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GELENEK VE DEGISIM EKSENINDE SAMSUN YORESI
ALEVILERI
THE ALAWIS IN SAMSUN REGION IN THE CONTEXT OF
TRADITION AND CHANGE

Harun YILDIZ?

OZET

Alevilik, Tiirklerin Islamlasma siireci ile
baslatabilecegimiz 6nemli bir sosyo-kiiltiirel
farklilasma hadisesidir. Aleviligin ilk niive-
lerini olusturan anlayis ve egilimler, bu sii-
recte Ozellikle gbcebe ve yari-gogebe hayat
tarz1 yasayan Tiirkmen boylar1 arasinda
ortaya ¢itkmis ve zamanla kendi i¢ dinamik-
lerinden hareketle bazi gelismeler goster-
mistir. Tiirkmen topluluklarinin XIIL ytizyil
baslarinda ortaya ¢ikan Mogol akinlar1 sonu-
cunda Anadolu’ya gog etmeleri neticesinde,
bu anlayis tarzi, Horasan ve Iran cografyasi
tizerinden bu bolgeye tasinmus ve yiizyillar
boyunca degisik isimler ve sekiller altinda

varligin giintimiize kadar stirdiirmiistiir.

1 Bu makale, Ondokuz May1s Universitesi ile Samsun
Valiligi'nin birlikte diizenlemis oldugu Samsun Sem-
pozyumu (Samsun, 13-16 Ekim 2011)'nda yazar tara-
findan sunulan “Samsun Yoresi Alevileri: Gelenek ve
Degisim” baslikl1 bildirinin yeniden gozden gecirile-
rek gelistirilmis olan seklidir.

2 Prof. Dr., Ondokuz Mayis Universitesi, Hahiyat Fa-
kiiltesi, Islam Mezhepleri Tarihi Ana Bilim Dal1.

Bu calismamizda biz, sehrimiz olan
Samsun yoresi Alevilerini geleneksel algilar
ve degisim ekseninde ele almaya ¢alisaca-
g1z. Bu gercevede oncelikle, Samsun yoresi
Alevileri'nin cografi dagilimlari ile gelenek-
sel inang ve ibadet anlayislarina deginilecek,
arkasindan ozellikle dedelik, diigkiinliik ve
musahiplik gibi 6nemli geleneksel kurum-
lar ekseninde sehirlesme siirecinde Alevi
cevrelerin yasadig1 sosyo-kiiltiirel degisim

ve dontisiimler ele alinacaktir.

Anahtar Kelimeler: Alevilik, Dedelik,

Gelenek, Degisim, Sehirlesme Siireci.

ABSTRACT

Alewism is an important socio-cultural
differentiation event that has begun with
the process of Islamisation among Turkish
people. In this process first understandings
and tendencies of Alewism had appeared
among nomadic Turkish people. This man-
ner of understanding had moved to Anato-
lia from Khorasan and Iran as a result of the
Turkish people migration to Anatolia owing
to the fact that Mongol invasion had ap-

peared in the beginnings of thirteenth cen-
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tury and had lived under varied names and

forms for many centuries.

In this article, we will try to examine the
Alawis in Samsun region in the context of
traditional perceptions and change. In this
framework first of all, it is dealt with their
geographical dissociation and traditional
belief and worship understanding. In addi-
tion to this, it is analysed the socio-cultural
change of Alawis in the process of urbanisa-
tion in the context of important traditional
associations such as the institution of Dede,

indulgence and friendship.

Keywords: Alewism, The Institution of
Dede, Tradition, Change, The Process of Ur-

banisation.

GIRiS

Alevilik, Tiirklerin Islamlasma siire-
ci ile baslatabilecegimiz 6nemli bir sosyo-
kiiltiirel farklilasma hadisesidir. Aleviligin
ilk niivelerini olusturan anlayis ve egilimler,
bu siiregte 6zellikle gocebe ve yari-gocebe
bir hayat tarzi yasayan Tiirkmen boylari
arasinda ortaya ¢ikmis ve zamanla kendi i¢
dinamiklerinden hareketle bazi gelismeler
gostermistir. XIII. ytizyil baslarinda ortaya
¢ikan Mogol akinlar1 sonucunda, Tiirkmen
topluluklarinin Anadolu’ya go¢ etmeleriy-
le birlikte bu anlayis tarzi, Horasan ve Iran
cografyas1 tizerinden Anadolu’ya taginmis
ve ylizyillar boyunca degisik isimler ve se-
killer altinda giintim{iize kadar varligin stir-

dirmistir.

Bu calismamizda biz, sehrimiz olan
Samsun yoresi Alevilerini, geleneksel algi-
lar ve sosyo-Kkiiltiirel degisim ekseninde ele
almaya calisacagiz. Bu cercevede oncelikle,
Samsun yoresi Alevileri'nin cografi dagilim-
lar1 ile geleneksel inang ve ibadet anlayisla-
rina deginilecek, arkasindan 6zellikle dede-
lik, diigskiinliik ve musahiplik gibi 6nemli
geleneksel kurumlar ekseninde sehirlesme
siirecinde Alevi cevrelerin yasadig1 sosyo-
kiiltiirel degisim ve doniisiimler ele alina-

caktir.

Calismamizda sunulan bilgiler, Samsun
yoresindeki bazi1 Alevi/Bektasi koylerinde
yapilan alan arastirmasina dayali olarak
ortaya konulmustur. Arastirmada 6zellikle
katilarak gozlem ve miilakat gibi yontemler
uygulanmistir. Bu noktada Alevi gevrelerin
dini anlayis ve algilayislarinin teorik yonleri
ile ilgili boyutlar1 kaynak kisilerle miilakat;
pratik ve torensel yonleri ise, yerinde ve ka-
tilarak gozlem yoluyla incelenmistir. Ayrica
sunmus oldugumuz bilgiler, zaman zaman
yazili kaynaklarin bize verdigi bilgilerle
mukayese edilerek gbzden gecirilmis ve ye-

niden degerlendirilmistir.

1. Cografi Dagilim

Toplumumuzun Onemli bir pargasini
olusturan Alevi ¢evreler, tarihsel gelisimleri
ve toplumsal yapilarindan dolayi, kent mer-
kezlerinden ziyade kirsal alanlarda varlikla-
rinu slirdiirmiis, kapali bir yasam tarzi igin-
de kiiltiir ve geleneklerini yasatmislardir.
Samsun ve c¢evresindeki Alevilerin cografi

dagilimlari, genel olarak soyledir;
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Ladik ilgesi, Akyar, Mesepinar, Budak-
dere, Ortakdy, Otlukdere, Sarigazel, Camli-
koy, Kuyucak, Sogiitlii, Kirazpinar, Derindz,
Oymapinar, Eynekaraca ve Koseoglu koyle-
ri; Havza ilgesi, Seyhkoyun, Gidirli, Imircik,
Kayacik, Karga, Hacidede, Agcamahmut,
Asagisusuz, Yukarisusuz, Irmakkiyisi, Ki-
recli, Eymir ve Miirsel koyleri; Alagam il-
cesi, Kizlan, Killik, Orenli, Uzunkirag, Yu-
karielma, Vicikler, Kalikdemirci, Sirinkdy,
Alidede ve Umutlu koyleri; Terme ilgesi,
Sivaslilar, Sepetciler ve Cangallar koyleri ile
Sakarli beldesi; Bafra il¢esi, Emenli, Dede-
dag1 ve Ugpmar koyleri; Vezirkoprii ilgesi,
Giildere ve Imircik koyleri; Ondokuzmayis
ilcesi, Dagkoy, Yesilkdy ve Tepekdy; Car-
samba ilgesi, Karamustafali koytii; Yakakent
ilcesi, Asmapmnar koyii ve Salipazar ilgesi,
Avut koyii (Dogan, 1990: 100-103; Yaman,
2006: 125-126; Ipek, 2010: 389; Aksiit, 2009:
123-128; Kenanoglu-Onarl, 2002: 105; Pehli-
van, 2002: 737-738).

