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Sehirlesme, gog ve kitle iletisim araglarinin yayginlasmasi gibi pek ¢ok etken
Aleviligin temelini olusturan dede —talip baginin kopmasina yol agmistir. Bu si-
recte dedeler ve dedelik kurumu gegici bir fonksiyonsuzluga maruz kalmis ve
sehirlerde kurumlasmaya baslayan cemevleri sayesinde tekrar cem yonetecek
duruma gelmislerdir. Ancak bu stireg, ocak kurumunun ortadan kalkmasina ve
dedelerin Alevi dernek ve vakiflarina bagimli olmalarina yol agmistir. Bu du-
rum, geleneksel Aleviligin dontsmesi, biinyelerinde bulundurduklari cemevle-
ri vasitasiyla kalabalik Alevt kitlelerini seferber edebilme potansiyeline ulasan
Alevi dernek ve vakiflari sayesinde Aleviligin toplumda, siyasal bir sorun olarak
algilanmasi sonucunu dogurmustur. Bilindigi gibi tarihte Aleviligin siyasallastig
ve Alevi Stinni kamplasmasinin yasandigi durumlarda, buylk Sinni cogunlugun
karsisinda Alevilik ve Alevi gruplar daha da igine kapanmis ve savunma pozis-
yonuna gegmistir. Bu durum Alevilik sorunun ¢6ziminin ertelenmesine yol
acmistir. Alevilik sorununu siyasi bir sorun olmaktan ¢ikarip toplumun ¢ogunlu-
gunun gozinde “mesruiyetini” saglamanin yolu; sorunun mesru bir hak sorunu
oldugu fikrini strekli gindemde tutmak, ¢6zimiin odagina dedeleri koymaktr.
Cozimiin odagina dedelerin konuldugu, cemevlerinin yasal ibadethane kabul
edilip ihtiyaclarinin karsilandigi bir ortamda dedeler taliplerine ulasmak igin
dernek ve vakiflara ihtiya¢c duymayacaklardir. Boylelikle dernek ve vakiflar da
asli fonksiyonlarina donebilecektir.
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abstract
Dedelik’s Test with the Association

Urbanization, migration and the spread of mass media and many other
factors has led to the breaking of dede —talip link that the basis of Alevism.
In this process, the Dedes is temporarily lost their function. Cemevleri thanks
that began to be institutionalized in cities they again been able to manage
cem. However this stituation has led to that Dedes come under influence of
association managers. This Situation, has led to the politicization of Alevism.
Alevism throughout history, when Alevilik seen as a political issue, they were
forced to shut down and move to a defensive position. This, has led to the
postponement of Alevism solution of the problem. The way of solving of the
Alewism problem is to be a out of political problem it. It is possible to put the
Dedes into the focus of solution. So Alewism can become legitimate in the
eyes of the majority. Given the focus of the solution grandfathers, Cemevis
will be considered legal worship and Dedes will not need Alewi associations
anymore. Thus, associations and foundations will be able to return to their
core functions.
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Giris

Geleneksel Alevilikteki bircok kurum modernlesme ve sehirlesme ile birlikte ya
yok olmus ya da degismek veya zayiflamak durumunda kalmistir. Modernles-
me ve sehirlesme, sadece var olani yikip, yipratmamis; bunun yaninda Aleviligi
ve Alevileri yeni durumlarla bas basa birakmistir. Cem yapilacak bir yer ihtiyaci,
bu yeni durumlardan bir tanesidir. Zira tarihte, dede, yilin belli zamanlarinda
bagh koyleri dolasir, sorunlari ¢ézer, kdyde en uygun evde cemlerini yapar ve
taliplerinin ihtiyaglarini karsilardi. Ancak sehirlesme ile birlikte boylesi bir du-
rum modern kentlerde uygulanamaz olmustur. Bunun konumuzu asacak kadar
genis cesitli sebepleri vardir.

Modernlesme ve sehirlesme siregleri, Aleviligin ylzyillardir varhigini sir-
diirmesini saglayan dede-talip bagini koparmistir (Okan, 2004: 117; Shankland,
1998: 323). Sehirlerde sosyo-kiiltirel ve dini ihtiyaglarini karsilamak igin Alevi-
ler, kendileri gibi Alevilerin 6rgitlendigi dernek ve vakiflarda bir araya gelmis,
bu dernek ve vakiflarin yoneticileri geleneksel Alevilikteki dedelerin rollerin-
den bazilarini Gstlenmislerdir. Bu durum, s6z konusu dernek ve vakiflarin si-
yasi kimlikleri nedeniyle, sehirlerde Aleviligin ayni zamanda siyasi bir hiiviyet
kazanmasina ve geriye kalan ¢ogunluk tarafindan siyasi bir sorun olarak algi-
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lanmasina sebep olmustur. Ritliel merkezli s6zIi kiltlr zayiflamis, artik siyasi
birer araci olan dernek baskani 6ne ¢ikmistir. Bu dernekler binyesinde agilan
cemevleri, sehirlerde ibadetlerini yapmak igin bir yere ihtiya¢ duyan ve kendi-
lerini sehir ortaminda ifade etmek isteyen Alevilerin bir araya geldikleri yerler
olarak Alevilik sorununun odagina yerlesmistir. Bu durum Alevilerin mesru hak
taleplerinin, yetkililer ve Stinni gcogunluk tarafindan siyasi bir sorun olarak algi-
lanmasina yol agmustr.

