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Tesekkir

Aralik 2008’den Eylul 2010’a kadar cesitli araliklarla sur-
durdugim saha calismasi sonucu once doktora tezi sonra-
sinda ise kitap bicimini alan bu calisma, kendi seyri icinde
dogrudan ya da dolayli olarak, ona katk: sunan ve tesekkir
bor¢lu oldugum pek ¢ok insanla karsilasti. 11k olarak be-
ni ve calismam ictenlikle kabul eden ve en yogun zaman-
larinda bile yardimini benden esirgemeyen Veliyettin Hur-
rem Ulusoy’a tesekkur etmek isterim. Calismami sardur-
dugum esnada Hakk’a yurtuyen Aliye Ulusoy’a, Nafia Ulu-
soy’a, Murset Ulusoy’a, Safa Ulusoy’a, Fadime Ulusoy’a,
Hurrem Ulusoy’a, Serap Ulusoy’a, Sinan Ulusoy’a ve Ulu-
soy ailesinin tanisma sansina eristigim diger uyelerine bil-
gilerini, fikirlerini, tecrubelerini, hislerini benimle comert-
ce ve sabirla paylastiklar: icin minnettarim. Sadece Ulu-
soy ailesi ile birlikte bir calisma yapmis olmak degil, onla-
rin ilham verici zekalarina, mizah anlayislarina taniklik et-
mek ve bana gosterdikleri yakinlik da benim ic¢in mutlu-
luk sebebidir. Saha arastirmasi esnasinda gorasmeler yap-
tigim, sohbet ettigim ve calismaya degerli katkilar sunan
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Alevi-Bektasi dedelerine, babalara ve taliplere de tesekkur
etmek isterim.

Tez calismasi esnasinda ti¢ farkl tez damismanmim oldu.
Calisma Yrd. Dog. Dr. Aykan Erdemir’in tez danmismanhigiyla
basladi ve Do¢. Dr. Mustafa Sen’in tez danismanlhigiyla bitti.
Belgrad Universitesinden Prof. Milan Vukomanovi¢ ise Jo-
in EU-SEE programu tarafindan saglanan doktora degisimi
bursuyla bir yilimi gecirdigim Belgrad’da tez danismanhigimi
ustlendi. Calismam icin ayirdiklar vakit, calismaya getirdik-
leri oneriler ve elestiriler icin onlara mutesekkirim. Tez ju-
rimde bulunan Tayfun Atay’a hem calismaya getirdigi one-
ri ve elestiriler icin, hem de din antropolojisi ve metodoloji-
si tizerine ogrettikleri icin tesekkir ederim. Diger juri uyele-
ri Do¢. Dr. Aksu Bora’nin, Prof. Dr. Ayse Gundiiz Hosgor'un
ve Doc¢. Dr. Erdogan Yildirim'in oneri ve elestirileri sayesin-
de tez son bicimini alabildi.

Ayrica, Doc. Dr. Aksu Bora'ya ve Tanil Bora'ya calismaya
gosterdikleri ilgi ve calismanin kitap halini almas icin sag-
ladiklar1 destek icin tesekkur borcluyum. Kitabin editorlu-
gunu ustlenen Berna Akkiyal’a ve editorligu ondan devralan
Kerem Untivar'a da tesekkur etmek isterim.

Ulusoy ailesi tizerine yapilan nadir calismalardan birini
gerceklestiren Elise Massicard, Benoit Fliche ile birlikte yaz-
diklar1 ve 2006 yilinda Heidelberg Universitesi Uluslararasi
Alevilik Sempozyumu’nda sunduklari bildiriyi benimle pay-
last1, bu nedenle kendisine minnettarim. Sarajevo Universi-
tesinden Dr. Zilka Spahic-Siljak’a ¢calhismama gosterdigi il-
gi ve calismanin toplumsal cinsiyet bolumu ile ilgili yapti-
gimiz konusma icin tesekkur ederim. Yrd. Do¢. Dr. Besim
Can Zirh calismaya gosterdigi ilgiyle ve Dr. Zerrin Arslan da
uzam ve mekan ile ilgili okumalar1 benimle paylasarak calis-
maya katk: sagladilar. Arkadaslarim Marijana Misevic, De-
lal Aydin, Selin Onen ve Ozgiir Bal yardimlarim ve ilgileri-
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ni benden esirgemediler. Gul Erdost gosterdigi dostlukla ve
(asistanligini ve proje raportorlugunu yaptigim sirada) ba-
na sagladigi kolayliklarla calismayi bitirmeme 6n ayak oldu.
Kendilerine cok tesekkiir ederim.

Annem Yuksel Salman, babam Hakk: Salman, ablala-
rim Mehtap Vural ve Meltem Salman Altunoglu, yegenle-
rim Ekin ve Idil Defne sevgileri ile her zaman yanimda ol-
dular. Esim Harun Yikmis calisma boyunca ve hatta sonra-
sinda tiim yakinmalarimi sabirla dinledi. Her ne kadar ken-
disi bunu tesekkur edilecek bir sey olarak gormese de ken-
disine ne kadar tesekkiir etsem az. Ayrica, anneannem Sul-
tan Danacr’ya ve dedem Izzet Danacr’ya ozel olarak tesekkir
etmek isterim. Calismanin saha calismasi onlarin (ve genis
ailemin adin1 saymakla bitiremeyecegim diger tyelerinin)
sevgisi, destegi ve arkadashgiyla benim icin daha neseli ve
verimli bir hal aldu.

Calismanin once tez, sonra kitap olarak bicimlenmesin-
de pek cok kisinin katkis1 oldu fakat belirtmek isterim ki ki-
tapta olabilecek tim eksiklik ve hatalarin sorumlulugu ba-
na aittir.

1






Onséz

Doktora tezinin kitap haline getirilmis bicimi olan bu etnog-
rafi, Bektasiligin Celebi kolunu temsil eden Ulusoy ailesi-
ni konu ediniyor. Ulusoy ailesi, kendilerine baglh Alevi-Bek-
tasi topluluklar tarafindan Bektasi tarikatinin kurucusu ol-
duguna inanilan ve tarikatin adini ondan aldig1 Hac1 Bektas
Veli'nin evlatlar olarak kabul ediliyorlar. Kendilerine bag-
I1 ocaklarin dedelerine, babalara ve elbette ki taliplere Ale-
vi-Bektasi Yolu'nun kurallarina uygun bicimde rehberlik et-
me ve kendilerine bagh topluluklarin yasamlarimi1 duzen-
leme yetkileri, kalitsal olarak edindiklerine inanilan kutsal
otoritelerine dayaniyor. Velayet ve dolayisiyla batin bilgisi-
nin ve bunlarin getirdigi otoritenin kalitsal olarak edinildigi-
ne duyulan inanc, mursit, dede/baba ve talip hiyerarsisinden
mutesekkil bir 6rgtitlenmeye sahip Alevi-Bektasi Yolunu ve
Yol'un mirsitleri olan Celebi kolunu tasavvufi bir egitim so-
nucu tarikatin mertebelerine ulasilan Babagan kolundan ke-
sin bir bicimde ayiriyor. Ayn1 zamanda kalitsal otoritenin
varlig1 Celebi kolunu diger Alevi topluluklara yaklastiriyor.
Iste bu nedenle, calismada Celebi kolunun yani Ulusoy aile-
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sinin kendilerine ve kendilerine bagh topluluklara verdikle-
ri Alevi-Bektasi ismine sadik kaldim. Bu calismadaki kulla-
nimiyla Alevi-Bektasi terimi Alevi, Bektasi ve Nusayri toplu-
luklarin1 kapsama iddias1 tasimiyor; Ulusoy ailesini ve onla-
ra bagl topluluklar1 Babagan kolundan ayirirken, Ulusoy ai-
lesine bagh olmayan diger Alevi topluluklarla hem iliski ku-
ruyor, hem de onlarin Ulusoy ailesinden bagimsiz varligina
isaret ediyor.