Bu koylerin bagli oldugu ocaklara ge-
lince, Vezirkdprii ilgesi Giildere ve Imircik
koyleri, Kececi Baba Ocagy; Bafra’nin Emenli
ile Carsamba’nin Karamustafa koyii, Hub-
yar Sultan Ocag1; Terme'nin Sakarli beldesi,
Sivashlar ve Cangallar koyleri ile Salipazar:
Avut koyiiniin ¢ogunlugu, Giiveng Abdal
Ocag, Havza'nin bazi koyleri, Piri Baba
Ocagy; Ladik ilgesinin Budakdere koyii,
Havza'nin Karga koyii ile Bafra'nin Ugpinar
koyti, Ali Baba Ocagy; Karga koyiiniin bir
kismu ile Ladik’in Sarigazel koyti, Cilehane
(Giilaliler) Ocagy; yine Karga koyiiniin bir
kismi1, Aguigen (Karadonlu Can Baba) Oca-

g1, Havza'nin Asagisusuz, Irmakkiyisi ve

Kirecli koyleri, Kul Himmet Ocag; Ladik’in
Kirazpmar koyt, Seyh Hasan Ocag1 ve Sa-
lipazar1 Avut kdyiiniin bir kismu ise, Imam
Zeynelabidin Ocag1; Ladik’in Mesepinar
koyti, Pir Sultan Abdal Ocagi;, Alacam’in
Kizlan koyii, Kaimoglu Ocagi; Alacam’m
Umutlu koyti, Giindogdu (Kalkancilar)
Ocagy ile Havza'nin Miirsel koyii, Atesoglu
Ocagi’'na baghdir.?* Gorildigi gibi, yore-
mizde karsimiza, ok degisik ve bol ocakli
bir tablo ¢ikmaktadir.

Bu koyler icerisinde pilot olarak sectigi-
miz dort kdyden bahsedecegiz. Bunlarm ilki,
Bafra ilgesindeki Emenli koyti'diir. Tarihsel
gecmisi ile epey koklii bir koy olan Emenli
koyti, yaklasik 500 yillik bir maziye sahip-

3 Geleneksel anlamda var olan bu ocak gelenegi, bazi
koylerde canli bir sekilde yasatilmakta, bazi kdylerde
kismen unutulmus durumda, bazilarinda ise, sadece
ocaklarin ismi bilinmektedir. Ayrica bkz., Ali Yaman,
Kizilbag Alevi Ocaklari, s. 125; Orhan Yilmaz, Siraglar
(Angabacili ve Hubyarlar) Beydili Alevi Tiirkmenleri,
Veni Vidi Vici Yay., Ank., 2009, s. 36; Hamza Aksiit,
123-128; Yasin 1pek, 389-390; Emrah Ozdemir, Samsun
ili Havza Ilgesi Karga Kéyii Monografisi, (Yaymlan-
mamus Yiiksek Lisans Tezi), Gazi Universitesi, Sosyal
Bilimler Enstitiisii, Ankara, 2008, s. 266; Ali Osman
Aktas, Avut Kyiiniin Halkbilimi Agisindan Incelen-
mesi, (Yaymlanmamais Yiiksek Lisans Tezi), Ondokuz
Mayzs Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Samsun,
2007, s. 31, 37; Metin Kilig, Vezirkoprii Tlgesi Giildere
ve Imircik Kéylerindeki Alevi Vatandaglarimizin Dini
Inang ve Yasayislari, (Yayinlanmamus Yiiksek Lisans
Tezi), Sakarya Universitesi, Sosyal Bilimleri Enstitiisti,
Sakarya, 2009, s. 104-105; Ali Kenanoglu—Ismail Onar-
l1, s. 105; Muhsin Pehlivan, 737-738; Ali Kenanoglu,
“Hubyar Ocag1 ve Hubyar Dervis”, Yol, VII, Ank.,
2000, s. 75; Ali Haydar Avci, “Pir Sultan Ocag1”, Tiirk
Kiiltiirii ve Hac1 Bektas Veli Arastirma Dergisi, XLVI,
Ank., 2008, s. 91.
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tir. Ayn1 zamanda biraz kalabalik olan koy*,
Hubyar Sultan Ocagi’'na baghdir. Bu koy-
de yasayanlar, kendilerini Hubyar Sultan
Ocagi'na bagl koyler arasinda en gelismis
ve modern koy olarak ifade etmektedirler.
Zira kdyde egitim ve sanata ¢ok dnem veril-
digi goriilmektedir. Ayrica kendilerinin ce-
mevi yaptiran ilk kdylerden biri oldugunu
da sdylemektedirler (Yilmaz, 2009: 36; Avci,
1999).

Avut
koyii'diir.* Onemli dlgiide Cepni Tiirkmen-

Ikincisi ~ Salipazari ilgesinin
lerinden olusan Avut koyii yerlileri, buraya
Ordunun Fatsa ilgesi Hoybulut kdyiinden
1959 yilinda gelip yerlesmislerdir. O tarihe
kadar, Fatsanin Hoybulut (yeni ismi Ciftlik
Belediyesi) koytinde yasayan Avut koyliile-
ri, yillardir yasadiklar1 topraklar: bir mah-
keme karari ile kdyiin agasina birakmuslar
ve ardindan o donemin hiikiimetinin tek-
lifi ile bu koye yerlesmiglerdir. Daha sonra
Malatya’dan gelenlerle birlikte kalabalik
hale gelen koy, yiiksek bir okur-yazar ora-
nina sahiptir. Avut koytii, ocak olarak co-
gunlugu ile Giiveng Abdal Ocagi'na; koy-
deki dogu kokenliler ise, Imam Zeynelabi-
din Ocagi’'na baghdirlar (Ali Osman Aktas,
2007: 4, 6-11, 31, 37).

Bir

Havza'nin Karga koytii olup ayr1 bir 6zellige

digeri, eski ismi Kirenli olan

sahiptir, zira bu koyde ti¢, hatta dort farkl

ocagin temsilcileri bir arada yasamaktadir.

4 Emenli koyti, 140 hane olup yaklasik 650 kisilik nii-
fusa sahiptir.

5 Avut koyti, yaklasik 2.000 kisilik niifusa sahiptir.

4

Bunlar, Tokat ili, Almus ilcesi, Tomara koyti
merkezli Cilehane Ocagi, Sivas merkezli
Ali Baba Ocag1, Malatya Arguvan merkezli
Aguicen Ocagy ile Sivas merkezli Pir Sultan
Abdal Ocagr’dir. Tiim bu ocaklarin dedeleri,
belirli zamanlarda gelerek taliplerini gortir-
ler. “Talip gormek” ya da diger bir ifade ile
“dede kaldirmak”, Alevi geleneginin olmaz-
sa olmazlar1 arasindadir (Yilmaz, 2009: 36).

Terme'nin Sivashlar koytii ise, 300 ha-
nelik biiyiik bir niifusa sahiptir. Kéytiin ¢o-
gunlugu, Giiveng Abdal Ocagi'na baglh olup
koyde Hubyar Sultan Ocag1 mensuplar1 da
vardir; zira bunlar, kendi ifadeleriyle, yak-
lasik 100-150 sene once Tokat Niksar’dan
buraya gelip yerlesmislerdir.®

2. Geleneksel Inang ve ibadet
Anlayislar1

Aleviler, 1960’ yillara kadar kirsal
alanlarda kapali topluluklar halinde yasa-
mislardir. Bu vakia, ister istemez onlarin ge-
leneksel inang ve ibadet anlayislarini etkile-
digi gibi, kiiltiirel yapilarini da etkilemis; dis
cevre ile olan iligkilerini zayiflatmigtir. Ayni
durum, Samsun yoresinde yasayan Alevi

cevreler igin de gegerlidir.