Cemevlerinin ibadethane statlisiiniin devlet tarafindan kabul edilmesi
ya da hukuki statlsiiniin ne oldugu konusu bu makalenin kapsami disindadir.
Bizce, bu konunun tartisilmasi bile abestir. Zira inancin baglilarinin ibadethane
olduguna inandiklari bir yer hakkinda yetkililere diisen oranin ibadethane olup
olmadigini tartismak ve karar vermek degildir. Yapilacak olan bu ihtiyaclarin
karsilanmasi icin gerekli kolayliklari saglamaktir. Vergisini veren, askerligini ya-
pan kisacasi devlete karsi tim yikumliliklerini yerine getiren vatandaslarinin
inang ve ibadet ihtiyacini karsilamak tiim vatandaslarina esit mesafede duran
bir devletin gorevidir. Ancak cemevlerinin islam dinindeki mescidin karsit ola-
rak konumlandirmak sundugu ¢éziimlerden daha fazla sorun Uretecektir. Ko-
nuyu bu baglamda ele almak gereklidir. Ozel vakif ve cemaatler tarafindan giin-
deme getirilen cami ve cemevlerinin birlikte insa edilecegi projeler, cemevini
caminin alternatifi olarak konumlandiracak ve kamuoyunda boyle bir alginin
yerlesmesini saglayacaktir.

Bizce bugiin Aleviligin karsi karsiya kaldigi en biylk sorunlardan biri; de-
delerin cem yonetmek icin bir cemevine ihtiya¢ duymasidir. S6z konusu ce-
mevleri, ancak 6rglitli yapilari sayesinde Alevi dernek ve vakiflari biinyesinde
mevcuttur. Bu durum bir dedenin Alevi halka ulasabilmek i¢in Alevi 6rgitleri-
nin araciligina ihtiya¢ duydugunu, bu araci kurumlar var olmadiginda talipleri-
ne ulasamadigini géstermektedir. Boylece dedeler, Alevi dernek ve vakiflarina
bagimh hale gelmistir. Bu bagimlilik, dedelerin bagimsizligini golgeleyecek bir
niteliktedir. Zira modern 6ncesi dénemde ocaklar etrafinda dedesi ile bir araya
gelen talip artik dernek miidavimi olarak dernek yonetiminin belirledigi ve belli
glnlerde gelen cem yonetip, isi bitince giden dede ile muhatap olmak zorunda
kalmistir. Bu durum Aleviligin 6ziini olusturan dede — talip baginin eskisi gibi
olamayacagini gostermistir. Ocak merkezli dede-talip bagi artik mahalle sakini,
dernek Gyesi ile mahallede faaliyet gosteren dernek yonetimi arasindaki baga
donusmuistir. Alevilik sorunun ¢éziimiinde “dedeleri” merkeze alip ¢oziimler
Uretmeye calismak bir zorunluluktur. Bu sayede, talibi bulunan ve her biri birer
kanaat dnderi olan dedelerin, Alevi dernek ve vakiflarina bagimliligi azalacak ve
tarihteki oncd rollerine tekrar dénebileceklerdir. Ayrica diger dedeler ile bagla-
ri kuvvetlenecek bu da bir sinerji ortaya ¢ikabilecektir.
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Bu calismanin amaci, Aleviligi temeli olan dede-talip baginin sehirlerde
vasitasiz olarak kurulabilecegi ortamlar olusturmanin zorunlulugunu ortaya
koymaya calismaktir. Gliniimizde ancak dernek ve vakiflarin izin verdigi ve ha-
zirladigl ortamlarda talipleriyle bulusabilen dedelerin karizmatik liderlikleri ve
bagimsizliklar zedelenmistirt. Durum talip agisindan da farkh degildir. Gelenek-
sel olarak bagli oldugu ocagin dedesini degil, fiziki veya ideolojik olarak yakin
kendisine yakin olan dernegin dedesinin cemine devam edebilecektir. Boylece
bu dernekler ve vakiflar blinyesinde bir araya gelen Aleviler, birbirleriyle ortak
noktasi giderek azalan deyim yerindeyse “Alevi cemaatlerinin” Giyeleri durumu-
na gelmektedirler. S6zli kiltire dayal ve kitabi yoni zayif olan bir yapr icin bu
durum, uzun vadede ciddi bir sorun teskil edebilme potansiyeli tagimaktadir.

Tarihsel siirece bakildiginda Alevi toplumunun daha ziyade “azinlik psiko-
lojisine” sahip olarak varliklarini devam ettirdikleri goralir. Bu nedenle kapa-
li-gizli toplum o6zellikleri gosterirler. Turkdogan’a gore (1995: 481) kapah —gizli
tum topluluklar gibi Aleviler de ayakta kalabilmek igin bir takim manevi direng
noktalari gelistirmislerdir. Ona gore Aleviler, Turkiye toplumunun ¢ogunlugunu
olusturan biylk toplumdan ayrilmaktadirlar. Bu nedenle dini norm ve deger-
ler Alevi toplumunu ayakta tutabilmek icin birer dinamik unsur olarak manevi
doku olustururlar.