Calisma, Cumhuriyet’in kurulusundan gantmuze Ulu-
soy ailesinin kutsiyetini nasil korudugu ve yeniden trettigi
sorusu etrafinda sekillendi. Osmanl Imparatorlugu’nun va-
kaf sisteminde ayricalikh vakif statiistinde olan Hac1 Bektas
Dergahi vakfinin mitevellisi olan ve 1826 yilina kadar Ha-
c1 Bektas Dergahi'nin postnisini olan Celebi ailesi, Osmanl
yonetimi tarafindan Hac1 Bektas Veli'nin evlatlar1 olarak ta-
nindiklari icin, evladiyet kuralina gore kendilerine saglanan
hak ve ayricaliklardan yararlanabiliyordu. Bu hak ve ayrica-
liklar Osmanli yonetiminin merkezilesme ve merkezsizles-
me politikalarina gore degisiklik gosteriyor, Celebilerle ku-
rulan iliski de buna gore uzlasmaci ya da catismaci bicimler
alabiliyordu. Osmanl Imparatorlugu'nun son déoneminde
dergah ve vakif yonetiminde guictinu buytik oranda yitirmis
ailenin otoritesi, Cumhuriyet doneminde resmi olarak kabul
gormedi. Cumhuriyet'in ilaninin ardindan tekke ve zaviye-
lerin kapatilmasiyla, unvanlar ile birlikte tim hak ve ayri-
caliklar ellerinden alinan Ulusoylar, sekiiler ve dinsel alan-
larin ayrildigl, ayrimin gittikce bulaniklastigt donemlerde
bile bu alanlarda insa edilen kurumlarin ve kurumlar tem-
sil eden otoritelerin kendi otoritelerini tanimadig bir done-
me girdiler. Ustelik modernlesme yani sanayilesme, kentles-
me, egitimin yayginlasmasi ve goc¢ gibi etkenler Alevi-Bek-
tasi topluluklarin yapisini da degistirdi ama Alevi-Bektasi
Yol'u varligin1 devam ettirdi. Calisma, Yol'un miirsitleri ola-
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rak Ulusoylar'in kutsiyetinin korunmasi ve yeniden tretil-
mesini kutsal otoritenin aile icindeki dagilimi ve aldig: ye-
ni bicimler, iliskiler ag1 olarak mekan yani Hacibektas ilcesi
ve ailenin bu ilcedeki evleri, akrabalik iliskileri ve toplumsal
cinsiyet meselesi tizerinden takip ediyor.

Tez calismasini bitirme telasiyla kurulus hazirliklarin ya-
kindan gozleme firsati bulamadigim Hunkar Haci Bektas
Veli Vakfi, Aralik 2012’de Ulusoy ailesinin mursitlerinin ve
uyelerinin onderliginde, Haci Bektas Veli Dergah1 Vakfinin
tarihsel mirasini tistlenerek kuruldu. Vakif, 2010 yilindan
beri dedelerle, zakirlerle, taliplerle, Alevi entelektiellerle ve
arastirmacilarla duzenlenen birlik toplantilarinda dile geti-
rilen devletin baskici, ayrimce politikalar1 ve maruz kalinan
asimilasyon; endistrilesme, sehirlesme ve go¢ nedeniyle ge-
leneksel yapidaki ¢ozilme ve orgutlenme eksikligi; birlik-
ten yoksun olmak; torenlerdeki deformasyon gibi toplulu-
gun guncel problemlerine ¢6ztim arama cabalarinin bir so-
nucuydu. Esit yurttaslik talepleri, hicbir zaman karsilik gor-
memis olan Alevi-Bektasiler acisindan vakif, cemaat olarak
yeni bir orgiitlenme ve dayanisma ag1r kurmak icin bir im-
kan olabilir.

Hac1 Bektas Veli Dergahi'nin ve Vakfinin kapatilmasin-
dan ve Hiinkar Hac1 Bektas Veli Vakfrnin acilmasina kadar
olan donemi kapsayan bu calisma ise umuyorum ki Ulusoy
ailesi tizerine gelecekte yapilacak diger calismalar icin ilham
verici olur.

MERAL SALMAN YIKMIS
Hagziran 2014
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GIRis

Haci Bektas mubarek agzini agip “Hoca” dedi, “biliyor
musun, o iki nurlu zat kimler?” Lokman, “ama” dedi,
“bildir, kimlerdir?” “Bektas, sagimda oturan iki cihan
guUnesi ceddim Muhammed Mustafa idi, solumda otu-
ran, Tanri arslani, inananlarim Emiri Murtaza Ali. Biri
gelip zahir bilgisinden, 6burl batin bilgisinden bahse-
derler. Kur'ani belletirler bana.”"

Sufizm ve Sii inancinin i¢ ice oldugu Bektasi tarikati (Nasr,
1999: 117) farkh orgutlenme bicimlerine sahip iki ayr1 ko-
la ayrilir: Celebi kolu ve Babagan kolu. Babagan koluna go-
re tarikatin kurucusu kabul edilen ve tarikata adini veren
Hac1 Bektas Veli muicerrettir. Onun sadece “yol” yani tari-
kat evlatlar1 vardir. Dolayisiyla tarikata kabul ve tarikattaki
mertebeler? icin tasavvufi bir egitim sarttir ve bu sart1 yeri-
ne getirebilen herkes Bektasi olabilir. Celebi kolu, yani Ulu-
soy ailesi ise Hac1 Bektas Veli'nin “biyolojik” evlatlari olduk-

1 Vilayet-name: Manakib-1 Hiinkar Haci Bektas-1 Veli, (haz.) Golpinarli Abdilba-
ki, Inkilap, Istanbul, 1995.

2 Bumertebeler sirasiyla “muhip”, “dervis”, “baba”, “halife” ve “dedebaba”dur.
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larinm1 iddia eder. Sahip olduklar kutsiyet, Hac1 Bektas Ve-
li'yi temsil etme ve onun postuna, makamina oturma hak-
ki kan bagiyla edindikleri ve nesilden nesle aktardiklar: mi-
rasla mumkun olur. Celebi kolu, ancak “kan bag1” ile dahil
olunabilecek, mursit, dede (ya da baba) ve talip hiyerarsi-
sine sahip Alevi-Bektasi toplumunun liderligini ustlenir ve
kalitsal olarak edinmis oldugu kutsal otoriteyi uygulamasi
toplulugun devami ve toplumsal diizenleme icin gereklidir.?