Samsun yoresinde yasayan geleneksel
Alevi/Bektasi kiiltiirti, Amasya, Ordu ve
Tokat gibi komsu illerdeki Alevi/Bektasi
kiiltiirii ile yakin durumda oldugu icin ben-
zer Ozellikler tasimaktadir. Bu yilizden Sam-

sun yoresini gevre illerle beraber degerlen

6 Orhan Yilmaz, 36.
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dirmek, hem bilimsel hem de sosyolojik bir

zorunluluk olarak gortinmektedir.”

Alevi/Bektasi cevrelerde geleneksel an-
lamda inang esaslariyla ilgili bilgiler, daha
¢ok sozlii bir karakter arz ettiginden dolay1
inang esaslari, dort basi mamur, ¢ok belirgin
ve net Ozelliklere sahip degildir. Giintimiiz
Alevilerini bu anlamda besleyen kaynaklar
ise, Buyruk, Vilayetndme, Makalat, Kum-
ru, Faziletname ve Hiisniye gibi geleneksel
kaynaklarin yaninda Halil Oztoprak, Sinasi
Kog, M. Tevfik Oytan, A. Celalettin Ulusoy
ve Bedri Noyan gibi Cumhuriyet sonras1 do-

nemde yasamis yazarlarin eserleridir.?®

Geleneksel Alevilik, inang noktasin-
da Hak-Muhammed-Ali ya da Allah-
Muhammed-Ali deyisi ile ifade edilir. As-
linda bu yaklasim, Alevi/Bektasi anlayisi-
nin 6ziinii olusturur. Ne var ki, bu deyisteki
Hak-Muhammed-Ali kavramlarinin tek tek
mahiyet ve smirlarini belirlemek ve birbi-
rinden ayirmak oldukca gili¢ goriinmekte-
dir. Bununla birlikte deyisteki ilk kavram

7 Cevre illerin Alevi/Bektasi kiiltiir ve gelenegi igin
bkz., Harun Yildiz, Anadolu Aleviligi Amasya Y6-
resi Baglaminda Bir Inceleme, Ankara Okulu Yay.,
Ank., 2014, s. 127-345; Cenksu Uger, Tokat Yoresinde
Geleneksel Alevilik, Ankara Okulu Yay., Ank., 2005;
Selim Eren, Sosyolojik Agidan Ordu Yoresi Aleviligi,
(Yaymlanmamig Doktora Tezi), Ankara Universitesi,
Sosyal Bilimler Enstitiisii, Ank., 2002.

8 Genis bilgi i¢in bkz., Halil Oztoprak, Kur’an’da Hik-
met Tarih’te Hakikat ve Kur’an’da Hikmet Incil’de
Hakikat, Can Yay., Ist., 1990; Sinasi Kog, Gergek Islam
Dini Kur’an ve Ehl-i Beyt Nedir?, Ank., 1978; M. Tev-
fik Oytan, Bektasiligin Igyiizii, Maarif Kitaphanesi, Ist.,
1962; A. Celalettin Ulusoy, Hiinkar Hac1 Bektas Veli
ve Alevi-Bektasi Yolu, Hacibektas, 1986; Bedri Noyan,
Bektasilik Alevilik Nedir, Dogus Yay., Ank., 1985.

olan Hak, Tanri anlayisini1 ifade eder. O,
Kur’an’da da ifade edildigi gibi, sonsuz de-
recede esirgeyici ve bagislayici olan yiice ve
askin bir varliktir. Bu anlayisa gore Yiice Al-
lah, tiim alemi yaratarak, alemde ve 6zellikle
insanda tecelli etmistir. Boylece 6nemli 6l¢ii-
de tasavvufi unsurlarla karisik bir vahdet-i
viicid anlayis1 ortaya ¢ikmaktadir.’

Deyisteki ikinci kavram olan Muham-
med, biraz belirsiz olmakla birlikte, niibiiv-
vet anlayisini, yani peygamberligi ifade eder
ve genel olarak Islam kiiltiiriinde kabul edil-

digi gibi algilanir. O, Yiice Allah’in buyruk

9 Kisaca varligin birligi anlamina gelen vahdet-i
viictd, Islam diinyasinda iinlti mutasavvif ibn Arabi
(638/1240) ile zirve noktasina ulasan tasavvufi bir
anlayistir. Bu anlayisa gore, yasadigimiz alemde ne
varsa hepsi, Tanri'min varhigindan, O'nun tecelli ve
tezahiiriinden ibarettir. Alemde var olan her sey,
Allah’in isim ve sifatlarinin tecellisi olarak kabul edilir
ve Hakk’in her sifatta ve sifatla ortaya ¢iktigina inani-
Iir. Kendi i¢inde Tanri-tabiat i¢ iceligini barindiran bu
anlayis, Tanr1'y1 varlik karsisinda, zati itibariyle agkin,
isim ve sifatlar1 itibariyle ickin kabul eder. Bu yoniiyle
biitiin varliklart mutlak varligin isim ve sifatlarimnin bi-
rer goriintiisii ve tecellisi olarak kabul ederek kainatta
Allah’tan bagka higbir varlig1 kabul etmez. Boylece
hakiki varliga nazaran onlarin ezeli ve ebedi yoklugu
ifade ettigini kesf ve tecriibe yoluyla ortaya koymaya
calisir. Baz1 mutasavviflara gore bu anlayis, tevhid’in
en son ve en miikemmel halidir. Genis bilgi i¢in bkz.,
Sadreddin Konevi, Vahdet-i Viictid ve Esaslari, (Cev:
Ekrem Demirli), Iz Yay., ist., 2002, s. 9-106; Reynold
A. Nicholson, The Mystics of Islam, London, 1963, s.
148-168; Ebu’l-Ala Afifi, Mubhyiddin Ibnii'l-Arabi’de
Tasavvuf Felsefesi, (Cev: Mehmet Dag), Kirkambar
Yay., Ist., 1999, s. 70-80; Abdiilbaki Golpinarli, 100 So-
ruda Tasavvuf, Gergek Yay., Ist., 1985, s. 40-56; Besim
Atalay, Bektasilik ve Edebiyati, Ant Yay., Ist., 1991, s.
79-84; E. Ruhi Figlali, Tiirkiye’de Alevilik Bektasilik,
Selguk Yay., Ank., 1994, s. 217-225; 279-284; Mehmet
Yaman, Alevilik Inanc-Edeb-Erkan, Ufuk Yay., Ist.,
1994, s. 289-290.
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ve Ogretilerini insanlara ulastirmak amaciy-
la, yine insanlar arasindan sectigi yiice ve
kutlu bir kisidir.