“El ele el hakka” anlayisi cergevesinde formiile edilen Alevi hiyerarsik ya-
pisi, temelde Osmanli Safevi miicadelesinin dncesi ve sonrasina gore farklilik
gosterir. Bilindigi Kizilbas Alevi ocaklarinin timi Erdebil Ocagina baghdir (Tur-
kdogan, 1995: 488). Tiirkdogan bunu Safevi déneminde iran’dan Anadolu’yu
irsat icin gelmis dini liderlerin varligina baglar. Bu dénem Anadolu Aleviligi icin
oldukga kritik bir dénemdir. Zira Yavuz- Sah ismail miicadelesi sonrasinda Ki-
zilbas topluluklarin, merkezle baglari kopmus, Kizilbas topluluklar “bliyik top-
lumdan” farklilagsmis ve iyice ¢evreye itilmislerdir. Dini kaynaklarla bagi kopan
ve merkezden cevreye itilen bu topluluklar, savunma amacl olarak igine kapan-
mislardir. Alevi —=Siinni evliliklerin nadirattan olmasi durumunu Subasi (2010:
65-66), Stinnilerin Alevileri dislamasindan ¢ok Alevilerin bu donemde savunma
amacli ice kapanmasina baglar. Bu donemde Anadolu Aleviligi, Hz. Ali figliri ile
tanismis, On iki imam ve Ehli Beyt sevgisi Alevi inancinin temelleri arasina bu
doénemde girmistir.

Ersal (2009: 46), Alevi —Bektasi geleneginde doldurulamaz bir yeri olan
“dedelik ve ocak” sisteminin (i asamadan gecerek giinimizdeki seklini aldigini
belirtir. Ona gore, birinci evre; Haci Bektas Veli 6ncesi dénemdir. ikinci olarak;
Haci Bektas Veli ve halifelerinin etkisiyle yapilanan donem ve (glinci olarak da
“Erdebil Tekkesinin” etkisiyle ortaya ¢ikan degisimdir.

Dedelik unvani, sadece Alevilerde degil, tasavvuf ve tarikat geleneginde
onemli bir yer tutar. Yaygin olarak Bektasilik ve Mevlevilik tarikatlarinda ve na-
diren de Halvetilik ve Bayramilik tarikatlarinda kullanilir (Yildiz, 2004: 322).
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Dede, Alevi topluluklarinda, peygamber soyundan geldigine inanilan, dini
onderlere denmektedir. Dedeler ve dedelik kurumu Anadolu Aleviliginin yasa-
masinda ve sonraki nesillere aktarilmasinda hayati bir konumu isgal etmekte-
dirler. Alevi toplumunun temel tasi olan dedeler, ilahi bilginin tasiyicisi, dinsel
hiyerarsinin en Ust noktasindaki yer alan “kutsal- Tanrisal figlrdir” (Subasi,
2004:72) .

Mursit, pir ve rehberden olusan Ugcli bir yapisi olan dedelik, Alevi toplu-
mun o6nderi ve ayni zamanda yargici olarak, Alevilik tarihinde cok 6nemli bir
yer isgal etmistir. Dedelik soydan devam eden bir kurum oldugu icin bir dede-
nin yerine ancak onun oglu gecebilir. Bu olgu Alevi geleneginde “ocak sistemi”
olarak isimlendirilir.

Dedelik kurumunun tarihini eski Tiirk kiltlr ve gelenegine baglayan aras-
tirmacilar vardir (Tirkdogan, 1995: 492). Ancak dedelik kurumunun, buglinki
“kutsal aile” ve “evlad-i resul” olarak Hz. Peygambere baglanip, seyyidlik yoluy-
la toplumsal mesruiyet kazanmasi olgusu, yukarida da belirttigimiz gibi, Safevi
etkileriyle gerceklesmistir. Sah ismail Alevilik toplumunu etkilemek amaciyla,
kokleri eski Turk geleneklerine kadar uzanan kabile dnderleri olan Tirkmen
beylerine birer tarikat seyhi yetkileri vererek, onlara “siyadetname” yani se-
yitlik belgeleri vermistir (Yildiz, 2004: 324). Béylece Anadolu’da olusan her bir
ocak, dini ve toplumsal dnderlik fonksiyonu Ustlenmistir. Ocak’a gore, her bir
Alevi ocagl, Alevilik biinyesinde bir nevi bir tarikat sayilabilir (akt. Yildiz: 2004:
324).

Anadolu Aleviliginde genel olarak dedelik, dort kategoride degerlendirile-
bilir. Ocakzadeler, Dedeganlar/Celebiler, Babaganlar ve vekaleten dedelik go-
revlerinin yapildigi “Dikme Dedeler Kolu” ve “Gegici icazetli Dedeler Kolu” ya
da “Bedreddini Babalar” gibi yapilar s6z konusudur (Subasi, 2010: 112; Yildiz,
2004: 327).