Ulusoy ailesinin kutsiyeti s6z konusu oldugunda iki kav-
rama basvurmak gerekir: Batin (ezoterik, icrek bilgi) ve ve-
layet (Tanrr'ya yakin olmak). Islam inancina gore son pey-
gamber olan Muhammed’in vahiy yoluyla bildirdigi Islam'in
kanunlar, limtinden sonra ulema adi verilen ve bu kanun-
lar1 terctime eden kisiler tarafindan korundu (Trimingham,
1998: 133). Ne var ki, bu kanunlar, kutsal vahyin gizli, bati-

3 Ulusoy ailesinin Alevi-Bektasi Yolu'ndaki yerlerini anlayabilmek icin ti¢ kat-
I1 bir piramit dustinilebilir. Piramidin tepesinde Yol'un “sercesmesi” (Kork-
maz, 2003: 379) Hac1 Bektas Velinin evlatlar1 olan Ulusoylar (Celebiler) yer
alir. Hac1 Bektas Veli evladi olarak Ulusoylar onu temsil eden postun yani ma-
kamin sahibidirler (Ulusoy, 1986: 199). Butiin aile tiyeleri piramidin tepesin-
de yer aldig1 halde, sadece ailenin erkek tiyelerinden biri (ya da simdilerde ol-
dugu gibi ikisi) posta oturma, postnisin, yani miirsit olma hakkina sahiptir.
Yol'un hiyerarsik yapisina uygun olarak, ocaklarin dedeleri ve babalar mursi-
din altndaki katta yerlerini alirlar. Ocak, dedelerin secerelerini Ehlibeyt'e ya
da kutsal kabul edilen kisilere dayandiran kutsal “soy”laridir. Ocagin dedele-
ri kendilerine bagh topluluklarin hayatini dtizenlemek ve onlara rehberlik et-
mekle ytukamludur. Tim ocaklar ve ocaklarin dedeleri Ulusoylar'a baglh de-
gildir, bagl olan dedelere icazetnameleri miirsit tarafindan verilir ve Yol'un
surekliligi icin mursit dedeleri (ve babalar1) denetler. Babalar bilgi ve yetkin-
likleri nedeniyle miirsit, tarafindan o topluluga rehberlik yapmast i¢in atanan
ama rehber olma yetisini kan bagiyla edinmemis kisilerdir. Dede ve babalarin
altinda ise, dogrudan ya da ocaklar araciligiyla Ulusoylara bagl talipler, yani
Alevi-Bektasi topluluklar: vardir. Talip tarikata, yola girmek isteyen kimseye
verilen isimdir (Korkmaz, 2003: 412) ama Ulusoylar tarafindan kendilerine
bagli Alevi-Bektasi topluluklarm bireyleri de talip olarak adlandirilir. Bu hiye-
rarsik yapi, ona dahil olanlarin rizasina dayanir. Yol'un tglit hiyerarsisini ka-
t1 ve esnemez bir yapi olarak diisinmek yerine, Yol'un kurallarini devam et-
tirmek amaciyla her katmanin kendini ve digerlerini denetledigi, doniisen ve
dinamik bir iliski olarak diisinmekte fayda vardir.
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ni anlam1 olduguna inananlar icin yeterli degildi. Bu neden-
le, peygamber vahyinin iki katmani oldugunu iddia ettiler:
Vahiyler hem zahir (ekzoterik) hem de batin (ezoterik) ola-
n1 yani hem seriati hem de hakikati i¢ceriyordu. Ustelik haki-
kati seriattan mantik yoluyla ¢cikarmak mimkun degildi, bu
nedenle Sii gelenegi hakikatin terctimesinin kalitsal bir bil-
gi ve kutsal rehberlik gerektirdigini iddia etti. Sii gelenegine
gore Tanr1 yolunda batin olanin rehberligi velayet devriyle,
yani peygamberlik devri kapandiktan sonra baslayan imam-
larin devriyle mamkundua (Corbin, 1993).

Imam, lider ya da rehber anlamina gelir. Kutsal vahyin ba-
tin yorumunu yapabilme ise Tanrr'ya yakin olma, Tanri’nin
dostu olma anlamlarina gelen velayet terimi ile vurgulanir
(Jafri, 1987: 165). Diger bir deyisle, “Sii terminolojisinde
veli askta ve sadakatte Tanrr'ya en yakin olan ve bu yakinl-
g1 nedeniyle Tanrimin batin bilgisini ona emanet ettigi kisi-
dir” (Jafri, 1987: 165) ve tum imamlar Tanri'nin evliyasidir.*
Batin bilgisine ve velayete sahip olmasi nedeniyle imam yol
gosterici ve denetleyici bir rol uistlenir ve muritlerine marifet
ve muhabbet iceren bilginin gizlerini ¢gretir (Corbin, 1993:
26-27). Imam olma niteligine ise ancak Muhammed'in aile-
si, diger bir deyisle Ehlibeyt yani Muhammed'in kiz1 Fatma
ile evli olan kuzeni Ali ve onlarin ¢cocuklar1 sahip olabilir.?

4 Evliya, veli teriminin coguludur, veli velayete sahip kisidir. Bu durumda bii-
tiin Imamlar velayete sahiptir, yani evliya olarak adlandirilirlar.

5  Ehli-beyt'in kutsal rehberligi Sii gelenegini takip eden tim inamslarda gecer-
lidir fakat imamlarin hilafeti konusunda ¢ikan anlasmazliklar ya da farkh yo-
rumlar nedeniyle Sii gelenegi kendi icinde On ki Imamailik, Ismaililik, Zey-
dilik gibi kollara ayrihr. On 1ki Imamcilik’ta Ali ile baslayan imamet, Ali'nin
evlatlari araciligryla 12. Imam Muhammed El Mehdi’ye kadar devam eder. 12.
imamin gayb alemine karisugina ve kiyamet giiniine kadar rehberligine de-
vam edecegine inanilir (Jafri, 1987: 160-161). 6. Imam Cafer Sadik’in 6lu-
minden sonra Ismaililer, oglu Ismail’i atanmis halef olarak kabul ettiler. Is-
mail babasindan 6nce ¢lmus oldugu halde, Ismaililer imamhgin Ismail'in so-
yuna gectigini savundular ve On 1ki Imamecilarin aksine Imam Cafer Sadik o6l-
dukten sonra onun yerine gecen oglu Musa Kazim1 gercek imam olarak ka-
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Ali ilk imamdir canka hem dini bilgisini kalitimla edindi-
gine inanilir hem de ilhamini kutsal olandan almistir (Daf-
tary, 2007: 40).

Sii 6gretilerini kabul etmeyen tarikatlar da peygamberin
ailesine sayg1 gosterir ve Ali'ye “mursitlerini Muhammed’e
baglayan ruhani zincirde 6nemli bir halka olarak” hurmet
ederler (Schimmel, 1975: 82). Ayrica, batin ve velayet de
inanclarinin ogeleridir fakat Sufi rehberlerin batin bilgisine
vakif olma bicimleri farklidir. Imamlarin aksine, batin bilgi-
sine kalitsal olarak degil, ruhsal bir ilerleme, gelismeyle sa-
hip olurlar. Bu durumda batin bilgisi iki sekilde, yani Mu-
hammed’le baslayip secilmis mursitlerle devam eden ruha-
ni zincirle ya da dogrudan Tanrr'dan gelen ilham araciligiy-
la edinilir (Trimingham, 1998: 135). Yani veli, Tanr tara-
findan secilmis siradan bir kisidir, ozelliklerini dogustan ge-
tirmemistir. Veli, Tanr’'nin dostu olarak, Tanrr'ya yani gu¢
ve otorite kaynagina yakinligi nedeniyle takipcilerinin Tan-
ri'yla iliskisinde bir aracidir. Ayni1 zamanda takipgilerinin
hamisidir (Cornell, 1998: xix).

Ulusoy ailesinin kutsal otoritesi acisindan, Haci Bektas
Velimin sahip oldugu velayet S$ii geleneginde kullanildi-
g1 anlama daha yakindir. Alevi-Bektasi gelenegine gore Ha-
c1 Bektas Veli velayeti, 7. Imam olan Musa Kazim’a® daya-

bul etmediler (Daftary, 2007). Zeydiler ise diger iki koldan farkli olarak, Ha-
san ve Hitseyin’in soyundan gelen ve imam olabilecek nitelikteki herkesi des-
teklediler (vom Bruck, 2005: 32).