Uciincii kavram olan Ali ise, velayet
anlayisini ifade eder. Buna gore Hz. Alj,
tarihsel kisiligine uygun bir sekilde, Hz.
Peygamber’in amcasmnin oglu, damadi ve
en yakin arkadas olarak bilinir; ama 6nem-
li 6l¢tide de mitolojik/destans: bir anlayisla
ele alinir. O, $Sadh-1 merdan, yani yigitlerin
sah1 olarak nitelenerek son derece insaniis-
tii bir konumda degerlendirilir. Bu ytizden
Alevi cevrelerde 6nemli 6l¢tide tarihsel sah-
siyetine uygun olarak algilanmaz. Onun,
Peygamber’in damadi ve en yakin arkada-
st oldugu bilinmekle beraber, insantistii bir
takim Ozelliklere sahip, cok giiclii bir kisi
oldugu tasavvur edilir ve bu tasavvur, mi-
tolojik bir takim Ogelerle de donatilarak yii-
celtilir. Bunu yoremizde Alevi kdylerinde
hala okunmakta olan conklerde bile gormek
miimkiindiir.” Ayrica yapilan cemlerde
stirekli boyle mitolojik, efsanevi ve kozmik
bir Ali imaji dile getirilir. Bu yiizden Alevi
cevrelerdeki Ali, dnemli 6l¢iide mitolojik bir
varlik olarak tarihsel gerceklerle ortiismez.
Ali ile ilgili anlatilan menkibe ve efsaneler,
bu 6nemli tarihsel karakterin, Alevi toplu-
munun kiiltiirel belleginde nasil sembolik
bir sekilde canli tutuldugunu ve Oliimsiiz
kilindigini gosterir. Burada Alevi belleginde
Mirag hadisesinin nasil ele alindigin1 6rnek

olarak verebiliriz;

10 Conkler, genellikle Hz. Ali'nin kahramanliklarin-
dan s6z eden Osmanlica eserlerdir. Cumhuriyet’in ilk
yillarinda bunlarin bir kismi, giintimiiz Tiirkgesine
gevrilmistir.

6

“Hz. Muhammed, bir sabah erken(den)
Mira¢’a gidiyordu. Ansizin yoluna bir aslan
cikti. Aslan, tizerine kiikremeye basladi. Hz.
Muhammed, ne yapacagin sasirdi. Birden,

bir ses duydu:

Ey Muhammed! yiiziigiinii aslanin ag-

zina ver!

Hz. Peygamber, sdylenileni yapti. Yii-
ziglini aslanin agzma verdi. Aslan, nisan
alinca sakinlesti. Hz. Muhammed, yoluna
devam etti. Gogiin en yiiksek katmna eristi.
Orada dostuna kavustu. Onunla doksan bin
kelam konustu. Bunun otuz bini seriat {ize-
rine idi, inananlara indi. Kalan altmis bini
ise, Ali"de sirroldu” (Buyruk, 2006: 13-14)."

Bu mitolojik hadise, Alevi ¢evrelerdeki
Ali ile Muhammed tasavvurunu ¢arpict bir
sekilde ortaya koydugu gibi, “Peygamberin
Ali sirrma ermesi” seklinde de yorumlanur.
Bu bakis tarzinda da oyle goriinmektedir
ki, Hz. Muhammed ile Ali'nin ayn1 nurdan
yaratildigina inanilmasinin énemli bir etkisi

vardir.'?

11 Ayrica bkz., Buyruk, (Der: Sefer Aytekin), Emek
Basim Yaymevi, Ank., 1958, s. 7; Bedri Noyan, 48-
52; Mehmet Eroz, Tiirkiye’de Alevilik Bektasilik, ist.,
1977, s. 222-223.

12 Alevi ¢evrelerdeki inanisa gore, alem ve ruhlar ya-
ratilmadan énce Hz. Muhammed’in nuruyla birlikte
Ali'nin nuru da yaratilmistir. Bu nur, Hz. Adem yara-
tilinca ona ge¢mis, ondan da diger insanlara gegerek
en son Abdiilmuttalib’e kadar gelmis ve onunla ikiye
ayrilarak yarisi, kiigiik oglu Abdullah’a, diger yaris
da biiyiik oglu Ebti Talib’e ve onun soyuna gegmisti.
Bkz., Yemini, Hz. Ali'nin Faziletnamesi, (Cev: Abbas
Altinkas, Yay. Adil Ali Atalay), Can Yay., Ist. 1995, s.
24-25, 78-79; Yahya Benekay, Yasayan Alevilik, Varlik
Yay., Ist., 1967, s. 100.
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Bu sekilde tanrisal giiclerle donatilmis
insaniistii bir takim oOzelliklere sahip olan
Ali, Hz. Muhammed ile birlikte Alevi yolu-
nun kaynagi olarak kabul edilir. Bu ytizden
Alevi cevrelerde Muhammed-Ali ifadesi
sik sik kullanilir. Bununla birlikte O, On Iki
Imamlari iine alan velayet zincirinin ilk ve
en 6nemli halkasidir.

Alevi/Bektasi
miistesna bir yeri oldugunu sdylemeye bile

diistincesi icerisinde
gerek duymadigimiz Hz. Ali, her seyden
once olaganiisttii bir sekilde sevilip, ona asir1
bir sekilde hiirmet gosterilir. Burada ortaya
¢ikan Ali sevgi ve muhabbeti, ona tanrilik
vasf1 ylikleyecek bir 6zellige sahip degildir;
zira daha ¢ok manevi agidan ona duyulan
bir sevgi ve hiirmet s6z konusudur. Bu yiiz-
den, yoremizde Ali'nin Tanr1 oldugu inanci-

na rastlanmaz.

Yine ozellikle Tiirkmen Alevileri, diger
inang esaslariyla baglantili olarak, Kur’an’a
derin bir sekilde hiirmet gosterip sayg: du-
yarlar. Bunu, nesilden nesile aktardiklar
bazi gelenek ve goreneklerde gormek miim-
kiindiir. Bununla birlikte, Alevi cevrelerde
Kur’an’a yo6nelik bakis tarzi ile onu yorum-
lama bigiminde, yaygmn Islami anlaysla-
ra gore, baz1 farkliliklarin ortaya ¢iktigr ve
yer yer batini bir anlayisin benimsenip ses-
lendirildigi goriiliir. Buna gore Kur’an’da
kelimelerin zahir ve batin olmak iizere bir
takim anlam boyutlar1 bulunur. Yine yuka-
rida ifade edildigi gibi, Hz. Muhammed’in
peygamberliginin de genel Islami anlayis
paralelinde kabul edildigi ve bu noktada
herhangi bir ¢ekince ya da itirazin olmadig1

gozlenir. Bubaglamda, Alevi ¢evrelerde Hz.

Muhammed’i tarihsel sahsiyetine uygun
bicimde benimseyenler oldugu gibi; Hz.
Muhammed’in peygamberligini kabul edip
tarihsel sahsiyetini bilmeyen yahut 6nemse-

meyenler de vardur.

Ahiret anlayisi ile ilgili olarak ise, Alevi
topluluklarin, homojen bir bakis tarzi i¢cinde
olmay1p bu noktada farkl bir takim egilim-
lere sahip olduklar1 goriiliir; fakat agirhikli
anlayis, kiyamet, ahiret, cennet ve cehennem
gibi kavramlar1 benimseyip bunlara inan-
mak yoniindedir. Bu cercevede, o6zellikle
yash kesim arasinda tenasiih® inanisina da

