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GIRIiS:
TURKIYE'DE KESISEN-CATISAN DINSEL
ve ETNIK KIMLIKLER

Tahire ERMAN!

Bu kitapta derlenen makaleler ‘Tiirkiye’de kimlik(ler)” konusu-
na egilmektedir. Ulus-devlet paradigmasi, hakimiyeti icinde
6zel alana sikistirilmis olan etnik ve dinsel kimlikler, kiireselles-
me stirecleri icinde giderek kamu alaninda gortintirliiklerini ar-
tirmaktadir. Bu durum kimliklerin taninma talebinden siyasal
o6zerklik taleplerine kadar uzanabilen bir dizi toplumsal ve siya-
sal degisikligi giindeme getirmektedir. Bat1 diinyasinda “kimlik
siyaseti” olarak adlandirilan ve sinif-bazh siyasetin yerini alma-
ya baslayan bir olusum olarak goriilen bu durum, Tiirkiye ger-
ceginde bu adlandirmay: asan ve tarihsel olarak belli ‘fay hatla-
rint’ giindeme getiren bir gelismeye isaret etmektedir. Iletisim
ve telekomiinikasyon teknolojisinde yasanan hizli ve biiyiik
capl gelismeler diinyamizi giderek kiicliltmekte, David Har-
vey’in dedigi gibi zaman-mekan sikismasi s6z konusu olmakta-
dir. Farkl: fikirler diinyanin doért bir yaninda dolasmakta, bilgi
ve fikirlerin tiretildigi merkezlerin ¢ok uzaginda kalan yerler bi-
le etkilenebilmektedir. Ayni hizla olmasa da insanlar da diinya-
nin farkli yerlerine ulasabilmekte, iletisim igine girebilmekte-
dirler. Bu etkilesim ¢aginda ulus devletlerin kendi sinirlari igin-

1 Yrd. Dog. Dr., Bilkent Universitesi, Siyaset Bilimi Bolumii.
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deki halklarini kontrol edebilmeleri, kendi tercih ve beklentile-
ri dogrultusunda yonlendirmeleri gittikce zorlasmaktadir. Ve
boylece ‘ulusal kimlik’ disinda yeni kolektif kimlikler kamu
alaninda yer almaya baslamakta, taninma siyaseti igine gir-
mektedir.

Bu, ‘kiiresellesme’” denen resmin bir ytiziidiir ve teknoloji-ile-
tisim merkezli agiklamasidir. Resmin diger bir yiizlinde ise ‘ye-
ni diinya dtizeni’ ve 1970 sonlarindan itibaren sermayenin yeni-
den yapilanma dinamikleri yer almaktadir. Ikinci Diinya Savag:
sonras! sanayilesmis kapitalist Bat1 diinyasinda, Avrupa’da
ABD’den daha agirlikli olmak {izere, olusturulan Keynesci ‘re-
fah devleti’ uygulamalar: ve ekonomik sistemin merkezinde yer
almayan ‘Ugiincii Diinya Ulkeleri'nde devletin korumasi altinda
gerceklestirilen gelisme hedefli iktisadi uygulamalar, 1980 son-
rasinda yerini serbest piyasa ekonomisinin ve esnek sermaye bi-
rikim rejiminin hakim oldugu ‘neo-liberal” ekonomi politikalari-
na birakmaya baglamugtir. Iki kutuplu diinya diizeninin Sovyet-
ler Birligi'nin dagilmasiyla ortadan kalkmasi ve bunun sonucun-
da devletin planladig1 ekonomi modelinin ve sosyalist politik
diizenin megruiyet kaybina ugramasi, kiiresel liberal ekonomi
modelinin yolunu agmistir. Gittikge serbestlesen kiiresel serma-
ye dolasimi ve bu kiiresel sermayeyi tilkelerine ¢ekebilmek igin
rekabet icinde olan ulus devletler, yeni yapilanmalar i¢ine gir-
mekte ya da sokulmaktadirlar. Devletlerin ekonomilerini di-
zenleme roliinden uzaklasarak yerlerini serbest piyasanin dina-
miklerine birakma egilimi ve bu ¢ercevedeki 6zellestirme uygu-
lamalari ulus-devletin giderek asinan roliine isaret etmekle bir-
likte, devletin 6zel sektorle yeni igbirlikleri icine girerek neo-li-
beral rejimde yeni roller iistlenme egilimi giderek ortaya ¢ik-
maktadir. Gilinlimiiz toplum diizeni, devletin tiirdes/homojen
bir biitliniin parcalar1 olarak tanimladig ‘vatandas’larina esit
mesafede durarak kolladig1 bir toplum diizeni degildir. Aksine
kisiler giderek ‘tiiketici’ olarak goriilmekte, titketme kapasitele-
ri ile deger kazanmaktadirlar.
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Kiiresellesme siiregleri, bilgi ve sermayenin serbest dolagim-
larina ek olarak insanlarin dolasimini da miimkiin kilmaktadir.
Sermaye kadar serbestiyet taninmasa da emek de belli bir dola-
sim dinamigi kazanmakta, zenginlik ve olanaklarin yogunlagti-
&1 Bat1 kentleri yoksul ve dezavantajli kesimler i¢in ¢ekim mer-
kezleri haline gelmektedir. Giiniimiiz diinyasi, ge¢mise oranla
daha hizh ve yaygin bir gekilde kiiltiirel ve sosyal olarak karis-
makta, farkl kiiltlirden gelen ve farkl etnisite ve dinsel kimlige
sahip olan insanlar birarada yasama durumunda kalmaktadir.
Kimi devletler bu durumu kabul ederek ‘gokkiiltiircii’ politika-
lar olusturmakta, kimlik ve kiiltlir farkliliklarini tamiyarak, bu
farkhliklarin yeniden tiretilmesi i¢in destek vermektedirler. Ki-
mi devletler ise bu durumu toplumlarinin ulusal kimlik ve ha-
kim kiiltiirlerini tehdit edici bir gelisme olarak gorerek, birtakim
‘entegrasyon’ saglayici diizenlemelere basvurmaktadirlar.

Kisacasi, diinyamiz hizla déniismekte, yeni dinamikler altin-
da yeniden yapilanmaktadir. Tirkiye'nin de bu dinamiklerin di-
sindakalmasi s6z konusu degildir. Ulkemiz kendine 62zgii birta-
kim 6zellikler ¢ercevesinde bu degisimleri yasamakta ve karsila-
maktadir. Tiirkiye, 6zellikle 1990’lardan itibaren dinsel ve etnik
kimliklerin giderek kamu alaninda gériiniirliiklerinin artmasi
slirecini yasamaktadir. Kiirt, Alevi ve fslamci kimlikler devlet
tarafindan taninma ve dezavantajli konumlarinin iyilestirilmesi
talepleriyle giindeme gelmektedirler. Kiirtge dil kullamim, Ale-
vi inang ve kiiltiiriiniin din kitaplarinda yer almasi, tiirbanin ka-
mu kuruluslarinda serbest birakilmasi gibi konular sik¢a tartisi-
lan, hizla siyasallasan konulardan yalnizca birkagidir. Ulusasir
etkilerin (6rn. Avrupa’daki Alevi 6rgiitlenmesi) yaninda Tiirki-
ye’nin jeopolitik konumu ve ABD odakl: giiglerce bélgenin do-
nustiiriilme ¢abalar1 etnik ve dinsel kimlik konularini sicak tu-
tan gelismelerdir.

Devletin vatandasi ile olan iliskisinin yeniden tanimlanma
geregi duyuldugu giiniimiiz Tiirkiye’sinde etnik ve dinsel kim-
liklerin ¢cokboyutlu olarak arastirilip anlasilmas: ¢ok onemlidir.
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Bu kitap, s6z konusu tartismalarin merkezinde olan toplumsal
kimlikleri mutlaklastirma/ézlestirme tehlikesine diismeden,
icinde bulundugu sartlar biitiiniiyle ilintili olarak anlamay: ve
aciklamay: hedeflemektedir. Bu kimliklerin hangi ortamsal ve
tarihsel faktorlere karsilik olarak, ne gibi referanslarla tiretildik-
leri, nasil tamimlanip sinirlarinin ¢izildigi, yeniden insa etme sii-
reclerinde hangi aktérlerin yer aldigi ve nelere referans vererek
yaptiklar1 konusu, ilizerinde bilgi ve fikir iiretilmesi gereken
onemli ve bir o kadar da hassas bir konudur. Bu kitap bu misyo-
nu yiiklenmistir ve iilke ig¢indeki ve diyasporadaki kimlikler
hakkindaki yazilar biraraya getirerek bir boslugu doldurmayi
amaglamaktadir.

Kitabin ilk béliimiinii olusturan Tiirkiye lizerine olan yazi-
larda Kiirt, Alevi, Islama ve iilkiicii kimlikler makalelerin odak
noktasi olurken, kitabin ikinci béliimiinde Tiirkiye disinda yasa-
yan ‘Tiirkiyeli'lerin kimlik tanim ve taleplerine, Fransa, Alman-
ya, Ingiltere, Avusturalya ve Israil 6rnekleri iizerinden bakil-
maktadir. Tiirkiye gé¢menlerinin durumunda yeni bir kimlik
-go¢ edilen tlke kimligi- de giindeme gelmekte; gé¢menlerin
kendi iilkelerinden tasidiklar ve iletisim ve ulagim araglari saye-
sinde rahatlkla yeniden iiretebildikleri kimliklerinin potansiyel
yeni kimlikleriyle etkilegsimine bakilmaktadir. Disardan homo-
jen bir Miisliiman ya da Tiirk kimligi seklinde algilanan Avru-
pa‘'daki Tiirkiye gd¢menleri, icerden bakildiginda etnik, mez-
hepsel ve siyasal kimlikler bazinda ayrismaktadir. Ayrica gorii-
len odur ki kimlikler birbirinden bagimsiz kimlikler olarak orta-
ya ¢tkmak yerine, birbiriyle kimi zaman ¢akisan, kimi zamansa
catisan ama her zaman etkilesim halinde bulunan olusumlar ola-
rak varolmaktadirlar. Bu kimlikler saf degildir; diger kimlikler-
le ortiismektedir: Alevi Kiirt, Alevi Tiirk, Siinni Tiirk, Stinni
Kiirt, Islama Tiirk, Islama Kiirt, Avrupal Tiirk, Miisliiman Av-
rupali vb.

Bu durum gegiskenligi ve kimliklerin birbirleri iizerinden re-
kabetini yaratmaktadir. Kimliklerin dayandig: koklii bir tarihsel
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gecmisin ve belli bir birikimin oldugu yadsinamaz. Ancak bu
kimlikler, i¢cinde bulunduklari ortama/konjonktiire bagl olarak,
birtakam s6ylemler {retilerek yeniden insa edilmektedirler ve
boylece diger kimliklerle aralarina mesafe koymakta ya da bir-
birlerine yaklagsmaktadirlar. Kitaptaki makaleler, hangi ortamda
hangi kimliklerin vurgulandigini, hangilerinin bastirldigin,
hangi kimliklerin ne zaman diger hangi kimliklere yaklastigini
ya da uzaklasarak kendi simirlarini keskinlestirdigini somut 6r-
nekler iizerinden gostererek konuyu anlamamiza katkida bu-
lunmaktadir.

Kimlik insaalar1 devletten taninma talep eden etnik ve dinsel
kolektiviteler tarafindan yapilmasina karsin, devlet de birebir bu
siirecin i¢indedir ve kitap bu konuyu da islemektedir. Kitap,
kimlik taleplerinin kimi dezavantajli kollektivitelere yeni hare-
ket alani acarak devlet ile iligkilerinde iyilesme saglarken, kimi-
leri tizerinde bask:i kuracag: hipotezini analiz etmektedir.
Diyasporadaki Tiirkiyeliler konusunda, yeni bir iilkede gé¢men
azinlik olmak Tirkiye’de kimlikler tizerinden yasanan ayrisma-
y1 sonlandirip biitiinlesmeye yol agmakta midir, yoksa iilkeyle
kurulan ulusasiri iliskiler sonucunda benzer bir ayrisma yeni til-
kelerinde de yasanmakta ve yeniden {iretilmekte midir sorusu
da 6nemlidir ve kitapta bu soruya da cevap aranmaktadir. Buna
ek olarak, gé¢menlerin durumunda Miisliiman kimligi bir tist-
kimlik olarak farkli gé¢men gruplarini birlestirmekte midir? Gog
edilen tilkenin ulusal kimligi ne derece kabullenilmekte, ‘ana va-
tan” kimligi ne derece yeniden tretilmektedir? S6z konusu ulu-
sal kimlikler etnik kimliklerle ne derece 6rtiismekte, ne derece
ulusal kimligi parcalayan farkl aidiyetler yaratmaktadir? Kitap
bu ve benzeri sorulara da cevap aramaktadir.

Rasim Ozgiir Dénimez, Alevi, Kiirt ve Islamai toplumsal hare-
ketlerine kimlik temelli “Yeni Toplumsal Hareketler Teorisi’ ve
‘Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi Teorisi’ ¢ercevesinden bak-
makta ve bu hareketlerin kamusal alanda taninma ve mesrulas-
ma miicadelelerini, sahip olduklari finansal ve insan kaynaklari,

13
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orgiitlenme araglar1 ve kendi kitlelerini mobilize etme giiglerine
odaklanarak karsilagtirmali olarak incelemektedir. Makalenin
vardig1 6nemli noktalardan birisi, soz konusu hareketlerin ho-
mojen olmadiklari, kendi i¢lerinde de ¢atistiklar: ve dolayisiyla
kaynak ulasiminda yasadiklar zorluklardur.

Ekin Burak Arikan’in makalesinde milliyetgilik ve Islam iligki-
si gozlemlenmektedir. Biiyiik Birlik partisi (BBP) devletci, otori-
ter ve milliyetgi, laikligin devlet¢i yorumunu kabullenisi ama
aym zamanda Islama yakin durusu ve antisemitik déniisiim he-
defleri ile MHP’den milliyetgilik vurgusu anlaminda ayrismak-
tadir. Ayni zamanda BBP, siyasal Islam kékeni olan ve milliyet-
cilik yerine timmetcilik anlayisi tasiyan ve kendini Milli Gortig
geleneginin disinda tutan Adalet ve Kalkinma Partisi (AKP)'den
de yaptig1 milliyetcilik vurgusu ile ayrismaktadir.

Sener Aktiirk, Tiirkiye’deki Kiirt niifusun se¢imlerde destek
verdikleri siyasal partilere zaman perspektifi i¢cinde baktigi1 ma-
kalesinde Kiirt niifusun Tiirk siyasetine entegre olma/olma-
ma/olamama durumunu irdelemektedir. Makale bugiinkii du-
ruma nasil gelindigini géstermesi agisindan son derece bilgilen-
diricidir. Bu makale de diger ii¢ makalede oldugu gibi, Islamc
ve sekiiler Kiirt milliyetgileri arasinda yasanan rekabeti ve bu
kimlikler iizerinden oy toplayan siyasi partilerin Kiirt kékenli
se¢men oylarin1 bélmelerini gostermektedir.

Ali Yaman, makalesinde Alevi hareketi 6zelinde etnik (Tiirk,
Kiirt, Zaza) ve dinsel (Alevi-Islam, Islamdis1 Alevi, Ateist-Alevi)
farklhiliklara deginmekte; Alevi kimliginin Islamin icinde olan
Alevilik ve bir siyasi-ideolojik durus olan Alevilik olarak farkl
tamimlanmas: durumunu gostermektedir. Bu farkhhklarin Alevi
hareketini zayiflatic1 rol oynadiginin altini ¢izen Yaman, Diya-
net Igleri Baskanligi, zorunlu din dersleri ve cemevleri gibi ko-
nularda farkli Alevi orgiitleri arasinda ayriliklar bulunmasimnin
¢oziime ulasmay: geciktirdigini ifade etmektedir.

Caglar Enneli ise Tiirkiye baglaminda azinlik olgusunu milli-
yetgilik ile iliskilendirerek a¢iklamayi hedeflemektedir. Cokdin-
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li ve etnili bir toplumsal yapinin bulundugu ve Miisliimanlik
tizerinden iktidarin ve ¢ogunluga ait olma halinin tanimlandig;
Osmanh Imparatorlugu’nun ig¢inden Tiirkiye devletini olugtur-
ma ¢abasi siirecinde Tiirk ve Miisliiman olmak {izerinden ta-
nimlanan bir milliyetcilik sonucunda gayrimiislim azinliklarin
icine diistiigii dezavantajli durumu belirten Caglar Enneli, gii-
niimiizde de bu dezavantajlarin belli alanlarda siirdiigiinii ama
azinhklarin buna ragmen vatanlarini terk etmeyi diistinmedikle-
rini bir arastirmanin sonuglar: tizerinden gostermektedir. ‘Azin-
Ik’ kavraminin sayisal azlik olarak tanimina ve igerdigi etnik ve
dini 6zciiliige kars: ¢ikan Enneli, azinhk-¢ogunluk hallerinin bir
egemenlik/iktidar konusu oldugu ve iilkenin topraklari iizerin-
de yasanmus bir tarihe sahip olmanin sayisal olarak az olmanin
getirdigi azinlik halini ortadan kaldirdig: fikirlerini kabul et-
mektedir. Yazar, dogustan gelen farkh etnik, dinsel ya da dilsel
ozelliklerin vurgulanmasi yerine, devletin ulusal sinirlari iginde-
ki topluluklarin kendi kolektif kimliklerini se¢me sansina sahip
olduklar fikrini kabul etmesini ve “ulusal tiirdeslik” yaratma ¢a-
basindan vazgegcerek, ulusal farkliliklar giivencesi altina aldig:
bir demokrasi anlayigini stirdiirme roliinii yiiklenmesini soruna
care olarak sunmaktadir. ‘Milliyetcilik’ ve ‘azinlik’ kavramlari-
nin ¢okga tartisildig1 giintimiizde, bu kavramsal ac¢ilim, tasidig:
potansiyel a¢isindan 6nemlidir.

Soz konusu makaleler dinsel, emik ve mezhepsel kimliklerin
farkl konjonktiirlerde birbirleriyle farkh iliskiler igine girdikle-
rini, kimi zaman ve kimi gruplarca bir kimligin digerlerine iis-
tiin ve kapsayiar tutuldugunu, dolayisiyla kimliklerin zaman
i¢cinde degisen farkli hakim kimlik semsiyeleri altinda bir araya
gelerek potansiyel béltinmeler yarattiklarini goéstermektedir.
Birbirinden bagimsiz olmayan, kesisen dinsel, emik ve mezhep-
sel kimlikler birbirleri iizerindeki hakimiyet icin yarismakta,
icinde bulunulan konjonktiir bunda egilim saptayic1 olmaktadir.
Aleviligin giderek inan¢ boyutunda tanimlanmas: buna bir 6r-
nektir.
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Kimlikler arasinda benzer bir rekabet de Tiirkiyeli gé¢men
diyasporasinda yasanmaktadir. ‘Avrupali Tiirkler kendilerini
din, etnisite ve ulusal kimlikler ¢ercevesinde tanimlamaya, an-
lamli bir sentez ¢tkarmaya ¢alismaktadirlar. Gog¢ edilen tilkeler-
deki farkli vatandashk tanimlar: gé¢gmenlerin yeni tilkelerindeki
durumlarini etkilemektedir ve makaleler bu agidan farklilasan
iilkelere yonelerek karsilagtirma olanag saglamaktadir. Orne-
gin, Fransa vatandashig ideal olarak cografi mekan tizerinden
tanimlarken ve Fransa’da dogan herkesin Fransiz vatandas: ol-
ma hakkin getirirken, Almanya kan bagina bagh bir vatandas-
lik kabul etmekte ve Alman anne-babadan dogmayanlar: vatan-
das gérmeme egilimindedir [bu iki ug yaklasim Avrupa Birligi
cercevesinde yumusayarak birbirine yaklasmistir]. Ote yandan
Ingiltere cokkiiltiircii bir politika uygulamakta ve gé¢menlerin
kendi kimlik ve kiiltiirlerini {iretmelerine destek vermektedir.
Bir gé¢men tilkesi olan Avusturalya i¢in de benzeri bir uygula-
ma séz konusudur.

Samim Akgoniil, Fransa’da Tiirkiye kokenlilerin kimliklerini in-
sa etme siirecinde dini aidiyetin dil ve anavatanla iliskilerin 6nii-
ne gectigini gostermektedir. Fransa’daki Tiirkiyeli diyasporasin-
da Alevi-Siinni ve Tiirk-Kiirt kimliklerine bagh olarak birtakum
ayrismalar olugsa da azinlik olarak varolabilme giidiisii ‘Tiirkiye-
li olma’ semsiyesi altinda bu farkliliklar bir 6l¢tide birlestirmek-
tedir. Fransa’daki dinsel yapilanmaya biiyiik 6l¢iide hakim olan
Diyanet Igleri Tiirk Islam Birligi biinyesi disinda bulunan Siiley-
mancilar, lilkiiciiler ve Alevilerin 6rgiitlenme ve dine yaklasimla-
rina da bakan Akgoniil, yakin zamana kadar siyasi ve kiiltiirel
bazda orgiitlenmis Alevilerin de kendilerini din bazinda tanimla-
ma egilimi i¢ine girmis oldugunu gostererek énemli bir gelisme-
ye isaret etmektedir. Siirekli Tiirkiye’den evlenme egiliminin ha-
kim oldugu Fransa’daki Tiirkiyeli go¢men ailelerde ikinci ve hat-
ta ticlincii kugakta bile Tiirkiye’de dogan birisinin bulunmas: du-
rumu, Tiirkiye kiiltiirtiniin, dil de dahil olmak iizere, Fransa orta-
minda yeniden tretilmesine isaret etmektedir.
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Almanya’daki Tiirk diyasporasini inceleyen Nezahat Altun-
tag, Turkiyeli kadin gégmenlerin kimlik insa siirecine bakmakta-
dir. Ulusétesi kimligin ingasini arastiran Altuntas, Tiirkiyeli gog-
menlerde ¢cokkimliklilik algisinin ortaya ¢iktigim belirtmektedir
(hem Miisliiman hem Tiirk hem kadin hem Batili). Ancak ger-
ceklestirdigi alan arastirmasindan elde ettigi bilgiler bu ¢okkim-
liklilik algisinda Islamin diger kimliklerin iistiinde yer alan ha-
kim/asli kimlik olarak ortaya ¢iktigini, kadin kimligi ve ulusal
kimligin bu ¢ercevede tanimlanmadigim gostermektedir (Miis-
liiman kadin, Miisliiman-Tiirk, Miisliiman-Batil1). Bunda isla-
min gé¢men kadinin sorunlarini ¢6zmedeki rolii kadar slami
dernek ve cemaatlerin yaygin olarak érgiitlenmis olmasimin da
rolii biiytiktiir. Misliiman kimligi Almanlarin da Tiirkiyeli goc-
menleri tammladiklarn hakim kimliktir ve 11 Eylil 2001 teror
saldirisindan sonra ‘Batimin Otekisi’ durumuna konulmaktadir-
lar. Ote yandan, ulusal etnik kimlik (Ttirk) ile azinlik durumuna
diisen goécmenlerin kapsayici bir “Miisliiman’ kategorisine dahil
olmakla giiclenme potansiyeli mevcuttur. Ancak Tiirkiyeli gog-
menler biitiin Miisliimanlar tek bir kategori olarak homojenles-
tirmemekte, Tiirk-Islami gergevesinde Tiirkiyeli Miisliimanlari
homojenlestirme egilimi icine girmektedirler. Yine de ‘Tiirk Isla-
m1’ yaninda Batili bir ‘Euro Islam anlayig1 da olugmaktadir. ‘Al-
man kimligi’ ise “Batili kimligi'nin de altinda yer almakta, Al-
man kimligi yerine Batil1 kimligi vurgulanmaktadir. Bu makale,
saha calismasindan elde edilmis bilgileri, katihmecilarin sézlerin-
den verdigi alintilarla icten bir bakis agis1 getirerek sunmas: agi-
sindan 6nemlidir.

Pinar Enneli, Ingiltere’deki Tiirkiyeli go¢menleri etnik ve din-
sel kimlikler ¢ercevesinde irdelemektedir. Cokkiiltiircii politika-
larin yaygin olarak uygulandig: Ingiltere’de Tiirkiyeli diyaspora-
sini, 6nemli sayida olan Kibrish Tirklerin yaninda, anavatandan
gelmis olan ¢ogunlugu Stinni Tiirkler ile gogunlugu Kiirt koken-
li Aleviler (agirhikli olarak Marag ve Sivas Alevileri) olusturmak-
tadir. Kibrish Tiirkler Ingiltere’ye ilk gelen grup, Kiirtler ise son
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gelen gruptur ve ¢ogu, siyasi siginmaa statiisiindedir. Dolayisiy-
la Ingiltere’deki Tiirkiyeli diyasporast igin tiirdes bir Tiirk ya da
Miisliiman kimligi s6z konusu degildir; gé¢menler birlikte getir-
dikleri kimliklerini yeni {ilkelerinde yeniden iiretmektedirler.
Baska bir deyisle, Tiirkiyeli go¢menler ¢ogunlukla etnik kimlik-
ler olan Tiirk, Kiirt ve Kibrisli Tiirk kimliklerini se¢mektedirler.
Bu durum Ingiltere’deki Tiirk toplulugunu, kamusal alanda bii-
yiik oranda Miisliiman kimligi altinda 6rgiitlenen Avrupa ana
kitasindaki Tiirkiye go¢menlerinden farkl kilmaktadir. Miisli-
man Orgiitlenmenin Ingiltere’deki Tiirkler arasinda yaygin olma-
yisinin en Onemli nedenlerinden birisi, bu iilkedeki Tiirk
diyasporasinda laik bir anlayisla dinsel kimligini tanimlamig
olan Kibrish Tiirk kokenlilerin agirhgidir. Ayrica Kiirt kokenli
Aleviler de din tizerinden kimliklerini tanimlamamakta, inang
bazinda tanimlanan bir Alevi kimligi yerine sol ve kimi zaman
da etnik milliyetgilik tizerinden tanimlanan bir Alevi kimligi cer-
cevesinde orgiitlenmektedirler.

Avusturalya’daki Tiirkler hakkindaki makalesinde Banu Senay,
Tiirk devletinin “ulusagin milliyetcilik” olarak gériilebilecek Avus-
turalya’daki Tiirkleri yonlendirme-bilgilendirme ¢abasina degine-
rek, Tirk kimliginin bu etki ve miidahaleler altinda yeniden tire-
tilme/tanimlanma siirecine dikkati gekmektedir. Avusturalya’da
da yine Diyanet Isleri Baskanlig1 kapsaminda kurumlagma ve ca-
mi ingaatlar1 s6z konusudur ve béylece Tiirk devletinin bu diyas-
porik alana eklemlenmesi Diyanet gleri Bagkanhig: araciligiyla
gerceklesmektedir. Ayrica Tirk devleti, iletisim teknolojisindeki
gelismelerden yararlanarak gonderdigi mesajlar (6rn. ulusal giin-
leri kutlama mesajlar1) ve devlet kurumlan ile ilgili kurdugu e-
posta a1 ile Avusturalya’daki Tiirklere ulasmakta, mesajlarin ige-
rikleri ve yaymlanan bilgilerin tasidig1 anlamlar yoluyla diyaspo-
radaki Tiirk kimliginin insaasini etkilemektedir.