6  Vilayet-name’ye gore (Golpinarli, 1995: 1) Haci Bektas Velinin soyagaci soy-
ledir: “Hac1 Bektas-1 Veli, Ibrahim Al-Sani diye anilan Seyyid Muhammed’in
ogludur. Seyyid Muhammed, Musa-1-Sani ogludur. Musa, Ibrahim Miuker-
rem-al Mucab ogludur. Bu zat, Sultan-1 Horasan Aliyy-ibn-i Musa-1 Riza'nin,
ana, baba bir kiictik kardesidir. Aliy-al-Riza, Ibrahim-al-Mucab, Abbas, Ka-
sim, Hamza; altisi, bir anadandir. Analarinin adi, Necmet-al-Neseviyye'dir.
Imam Musa-1 Kazim'm otuz dokuz oglu vardi. On alusi lakaplyds, oburleri-
nin lakaplar1 yoktu. On dokuz kiz1 vardu, yedisinin lakabi vardi. Imam Aliyy-
al Riza'min kardesi olan Ibrahim-al Mucab, Imam Musa-1 Kazim'm ogludur.
Musa-1 Kazim, Imam Cafer-i Sadik’'in ogludur. Imam Cafer-i Sadik, Imam
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nan soyagaci nedeniyle kalitsal olarak edinmistir. Hac1 Bek-
tas Veli, kalitsal olarak edindigi velayet ve batin bilgisi yani
hakikatle imamlarin roluni devam ettirir ve kendisine bagh
Alevi-Bektasi topluluklar icin ¢gretici, rehber ve denetleyi-
ci olur. Ayrica, Ali'nin ve imamlarin kan yoluyla miras edi-
nilen bir kutsalliga sahip olduguna duyulan inanca ek ola-
rak hulul, yani ruh goct inanciyla, Alimin Hac1 Bektas Ve-
li'de bedenlestigine inanilir (Ulusoy, 2009: 49). Hulul inan-
cinda o6lum dongiisel zamanda sadece fiziksel formun so-
na ermesidir (Babayan, 2002: xv-xvi) ve velayet olimle son
bulmaz (Ulusoy, 2009: 49). Hac1 Bektas Veli, Ali'nin yeni-
den bedenlesmis hali, dolayisiyla velayet sahibi olarak Bek-
tasi tarikatinin, diger bir deyisle Alevi-Bektasi Yolunun ku-
rucusu olmus rehber ve onder olarak Pir adim almistir. Ha-
c1Bektas Veli'nin evlatlar olarak Celebiler, yani Ulusoy aile-
si hem kan bagiyla hem de ruh gociiyle onun kutsal otorite-
sinin mirascist olmuslardir. Ulusoylar kutsal rehberlik rolu-
nu devralmis, kendilerine bagl ocaklarin dedelerinin ve ta-
liplerinin yasamlarim kalitsal olarak edindikleri batin bilgi-
sine gore duzenleme ve denetleme yetkisine sahip olmustur.

Doktora tezimin kitaplastirllmis hali olan bu ¢alisma,’
Bektasiligin Celebi kolu, yani Ulusoy ailesini konu edini-
yor. Osmanli Imparatorlugu doneminin aksine Cumhuri-
yet'in ilaninin ardindan kutsal otoritesi resmi olarak tanin-
mayan Ulusoy ailesinin Cumhuriyet donemi boyunca kutsi-
yetini nasil korudugunu ve yeniden trettigini arastiriyor. Bu

Muhammed-i Bakir ogludur. Imam Muhammed-i Bakir, Imam Zeyn-al Abi-
din ogludur. Imam Zeyn-al Abidin, Imam Huseyn ogludur. Imam Huseyn,
Aliyy-al Murtaza ogludur, anasi, Muhammed Peygamber’in kizi, Faumat-al-
Zehra'dir, dedesi, Muhammed Mustafa’dir; boylece Hac1 Bektas-1 Veli, siiphe-
siz seyyiddir.”

7  “The Persistence of a Sacred Patrilineage in Contemporary Turkey: An Eth-
nographic Account on the Ulusoy Family, the Descendants of Hac1 Bektas Ve-
1i” bashikli, Eylil 2012°de ODTU Sosyal Bilimler Enstitiisi’ne teslim edilmis
doktora tezi.
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amacla su soruya cevap ariyor: Kalitsal olarak sahip olduk-
lar1 kutsal otoriteye dayanarak kendilerine bagh toplulukla-
11 yuzyillardir yoneten bir aile, dtiinyevi ve dinsel olanin ay-
rimina dayanan “sekuler bir dunyada” nasil var olabiliyor?
Ne var ki, sekiilerlesme teorileri ve ozellikle de Turkiye’-
nin sekulerlesme sireci dikkate alindiginda, sorunun icer-
digi “sekuler dunya” muglak bir ifade ve bu nedenle acikla-
ma gerektiriyor.

Sekiilerlesme teorileri ve
Turkiye’'nin sekiilerlegsme siireci

Sekiilerlesme teorileri, dinin sona erecegine dair Aydinlan-
ma diistincesinden kaynaklandi ve bu diisiince modern en-
dustriyel toplumlarin gelisimiyle birlikte dinselligin aza-
lacag fikriyle Karl Marx, Emile Durkheim ve Max Weber
gibi dustnurler tarafindan da gelistirildi (Noris ve Ingle-
hart, 2004: 1). Dinin gerileyecegi, dinselligin azalacag: sa-
v1 1960l yillara kadar sekulerlesme teorilerinin neredeyse
bir on kabulit oldu (Casanova, 1994: 19) ama 1960’larda ve
1970’lerde yeni dinsel hareketlerin ortaya ¢ikisi bu 6n kabu-
le meydan okudu. Ayrica, 1980’lerden itibaren dinsel gele-
neklerin guclenmesiyle dinselligin azaldig: savi iyiden iyiye
tartismali hale geldi.

Her ne kadar sektilerlesme teorilerine iliskin tartismalar
bu savda yogunlassa da dinselligin azaldig: savi tek basina
sekiilerlesme teorilerini olusturmaz. Jose Casanova sekiuler-
lesme teorilerinin ti¢ boyutundan bahseder: Dinin (dinsel-
ligin) azalmasi; dinin sekuler alanlardan farklilasmasi; di-
nin ozel alana cekilmesi ve marjinallesmesi. Casanova’ya
gore sekulerlesme teorilerinin esas1 farklilasma boyutudur,
yani “sekiiler alanlarin —oncelikle devletin, ekonominin ve
bilimin— dinsel alandan ayrilmasi1 ve bununla beraber di-
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nin yeni insa edilmis alaninda diger alanlardan farklhilasma-
s1 ve kendi alaninda uzmanlasmasidir” (1994: 19). Protes-
tan Reformu, modern devletlerin kurulusu, modern kapita-
lizmin gelismesi ve erken donem modern bilimsel devrimler
—ki bunlar dinsel alanla sekiiler alanlarin ayrimlasmasi sure-
cinin hem dinamikleri hem de tasiyicisiydilar— eski ortacag
dinsel sistemini baltaladilar ve modern sekiilerlesme siireci-
ne katkida bulundular (Casanova, 1994: 24). Bu bakimdan
Durkheim’in endustriyel toplumlarda fonksiyonel ayrimlas-
ma savi ve Weber’in ise rasyonel dunya gortist araciligiyla
modern toplumda farklilasma savi sekulerlesme teorilerinin
temelini olusturdu.