13 Tenasiih inanci, 6ldiikten sonra insan ruhunun bas-
ka bir varliga intikal etmek suretiyle hayatin siirdiir-
mesini ifade etmektedir. Buna gore insanda oliimlii
olan beden olup, ruh o6liimstizdiir. Insan bedeni 61-
diikten sonra ruh, ilk hayatindaki durumuna gére bu
diinyada degisik bedenlere biiriinerek farkli kaliplara
girmektedir. Bu diinyadaki ameli iyi olanlarmn ruhu,
daha sonraki yasamlarinda yine iyi insanlara ge¢gmek-
te; buna karsilik 6zellikle kotii ve giinahkar olanlarin
ruhu ise bazi sevimsiz hayvan ya da bitkilerin kalibina
girerek ceza gekmektedir. Boylece ruh ve nefsin zaman
icinde temizlenip olgunlastigina inanilmaktadir. Bu
inanisa Hristiyanlik, Islamiyet ve Yahudilik gibi biiyiik
dinlerin disinda hemen hemen tiim dinlerde rastlanilir.
Tenasiih’iin en ¢ok hakim oldugu ve en fazla islenip
gelistigi yer, Hindistan cografyasidir. Zira bu inanis,
bu cografyada dogmus olan Budizm'in temel 6greti-
lerinden biri olup buradan diger toplum ve kiiltiirle-
re ge¢mistir. Bu inancin Alevi/Bektasi metinlerinde
de 6nemli oranda yansimalar1 goriilmektedir. Daha
ileri okumalar igin bkz., Isferayini, et-Tabsir fi’d-Din
ve Temyizii'l-Firkati'n-Naciyeti ani’l-Firaki’'l-Halikin,
(Thk., Kemal Ytsuf el-Hat), Beyrut, 1983, s. 136-139; A.
Yasar Ocak, Bektasi Menakibnamelerinde Islam Oncesi
Inang Motifleri, Enderun Kitabevi, Ist., 1983, s. 133-146;
A. Biilent Baloglu, Islam’a Gore Tekrar Dogus Reen-
karnasyon, Kitabiyat Yay., Ank., 2001, s. 73-77; Carra
de Vaux, “Tenasuh”, 1A, XII/1, Ist., 1979, s. 158-159;
Celal Kirca, “islam Dinine Gére Reenkarnasyon”, Erci-
yes Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, ITI, Kayseri,
1986, s. 223-242.
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sik sik vurgu yapildig: goriiliir (Dogan, 1990:
58). Kader inanisi ile ilgili olarak, genel an-
lamda Allah’in sadece iyilikleri yarattigina,
ser dedigimiz kotiiliikleri ise yaratmadig-
na, bunlarin insanlar tarafindan islendigine
inanilir. Bu gergevede 6liim ise, yok olmak
anlamina gelmeyip ruhun yer degistirmesi
biciminde kabul edilir. Bu yiizden “6liim”
kavrami, Alevi cevrelerde pek kullanilma-
y1p bunun yerine, “Hakk’a ytirtimek, kalib1
dinlendirmek ve gerceklere kavusmak” gibi
deyimler kullanilir (Dogan, 1990: 58; Noyan,
1985: 166-167; Ozdemir, 2008: 229-238).

Geleneksel Alevilik igerisinde inang il-
kelerinin yaninda ibadet gercegi de 6nem-
lidir. Her seyden o6nce, Alevi topluluklar
icerisinde, Islam dininin ongodrmiis oldugu
namaz, orug, hac ve zekat gibi temel bir ta-
kim ritiieller, genel olarak reddedilmez; fa-
kat bu noktada, Islam’in ibadetlerine yOne-
lik kayitsiz, ilgisiz ve notr bir tutum ortaya
giktigr gibi, bunlar: farkli sekillerde yapilan
yorumlarla benimseyenler de vardir. Bun-
larin yaninda zahiri anlamda ibadetleri ol-
dugu gibi kabul edip uygulayanlar da bu-
lunmaktadir. Alevi/Bektasi cevrelerin tarih
boyunca Islamiyet’i saglikli bir bicimde 63-
renip 6zlimseyecek sosyo-kiiltiirel ortam ve
sartlardan uzak kalmalari ibadetlere yonelik

genel ilgisizligin oncelikli sebebidir.

[badete hazirlik ve ona giris anlam tagi-
yan gusiil ve abdest konusuyla ilgili olarak,
yoremizdeki Alevi topluluklarmin abdest
anlayisi, onlarla ilgili genel ve yaygin kana-

atin aksine, tam olarak Siinni topluklular-

daki gibi degilse de, oncelikle temizlenmek
ve beraberinde bir takim ibadetleri yerine
getirmek amacini icerir. Bu noktada hem te-
mizlenmek amaciyla, hem de temel bir iba-
det olarak goriilen ayin-i cem’e katilmadan
once abdest alinir. Yine namaz ibadetine yo-
nelik, yukarida ifade ettigimiz gibi, farkl ta-
vir ve egilimler goriiliir. Genelde biiytiik bir
kesimin, bir takim gerekcelerden hareketle,
kayitsiz bir tavir takindigy, hatta bu ibadetin
gormezlikten gelindigi goriiliir. Bu tutumda
da Alevi kiiltiiriiniin geleneksel refleksleri-
nin etkili oldugu anlasilmaktadir. Fakatbuna
kargilik, yaygin Islami inanglar1 benimseyip
bes vakit namaz ibadetini kabul eden ve ye-
rine getiren azimsanmayacak miktarda kisi-
nin varlig1 da gozlerden kacmaz. Bu yiizden
Alevi koylerinin hemen hemen tamaminda
cami vardir ve bu camiler, bizzat koyliiler
tarafindan yapilmistir.** Yine konu ile ilgi-
li olarak dik namaz (cenaze namazi), yatik
namaz (riik(i ve secdeli namaz) ve halka na-
maz1 gibi kavramlar, bazi Alevi kdylerinde
kullamilmaktadir.”® Oyle gériinmektedir ki,
tarih boyunca merkezi 6zellik arz eden dini
bir mercinin olmayis1 ve baglayic1 goriilen
yazili bir metnin yoklugu ile Alevi topluluk-
larinin birbirinden kopuk sosyal yasantisi
gibi sebepler, Alevi anlayiglari Islam dininin
yorumu noktasinda ciddi farkliliklarla kars:
karsiya birakmugtir.

Yoremizde geleneksel Alevilik, calisma-

mizin basinda ifade ettigimiz ocak dedeleri-

14 Samsun Alevileri {izerine yillar 6nce ¢alismis olan
Dogan da bu gergegi, calismasinda ifade etmektedir.
Bkz., Dogan, 82; yine bkz., Ozdemir, 259.

15 Bkz., Dogan, 82.
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nin onciiliigiinde yasatilmaya galisilmakta,
ayin ve erkan bu sekilde yerine getirilmek-
tedir. Ocak {iyelerinden elde edilen bilgi-
lere gore, genellikle kis aylarinda koylerde
diizenli olarak cem torenleri yapilmaktadir
(Ozdemir, 2008: 270-301; Kilig, 2009: 70-79).
Cem toOrenlerinin modernlesme siireci ile
birlikte sehir merkezlerinde, Alevi niifu-
sunun yogun oldugu mahallelerde, istege
bagl olarak artik yaz aylarinda da yapildig1
goriilmektedir.

Cemler, bir bakima geleneksel Aleviligin
ibadet anlayisini yansitmaktadir. Ibadet
amactyla degisik zamanlarda yapilan cem-
ler, her seyden &nce geleneksel Alevi inang
ve ibadet anlayislarmin pratize edilmis ide-
al bigimleridir. Cemler, yoremizde ikrar
verme, Abdal Musa (birlik), gorgii (sorgu),
muharrem ve musahiplik cemi gibi degisik
isimler altinda ve farkli zamanlarda icra edi-
lirler. Ayrica Siraglar arasinda Can ekmegi
ile diigiin-nisan cemi gibi degisik cemler de
yapailir.

