Resti, 120, 121

Seyyid Kivamiiddin Marasi, 207

Seyyid Mir Muhammed Bakir el-
Esterabadi, 112

Seyyid Muhammed Kiya b. Seyyid Haydar
Kiya, 206

Seyyid Muhammed Tabatabai, 122

Seyyid Muhsin el-Hekim, 130

Seyyiduna Abdullah b. Muhammed el-
Mekremi, 166

Seyyiduna Muhammed Burhaneddin, 165

Seyyiduna Tahir Seyfeddin, 165

Siffin Savagi, 50, 51

Sicilmase, 149

Silsilatal-turas el-Alevi, 228

Sincar, 233

Sind, 143, 144, 150, 151, 175, 176, 178,
179, 182

Sistani, 129, 130

Siyahgesm, 201

Siyasetii’l-miridin, 204

Subhi Ezel, 121, 122

sufi, 111

Suleyhi(ler), 159, 161, 212

Sultan Ahmed Han (Malati Seyyid), 208

Sultan Ali, 108

Sultan Celaleddin, 99

Sultankulu, Kutupsahi, 133

Sultan Seyyid Said, 134

Surat, 42, 165

Suriye, 16, 28, 29, 32, 33, 34, 39, 42, 50, 51,
69, 98, 136, 141, 157, 160, 168, 170,
174, 176, 222, 223, 224, 225, 226, 230,
231, 232, 233, 234, 235, 236, 237, 241

Suriye Devletleri Federasyonu, 235

Suudi Arabistan, 15, 16,79, 131, 132, 166,
187, 221, 241

Siilleyman b. Abdullah, 197

Silleyman b. Hasan, 165

Siileyman b. Ismail, 206

Siileyman b. Surad el-Huzai, 53

Siileyman Efendi el-Azeni, 226

Silleymani(ler), 162, 165, 166

Siimeytiyye, 82

siinnet, 65

Sanniligin, 109

Sunni(lik), 17, 18, 19, 20, 21, 22, 25, 27,
28, 32, 33, 34, 35, 44, 47, 58, 61, 67,
72,73,79,93,97, 98, 102, 103, 104,
105, 107, 109, 110, 116, 125, 129, 130,
131, 133, 136, 140, 141, 149, 150, 155,
158, 159, 161, 164, 169, 171, 172, 173,
174, 179, 182, 190, 191, 194, 198, 200,
205, 213, 214, 215, 218, 219, 220, 221,
233,234,235

Safii, Sinni mezhep, 107, 215, 219, 221

Sah Abbas, I, 111

$ah Cihangir, 133

$ah Halilullah, 180, 181

$ah Ismail, 108, 109

Sah Kalender, 177

$ah Kerim el-Hiseyni, IV. Aga Han, 181,
183

Sah Nizar, 180

Sahruh, 107

Sah Sultan Hiseyin, I., 113

Sah Tahir Hiseyni, 133, 177

$ah Tahmasp, I, 109

Sam, 51, 64, 69, 223, 235, 245, 247, 248,
250, 259, 260, 261, 277

Sehare, 212

Sehribabek, 180

Sehristani, 58, 102, 138, 171

Sehzade Ali Han, 181

Sehzade Amin Muhammed, 181

Sehzade Sadruddin, 181

$emseddin Muhammed, 175, 176

Semsiddin Cafer b. Ebi Yahya, 213

Serefiiddin el-Hadi, 218
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Serif el-Murtaza Alemi’l-hiida, 95, 96,
97,114

Serif er-Radi, 95

Seyh Abdiilkerim Hairi Yezdi, 124, 126

Seyh Ahmed Ahsai, 120

Seyh Ali el-Kereki el-Amili, 109

Seyh Bahai (Seyh Bahaiiddin el-Amili),
112

Seyh Civanci Evrengabadi, 165

Seyh Ciineyd, 108

Seyh Fazlullah Nuri, 118

Seyh Haydar, 108

Seyhiyye, seyhi(lik), 120, 121

$eyh Muhammed Hiiseyin Fadlallah, 131

Seyh Murtaza Ensari, 118

Seyh Miifid, 94, 95, 96, 114

Seyh Saduk, 94

Seyh Safiyyiddin, 107, 108

Seyh Tusi, 67, 96, 97, 114

Seyh Yaprak tiirbesi, 231

Seyh Zeynelabidin Mazenderani, 135

Siat Alj, 46, 51, 52

siat el-Mehdi, 55

$iat Muaviye, 51

$iat Osman, 51

Sihabeddin Sah, 181

Sihabiler, 158

Sihabiiddin Yahya es-Sithreverdi, 107,
112, 179

Siraz, 104, 113, 135

Sit, 238

Tabaristan: Taberistan, 98, 106, 194, 195,
196, 197, 198, 199, 200, 201, 202,
205, 207