Geleneksel Alevi 6rglitlenmesinde mutlak bir otorite olan dede, Alevi sos-
yo-kiltlrel yasamin merkezde yer alan figlirdir. Subasi’'ya goére (2010: 227)
dede, kutsal- tanrisal bir figlirdlir ve Alevi cemaati dedenin kisiliginde somut-
lasir. Ona gore dede, toplulugun birlikteliginin, hafiza onayinin temsilciligini ya-
par, tarihin surekliligini yansitir ve dedenin bu imaji, ona diinyevi anlamda bir
karizma ve asalet atfederken dede, bu yolla kendini topluluk karsisinda mutlak
bir otorite sahibi olarak gorir.

Alevi gelenegi bireysel ahlaki ilkelerin yaninda toplu olarak icra edilen pek
cok merasim ve ritiiele sahiptir. ikrar verme cemi, gérgii cemi, Abdal Musa kur-
bani, Hidirellez orucu, on iki imam orucu, dardan indirme erkani vs. bunlardan
bazilardir. Dedenin bulunmadigi bir ortamda toplu ayinlerinden higbiri yapila-
maz. Dede dini ve toplumsal lider olarak tiim bu ayinleri yonetir. Ortaya ¢ikan
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problemleri resmi mahkemeye yansimadan once halleder. Dedenin olmadigi
bir ortamda Tiirkdogan’a (1995: 494) goére; Alevi toplumu ismen varhgini sir-
dirse de gergek kimligini koruyamaz ve yozlasir.

Yaman (2009: 32) dedelerin konumunu ve ocak? sistemini soyle anlatir;

“Ocaklar seklindeki bu érgiitlenme, ylizyillardir Anadolu’nun birbirinden
cok uzak bélgelerinde yasayan Aleviler arasinda iletisimi de saglayan yegdne
arag olmus ve bu islevini dedeler araciligiyla yerine getirmistir. Alevi ocaklarinin
degisik bélgelerde yasayan topluluklar tizerinde farkli niifuz alanlari bulunmak-
tadir. Ocakzade dedeler, istisnai durumlar disinda, kendilerine baglh bélgeler ve
kéyler disindaki yerlerde faaliyette bulunmazlardi. Taliplerde de béyledir, yani
babasi hangi ocadin talibiyse ya da hangi ocaktansa o da mutlaka o ocagin tali-
bi olurdu. Her ocak belli niifuz alanlarina sahiptir; ancak gesitli nedenlerle bagl
bulunduklari ocak ve dedeleri bulunmayan Alevilerin, baska ocakzade dedelere
baglandiklarina da rastlanmaktadir.”

Yaman (2006: 69) geleneksel Alevilikte dedelerin toplumsal rollerini soyle
dile getirir; “Alevi dedelerinin geleneksel yapi ¢oziilmeden dnce baslica islev-
leri su sekilde siniflandirilabilir: 1. Sosyal ve dinsel bakimdan topluma 6nderlik
etme ve davranislariyla, yasantisiyla 6rnek olma, 2. Toplumu irsat (aydinlatma)
ve bilgilendirmek, 3. Toplumda birligi ve dayanismayi saglamak, 4. Sosyal ve
dinsel torenleri (cem, cenaze, evlenme térenleri vb.) yonetmek, 5. Adaleti sag-
lamak, suclulari diiskiin etmek, 6. inanci ve gelenekleri yasatmak ve aktarmak,
7. Kutsal glcleri nedeniyle maddi-manevi sorunu olanlarin, hastalarin basvuru
yeri olmak” .

Dedeler, dogru bir degerlendirmeyle Alevi cemaatini anlaminin kilit tas-
larindan biri olarak kabul edilir (Shakland, 2010: 28). Alevilikle, mirsidini hak
bilmeyenin imani yoktur (Eréz, 1977: 106). Dedenin bu vaz gegilmez konu-
mu Sinnilikteki din adaminin karsiligi degildir. Altintas’a gore (2005:100-101)
Alevilerdeki otorite anlayisi, karizmanin “rutinlesmesine ya da yayilmasina”
dayali olan Sinni otorite bigciminden daha ¢ok, karizmanin “daimi kilinmasi”
tarzinda otoritenin temellerini mesrulastiran Sia’nin otorite anlayisina yakindir.
Alevilikte ‘karizmatik otorite” dizeni, “Allah/Hak Muhammed, Ali” seklinde bir
siradiizeni izler. Hz. Ali'nin soyunun bir devami olarak kabul edilen imamlar ve
Dedeler, karizmatik otoritenin yasayan somut halleridir.