Ozel alana cekilme, sekillerlesme teorilerinin diger bo-
yutudur ve dinsel olanin, dinselligin azalmas1 anlamin ta-
simak zorunda degildir. Thomas Luckmann (1967) kilise
ve dinin 6zdes oldugu 6nermesinin dinin modern toplum-
da marjinal bir fenomene dontiisecegi sonucunu dogurdu-
gunu soyler. Endustrilesme ve kentlesme kurumsal alanlar
dinsel degerlerden ayiran uzmanlasma egilimini artirmis ve
fonksiyonel ve rasyonel kurallarla yonetilen 6zerk kamu ku-
rumlarin yaratmistir. Boylesi bir toplumsal dontistm bire-
yi toplumdan izole etmis, birey ve bireysellesen din 6zel ala-
na cekilmistir.

Erken donem teorilerinde sekulerlesmenin tasiyici giict
olarak dinde ve modern endustride rasyonellesmeyi goren ve
rasyonellesmenin dinin kontroltinden azade olmayi, ozerk-
lesmeyi getirecegini savunan Peter Berger,® artik sekilerles-
me teorilerinden vazgecilmesi gerektigini savunur ¢tnki bu
teoriler bireysel ve toplumsal duzeyde dinselligin azaldig:
onermesini icerir. Ayrica bu teoriler sekularizmin, rasyonali-

8  Ozerkligin nesnel diizleminde din kurumlarimin ¢ogalmast, dinde dinyevili-
gin artmasina neden olur; 6znel diizlemindeyse dinin bir diinya gortsu ola-
rak cokmesi soz konusudur (Tschannen, Olivier, 1991: 398).

23



zasyon surecleriyle ve/veya modern kurumlarin farklilasma-
styla meydana gelen modernlesmenin bir sonucu oldugunu
varsayar. Dinyanin muhtelif bolgelerindeki dinsel canlanma
karsisinda acgikur ki, sekiilerlesme teorileri ampirik kanitlart
degerlendirebilmek konusunda yetkin degildir. Ote yandan,
sekilerlesme teorilerinin yetersizligi sekulerlesmenin olma-
dig1 anlamina gelmez, sadece sekiilerlesmenin modernlesme-
nin direkt ve kacinilmaz bir sonucu olmadig1 anlamina gelir
(Berger, 2001: 445). David Martin de, sekilerlesme teorileri-
ni benzer bicimde elestirir. Martin’e gore tek yonlu sekuler-
lesme teorileri, Bat1 Avrupanin merkez bolgeleri icin gecer-
li olan dinselligin azalmasi ya da dinin marjinallesmesi sav-
larini genellestirir. Bu teoriler kavramsal tutarsizlik ve etno-
sentrizmden mustariptir. Yani, sekiilerlesme teorileri yeter-
li ampirik veriye dayanmaz, oysa din ve modernite birbiriyle
uyumsuz olmak zorunda degildir (1991: 265).

Sekiilerlesme teorilerine yoneltilen her iki elestiri de teori-
lerin sekiilerlesme ve modernite arasinda kacinilmaz bir ilis-
ki olduguna ve bu iliski nedeniyle dinselligin azalacag: savi-
na yonelir. Ote yandan, sekiilerlesme teorilerinin savunucu-
lar1 dinselligin azalmasi derken kurumsal kontrolin 6tesin-
de bir inanma halinden bahsetmediklerini, dinsel katilhim ve
uygulamada azalmadan bahsettiklerini belirtirler (Wilson,
1979: 275; Dobbelaere, 2006: 132). Ayrica Karel Dobbela-
ere sekulerlesmenin mekanik ve duz dogrultuda ilerleyen
bir stire¢ olmadigini ama Bat1 Avrupa’da sektilerlesmenin bu
yonde ilerledigini belirtir. Yeniden formule edilmis sekiiler-
lesme teorisinin, Bat1 toplumlarinda gozlemlenen degisik-
likler araciligiyla sekiilarizasyon ve desekiilarizasyon stirec-
leri arasindaki fark: analiz edebilecegini savunur (Dobbela-
ere, 1987: 132).

Eski sekiilerlesme teorilerinin terk edilmesinden bahse-
derken Berger, modernite ve din arasindaki iliskiyi sorgula-
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yan desekularizasyon terimini ortaya atar. Dinselligin azal-
dig1 savina karsi, modernite icinde tiim dunyada dinselligin
yeniden canlandigini vurgular: “Modernite anlasilir neden-
lerden eski kesinliklerin altim1 oydu; belirsizlik pek cok in-
san icin kaldirmas: gii¢ bir durumdur. O ytzden belirliligi
(kesinligi) saglayacagini ya da yeniden insa edecegini one
stren her hareket icin talep hazirdir” (1999: 7). Berger gibi
sekiilerlesme ve modernite arasindaki dogrusal iliskiye stp-
heyle yaklasan Martin ise Berger'in aksine sekiilerlesme te-
orisinden vazgecilmesi gerekmedigini, farklilasma boyutu-
nun teorinin anasavi oldugunu ve farklilasmanin dinin ye-
rinden edilmesi anlamina gelmedigi gibi dinden politikaya
ya da bilime dogru nihai bir gecis anlamina da gelmedigini
savunur (2005: 17). Benzer bicimde Casanova da farklilas-
may1 sekiilerlesme teorisinin anasavi olarak kabul eder. Ca-
sanova'ya gore 1980’lerde diinyanin her yerinde dinsel gele-
nekler marjinal ve 6zel alana cekilmis olma halini reddetti-
ler ve kamusal alandaki rollerini talep ettiler. Casanova bu
streci dinin 6zel alana cekilmesinin reddi olarak adlandirir
ve dinsel geleneklerin sekiilarizme karsi direnislerinin yeni
olmadigim belirtir, yeni olan 6zel alana geri ¢cekilmenin red-
didir (1994: 5-6).

Turkiye'nin sekiilerlesme seyri Cumhuriyet'in kurulusun-
dan 6nceye, 19. ytizyila kadar takip edilebilir. Bu seyrin ken-
dine ozguluguni de dikkate alarak, sekiilerlesme teorisinin
farklilasma savinin Turkiye icin de gecerli bir sav oldugunu
savunmak mumkundur.

Bat1 Hiristiyanlig cift dualist sisteme gore siniflandiril-
mistir yani, bu dunya ve 6teki dunya dualizminin yam si-
ra, bu diinya icerisinde sekuler ve dinsel alanlar mevcuttur.
Farklilasma siireciyle bu dinya ve oteki dinya ayrimi de-
vam ettigi halde, bu diitnya tamamen sekiiler oldu ve din se-
kuler dunya icinde kendi alanina yerlesti (Casanova, 1994:
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15). Ote yandan Islam’da “din ve devletin kaynasugi, devle-
tin dinin somutlasmis hali, dininse devletin 6zt oldugu ta-
savvur edilirdi” (Berkes, 1998: 7). Osmanli Imparatorlu-
gunda da din idari yapinin bir parcasiydi ve mesruiyeti sag-
lamak acisindan cok onemliydi (Mardin, 1971). Bu bakim-
dan Turkiye, sektler ve dinsel alanlarin farklilasmasini Ba-
t1 Avrupa’da yasanan bicimlerinden farkh tecrube etti. 19.
yuzyilda, imparatorlugun gerilemesine karsi bir 6nlem ola-
rak, Batilllasmay1 ve modernlesmeyi hedefleyen Tanzimat
reformlar1 dinin, hukuki ve idari islerden ve egitim kurum-
larindan asamali bicimde ayrilmasi cabasina giristi (Mardin,
1989: 107). Ne var ki bu ayrilma dinin ve devletin kendine
ait, ayr1 kurumlar ve otoriteler edinmesi anlamina gelmiyor-
du, daha ¢ok bir buttnun iki kola ayrilmasi gibiydi (Berkes,
1998: 480).