Sule Toktas ise makalesini [srail’deki Tiirkiye kokenli go¢men-
ler tizerinden gelistirmekte, Avrupa’daki Tiirkiye go¢gmenlerinin
bircok arastirmaya konu olmasina karsin, Israil'deki Tiirkiye
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diyasporasinin gereken ilgi ve akademik ¢alismalardan yoksun
kalmasina dikkat ¢ekmektedir. Tiirkiye’den Israil’e olan farkh
go¢ dalgalarimi inceleyen Toktas, go¢ edenler arasindaki simif
bazli farkliliklar1 ve gége yol agan birbirinden ¢ok farkli nedenle-
ri gostererek, go¢ slirecinin basmakalip yargilarin 6tesine gecen
karmagik dinamiklerini gézler éniine sermektedir. Makale, 6zel-
likle orta ve {ist sinif Yahudilerin fsrail'in kurulusu sonrasinda
Tiirkiye’de kalarak toplumla daha kapsamli olarak biitiinlesmesi
ve hatta kimi zaman Tiirk kimliginin Yahudi kimliginin {istiine
ge¢mesini gostermesi agisindan ilgingtir. Ayrica ilk kusak Yahu-
di gé¢menlerin Tiirkiye’de edindikleri kiiltiirii, dil de dahil ol-
mak lizere, yeniiilkelerinde yasatmaya calismalari da 6nemlidir.
Bu durumun [srail’de dogan ikinci kusak igin ne derece gegerli
olacagy, arastirilmasi gereken énemli bir konudur.
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KESISEN ve AYRISAN ETNIiK
ve DINI TOPLUMSAL HAREKETLER

Rasim Ozgiir DONMEZ1

Dogu Blogu'nun ¢oziilmesi sadece komiinizmin yikihsinin de-
gil, kimlik temelli siyasetin ulusal ve uluslararas: arenada yiik-
seliginin de habercisiydi. Vamik Volkan (1997: 11) bunu séyle
acikliyor:

Berlin duvar: yikimads... Duvar sadece fiziksel bir boliinme degildi, Bati-
Iy demokrasiler ile Sovyetler’in baskin oldugu komiinist diinya arasindaki
psikolojik simrin somut bir semboliiydii. Duvar nasi tek bir muntazam be-
ton pargas: olmayip birgok tas ve tugladan miitesekkil idiyse onun temsil
ettigi diinya da bir¢ok parcamn, kendi tarih ve mirasiar: olan ¢ok sayda
millet ve etnik grubun bir kangimiyd..

Bu yiikselis, diinyada oldugu kadar 1980 sonras: Tiirkiye’sin-
de de en temel olgulardan birisi haline gelecekti. Gog, sehirles-
me ve modernlesmenin bir sonucu olarak 6zellikle 1970'lerle be-
raber sol igerisinde baslayan kimlik temelli siyaset anlayisi, 1980
darbesinin sol gruplarda ve iilkiiciilerde yarattig1 ciddi travma
sonucunda, Tiirkiye’deki siyasal alam olusturan 6nemli 6geler-
den biri haline gelmistir. Alevi, Kiirt ve fslami hareketlerin dev-
lete, bazen tamamuyla birbirlerine, bazen de iclerindeki bazi
gruplara kars: ¢atismaci konumlanisi ve 1980'ler ve 1990'larda

1 Yrd. Dog. Dr., Abant Izzet Baysal Universitesi, Uluslararast {ligkiler Boltimii.
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devletin bu hareketleri giivenlik paradigmasi ¢ercevesinde algi-
lamasi, Tiirkiye’deki kamusal alani sorunlu bir hale getirmekte-
dir.

Bu baglamda bu ¢alisma, farkli kimliklerin modern bir olgu
olan toplumsal harekete déniismeleri ¢ercevesinde birbirleriyle
ve devletle, hem kendi dogalarindan hem de Tiirkiye'nin kendi-
ne 6zgii yapisindan kaynaklanan problemli iliskilerini ve devle-
te kars1 nasil bir yasam stratejisi ¢cizdiklerini analiz etmektedir.
Bu baglamda, calismada kimliklere toplumsal hareket olgusu
icinde bakilirken, bir yandan da s6z konusu kimliklerin kamusal
ve siyasal alanda var olma stratejileri ve bu kimliklerin i¢indeki
etnik, dini ve ulusétesi (transnational) faktorlerin etkileri de goz
ontine alinacaktir. Bu kimliklerin yazinin ana temelini olustur-
masinin sebebi ise 1980 Tiirkiye’sinde 70'lerin sag-sol temelli an-
tagonizminden farkh olarak farkh toplumsal hareketlerin kim-
lik/farklihik temelinde siyasal ve kamusal alan i¢inde yeniden
kendilerini insa etmeleri ve yeni siyasal ve sosyal taleplerle orta-
ya ¢ikmalar1 olmustur.

Caligma iki béliime aynlmaktadir: Ilk béliimde Tiirkiye'deki
kamusal alanin yapisi incelenecektir. [kinci béliimde bu kimlik-
lerin toplumsal hareket cercevesi icinde sosyoekonomik ve siya-
si olarak nasil ortaya giktiklar1 ve devletle ve birbirleriye olan
iligkilerinde hangi alanlarda ¢atisip hangi alanlarda uzlastiklar
ortaya konulacaktir. Yine bu hareketlerin, homojen olmadiklari
gercegi diisiintilerek, etkilendikleri dini, etnik ve ulusotesi fak-
torlerin, igyapilarini nasil etkiledigi ve tiim bunlarin birbirleriy-
le ve devletle olan iligkilerine nasil yansidig1 incelenecektir.

Yeni Toplumsal Hareketler ve Tiirkiye

Galisma gercevesinde ele alinan Kiirt, [slamci ve Alevi toplum-
sal hareketleri, kamuoyunda devlet-6teki kurgusu icinde islen-
mekte ve bu baglamda hak ve haksizlik temelli dar bir diyalek-
tik cercevede algilanmaya calisiilmaktadir. Oysa bu hareketler
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agirhkh olarak toplumsal hareketler paradigmas: cergevesinde
incelenmelidir. Bu baglamda baktigimiz zaman s6z konusu top-
lumsal hareketlerin ge¢mis donemlerle ne gibi farklarinin oldu-
gu sorusunun cevab: bizi yeni toplumsal hareketler ile siradan
grup kimlikleri arasindaki farka gotiirecektir. Bu fark, sz konu-
su hareketlerin Osmanli’dan bu yana yasadiklar: degisimi ve de-
gisimin hak-haksizlik, Alevi-Stinni, Kiirt-Tiirk karsithgindan da-
ha karmagik bir yapiya sahip oldugunu anlamamiz agisindan
onemlidir. Uluslararasi bir yapiya sahip olmalar: ise daha 6nce
belirttigim antagonistik kamusal alan olusumundan daha kar-
magik bir olusum olduklarini gérmek agisindan 6nemlidir. Bir
bagka deyisle, Tiirkiye’de 1980 6ncesi goriilen etnik ve dini kim-
likler grup kimligi baglaminda kendilerini politize etmemisken,
1980 sonrasinda ulusal ve uluslararasi dinamiklerle yiikselen li-
beralizm ve bununla baglantih olarak ortaya ¢ikan demokratik-
lesme dalgas: ile politize olarak, sistematik ulusal ve uluslarara-
s1 paradigmalar1 olan modern yapilara veya aktérlere doniis-
miiglerdir. Bu baglamda, Yeni Toplumsal Hareketler kavramini
irdelemek, bugtinkii kimliklerin hareket noktalarim anlamamiz
acgisindan 6nemlidir.

Yeni Toplumsal Hareketler kavrami 1980’lerle beraber sikca
duyulmaya baglanmug bir kavramdir. Kavram Robert Merton’a
(1983: 34) gore, spesifik amaglar: bulunan, biitiin grubu kapsa-
yacak sekilde ideolojisi olan ve organize sekilde hareket edebi-
len olusumlari icermektedir. Melluci'ye (Akt. Simsek 1995: 114)
gore, Yeni Toplumsal Hareketler bircok amac: olan bir kavram-
dir ve bu baglamda da sosyal ve siyasal sistem iizerinde bir¢ok
etkisi vardir. Yazara gére, yeni toplumsal hareketler ulusal, hat-
ta uluslararasi yonetimlerle sembolik veya bir baska deyisle,
kiiltiirel anlamda catisan gruplardir. Bu hareketler kendi kendi-
lerini etkileyen eylemlerde bulunurlar. Bir yandan siyasal ve
sosyal eylemlerini grup kimliklerini koruyabilmek icin yapar-
ken, ayn1 eylemi tiim topluma kars: siyasal veya sosyal mesaj
vermek amaciyla uygularlar. Toplumsal hareketlerin ulusotesi
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yapilar1 vardir ve hem ulusal hem de uluslararasi alanda tanin-
ma ¢abas! igindedirler. Bu ¢caba baglaminda da kendi 6rgiitlen-
melerinde kurumsal degisiklikler ve kiiltiirel ve siyasal icatlar
yapabilirler (Akt. Simgek 1995: 114).

Bu baglamda toplumsal hareket literatiiriiniin iki 6nemli te-
orisine konumuz paralelinde deginmek faydal olacaktir. Bunlar-
dan ilki, Amerikan mengeli Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi
Teorisi, ikincisi ise Avrupa mengeli Yeni Toplumsal Hareketler
Teorisidir. Her iki teori de toplumsal hareketleri organize ve giic-
lii iletisim kaynaklarina sahip olan, birbirleriyle catisan aktérler
olarak gormektedir. Bu bakimdan her iki bakis agis1 da toplum-
sal hareketleri kendi amaglar: olan rasyonel aktérler olarak alg:-
lar. Ancak Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi Teorisi toplumsal
hareket teorisine gore daha ¢ok ekonomi politik tizerine kurulu-
dur. Bu teoriye gore, toplumsal hareketler, sadece bir hosnut-
suzluk yiiztinden ortaya ¢ikmazlar. Bunun da 6tesinde var olan
hosnutsuzlugu, organize bir amaca dogru yoneltirler (Metron
1983: 437). Yine bu teoriye gére toplumsal hareketler, ulusal ve
uluslararasi karar alma mekanizmalarinda yer alabilmek ve ses-
lerini duyurabilmek i¢in taktik ve strateji iireten aktorlerdir. Bu
baglamda bu hareketler zamami, parayi, ideolojiyi, iigiincii
oyuncular1 hareket amaclar1 dogrultusunda mobilize etmeye ¢a-
hisirlar (Simgek 2004: 117). Bagka bir deyisle, Kaynaklarin Hare-
kete Gegirilmesi Teorisi, toplumsal hareketleri rasyonel aktorler
olarak goriirken, bu hareketlerin iiyelerini ve izleyicilerinin ¢i-
karlarini fayda-zarar anlayis: icerisinde harekete gegirerek onla-
r1 toplu eyleme yonelterek, boylece kendilerini biitiintiin bir par-
cas1 olarak gormelerini sagladiklarini ileri siirmektedir (Bayat
2005: 892).

Bu paradigmada toplumsal hareketleri, kendilerini koruma-
ya calisan, sistemden pay alan ve kolektif hareket eden aktorler
olarak adlandirabiliriz. Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi Teori-
sinin {izerinde durdugu birkag¢ temel nokta vardir. flk olarak,
maddi kaynaklarin seferber edilebilmesi toplumsal hareket eyle-
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minin temelini olusturur. Bir bagka deyisle, maddi ve manevi
kaynaklar kolektif amaglar igin bir araya getirilmelidir. fkinci
olarak, kaynaklara ulasabilmek, en az diizeyde de olsa, bir 6r-
giitlenme gerektirir (McCarthy ve Zald 1977: 1216). Ancak bu or-
tak hareketin kurumlar aracihgiyla yapilip yapilmamas: 6nemli
degildir. Onemli olan nokta, grubun kendi ¢ikarlarini rasyonel
bir sekilde, kolektif olarak koruyup koruyamadigidir (Simsek
2004: 117). Bu teoriye gore basarili ve basarisiz toplumsal hare-
ketler arasindaki fark, organizasyonun temelinde yatar. Organi-
zasyon, iiyelerini kendi ¢ikarlarini fark etmeleri konusunda ha-
rekete gecirirken, ayni zamanda da miicadelesine iiclincii taraf-
lar1 katmanin yollarim arastirir (Seger 2007: 150). Bu baglamda
grubunbasarisi, politik bir aktér olarak taninmasi ve maddi kay-
naklara ulasabilmesinde goriiliir. Ancak bu teoriye getirilen en
onemli elegtiri bireyin kolektif eylem i¢in harekete ge¢mesi nok-
tasindadir: Bireylerin rasyonel bir sekilde ¢ikarlarini savunur-
ken, ni¢in sosyal grup olusturduklar: agiklanmamustir (Kelly ve
Breinlinger 1996: 14; Seger 2007: 150). Bu anlamda teori, kiiltiire
veya daha acik bir deyisle politik ve sosyal kimlik olgusuna yer
vermemistir.

S6z konusu eksiklik ise, Avrupa menseli toplumsal hareket
teorisi tarafindan giderilmeye ¢alisilmistir. Bu teori post-Mark-
sist bir teori olup, kendisini post endiistriyel toplum iginde ko-
numlandirir. Teoriye gore, toplumsal hareketler yenidir. Ciinkii
sanayilesme veya post-endiistrilesmenin actig1 sivil toplum iize-
rinde kendilerini gosterirler. Cayir’a (2000: 47) gore, toplumsal
hareketler, toplumsal aktorlerin sivil toplum iizerindeki miica-
delelerinden dogar. Bunun yaninda, toplumsal hareketler belirli
bir duruma gosterilen bir tepki degil, tam aksine toplumsal ilis-
kileri iireten karmasik aktorlerdir.

Bu hareketlerin diger bir 6zelligine bakacak olursak, 6ne sii-
riilen niteliklere sahip olan insanlara yeni bir kimlik insasi i¢in
alan a¢masidir. Bu hareketler giindelik hayat: politize ettikleri
gibi, sosyal diizene alternatif olarak yeni bir dil ve semboller bii-
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tlinli de tretirler. Amaclari, toplumun insa edildigi sembolleri
ve toplumun “normallerinin” sinirlarini sorgulamaktir. Bir bas-
ka deyisle, bu hareketler bir yandan sisteme karsi direnirken, bir
yandan da farklihk temelinde kendi “hayat politikalarim” iire-
tirler. Bu durumu, Giddens'in s6zleriyle belirtirsek “Kurtulus
Politikasindan” (Emancipation Politics) “Hayat Politikasina” (Life
Politics) gegistir.

Kurtulus politikasi, toplumsal hareketlerin 6zgiirlesmek igin
attig1 adimlar veya politikalar olarak tammlanirken, hayat poli-
tikasi, aktorlerin belirli bir 6zerklige eristikten sonra kendi kim-
liklerini insa etme siireglerini anlatir (Giddens 1991: 210). Bu
baglamda s6z konusu hareketler farklilik temelinde insa ettikle-
ri kimliklerini diger aktorlerle siyasal ve kamusal alanda esit bir
sekilde taninma istemi ¢ercevesinde 6ne ¢ikarirlar. Baska bir de-
yisle, kendilerini ifade edebilecek bir yasam tarzi, dil ve etikle
kiigtik kamusal alanciklar yaratirlar (Cayir 2000: 48).

Konumuz agisindan her iki goriis de 6zellikle Tiirkiye'deki
toplumsal hareketleri ve bununla baglantih olarak olusan kimlik
hareketlerini anlamamiz agisindan 6nemlidir. Kaynaklarin Ha-
rekete Gegirilmesi Teorisi konuya, Tiirkiye’de kimlik politikasi-
n1 sadece kiiltiirel bir alana hapsetmis olan Yeni Toplumsal
Hareketler Teorisinin 6tesinde bakabilmemiz agisindan 6nemli-
dir. Ancak Yeni Toplumsal Hareketler Teorisinin kiiltiirelci ve
sosyal kimlik temelli yaklagimi da Islam-Islamcilik, Alevi-Alevi-
lik gibi kimlik temelli politikalar ile kimlik arasindaki fark: anla-
mamiz agisindan 6nemlidir.

Tiirkiye’de Kamusal Alan ve Sivil Toplum

Erken Cumhuriyet dsneminde kamusal alan tek parti, tek dev-
let ve modern toplum ideali ile modernitenin biitiinsel 6zne kav-
ramu cercevesinde evrensel normlardan olusmustur. Bir baska
deyisle, pozitivizmin Kemalizm doktrini ¢ercevesinde siyasal,
sosyal ve ahlaki bir 6greti olarak 6ne ¢ikarilmasiyla kisinin ken-
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disine has olan 6zelliklerini birakarak kamu yararina ve evren-
sel normlara gére hareket etmesi sartiyla kamusal alana girme-
sine izin verilmistir. Bu baglamda Tiirkiye’de modern bir top-
lum yaratmay: hedefleyen devlet eliti, kamusal alan i¢inde din-
sel, etnik ve ideolojik simge ve sembollerin hepsini yasaklamis-
tir (Kadioglu 1999: 45; Gole 2000: 24-26).

1980 6ncesi kamusal alanin bir diger 6nemli noktasi ise, top-
lumdaki ¢ogulculugu reddederek tek bir kamusal alanin ilerle-
me getirecegini 6ne siirmesidir. Bu baglamda, Bat1 bir tiir rol
modeli gibi alinarak, farklihklar ve diger alternatif modernlikler
gbérmezden gelinmis veya kamusal alandan diglanmugtir. Laiklik
ve milliyetgilik gibi evrenselligin temeli olarak goriilen siyasi de-
gerler aym zamanda ahlaki degerler olarak goriilmiis ve bugiine
kadar devlet elitinin tekeli altinda kalarak bir icsellestirme ve
dissallastirma mekanizmasi olarak islemistir (Kadioglu 1999: 45;
Gole 2000: 24-26). 1950']ere kadar olan dénem Omer Caha'nin
(1998-99: 85-89) deyimiyle “ideolojik kamusal”in oldugu bir do-
nemdir ki s6z konusu doénemde devlet var giiciiyle kendi dii-
slindiigli cagdas ve evrensel kamusal alamini kurmaya ¢alismis-
tir. Bu dustlince cercevesinde Tiirk Ocaklar gibi milliyetci kuru-
luglar veya laikligin simgesi olarak adlandirilabilecek olan kadin
kuruluglar1 dahi kapatilmistir.

Tiirkiye’de yukarida bahsedilen kimlikler bugiinkii anlamy-
la politize ve organize olmayan gruplardir. Bununla beraber, bu-
giinkii kadar sermaye sahibi de degillerdir. Osmanh’dan Cum-
huriyete kadar siiregelen bu hareketler, Osmanli'nin “millet sis-
teminden” Cumhuriyetin kat1 “ulus-devlet sistemine” gegisi sii-
recinde siyasal olarak konumlanmaya ¢alismiglardir. Bu konum-
lanis bazen devlete karsi, bazen de birbirlerine karsi olmustur.
Ornek vermek gerekirse, fslami tarikatlar 1950 yilina kadar dev-
letin notr kamusal alan felsefesi icerisinde yeraltina cekilirken,
Kiirt milliyetciligi devlet tarafindan aga ve seyhlerle kurulan
iliskiler sonucunda kontrol altinda tutulmustur (Cetinsaya 1999:
362-368; Dénmez 2007: 51). Aleviler ise Cumhuriyetin kurulus
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yillarinda laik bir anlayisa sahip olan Cumhuriyet ideolojisini
Osmanli'nin Islami ideolojisine kars: bir nefes alma alani olarak
gordiigiinden CHP’yle yakinlagirken, partinin dini hareketlerin
inang sistemlerine karg: kati tutumundan dolay:1 1950 yilindan
sonra DP’ye oy vermislerdir (Giiler 2008: 56-60).

Ancak bu hareketlerin hicbiri kendisini sistematik olarak
kimlik bazinda tanimlayan ve giindelik hayatlarini semboller ve
degerlerle ifade etmeye muktedir hareketler degildir. Bunlar da-
ha ¢ok giindelik hayatlarin siirdiirmeye ¢alisan hareketlerdir.

1950’1 yillarda baslayan kirdan kente gé¢ ve sehirlesme ile
birlikte 1960’larin sonlar1 ve 70’li yillarla beraber sol hareketin
gii¢ kazanmasi, bu hareket icinde Alevilerin ve Kiirtlerin kendi
kimliklerini kegfetmelerine yol acmstir. Islami hareket de sol
harekete kars: alternatif bir hareket olma yolunda, diinyadaki
egdegerleri gibi Islam dinini sol séylemle harmanlayarak devlet
ideolojisine karg: bir alternatif olma yolunda politize olmustur
(Dénmez 2000). Ancak bu donemde s6z konusu kimlikler, bir
kimlik siyasetinden ¢ok, sol ve sag soylem icinde kendi kimlik-
lerini kurmaya ¢alismiglardir denilebilir.

1980 darbesinin hemen akabinde Turgut Ozal'la baslayan
serbest piyasa ekonomisine gecis deneyimi, ideolojik kamusali
hem ekonomik hem de siyasal olarak ciddi anlamda bir krize
sokmustur. Hasan Biilent Kahraman’a (2007: 99) gére, devlet
eliyle bliylimiis olan burjuvazi bu dénemle birlikte devletten ba-
gimsiz olarak hareket edebilecek bir alan bulmugtur. Bu hareket
alani devletin siyasal alanda da elestirilmesini beraberinde getir-
mistir. S6zii edilen siire¢le ayni dogrultuda gerceklesen kitle ile-
tisim araglarinin giiclenmesi ile birlikte pozitivist-devletci bakis
agis1 irdelenmeye baglanmustir. Bu baglamda 6zel TV kanallari-
nin ortaya ¢tkmasi ve gerek ulusal ve gerekse uluslararasi yayin-
cahgin gliclenmesi, siyasal alanda devlet tekelinin kirilmasini da
beraberinde getirmistir. Bu, devletin empoze etmeye calistig1 bi-
limsel pozitivizmin resmi ilerleme mantiginin toplumsal mesru-
iyeti saglamada yetersiz kalmasina neden olmustur (Kahraman
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2007: 73). Tiim bu gelismeler sivil toplumun devlet karsisinda
gliclenmesine neden olurken, Tiirkiye’deki sivil toplumu ulusal
oldugu kadar uluslararasi temelli bir duruma da getirmistir.

1980 darbesinin sol ve sag gruplari budamasi ve ardindan
Anavatan Hiikiimeti'nin basa ge¢mesi ile birlikte ekonomik an-
layista olusan koklii degisiklik, Tiirkiye’deki patriarkal devlet
anlayisinin sorgulanmasina neden olmustur (Kahraman 2007:
102-103). Bagka bir deyisle, devletin ithal ikameci ekonomi anla-
yisinin yerine gecen liberal ekonomi ve sag-sol ideolojilerinin
budanmasiyla olusan ideolojik boslugu, farkl etnik ve dini kim-
likler toplumsal hareket olarak ortaya ¢ikip, kendi kamusal alan-
larimi yaratarak doldurmaya ¢alismiglardir.

1980’lerin hemen baginda elli yillik uygulamadan birkag yil icinde vazgegil-
mesi, Tiirkiye'deki kitleleri hem iirkiitmiis hem de saswrtrugtir. ‘Baba’ ola-
rak goriilen ve 6yle algilanan devlet temel iglevierinden uzaklaginca, toplum
dogan boglugu kendi dinamikleriyle doldurma yoluna gitmigtir. Bu gelisme-
nin sagladi$r olanaklarla da despotik devlet kavrami ve modeli agilirken, si-
vil toplum arayislan: yitkselmis, fakat eszamanli olarak dinsel egilimlerin et-
kinlesmeye bagladi$: gozlemlenmigtir (Kahraman 2007: 102-103).

Bu baglamda s6z konusu durum Kahraman'in belirttigi gibi,
sadece Islami hareketin degil, tiim bu gruplarin hem giindelik
hayati politize etmelerini hem de kamusal alanda diger gruplar-
la ekonomik, siyasal ve kiiltlirel pay alma adina carpistig1 bir
sahneyi de beraberinde getirmistir. Bu hareketleri Tiirkiye’deki
evrensel kamusal alana alternatif olarak ortaya ¢ikan gruplar
olarak da tanimlayabiliriz. Bu gruplarin amaci bir yandanevren-
sel degerlerin karsisinda farklihklarim dile getirdikleri bir tiir
karsi s6ylem yaratmakken 6biir yandan da toplumun diger ke-
simleri tarafindan tamnmak ve mesru olarak kabul gérmek ol-
mustur (Simsek 2004: 123-134).

80'li yillarla birlikte degismeye baslayan sosyoekonomik ve
siyasi sistem Tiirkiye’deki kamusal alanin degisimine yol agmis
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ve toplumsal hareketlerin taninma talepleriyle yaptiklar1 eylem-
lerle kamusal alan siyasal anlamda liberallesmeye zorlanmuistir.
Her ne kadar bu kimlik hareketlerinin kendilerinin demokratik
olup olmadig: baska bir sorunsalsa da Avrupa Birligi siirecinin
de etkisiyle devlete karsi konumlanmislardir. Ancak bu konum-
lanis cogu zaman devletin demokratiklesmesinden ¢ok, giiven-
lik paradigmasini 6ncelemesine neden olmustur. Bu baglamda
80’lerle beraber degisen kamusal alanin ve toplumsal hareketle-
rin, devleti demokratiklesmeye zorlamasini fakat bununla bir-
likte devletin bu hareketlere kars: giivenlik temelli konumlan-
masini Charles Tilly’nin kavramsallastirmasiyla dért ana nokta-
da toparlamak miimkiindiir:

1. Kamu politikasina katilan insan sayisinin artmasi,

2. Bu insanlar arasindaki baglantilarin ve kaynaklarin
esitlenmesi,

3. Kamu politikasinin sosyal esitsizliklerden arindirilmasi,

4. Kisiler arasi giiven aglarinin kamu politikasina sokulmasi.

Tilly’ye (2008: 207-211) gore, bu dért 6nemli siirecin hepsi
birden demokratiklesmeye katkida bulunur. Bu anlamda ilk sti-
recte diismanlara kars: savunma, kamu yonetimini desteklemek
icin kaynaklarin artirilmasi, toplumdaki niifusun artis1 ve bu-
nun y6netici kesime yansimasi ve dislanan kesimlerin siyasal ve
yonetsel alana katilim talepleri, kamu politikalarina katilanlarin
niifusunu genigletir. Ikinci siirecte potansiyel politik katilimcilar
arasindaki genel esitsizlik —din, dil, etnisite, okuryazarlik, cinsel
esitsizlikler gibi— kalkarsa, bu durum bir yandan kamu politika-
larinda genis katilhimi saglarken, diger yandan onlara kars: dev-
let kurumlarinin adaletsiz uygulamalarini engeller. Ugiincii sii-
recte ise siyasetcilerin ve devlet biirokratlarinin grup kimlikleri
arasindaki esitsizligi gidermek icin kamu politikalarinda yeni
diizenlemeler yapmalari gerektigini vurgulamaktadir. Ornegin,
heterojen politik yapilarin olusmasina tegvik ve heterojen se¢im
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bolgelerinin olusturulmasi buna verilebilecek en giizel 6rnekler-
den birisidir. Son siiregte insanlarin ve topluluklarin riski ve gii-
vensizligi azaltmas: icin birbirlerine ve devlet kurumlarina kar-
s1 glivenlerinin artirilmas: gerekmektedir.