Bilindigi gibi dedeligin fonksiyonlarini yitirmesi 1960-70’li yillara rastlar.
Alevi genclerin cogunlukla sol goriisti benimsemesi ile birlikte dedelik kurumu,
somurd sisteminin bir uzantisi olarak gorilmeye baslanir (Bozkurt, 2010: 114).
Subasl’ya (2010: 215-218) gore, bugiin dedelerin pek ¢cogunda, sahip olduklari
“soy” avantajinin disinda, bu goérevi yerine getirebilecek liyakat bulunmamak-
tadir.
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Dedelerin “hakkullah” adi altinda aldiklari ve gecimlerini tarih boyunca
bununla sagladiklari yardimlar bu elestirilerde énemli rol oynamistir. Dini, kit-
leleri uyusturmak icin kullanilan afyon olarak nitelendiren, sehre yeni go¢ edip
sol ideolojilerle tanismis gencler, dini olan tiim kurumlara siddetle karsi ¢cikmis,
bu karsi ¢ikistan en fazla dedeler etkilenmislerdir. 90’1 yillarda Alevilik, insanla-
rin farklihklarini vurguladiklari bir kimlik olarak tekrar ortaya cikinca, dedelere
olan ihtiyag tekrar hissedilmeye baslanmis ve yeni olusan Alevi orgltler, sehirli
Alevilerin ihtiyaclarini karsilamaktan uzak olduklarini diisiindikleri dedelik ku-
rumunun revize edilmesi gerektigini tartismaya baslamislardir. Hatta bu amac-
la istanbul gibi biiyiik sehirlerde “dedelik kurslari” dahi agilmaya baslanmistir
(Aktlrk, 2013: 42).

Dedeligi reforme etmeyi dislinen baziyazarlara gore; gelecegin “dede”leri,
Alevi arastirmaci ve aydinlari tarafindan reformdan ge¢mis ve cagdas bir Alevi-
lik dogrultusunda egitilebilecekleri 6gretim merkezlerinde yetistirilecektir. Bu
cercevede Alevi ilahiyat fakiltesi veya Alevi arastirma enstitlleri kurulus im-
kanlari arastirilmaktadir. Hatta bircoklari “dede”ligi kokten kaldirmayi talep et-
mistir (Subasi, 2010, 193)3. Boylece isteyen her dernek veya vakif kendi ideo-
lojisine* yakin dede yetistirebilecektir. Bunu engelleyecek yazili kokler yetersiz
oldugundan dolayi bu durum kimse tarafindan yadirganmayacaktir.

Yaman’a (2009: 33) gore dedelik ve ocak sistemi 1950’li yillardan 1990l
yillara kadar “gecici bir fonksiyonsuzluk” yasamistir. Ancak bu sistem, 90’1 yil-
lardan sonra yeniden yapilanma siirecine girmistir ve siire¢ hala devam etmek-
tedir. Bu tespite katilmakla birlikte bazi eklemelerin de yapilmasi gerektigine
inaniyoruz. Bu fonksiyonsuzluk slrecinde bazi kurumlar tekrar fonksiyon icra
edemeyecek denli bliylk yipranmalara maruz kalmistir. Bunlarin sehir ortamin-
da tekrar canlanmalari oldukca zor gériinmektedir. Ornek vermek gerekirse;
disklnlik sisteminin sehirlerde ve koylerde tekrar canlanmasi ve fonksiyonel
olmasi artik mimkiin degildir. Ayni sekilde ocak sisteminin yerini artik sehirler-
de cemevleri ve Alevi 6rgltler almistir. Mahallede yasayan Alevi vatandas oca-
gina bakmadan kendisine fiziksel veya diislince olarak en yakin olan cemevinin
cemine katilmaktadir®>. Gliniimuzde ocaklar varliklarini sembolik olarak devam
ettirmekle birlikte ocak talip iliskisi kati yapisini kaybetmistir. Yaman’a (2009:
36) gore artik “ocak dedeligi”nden, “kurum dedeligi”ne gecilmistir.

Alevi dedelerinin bazi fonksiyonlarini kaybetmesinde; pozitivist egitim sis-
temi, Alevi genclerin feodal sisteme tavir alislarini bicimlendiren ideolojik yak-
lasimlari, go¢ ve modernizmin yani sira Cumhuriyet sonrasi birokratik yapilan-
manin da 6nemli etkileri olmustur. Geleneksel Alevilikte Alevi kéyinin hem dini
hem de hukuki lideri olan dedelerin yaninda bir de muhtar secilmek zorunda
kalmistir (Aktay, 1999: 67). Dedenin kendisi muhtar olarak segilse bile bu segim
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slireci geleneksel otoritesini olduk¢a yipratmistir. Fonksiyonlarindan bazilarini
paylasmak zorunda kaldigi muhtarin varligi dedelerin sehre go¢ etmelerinde
onemli bir etken olmustur. 30 Kasim 1925’te cikarilan 677 sayil yasayla tekke
ve zaviyeler kapatilmasi, dinsel unvanlarin ve giysilerin kullanilmasina son ve-
rilmesi, dedelerin varligini hukuken yok saymakla kalmamis, dedelik yapmayi
ve “dede” olarak isimlendirilmeyi bir sug olarak nitelemistir. Bunlar yetmezmis
gibi yeni kurulan Cumhuriyet, resmi bir kurum olan Diyanet isleri Baskanligi
biinyesinde lkenin bilyik bir gogunlugunun din ihtiyaci karsilanmaya ¢alismis,
din hizmetlerini goren kisilerin maddi ihtiyaclari gidermis ancak Alevilerin ge-
leneksel lideri olan dedeyi dini bir otorite olarak kabul gormemistir. Geleneksel
“humus veya hakkullah” uygulamasi elestirilerin ve modern siireglerin etkisiyle
islemez olunca; dedeler maddi ihtiyaglarini karsilamak igin cesitli faaliyetlere
katilmak zorunda kalmislardir. Bu durum bile Alevi dedelerinin Alevi toplum
Uzerindeki otoritesine sekte vurmustur.