Cumhuriyet'in kurucular1 da modernlesme ve Batililas-
may1 ulus-devletin insasi icin hedeflediler ve Islam devletini
bu hedef icin bir engel olarak gorduler (Ahmad, 1993: 53).
Eski kurumlar1 ayirmadilar ya da onlar1 reforme etmediler;
modern devlete uygun olmayan geleneksel kurumlar1 tama-
men kaldirdilar (Berkes, 1998: 467). Halifelik, Din Isleri ve
Evkaf Bakanlig1 kaldirilds; tekke ve zaviyeler kapatildi. Asa-
mali olarak, yeni ceza kanununun kabulu ve Isvicre Mede-
ni Kanunu'nun uyarlanmast, Islam’in devlet dini olmaktan
ctkarilmasi, Latin alfabesinin kullanilmasi, takvim reformu,
ezanin Turkce okunmasi ve laikligin anayasada yer almasi
saglandi. Yapilan reformlar hem devletin, hukukun,® ekono-
minin ve egitimin dinin kontrolunden ¢ikmasina hem de di-
nin gundelik hayattaki etkisini azaltmaya yonelikti. Yine bu
amacla, Fransiz tecrubesi takip edilerek, din tizerinde devlet

9  Niyazi Berkes’e gore “Bat1 sekularizminin déniim noktasi devlet ve kilise ara-
sindaki iliskide bulunuyorsa, Misliman toplumlarin sekitilerlesmesinin ekse-
ni de hukukun, 6zellikle de medeni hukukun sektlerlesmesidir” (1998: 467).
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kontrolu sagland1 (Toprak, 1995: 91) ve 1924 yilinda Diya-
net Isleri Baskanligi kuruldu.

Sekiilerlesme teorilerinin dinselligin azalmasi sav1 s6z ko-
nusu oldugunda, cumhuriyet rejimi kurulduktan sonra din-
selligin azaldigindan bahsetmek gu¢ olsa da, 1940’larin or-
talarinda ve 1980 askeri darbesinden sonra dinsel canlanma-
dan'®bahsedilir. Cumhuriyetin erken dénemlerinde Mustafa
Kemal ve Kemalistler dinin kamusal alanda ideolojik amac-
I1 ya da toplumsal dayanisma icin kullanilmasina karsiydi
(Tapper, 1991: 6) ve sekuler alanlarda dinin etkisini azalt-
mak ve dinin toplumsal kontrol anlaminda gtictint kesebil-
mek icin sekiler reformlar gerceklestirdiler. 1930’lu yilla-
rin ortalarinda Cumhuriyet Halk Partisi'nde hakim olan mi-
litan sekilarist anlay1s gittikce baskici olmaya basladi ve Fe-
roz Ahmad’a gore modernlesme ve sekiilerlesme cabalar iki
kaltur yaratti:'" “Biirokrasiyle baglantih ufak ama etkili bir
azinligin Batililasmis ve sektler kulturt ve Islam’la baglanti-
I1 halkin yerel kultara” (1993: 92).

1946 yilinda cok partili hayata gecisle birlikte, iki siyasi
parti yani Cumhuriyet Halk Partisi ve Demokrat Parti, di-
ni, secmenlerin destegini alabilmek icin bir araci olarak gor-
diler. Boylelikle cok partili hayata gecisle, Islam’la baglanti-
I1 olan halk kitleleri de politikaya yoneldi (Sunar ve Toprak,

10 Dinin canlanmasi, uyamsi, dirilisi gibi terimler muglaktir. Milan Vukomano-
vi¢'in de belirttigi gibi dinsel sdylem, dinsel pratik, dini cemaat ve dinsel ku-
rumlar dinin temel 6geleridir ve canlanma gibi terimler kullamldig1 zaman,
hangi 6gelerin canlanmay tecrtibe ettigi acik degildir (2009: 9).

11 Serif Mardin (1977), llkay Sunar ve Binnaz Toprak (1983), erken Cumhu-
riyet rejiminde sektilerlesmenin merkezdeki elitler ile periferideki halk ara-
sinda bir ucurum yarattigini iddia eder. Osmanh déneminde merkez ve cev-
re arasindaki gerilim Islam’in birlestirici giictiyle kismen de olsa azalulmisti.
Islam, imparatorlugun emperyal-patrimonyal yapisinda iki farkh diizeyde yer
alirdi: Merkezde Kuran'a bagh ulema ve periferide tarikatlar ve mistik mez-
hepler. Sekulerlesmeyle birlikte din mesruiyet saglama guctunu kaybedince,
dinin merkez ve cevreyi birbirine baglama konusunda da etkisi azald1 (Sunar
ve Toprak: 1983: 422).
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1983: 428). Bernard Lewis’e gore (2002), bu donemde dev-
letin sekuler politikalarina yapilan elestiriler, dini muhale-
fetin acik bir gostergesiydi. Dini egitim ise ilk tartisilan me-
selelerden biriydi. 1949’da din egitimi okullara girdi ve bir
yil sonra ilkokul dorduncu ve besinci siniflari icin din der-
si zorunlu oldu. Ardindan Mekke’ye hacca gidilmeye baslan-
di; din kitaplar1 ve brosurler yazildi ve yayimlandi. Din ile
ilgili politikalarin 6zgirlesmesiyle tek partili donemde gizli
bir sekilde varhiginmi surduren tarikatlar gorunar hale geldi-
ler. Sunar ve Toprak’a gore ise, 1950’lerde DP’nin Islam’ se-
cimler icin aragsallastirmasiyla periferideki gruplar tarafin-
dan dinin ideolojiklestirilmesi sektler kurumlarin reddin-
den ziyade patronaj iliskileriyle modernlesmeden faydalan-
maya yonelikti (1983: 431).

Islam’in politik alana dahil olusu, 1970’li yillarda Islamci
partilerin kurulusuyla daha gortunur hale geldi. 1970 yilinda
Milli Nizam Partisi'? ve ardindan 1972°de bu partinin devami
olarak Milli Selamet Partisi kuruldu. Parti, Naksibendi grup-
lar tarafindan bicimlendirilen “Milli Goris”'3diistincesini
benimsiyordu (Atacan, 2006: 43). Parti, Islam’in ve rasyonel
kapitalizmin sentezini yaparak kendisine uyarlamisti (Mar-
din, 1977: 295) ve 1974, 1975 ve 1977 yillarinda farkh par-
tilerin koalisyon ortag1 olmay1 basard.