Bu dort stirece bakildig1 zaman, Tiirkiye’deki kamusal alan
cogullasirken, devletin vatandas kavramimi Cumhuriyetci bir
anlamda haklar ve ddevler cercevesinde kavramsallastirdigina
ve kamusal alani kendi tanimu iginde algiladigina sahitlik etmis
olmaktayiz (Keyman 1998-99: 67). Bu da devletin kolektif kim-
likleri gérmezden geldigini ve gilivenlik mekanizmasi iginde al-
giladigini gostermektedir. Ozellikle 80'li yillardan bu yana dev-
let bu kimliklere demokrasi-giivenlik dengesi icerisinde daha
cok giivenlik agirlikli bakmaktadir. Bu durum devlet ve devlet
elitinin sozii edilen gruplara karsi konumlanan ayr bir cemaat
gibi goriilmesine neden olmaktadir. Her ne kadar devlet farkh
kimliklerdeki bireyleri, devlet alanina ayrim gézetmeden sok-
maya ¢alissa da bu gruplar kolektif kimlik temelinde giivenlik
cercevesinde algilamaktadir (Mahgupyan 1998-99: 44-46). Bu du-
rum s6z konusu hareketlerin kendi yagsam alanlarini genisletme-
leri anlaminda, bazen devletle ittifak yapmalarini ve devletin la-
iklik ve milliyet¢ilik soylemlerini tekrardan tiretmelerini gerek-
tirirken, bazen de devlete kars1 konumlanmalarini gerektirmek-
tedir. Ancak her ne sekilde olursa olsun bu gruplarin devletle
iliskileri onlar1 kendi iglerine kapanmaya zorlamaktadir.

Bu durumun bir istisnasi olarak Islami hareket goriilebilir.
Her ne kadar islami tarikatlardan Naksibendf ve Kadiri tarikat-
lar, yiizyillardan beri Osmanh’ya has merkez-gevre ayrimini
doldurmak anlaminda sivil toplumda orgiitlenmislerse de
AKP'nin iktidara gelisiyle birlikte ilk defa devlet y6netimiyle
tanismiglardir. Bu durum, 28 Subat postmodern darbesiyle si-
yasal [slamciliktan din temelli muhafazakarlia gecis yaptigini
sdyleyen AKP ve Islami taban: i¢in, kendilerini 6zgiirce ifade
etme ve kamusal alan1 doniistiirme firsat1 yaratmistir. Ancak
yasanan gelismeler, AKP ve tabamini hayal kirikligina ugrata-
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cak olan, hiikiimetin siyasal iktidarin tek patronu olmadig:
gercegini hatirlamalarina yol acacaktir. Tiim bunlar 6zellikle
tlirban, kamusal alanda ickinin yasaklanmas: gibi konularda
bu hareketi de kendi sinirlar: i¢ine kapanmaya zorlamistir. Bu
ornek bile devlet i¢cinde ciddi anlamda 6rgiitlenen eski fslami,
yeni muhafazakar kesimin bile devlet karsisinda yasadig) icine
kapanma siirecini bize gostermektedir. Bu baglamda, bir son-
raki boliimde s6z konusu toplumsal hareketlerin nasil yapilan-
diklar, izledikleri yasam stratejileri ve devletle iliskileri irdele-
necektir.

Yeni Toplumsal Hareketler ve Kamusal Alan

Tanminma

1980'1i yillar boyunca Islamcy, Kiirt ve Alevi toplumsal hareket-
leri 6zelinde anlatmaya ¢alistigimiz toplumsal hareketler, ken-
di kamusal alan anlayislar1 cercevesinde —Yeni Toplumsal
Hareketler Teorisi ve Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi Teori-
sinin de acitkladig1- taninma ve mesrulasma miicadelesi olarak
kamusal alanda boy gostermislerdir. 1980 sonrasinin kentles-
me, neo-liberalizm ve bunun dogurdugu kentli orta sinif olgu-
lan, farkh kimliklerin siyasallasmasini da beraberinde getir-
mistir. Ancak bu hareketlerin, Cumhuriyet tarihi boyunca hem
birbirleriyle hem de devletle olan sorunlu konumlanisi, kamu-
sal alanda Kemalizme oldugu kadar birbirlerine kars: getirdik-
leri siddetli elestirilerin de nedeni haline gelmistir. S6z konusu
hareketler kendi kolektif kimliklerinin digsallastiric1 6zelligin-
den dolay1 Cumhuriyeti ve onun kurumlarin: siddetli bir eleg-
tiriye tabi tutmuslardir (D6nmez ve Kiling 2006).

Bu baglamda, toplumsal hareketler bir taraftan devlet ide-
olojisini yapibozuma ugratmaya cabalarken, diger taraftan ta-
ninma c¢abalan ile kamusal alanda goriiniirliik kazanmak igin
birbirleriyle ve devletle kaynak yarisi igine girmiglerdir. Alevi-

34



Kesisen ve Ayrnisan Etnik ve ...

ler, devlet ideolojisinin 6nemli bir 6gesi olan Siinni Islami1 ve
onun kamusal alanda gériiniirligiinii sorgulamaktadirlar: Di-
yanet Isleri Bagkanhgi'nin varligini ve zorunlu 6rgiin egitimde
okutulan ve Siinni Hanefi mezhebinin 6zelliklerini 6greten zo-
runlu din dersini ciddi bir elestiriye tabi tutmaktadirlar (Cahs-
lar 2008). Buna karsilik, Islami hareket Kemalizmin laik ve Ba-
til1 “evrensel kamusal alan” anlayisini elestirmekte, kamusal
alan1 kendi ideolojileri dogrultusunda déniistiirmeye calhs-
maktadir. Bu durum bazen Islami hareket icin kii¢iik kamusal
alanlarin olusturulmasi seklinde icra edilirken, bazen de yerel
yonetimler aracihgiyla, var olunan alanin dénfistiiriilmesi sek-
linde yapilabilmektedir. Kiirt hareketi ise devletin, Kiirt kimli-
gini goérmezlikten gelen notr kamusal alan anlayisini elestir-
mekte, Kiirtkimligini goriiniir kilmaya calismaktadir (Miroglu
2006). Bu baglamda, Kiirt hareket her ne kadar icinde kiiciik
ama etkili bir grup, etno-milliyetci bir anlayistan etnik teroriz-
me dogru kaysa da Kemalizmin nétr kamusal alan anlayisim
elestirme yoniinde Islamcilar ve Alevilerle ayni diigiinceleri
paylasmaktadur.

Yeni Bir Hayat Politikas: Olusturma

Bu ¢ercevede s6zii edilen gruplarin ortaya ¢ikisi ve bu hareket-
lerin kamusal alan ve devletle kurduklan iligskinin ii¢ 6nemli so-
nucunu siralamak gerekir: Bunlardan ilki her birinin modernligi
farkli sekilde yorumlayarak alternatif modernlikler sunmalari-
dir. Bir bagka deyisle, bu hareketlerin bazilar1 merkezi kiiltiiriin
evrenselci ve pozitivist-elitist yaklasimina karsilik, evrenselligi
yadsimadan kendi kiiltiirel 6zellikleriyle kirma bir modernite al-
ternatifi sunmaktadirlar. Ornegin Kiirt milliyetci hareketi ve
Alevi hareketi 1980'lerdeki kiiresellesme siireciyle birlikte insan
haklari, cogulculuk s6ylemi gibi Bati menseli kavramlar: i¢sel-
lestirmislerdir (bkz. Caglayan 2007: 89).

Caglayan (2007: 89), Kiirt Milliyetci hareketini su ciimlelerle
anlatmaktadir:
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Kiiresellesme siiregleri, uluslararasi kurumlarin kiiltiirel haklara vurgu
yapan diizenlemeleri, 6zelikle de Tiirkiye’nin Avrupa Birligi ile girdigi
iligki, Kiirt hareketinin insan haklar, kiiltiirel kimlik haklar: ve ¢ogulculuk

soylemi igin elverigli bir ortam yaratt.

Bu durum bazen de siyasal Islama kimligin 1980lerdeki du-
rumu gibi, hem elitizmi hem de evrenselligi reddeden farkl bir
modernite yorumu kurmustur (Kémegoglu 2000: 186). Baska bir
deyisle, bu hareketler tarafindan epistemenin moderniteyle bag-
lantih olarak yeniden insasi, bilginin kamusal alanda Niliifer
Goéle'nin (2002) deyimiyle “melez desenler halinde” somut bir
sekilde olusturulmasina neden olmustur. Bu hareketler bir dén-
gii cercevesinde, kendi kimliklerini moderniteyle baglanti ola-
rak tekrar kurmaya calismaktadirlar. Bu durum s6z konusu ak-
torlerin bir yandan kamusal alanda gériiniir olmalarina yol agar-
ken, bir yandan da alternatif modernlikler sayesinde hem
sosyoekonomik yapilarinin hem de kolektif kimliklerinin giig-
lenmesine neden olmaktadir.

Bu baglamda sozii edilen ii¢ hareket bir yandan kendilerini
agirhkl olarak kiiltiirel 6zneler olarak tanimlarken ayni zaman-
da da sosyoekonomik, siyasal ve ahlaki alanda yeniden insa et-
meye calismislardir. Tiim bu olugsumlar, siyasal devlet kurumla-
r1 araciigiyla siyasal iktidardan pay almaya, hatta onu doniis-
tliirmeye cahisirken, kiiltiirel anlamda kendi kimliklerini bir me-
deniyet bi¢imi olarak gormekte ve sosyal ve kiiltiirel hayat etki-
lemeye cabalamaktadirlar. Ahlaki anlamda, kendi kiiltiirel har¢-
larimi tekrar yorumlayarak siyasal veya dinsel inanglar1 dogrul-
tusunda ortak ahlaki bir dil ve norm silsilesi olusturmaktadirlar
(bkz. Yavuz 2005: 129).

Bu dogrultuda énemli bir nokta ortaya ¢ikmaktadir. Bu s6z
konusu hareketlerin felsefi anlamda kendi epistemelerini olus-
tururken, bir yandan da olusan bu epistemeyle baglantili olarak
somut sosyoekonomik ve siyasal yapilar kurmalaridir. Amagla-
r1 bazen kamusal alanda kendilerine yasam alanlar1 olusturmak-
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ken, bazen de bu alanlar araciifiyla sistemi dontistiirmeye calis-
maktir. Ozellikle 1980’lerin sonu ve 1990’larda baglayan, yayin-
cilik ve medya alanlarindaki gelismeler bu hareketlerin kendi
epistemolojilerini iiretmelerinde 6nemli katkilar saglamistir (Ya-
vuz 1999: 181-189). Bu cercevede, iiretilen bilgi sorgulanabilir bir
hale gelmis ve metalagmusgtir.

Bunun 6nemli iki getirisi olmugtur: Birincisi, bu hareketlerin
Klasik elitlerinin hegemonyas: yikilmus, taban gii¢lenmeye basla-
mustir. Bu dogrultuda da kolektif biling tabana yayilarak daha
paylasilir hale gelmistir. Alevi hareketinde, Alevi dedelerinin
kanaat 6nderliginin taban tarafindan ciddi anlamda sorgulan-
mas1 buna érnek verilebilir. Ikincisi, yayincilik ve medya alanla-
rinin bu bilginin iiretilmesindeki ve sozii edilen hareketlerin
icinde olanlar i¢in bir nefes alam olusturarak kolektif bilincin ya-
ratilmasindaki giiglii etkileridir. Bu durum s6z konusu hareket-
lerin siyasallasmasinin daha da yogunlasmasina neden olmakta-
dir (Erman ve Goker 2000: 103, bkz. Watts 2006; Yavuz 1999: 181-
189; Yavuz 2005: 150-151). Tiim bunlar ise bu gruplarin kendi
sosyal alanlarin1 da kurmalarina ve kendi medyalarinin, kendi-
lerine ait farkl sivil toplum orgiitlerinin, siyasal hareketlerini
destekleyen sermaye gruplarinin olusmasina neden olmustur.

Kamusal Alanda Miicadele ve Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi

1990’1ar ekseninde anlatilmaya ¢alisilan {i¢ toplumsal hareket,
1970°li yillardan farkh olarak, sosyoekonomik ve kiiltiirel a¢i-
dan siyasal alanda yapilanmis ve devlet ideolojisine mubhalif
olan hareketlerdir. Bu hareketler bir yandan devlete, diger yan-
dan da rekabet icinde olduklar toplumsal hareketlere karsi
miicadele vermektedir. U¢ hareket baglaminda, Tiirkiye'de
1980lerle birlikte kimlik siyasetinin uyanigsinin en 6énemli ne-
denlerinden birisi de bu hareketlerin aktivist yapisidir. Sahli-
ye'nin (Akt. Haynes 1997: 714), Islami uyanigi, Kaynaklarin
Harekete Gegirilmesi Teorisine referansla da belirttigi gibi, bu
hareketleri ii¢ ortak 6zellikte anlamaya ¢aligmak miimkiindiir.
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[k olarak, ii¢ hareketin yeterince siyasal temelli insan giicii
olusturma potansiyeli vardir. Ikincisi, yukarida belirtildigi gi-
bi, bu ii¢ hareketin siyasi amaglarinin olmasi gerekir. Uciincii
olarak her ne kadar Alevi hareketi islamci ve Kiirt hareketleri-
ne gore homojen olmasa da Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi
baglaminda ii¢ hareketin de azimsanmayacak mali giice, siya-
sal liderlige, grup ici iletisime, insangiiciine sahip ve eyleme
gecirici ideolojileri vardir. Sahliye'nin belirttigi ilk iki madde
yukarida agiklanmaya c¢alisildigi icin, bu bdliimde {igiincii
madde tizerinde durulacaktur.

Bu baglamda {i¢ toplumsal hareket de 6zellikle 1980’den bu
yana kamusal alan igerisinde kendi ideolojileri dogrultusunda
hem ekonomik giicii ele gecirme hem de devlette kadrolasma
adina birbirleriyle yarigmaktadirlar. Her ne kadar burada ho-
mojen kimliklermis gibi anlatilmaya calisilsa da aslinda bu ha-
reketler kendi icinde heterojen olup birbirleriyle kaynaklar: ele
gegirme baglaminda yarismaktadirlar. Kiirt hareketi ve Islam-
c1 hareket burada Alevi toplumsal hareketinden bir nebze ay-
rilmaktadir. Ciinkii Kiirt hareketini maddi olarak PKK terér 6r-
gltli ve ona bagl olan sivil organizasyonlar kontrol altinda tu-
tarken, 2000°1i yillarda Islamciliktan yeni muhafazakarhga gec-
tigini iddia eden Adalet ve Kalkinma Partisi (AKP) [slami ha-
reketin semsiye aktorii durumundadir. Ancak Alevi hareketini
tek semsiye altinda tutacak bir organizasyon ve parti yoktur.
Bu baglamda da bu hareketin Alevi-Siinni temelli bir kaynak
yarisinin i¢inde olmasinin disinda, kendi i¢inde de cemaatin li-
derligi konusunda etnik ve ideolojik ayrismalarin yasandig1 bir
kaynak yarisinin siirdtigii bir gercektir (Massicard 2007: 89-
101).

Uc toplumsal hareket de kamusal alanda hem insan giicii
toplama hem érgiitlenme hem de maddi kaynak elde etme ba-
kimindan miicadele etmektedirler. Bu agidan li¢ii de seslendik-
leri kitleyi sosyoekonomik durum gézetmeksizin hareketin ici-
ne sokmaya caligmaktadirlar. Ust sinifa mensup kisiler olabile-

38



Kesisen ve Ayrnisan Etnik ve ...

cegi gibi, sehirlere go¢ yoluyla gelmis ve gecekondularda yasa-
yan kisiler de bu kimlik siyasetinin i¢ine ¢ekilmek istenmekte-
dir. Bu cercevede 1970lerdeki esdegerlerinden farkli olarak,
kurulan 6rgiitler ve olusturulan kimlige dayal epistemeleri so-
nucunda, bu hareketler toplumun her alanina yayilmaya ¢alis-
maktadirlar.

Bu baglamda, secilen kitlenin seferber edilmesi biiyiik kent-
lerde dogal olarak gettolasma yoluyla olabilecegi gibi,2 bu hare-
ketlerin sosyal kuruluslar1 ve bu toplumsal hareketlere ait med-
ya kuruluslan aracihgiyla da gerceklesebilmektedir. Bir baska
deyigle, kiiltiirel 6geler, semboller ve degerler sosyal kurumlar
araciigiyla, harekete yeni katihmcilar kazandirmak veya kitleyi
mobilize etmek icin kullanilmaktadir. Massicard (2007: 83), Ale-
vi hareketinin kitle kazanmasini séyle agikhyor:

Nitekim Alevici bir orgiitte yonetici olmak biraz para sahibi olmay: gerek-
tirir. [...] Dolayisiyla bu tagin altina herkes elini sokamaz. Dolayisiyla bu
orgiitlenme modeli magruiyetini kabul ettirdigi andan itibaren oncelikle bu
tiir etkilesimlere daha 6nceden zaten girmis ve yeterli kaynaklara sahip ki-
siler onun iginde yer alirlar. [...] Bircok mevki sahibi olan bu girisimciler,
daha onceden mevcut iliski aglar: arasinda baglant: kurarak énemli kitle se-
ferberligi kanallar: saglarlar. Counlukla aile diizeyindeki tamgikliklar an-

gajmanlar: “cogaltan” baghca etkendir.

Kiirt hareketinin kitleyi mobilize etmesi veya insan kaynag:
bulmasini —veya kitlesel mobilizasyon siirecini- Handan Cagla-
yan'in (2007) “Analar Yoldaglar Tanrigalar” kitabinda yaptig1 bir
alint1 ¢ok iyi anlatmaktadir:

2 Omek vermek gerekirse, Alevi kimliginin ve Tiirk milliyet¢i kimliginin
gliclenmesinin énemli nedenlerinden birisi de 80’li yillarda Kiirt kokenli
vatandaglarimizin tilkenin batisina go¢ edisidir. Diisiik yogunluklu sa-
vagtan kacan Kiirtlerin biiyiik kentlerde gecekondulara yerlesmeleri ve
olugturduklar kiiltiirel ve ekonomik gettolar diger vatandaglarin kimlik-

lerinin giiclenmesine veya kendi kimliklerinin farkina varmalarina neden
olmugtur (Emman ve Géker 2000: 100).

39



Ttirkiye'de Kesisen-Catisan Dinsel ve Etnik Kimlikler

Amcamn kizi sehir faaliyetlerinde yer alyordu. [...] toplum iceri-
sinde gurur vericiydi. Oyle goriiliiyordu. [...] imreniyordum. [...]
Itibar goren bir mevzuydu. Kadin ordusu gu bu diyorlard: ceza-
evindekiler. Kadinlar gittiklerinde bu orduya katilabilir diyorlarda.
Nigimi cekti yani. [...] Ben feminizmi byle 6grendim. [...]

Islami hareket ise cemaatler ve tarikatlar yoluyla, Osman-
I'dan bu yana devletin ulasamadig1 cevreye sirayet ederek ve
burada patronaj iligkileri kurarak kitleyi mobilize etmektedir.
Fethullah Giilen hareketi burada verilebilecek 6nemli 6rnekler-
den biridir. Giilen cemaati, okullar1 ve yurtlar yoluyla gencleri
hareketin icine ¢ekmekte ve cemaatin i¢ 6gretisini bu genglere
vererek onlari hareketin birer miiridi yapmaktadr.

Bu hareketlerin bir diger 6zelligi arkalarinda ciddi finansal
kaynaklarin olugudur. islami tarikatlar ve cemaatlerin devletle
miicadele igin kurduklan sirketler ve holdingler Islami hareketin
finansmanin saglamaktadir (Gékagti 2008). Hatta bu durum fsla-
mi sermayenin mihenk tas: olarak da adlandirilabilecek Miislii-
man Isadamlan Demegi'nde (MUSIAD) viicut bulmustur.

Buna kargilik, Kiirt milliyetci hareketini etkisi altinda tutan
PKK terér 6rgiitiiniin hi¢ azimsanmayacak finansal kaynaklari
vardir. Bu kaynaklar arasinda bagislar ve ROJ TV yayinlan gibi
yollarla medyaya aldiklar1 reklamlardan elde ettikleri yasal ge-
lirlerin disinda, ciddi anlamda uyusturucu ticareti, insan kagak-
cilig1, harac gibi yasal olmayan yollarla harekete aktarilan para-
lar da bulunmaktadir (bkz. Ergiil 2008).3

Alevilik, ilk iki harekette oldugu kadar tek elden y6netilme-
mesi ve boliinmiisliigiiniin verdigi durumun etkisiyle, iki hare-
ket kadar giiglii finansal kaynaklara sahip degildir. Yapilan en-
formel goriismelerde, hareketin gelirlerinin kurban derilerin-
den, halkin bagislarindan ve zengin Alevi ailelerinin yaptig1 pa-
ra yardimlarindan saglandig ve bunlarin hareketin i¢indeki ba-
z1 derneklerin finansal kaynaklarmn olusturdugu séylenmekte-

3 PKK 1999 yil itibariyle 150 milyon dolar bir sermayeye sahiptir.
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dir. Bunun yaninda baz: dénemlerde baz: hiikiimetler de hare-
kete para yardimi yapmaktadir.

Bu agidan ii¢ hareketin de kendi kitlesini hem maddi hem de
manevi olarak seferber edebilme giicleri vardir. Bu glicleri sade-
ce ulusal degil, ulusétesi bir yapiya sahiptir ve bu yapi ulus dev-
lete karsi konumlanmalarinda hem maddi anlamda hem de
sembol liretme anlaminda devlete kars: pazarlik icin bu hareket-
lere gii¢ vermektedir. Bagka bir deyisle, s6z konusu hareketlerin
diyaspora baglantilar1 hem kendilerini kiiltiirel ve siyasi olarak
tekrar iiretmelerinde hem de uluslararasi aktérlerle devlete kar-
s1 pazarliklarinda 6nemli olanaklar saglamaktadir. Bunun nede-
ni diyasporadaki bu hareketlerin, Tiirkiye uzantilarina gore da-
ha rahat hareket edebilmeleri ve ideoloji ve kiiltiirii iiretmede
daha 6zgiir olabilmeleridir. Bununla beraber, bulunduklar1 Bati
iilkelerinde siyasal sisteme entegre olanlarinin Tiirkiye karsiti
lobi faaliyetleri, bu hareketlerin pazarlk giiciinii artirmaktadur.

Bu baglamda diyasporanin faaliyetlerini, kaynaklar: hare-
kete gecirme teorisi ¢ercevesinde iki noktada toparlayabiliriz:
a) Episteme iiretme, b) Maddi ve siyasi kaynaklar1 mobilize et-
me ve bulunduklan iilkelerde yaptiklar siyasal lobi faaliyetle-
ri. Birinci noktayla baglantili olarak ii¢ hareket de kendi kiiltii-
rel insalarini yapabilmek amaciyla episteme iiretmektedirler.
Kiirt hareketi, Avrupa’nin muhtelif yerlerinde actiklar: Kiirdolo-
ji Enstitiileri araciligiyla episteme iiretmekte ve Kiirtligtin yeni-
den insasim gerceklestirmektedirler. Bu baglamda bu hareketle-
rin gayri resmi tarihini yazarak kimligi insa etmek adina 6nem-
li acilimlar saglamaktadir. Bununla beraber, PKK'ya ait ROJ ve
MED TV, Alevilere ait SU, DEM, DUZGUN gibi ulusétesi kanal-
lar da kimligin yeniden insasinda giiglii roller oynamaktadirlar
(Bruinessen 1998: 46-48; Yavuz 1999: 181-199).

fkinci olarak, bu hareketler bulunduklan iilkelerin siyasal
sistemleriyle biitiinleserek Tirkiye tizerinde etkili olabilmekte-
dirler. Ozellikle Kiirt ve Alevi hareketi diyaspora baglantili ha-
reketler olarak Almanya, Ingiltere gibi Avrupa iilkelerinde siya-
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sal partiler ve sivil toplum kuruluslan igerisinde lobicilik faali-
yetleri yapmakta, boylelikle Avrupa parlamentosunda ve bu iil-
kelerde ulusal ve yerel diizeyde hem kendilerine yer bulmaya
hem de Tiirkiye’ye kars: lobi faaliyetleri yapmaya ¢alismaktadir-
lar (Kelly 2002: 110; Massicard 2007: 319-357). Milli Genglik Tes-
kilat1 ise Islami harekete gurbetgi isgilerden aldig bagslarla ve
oy destegiyle yardim yapmaktadir. 1990’larda kurulan Islami
holdinglerin 6nemli hissedarlar da diyasporadan ¢ikmaktadir.

Bu hareketler, kaynaklar harekete gecirme baglaminda dev-
lete ve birbirlerine kars: manevralar yapmaktadirlar: Bir yandan
devletin kaynaklarini kendi lehlerine ¢evirmeye bir yandan da
devleti kendi ideolojileri etrafinda déniistiirmeye ¢calismaktadir-
lar. Alevi hareketi igin, 1980 déneminin getirdigi Tiirk Islam sen-
tezinin yapibozuma ugramasi4 bir politikayken, Kiirt hareketi
icindeki PKK ve HAKPAR gibi hareketler Giineydogu Anado-
lu’da federatif bir yapiy1 istemektedirler (Miroglu 2006). Buna
karsilik, Islami hareket, yukarida da belirtildigi gibi kamusal
alani ahlaksal manevralarla kontrol etmeye calismaktadir.

Bu durum, kiiltiirti tliretme tekelini elinden ka¢irmis olan
devlet i¢in zorlu bir sinav olmakla beraber, devlet halen Cumhu-
riyet tarihinden beri kullandig1 iki 6nemli araci olan milliyetgilik
ve laiklik yoluyla bu hareketleri kontrol altina almaya ¢alismak-
tadir. Devletin bir baska manevras: ise, bu hareketlerden bazila-
r1 ile ittifak kurarak digerlerine kars: bir tutum almaktr.

Soz gelimi, 1990larda kendine tehdit olarak algiladig yiikse-
len siyasal Islam tehdidine kars: Alevilerle zimni isbirligi yapar-
ken PKK terér orgiitiine karg: bolgedeki Islami hareketin yiikse-
lisinin 6niinii kesmemek gibi manevralarla bu hareketleri dur-
durmaya calismistir. Bu hareketlerin bir diger sorunu da kendi
iclerinde tam anlamiyla homojenligi saglayamamalariduir. igle-
rindeki etnik ve dini boliinmeler ve bu parcalarin bazilarinin

4 Burada yapibozumdan kastedilen, okullarda zorunlu din dersinin kaldi-
rilmasi, Diyanet Isleri Bagkanligrnda Alevilere de yer acilmast gibi 6rnek-
lerdir.
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devletle beraber hareket etmek istemeleri, etkin bir sekilde hare-
ket etmelerini engellemektedir.

Ornek vermek gerekirse, Alevi hareketinin i¢indeki, Alevili-
gi Islamin diginda géren gruba kargilik, Aleviligi Islamin bir
mezhebi sayan gruplar arasinda ciddi ayriliklar kendini géster-
digi gibi, devletle tamamen ayrismak isteyen ve Kiirt milliyetci
harekete sempati ile bakan diyaspora Alevi topluluklarina kars,
bu harekete sicak bakmayan gruplar arasinda da bagka bir ¢atis-
ma yasanmaktadir. Buna karsihik, Kiirt hareketi icerisinde Kiirt
Islami gruplarin ~her ne kadar PKK gibi federasyon isteseler de—
PKK'nin siddet felsefesi ve tek adam (Abdullah Ocalan) doktri-
nine kars1 tavir ahiglar: Kiirt hareketi i¢in 6rnek teskil etmektedir
(bkz. Bozarslan 2002). islami hareket icerisinde de 6nemli iki ce-
maatin Fethullah Giilen ve Siileymancilar arasindaki kaynak ya-
r1s1 ve bu baglamda farkli siyasi partileri ve siyasal aktorleri des-
teklemeleri de bu gruplar icin parcali siyasetin bir diger drnegi-
ni tegkil etmektedir.