Taberiyye, 231

Tacikistan, 16, 41, 184

Tabhiriler, 197

Takiyyuddin ibn Teymiyye, 220

takiye, 65, 77, 78, 93, 101, 133, 141, 144,
173,174, 182, 183, 193, 230, 231, 236

taklid, 117, 118, 124, 127, 128, 129, 135

Talekan, 189

Talibiler, 56, 187

Talibiyye, 191

talim, 171

Talimiyye, 171

Tarihsel Kentlere Destek Programy, 184

Tarsus, 223

Tarum, 207

Tasfiyetii’l-kulub, 215

Tayyib, 161, 162

Tayyibi(ler), Tayyibiyye, 16, 136, 155, 160,
161, 162, 163, 164, 165, 166, 167, 215,
216, 237

Tebriz, 108,110, 121, 175

Tecridir’l-itikad, 101, 102

Tehzibir'l-dhkam, 96

tenasiih, 62, 157, 229, 238

tegbih, 61

tevil, 145, 146, 153

Teviliid-Deaim, 152

Tevvabin, 53

Tihame, 215

Timur, Timurlular, 107

Toronto, 184, 243

Trablussam, 98, 234, 235

Tugrul, I, Selguklu sultan, 97, 98

Tuhfetii’l-kuliib, 163

Tuluy, 99

Tus, 96, 98

tirbe kentleri, 129

Tirkiye(li), 16, 104, 123, 124, 127,223,
235, 245

Tiirkler, 97, 235

Tirkmen(ler), 107, 108, 109, 116

Ubeydullah (b. Muhammed b. Ismail),
140, 141

Ucch, 179

Udh, 134

Ukayliler, 98

Ulema, 127

Ulyaiyye, 237,238

Umdetii’l-islam Cafer, 212

Ummii'l-Kitab, 67

Usuli(yye), 114

usuli’l-fikh, 117
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Uyunii’l-ahbar, 164
Uytinii’l-ezhar fi fikhi’l-e'immeti’l-ethar,
221

Vaiza, 157

Vakifiyye, 83

Vasil b. Ata, 69, 188
Vehhabi, 79,132

velayet-i fakih, 126, 127, 131
veli, 128, 129, 164

Velid, II., Emevi halife, 69
veli-i fakih, 128, 129

Yahudi(ler), 122

Yahya b. Abdullah, 189, 195

Yahya b. Ebu $iimeyt (Siimeyt), 82

Yahya b. Hiiseyin Hadi-1lelhak, 199, 208,
209, 210, 211, 212

Yahya (b. Lemek), 162

Yahya b. Muin es-Sammari, 229

Yahya b. Omerb. Yahya, 189

Yahya (b. Zeyd b. Ali), 69, 188

Ya'il b. Fatin, 239

Yakub b. Leys es-Saffar, 197

Yemen, 16, 22, 34, 39, 42, 88, 142, 143,

zahiri, 79, 145, 147,153, 163

Zebid, 215

Zehrir’l-me’ani, 163

Zencan, 197

Zend (hanedani), 116

Zerdigt(lik), 55, 122, 194, 217, 240

Zeyd b. Ali Zeynelabidin, 68, 69, 186, 187,
188, 190, 193, 194

Zeydiyye, 57, 68, 69, 186, 188, 193, 199,
204, 205, 215, 219, 220

Zilhicce, 47

zimmi, 55

Ziyari(ler), 201, 202, 203

Zuhur: zuhur, 68, 158, 161, 162

Zu'l-Serefeyn Mahammed, 212

Zurara b. Ayan, 67

Ziibeyriler, 56

Ziieyb b. Musa el-Vadii, 162

144, 146, 151, 155, 158, 159, 160, 161,
162, 163, 164, 165, 166, 167,186, 189,
190, 193, 194, 196, 199, 203, 204, 208,
209, 210, 211, 212, 213, 214, 215, 216,
217,218, 219, 220, 221, 246, 256, 257,
262, 263, 269, 278

Yezd, 180

Yezid, Emevi halife, 52, 53

Y. Friedman, 227

Yusuf, 68, 100, 115, 211, 238

Yusufb. Ahmed el-Bahrani, 115

Yusufb. Omer es-Sekafi, 68

Yusufb. Yahya b. Ahmed en-Nasr, 211,
216

Yusa, 238
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Sii iISLAMTARIHI

Sii Islam diinyasi son zamanlarda Ortadogu’yu,
dolayisiyla biitiin diinyay1 etkileyen kriz ve
gatismalardan dolay: siirekli giindemde. Bu sayede
Sii Mislimanlhik tarih ve geleneginde yer alan
Misliman topluluklar hakkinda gok az sey bilndigi
ortaya ¢ikti. Oysa Sii alimler, sairler, filozoflar
ve diger bilim insanlar: Islami diisiince ve kiiltiire
ciddi katkilarda bulunmustur. Sayisiz $ii hanedani
ve aile sanatgilara ve 4limlere hdmilik yapmistir.
Biitiin bunlara karsin §$ii [slam, Doguda ve Batida
One qlkmamlstlr Onde gelen Islam tarihgilerinden
eksiksiz bir dokiimiini verirken pek ¢ok yanlis
anlamay: da diizeltiyor. $ii Islamin olusum
doneminin ardindan diinya gapinda milyonlarca
inanani bulunan dért toplumun tarihini aktariyor:

Oniki Imamcilar, Ismaililer, Zeydiler ve Nusayriler.
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