1940’lardan itibaren devletin idari ve ekonomik kurum-
lar1 zaten muhafazakar Islamcilara acilmisu (Mardin, 2006:
12) ve politik alanda varlik gosteriyorlardi. 1980 askeri dar-
besinin ardindan once askeri yonetim, sonra da sag partiler
Turk-Islam sentezini devlet ideolojisi olarak benimsediler.
Ayrica, kent yoksullar tzerinde etkili olan solun 1980 dar-

12 Parti, 1971 yilinda Islam devleti yaratmay1 amaclama suclamasiyla kapauldi.

13 Milli Gériis dort temel fikirden olusmustur: Turklerin liderligi alunda immet
fikri (Musluman cemaat), milliyetcilik, ekonomide devletcilik ve orduya say-
g1 (Atacan, 2000: 46).
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besiyle baski altina alinmasi, Islamci hareketlere kent yok-
sullar1 arasinda alan acti. Islamci hareketler kent yoksullari-
nin sadece kimlik sorununa ve muhafazakar kaygilarina ¢o-
zum olmadi, onlara statii, itibar kazanmalar1 ve onlarin eko-
nomik ve politik gu¢ edinmeleri icin de bir arac¢ oldu (Top-
rak, 1999). 1980’li yillardan gtniimiize dinsel gelenekler ve
hareketler kamusal, ekonomik ve politik alanlar1 daha gucli
bir sekilde zorlamaya basladilar. Cekirdek kadrosunun co-
gu Milli Goriis' geleneginden olan Adalet ve Kalkinma Par-
tisi, modern Cumhuriyet'te dinin uzun siiren “canlanmasi-
nin” somut 6rnegi olarak gorulebilir. Milli Gortis gelenegin-
den ayrildigini beyan eden AKP, neo-liberal ekonomi politi-
kalarini Islamer hayat gortuistne eklemleyerek Islamer, milli-
yetci ve merkez saga mensup gruplarla kurdugu ittifaklarla
2002 genel secimlerini kazandi ve 2002’den beri huktmette.

Sekiilerlesme teorilerinin diger boyutu olan 6zel alana ce-
kilme acisindan Tirkiye'nin sektlerlesme tarihine bakilacak
olursa, erken Cumhuriyet doneminde Kemalistler sadece se-
kuler alanlar1 dinsel alandan ayirmadilar, ayrica devlet kon-
trolit alinda dini de sekiler alanlardan farkl bir alana yer-
lestirmeye cabaladilar. 1924 yilinda halifeligin, Seriye ve Ev-
kafin kaldirilmasinin ardindan Basbakanliga bagh Diyanet
Isleri Baskanligi (DIB) dini kontrol altina almak, reforme et-
mek ve modern dunyayla uyumlu hale getirebilmek amaciy-
la kuruldu. Baskanligin gorevleri camilerin idaresi, imam ve
vaizlerin atanmasi ve gorevden alinmasi, camilerle ilgili di-
ger isler ve miftilerin denetlenmesiydi (Lewis, 2002) ve
1960 ve 1980 darbeleriyle Diyanet Isleri Baskanligimin yet-
kileri genisletildi (Shankland, 1999: 29).

Haldun Gulalp Cumbhuriyet rejiminin dini Diyanet Isle-
ri Baskanlig: araciligiyla devlet kontrolu altina alarak inanci

14 Refah ve Fazilet partileri, Milli Selamet Partisi’nin mirascilariydi ve Milli Go-
rus gelenegine dayaniyorlardi.
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bireysel ve 6zel bir meseleye dontustirmeye calistigini soyler
(2005: 357). Diyanet Isleri Baskanligr'nin fonksiyonu dikka-
te alindiginda dinin 6zel alana cekilmesi cabasi tartismalidir.
Diyanet Isleri’nin fonksiyonu dini kendisine ayirilan alanda
tutmaktir, bunu Stnni Islam1 tanimlayarak ve uygulayarak,
uygulanisini denetleyerek gerceklestirir. Yani David Shank-
land’in (1999) vurguladig: gibi Diyanet Isleri ismi belirli bir
dini grubu isaret etmedigi halde, Diyanet Isleri Baskanlig
Museviler, Hiristiyanlar, Yezidiler, Aleviler gibi gruplarn di-
sarida birakarak Sunni Islam’1 referans alarak gorevini bu
dogrultuda yapar. Dolayisiyla bireyin inandig: dini tanimla-
mak ve dinin uygulanisini1 diizenlemek bireyin 6zel alanina
mudahale anlamina gelir. Ayrica, erken Cumhuriyet done-
minde Diyanet Isleri Baskanlhig araciligiyla dinin kontrolu
eski, merkezi Islam’ tasfiye etse de, yasaklanmasina ragmen
tarikatlar varligimi strdurebildi ve ileriki donemlerde yeni
tarikatlar da ortaya cikti. Tarikatlarin varhgini stirdiarmesi-
nin yani sira, dinsel gelenek ve hareketler 6zel alana cekil-
meyi reddetti ve ozellikle 19801erle birlikte din siyaset, ida-
ri yonetim ve ekonomi gibi alanlarda gti¢c kazanir hale geldi.
Sonug olarak, erken Cumhuriyet doneminde Islam’in top-
lum tzerindeki etkisini azaltmak degil, Islam1 (Osman-
I1 Imparatorlugu doneminde Islam'in pek cok farkl bicimi
oldugu halde) yeni, modern ulus-devletine uygun bicimde
uyarlamak ve dini, ekonomi, egitim ve siyaset gibi alanlar-
dan ayirmak amaclanmisti. 1940’lardan itibaren ve ozellikle
1980’den sonra guiclenen dini hareketler devletten ayrilmay1
reddettiler. Tarikatlar ve dini hareketler 6zel alana cekilme-
yi reddedip erken Cumhuriyet doneminde sekiiler olarak ta-
nimlanan alanlarda var olma micadelesine giristiler.
Oyleyse, daha 6nce degindigim arastirma sorusunu ye-
niden sormakta fayda var. Kalitsal olarak edindigi kutsiyeti
dunyevi ve dunyevi olmayan ayrimlar1 icermeyen batin bil-
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gisine dayanan Ulusoy ailesi, her ne kadar farkli donemle-
rinde farkli sekilerlesme politikalar1 uygulansa da sekuler
ve dinsel alanlarin ayrimina dayanarak kurulan Cumhuri-
yet rejiminde, resmi olarak taninmayan kutsiyetini ve kutsal
otoritesini nasil korudu ve yeniden uretti?

Zaten acik olan kapiy! calmak

Hacibektas ilcesinde, Hac1 Bektas Veli Mtizesi olan ana der-
gahin caprazinda hemen fark edilebilecek tarihi binalar var-
dir, bunlar Celebi konaklaridir. Cogu bahce duvar: ve agac-
lar tarafindan gizlenen konaklarin kac binadan olustugu-
nu tahmin etmek guctur. Aslinda, yabanci bir goz icin, sa-
dece binalarin sayisini degil, konaklarin icindeki hayati tah-
min etmek de guctur. Kis aylarinda konaklar hemen hemen
bostur. Ama yazin ev sahipleri, yani Ulusoylar'> konaklarina
doner. Konaklar 6zellikle Hac1 Bektas Veli Anma Toérenle-
rinin duzenlendigi Agustos ayinda, Hac1 Bektas Veli'nin ev-
latlar1 olarak kabul ettikleri efendilerini'® ziyaret eden Ale-
vi-Bektasilerle dolup tasar. Ne var ki, Turkiye’nin hemen her
yerinden gelen ziyaretcilerinin arasinda Hacibektas halkin-
dan birilerini bulmak pek mimkiin olmaz. Eve gelen tim
ziyaretciler ev sahipleri tarafindan kabul edildigi halde, Ha-
cibektaslilar uzun zamandir Ulusoylar’1 ziyaret etmiyor ¢ciin-
ku ailenin kutsal otoritesi uzun yillardir ilcede kabul gor-
muyor. Simdilerde ailenin ilcedeki varlig1 ilce halkinin ai-
le ilgili 6nyargilar1 ve ailenin Alevi-Bektasi inancindaki yeri-
ne yonelik kayitsizligi ile cevrelenmis durumda ve yalnizca

15 Osmanlh doneminde Celebi unvanina sahip olan aile, Cumhuriyet'in ilanin-
dan sonra 1934’te soyadi kanunu ile Ulusoy soyadini aldi. Guntimuzde Alevi-
Bektasiler arasinda Celebi unvani gayri resmi bicimde kullanilir.