Kisacasi, her ne kadar bu gruplarin kamusal alanda taninma
talepleri birbirleriyle ortiigse de heterojen olan bu sosyal grupla-
rin ¢ogu zaman devletin tehdit algilamasindan ka¢gmak i¢in kay-
naklara ulasma talepleri birbirleriyle kesismektedir. Bu baglam-
da da s6z konusu kimlikler sadece birbirleriyle degil, kendiigle-
rinde de ¢atisan bir konuma diismektedirler.

Sonug¢

Robert Merton’a gore, ‘toplumsal hareket’ kavrami ¢ok 6zel
amaglar1 bulunan, biitiin grubu kapsayacak sekilde ideolojisi

5 Omek vermek gerekirse, Kiirt sorunu konusunda AKP’nin Kiirt milletve-
killeriyle Kiirt olmayan milletvekilleri arasinda 6nemli goriis farkliliklart
vardir. Buna karsilik, Kiirt Alevi hareketinin bazi aktérlerinin devlete
kargt olumsuz tutumu ile Tiirk Alevilerinin devlete karst daha pozitif
perspektifi, hareketin tam anlamiyla biitlinlesmesini engellemektedir
(bkz. Massicard 2007: 328-336).
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olan ve organize gekilde hareket edebilen olugumlar olarak ta-
nimlanabilir. Kavram hakkinda iki 6nemli goriis vardir. Bunlar-
dan ilki Kaynaklarin Harekete Gegirilmesi Teorisi, ikincisi Avru-
pa mengeli Yeni Toplumsal Hareketler Teorisidir. i1k teoriye go-
re, toplumsal hareketler kendilerini korumaya calisan, sistem-
den finansal ve sembolik olarak pay alan ve bu baglamda da ko-
lektif hareket eden aktorler olarak gériiliir. Ancak bu teori insan-
larin neden toplumsal hareket kurdugu ve kurduktan sonraki
anlam diinyalar tizerine egilmez. Yeni Toplumsal Hareketler
Teorisi toplumsal hareketleri endiistri sonrasi dénemin iiriinleri
olarak goriir ve toplumsal hareketlerin dogusunu sivil toplum
iizerindeki miicadelenin sonucunda dogan bir olgu olarak alg:-
lar. Bu baglamda da toplumsal hareketlerin iirettikleri sembol-
ler, ritiieller ve anlam diinyalari tizerinde durur. Ancak Kaynak-
larin Harekete Gegirilmesi Teorisindeki gibi toplumsal hareket-
lerin amaglarinin maddi temelleri {izerinde yogunlasmaz. Bu ne-
denle ¢alisma her iki bakis a¢isini da kullanmustir.

Tiirkiye 6zellikle 1980'lerle birlikte ithal ikameci yapidan ser-
best piyasaya gecisle toplumsal hareketlerin giiclendigi ve devle-
te kars1 konum aldig1 bir doneme tarukhk etmistir. Bu baglamda
Alevi, Islama ve Kiirt milliyet¢i hareketleri kendilerini devlete
kars: konumlandirarak hak talep etmislerdir. Ancak 1990’larla
birlikte, sadece devlete karsitlik temelinde konumlanmakla kal-
mamis, ayn1 zamanda kendi i¢lerinde yeni bir dil ve anlam diin-
yasi yaratmiglardir. Diyaspora baglantilar: ve kitle iletisim arag-
larinin gelismesi bu hareketleri ulusotesine tasimig ve devletle
olan iligkilerini daha sorunlu bir hale getirmistir.

Bu baglamda, s6z konusu hareketlerin yasam stratejilerini ti¢
ana noktada toparlamak miimkiindiir. Bunlardan ilki taminma
politikasidir. Calismada belirtilen toplumsal hareketler, 1980'ler-
le birlikte kamusal alanda hem devlet hem de birbirleri tarafin-
dan taninma miicadelesi i¢ine girmislerdir. Cumhuriyet tarihin-
den bu yana problemli konumlanislar: bu hareketleri sadece dev-
letle degil, diger gruplarla da catismaci bir iligki igerisine sok-
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mustur. Ancak tiim bu hareketlerin ortak noktasi, Cumhuriyet
ideolojisini yapibozuma ugratmaya ¢alismak olmustur.

Ikinci olarak, tiim bu hareketler modernligi farkli yorumlaya-
rak alternatif modernlikler sunmaktadirlar. Devlet eksenli pozi-
tivist elitizme kars1 durarak, bazen evrenselligi yadsimadan
kendi kiiltiirel 6zellikleriyle harmanlayarak olusturduklan kir-
ma bir modernite alternatifi sunarlarken, bazen de islami hare-
ketin 80lerde yaptig1 gibi tamamiyla moderniteyi reddedebil-
mektedirler. Yani ii¢ hareket de kendilerini sosyoekonomik, si-
yasal ve ahlaki alanda yeniden insa etmeye calismaktadir. Bu
anlamda, bilginin tabana yayilabilmesi, kolektif kimligin ve ko-
lektif eylemin tekrar yaratilabilmesi icin kitle iletisim araglarina
sahip olmak, bu hareketler i¢in 6nem arz etmektedir.

Son olarak, kaynaklarin harekete gegirilmesi, toplumsal
hareketlerin kendilerini idame ettirebilmeleri acisindan énemli
bir eylemdir. Bu anlamda ii¢ hareket de kendi i¢inde heterojen
olup, kaynaklar ele gecirme baglaminda birbirleriyle yarismak-
tadirlar. Ancak Kiirt hareketi ve Islami hareket bu heterojenligi
tek cat1 altinda toparlayabilirken, Alevi hareketi bunu basarama-
mustir. Her tichareket de kamusal alanda insan giicii toplama, 6r-
glitlenme ve maddi kaynak elde etme anlaminda miicadele et-
mektedir. Bu baglamda, hedef kitlelerini medya ve sivil toplum
orgiitleri aracih@iyla, gerektigi zaman seferber etmek istemekte
ve taleplerine ulasabilmek i¢in kamusal alanda gériiniir olmaya
calismaktadirlar. Dolayisiyla da ii¢ hareketin ciddi bir finansal
glicii ve kitleleri seferber edebilme yetileri vardir. Bu siirecte
diyaspora baglantilarinin rolii &nemlidir. Diyaspora, ulus devle-
tin sinirlan disinda oldugu igin bilgi iiretimini daha 6zgiirce ya-
pabilmektedir. Ancak buradaki sorun Tiirkiye'nin gercekleri di-
sinda bir ¢dziim tiretme tehlikesine diismek olsa da s6z konusu
hareketler i¢in 6zgiir bilgi iiretimi kendilerini kurmalar1 agisin-
dan 6nemlidir. Bunun yan: sira, bulunduklar: iilkelerin hiikii-
metlerini kendi talepleri baglaminda etkileyerek Tiirkiye'ye
uluslararasi baski yaptirtma giigleri, baska bir olgudur.
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Bu baglamda bakildig1 zaman, homojen bir ulus tahayyiil
eden devlet, bu hareketlerin ¢cogu zaman kimlik temelli olan ta-
leplerini, giivenlik algisi icerisinde algilamakta ve rejimi risk al-
tina sokacak siyasal manevralar olarak gérmektedir. Buna kar-
sin, devlet de laiklik ve milliyetcilik 6geleriyle bu hareketleri bir-
birlerine kars: kullanan bir strateji izlemekte ama son baglamda
tiim hareketlere giivenlik gercevesi icinde bakmaya caligmakta-
dir. Ote yandan, s6z konusu hareketler kendi i¢lerinde homojen-
ligi tam olarak saglayamadiklan i¢in kaynaklara ulasma bagla-
minda devletin stratejisine uymaktadirlar. Bu gruplar talepler
anlaminda kesigseler de homojen olmadiklarindan, sadece ka-
musal alanda kendi aralarinda degil, kendi i¢lerinde de catigir-
lar. Bu hareketlere kars: demokratik acilim ise devletin kamusal
alan ve vatandaglik tanimim tekrar yapmasindan ge¢mektedir.
Buna karsilik bu hareketlerin devletle uyum temelinde iligkiye
girmesi ise bu yeni tanimlamaya gore stratejilerini yeniden olus-
turmas: sonucunda olugabilir. Ancak toplumsal hareket politi-
kasinin dogasi olan hareket kimligini ulus devlete 6nceleme il-
kesi ve diger hareketlere kars: giivensizligi, buna karsilik devle-
tin kurulusundan bu yana gelen giivenlik refleksi, bu a¢ilimin
devam etmesindeki zorluklardir. Baska bir deyisle, béyle bir ag1-
lim her ne kadar yapilsa da bu hem aktérlerin birbirleriyle hem
de devletle arasindaki ¢atismalarin siirmesine neden olacaktir.

Kaynak¢a

Bayat, Asef (2005), “Islamism and Social Movement Theory”, The Third
World Quarterly, 26(6): 891-908.

Bozarslan, Hamit (2002), “Kirt Milliyetgiligi ve Kiirt Hareketi”, Bora,
TANIL (ed), Modern Tiirkiye'de Siyasi Diigiince, {letigim Yaymnlar, fs-
tanbul, 841-870.

Bruinessen, Martin Van (1999), “The Kurds in Movement: Migrations, Mo-
bilisations, Communication and the Globalization of Kurdish Question”,
Working Paper no.14, Islamic Area Studies Project, Tokyo, Japan.

46



Kesisen ve Ayrnisan Etnik ve ...

Caglayan, Handan (2007), Analar, Yoldaglar, Tanricalar: Kiirt Hareketinde
Kadinlar ve Kadim Kimliginin Olugumu, Iletisim Yaymlari, Istanbul.
Caha, Omer (1998-99), “Ideolojik Kamusalin Sivil Kamusala Déniigii”,

Dogu Bat1, 2 (5): 73-95.

Cayir, Kenan (2000), “Islama1 Bir Sivil Toplum Orgiitii: Gokkusag Is-
tanbul Kadin Platformu,” Gole, Niliifer (ed.), Islamin Yeni Kamusal
Yiizleri, Metis Yaymlar, [stanbul.

Caliglar, Oral (2008), “Diglanmamak [¢in Haci Bektagh Oldugumuzu Bile
Soylemezdik,” Radikal, 10.11.2008: http: / /www.radikal.com.tr/Defa-
ult.aspx?aType=HaberDetayé& ArticlelD=907475&Date= 10.11 .2008 &
CategoryID=104.

Cetinsaya, Gokhan (1999), “Rethinking Nationalism and Islam: Some
Preliminary Notes on the Roots of ‘Turkish-Islamic Synthesis’ in
Modern Turkish Political Thought”, Muslim World, 89 /3-4: 350-376.

Doénmez, Rasim C)zgiir (2007), “Nationalisms in Turkey: Political Vio-
lence and Identity”, Ethnopolitics, 6 /1: 43-65.

Donmez, Rasim Ozgiir ve Kiling, {brahim (2006), “Travma, Meta Kim-
lik ve Tirkiye'de Alt Kimlikler”, 1. Uluslarast Citizenship, Security
and Democracy Konferansi, 1-3 Eyliil 2006.

Doénmez, Rasim C)zgiir (2000), Tirkiye'de Sivil Toplum Tartismalari, Ha-
cettepe Universitesi Yayumlanmamis Yiiksek Lisans Tezi, Ankara.

Erman, Tahire/ Goker, Erman, “Alevi Politics in Contemporary Tur-
key”, in Middle Eastern Studies, 36 (4): 99-118.

Giddens, Anthony (1994), Modernity and Self Identity: Self and Society in
the Late Modern Age, Cambridge, Polity Press, Oxford.

Gokagti, Mehmet Ali, “Tarikatlar Sivil Toplum Orgﬁtﬁ mu?”, Radikal 2,
27-04-2008: http: //www.radikal.com.tr/ek_haber.php?ek=r2&bha-
berno=8261

Gole, Niliifer (2002), Melez Desenler, Metis Yayinlari, [stanbul.

Gole, Niliifer (2000), “Modernist Kamusal Alan ve [slami Ahlak,” Géle,
Niliifer (ed.) Islamin Yeni Kamusal Yiizleri, Metis Yaynlar, Istanbul.

Giiler, Sabir (2008), Aleviligin Siyasal Orgﬁtlenmesi: Modernlesme, Coziil-
me ve Tiirkiye Birlik Partisi, Dipnot Yaymevi, Ankara.

Haynes, Jeff (2001), “Religion”, White Brian, Little, Richard /Smith, Mic-
hael (eds.), Issues in World Politics, Palgrave, New York, 153-171.

47



Ttirkiye'de Kesisen-Catigan Dinsel ve Etnik Kimlikler

Kadioglu, Ayse (1999), Cumhuriyet Iradesi Demokrasi Muhakamesi, Metis
Yayinlar, Istanbul.

Kelly, Eccarius- V. (2002), “Political Movements and Leverage Points:
Kurdish Activism in the European Diaspora”, Journal of Muslim Mi-
nority Affairs, 22 (1): 91-118.

Keyman, Fuat (1998-99), “Kamusal Alan ve Cumhuriyetgi Liberalizm:
Turkiye’de Demokrasi Sorunu,” Dogu Bati, 2 (5): 57-73.

Mahgupyan, Etyen (1998-99), “Osmanli’dan Giinimiize Pargali Kamu-
sal Alan ve Siyaset”, Dogu Bati, 2 (5): 22-49.

Massicard, Elise (2007), Tiirkiye’den Avrupa’ya Alevi Hareketinin Siyasal-
lagmass, lletisim Yaymnlar, [stanbul.

McCarthy John D. /Mayer N. ZALD, “Resource Mobilization and Soci-
al Movements: A Partial Theory”, American Journal of Sociology, Vol.
82, No. 6, 1977.

Merton, Robert (1983), Introduction to Sociology, Harcourt Brace Jovano-
vich Inc., New York.

Miroglu, Orhan, “Bir Cozim Onerisi Olarak Federasyon”, Radikal, 3-12-
2006, http:/ /www.radikal.com.tr/ek_haber.php?ek=r2&haberno=6493

Secer, Sebnem H. (2007), “Endiistriyel Uyusmazhk Bigimi Olarak Gre-
vin Sosyolojik A¢idan Degerlendirilmesi”, Calisma Toplum, Say1 12.
www calismatoplum.org/sayil2/Secer.pdf

Simsek, Mehmet (2004), “New Social Movements in Turkey Since
1980”, Turkish Studies, 5 (2): 111-139.

Tilly, Charles (2008), Toplumsal Hareketler, Babil Yayinlar, [stanbul.

Yavuz, Hakan (2005), Modernlegen Miisliimanlar: Nurcular, Naksiler, Mil-
li Giriig ve AK Parti, Kitap Yaymevi, [stanbul.

Yavuz, Hakan (1999), “Media Identities For Alevis and Kurds in Tur-
key” in Anderson, John/ Eickelman, Dale F., (eds.), New Media in
The Muslim World, Bloomington and Indiana University Press, In-
dianapolis, 181-199.

48



ULKUCULERIN SiYASAL iSLAMLA iMTIHANI:
TURK-ISLAM SENTEZi, MHP, BBP ve AKP

Ekin Burak ARIKAN!

Ozellikle Meclis’in 9 Subat 2008 tarihinde Adalet ve Kalkinma
Partisi (AKP) ve Milliyet¢i Hareket Partisi (MHP) milletvekil-
lerinin oylariyla tiirbanin tiniversitelerde serbest birakilmasi
ile ilgili Anayasa degisikliginin gerceklesmesi Tiirkiye'de si-
yasal [slam ve onun laik diizene yénelik yarattig: tehditleri ye-
niden giindemin merkezine tasidi. AKP'nin Anayasa degisik-
ligine onayak olmasi 6zellikle yiizde 47’ler mertebesinde oyla
hiikiimete geldigi ikinci doneminde kimse tarafindan garip-
senmedi. Oysa, son se¢cimlerde Avrupa Birligi (AB) reformlar
ile iyice keskinlesen milliyetcilik-demokratiklesme ekseninde
oylarim1 geleneksel tabam oOtesinde biiyiiten MHP'nin,
AKP'nin yedeginde énce Abdullah Giil’iin cumhurbaskanligi-
na verdigi destek, daha sonra ise tiirbana 6zgiirliik kervanina
katilmasi, bir¢oklarinca yalnizca yadirganmayacak, aym za-
manda hayal kirikhig ile kargilanacakti. MHP'nin bastan beri
sergilemis oldugu ‘devlet partisi” goriiniimii diisiiniildiigiinde
tiirbana verdikleri bu destek 6zellikle géze batacakti. Aym
MHP 1999 sonrasi hiikiimet ortag: oldugu donemde AB’ye
tam tliyelik yolunda yapilan reformlara destek vermemis fakat
koalisyon ortaklarini bunlar1 gerceklestirmekten de alikoyma-
mistl.

1 Dr., Sabanct Universitesi, Sosyal Bilimler Ogretim Uyesi.
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Demokratiklesme ve AB siirecinin Tiirkiye’deki en 6nemli
karsitlarindan biri olan parti, is devlet politikalarina geldiginde,
ki AB stireci MHP tarafindan boyle nitelendiriliyor, siirece des-
tegini en azindan bir hiikiimet krizi ¢ikarmayarak gostermisti
(Milliyet¢i Hareket Partisi, Program, 2008: 46). Gergi, bu tavr
MHP'nin iktidar nimetlerinden faydalanmay: siirdiirmek ama-
ayla pragmatik gerekgelerle ortaya koydugunu iddia edenler de
¢tkmisti. Yine de Abdullah Giil’iin Anayasa Mahkemesi'ne taki-
lan cumhurbaskanlig1 sonrasinda yapilan erken genel secimler-
de, devlet biirokrasisinin ve sehirli secmenin belli kesimlerinin
(buna askerler de dahil) MHP'nin devletci ve milliyet¢i durusu-
na gilivenerek bu partiye oy attiklar1 kamuoyunca bilinen bir
gercek. Iste tam da bu nedenle MHP'nin secim sonras! izledigi
politikalar 6zellikle bu kesimlerce olduk¢a yadirgand.

MHP'nin tiirbanla ilgili Anayasa degisikligi sonrasindaki ic-
raatlar1 da partinin devlet¢i seckinler ile uzlasma politikasindan
ayrisma politikasina dogru hizla kaydigini gosteriyor. Kuzey
Irak’a yapilan “Giines Harekat1” sonrast MHP'nin Tiirk Silahl
Kuvvetleri'ne (TSK) yonelik elestirileri bu algiy1 pekistiriyor.
MHP'nin Abdullah Giil’e ve tiirbana verdigi destek ve TSK ile
parti tarihinde daha 6nce goriilmemis bir polemige girmesi,?
partinin Tiirk siyasetinin egemen giiglerini kendi siyasal ¢izgisi-
ne ¢ekme ¢abas: icerisinde oldugu seklinde de algilanabilir. Bu,
bir yandan askerin siyasetteki etkisinin halk nezdinde hos kars:-
lanmadiginin MHP tarafindan anlasildigina, diger yandan ise
partinin 1969 Adana Kongresi ile baglayan [slamla dirsek tema-
sinin 6zellikle 12 Eyliil sonrasi dénemde ve siyasal Islamin yiik-
selmesiyle yeni bir safhaya geldigine isaret ediyor. MHP béyle-
ce Anadolu’da yiikselen muhafazakérlagsmay: ve ordunun siya-
setten elini cekmesi taleplerini goz ardi etmedigini vurgulayarak
kendisine siyasal fayda saglamay: timit ediyor. Konuya siyasal

2 Bu siiregte MHP genel merkezine siyah ¢elenk birakmak isteyen TSK
mensuplartna MHP’lilerin saldirmasi, TSK-MHP iligkisinin gelecegi ac1-
sindan bir déniim noktasi olarak dikkat cekiyor.
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fayda agisindan bakmak, MHP analizini yalnizca bunun iizerine
kurmak yeterli olmasa gerek. MHP ideolgjisinin Islam ile olan
iligkisinin incelenmesi, tarihi gelisiminin sorgulanmas: bugiinii
desifre etmek agisindan ¢ok 6nemli.

Bu béliim, Tiirk-Islam Sentezi (TIS) aracihgiyla Ulkiicii hare-
Keti, onun birlesen ve ayrisan aktérlerini ve siyasal Islam ile olan
mesafesini ¢calismay1 amagliyor. Bu nedenlerle bu béliimde TiS,
onun daha Islami bir tiirevi olan ve yeni bir partinin, Biiyiik Bir-
lik Partisi'nin (BBP), kurulmasina neden olan Tiirk-islam Ulkii-
sii (TIU) ve bu ideolojilerin AKP'nin kéklerini buldugu, icerisin-
de evrildigi siyasal Islam ile iligkileri ayrintili olarak ele alimiyor.
Bu baglamda, bu boéliimiin birinci 6nermesi MHP geleneginin,
ozellikle TIS'in parti tarafindan icsellestirildigi diisiiniildiigiin-
de, AKP'nin siyasal Islama koklerinden birgok agidan farkh ol-
dugu yéniinde. MHP, zaman igerisinde gecirdigi dontigtimlerle,
bugiin cumhuriyet degerleriyle barsik, laikligin 6zellikle dev-
let¢i yorumunu samimiyetle kabullenmis, siyasal Islami gele-
nekle iliskisi sorunlu bir parti portresi ¢iziyor. AKP'nin, her ne
kadar parti ileri gelenleri aksini iddia etse de, ge¢misinden gelen
nedenlerle siyaseten baska bir gelenegi savundugu agikca gorii-
liiyor.

AKP, 6zellikle ikinci hiikiimet déneminde, cumhuriyetin te-
mel degerleriyle barigik bir parti olmaktan ziyade bu degerlerle
catisan, onlar1 doniistiirmek isteyen bir parti olarak sivriliyor.
Dolayisiyla TiS ya da MHP ile AKP'yi birbirine benzer hareket-
ler olarak algilamak miimkiin degil. Makalenin bu fark: irdele-
yen ikinci 6nermesi ise AKP'nin degisimi savunan, MHP'nin ise
statiikocu partiler olmalari. 1980 sonrasi kurulan siyasal rejimin
Aydinlar Ocag1'nin otoriteryen rejim arzularini hayata gecirme-
si, MHP'yi bu rejimin en atesli savunucularindan birisi olarak
ortaya ¢ikariyor. Oysaki AKP, samimi ya da degil, MHP'nin can-
siperane savundugu bu rejimin demokratiklesmesini savunu-
yor. Bu da Tiirk se¢gmeninin geleneksel muhafazakar fakat bir o
kadar da degisimden yana olan tutumu goéz 6niine alindiginda
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babaerkil devlet ve giivenlik odakl bir siyaset anlayisimi savu-
nan MHP'nin, Islama goz kirpsa dahi, segimlerde neden AKP
kadar basarili olamadigini gosteriyor. Ideolojik olarak bu iki
parti arasinda bir yere sikismug goriinen BBP'nin ise, “ne yardan
ne serden gecmeyen” ideolojik yapis: nedeniyle Tiirk siyasetin-
de 6nemli bir aktér olmasi olasi gériinmdiiyor.

Yukarida dile getirilen 6nermeler 1s181nda bu yazinin birinci
boliimii Tiirk-Islam Sentezi‘nin gelisimine ve MHP'nin bu ideolo-
jiyi benimseme siirecine odaklaniyor. ikinci béliim, iilkiicii kesi-
min [slami kanad: iizerine eilerek, Tiirk-Islam Ulkiisii'niin
TiS'ten farkim, MHP igerisinde yaratug: tartgmalari, ayni kéken-
den gelen siyasetcilerin bugiin neden iki ayn parti ¢atis1 alanda
yer aldiklarini inceliyor. BBP her ne kadar iilkiicii gelenegi disla-
muyor olsa da partinin bugiin milliyetci bir parti olmaktan ziyade
Islama bir parti oldugu agik. Makalenin iigiincii béliimiinde, bu
iki gelenegin, AKP'nin temsil ettigi gelenek ile iligkisi irdeleniyor.
MHP bu gelenekten farklh bir durus sergilerken, BBP'nin neredey-
se AKP ile ayni ¢izgide oldugu goriiliiyor. Makalenin son bolii-
mii, AKP’ye acilan kapatma davas: ve buna iilkiiciilerin nasil yak-
lagtigimi incelemeyi amagliyor. MHP, tarihinde bircok kez yaptig
iizere bir kez daha, tercihini siyasal rejimden yana koyarken, BBP
kerhen de olsa AKP’yi desteklemeyi tercih ediyor.

Aydinlar Ocagr: Tiirk-islam Sentezi

Tiirk-Islam Sentezi ve onun genelde Tiirk siyaseti, 6zelde MHP
icin ne anlam ifade ettigini incelemeden 6nce, TIS’e giden yolda
Tiirk saginin tarihsel evrimini bu yazinin elverdigi él¢iide ince-
lemenin yararh olacag: asikar. Tiirk sagimin tarihsel gelisimine
baktigimizda iki ana diigiince akiminin etkili oldugu ortaya ¢i-
kar. Bunlar Tiirkgiiliik ve Islamciliktir. Bir iiciincii diisiince aki-
m1 olan Osmanlcilik, tarihi gergeklerin 1s131nda uzun soluklu
olamamistir. Zamaninda temel amaci Osmanli Imparatorlu-
gu’'nu ¢okiisten kurtarmak olan bu iki akim, birbirleriyle yakin
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bir iligki icerisinde, Tiirk sag siyaset geleneginin temellerini
olusturmustur. Bu gelenek genis anlamiyla milliyetcilik-mukad-
desatcilik olarak tanimlanabilir. Bu baglamda tanimlanan milli-
yetgilik, etnik (irk temelli) milliyetgilikten kiiltiir temelli milli-
yetcilige uzanan bir ¢izgi tizerinde tezahiir eden, vatandashk ba-
gina odaklanan (civic) milliyetcilik anlayislarim dislayan bir mil-
liyetcilik olarak ortaya ¢ikar. Mukaddesatgilik ise, kutsal sayilan
inan¢ ve davraniglan yiicelten (bu Tiirkiye baglaminda fslam
inana olarak algilanabilir), onlar: bir milleti millet yapan deger-
ler olarak ortaya koyan bir yaklasimdir. Dolayisiyla, Tiirk milli-
yetci-mukaddesatgi gelenegi Tiirkliik ile Islami, milliyet ile gele-
negi harmanlayan ve bunlarin birbirlerinden ayirt edilemeyece-
gini savunan bir ideolojidir.

Bu akim olgunluk ¢agina 1940’lar Tiirkiye'sinde gelecektir.
Bu dénemde, islamcilarin Osmanli’nin Miisliiman halklarinin
ihaneti (Arnavutisyani, Araplar vb.) sonrasinda artik milliyetgi-
likle bir problemi kalmazken, Tiirkgiilerin de dinin toplumsal
rolii konusundaki fikirleri kuvvetlenmisti (Cetinsaya 2004: 437).
Bu akimin 1940’lardan giiniimiize, icerisinde hem fslamci hem
de Tiirkg¢ii aydinlar zorlanmadan bir arada tutan temel kaygisi-
nin, Ziya Gokalp milliyet¢iliginde ilk nefesini bulan, Cumhuri-
yetin ilk donemlerine damgasini vuran “Batici” pozitivist milli-
yetgilik projesine kars: alternatifler iretmek oldugu dile getirile-
bilir. Milliyet¢i-mukaddesatgi diigiiniirler, ister Tiirkgii ister [s-
lama kanada yakin dursunlar, aym dergilerde kaleme aldiklar:
yazilarla hem Tiirk saginin ortak algilarinin hem de gelecekte
yasayacagi ayrismalarin ilk temellerini atmislardir. Birgok konu-
da fikir ayriliklarina ragmen hem Tiirk¢ii hem de Islami kanat
belli ortak kaygilan paylasmistir. Her iki kesim de Cumhuriye-
tin ilk yillarim kiyasiya elestirmigtir. Bu dénemi Islamcilar, isla-
mun topyekiin unutuldugu bir dénem olarak algilamalari nede-
niyle, Tiirkctler ise “cagdaslasmak” gibi kavramlarin ya da Gii-
nes Dil Teorisi gibi Nihal Atsiz tarafindan “giiliing bir miibala-
ga” (Ayvazoglu 2002: 549) olarak nitelendirilecek olan tezlerin
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kabulii, dolayisiyla Tiirkliigiin éziinden uzaklastirilarak Batili
normlara tabi tutuldugu algisiyla elestirecektir.