Cemlerde onemli baz: rittieller, on iki
erkan/hizmet olarak biraz da sembolik bi-
¢imde canlandirilip icra edilir. On iki hiz-
met, On Iki Imam’1 sembolize eder. Hizmet
sahipleri sirasi ile, Dede (Miirsit), Rehber
(Pir), Peyk, Ceragc1 (Cirakman), Asik (Zakir),
Gozcii, Sakka (Ibriktar), Seyyid-i Ferras (Sii-
piirgeci), Semahgi (Pervane), Iznikgi, Bekgi
ve Kurbanci’dir. Bunlarin her birinin ayri
bir postu olup cem esnasindaki gorevleri
de birbirinden farklidir. Ornek olarak dede,
erkdni yonetip yol gosterir ve hizmetlerin

sonunda hizmet sahiplerine dualarin (giil-

bank) verir. Ayrica toplumun geleneksel an-
lamda kanaat 6nderi ve yol gostericisi olan
dedenin, yine geleneksel degerler sistemin-
de en yiiksek otorite olarak kabul edildigi-
ni belirtmeliyiz. Rehber, cem boyunca hem
dedeye hem ceme katilanlara yardimci olur.
Peyk, cem icin karar verildiginde bunu tiim
koyliilere haber verir, onlar1 ceme davet
eder. Ceragci, cemin baslarinda cerag yaka-
rak sembolik de olsa, cemevinin aydinlatil-
masini1 saglar. Asik, cem esnasinda saz ¢a-
lip, deyis, diivaz ve miraclama okur. Gozcti,
ortamin diizen ve siikunetini saglar, ceme
katilanlar1 oturacaklar1 yerlere yerlestirir.
Sakka/Ibriktar, dede tarafindan dualanan
suyu, Hz. Hiiseyin ve arkadaslarinin seha-
deti anlatilirken ceme katilanlara dagitir ve
onlara abdest suyu verir. Kendisine Seyyid-i
Ferras da denilen Siipiirgeci, yapilan hiz-
metlerin arkasindan gelerek cem meydanini
simgesel olarak stiptiriir. Semahgi, erkanin
sonuna dogru semah yapar. Iznikgi, ceme-
vinin temizligi ile ilgilenir. Bek¢i, cemevi-
nin ve ceme katilanlarin giivenligini kapida
durarak saglar, iceri girenleri kontrol eder,
ayrica ceme katilanlarin evlerine g6z kulak
olur. Kurbanci ise, kurbanin kesilip pisiril-

mesi ve diger yemek isleriyle ilgilenir.'

Bazi iddialarin aksine, cemlere icki
sokulmaz."” Baz1 koylerde asiklar, sazin ya-
ninda keman da calarlar (Ozdemir, 2008:
303-304). Bir ibadet olmasinin yani1 sira cem
rittieli, Alevi/Bektasi toplulugunun bir ara-

ya gelip kaynasmasi, yasanan degisik prob-

16 Cem rittieli ile ilgili genis bilgi i¢in bkz., Mehmet
Yaman, Alevilikte Cem, Can Yay., Ist., 2003, s. 12-83.
17 Bkz., Ali Osman Aktas, 17, 68-81.
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lemlerin ¢6ziime kavusturulmasi ve boylece
insanlar arasinda sosyal dayanigsmanin sag-

lanmasi gibi 6nemli fonksiyonlara sahiptir.

Geleneksel Aleviligin en 6nemli un-
surlarindan biri de, orug ibadetidir. Alevi
gevrelerin 6nemli bir kesiminin Ramazan
orucuna soguk bakip bunu tutmadigi go-
riilmekle beraber, bu ayin son bir haftas1 ya
da son {i¢ giinii orug tutanlar vardir. Buna
karsilik, 6zellikle kirsal kesimde ve yash ku-
sak arasinda gelenekte dnemli bir yeri olan
muharrem orucu tutulur. Aslinda bir yas/
matem orucu olan muharrem orucu, yore-
mizde Kerbela’da sehit olan ve bu ay iginde
on iki giin boyunca a¢ ve susuz kalan Ehl-i
Beyt'in yasin tutmak amaciyla tutulur. Bu
ylizden Alevi kdylerinde muharrem ay1 ige-
risinde tam bir yas havasi vardir. Bu orug
siiresince su icilmez, etli yemekler yenmez,
tras olunmaz, diigiin ve nisan gibi torenler
yapilmaz, evlerde televizyon izlenilmez,
ayrica giyilen kiyafetler de genelde siyah
renkli olur. Muharrem orucunun yaninda
Alevi kdylerinde Hizir, Hidrellez ve kirk se-
kiz persembe oruglarimin da tutuldugu goz-
lenir (Ali Osman Aktas, 2007: 44-45, 53-61;
Ozdemir, 2008: 261-262). Bu noktada orucu,
‘aslolan kisinin nefsine hakim olmasidir, ag
ve susuz kalmas: degil” seklinde batini bir
tarzda yorumlayanlar da vardir (Yilmaz,
2009: 37).

Alevi/Bektasi ¢evrelerde kurban ibadet
ve gelenegi de ¢ok 6nemli bir yer tutar; oyle
ki kurbansiz bir bayram gérmek miimkiin
degildir. Bunun igin Alevi gevrelerde tig-
lamak deyimi kullanilir. Kurban gelenegi,

10

[slami baz1 dgeler tasimakla birlikte, daha
cok eski Tiirk kiiltiirii icerisinde goriilen bazi
inang ve ritiiellerin gliniimiizdeki uzantisi
niteligindedir. Kurbanlar, genel olarak iki

kisma ayrilir:

a) Iceri (cem) kurbanlar::

Muharrem kurbani, Abdal Musa (bir-
lik) kurbani, gorgii (sahis) kurbani, musahip
kurbani, bayram kurbani, diiskiin kaldir-
ma kurbani, dar (kabir) kurbani gibi ibadet

amaciyla kesilen kurbanlardir.

b) Disan1 (adak) kurbanlar::

Bunlar da sadece, adak amaciyla kesilen
kurbanlardir. Ayricabazi1 kdylerde Hidrellez
ve Nevruz kurbanlari da kesilir (Ali Osman
Aktas, 2007: 61-68; Ozdemir, 2008: 262-265).

Cem torenleri, muharrem orucu ve
kurban gelenegi gibi, yoremizde yasayan
Alevi/Bektasi cevrelerdeki ibadet telakki-
lerinin tasavvuf ve tarikat merkezli oldu-
gu goriilmektedir. Namaz, abdest, orug ve
hac gibi temel Islami ibadetlere, yaygimn an-
layislarla birlikte, farkli ve yeni yorumlar
getiren Alevi/Bektasi toplumunun ibadet
telakkilerinin merkezinde cem torenleri ve
cem torenlerinin merkezinde de toplumun
yol gostericisi ve kanaat 6nderi olan dedeler

vardir.
3. Sosyo-Kiiltiirel Degisim Siireci

Ulkemizde yasayan Aleviler, yiizyillar
boyunca kirsal alanlarda kapali bir yasam
tarzini siirdiirmiislerdir. Bu ytizden dis cev-

re ile iligkileri, asgari diizeye inmis, hatta
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tamamen kesilmis; sadece kendi aralarinda
komsuluk iliskileri kurmuslar, kendi i¢lerin-
de evlenmisler, alisveriste bulunmuslar; bu
sekilde kendilerine 6zgii bir kiiltiir gelistir-
miglerdir (Soyyer, 1996: 15).

Bu durum, tiilkemizde Cumhuriyet’in
kurulusuna kadar devam etmis, baslayan bu
yeni siirecte yasanan ciddi sosyo-kiiltiirel ve
ekonomik gelismeler, tiim toplumsal kesim-
leri etkiledigi gibi, Alevi gevreleri de etkisi
altina almustir. Ozellikle, 1950li yillardan
sonra Alevi gevreler, sehirlere yapilan gog-
ler nedeniyle, koy hayatindan kent haya-
tina dogru bir gecis siireci yasamiglardir.
Giderek cogu kentsel yerlesim birimlerinde
yasamaya baslayan Aleviler, kendilerini ge-
leneksel koy yasamindan ¢ok farkli bir top-

lumsal yap1 igerisinde bulmuslardir.