16  Calismanin ilerleyen boliimlerinde daha ayriul deginecegim efendi unvani,
talipleri yani kendilerine bagh Alevi-Bektasiler tarafindan yas gozetmeksizin
Ulusoy ailesinin erkekleri i¢cin kullanilir.
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eski kusaklar Ulusoy ailesinin uyeleri hakkinda bilgi sahibi.
[lgin¢ bicimde, benzer kayitsizligi Alevilik-Bektasilik calis-
malarinda da gormek mumkun. Ulusoy ailesi, Alevi-Bekta-
si inancinda Hac1 Bektas Velimin evlatlar olarak kabul edil-
digi ve kendilerine bagh topluluklarin rehberligini tistlendi-
gi halde, haklarinda yapilmis detayh bir calisma mevcut de-
gildir."’

Hacibektasli, yani “iceriden” bir arastirmaci olmama ve
her ne kadar ilcede yasamay1 tecritbe etmesem de ilceyi sik
sik ziyaret eden biri olmama ragmen Ulusoy ailesinin ba-
z1 uyeleriyle ilk defa Hac1 Bektas Veli toreni tizerine hazir-
ladigim ytiksek lisans tezimin saha arastirmasi sirasinda ta-

17  Celebiler (Ulusoylar) tizerine yapilmis iki ayri calisma var. Bu calismalar-
dan biri Cumhuriyet’in Aile Albiimleri (1998) kitabinda yer alan sozlu tarih ca-
lismasidir. Ayse Berktay Hacimirzaoglu, aile albumiinden alinan fotografla-
11 kullanarak ailenin Cumhuriyet donemindeki hayati tizerine kisa bir hika-
ye verir. Ne var ki, Hacimirzaoglu ailenin mevcut kutsal otoritesini dikkate
almayarak Cumhuriyet rejimine uyum saglayan ailenin geleneksel yapisinin
coztldugini belirtir. Oteki calisma Benoit Fliche ve Elise Massicard (2006)
tarafindan aile uizerine yazilmis bir makaledir: “L’oncle et le député: circuits
de ressources et usages de la parenté dans un lignage sacré en Turquie.” Flic-
he ve Massicard aile tyelerinin Osmanli déoneminden kalan dinsel ve ekono-
mik kaynaklart Cumhuriyet doneminde nasil kullandiklar1 sorusuna cevap
arar. Fliche ve Massicard icin, kaynaklarin, ozellikle de dinsel kaynaklarin ai-
le icinde adil olmayan dagitimi ozellikle mursit olma meselesinde kendini bel-
li etmis ve ailenin parcalanmasina neden olmustur. Ailede yasanan parcalan-
mayla birlikte aile tyeleri aile mirasindan faydalanmak icin din, politika, eko-
nomi ve egitim alanlarinda ve aile ici evlilikle ilgili kazan¢ saglayabilecekle-
ri stratejilere basvurmuslardir. Makalede kullanilan verilerin yeterli olmama-
sina ragmen, makale Osmanli déneminden miras kalan kaynaklarin Cumhu-
riyet doneminde aile bireyleri arasinda nasil dagitildig: ve aile bireylerinin bu
kaynaklardan faydalanma stratejileri hakkinda bilgi verir. Ne var ki, aile tiye-
lerinin duygusal baglarini, hislerini, distincelerini, tecriibelerini ve ailenin
kendilerine bagh Alevi-Bektasilerle olan iliskisini dikkate almadan, aile tyele-
rini sadece fayda saglamak icin birbiriyle rekabet eden bireyler olarak gosterir.
Bu makaleye ek olarak, ayni yazarlari Ulusoy ailesi ile ilgili 2006 yilinda Hei-
delberg Universitesi tarafindan duzenlenen Alevilik Sempozyumu’nda sun-
duklar1 “Die Ulusoy-Familie in der republikanischen Turkei: Abstammungs-
gebundene religiose Autoritat und Versuche ihrer Transformation”, bashiklt
bir metin bulunmaktadir. Bu metin, bahsettigim ilk makalenin baz1 degisik-
likler yapilarak kisaltilmis halidir.
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nistim. Festivalin farkli bicimlerde kutlanisimi arastirirken,
Turkiye'nin degisik bolgelerinden ziyaretcilerin geldigi Ulu-
soylar'in evlerinin saha ¢alismam icin énemli mekanlar ol-
dugunu fark ettim ve Ulusoylar’a ait, ziyaretcilerin yogun ol-
dugu iki eve gittim. Ev sahipleri beni kibar bir bicimde kar-
siladilar ve evlerinde gorusmeler yapmam konusunda ba-
na ¢cok yardima oldular. Ulusoylar’la bu karsilasma benim
acimdan sasirtictydi. Ulusoylar’t benim icin yillardir bilin-
mez kilan aile ve ilce halki arasindaki mesafeydi ve dyle go-
runuyordu ki bu mesafeyi asmak aslinda cok kolaydi. Tek
yapilmasi gereken aslinda hi¢ kapanmamis olan kapilarini
calmakti. Boylelikle, Ulusoylar ve Hacibektaslilar arasindaki
iliski benim icin ilgi cekici bir hal aldx.

Aile ve kasabalilar arasindaki iliski disinda ailenin kendi-
lerine bagl Alevi-Bektasilerle yani talipleriyle kurdugu iliski
de cok ilgi cekiciydi. Ziyaretciler surekli degisse ve ziyaret-
ler kisa sureli olsa da, cok sayida insan Ulusoylar'in evlerin-
de ve ailenin kutsal otoritesinin altinda genis bir aile gibi ya-
sayabiliyordu. Ulusoylar'in evlerindeki ziyaretciler festiva-
li, ilceye gelen diger ziyaretcilerden farkl bir bicimde kutlu-
yorlardi. Diger ziyaretcilerin aksine Ulusoylar'in ziyaretcile-
ri torenlerin resmi kismiyla ya da belediye tarafindan dizen-
lenen etkinliklerle fazla ilgilenmiyor, kendi ziyaret ve rittel-
lerini yerine getiriyorlardi.’® Ulusoylar'in evlerinde gozlemle-
digim ziyaret ve ritteller ytazyillardir varligini surduren, ye-
niden tretilen ve hatta yeniden icat edilen gelenekti. Boylece
Ulusoy ailesini doktora tezim icin ¢alismaya karar verdim.

18 Ulusoy ailesinin bazi tyeleri dergahin 16 Agustos 1964’te mtize olarak acil-
masinda ve sonraki yillarda da her y1l ayni tarihte senlik (anma toreni) dizen-
lenmesinde etkili olmuslardi. 1964 yilindaki acilis torenine kendilerine bagh
Alevi-Bektasileri, yani taliplerini davet etmislerdi. O zamandan beri talipleri,
ozellikle festival tarihinde Ulusoy ailesine ziyaretler diizenliyordu. Ilcede dii-
zenlenen etkinliklere katilmadiklar: halde, ziyaretcilerin Ulusoylar'in evlerine
gelisleriyle festivalin ayni tarihe denk gelmesinin nedeni buydu.
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