1940’lar sonrasinda Islami kanada baktigimizda ortaya ¢ikan
temel goriis Tiirkgiiliik-Islamcilik ayriminin kabul edilemez ol-
dugudur. Islamcilar (ki bunlarin icerisinde Necip Fazil Kisakii-
rek, Nurettin Topcu —Anadolucu demek daha dogru olur’ gibi
diisiiniirler de bulunmaktadir) “kavmiyetciligi” reddetmemekie
beraber, kavmin Islama tabi oldugu bir anlayis: savunacaklar-
dir. Kisakiirek’e gore, “tohuma degil agaca bakmak gerekmekte-
dir”. Dolayisiyla kdkenimizin ne oldugundan ziyade bugiin gel-
digimiz noktadaki durumumuz (islam) 6nemlidir (Cetinsaya
2004: 437-441). Ashinda azinlikta olan irkgi-Tiirkgiiler bir kenara
ayrildiginda Islami sosyopolitik alandan uzaklagtirmak suretiy-
le Tiirkliikten ayirmaya caligan resmi ideolojiye kargi durmak [s-
lamcisi ve Tiirkeiisiiyle biitiin milliyet¢i-mukaddesat¢ kanadin
temel hedefi olarak ortaya ¢ikiyordu (Ayvazoglu 2002: 573-574).

Akim igerisinde Tiirkgiiliik-islamcilik ekseninde ayrigmalar,
kopmalar yaganmus olsa da gerek Islamci gerekse Tiirk’¢ii kanat
birbirlerini fazla yadirgamamustir. 1970'ler Tiirkiye’sinde siyase-
tin had safhada kutuplagtigi1 dénemlerde dahi Tiirkgii ve Islam-
c1 kesimler biitiin farkhliklarina ragmen ortak diismanlar ekse-
ninde (komiinizm, Aleviler) birlesmekte giicliik ¢ekmemistir.
Aydinlar Ocagi'min (AO) aym dénemde kurulmasinin temel ne-
deni bu birlikteligi derinlestirerek degisik partilere dagilms
olan Tiirk sagini, hatta daha dogru deyimiyle milliyet¢i-mukad-
desat¢1 kanad: ortak diisman olarak goriilen komiinizm karsi-
sinda tek viicut kilmaktir. AO bunu milliyet¢i-mukaddesatgi ca-
mianin yabancisi olmadig: iki akimin (Tiirkgiiliik ve Islamcili-
gin) geleneksel birlikteligi dogrultusunda, iceriginde pek yeni
olmamakla beraber, yeni bir kavram olan TIS aracihigiyla gercek-
lestirmeyi amaglamaktadur.

AO, segici tiyelik 6l¢titleri uygulamasiyla seckinci bir kurum
olarak ortaya ¢ikmistir. Bu agidan bakildiginda Ocak aslinda bir
kadro hareketidir. Kadrocu bir hareket oldugu diisiiniildiigiin-
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de kurumun, (ki bu tip hareketler bir siyasal partiye doniismek-
tense siyasal partileri ya da bagka akto6rleri etkilemeyi hedefler-
ler) oldukga “seckinci” bir hareket olmasi yadirganmamal: (Gii-
veng vd. 1994: 171). AO, hem Islami hem de Tiirkgii aydinlar ta-
rafindan ilgiyle karsilanacak ve biinyesinde her iki kesimi de
temsil eden tiyeler bulunacakti. AO'nun igerisinde dinler devri
bitmis kiiltiirler devri baglamistir, diyen Muharrem Ergin gibiler
varken, islamiyeti milletin en 6nemli unsuru olarak géren Nev-
zat Yalqintas gibi iiyeler de bulunacaktir (Tagkin 2003: 389).

Yine de AO'nun Tiirk sag politikalarina asil katkis: iki gele-
negi de dislamadan, yeni bir sentez yaratmasiyla ortaya ¢ikacak-
t1. Bu sentezi anlamak i¢in, AO'nun 6nde gelen ideologlarindan
[brahim Kafesoglu'nun gériislerinin yakindan incelenmesi
onem kazamyor. Kafesoglu 6nceki yazilarinda (1960°1ar) Tiirk-
ciiliigii basat belirleyici olarak alirken, daha sonralan Tiirkliik
ve [slamin dogal uyumunu 6n plana gikaracakti. Kafesoglu'nun
erken cahismalarini “Tiirk-Milli Kiilttirii” ismiyle toparlamast,
daha sonraki yazilarini ise Tiirk-Islam Sentezi adiyla kitaplagtir-
mas1 bu doniistimii agik¢a gozler oniine sermektedir. Kafesog-
lu'nun Tiirk Mili Kiiltiirii ismiyle Otiiken’den ¢ikan dért yiiz
sayfalik kitabinda Islama ancak kirk-elli sayfa ayirmis olmasi
bash basina dikkat ¢ekici bir durumdur.

1980°1i yillarda AO’nun baskanligin: yiiriiten Prof. Siileyman
Yalgin, Kafesoglu'nun Tiirk-Islam Sentezi kitabina yazdig: én-
s6zde bu degisimi “Prof. I. Kafesoglu'nda romantik Tiirkgiiliik
devri nihayete erer ve 1970-80 seneleri icinde daha ileri ve ilmi
seviyede kiiltiir milliyetciligi sathasina ulasir” s6zleriyle ifade
eder (Taskin 2003: 388). Burada kiiltiir milliyetgiliginden kasit
yalniz irkin (Tiirk) degil, en 6nemli kiiltiir niivesi olarak fslamin
ve onun yarattig kiiltiiriin de milliyet¢ilik tanimu igerisine dahil
edilmesidir. Kafesoglu'nun kavramsallastirdigi TIS, temelde
Tiirkliik ile Islam tek bir potada eritmeyi amaglamaktadir. Bu
amacin gergeklestirilmesi i¢in Kafesoglu organik bir millet anla-
yisini savunmaktadir. Buna gore, bir milleti canli bir organizma
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olarak diisiindiigiimiizde, bu organizmanin hem bir bedeni hem
de bir ruhu olmas: gerekmektedir. Bu yaklasim Tiirk milliyetgi-
ligine uygulandiginda Tiirkliik beden, Islamiyet ise ruh olarak
ortaya c¢ikacaktir. Bu formiil ashnda milliyet¢i-mukaddesatc: ka-
nat i¢in yeni degil, aksine yillarin birikiminin bir bagka sekilde
disa vurulmasindan ibaretti. Yine de Kafesoglunun Tiirkcii geg-
misi g6z oniine alindiginda TIS milliyetciligi, milliyetci-mukad-
desatq kanadin Islamci kesimlerinin yillardir savunduklarindan
farkh bir nitelige sahip olmasi sonucunu beraberinde getirdi.
TiS, Islamu Tiirk kiiltiiriiniin 6nemli bir bilegeni olarak gérmek-
le beraber, [slamcilarin aksine onu diger bilesenlerden ayricahk-
l1 bir konumda tanimlamiyordu. Tiirk¢ii bir yaklasimdan yola
cikilarak Islam, Tiirklerin zaten asirlardir var olan tektanrili
inang geleneginin son ve mukaddes duragi olarak algilaniyordu.
Yani, “Tiirkiin” Islama kavusmasi bu milletin kendine has nite-
likleri nedeniyle dogal bir sonugtu (Kafesoglu 1985: 161).3 Zaten
tarih boyunca Islami Huristiyanlar kargisinda yenilgiden koru-
yan, onun gelisip bir diinya dini olmasina en biiyiik katkiy: ya-
pan da Tiirkler degil miydi? Tiirk-Islam sentezinin en 6nemli
onermesi ise Tiirklerin, gelenekleri dogrultusunda Islami laik-
lestiren, onu modern diinyanin sartlarina uyduran ilk kavim ol-
malar1ydi

Kafesoglu, bu goriisiinii ilk kez 1977 yihinda ilk baskis: yapi-
lan Tiirk Milli Kiiltiirii kitabinda dile getirecekti. Eski bir Tiirk ge-
lenegi olan, “...dlinya islerinin dinden ayr1 tutulmas1” ilk defa
Biiyiik Selcuklu Imparatorlugu caginda ortaya cikmusti; “...Sel-

3 Kafesoglu Tiirk tanri inanctyla {slami itikatlar arasindaki ortak noktalart
on alt: maddelik bir listede siraltyor. Bu listenin ilging yan: Tiirklerin Is-
lam &ncesi inaruglarinin, on dérdiincii maddede dile getirilen, ‘Tiirkler-
de ruhban ziimresi yoktur ifadesi haricinde, (ki bunun 6zellikle {slamin
kabulii sonrast ortaya cikan tarikatlarin yapilanmasi dusiintildiigitinde
ne kadar dogru oldugu da tartigmalidir) yalruz {slami degil herhangi bir
semavi dini kabul edebileceklerine isaret ediyor olmasidir. Bu baglamda
Kafesoglu'nun aposteriori bir analizle kilift minareye uyduruyor oldugu
actktir.,
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cuklu sultanlar1 hiirmette kusur etmedikleri halifeyi sadece
muhterem bir vatandas addediyorlar ve hilafet baskenti Bag-
dat’a Tiirk imparatorlugunun sade bir sehri géziiyle bakiyorlar-
d1” (Kafesoglu 1998: 360). Kafesoglu'nun erken donem yazilarin-
da ortaya ¢ikan bu gériig daha sonra TiS'in icine de yedirilecek
ve bdylece TIS ilimli Islamla Cumhuriyet degerlerini ayn: pota-
da eritme potansiyeli tastyacakt. Bu potansiyel daha sonralari
TiS’e devlet katinda bir¢ok ayricaligin taninmas: sonucunu bera-
berinde getirecekti. Tiirk kiiltiirii igerisinden okunan, kavgac
olmaktan ¢ok, uzlagsmaci bir tonla tanimlanmug Islam, 12 Eyliil
cuntasi tarafindan da kutuplasmus Tiirk toplumunu Atatiirk¢ti-
litkten 6diin vermeksizin birlestirmek iizere kullanilmaya hazir
bir arag olarak goriilecekti.

Tiirk-Islam Sentezi, 12 Eyliil Rejimi ve MHP

TiS'in Tiirkiye’deki siyasal partiler arasinda en fazla hitap ettigi
olugsum ise MHP olarak ortaya ¢ikacakti. Nihal Atsiz gibi kékten
Tiirkgiilerle yolunu ayirmis, kendisine se¢men tabaninda daha
fazla yandas saglayacak bir ideolojik doniisiimii gerceklestir-
mek isteyen MHP, TIS'i kisa siirede sahiplenecekti. TIS'in hem
12 Eyliil askeri cuntasi hem de MHP tarafindan sahiplenilmesi-
nin 6nemli nedenlerinden bir tanesi de TIS ile organik, dolay:-
siyla otoriter bir toplum modelinin benimseniyor olmasiyd:
(Giivenc vd. 1994: 39). TIS icerisinde Islamcilik sonralar: daha et-
kin olsa da Kemalistlerle uzlasilan nokta din alanimin devlet
eliyle kontrol edilmesi olarak ortaya ¢ikacakti. Darbe d6nemin-
de ilk ve orta 6gretimde din derslerinin miifredata zorunlu ders
olarak eklenmesi ve dolayisiyla devlet¢i goriis ve emeller dog-
rultusunda hazirlanmas: bu uzlasmanin énemli bir disavuru-
mudur.4 Tiirk muhafazakirhginin ya da daha dogru bir deyisle,

4 Zorunlu din derslerinin din dersi olarak degil, “Din Kiiltiirii ve Ahlak Bil-
gisi” ismiyle miifredata eklenmesi bile bu uzlasmanin varligna isaret eder.
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milliyet¢i-mukaddesatg akimin din/ gelenek iliskisine bakigin-
da tarihsel olarak ¢eligkili bir varolus mevcuttur. Kafesoglu'nun
Tiirklerin laik geleneklerine yaptigi vurgu ve bunun TiS'deki
yansimalari bu celiskiyi bir kez daha ortaya koymaktadir. Yani,
Tiirklerin gelenekleri (laiklik bunlardan yalmzca bir tanesidir)
dini doniistiirecek kadar olmasa da onu laik bir perspektiften
yorumlayacak kadar kuvvetlidir. Ustelik TiS dinin devlet eliyle
kontroliini de destekleyen, dolayisiyla bu agidan da devletgi bir
yaklasimi benimsemistir.

Biitiin bu nedenlerle TiS, “Kemalizmin [laik] kiiltiiralist milli-
yetcilik anlayisindan bir kopusu degil, bir siirekliligi...” simgele-
mektedir (Taskin 2003: 398).5> TiS daha sonralar Islamc1 Abdur-
rahman Dilipak tarafindan Tiirk-Islam degil, Kemalizm-islam
sentezi olarak nitelendirilecektir. Bugiin kendilerini Kemalist ola-
rak nitelendirenlerin de sol politikalar1 tamamiyla dislayan ve
oziinde milliyetci ve devletci olan bu ideoloji ierisinden yeni bir
Kemalizm tiiretmeleri sentezin Kemalist vurgusunun énemini bir
kez daha gozler 6niine seriyor. Hasan Biilent Kahraman, bu yeni
Kemalizme “sag-Kemalizm” demeyi uygun buluyor. Kahraman’a
gore sag-Kemalizm, Kemalizmin “tapinilan bir devletle, iliml bir
Miisliimanlikla ve nihayet ¢ok genis bir milliyetcilikle...” biitiin-
lestirilmesi sonucu ortaya ¢ikt1 (Kahraman 2008).

AO'nun Kemalistlere de sicak gelen devlet¢i s6ylemi yalniz
dinin devlet eliyle kontroliinden ibaret degildi. 12 Eyliil darbesi
sonrasinda AO’nun hazirladig1 Anayasa teklifi bunu agik¢a or-
taya koyuyordu. AO’ya gore devlet her bakimdan iistiin olmah,
ferdi haklar putlagtirlmamali ve devletin iistiinliigii (burada
ferdi haklardan iistiin olmas: anlasilmali) her sart altinda korun-
maliydi (Tagkin 2003: 400). Dolayisiyla AO, TIS araciligiyla de-
mokratik degil, baskic1 ve otoriter bir devlet yapisini savunmak-
taydi. Bu 12 Eyliil cuntasinin TiS'i nasil ve neden kendi goriigle-
rine yakin buldugunu anlamamiz: kolaylastiriyor. Askeri cunta-
nin kurmaya soyundugu siyasal rejim, tipki AO'nun 6ngérdiigi

5 Parantez icerisinde dile getirilen laik vurgusu bana ait
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gibi devleti yticelten, milliyetci ve otoriter bir rejim olarak orta-
ya c¢ikti. TiS'in 1980'li yillarda devlet ricalince bdylesine kabul
edilmesinin tek nedeni Tiirk siyasetindeki kutuplasma ve askeri
cuntanin bunu nétralize etme istegi degildi. Diinyadaki kon-
jonktiir de Islamin yiikselen komiinizm tehdidine kars: kullanil-
masina yesil 151k yakiyordu. ABD énderliginde Bat1 “bugiin “ye-
sil kusak teorisi” olarak adlandirlan yaklasim dogrultusunda,
ozellikle Sovyetler Birligi'nin Afganistan”1 isgali sonrasi, Ortado-
gu, Asya ve Kafkaslarda [slami unsurlara destek veriyordu. Bir
bakima Islam “dinsiz kizillarin” yarattig: tehlikeye karg: bir pan-
zehir olarak sunuluyordu.

Kenan Evren’in bu dénemde yaptig1 konusmalar, bu konus-
malarinda Kuran’a verdigi referanslar bu goériisiin Tiirkiye'de
de kabul gordiigiinii gozler 6niine seriyordu. Bir kez daha be-
lirtmek gerekirse TIS, hem Tiirkiye'nin 6zel sartlarina hem de bu
konjonktiire uygun bir ideoloji olarak ortaya ¢ikiyordu. Askeri
cuntanin kendisini bu idelolojiye yakin hissetmesinin 6nemli
agilimlar oldu. TiS'i savunan aydinlar bir bakima hem kendile-
rini hem de igerisinden geldikleri gelenegi, devlet nezdinde iti-
bar edilen bir konuma tasidilar. AO ¢evresinde toplanan isimler
kendilerini “rejimin giivenilir organik entelijensiyasi” olmay:
amagclayan bir zlimre olarak kabul ettirdiler (Taskin 2003: 389).
Bu agidan oldukga basarili olduklarinin alt: ¢izilmeli.

MHP'nin TIS ile tamismas1 1970’lerin sonlarina rastlar. Par-
ti, kendi ideolojik sikisikhgini TiS ile dolduracaktir. 1970’ler
MHP'nin Tiirkiye'nin hizla kutuplasan siyasal atmosferinde
ozellikle sokak gtigleri olan tlkiiciilerle 6n plana ¢iktig: yillar
olacaktir. TIS, MHP i¢in o giinlerin konjonktiiriinde komiiniz-
me karsi muhafazakar Orta ve I¢ Anadolu secmenlerini hare-
kete gecirecek bir arag olarak algilanmustir. Dini duygular: go-
rece kuvvetli bu se¢gmen kitlesi béylece “bayrak ve ezani hor
goéren” komiinistlere karg: harekete gecirilecektir. “Tanr1 Dag1
kadar Tiirk, Hira Dag1 kadar Miisliimaniz” slogani bu yillarda
ortaya gikacaktir. MHP, TIS ideolojisini neredeyse tiimiiyle be-
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nimseyerek, “Tiirkliik bedenimiz Islamiyet ruhumuzdur” sia-
rin1 kendisine diistur edinecektir. 12 Eyliil darbesi AO tarafin-
dan oldugu gibi, MHP tarafindan da ilk basta coskuyla karsila-
nacaktir. Fakat 12 Eyliil darbesini izleyen giinlerde MHPlileri
biiyiik bir hayal kirikig1 beklemektedir. Ugruna savastiklar
devlet tarafindan solcularla ayn: kefeye konularak hapsedile-
cek ve iskencelerden gegirileceklerdir. Agah Oktay Giiner'in,
“Kendimiz hapiste fikriyatimiz iktidarda” sézii bu yillarda,
MHPlilerin kendilerine reva goériilen muameleyi nasil algila-
diklarinin bir sembolii olacaktir. Daha sonralar1 bu yaralayici
siireci Alparslan Tiirkes, Basilan Kervanumiz ismini verdigi bir
kitapta anlatacaktir (Tiirkes 1995).

MHP'nin TiS'i kolayca igsellestirmesi dogal olarak yalnizca
konjonktiirel gerceklerle aciklanamaz. AO'nun yeni Tiirk milli-
yetciligini tamimlarken 6zenle siyasal Islamdan uzak duruyor
olusu, oldum olasi Milli Goriis hareketiyle mesafeli duran MHP
icin oldukc¢a 6nemliydi. Her seyden 6nce MHP kendisini milli-
yetgilik ekseninde tanimlayan bir partiydi ve Islam, tipki TiS'de
oldugu gibi, Tiirk kimligini olusturan unsurlardan yalnizca bir
tanesiydi. MHP'nin hic¢bir zaman Kemalist miras: reddetmeme-
si, hatta Atatiirk’ii en biiyiik Tiirk milliyetgilerinden biri olarak
algilamasi, bu gelenegi en azindan sdylem diizeyinde incitme-
meye 6zen gosteren TIS'i parti igin degerli kiliyordu. Ustelik
AO'nun devleti ve Tiirk devlet gelenegini yiicelten, “bireyler
icin devlet” anlayisi yerine “devlet igin bireyler” anlayisin sa-
vunmast MHP'nin devlet anlayisiyla mutlak bir surette ortiigii-
yordu. MHP'nin Tiirkiye’de gérmek arzusunda oldugu siyasal
rejim haklar temelinde sekillenmemis, devlet odakh, organik ve
otoriter bir rejimdi. Sonu¢ta MHP'nin sokagin giiciinii harekete
gecirmesiyle saglayamadigini TIS ve AO aracihiyla 12 Eyliil
cuntas: gerceklestirmisti.

AO temel hedefi olan Tiirk sagini birlestirmeyi bagarama-
mis olsa da rejimin odagim TIS dogrultusunda kaydirarak
emellerine ulasmis goziikiiyor. Yaklastifimiz bu gilinlerde AO
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orgiitsel diizeyde varhgin stirdiiriiyor olsa da Tiirk siyasetin-
deki etkisi neredeyse yok denilecek bir diizeye gerilemis du-
rumda. Oysaki onlarin katkilariyla yaratilmis olan 12 Eyliil re-
jimi hala Tiirk siyasetine damgasin1 vurmaya devam ediyor.
Demokrasi ve insan haklar acisindan bir¢cok sorunun temelini
olusturan bu rejimin Tiirkiye’deki en 6nemli destekgisi ise TIS'i
siyasal bir harekete déniistiirmeyi basarmis MHP olarak orta-
ya gikiyor.

Ulkiiciilikten Ummetgilige Giden Yol: Tiirk-islam Ulkiisii

MHP'nin TIS'i kabul ettigi yillarda parti igerisinde yaganan
boliinmenin bir benzeri bu kez 1990’11 yillarda yasanacakti.
Bu kez siyasal yasaklar nedeniyle Milliyet¢i Calisma Partisi
(MCP) olarak faaliyet gosteren partiden ayrilanlar Tiirkgiiler
degil, kendisini siyasal Islama yakin hisseden iilkiiciiler ola-
cakti. Muhsin Yazicioglu, 1998’de kaleme aldig1 “Yeni Bir
Diinya I¢in Yeni Bir Tiirkiye” isimli kitabinda kendisi ve ar-
kadaslarinin MCP’den ayrilma nedenleri arasinda “ilkesizlik,
parti i¢i demokrasinin bulunmayisi, lider sultasi, bireyi de-
gerlendiris bi¢imi, gliniibirlik politika belirleme, pazarlik¢ilik
ve sistemle 6zdes hale gelmeyi” de sayacakti (Yazicioglu
1998: 17).

Yazicioglu'nun dile getirdikleri dogruluk pay: tagisa da as-
linda Yazicioglu ve arkadaslarinin MCP’den asil ayrilma ne-
denleri herkes tarafindan agik¢a biliniyordu. Daha 12 Eyliil
darbesi 6ncesinde Islama kaymaya baglamis olan, darbe son-
ras1 hapishane yillarinda siyasal Islamla kavusmasini tamam-
layan ve artik Islamu biitiin aidiyetlerinden daha iistiin géren
bir kisim iilkiicliniin Tiirkes’in 6zellikle 1990'larda sergilemis
oldugu laik-devletci tutumu benimsememesi ve daha islamc:
bir parti kurmak istemesi bu kopusun asil nedenini olusturu-
yordu. Daha sonra Yazicioglu baskanhiginda kurulacak Biiyiik
Birlik Partisi (BBP) ve Ulkii Ocaklar1 benzeri genglik 6rgiitii
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Nizam-1 Alem Ocaklari (NAO) kendilerini Tiirk-islam ya da
Nizam-1 Alem Ulkiiciisii olarak tanitacaklard.6

Aslinda bu ayrligin temelleri Yazicioglunun Ulkii Ocaklari
genel sekreterligi yaptig1 1980 6ncesinde ortaya ¢ikiyordu. Hare-
keti Islamilegtirmek isteyen Yazicioglu ve arkadaslar1 1977 yilin-
da MHP igerisinden gelebilecek itirazlar1 da géze alarak yeni ba-
z1sloganlar iiretiyorlardi. “Kanimiz aksa da zafer Islamin” ya da
“Miisliimanlar kiifrekargi tek yumruk” gibi Islamci sloganlar bu
stiregte Ulkii Ocaklar1 temsilcilerine ezberletilerek Anadolu’ya
yayilmist: (Karaalioglu 1995). Hareketin fikri istikametini saptir-
yorsunuz diyenlere ise Yazicioglu, “Ulkiimiiz, Peygamber (s.a.v.)
Efendimiz’in almis oldugu ilahi mesajin giiniimiize taginmas: iil-
kiistidiir” diyerek itiraz ediyordu (Yazicioglu 1998: 92). Bu fark da-
ha sonralar, 6zellikle 1990’larda islami saiklerle hareket eden iil-
kiiciilerin hareketten kopmasiyla sonuglanacakt.

Bugiin BBP'nin ideolojik durugunu temsil eden Tiirk-islam Ul-
kiiciiliigii'niin kokleri de aym TIS gibi Tiirk milliyetci-mukadde-
sat¢i gelenegi icerisinden evrilecekti. TIU'niin temelleri, kavmi-
yetciligin dinden bagimsiz diisiiniilemeyecegini, dolayisiyla Tiirk
milliyetciliginin ancak Islama tabi olmas: halinde gegerli ve baga-
ril1 olacagini savunan Babanzade Ahmet Naim, Necip Fazil Kisa-
kiirek, Nurettin Topgu gibi isimler tarafindan atilacakti. TISin ak-
sine TIU"de Islam biricik kaynak olarak alinacak ve diger biitiin
bilesenler ancak ona tabi olduklarinda kabul gorecektir.

BBP ve NAO'nun savundugu goriisleri anlamak agisindan
Naim’in yazdiklar biiyiik 6nem tasimaktadir; ¢linkii Naim'in

6 Nizam-1 Alem Ocaklar artik yok, bu nedenle bu makalede NAO’ya ve-
rilen referanslar ge¢mise yonelik olacak. Yine de BBP ve onun temsil et-
tigi ideolojiyi anlamak acisindan hareketin tarihine hakim olmak 6nem-
li. NAO'nun yerine kurulmus olan 6rgiitiin adt Alperen Ocaklari. NA-
O'nunneden kapatilmig oldugunu bilemiyoruz, yalniz intemet tizerinde
yaptigimiz aragtirmada Nizam-1 Alem isimli bir intemet dergisinin ha-
zirlandigr dikkat cekiyor. Bu derginin icerigi ana sayfadaki “Milli Muta-
bakat Cagrisi” haricinde daha sayfaya ytiklenmemis. Alperen Ocakla-
ri’nin resmi intemet sitesi ise http: / [ www. alperenocaklari. net/
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goriigleri aslinda bu hareketin temel ideolojik durusunu yansit-
maktadir. Naim Tiirkgiileri ikiye ayirir: “Halis Tiirk¢ii” ve “Ttirk-
cii-islamcr’. Irk ve Turan kavramina 6énem veren birinci akim
Naim tarafindan muhatap bile alinmayacaktir. Tiirkgii-Islama
akim ise sentezci olmakla elestirilecek ve kendisini bu akima ya-
kin hissedenler uyarilacaktir. Naim, “Bir kalpte iki gaye birden
olmaz. Siz yine halis Islam gayesinden sagmayiniz. islam gayesi
Tiirkliigii kurtarir. Tiirkliik gayesi ise Islam dairesini higbir za-
man kugatamaz” sozleriyle tabi olunmasi gerekenin Islam oldu-
gunu dile getirir (Cetinsaya 2004: 428-430). Bu gériisten yola ¢ikan
NAO ve BBP, Tiirkler i¢in calismanin, Tiirkleri irsad etmenin do-
gal oldugunu ancak Tiirklige degil, zaten Miisliiman olan Tiirk-
lere hizmet edilmesi gerektigini savunurlar. Bu fikir NAO'nun
“Milliyet¢ilik Anlayisimiz” isimli brosiiriinde Naim'in asagidaki
goriisleri alint1 yapilarak anlatihyor:

“Ttirk ve Miisliiman” yahut “Miisliiman ve Tiirk” gibi ayrilik his-
si veren tabirlerden vazgecmek, hasili Islam iimmetini parcalayacak
her tiirlii tavwr ve hareketten sakinmak lazumdwr. Bu hususlara dik-
kat etmek sartiyla, seriatin cizdigi selamet ve saadet dairesi iginde
Tiirkler icin istediginiz kadar calisin... Yalmz dikkat edin ki, irsad-
larimz “Tiirkliik” namina degil, “Miisliimanlik” namina olsun.
Hiilasa “Tiirkliik”e degil, (yazim yanhglart diizeltilmeden alinti
yapimaktadir, B. A.) zaten Miisliiman olan “Tiirkler”e hizmet edi-
niz (Artkan 2008).