1980-90°li yillara geldigimizde durum degismeye baslamistir. Yaman’in
(2009: 33) belirttigi “gecici fonksiyonsuzluk donemi yerini, “kesif” dénemine
birakmistir. Bu donemde bir kimlik olarak Alevilige donis baslamistir (Kehl-
Bodrogi, 1996: 52). Sadece Aleviler degil bircok grup ve kurum bu dénemde
Aleviligin varligini tabiri caizse yeniden kesfetmistir.®

Sosyalizmin ¢okiisii, tehdit olarak algilanan radikal islamci akimlar gibi bu-
rada ayrintilarina giremeyecegimiz pek ¢cok nedenle Aleviler 1990’ yillardan
sonra Aleviligi yeniden kesfetmislerdir. Bazi arastirmacilar (Sahin, 2013: 172-
173) bu dénemi Alevilerin Reform ve Ronesans sireci olarak isimlendirmisler-
dir. Bu donemden sonra pek cok il ve ilgede Alevi dernek ve vakiflari agiimis,
acilan bu dernek ve vakiflar kendi biinyelerinde cemevleri kurmaya gayret et-
mislerdir. Yurt disinda birikip tlkeye donen maddi/manevi Alevi sermayesinin
de etkisiyle her kurum ve ekol kendi cemevini agmistir. Agilan bu cemevlerinde
ancak o orgltlin ideolojisine yakin olan dede cem yonetebilmektedir’. Bu du-
rum, geleneksel Alevilikte “kutsal bilginin” tasiyicisi, dini ve sosyal lider olan
dedeleri, derneklerin idari kadrosunda birer Giye konumuna indirgemistir.

Subasi (2010: 2015-218) dedelerin yeni dénemdeki simgesel énderlikle-
rini sdyle Ozetler; “Alevi derneklerinin diizenledigi panellere de daha ¢ok Alevi
yazarlar ¢cagrilip dinlenmis, bir yerlerden bulunup getirilen dedelerden ise der-
nedin sagladigi kosullarda ayin-i cem yiiriitmesi istenmistir. Onderlik artik ke-
sinlikle dedelerin ellerinden ¢ikmis, cemlerde ise ayin boyunca siiren, cemevinin
esiginde baslayip yine bu esikte biten simgesel bir énderlige déniismiistiir”,

Derneklerin onayiyla cem yéneten dedeler adeta dernek ve vakiflarin ma-
asl memurlari haline gelmislerdir. Yonetime ters diisen bir dedenin taliplerine
ulagmasinin artik higcbir yolu kalmamistir (Yaman, 2009: 35). Artik dedenin bi-
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raktigi ya da terk ettigi diisiintilen roller, farkli boyutlarla, yeni bir Alevi elit tara-
findan devralinmaya baslanmistir. Dedenin bilgi (izerindeki dinsel tekeli ve ha-
kemlik roll kirildikga, herkes Alevilik adina konusma hakkini kendinde bulmaya
baslamistir (Subasi, 2010: 214-217). Turkdogan’a (1995: 531) gore sehirlerde
dedeler kulaktan dolma bilgileriyle dini hiyerarsilerini koruyamamiglar, sehrin
modern ortamlarinda Aleviligi yorumlayan gencleri tatmin edememislerdir.
1968-1980 arasi genclik ayaklanmalarina Alevi genglerin biiyik capta katilma-
sinin arkasinda bu durumun ortaya gikardigi bogluk vardir.

Geleneksel Alevi hiyerarsisi ¢ozlildiikce dedelerin Alevi toplumunun gele-
cegi hakkinda s6z soyleme yetkileri de kalmamistir. Alevi toplumunda pek ¢ok
dede ve dede ¢ocugu bulunmasina ragmen Alevi kitle ile bulusabilenler sadece
bir Alevi dernek veya vakifta gorev alan dedeler olmaktadir.

2013 yilinda Adiyaman ilinde Alevi dernek ve vakiflarin Alevilik anlayislari
Uzerine yapilan galismada, Alevi orgitlerinin hemen hepsinin, dedelerin Alevi
Ogretisinin yasamasi ve sonraki nesillere aktarilmasinda hayati bir 6neme sahip
oldugu konusunda hem fikir olduklari gortlmistir. Ancak dedelik sisteminin
reforme edilmesi, dedelerin egitilmesi, devletten maas almasi gibi konularda
farkli tutumlar benimsediklerini gézlemlenmistir (Aktirk, 2013: 213-221).