Yine sehirlere goglerin yaninda egitim
ve iletisim araglarindaki gelismelerle birlik-
te, egitim ve ekonomik refah diizeyinde iler-
lemeler gergeklesmis, bu yiizden daha 6nce
“sir” ya da “tabu” olarak goriilen pek ¢ok
konu, artik agik¢a konusulur ve tartisilir ol-
mustur. Bu durum, geleneksel Aleviligin de-
delik, musahiplik ve diigkiinliik gibi hemen
tim kurumlarini sarsti$1 gibi, dede-talip
iligkileri de parcalanmis ve dedelik kurumu
giderek islevsiz hale gelmistir (Yaman, 2002:
902; Shankland, 1999: 321; Bozkurt, 2002:
197-200).

Bu stirecte, koy hayatinda herhangi bir
sorun yasamayan Alevi ritiiellerinden ba-
zilari, kent hayatinda zorunlu olarak bir ta-
kim degismelere ugramistir. Ornegin, Alevi

geleneginde Muharrem ay1 igerisinde su ig-

mek, et yemek ve tirag olmak iyi goriilmez.
Oysa sehirde memur olarak yasayan Alevi
kokenli birinin, on iki giin boyunca sakal t1-
ras1 olmadan galismasi pek miimkiin goziik-

memektedir.

Sehirlesme ile birlikte, yeni yetisen ku-
saklar kendi kiiltiir ve geleneklerinden uzak
bir sekilde yetistikleri igin kendilerini bos-
lukta hissetmislerdir. C)yle ki, bu siirecte te-
mel olarak geleneksel adab-erkan, hatta Ehl-i
Beyt ve On Iki Imamlar'in isimleri bile artik
unutulmaya baslanmistir (Eren, 2002: 169).
Alevi geleneginden bu sekilde uzaklagsma
ve kopus, geng kusak arasinda gelenekteki

ritiiellere yonelik ilgisizligi de baslatmistir.

Ayrica sehir merkezlerinde yasanan
yeni ortamlarda, daha once iliskide bulu-
nulmayan kendilerinden farkli gruplarla
ilgili olarak, eskiye oranla ¢ok daha olum-
lu yaklasimlar benimsenmeye baslanmistir
(Yaman, 2002: 904). Kapal1 toplumdan adeta
acik topluma gegcisin yasandig1 bu siirecte
Alevi gevreler, disartya acildik¢a daha 6nce
bagl kaldiklar1 kurum ve smirlar, daha sik

ve kolay asinmaya baglamustir.

Ulkemizdeki Aleviler igin yasanan bu
degisimi rahmetli Cemal Sener, soyle ifade

etmektedir:

“Bugiin Alevi anne-babadan dogmus
olmasina ragmen 45-50 yasina gelmis, ama
hentiiz Alevilerin ibadeti olan cem torenine
girmemis bir kusak bulunuyor. Bu kusak,
Kerbela olaymin oykiisiinii, on iki imamla-
rin akibetini, Pir Sultan’i, Hac1 Bektas Veli'yi
ebeveynlerinin kirik dokiik bilgilerinden 6g-
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renmigler... Ama ne bir cem ayininde bulun-
muslar, ne de o ruh halini yasayabilmisler...
Alevi olup da tarikata girmeyen ¢ok insan
oldugu gibi, bugiin cem gérmemis, semah
gormemis, gorgii géormemis Alevi insan sa-
yis1, Alevi kdkenli insanlarin ¢cogunlugunu
olusturuyor. Musahibi olan Alevi sayisi,
genel Alevi niifusunun kiigiik bir azinligini
olusturuyor” (Sener, 1996: 134-135).

Aslinda geleneksel Aleviligin bu siirecte
yasadig1 degisimi anlayabilmenin en 6nemli
anahtarlarindan biri, Ali Yaman’in ifade et-
tigi gibi, dedelik kurumudur; ¢iinkii bu ku-
rum, yapist geregi Anadolu’da yiizyillardir
Aleviligi yasatip ve yeni kusaklara aktara-
rak onemli roller tistlenmistir.'”® Bu noktada,
Cumhuriyet’in kurulusu ile birlikte yasanan
gelismeler, Alevi topluluklar {izerinde de-
delerin ytiizyillardir siiren otoritelerini sona
erdirmis; bu durum, dedelik kurumunda

islevsel bir krize yol acarak dedelerin ge-

18 Alevi dedelerinin genel tipolojik 6zellikleri ve gele-
neksel islevleri i¢in bkz., Mehmet Eroz, 106-108; Nejat
Birdogan, Anadolu ve Balkanlar’da Alevi Yerlesmesi
Ocaklar-Dedeler-Soyagaclari, Mozaik Yay., ist., 1995,
s. 143-147; Ayhan Yalginkaya, Alevilikte Toplumsal
Kurumlar ve iktidar, Miilkiyeliler Birligi Vakf1 Yay.,
Ank., 1996, s. 92-96; Unver Giinay, “Tirk Diinyasinn
Din Onderleri Tipolojisi”, Uluslararast Tiirk Diinyast
fnang Onderleri Kongresi (23-28 Ekim 2001), Tiiksev
Yay., Ank., 2002, s. 407-409; Abdiilbaki Golpmarli,
“Kizil-bas”, 1A, VI, Ist., 1977, s. 792-793; Harun Yildiz,
“Alevilerde Dedelik Kurumu”, Alevilik, (Haz. Isma-
il Engin/Havva Engin), Kitap Yaymnlari, Ist., 2004, s.
326-334; Piri Er, “Anadolu Aleviliginde Dedelik Ku-
rumu, Islevleri ve Giincel Konumu”, II. Tiirk Halk
Kiiltiirti Arastirma Sonuglar1 Semp. Bildirileri, Kiiltiir
Bakanlig1 Yay., Ank., 2000, s. 268-273; Gloria L. Clarke,
“Ocakzade Dedelerin Geleneksel ve Giincel Durumu”,
Folklor/Edebiyat Dergisi, XXX/2, Istanbul, 2002, s.
127-144; M. Naci Orhan, “Dedeler ve Dedelik”, Cem
Dergisi, XXXII, Ist., 1994, s. 16-17.

12

leneksel islevleri zayiflamig, hatta modern
kent ortaminda bu islevler, farkli kurum-
lar tarafindan yerine getirilir hale gelmistir.
Boylece gegmiste, dedelerin Alevi topluluk-
lar1 icinde toplumsal hayatin tamamina ya-
yilmis olan rol ve iliskileri, artik neredeyse
ortadan kalkmistir. Bu siirecte dedelerin
yerini, aragtirmaci-gazeteci, akademisyen
ve yazarlardan olusan yeni bir elit tabaka-
nin ve bunlarin énciiliigiinde kurulan vakaf
ve derneklerin aldig: goriilmektedir. Her ne
kadar dedeler, bu organizasyonlarda belli
hizmetleri yerine getirseler de sahip olduk-
lar1 konum, eskiye oranla ¢ok zayiflamis du-
rumdadir (Yaman, 2002: 902; Yaman, 2003:
339-352). Vakif ve dernekler, Alevi gelenek-
lerini cem torenleri vasitasiyla kentlere ve
modern yasama tasimaya ¢aligsalar da, s6z
konusu olusumlarin birer baski grubu ya da
menfaat birligine doniistiikleri goriilmekte-
dir (Tatar, 2008: 130-131).