BBP'nin hilal ve giilden olusan parti amblemi dahi bu yakla-
simu1 ortaya koymaktadir. Hilal karanhklar1 aydinlatan 1518, ya-
yilmacihga ve zulme dayanan Yeni Diinya Diizeni'ne alternatifi
ve giicii temsil ederken, hilalin kucakladig: giil ise peygamberi
hatirlatan ve onun temsil ettigi soylu degerleri vurgulayan bir
sembol olarak tarif ediliyor (Biiyiik Birlik Partisi, 2008, Amblem).

BBP'nin parti programi da hareketin TIS cizgisindeki
MHP’den farkl oldugunu gézler éniine seriyor. Programin da-
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ha ilk ciimlesi “Hakk” vurgusuyla bashyor. Parti siyaset seckin-
lerini Hakk’kin ve halkin rizasini almamakla suglayarak kendi-
sini diger partilerden ayristirmaya ¢ahsiyor (Biiyiik Birlik Parti-
si, Program 2008: 1). Yine programun girisinde yer alan “Allah’in
izniyle” vurgusu da dikkat ¢ekiyor. Bunlar, partinin MHP ile na-
sil farklilasmis oldugunun yalnizca yiizeysel gostergeleri olsa da
bizlere partinin 6ncelikleri hakkinda bir fikir veriyor.” BBP prog-
raminda milliyet¢ilik maddesi sivil toplum, laiklik, fslam gibi
bir¢ok basligin ardindan dokuzuncu sirada yer aliyor. Programa
gore bu milliyetcilik odak noktasinda inanclarin oldugu bir tist
kimlik anlayis1 olarak kabul ediliyor (Biiyiik Birlik Partisi, Prog-
ram, 2008: 5). MHP programinda ise milliyetcilik kendisine veri-
len 6nemi gosterircesine “Degerlerimiz ve Ilkelerimiz” isimli bi-
rinci béltimiin ilk alt baghg: olarak yer aliyor. MHP milliyetcili-
ginin kaynaginin “Islam iman, ahlak ve fazileti ile Tiirkliik suu-
ru” oldugunun belirtilmesi partinin geleneksel Tiirk-Islam sen-
tezi fikrinden kopmadigini gosteriyor (Milliyet¢i Hareket Parti-
si, Program 2008: 3).

MHP'nin yillardir bu sentezi savunmak igin siyaset meydanla-
rinda dile getirdigi “Tann dag) kadar Tiirk Hira dag1 kadar Miis-
limaniz” ya da “Islamiyet ruhumuz, Tiirkliik bedenimiz” tarzi
sloganlar1 Muhsin Yazicioglu tarafindan elestirilerek, BBP'nin du-
rusu gozler oniine seriliyor. Bu sloganlar Yazicioglu tarafindan
“Su kadar Tiirk, su kadar Miisliiman... Halbuki biz Miisliiman
Tiirkleriz, 6yleyse bununkadar falan olmaz... [ve] .. Bundan son-
rasinda Tiirkliigiin gururunu ve suurunu Islamin ahlakin ve fa-
ziletini alan bir hareket degil, dogrudan dogruya yaratihsimizin
gayesine teslim olan, yaratilis gayesi istikametinde yiiriiyen bir
hareket... ” olacagiz ciimleleriyle net olarak reddediliyor (Karaali-
0glu 1995). Tiirk-Islam sentezini ise Muhsin Yazicioglu, “Tiirkliik
ve Miisliimanlik birbirinin tezleri degil ki, buradan bir sentez ¢
karalm” sozleriyle elestirmekte (Yazicioglu 1998: 34-35).

7 MHP parti programini inceledigimizde dine yapilan herhangi bir refe-
rans olmadig1 acikca gozler oniine seriliyor.
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Bu alintilarin bizlere gosterdigi iizere BBP ideolojisinde mil-
liyet¢ilik kavraminin ici bogaltilarak timmetgilikle doldurulmak-
ta. Bu agidan, kamuoyundaki kaninin aksine, BBP'nin MHP ge-
leneginden oldukc¢a ayrilmis oldugunu tespit etmek yanhs ol-
masa gerek. MHP geleneginde Islam, Tiirkliigiin yiiceltilmesi
davasinin tarihsel gelisimi icerisinde 6nemli ve vazge¢ilmez bir
bilegen olarak algilanir ve kutsanirken, BBP'ye gore Islamun yii-
celtilmesi davas: herhangi bir diger davadan (6rnegin Tiirkliik)
daha 6ncelikli olarak kabul ediliyor. Bu fark iki hareketin genc-
lik kollarini olusturan Ulkii Ocaklari ile Alperen Ocaklari’nin 18
Mart Canakkale Zaferi'ni anmak iizere hazirladiklar: internet
sayfalarindan da acikea takip edilebiliyor. Ulkii Ocaklarinin du-
yurusu “Tanr: Tiirkii korusun” sloganiyla biterken (Ulkii Ocak-
lar1 Egitim Kiiltlir Vakfi, 18 Mart 2008), Alperen Ocaklari, “Ql-
meden emanetlere sahip ¢tkamayacaklarini anlayinca eve dén-
mekten vazgectiler” sloganiyla sehitlik mertebesini yiiceltiyor
(Alperen Ocaklari, 18 Mart 2008). Yine aym sayfada ezana yapi-
lan vurgu da iki 6rgiit arasindaki farkin altini giziyor.

Yayin hayatina ne zaman baslayacagini su an icin bilemedi-
gimiz ve dahasi BBP'yi elestiren bir yazinin da alintiland1g), fa-
kat yine de BBP ile baglarini kopartmamaya 6zen gésteren “Ilay:
Kelimetullah i¢in Nizam-1 Alem” internet dergisinin mottosu da
TiU’yii benimsemis eski iilkiiciilerin MHP cizgisiyle olan ayri-
mini gozler 6niine seriyor: “Milli-islami Tavir” (Nizam-1 Alem
Internet Dergisi, 2008). Dergi, hareket icerisinde kirginliklar ol-
dugunu desifre etse de derginin mesaj panosunda yer alan slo-
ganlar1 analiz etmek bizlere TIU'niin TiS'ten farkini anlatiyor.
Dergi isminin hemen saginda yer alan panoda sirasiyla “Ne yo-
baz, Ne put adam, Ne bozkurt. Biz Nizam-1 Alem Ulkﬁcﬁsﬁyﬁz”
ve “Gergek Islam... Yeni Vecd, Yeni Nizam, Yeni Yurt” sloganla-
n beliriyor (Nizam-1 Alem Internet Dergisi, 2008). Bu sloganlar
bir kez daha TiU’ye géniil vermis olanlarin, iilkiicii gelenekten
tamamuyla koparak, Islamci bir durugu benimsedigini gosteri-
yor. Ulkii Ocaklari internet sitesinin ayni sekilde analiz edilme-
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si bir kez daha bu iki akim arasindaki fark: acik¢a ortaya ¢ikari-
yor. Internet sitesinde tam ortada “Milliyetgilik Nedir”in cevabi-
n1 arayan bir pano bulunmakta. Bu panoya gére, (Tiirk) milliyet-
ciligi (Ulkii Ocaklar1 Egitim Kiiltiir Vakfi, 2008):

Milletine kara sevda ile baglanmaktir,

Orta Asya bozkirlarina kadar uzanan bir uluciardur,
Mete'dir, Selcuk Bey'dir, Yavuz'dur, Atatiirk’tiir,
Ziya Gokalp'tir, Atsiz’dwr, Tiirkes'tir.

Yukaridaki sloganlarin acikga gosterdigi tizere tlkiictilerin
Nizam-1 Alem iilkiiciilerinden farki ideolojik referans noktalari-
nin [slam degil, milliyetcilik olmasi. Buraya alintilanan ve alinti-
lanmayan sloganlarin higbiri Islamc: bir bakis agisina sahip de-
gildir. Ulkiiciiler icin 6nemli olan Tiirk milletidir. Bu millet Tu-
ran idealinde dile getirildigi lizere Orta Asya’ya kadar uzan-
maktadir. Ustelik, bu milliyetciligin ideologlar1 ya da pratisyen-
leri bir bir sayilirken, Islamc1 kanadin yok saymak istedigi Ziya
Gokalp ve Atatiirk de iilkiiciiler tarafindan anilarak misyonlari
sahipleniliyor. Bu, MHP geleneginin siyasal Islamci gelenekten
ne kadar farkli oldugunu giin 1s181na ¢ikaran bir yaklagim.

Bu baglamda, BBP ile MHP'yi birbirinden ayiran bir diger
6zellik ise MHP'nin Kemalist gelenekle iligkisini belli oranlar-
da koruyan bir parti olmasi. Zaten TIS ideologu Kafesoglu'nun
daha 1966 yilinda yazmus oldugu Tiirk Milliyetciliginin Mesele-
leri kitabinda Atatiirk ve Ziya Goékalp’ten 6vgiiyle bahsetmesi
ve goriislerinin analizini yapmas: TIS’i benimsemis MHP gele-
neginin de bu miras: i¢sellestirmesini kolaylastiriyor (Kafesog-
lu 1999). iki parti programi karsilagtirnldiginda MHP'nin Ata-
tiirk milliyetciligine ve Cumhuriyetin niteliklerine vurgu yap-
t181, BBP'nin ise ideolojisi dogrultusunda temel amacinin bu ni-
telikleri degistirmek oldugu gériiliiyor. Her iki parti progra-
minda da yer alan laiklik boliimii partiler arasindaki fark: an-
lamamiz agisindan ipuglar iceriyor. BBP siyasal Islamci soy-
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lemleri ¢agristiran bir edayla, laikligin, “insanlara degil ku-
rumlara, yani devlete 6zgii bir durum...” oldugunu savunur-
ken (Biiyiik Birlik Partisi, Program 2008: 4-5), MHP laikligi
“kaynagini pozitif hukuktan alan, ruhban sinifinin niifuz ve
imtiyazlarindan arinmus, dini inan¢ ayrimi gézetmeksizin her-
kes i¢in gecerliligi olan genel bir kamu diizeninin yiiriirliikte
olmasi” olarak algiliyor (Milliyet¢i Hareket Partisi, Program
2008: 6). MHP'nin laiklik tanimi parti ideolojisinde ki Kemalist
bakiyeyi ortaya koyarken, BBP'nin TiU dogrultusunda daha Is-
lamci bir durus sergiledigi goriiliiyor.

Ikipartinin dis politika yaklagimlar: da ortada ciddi bir ayrig-
ma oldugunu gézler 6niine seriyor. BBP bir kez daha diinya da
yasananlari dini bir perspektiften ele alarak, yeni diinya diizeni-
nin [slam diinyas i¢in yarattig1 zorluklar1 bu diinyanin bir lider-
den yoksun olmasinabaghyor. Parti programina gore, “Tiirkiye,
bu liderligi iistlenecek ve Islam 4leminin bugiin ¢ogalan sikinti-
larina ve problemlerine ¢6ziimler iiretecektir. Islam iilkeleri di-
sinda yasayan ve her tiirlii haksizliga ugrayan Miisliimanlar
koruyacak ve kollayacaktir” (Biiyiik Birlik Partisi, Program 2008:
20). Bunun da ancak Tiirkiye'nin biiyiik devlet mirasini sahiple-
nerek, Bati'nin pesinden kogmay: birakmasi ve kendi dis politi-
kasini ¢izmesiyle miimkiin olacag: aktarihyor.

MHP'nin dis politikas: ise daha ¢ok beylik sézlerle sekillendi-
rilmis. Soguk savas sonrasi dénemin yeni dinamiklerine vurgu
yapilarak, Tiirkiye'nin “Barisi esas alan, yonlendirici, istikrarli ve
sayginbir dis politika” ya sahip olmasinin gerekli oldugunun alt:
ciziliyor. MHP i¢in Miisliimanlar ya da Miisliiman cografyalar
BBPicin oldugu kadar énemli degil. Parti “uluslararasi iliskilerde
diger devletlerin bagimsizlik, iilke biittinliigii ve i¢ islerine karis-
mamay1 temel ilke olarak benimsemekte ve bu anlayisi diger dev-
letlerden de bekleme ve istemenin en tabii hakki olduguna...”
inamiyor (Milliyet¢i Hareket Partisi, Program 2008: 45). “Milli
menfaate” yapilan vurgu partinin ulus-devlet olgusunu her sey-
den 6nde tuttugunu gézler dniine seriyor.
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Sonugc olarak, iilkiicii camianin Islam ile ideolojik temasinin
hareket icerisinde ayrismayla sonuglandig: anlasiliyor. MHP,
koklerine bagh, Kemalist ge¢cmisi de kapsayan (devletci) laik ve
statlikocu bir ideolojik parti olarak ortaya ¢ikarken, BBP'nin
Tiirkiye'nin Islamilesmesini arzulayan ve bu yénde cahsan bir
parti oldugu gozler 6niine seriliyor. MHP igin TiS'in otoriter,
korporatist, milliyet¢i-muhafazakar séylemi bugiin igin de ge-
cerliligini koruyor. Ozellikle 12 Eyliil cuntasinin da TiS'i bir 61-
ciide rejimin hakim ideolojisi kildig1 g6z éniine alindiginda
MHP'nin degisim odakli degil, statiiko odakl: bir parti oldugu
agikar. Diger yandan BBP'nin ise statiikodan memnun olmayan,
onu Islami saiklerle déniistiirmek isteyen bir parti oldugu agik.
Ulkiicii hareketin Islamla imtihanindan geriye Islamu ideolojisi-
ne TIS araciligiyla zorlanarak da olsa bagariyla eklemleyen MHP
ile iilkiicii ge¢migleriyle siyasal Islam arasina sikigmus, sorunlu
ve siyaseten basarisiz bir BBP kaliyor. Bu agidan bakildiginda
TiU'niin, ideolojik bir proje olarak, TiS karsisinda sinifta kaldig:
gozler oniine seriliyor.

Siyasal Islam, Tiirk-Islam Sentezi ve Tiirk-islam Ulkiisii:
AKP, MHP ve BBP

Daha 6nceki béliimlerde iilkiicii hareketin TIS ve TIU cerceve-
sinde nasil ayristig1 ayrintih olarak dile getirildi. Ortaya ¢ikan
sonu¢ marjinal bir kesimi haricinde iilkiiciilerin genel olarak TiS
dogrultusunda MHP’de varliklarin siirdiirmeye devam ettikle-
rini gosteriyordu. BBP ¢evresinde toparlanan eski iilkiiciiler ise
Islama kayarak marjinalize olmuglardi. Makalenin bu béliimiin-
de Milli Gériis (MG) geleneginden evrilmis siyasal [slamci hare-
ketin bugtinkii temsilcisi olan AKP'nin tilkiiciiler tarafindan na-
sil algilandig incelenecek. Aslinda daha 6nce de belirtildigi iize-
re, Tiirk sag1 dedigimiz kitle temelde aym milliyetci-mukadde-
sat¢1 diisiince akimlarindan beslenerek buglinkii konumlarina
gelmistir. Dolayisiyla, MG, TIS ya da TiU gibi ideolojik yakla-
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simlar ortak bir birikimin farkhlasan, diglenip budaklanan disa-
vurumlari olarak algilanabilir. Tiirkiye’de eskiden “merkez sag”
diye anilan partilerin artik esamisinin okunmadig: da g6z onii-
ne alindiginda, bugiin Tiirk sag1 dedigimiz toplamin birbirine
daha yakin geleneklerden evrildigini séylemek daha da kolay.

Bu béliimde ele alinan her ii¢ partinin de yandaglarina tavsi-
ye ettikleri okuma listeleri, neredeyse ayni yazarlarin ayni eser-
lerinden olusuyor. Ortak ve gecisken bir birikimin iizerinde
yiikseliyor olmalari, yine de bu parti ve hareketlerin gelisme sii-
reclerinde kendilerine has gelenekler yaratmadiklar1 anlamina
gelmiyor. Bu béliimiin temel amaci, bu farkliliklara vurgu yapa-
rak, ozellikle TIS ve iilkiicii hareketin Islamcihik ile arasindaki
mesafeyi anlamak olacak. Bu mesafenin, bugiin Anadolu’nun si-
yasal Islama daha sicak yaklagtigi, AKP gibi bu gelenekten gelen
bir partinin ytizde 47 oy alarak iktidar oldugu, diinya da 6zellik-
le 11 Eyliil sonrasinda Islam ile siddet ve terdriin birlikte anildi-
&1 bir konjonktiirde irdelenmesi ayr1 bir 6nem tasiyor.

MHP'nin AKP ile iligkisi iizerinden siyasal islama politikala-
ra verdigi tepkiyi anlamak i¢in 6ncelikli olarak yapilmas: gere-
ken, Tiirkiye’de bugiin igerisinde bulundugumuz siyasal kon-
jonktiiriin analizi olmalidir. Bu agidan sdylenebilecek ilk s6z
Tiirkiye'nin 12 Eyliil'den giintimiize ciddi bir siyasal ¢6kiis ya-
sadigidir. 12 Eyliil cuntasinin kurmus oldugu siyasal rejim, 1982
Anayasasi’'nda temellerini bulan, demokratik katilima olanak ta-
nimayan otoriter bir rejimdir. Dogal olarak bu otoriter rejim bir-
denbire ortaya ¢ikmamus, Tiirk siyaset tarih ve geleneginin bas-
kia bir son durag: olmustur. Cumhuriyetin kurulmas: siirecin-
de, modern Tiirkiye'nin kurucu liderleri Osmanli’'nin transan-
dantal devlet anlayisin1 aynen adapte ettiler. Sonug, siyaseti yu-
karidan asagiya orgiitleyen paternalistik bir devlet olacakt1.

Cumhuriyetin yeni vatandaslarindan beklentisi, devlete kar-
s1 gorev ve yilikiimliiliiklerini 6ncelikli gérmeleriydi. Onlardan,
kendi c¢ikarlarindan, devlet tarafindan sekillendirilen ve temsil
edilen toplumun ¢ikarlari i¢in vazge¢meleri beklenmekteydi. Bu
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nedenle devlet ile toplum arasindaki tansiyon Cumhuriyet dé-
neminde de varhigini siirdiirmeye devam etti. Devlet seckinleri-
ne gore sivil toplum (Hegelci bir bakis acisiyla) “evrensel bir
bencilligi” temsil ediyordu (Heper 1985: 5-8). Ne zaman askerler
miidahale etse suclu siyaseti agir1 derecede aragsallastiran politi-
kacilar oluyordu. Giiglii devlet ve zayif sivil toplum miras: Tir-
kiye’de Cumhuriyetin ilanindan giiniimiize kadar etkisini siir-
diirmeye devam etti.

Serif Mardin’e gore, Osmanli Impratorlugu'nun kiillerinden
bir ulus-devlet ¢ikarmak ortaya, “Miisliiman olmayan azinlikla-
rin ulus-devlete eklemlenmesi, Miisliiman ‘¢cevre’nin ulus-dev-
lete dahil edilmesi ve biitiin bu karmagsik unsurlar1 yonetim sii-
recleri agisindan anlaml bir bi¢imde bir araya getirecek siyasal
kurumlarin yaratilmasi sorunlarini ¢ikarmisti” (Mardin 1977).
Birinci sorun hem azinliklarin bagarili bagimsizlik savaslar: son-
rasinda hem de erken Cumhuriyet dénemindeki niifus miibade-
leleriyle biiytik ol¢iide ¢oziild1i.

Hrant Dink’in 6ldiiriilmesi ya da vakiflar yasa tasarisiyla il-
gili yasanan tartismalar yine de bu sorunun tam anlamiyla ¢6-
ziilmedigini bizlere gdsteriyor. Miisliiman ¢evrenin ve Kiirtlerin
ulus devlete dahil edilememeleri bugiin dahi Tiirk siyasetinin
temel parametrelerini belirlemeye devam ediyor. Bu acidan bak-
tigimizda yiikselen siyasal Islam ve AKP’yi ve dahas: Kiirt mil-
liyetciligini bu karmagik unsurlarin merkez ile bir araya gelme-
leri talebinin disavurumlar: olarak gérebiliriz. Cevre, 6zellikle
AKP gercegi diisiiniildiigiinde, merkez ile biitiinlesmek, hatta
merkezi ele gecirmek ve dolayisiyla devlet imkénlarindan ne-
malanmak arzusundadir.

AKP, siyasetin neredeyse 6lmdiis oldugu 28 Subat sonrasi do-
nemin siyasal ¢ikimazlarina verilmis bir tepki ve ¢evreyi merke-
ze taslyacak bir gilic olarak algilanabilir. AKP'nin 2002 se¢imleri
ile baglayan ve 2007 secimleri ile taglanan zaferi, hem merkez
hem de ¢evredeki doniisiim arzusunu simgelemektedir. AKP'yi
olusturan kadrolar bu talebi gérmiis, kendilerini Milli Goriis ge-
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leneginden uzaklastirarak siyasetin 6li topragim kaldirmaya so-
yunmustur. Gercekten de AKP'nin ilk hiikiimet déneminde
o6nemli tabular yikilmistir. Parti, AB itiyelik siireci icin gerekli
olan reformlari basariyla gerceklestirmis, Kibris sorununu statii-
kocu yaklasimdan farkh bir mecraya stirtiklemis ve bu nedenler-
le demokratik cevrelerin takdirini kazanmisti. AKP'nin en
o6nemli basaris1 ise uzun yillar sonra Tiirk siyasetinde cevre ile
degisim dinamiklerini destekleyen demokratik entelijensiyay:
bulusturabilmis olmasidir. AB yolunda yapilan reformlar,
TiS’den esinlenen ve MHP'nin icsellestirmis oldugu 12 Eyliil
sonrasi statiikoyu zorlamis, daha demokratik bir toplum yapusi-
nin miimkiin oldugu ile ilgili ipuglar1 vermisti. Bu, otoriter gele-
negi savunan, degisime iirkek yaklasan ve dahasi alternatif siya-
sal politikalar tiretmek konusunda isteksiz ve basarisiz olan
MHP i¢in kabul edilebilir bir durum olarak idrak edilmemektey-
di. Oyleyse, AKP ile MHP'yi birbirinden ayiran ilk 6nemli fark
iki partinin degisime yaklasimi olarak ortaya cikiyor.

MHP'nin AKP'ye yonelik bir diger elestirisi dinin siyasallas-
tirlmas: baglaminda ortaya cikiyor. Partinin bu olguya oldum
olasi karsi olusu, ge¢miste Milli Goriis geleneginden gelen parti-
leri bu saiklerle elestirmesi bugiin de giincelligini koruyor. TIS'i
benimseyen MHP a¢isindan din 6nemli bir olgu olmakla bera-
ber, hi¢bir zaman partinin dogrultusunu belirleyen bir 6neme
sahip degil. Zaten ideolojik olarak bakildiginda MHP'nin be-
nimsedigi TIS ile AKP'nin icinden evrilerek koptugu MG gele-
nekleri arasinda ciddi ayrimlar oldugu agik¢a ortaya cikiyor.
Din, MHP ideolojisi agisindan hicbir zaman milliyetcilik ya da
statiikoculuk kadar 6nemli degil. Tabanin muhafazakarlasmasi
olceginde MHP'de Islami degerlere g6z kirpiyor. Ama ayn ta-
ban Islami ya da muhafazakar bir sdylem icerisinden degigimi
desteklediginde karsisinda MHP'yi bulmakta gecikmiyor. Zaten
daha 6nce de belirtildigi iizere, TIS Cumhuriyet geleneginden
bir kopusu degil, bu gelenegi daha Islami bir tonla yeniden ta-
nimlamay1 hedefleyen bir ideoloji olarak dikkat gekiyor. TIS ide-
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olojisinde Atatiirk ve Cumhuriyet donemleri (belki biraz kerhen
de olsa) Tiirk milliyetciligini yiiceltmeleri nedeniyle en azindan
saygiyla anilir. TiS'i biiyiik bir hevesle hi¢ zorlanmadan benim-
seyen MHP de Cumhuriyet mirasini reddetmeyen, onu sahiple-
nen bir parti gortintimiindedir.

Ne MG gelenegi ne de AKP béoyle bir ideolojik duruga sahip
(AK Parti Programi 2001). Bu, AKP ve MHP'nin ya da MG ve
TiS’in milliyetcilik anlayiglarina bakildiginda da ortaya ¢ikar.
Ne MG'nin ne de AKP'nin milliyetcilige bakiglar1 cumhuriyetgi
bir perspektifle sekillenmistir. Aksine, hele ki cumhuriyetci bir
milliyetcilik anlayisimin dini ikinci plana itmesi kabul edilemez
bir durumdur. MG ¢izgisindeki biitiin partilerin miliyetcilik an-
layislar: resmi milliyetciligi reddeden, milli ve manevi degerleri
(asil referans Islamadir) 6n plana ¢ikaran bir milliyetgilik olagel-
mistir (Sen 2004: 357-369).

MG geleneginde milliyetcilik din kardesligi odaklidir ve “ra-
dikal” Kemalist projeye kars: bir protesto hareketidir (Yavuz
2005: 286). Oysaki iilkiicii hareket hi¢bir zaman Kemalizmi boy-
le bir bakis agisiyla gormemistir. AKP'nin milliyetciligi de hem
MG geleneginde oldugu gibi cumhuriyetci (laik-devlet¢i) degil-
dir hem de ne oldugu olduk¢a muallaktadir. Aslinda AKP milli-
yetcilik konusunda, bazi parti 6nderlerinin dile getirdigi beylik
laflar diginda, neredeyse bir s6yleme bile sahip degildir. MG ge-
leneginden koptugu iddiasiyla kendisini “muhafazakéar demok-
rat” olarak tammlayan AKP parti programinda “milliyetcilik”
kelimesi bir kez bile kullanilmamustir. Programin satir aralarinin
okunmasi ise AKP'nin resmi (devlet¢i ve giivenlik odakh) milli-
yetcilik anlayisindan olduk¢a uzak bir parti oldugu izlenimini
veriyor. Ornegin, parti programinin “Dogu ve Giineydogu” bé-
liimii bu farkh yaklagimi acik¢a ortaya koyuyor (AK Parti Prog-
rami 2001). MHP'nin 2002 secimleri sonrasinda AKP’ye yonelt-
tigi bircok elestirinin kaynaginda bu fark yatiyor. AKP'nin
AB’ye tam iiyelik i¢in hayata gecirdigi reformlar, Kibris konu-
sunda izledigi klasik milliyet¢i durustan farkli tutum ve dahasi
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partinin Gilineydogu Anadolu politikalar1 MHP agisindan
AKP’yi tahammiil edilemez kilan 6rneklerden yalmzca birkag
tanesi.