Gorusllen kisiler, dedelerin bazi agilardan yetersiz olduklarini ancak ken-
dini yetistirmis dedelerin de var oldugunu belirtmislerdir. Onlara gore, devletin
dedelik kurumunu dizeltmek icin harekete ge¢mesi, dede yetistiren enstitiler
acmasi veya dedelere maas vermesi, sorunu ¢ozmeyecek, aksine daha biyik
sorunlar doguracaktir (Aktlrk, 2013: 43). Calisma sonunda ulasilan sonuca
gore; Alevilige geleneksel bir sekilde algilayan kisi ve 6rgitler, devletten bu ko-
nuda taleplerde bulunurken, Aleviligi daha siyasi ve ideolojik olarak yorumla-
yanlar devletin boyle bir girisiminin Alevilige disardan bir miidahale olacagini
ve suyun akis yatagini degistirecegini ifade etmislerdir. Onlara gore, su bir se-
kilde yatagini bulur, sorunlar zamanla dogal akisi icinde ¢ozUlur (Aktirk, 2013:
44).

Bazi Alevi yazar ve bu yazarlarin gorev aldig 6rgitlerin, dedelik kurumuna
iliskin ilging yaklasimlari gbze carpmaktadir. Onlara gore, geleneksel babadan
ogula gecen saltanat benzeri dedelik uygulamasi artik miadini doldurmustur.
Bu amacla istanbul’da “cagdas dede” yetistirmek amaciyla “dedelik kurslari”
acmiglardir. Zira dedeler artik halkin begendigi kisiler arasindan secilmelidir
(Bozkurt, 2010, 114-115).

Tum bu sorunlari asmak ve Aleviligin temel kurumlarindan olan dedelik
sorununa ¢o6zim bulabilmek icin Bozkurt’a gére, bazi sorunlarin cevaplanmasi
gerekmektedir.
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“Kimler dede olacaktir. Dedik soydan gelen bir kurumdur. Bu durumda,
Alevilik kendini yenilediginde her isteyen dede olabilecek mi yoksa bu kurum
ortadan kalkacak mi? Kurslar agilsa bu kurslar yeterli olabilecek mi? Kurslarda
yetisen dedeler bu isi meslek olarak mi yiritecekler? Gelirleri nasil saglana-
caktir? Vakiflarla dedelerin iliskileri nasil olacak? Devlet tarafindan, dedelere
evlenme 6lim torenleri gibi bazi yetkiler verilebilir” (Bozkurt, 2010: 115).

Ulkemizde Cem Vakfinin, yurt disinda ise Almanya Alevi Bektasi Federasyo-
nun (AABF) sorunu ¢6zmeye yonelik cesitli organizasyon denemeleri olmustur.
Cem Vakfi, bu konuda diger tim orgitlerden farkh bir yaklasim sergilemistir.
Vakif, mimkin oldugu kadar sube baskanlarini dedeler arasinda se¢mis ve yu-
karida s6zli edilen paradoksu asmaya galismistir. Bunda yer yer basarili oldugu
soylenebilir ancak bu durum da kendi icerisinde baska sorunlari ortaya cikar-
mistir. Bunun yaninda Vakif Genel Merkezine bagh “Alevi Din Hizmetleri Yiiksek
Kurulu” adli bir kurul kurmus ve dedelere yonelik cesitli toplantilar ve kurslar
dlzenlemistir. Almanya Alevi Bektasi Federasyonu ise daha ¢ok bu konu ile ilgili
bir arayis icerisindedir.

Sonug

Gog ve sehirlesme ile birlikte, Aleviligin temel kurumlarindan olan “dede-ta-
lip” iliskisi geleneksel formuyla icra edilmez olmustur. Ortaya cikan bu bosluk
Aleviligin en blyik handikabi haline gelmis, pek ¢ok kurum tarafindan doldu-
rulmaya calisilsa da bir tlrli doldurulamamistir. Sehir ortaminda, kutsal lide-
riyle bagi kopan ve geleneksel cemaat mekanizmasinin kontrol edici otoritesini
yaninda bulamayan Alevi, bu boslugu yeni ideoloji ve orgiitlerle doldurmaya
calismistir. 2009 yilinda yapilan bir calismaya gore artik Aleviler, Alevilikle ilgili
bilgilerini dedeler yerine aile, kitaplar ve Alevi 6rgitlerinden 6grenmektedirler.
Alevilerden sadece ylizde 20’si Alevilikle ilgili bilgilerini dedelerden almaktadir
(Stratejik Diisiince EnstitUst Alevilik Raporu, 2009: 24).

Yukarida yer yer bahsettigimiz Alevi 6rglitlenmesindeki farkhliklar, ayni
zamanda dedelik kurumunun fonksiyon kaybiyla yakindan alakalidir. Zira dede-
lerin Alevilik Gzerindeki dinsel tekeli kirildikga herkes konu tzerinde konusma-
ya baslamistir. Dedelerin fonksiyonlarini icra edememelerinden kaynaklanan
ritiiel kaybi ve otorite boslugu sehirlerde, Alevi arastirmaci- yazarlar ve Alevi
aydinlari tarafindan doldurulmaya calisiimistir. Sehre gogle birlikte geleneksel
otoritelerini ve Alevi topluluklari Gzerindeki dini bilginin aktariimasinda kay-
nakhk fonksiyonlarini kaybeden dedeler, sehir ortaminda kurumlasan Alevi
orgutlerince sehirlerde diizenlenen programlara ve cemevlerinde diizenlenen
cemlere sembolik olarak davet edilir olmuslardir. Bu ayni zamanda “ocak” kuru-
munun da artik yok olmasi demektir. Zira geleneksel Alevilikte talibin mensup
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oldugu ocak dedesinin cemine katilmasi esastir. Sehirlerde ve cemevlerinde,
“ocak mensubiyeti” yerine “dernek mensubiyetinin” yayginlagsmasi, Alevilikte
dedeligin ve ocak sisteminin ne denli donustigliniin birer gostergesidir.