Dedeler, yasanan bu gelismeler karsi-
sinda kendilerini yenileyemeyince, hadise-
leri yonlendirme giiciinii kaybettikleri gibi,
sosyal gelismelerin artik gerisinde kaldilar.
Bundan dolay1 dedeler, kent kiiltiiriinii al-
maya baglayan yeni kusaklarin ihtiyaglarina
karsilik veremedikleri gibi, siirekli anlata
geldikleri eski sozlii kiiltiir agirhikl gelenek-
sel bilgi ve menkibeler, yeni yetisen egitimli
gengler arasinda ilgi uyandirmaz hale gel-
mis; hatta yer yer dedeler, bilgisizlikle sug-
lanmiglardir. Artik giiniimiizde iginde bulu-
nulan durum, 6zellikle dedelik kurumu ve
dedeler agisindan bir gegis asamasin ifade

etmektedir. Bu siirecte sadece dedelik degil,
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musahiplik ve diiskiinliik? gibi Aleviligin
diger onemli geleneksel kurumlar1 da en
fazla yipranan kurumlar haline gelmistir.
Kirsal kesimin ¢oziilmesi ile birlikte bu iki
geleneksel kurum da neredeyse tamamen

kaybolmaya baglamistir.

1980’li yillarin sonunda Avrupa’da dogu
blogunun ¢okmesi ve beraberinde iilkemiz-
de yasanan gelismelerle birlikte, yeni Alevi
kusaklarin yeniden kendi geleneksel yapila-
rina yonelmeye basladiklar:1 goriilmektedir.
Bu ytizden 6zellikle kent merkezlerinde ge-
leneksel kurum ve kurallar yeniden canlan-
dirilmakta ve insa edilmektedir. Dede-talip
iligkileri zayiflamis olmakla birlikte, yeni-
den bu geleneksel degerler 6ne c¢ikmaya
baglamigtir. Ayrica aile yapisindaki gelisme-
lerden, iletisim araclarindan yararlanmaya,

siyasal yonelislere ve giincel sorunlara ba-

19 Alevi geleneginde musahiplik, daha 6nce ikrar ver-
mis evli iki kisinin esleriyle birlikte, dedenin ve cem
toplulugunun ontinde, Hakk’a ytiriiyiinceye kadar
kardes kalacaklarina, birbirlerini koruyup kollaya-
caklarina, birlik ve beraberlik iginde yasayacaklarina
dair s6z vermeleri bigciminde gergeklestirilen ve bir t6-
renle tesis edilen toplumsal bir akrabalik kurumudur.
Musahipligin giintimiizde artik ¢ok az uygulandigi
goriilmektedir. Genis bilgi i¢in bkz., Esat Korkmaz,
Ansiklopedik Alevilik-Bektasilik Terimleri Sozligii,
Kaynak Yay., fst., 2003, s. 304-314; Mehmet Yaman,
Alevilik, s. 211-215.

20 Diigkiinliik, Alevi kiiltiir ve geleneginde yol terbi-
yesine aykir: davranan suglu bir kimsenin i¢inde bu-
lundugu duruma denir. Bir bagka ifadeyle diiskiinliik,
Alevi orf ve adeti ile ahlak anlayisinin hos gormeyip
yasakladig1 seylerin yapilmasi durumunda uygula-
nan bir sugluluk ve yaptirim durumudur. Bu durum-
da olan bireye, Alevi geleneginde diiskiin denilmekte
ve bununla ilgili 6rfi hukuk uygulanmaktadir. Bkz.,
Esat Korkmaz, 125-126; Hiiseyin Bal, “Alevi-Bektasi
Orf Hukuku/Diiskiinliik Kurumu ve Iki Ahitname
Coziimlemesi”, Yol, 111, Ank., 2000, s. 71-82.

kisa kadar pek ¢ok alanda degisim gozlen-
mektedir (Yaman, 2002: 904-905).

Yasanan bu yeni siiregte, Alevi ¢evrele-
rinin kendilerini ifade ederken cesitli zorluk
ve sorunlarla karsilastiklar1 goriilmektedir.
Bu sorunlar ise, hem Alevilige iliskin bilgi-
lerin yazili hale doniistiiriilemeyip hala s6z-
Iii bir formda ifade edilmesinden, hem de
cesitli siyasal/ideolojik akimlarin Aleviligi
maniple etmeye ¢alismasindan ileri gelmek-
tedir. Buna karsilik, giliniimiiziin degisen
kosullarinda Alevi ve Siinni topluluklarmn
iiyeleri arasinda anlasma egilimleri giderek
artarken; arada potansiyel olarak var olan
catisma egilimi, azalmaktadir. Catismay:
besleyen dinamikler, giintimiizde hala po-
tansiyel olarak bulunmakla birlikte bunlar,
eskisi gibi etkili degildir. Bu yiizden her iki
kesim arasindaki anlagsma, uzlagsma ve kay-
nasma egilimi, giderek giiclenmektedir; bu
durum, her iki kesimin bu iilkede birbirini
tanima ve birlikte yasama zorunlulugundan
kaynaklanmaktadir.*

21 Ayrica Alevi gevrelerin yasamis oldugu sosyo-
kiltiirel degisim stireci ile ilgili degisik bakis tarzlar
ve yaklasimlar igin bkz., Fuat Bozkurt, Cagdaslasma
Siirecinde Alevilik, Dogan Yay., Ist., 2000, s. 143-145;
Hyas Uziim, “Modernizmin Alevi Toplumu Uzerinde-
ki Etkileri”, Islam ve Modernlesme II. Kutlu Dogum
IImi Toplantist, ISAM Yay., Ist., 1997, s. 277-291; Nec-
det Subasi, “Tiirk Modernlesmesi ve Alevilik”, Folk-
lor/Edebiyat Der., VIII/29, ist., 2002/1, s. 101-107;
Ali Yaman, “Son Aragtirmalarin Isiginda Alevi fnang
Onderleri”, s. 901-905; M. Hakan Yavuz, “Degisim Sii-
recindeki Alevi Kimligi”, Aleviler/Alewiten, (Ed. Is-
mail Engin, Erhard Franz), Deutsches Orient-Institut,
Hamburg, 2000, I, 75-96; Ali Aktas, “Kentlesen Ale-
vilik ve Sorunlar1”, Yol, XI, Ank., 2001, s. 87-93; Elise
Massicard, “Alevism in the 1960’s: Social Change and
Mobilisation”, Alevis and Alevism Transformed Iden-
tities, (Ed. Hege Irene Markussen), The Isis Press, Ist.,
2005, s. 109-135.
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SONUC

Anadolu Aleviliginin iginden ge¢mek-
te oldugu bu sosyo-Kkiiltiirel degisim siireci,
oziinden, yani temel ilke ve degerlerden ko-
pulmaya firsat verilmeden ve bunun yanin-
da kat1 ve kuru bir gelenekgilige de doniis-
meden devam edebilirse, yasanan zorluk
ve sorunlar ¢Oziilebilir nitelik kazanacaktir.
Aksi halde Alevilik, degisik ideolojilerin
hedef tahtas1 olmaya devam edecektir; zira
sadece Alevi dogmus olmalar1 sebebiyle,
kendilerine kimlik olarak Aleviligi secen
yeni kusaklar, hem cagdas ideolojilerin,
hem de kendilerinin, Aleviligin geleneksel
kurumlarimna yonelik yapmis oldugu sorgu-
lama ve sert elestiriler nedeniyle, adeta bir
kimlik krizi yasamaktadir. Ote yandan bu
hengamede Alevilik, siyasal miicadele ige-
risinde olanlar tarafindan siyasetin merke-
zine dogru ¢ekilmeye calisiimaktadir. Yine
bu siiregte geng kusaklar, yeni arayislar igi-
ne girerken hem popiiler kiiltiiriin hem de
degisik siyasal ve ideolojik akimlarin ciddi
anlamda etkisi altinda kalmaktadir. Iste bu
ylizden, icinden ge¢mekte oldugumuz degi-
sim stireci, dengeli ve kontrollii bir sekilde

sturdiriilmelidir.
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