AKP'nin ikinci hiikiimet dénemi, 6zellikle % 47 oy destegi-
nin de verdigi sarhoslukla farkl 6zellikler tagiyor. Partinin (aca-
ba Recep Tayyip Erdogan demek daha mi1 uygun olur, E. B. A.)
bu dénemde islamci gecmisini hatirlayarak bu 6ze dénme egili-
mi igine girdigi soylenebilir. Bu, partinin 2007 secimleri sonra-
sinda toplumun demokratiklesmesi yoniinde herhangi kapsam-
I bir adim atmamasiyla agik¢a ortaya ¢ikiyor. Partinin genis bir
demokratiklesme paketi hazirlamak ya da toplumun genis ke-
simlerinin mutabakatiyla hazirlanacak bir anayasa taslag: iize-
rinde ¢alismak yerine kendisini tiirbana 6zgiirliik alaniyla kisit-
lamis olmasi bunun agik bir gostergesi. AKP ikinci doneminde
bir yandan statiikocu diger yandan ise Islami saiklerle hareket
eden bir parti izlenimi veriyor. Statiikoyu delmek istedigi alan-
lar siyasal Islamci ge¢misinden devsirdigi, dinin toplum ve ka-
mu hayatinda daha gériiniir ve itibarli bir konuma yiikseltilme-
siyle kisith. MHPnin, statiikoculuga kayan AKP’ye tabanin mu-
hafazakar taleplerini de g6z 6niine alarak destek olmas: bu ne-
denle sasirtic1 degil.

Tiirkiye'de geleneksel olarak sag siyaseti temsil eden partiler
desteklerini ayn: toplumsal taban tizerine insa ederler. Dolay:-
siyla, gerek siyasal Islamin gerekse iilkiiciilerin yaslandiklar
se¢men tabani neredeyse aynidir. Bu taban 6zellikle I¢ ve Orta
Anadolu'nun muhafazakar se¢menleri ile yogun gégler sonrasi
biiyiik kentlerin cevrelerini kusatan yeni kentli secmenlerin bir
bileskesi olarak adlandirilabilir. Hasan Biilent Kahraman bu ol-
gunun sehirli ayagini, metropolitan alana gelen liimpenler diye-
bilecegimiz insanlar sag siyaset s6z konusu oldugunda, “a) radi-
kal milliyet¢i hareketlerin tabanlarini olustururlar, bu, Tiirki-
ye’de MHP’dir; b) ona muadil sag partilerin de tabamm yine
bunlar hazirlar, bu da bugiin icin AKP’dir...” sozleriyle vurgu-
luyor (Kahraman 2007: 129).
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AKP'nin MHP tarafindan kabul edilemeyen yani, tilirban
sorununun ¢oziimii gibi iki partinin ortak se¢men tabanini da
yakindan ilgilendiren konular olmaktan ziyade, partinin bir
onceki doneminde sergiledigi reformcu karakteri. Once Abdul-
lah Giil’iin cumhurbaskan: se¢ilmesi daha sonra ise tiirban ile
ilgili yapilan anayasa degisikligine MHP'nin verdigi destek
bunun acik bir gostergesi. Ustelik bu tavirda, bircoklarinin
zannettigi gibi MHP acisindan bir celigki de yok. Islami, TIS
dogrultusunda Tiirk kiiltiiriiniin dogal bir unsuru olarak algi-
layan parti bu nedenle Giil'iin (esi tiirbanl) cumhurbaskanlig:-
n1 da, tiirban degisikligini de kendi ideolojik ¢izgisi ile uyum-
lu buluyor. Yillar 6nce tiirban yasagini kaldir(a)mayan siyasal
Islama partileri “iirkek” olmakla suclayan ve kendilerini “er-
kek” olarak tanimlayan MHP'lilerin tiirban degisikligine des-
tek vermeleri bir bakima boyunlarinin borcu olarak da algila-
nabilir. Ustelik, Anayasa’nin 301. maddesinin kaldirilmasi gibi
Tiirk demokrasisini gelistirecek reformlarin da giindemde ol-
dugu bu dénemde MHP'nin AKP'ye verdigi bu destek, kapali
kapilar ardinda hangi pazarliklarin yapildig1 sorusunu da be-
raberinde getiriyor.

MHP'nin AKP’ye verdigi destek, AKP hiikiimetinin demok-
ratiklesme konusundaki isteksizligine verilmis bir onay olarak
da algilanabilir. Statiikonun korunmasi ve rejimin demokrasi
karsit1 temellerinin ellenmemesi kaydiyla MHP'nin bu destegi-
nin siirmemesi icin ortada bir neden de bulunmuyor. AKP'nin
ikinci déneminde Kiirt sorunu acisindan da devlet¢i yaklasima
yanastig1 gozleniyor. Kuzey Irak’a yapilan kara harekatina par-
tinin verdigi onay, AKP'nin, Kiirt sorununun bir giivenlik soru-
nu oldugu sdylemine yaklastigini gosteriyor. Ger¢i hem AKP
hem de TSK, MHP tarafindan operasyonu ABD giidiimiinde
yapmakla sert bir sekilde elestirilecek ve dolayisiyla (gercek mil-
liyet¢i) MHP ile farklar vurgulanacakt.

BBP'nin MHP'den farkl olarak degisim odakl olmasi, bu de-
gisimi AKP gibi daha Islami bir agidan diigiinmesi, AKP ve
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BBP'nin birbirine daha yakin partiler olarak algilanmasina ne-
den oluyor. Oysaki BBP'nin de AKP hareketine bazi temel eles-
tirileri var. Oncelikle BBP, tipki MHP gibi, MG geleneginin
“Tiirkiye’de dini temsil” etme iddiasin1 kabul edilemez buluyor.
BBP parti programinda bunu, “Islamiyet’i temsil iddiasinda de-
gil, Islamiyet’e hizmet iddiasindayi1z” diyerek dile getiriyor (Bii-
yiik Birlik Partisi, Program 2008: 5). Boylece parti kendi temsil
ettigi degerler ile MG geleneginden evrilen AKP degerleri ara-
sinda bir fark oldugunu iddia ediyor. Diger taraftan BBPlilerin
eski tilkiicii giinlerinden bugiinlere miras kalan milliyetgilik an-
layislari da partiyi AKP’den farkli kiliyor. BBP, i¢ini biiyiik oran-
da Islami motiflerle doldurdugu immetgci bir milliyet¢ilik anla-
yisim savunsa da yine de oldukg¢a milliyetgi bir parti (Biiyiik Bir-
lik Partisi, Program 2008:5).

Parti Kapatma Davas1 ve Ulkiiciiler

Ulkiiciilerin Yargitay Bagsavcisi’nin AKP'nin kapatilmas: talebi-
ne nasil yaklastigi, MHP ile AKP arasindaki ideolojik durus far-
kini bir kez daha ortaya ¢ikardi. Bu kez MHP, AKP’ye tiirban
degisikligi ve Abdullah Giil'iin cumhurbagkanhg) siireclerinde
oldugu gibi (neredeyse) kosulsuz bir destek vaat etmedi. MHP
bu kez halkin iradesi (ya da segmenlerin tercihleri) ile anayasal
diizenin korunmasi arasinda sikisip kalacakti. Partinin, bundan
bir siire once DTP hakkinda a¢ilmis olana benzer kapatma dava-
sinda kendisini hizla “anayasal diizenden” yana taraf ilan etmis
olmas1 AKP’ye agilan dava siirecinde zorlanmasina neden oldu.
MHP bir yandan DTP'nin kapatilmasini desteklerken diger yan-
dan AKP'nin ayni muameleye maruz kalmasina karsi ¢ikma tu-
tarsizhigina diismemek icin caba gostermeye bagladi. Ustelik, bir
yandan DTP'nin kapatilmasimi mutlak destekleyecegi asikar
olan, fakat AKP'nin kapatilmasina sicak bakmama potansiyeli
tasiyan se¢gmenlerini de kiistiirmeden bunu yapmak zorunday-
di. Her ne kadar hala AKP ile MHP arasinda bir uzlasma bulun-
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masi miimkiin olsa da MHP Bagkani Devlet Bahgeli'nin 25 Mart
tarihinde yapmis oldugu grup konusmas: bunun gittik¢e daha
zor bir olasilik oldugunu gozler 6niine seriyor (Bahgeli 2008).

Bahgeli, AKP ve Recep Tayyip Erdogan”1 agir bir dille elesti-
rerek, siyasal tansiyonu diisiirmenin hiikiimetin gérevi oldugu-
nun altini ¢iziyor. Bahgeli'ye gore Bagsbakan ve AKP'yi destekle-
yen basinin siyasal krize davet ¢ikartan yaklagimlari kabul edi-
lemez bir nitelik tasiyor. Bahgeli “milli iradenin” énemli oldugu-
nun altin ¢cizmesine ragmen, hicbir iktidarin bu iradeye dayana-
rak anayasal diizenden sapmaya hakkinin olmadigini da vurgu-
luyor. MHP'nin AKP’ye agilan kapatma davasina yonelik ¢6-
zim onerisi de yine Bahgeli'nin s6zlerinden anlasihyor. MHP,
parti kapatmanin degil, fakat anayasal diizene aykir1 davranan
parti yonetici ve iiyelerinin siyaseten yasaklanmas: yollu bir de-
gisiklige destek verecegini dile getiriyor. Bu, ashnda parti acisin-
dan, DTP ile ilgili agilmig olan davaya verdigi destek nedeniyle
kendisini icinde buldugu ¢ikmazdan kurtarmak icin de 6nemli
bir agilim olarak diisiiniilebilir. Béylece MHP bir tasla bircok kus
vurmayi garantilemis oluyor. Bir yandan DTP yoneticilerinin ta-
mamu siyaseten yasakl hale gelirken, diger yandan kendilerine
asil rakip olarak goérdiikleri AKP'nin, icerisinde Erdogan’in da
bulundugu yoneticileri de yasakli duruma diisecek.

MHP'nin bir kez daha TiS'i benimsemis 12 Eyliil sonras: si-
yasal rejimin en 6nemli savunucusu oldugu ortaya ¢ikiyor.
AKP'nin bu Anayasa cercevesinde kapatilma davasi ile karsi
karsiya kalmas: ama 6zellikle tiirban stirecine tam katki vermis
MHP'nin aym kaderi paylasmamasi ayni zamanda bu diizenin
TiS'¢i sinirlarini da iziyor. Milliyetgilikten, devletgilikten ve sta-
tiikonun korunmasindan taviz vermemek 1limh bir Islami tavn
savunmay! rejim géziinde kabul edilebilir kihyor. Bu agidan ba-
kildiginda, Tiirkiye’deki rejimin siyasal Islama tahammiilii ol-
madig: fakat milliyetgilik diizleminde ihmh slamla flért eden
MHP tarz: bir partiyi destekledigi ortaya ¢ikiyor. MHP, tarihi
boyunca siyasal Islama meyletmeyerek, miliyetci-devletgi duru-
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suyla kendisini MG geleneginden en azindan devlet nezdinde
net bir sekilde ayirmay: biliyor. TiS'in devlet otoritesini yiicelten
ideolojisi, AKP ile devletci seckinlerin arasindaki bu amansiz
miicadelede kimin nereye kadar gidebileceginin de simirlarini
¢izmis oluyor. BBP'nin ise siyasal partilerin kapatilmasina ilke-
se] olarak karg olduklarini dile getirmekten 6teye bir séylem ge-
listiremedigi dikkat ¢ekiyor.

Sonug¢

Aydinlar Ocagi'nin 1970’lerin sonlarinda gelistirdigi TiS, 12 Ey-
liil cuntasinin da béyle bir sentezi benimsemesiyle Tiirkiye'de
bugiin igerisinde bulunulan siyasal rejimi derinden etkiledi. So-
nugta ortaya ¢ikan, TIS dogrultusunda tasarlanmus, otoriter, de-
mokrasiye gecit vermeyen, baskici bir milliyetci-devletci rejim
oldu. Yalniz Aydinlar Ocagy, TiS ile yola ¢iktigindaki en 6nemli
hedeflerinden biri olan Tiirk saginin birlegtirilmesi projesini ger-
ceklestirememistir. Yine de solun neredeyse tamamiyla yok ol-
dugu 12 Eyliil sonras: donemde siyasal ¢cekismenin sagin degi-
sik tezahiirleri arasinda yaganmasi AO'nun basaris: olarak dii-
stiniilebilir. TIS'in bugiin Tiirkiye'deki temsilcisi MHP"dir. TIS'i
1970'lerin sonlarinda igsellestiren MHP, dogal olarak bugiin TIS
dogrultusunda sekillenmis bu yasak¢i rejimin en 6nemli savu-
nucularindan birisi konumuna gelmistir.

Islamin ideoloji igerisindeki yeri iizerine yapilan tartismalar,
12 Eyliil sonrasinda iilkiicii hareketi derinden etkilemistir. Bu
siirecte daha Islami bir cizgiye kayan eski iilkiiciiler BBP catisi
altinda toplanarak farkh bir siyasal durusu benimsemistir.
MHP, kéklerine bagli, Kemalist ge¢misi de kapsayan (devletgi)
laik ve statiikocu bir ideolojik parti olarak ortaya ¢ikarken,
BBP'nin Tiirkiye'nin Islamilesmesini arzulayan ve bu yénde ca-
lisan bir parti oldugu gézler oniine serilmektedir. Ulkiicii hare-
ketin Islamla imtihanindan geriye, Islamu ideolojisine TIS araci-
lig1yla zorlanarak da olsa basariyla eklemleyen MHP ile iilkiicii
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gecmisleriyle siyasal Islam arasina sikigmig, sorunlu ve siyaseten
basarisiz bir BBP kaliyor.

Ulkiiciilerin siyasal Islam ile iligkileri dogal olarak yalnizca
BBP'lilerin partiden kopusundan ibaret degil. MHP, tarihi bo-
yunca Tiirkiye'deki siyasal Islamci hareketlere mesafeli dur-
mustur. Dolayisiyla, MHP gelenegi, bir¢ok acidan, bugiin AKP
tarafindan temsil edilen siyasal Islam geleneginden farklidir.
Ornegin, MHP dinin siyasete alet edilmesine oldum olas: kars:
olmustur. Parti i¢in TiS’in otoriter kabulleri ve TiS'ci bir statii-
konun savunulmasi her seyden énde gelmektedir. MHP degisi-
min degil, halihazirda gecerli olanin, yani anti-demokratik 12
Eyliil rejiminin savunucusu konumundadir. AKP ise konjonk-
tirel sartlarin elverisli olmasi nedeniyle ortaya ¢ikmis, Milli G6-
riis gecmisi ve fslam ile iliskisini nasil konumlandiracag tizeri-
ne yeterince diislinmemis bir parti olarak géze batmaktadir.
Tiirk siyasetinin iflas ettigi bir konjonktiirde, AKP'nin degisi-
min motoru olma iddiasiyla ortaya ¢ikmasi onu bir anda seg-
men goziinde 6nemli bir alternatif haline getirmistir. Zaten
MHP'nin AKP’ye y6nelttigi hemen biitiin elestirilerin temelin-
de AKP’nin statiikoyu zorlayan degisimci yaklasimlar: bulun-
maktadir. MHP AKP’yi temelde rejimin devletci ve milliyetgi
6zlinii zorladig) durumlarda elestirmektedir. Yoksa statiikoyu
MHP agisindan tehlikeye diisiirmeyecek degisiklikler MHP ta-
rafindan da desteklenmektedir. AKP'nin ikinci déneminde da-
ha statiikocu bir tutum benimsemesi MHP ile parti arasindaki
olumlu isbirligini arttirdi. Bu nedenle bu dénemde Giil’iin cum-
hurbagkanlig: ya da tiirban Anayasa degisikligine MHP'nin
verdigi destek yadirganmamalidir. Yine de AKP’ye acilan ka-
patma davasi siirecinde MHP'nin bir kez daha diizenden yana
duruyor olmasi bu partinin yasak¢ 12 Eyliil rejiminin her sart
altinda savunulmasina verdigi 6nemi bir kez daha gézler 6nii-
ne seriyor.

Milliyetci-mukaddesatq1 gelenegin, sinirlar1 TiIS ile cizilmis
akimina saglamca yaslanmis MHP'nin gelecekte de Tiirk siyase-
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tinde 6nemli bir aktor olarak yer alacag: neredeyse kesindir. Bu-
nu AKP i¢in s6ylemek aymi derecede miimkiin goériinmiiyor.
AKP'nin gelecekteki basarisi partinin birinci déneminde uygula-
dig) reformcu politikalara dénmesi ile miimkiin olacak gibi go-
riinmektedir, tabii eger Anayasa Mahkemesi partiyi kapatmazsa.
BBP'nin ise Tiirk siyasetinde bugiine kadar ortaya koydugundan
daha biiyiik bir bagari elde etmesi miimkiin goriinmiiyor.
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TURKIYE'DE KURT KiMLIGININ
SIYASALLASMA SURECI: 1918-2008!

Sener AKTURK?

Tiirkiye’de Osmanl bakiyesi Miisliiman unsurlardan bir Tiirk
ulusu insa etme projesi ‘kesigen ve ¢atisan kimikler’e dair bircok
unsuru i¢inde barindiriyor. Yeni kurulan Cumhuriyetin tekdinli
coketnili ama Tiirk unsurlu kurgusunda basindan beri sorunlu
bir durusu olan Kiirt kimligini analiz etmek, ¢atisan ve kesisen
kimlikler agisindan yeni bir dinamik sunacaktir. Her ne kadar
Osmanl doneminde tamimlandig: sekliyle fslam milleti, sonraki
Tiirk devleti tammuyla potansiyel olarak kapsadig: kitle agisin-
dan kesigse de dini temelde tanimlanmis millet kavramina, ortak
dil ve kiiltiir ekseninde anlamlar ytiklenmesi Kiirtler basta olmak
iizere etnik Tiirk/Tiirkmen kékenden gelmeyen ve halen Tiirk-
ceden ayr1 bir dil ve kiiltiir kimligini muhafaza eden Miisliiman
unsurlarla merkezi hiikiimet arasinda ¢atigmalara da yol agmis-
tir. Bunun gibi, muhalif azinlik kimlikleri de bazen etnik kéken
ve dil tizerinden (Alevi Tiirkmenler gibi), bazen de din ve mez-
hep tizerinden (Siinni Kiirtler gibi) cogunluk kimligiyle kesismis,
bazen de benzer kesisim noktalarinin gérece azhg: (Alevi Kiirtler

1 Buyazmnn, Alevi kimligini ve siyasal taleplerini de iceren bir versiyonu,
Dogu Bat: dergisinin Subat-Nisan 2008 tarihinde yayimlanan Etnisite ko-
nulu 4. sayisinda yer almaktadir.

2 Kaliforniya Universitesi, Berkeley, Siyaset Bilimi Béliimii, Doktora Og-
rencisi ve Ogretim Gorevlisi.
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gibi) muhalif kimligin keskinlesmesine yol acabilmistir. Etnisite-
nin siyaset bilimi ve sosyolojide genel kabul géren tanimindan
baslayarak Tiirkiye’de etnik kimligin siyasallasmasinda demog-
rafik biiytikliikleri acisindan en 6nemli 6rnek olan Kiirt kimligi-
nin siyasallagmasi ve siyasetten talepleri tarihsel, ideolojik ve kis-
men uluslararasi baglami i¢inde incelenecektir.

Islam Milletinden Tiirk Milletine: Tekdinli ve
Coketnili Bir Millet Tasavvuru

Etnisite, 6znel bir kan-soy-akrabalik algis: temelinde tanimlanan
toplumsal kategoridir (Weber 1996: 35). Onemli olan bu kan-soy-
akrabalik baglarinin gercek olup olmamasindan ziyade, kisilerin
kendilerinin veya bagkalarinin belli bir etnik kategoriye mensup
olduklarina iliskin inanglaridur. Tiirkiye siyasetinde etnik hareket-
lerin incelenmesinde de énemli olan, antropolojik veya bagka bir
‘bilimsel” bakis acisiyla ‘nesnel” olarak tanimlanan etnik kategori-
ler degil, devletin ve/veya siyasal hareketlerin 6znel kan-soy-ak-
rabalik baglar: tizerinden kurguladiklar: etnik kategorilerdir.

Bu baglamda, 6rnegin, dini bir inan¢ olmanin &tesinde ortak
bir soy-akrabalik bagina da atif yapan Alevilik hem dinsel/ mez-
hepsel bir kategori hem etnik bir kategoridir (Yaman 2007: 58-
59). Bunun gibi, Arap, Arnavut, Bosnak, Cerkez, Cingene, Kiirt,
Laz, Tiirkmen ve benzeri kategoriler de etik birer kategoridir
¢linkii bu kategorilerin mensubu olarak tamimlanan kisilerin bir
cesitkan ve soy bagiyla birbirine bagli oldugu algisi, hem bu ka-
tegorilerin icindeki hem de digindaki kisiler tarafindan paylagil-
maktadir. Etnisiteyi ortak soy algisina baglayan bu tanim, etni-
siteyi teorik anlamda din, dil, mezhep, sinif gibi diger toplumsal
kategorilerden ayrir (Aktiirk 2006: 23-53).3 Cumhuriyet déne-
mine kadar dini aidiyet hem resmi hem de gayri resmi diizlem-

3 Emmisitenin tanumi tizerine daha detayli bir inceleme ve etnik kategorinin
din, mezhep, dil, sinif, ideoloji ve diger eksenlerde tanimlanan toplum-
sal kategoriden ayriliklarina 6mekler icin bakiniz (Aktiirk, 2006: 23-53).
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de Tiirkiye cografyasinda baskin toplumsal kategoriydi (Birtek
2007: 17-44). Dini aidiyet iizerine kurulan ve millet sistemi ad1 ve-
rilen hukuki, siyasal ve toplumsal diizen, bazen iddia edildigi
gibi sinirsiz bir cokhukukluluk ve dini cemaatler arasinda esitli-
gi degil, Islam geriatinin semsiyesi altinda ‘kitap ehli’ kabul edi-
len Hiristiyan ve Musevi cemaatlerine, gorece genis 6zerkligi
ongoriiyordu (Kenanoglu 2004). stanbul’un fethiyle beraber Fa-
tih Sultan Mehmet tarafindan kurulan millet sistemi, 1923’e ka-
dar 470 y1l gibi uzun bir siire Osmanl toplumunda etkisini stir-
diirdii, fakat 1839 Tanzimat ve 1856 Islahat Fermanlariyla Miis-
ltimanlar ve gayrimiislimler arasinda esitlik saglanmaya calisil-
di1 ki bu da o zamana kadar ‘hakim millet’ konumunda olan fs-
lam milletinin toplumsal ve hukuki iistiinliigiine y6nelen bir
tehlike olarak algilandi. Millet sisteminin, Bizans Imparatorlu-
gu'ndaki benzer diizenin bir devami oldugu iddiasini1 géz 6nii-
ne alirsak, bu sistemin Tiirkiye cografyasinda bin yillik ge¢misi
olan bir toplumsal diizen oldugu diisiiniilebilir. Bireyi esas alan
liberal Amerikan geleneginde bile, millet sisteminden, ¢okdinli
bir toplumda birarada yasam ve hosgorii pratigi olarak évgiiyle
bahseden diigiiniirler gériilmiigtiir.4 Osmanh Imparatorlugu’nun
etkilesim icinde oldugu komsu imparatorluklarin en 6nemlilerin-
den Rus Imparatorlugu’nda da dini aidiyete dayanan benzer bir
cokhukuklu sistemin yiiriirliikkte oldugunu, Rus Carinin Miislii-
man tebasi nezdinde Islam geriatinin uygulayicisi oldugunu gor-
mekteyiz (Crews 2006). Osmanli devletinin bir bagka ¢okdinli
komsusu olan Avusturya-Macaristan Imparatorlugu’nda da Ka-
toliklik egemen din oldugu halde, Bosna-Hersek’in resmen ilha-
kini miiteakip, 1912 yilinda ‘Islam Kanunu’ (Islamgesetz) kapsa-

4 Bu konuda, Amerikan liberalizminin yakin dénemdeki en 6nemli filo-
zoflarindan John Rawls ¢arpict bir 6mek tegkil eder. Rawls, somut 6mek-
lere pek az yer verdigi The Law of Peoples adli kitabinda, liberal olmadigt
halde hoggoriilii olan toplum (decent society) fikrini gelistirirken somut
6mek olarak Osmanli devletini ve onun millet sistemini gdstermigtir
(Rawls, 1999). Ulusal Insani Bilimler Madalyasinin da sahibi olan Rawls
2002 yilinda oldii.
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minda Miisliimanlarin bir dini cemaat olarak tanindiklarin bili-
yoruz.® Kisacasi, 20. yiizyilin baginda dahi Osmanl: ve komgu
imparatorluklarda toplumlar siyasal ve hukuksal diizlemde din-
sel kategoriler temelinde diizenleniyordu.

Amerikan ve Fransiz devrimleriyle diinya siyasetinde etkili
olmaya baglayan laik ulusculuk fikri, romantik Alman diistintir-
lerince etnik-ulus olarak yeniden kurgulanmus, bu fikirden yola
cikarak etnisitenin siyasal ve toplumsal diizenin yapitaglarindan
birisi ve hatta en 6nemlisi oldugu diigiincesi Almanya’dan diin-
yaya yayilmaya baglamistir (Kedourie 1966). Bu yayilisin en er-
ken duraklarindan birisi Osmanl Imparatorlugu’nun Balkan
topraklariydi. Etik ulusculuk, dini esaslara goére kurulmus mil-
let sisteminden etnik uluslar ¢ikarma amacini giidiiyordu. Orne-
gin Ortodoks Hiristiyan ya da bir diger tabirle Osmanh'nin Rum
(Romal1) milleti, Bulgar, Sirp, Makedon, Arnavut, Yunan gibi
bir¢ok etnik kékenden insanlari i¢eriyordu. Rum Ortodoks mil-
letinin etnik kompartmanlara ayrilmas: etnik milliyetcilerin
oniindeki en kritik gérevdi clinkii ancak etnik aidiyetin dini ai-
diyete {istiin gelmesiyle Balkanlarda ve diger Osmanli toprakla-
rinda etnik temelli devletler kurulabilirdi (Kitromilides 1996:
202-208). Dolayisiyla, Balkanlarda etnik temelli devletlerin ku-
rulmasi siirecine paralel olarak, Rum Ortodoks kilisesinin parg¢a-
lanmasi ve iginden Bulgar, Sirp, Makedon kiliselerinin ¢ikmus ol-
masi sasirtic1 degildir.é

Fakat [slam milleti, Ortodoks milletindeki bu parcalanmaya
nazaran, 1920’lere gelindiginde dahi gorece biitiinliigiinii koru-
maktaydl. Arnavutluk’un bagimsizhig1 ve Arap vilayetlerinin

5 Buyasanin Ingilizce, Almanca ve Fransizca metni icin bakiniz, (Cevrimi-
¢i) 8 Aralik 2007 http: / /www. derislam. at/islam. php?name=Themen
&pa=showpage&pid=6

6 Burada Osmanli devletinden kagarak Habsburg Imparatorlugu ve Ital-
yan devletlerine sifinan Ortodokslarin, Osmanli’daki Rum Ortodoks
milleti dairesi digina cikmig olma vasfiyla, 19. yiizyilda siddetlenen etnik
milliyetci akimlara yardunct oldugu diigtintilebilir. Bakiniz, Pappas ve
Paxton, 1981.
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kayb: gibi travmatik deneyimlere ragmen, Osmanl bakiyesi Is-
lam milleti I. Diinya Savagi sonunda halen tekdinli ve ¢oketnili
bir toplumsal kategori olarak varligim stirdiirmekteydi.