Ocak sisteminin yerini alan Alevi kurum ve kuruluslari, Alevilerin dogal
temsilcileri olarak onlar adina konusmaya baslamis, yer yer kendi siyasi gec-
mislerinden getirdikleri ideolojik birikim ve taleplerini Alevilerin talep ve bek-
lentileri olarak topluma sunmuslardir. Bu durum genis halk kitlelerinin gbzlinde
Aleviligin ayni zamanda siyasi bir kaliba yerlestiriimesine sebep olmustur. Sesi
oldukga gir ¢ikan ancak toplumsal destegi ayni oranda gilir olmayan bu Alevi
dernek ve vakiflari kurumlasmis yapilari ve ideolojik tecriibe ve birikimleriyle,
Alevilerin gergek onderleri olan dedeleri gélgede birakmiglardir. Bu dernek ve
vakif yoneticileri sehirlerde Alevilik adina konusmaya baslamis, dedelerin pek
cok islevini Gzerlerine almislardir. Boylece Aleviler adina ortaya konulan her
talep, ayni zamanda siyasi bir tutum olarak yorumlanmistir. Bizce bu durum
Alevilere ve Alevilige bliylik zarar vermektedir. Zira Alevilik sorunun ¢oziilmesi
icin 6ncelikle, halkin biylk ¢ogunlugunun géziinde konunun siyasi bir sorun
olmayip bir hak miicadelesi oldugu kabul edilmelidir.

Alevi dernek ve vakiflari birer sosyolojik gergekliktir, varliklari géz ardi edi-
lemez. Ancak yapilmasi gereken, ¢6zimiin odagina dedeleri koymaktir. Boy-
lelikle, tarihte yasandigi gibi Alevilik, siyasi ¢ekismelere kurban gitmeyecektir.
Bilindigi gibi Osmanli-Safevi siyasi miicadelesinde bir taraf olarak algilanan
Aleviler, Safeviler yenilince merkezden cevreye itilmisler ve Alevilik sorunu ta-
rihin buzdolabina kaldiriimigtir. Glinimuzde de boyle bir durum séz konusudur.
Gecmislerinde sol orglt ve sendikalarda gorev alan, yoneticilik yapan bircok
Alevi, sosyalizmin ¢okmesi ve daha pek ¢ok sebeple (Camuroglu, 2010: 105-
106; Subasi, 2010: 174; Aktirk, 2013: 67) 90’li yillardan sonra Alevi dernek ve
vakiflarda gorev almis, eski ideoloji ve baglantilarini Alevi érgiitlerinin hizme-
tine sunmuglardir. Bundan dolayi, her ne kadar kendileri bunu istemeseler de,
Alevi 6rgltleri ginim{iz siyaset sahnesinde birer taraf olarak algilanmaktadir-
lar. Sehirlerde dini ihtiyaglarini yerine getirmek i¢in bir cemevine ihtiya¢ duyan
Alevi vatandaslar ancak bu dernek ve vakiflar araciligiyla dedelere ve cemevle-
rine ulasabildigi icin, bu siyasi miicadelenin bir nesnesi haline gelmektedir. Yet-
kililere diisen bu durumu ortadan kaldiracak ¢éziimler iretmek, isteyen Alevi
vatandaslara herhangi bir dernek ya da vakfa bagli olmayan cemevleri sunmak,
dini ihtiyaclarini karsilayabilecekleri, kiltlr ve gelenekleri 6grenecekleri ortam-
lar hazirlamakdr.

Bu sorunun asil ve kalici ¢dziimii Diyanet isleri Baskanliginin kaldirilmasi,
din islerinin sivillestiriimesi, devletin tim dini anlayislara esit mesafede dur-
masl, dini ihtiyaclarin karsilanmasi meselesini sivil toplumlara devretmesidir.
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Ancak boylesi bir durum glinimuz sartlarinda ve kisa vadede gercekgi goriin-
memektedir. Bunun gerceklesmesini beklemektense, asil ve kalici ¢cdzimi be-
lirttikten sonra, sartlara uygun ¢oziimler Gretmek veya Uretilecek ¢oziimlere bir
parca da olsa katki sunmak biz akademisyenler lzerine bir gérevdir.

Dedeler ve dedelik gittikce siyasallasan ve siyasallastik¢a da icine kapanan
Aleviligin, islam gelenek ve kiiltiiriiyle en 6nemli bagidir. Bu bagin yeniden can-
landiriilmasi gerekir.

Notlar

(*)  Yrd. Dog. Dr., Namik Kemal Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Ogretim Uyesi.
hakturk@nku.edu.tr
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