Din Ekseninde Askeri Saflagmalar: Milli Miicadelede
Miislimanlar Hiristiyanlara Kars:

Mondros Miitarekesinden sonra Anadolu’da isgale kars: basla-
yan direnisin, bu béliimde incelenen konu agisindan en ilging
yani, olabildigince coketnili fakat tekdinli (Miisliiman) olusuy-
du. Birinci Mecliste gayrimiislim milletvekili olmamasi, buna
karsin Laz, Kiirt, Zaza, Cerkez, Alevi, Azeri, Tatar ve Arnavut
gibi pek ¢ok etnik kokenden milletvekilinin, hem de etnik ké-
kenlerini saklamaksizin, mevcut olmalar dikkat cekicidir. In-
giliz, Fransiz, italyan ve Yunan ordularina ve yerli Rum ve Er-
meni isyancilara kars: orgiitlenen direnis, bir Hiristiyan-Miis-
liman ayrimi iizerine kuruldu ve Islam milleti kimligini ke-
miklestiren din temelli bir dost-diisman algis1 yaratti.? ‘Milli
Miicadele’ olarak adlandirilan bu dénemde, Anadolu’nun Miis-
liiman ve Hiristiyan ahalisi arasinda Carl Schmitt’in bahsettigi
tarzda bir dost-diisman ayrigmasi yasanmis ve daha sonra
Cumhuriyet déneminde gayrimiislimlerin rolii Schmitt’in kul-
landig) sekliyle bir ontolojik diismanlik olarak tanimlanmustir
(Schmitt 1996; Copeaux 2006). Musevi/Yahudiler, Anadolu’da
bagimsiz devlet kurma amaglar1 veya bir isyan tesebbiisleri ol-
madig1 i¢in Hiristiyanlara yonelik bu genel diisman algisindan
kismen muaf tutulmuslardir.

Tiirkiye Cumhuriyeti'nin kurulus siireci ve kurucu efsanesi
olan Milli Miicadele halk destegi ve yonetici kadrosu agisindan
coketnili ve tekdinli olmasinin &tesinde, sdylemsel diizeyde de

7 Mustafa Kemal’in, Karamanlilar olarak da bilinen Orta Anadolu’nun et-
nik ve dilsel olarak Tiirk olan Hiristiyanlarint Ankara htikiimetini des-
teklemeye ikna etmesi, bu amagla Tiirk Ortodoks Kilisesini kurdurmasi,
bu durumun en 6nemli istisnasidir. Bakiniz, Benlisoy 2003.
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tekdinli (Islami) ve ¢oketniliydi. Miicadelenin milliligi, emik an-
lamda bir millete degil, dini anlamda Islam milletine gonderme
yaptyordu. Bunun béyle olmamas: da miimkiin degildi, lakin o
donemde Anadolu ve Trakya halki nezdinde millet kavram din-
sel bir icerige sahipti ve Islam milletine kargilik geliyordu. Bu an-
lamda Milli Miicadeleyi glintimiiz Tiirkgesine Islami Miicadele, Di-
ni Miicadele, hatta kisaca Cihat olarak ¢evirmek ¢ok da yanhs ol-
maz. Fakat Milli Miicadeleyi etnik kéken anlaminda tanimlanmis
bir ulusun miicadelesi olarak tamimlamak siiphesiz yanhs olur.
Milli Miicadelenin, yasandig1 dénemde bir Islami cihat olarak ta-
nimlandigina delil olacak pek ¢cok metin mevcuttur. Bu dénemde
Mustafa Kemal'in Birinci Meclis'te yaptig1 konusmalar degisik
etnik kokenden insanlar arasinda din (Miisliiman) kardesligine,
Halifeligin ve Islamin kurtarilmasina géndermede bulunur.?

Bat1 Anadolu’da Cerkez Ayaklanmalan ve
Cerkez Devleti Kurma Tegebbiisii

Milli Miicadelenin halk taban, lider kadrosu ve séylem diize-
yinde coketnili fakat tekdinli bir Islami cihat gériiniimiinde
olusu, savas sonrasinda kurulacak Tiirkiye Cumhuriyeti'nde
millet ve milliyetcilik kavramlarinin tanimlanmasini oldugu ka-
dar ortaya ¢ikacak etnik boyutlu isyan hareketlerinin kendile-
rini mesrulastirma ¢abalarin1 anlamak a¢isindan da kilit 6nem-
dedir. Fakat Islami millet kavraminuin kristallegtigi Milli Miica-
dele dé6neminde dahi, daha sonraki emik hareketlerin énciilii
sayilabilecek ayrisma ve isyanlar yasanmustir. Anzavur (Cer-
kez), Cerkez Ethem (Cerkez), Kuvay: Inzibatiye (Cerkez), Kog-
giri (Alevi-Kiirt) ve Milli Asireti (Kiirt) isyanlari, bu dénemde
Miisliiman ahali i¢inde yasanan ve etnik boyutu da olan ayris-
malar arasinda sayilabilir. Sark-1 Karip (Yakindogu) Cerkezle-
ri Temin-i Hukuk Cemiyeti ve Kiirt Teali Cemiyeti de Cerkez

8 Bu dogrultuda érnekler icin, bakiniz Akyol 2006.
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ve Kiirt etnisitesini 6ne ¢ikararak Miisliiman milletinden kop-
ma yoniinde girisimlerdir.®

Kurtulus Savasi sirasinda Miisliiman topluluklar arasinda et-
nik boyutlu isyan ve devlet kurma tesebbiislerinin en biiyiikle-
rinden birisi de Giliney Marmara’da Yunanistan mandasinda bir
Cerkez devleti kurulmas tesebbiisiidiir. Ger¢i bu tesebbiis an-
cak Bat1 Anadolu’daki Cerkez ileri gelenlerinin katiimiyla ger-
ceklegen birgok isyanin (Anzavur, Kuvayi Inzibatiye, Cerkez Et-
hem gibi) basarisiziga ugramasindan sonra uluslararas: kamu-
oyuna yonelik bir bagimsizlik talebi olarak sekillenmistir. 24 Ka-
sim 1921’de Izmir'in merkezinde bir kahvehanede bulusan, ara-
larinda Cerkez Ethem ve Resit kardeglerin de bulundugu, Ada-
pazari, fzmit, Karamiirsel, Kandira, Bilecik, Geyve, Bursa, Go-
nen, Erdek, Bandirma, Balikesir, Hendek, Diizce, Manisa, Aydin
ve Eskisehir’den gelen 21 Cerkez, ingiltere ve Yunanistan basta
olmak iizere uluslararasi kamuoyuna yé6nelik bir bildiri yayinla-
yarak, Anadolu’da yasayan ve sayilarinin ‘en az iki milyon’ ol-
dugunu iddia ettikleri Cerkezler i¢in Avrupa devletlerinin hi-
mayesinde bir Cerkez devleti kurulmasin talep ettiler (Gingeras
2008: 99-100). Bu taleplerini dile getirdikleri bildiride, Cerkezle-
rin Avrupalilar gibi beyaz irktan ve Aryan ailesinden olduklari
ve Asyal Tiirklerin egemenliginde yasamak istemedikleri gibi
etnik ve irk¢1 miilahazalar da yer aliyordu (Gingeras 2008: 100).
Siiphesiz bu grup, Anadolu Cerkezlerinin ¢ogunun diisiincesini
temsil etmiyordu ve Cerkezlerin ¢cogu Ankara hiikiimetinin ig-
gale kars: direnisini destekledi. Rum Ortodoks milletinin Yunan,
Bulgar, Sirp, Makedon, Arnavut seklinde etnik temelli ayrisma-
sinin Miisliiman milleti arasindaki en énemli ve travmatik bir
benzeri, Tiirk-Arap ayrihg1 ve aym sartlarda ve keskinlikte ol-
masa da Tiirk-Arnavut ayrihigidir. Fakat yukarida anlatilan istis-
nai 6rneklereragmen, Miisliiman milleti icinde etnik ayrismanin
Ortodoks milleti arasinda gerceklesen 6l¢iide olmadigina, Milli

9 Tiirk medyasinda Cerkez ayrilik¢t hareketine deginen ender iki koseyazi-
st icin bakiniz, Attila {lhan, “Bu ‘Oyurt, O Eski ‘Oyun’”, Cumhuriyet, 28
Mayis 2004 ve Toktamig Ateg, “Etnik Tahrikler”, Bugiin, 30 Haziran 2007.
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Miicadeleye katilan ve Tiirkiye’de yasayan pek ¢ok Miisliiman
etnik kategorinin varhig: delil sayilir.

Cumbhuriyetin ingsas1 Déneminde Tiirkliigiin Kapsama
Alani ve Gog Politikasi

Milli Miicadelenin kazanilarak Cumhuriyetin kurulmasindanson-
ra Islam milleti kavramu laik bir devrim siirecine paralel olarak res-
mi sdylemde degisime ugramadi. Bu devrimi, Skocpol'un Fransiz,
Sovyet ve Cin 6rnekleri lizerinden kavramsallastirdig: sekliyle bir
toplumsal devrimolarak degil de Trimberger’'in Japonya, Tiirkiye,
Misir ve Peru ornekleriyle kavramsallastirdig: sekliyle yukaridan
asagiya bir seckinler devrimi olarak tanimlamak daha dogru olur
(Skocpol 1979; Trimberger 1978). Resmi sdylemsel diizeyde degisi-
me ugrayarak laik, cumhuriyetgi, dil ve kiiltiir merkezli, hatta et-
nik ¢agrisimlarla yeniden tarif edilen bu yeni Tiirk milleti fikrinin
halk nezdinde genel kabul gordiigiinii ve tamamen benimsendigi-
ni varsaymak dogru olmaz. Miibadeleyle (1924) gayrimiislimler-
den arindirilan Anadolu ve Trakya’da Atatiirk devrimleriyle bas-
layan siire¢ Miisliiman ahalinin tamamina laik Tiirk kimligi atfe-
dilmesi ve benimsetilmesi ¢abalarini kapsar.

Kemalizmin tanumladig Tiirk kimdir’ Bu yeni Tiirkliigiin cog-
rafi, etnik, kiiltiirel, dinsel, mezhepsel, kapsama alan nedir? Her
ne kadar Kemalizmin tarumladig Tiirk kimliginin vatandaslik ba-
gina dayanan, cografi bir tamum oldugu yéniinde fikir bildiren
arastirmacilar varsa da (Ahmad 2003)10 (ki Anayasa’da ifadesini
bulan resmi devlet goriisii bu yondedir), Kemalizmin tanimladig
sekliyle Tiirkliigiin etnik, dilsel ve/veya dinsel nkosullar: oldu-
guna, hatta irkci bir 6zii olduguna iliskin elestirel goriisler belirten
bircok arastrmaci da vardir (Akar 1992; Aktar 2000; Cagaptay
2004; Eissenstat 2007; Kirisci 2000; Maksudyan 2005; Okutan 2004;
Oran 2004). Hatta ikinci —elestirel- goériis hem Tiirkiye’de hem de

10 Tiirkiye’de bu gériisii savunan pek ¢ok yayina bir érnek igin bkz. Tiiten-
gil 1998.
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uluslararas: akademik literatiirde hakim goriis durumundadur. Fa-
kat her iki goriisiin de eksiklikleri ve hasiralt: ettikleri unsurlar
vardir. Tlirk kimliginin cografi bir aidiyet (Ttirkiye'de yasayanlar) ve
anayasal bir vatandaslik bag tizerinden tanimlandigini iddia eden
resmi goriis ve onun paralelindeki sosyal bilimcilerin tezleri, resmi
tezlere elestirel yaklasanlarin detayh bir sekilde belgeledigi iizere,
Varhk Vergisi 6reginde oldugu gibi, gayrimiislimlere kars: eko-
nomide, siyasette, biirokratik ve askeri kadrolarda, géc ve vatan-
daslik rejiminde ve daha bir¢ok alanda uygulanan ayrimcihig: agik-
lamakta yetersizdir. Devlet politikalarinda yansimasi goriilen
odur ki Rum, Ermeni ve Yahudi cemaatlerinden vatandaglarla res-
men taninmamus olan diger gayrimiislim (Siiryani gibi) vatandas-
larin siyasi ve ekonomik segkinler arasinda, askeri ve sivil biirok-
raside yer almalari, hatta gayrimiislimlerin Tiirkiye'ye gé¢ etmek
suretiyle vatandas olmalar1 dahi istenmemistir.!1
Gayrimiislimlere, 6zellikle Rum ve Ermenilere kars: devlet poli-
tikasinda ayrimailik oldugu siirece, Tiirkliigiin cografi ve anayasal
bir kavram oldugunu ifade eden resmi tezleri elestirenlere hak ver-
memek miimkiin degildir. Fakat baz: elestirel yazarlar gayrimiis-
limlere kars: gog, vatandaglik, siyaset ve biirokraside uygulanan ay-
rimciliktan yola ¢ikarak kavramsal anlamda biiyiik bir adim daha
atiyor ve Tiirkiye’de devletin tek bir etnik kategoriye (Tiirk / Tiirk-
men etnisitesi), diger tiim etnik kategorilere ayrimcihik uygulamak
pahasina, ayricalikh davrandigimi ima ediyorlar ki bu ima kanimca
yanhstir ve kanitlanamaz.12 Devletin gayrimiislimlere (Rum, Erme-

11 Nazi Almanya’sindan kacan Yahudi bilimadamlart grubunun Ata-
tiirk’tin girisimiyle Tiirkiye’ye kabul edilmeleri ve Tiirkiye’de tiniversi-
telerin kurulmasinda kilit rol oynamalari bu duruma istisna tegkil eder.
Bakiniz, Reisman 2006.

12 Tirkiye Cumhuriyeti Tiirk etnisitesine ayricaliklar tantyor mu/ pozitif
ayrimcilik uyguluyor mu, diye soruldugunda, elegtirel yazarlar da da-
hil olmak tizere hemen hemen tiim gézlemciler Tiirk/ Ttirkmen etnisite-
sinin boyle bir ayricaligt olmadigt konusunda hemfikirdirler. Toktamig
Ates (18. 12. 2007, istanbul), Murat Belge (19. 12. 2007, {stanbul) ve Bas-
kin Oran’la (26. 12. 2007, Ankara) goériisme.
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ni, Yahudi, Siiryani vs.) uyguladigina benzer bir ayrimcilik Miislii-
man etnik kategorileri i¢in (Armavut, Bosnak, Kiirt, Laz, Zaza vs.)
uygulanmadig gibi, bu etnik kategorilere mensup kimselerin, ken-
dileri deklare etmedikleri siirece, etnik kokenlerinin devlet tarafin-
dan kayit altinda tutulmasi da séz konusu degildir. Bu durumun
aynu anda hem nedeni hem de sonucu olabilecek en 6nemli géster-
gelerden biri de Tiirkiye’de niifus clizdanlarinda ve diger resmi ka-
yitlarda etnik kékenin yer almamasidir. Oysa etnik Tiirklerin ayr-
calikh, gayri-Tiirklerin de ayruncilifa maruz olabilmesi i¢in en bas-
ta gereken, vatandaslarin etnik kokenlerinin devlet ve resmi ma-
kamlarca belirlenip kayit altina ahnmasi olurdu.1?

Tiirkiye Cumhuriyeti en basindan beri Tiirkliigiin, Tiirki-
ye’de yasayan Miisliiman halkla beraber Balkanlardan ve Kaf-
kaslardan goc¢ edecek diger Miisliiman topluluklara da verile-
bilecek bir paye oldugunu hissettirmistir. Bu egilimin en bariz
gostergesi, her iilkede oldugu gibi, Tiirkiye’de de ‘Biz Kimiz?’
ve ‘Kim Tiirk Olabilir?” sorularinin yanitina isaret eden gog-
menlik ve vatandaslik politikalaridir. En basta, Bliyiik Miiba-
dele’nin (1924) etnisite veya dil temelinde degil de dini inang
temelinde yapilmis olmasi ¢ok manidardir. Bu baglamda, 6z
Tiirk “irkindan’ olduklarina siiphe duyulmayan, Tiirkce konu-
san, ibadetlerini dahi Tiirk¢e yapan Karaman Tiirkleri Hiristi-
yan olduklar: i¢in Yunanistan’a goénderilmis, buna mukabil
Tiirkge bile bilmeyen Miisliimanlar Yunanistan’dan Tiirkiye'ye
getirilmiglerdir (Benlisoy 2003: 927-933). Tiirkliigiin tammlan-
masinda ve sinirlarinin cizilmesinde Islam dininin, Tiirk etnisi-
tesinden ve hatta Tiirk¢eden daha 6nemli olduguna isaret eden

13 Emik kokenin devlet tarafindan kayit altina alindig1 6mekler pek coktur.
Boylesi bir kayit, devletin kurucu veya hikim etnik unsuruna ayricalikla-
nin tahsisi icin olabilecegi gibi, (Israil’de Yahudiler, Giiney Afrika’da Av-
rupa kokenliler gibi), sosyoekonomik olarak geri kalmus etnik gruplara
pozitif ayrimcilik uygulama saikiyle de yapilabilir (ABD’de giintimiizde
ya da geaniste SSCB’de oldugu gibi), bakimz Bowker ve Star 2000; Marx
1998; Martin 2001.
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Miibadele 6rneginin sonrasinda Tiirkiye'nin izledigi go¢ ve va-
tandashk politikas1 da ayni yéndedir: Basta Balkanlar olmak
ilizere bircok bolgeden etnik olarak Tiirk olmayan unsurlarin
(Arnavut, Bosnak, Pomak, Tatar vs.) Tiirkiye'ye gocii ve vatan-
dashg istikrarh bir sekilde devam etmis ve hatta tegvik edil-
mis, buna karsilik, 6rnegin, Tiirk etnisitesinin kokii ve atayur-
du olarak kabul edilen Orta Asya’dan gelen go¢menler Tiirki-
ye'ye tiim gogclerin % 2’sini ge¢memis ve buralardan gociin tes-
viki igin bir cabaya girisilmemistir (Kirisci 2000; Ulker 2007).
Hangi etnik kékenden olursa olsun hem gé¢men olarak gelen
(Arnavut, Bognak, Pomak vs.) hem de Tiirkiye’de yerlesik olan
(Arap, Kiirt, Laz, Zaza) vatandaslardan fstanbul Tiirkcesi ko-
nusmalar: ve Tiirk diliyle tanimlanan bir Tiirk kiiltiirtine asi-
mile olmalar1 beklenmistir. Gayrimiislim etnik gruplar (Rum,
Ermeni, Yahudj, Siiryani vs.) i¢inse, Miisliiman etnisitelerin ak-
sine, ne kadar asimile olurlarsa olsunlar, Tiirkliik kapis: kapa-
I1 tutulmus gériintiyor.

Tiirkléigiin Sinirlar1 Iran ve Arap Ulkeleriyle Ciziliyor:
1918'in Golgesinde Sinirlar

Eger pek ¢ok Miisliiman etnisite igin asimilasyon yoluyla Tiirk-
liikk kapisi acik birakiliyorsa, bu konuda hicbir sinir ¢izilmemis
midir ya da bu sinir nasil ¢izilmistir? Diinyanin biitiin Misli-
man etnisiteleri potansiyel Tiirkler olarak gériilmiis ve Tiirki-
ye'ye muhaceretleri tegvik edilmis midir? Bu sorunun cevabs el-
bette hayir. Gog siyasetinden anlagildig kadariyla fran ve Arap
iilkelerinden gég¢ tesvik edilmemis, hatta yine etnik olarak Tiirk
ve dil olarak Tiirkce konusan Azerilerin, belki de Sii olmalar: se-
bebiyle, go¢menligi ve dolayisiyla vatandashg: tesvik edilme-
mistir (Kiris¢i 2000).

Arap, Fars ve Azerilerin, Miisliiman olduklar: halde, Tiirkliik
taniminin disinda tutulmas, tiim Miisliimanlarin potansiyel Tiirk
olarak goriilmedikleri, Tiirkiye'nin giiney ve dogu sinurlarinda,
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bat1 ve kuzeyde ¢izilmeyen bir sinirin ¢izildigini gosteriyor. Bura-
da cografi bir tahayyiilden ziyade Iran ve Arap iilkelerinden gele-
cek Miisliiman gé¢menlerin, Balkanlardan ve Sovyet Rusya’dan
gelenlerin aksine, Tiirkiye’ye sadik olmayabilecekleri seklinde bir
askeri/ giivenlik kaygisi rol oynamus olabilir. Bunun gibi, Arap ve
Fars dilinin Tiirkiye’ye sinurdag bir etki alaninda egemen ve yay-
gin oldugu, bu nedenle bu bolgelerden gé¢ edecek Miisliimanla-
rin, Balkanlardan ve Sovyet Rusya’dan gelenlerin aksine, Tiirk di-
li ve kiiltiiriine asimile edilemeyecegi kaygisi da rol oynamus ola-
bilir. Tartismasiz sdylenebilecek olan tek sey dogu ve giliney kom-
sulara yonelik, goriiniirde ancak cografi olarak adlandirilabilecek
bir sinirlandirma getirildigidir.

[ran sinirinin birkag asirlik bir ge¢misi oldugu diisiiniiliirse,
burada asil sasirtici olan, Tiirkiye'nin daha yeni 1918’de ¢izilen
Suriye ve Irak sinirlarinin nasil bu kadar tavizsiz bir sekilde
Tiirk kimliginin sinirlar olarak belirlenerek korundugudur. Bu-
radan yola ¢ikarak, Cumhuriyetin kurulusuyla beraber Tiirklii-
gun Balkanlara doniik ytliziiniin pek ¢ok etnisiteye acik ve nere-
deyse Miisliimanhkla esdeger, doguya ve glineye doniik yiizii-
niin ise “Tiirk¢e konugan Siinni Miisliiman” olarak goériindiigii
sOylenebilir.

Tarihsel ve Uluslararas1 Baglaminda Etnisite Rejimleri
ve Tiirkiye Ornegi

Devletin etnik kategorilere iliskin resmi siyaseti, etnik kategori
ile milliyet arasinda kurulan ve Tiirkiye 6zelinde Osmanli’dan
Cumhuriyet dénemine bazi siireklilikleri ve kopuslari iceren ‘et-
nisite rejimi’ kavramiyla agiklanabilir. “Bir devletin, toplumda
etnik kategorilerin ifade edilmesi, kullanilmas: ve diizenlenme-
sine iliskin koydugu kurallar biitlinii etnisite rejimi olarak ad-
landirilabilir” (Kiriggi 2000: 37). Milleti tek bir etnisiteyle 6zdes-
lestiren devletlere teketnili, milleti birden ¢ok etnisitenin birlesi-
mi olarak goren devletlere ¢oketnili ve milleti etnisiteye karsit,
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etnisiteden bagka bir eksende tamimlayan devletlere de gayri-et-
nik veya anti-etnik rejimler denilebilir.14

Etnisite rejimlerinin biri i¢ siyasal tarihten, digeri de uluslararas:
siyasal tarihten kaynaklanan iki 6nemli baglam: oldugunu séyle-
mek miimkiindiir. I¢ siyasal ve dig siyasal baglamlar bazen aym
yonde baski olusturarak belli bir etnisite rejimine gii¢c kazandirir-
ken, bazen de ayr1 yonde baskilar olusturarak i¢ ve dis siyasal bag-
lamlar arasinda celiskiler ve kopukluklar yaratabilirler. Teketnili
devlet yapilarinin yiikselmekte oldugu bir uluslararas: sistemde
coketnili bir rejimi stirdiirmek giic olabilecegi gibi ¢oketnili rejimle-
rin revagta oldugu bir dénemde de teketnili veya anti-etnik rejimler
uluslararasi baskiya maruz kalabilirler. Tiirkiye'nin anti-etnik veya
gayri-etnik olarak tanumlayabilecegimiz etnisite rejimi, degisik dé-
nemlerde uluslararasi konjonktiire paralel olarak teketnili veya
coketnili rejime evrilmesi dogrultusunda etkilere maruz kalmus,
boylece i siyasal ve dis siyasal baglam arasmnda bazi dénemlerde
dddi kopukluklar olusmustur. Avrupa ve cevresinde teketnili re-
jimlerin revagta oldugu 1930'ar ve 1940'lar ve coketnili rejimlerin
yeni bir popiilerlik kazandig1 1990'lar bu gibi donemlere érmek ola-
rak sayilabilir. Buna karsihik, Soguk Savas sistemi varolan statiiko-
yu saglamlastiricl bir uluslararasi etkiyi de beraberinde getirdigi
icin uluslararasi arenadan Tiirkiye'nin etnisite refimini degistirmesi
yolunda baskilar gorece azdir. Bu dénemde degisim igin gelen bas-
kilarin sebebini i¢ siyasal baglamda aramak daha dogru olur.

Cumbhuriyetin Kurulusu ve Tek Partili Donemde
Kiirt Siyaseti: 1923-1946

Dini aidiyet temelinde saflasmalarin yasandig: Milli Miicadelede,
Kiirt asiretlerin ¢ogu, fslam milletinin bir parcasi olarak, Ankara hii-
kiimetinin yarunda, ingiliz, Fransiz ve Ermeni kuvvetlerinin karsi-

14 Bu tarumlar ve Avusturya, Almanya, Sovyetler Birligi ve Tiirkiye 6mek-
lerinde detayli bir anlatimlari icin bakiniz, Kirigci 2000; Aktirk 2007.
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sinda yer almislardir. Milli Miicadele ve tek parti ddneminde Kiirt si-
yaseti hakkinda, son yillarda pek ¢ok yayin yapilmstir. Bu yayinla-
rin birgogunun temel iddiasi, Mustafa Kemal’in Milli Miicadele d&-
neminde Kiirtlere 6zerklik ve/ veya federalizm vaat ettigi, fakat sa-
vas sonrasinda bu vaadinden vazgectigidir.15 Gerci Milli Miicadele
doneminde Urfa’da Fransizlarla isbirligi yapan Milli Asireti ayaklan-
mas! yasanmustir fakat bu ayaklanma, eger Koggiri ayaklanmasi ve
Cerkez isyanlar1 goz oniinde bulundurulursa, Kiirtlerin Miisliiman
kitle icinde Milli Miicadeleye kars bir kategori olarak tarumlanmas-
na sebebiyet verecek biiyiikliikkte olmamistir.l6 Fakat 1925 tarihli
Seyh Sait isyaruyla baslayan, 1927-1930 Agn isyamyla devam eden
ve 1937-1938 Dersim isyaniyla sona eren Kiirt isyanlar silsilesi, dev-
letin Kiirt ayrilikgihigina karg: ok canli bir tehdit algis gelistirmesi-
ne sebep oldu. Tek parti désneminde Firat'in dogusuna gecmek ya-
sakt1 ve bu bolge ‘memnu mintika’ olarak biliniyordu (Ekinci, 2007).
Dogu illerini temsil eden milletvekillerinden bazilar: temsil ettikleri
illerde ikamet dahi etmemis kisilerdi (Kutlay 2007). Tek parti olan
CHP, Dogu’daki pek cok ilde teskilatin kapatmusti. Kiirtgiiliik ve ay-
nhikglik yayilir ve/veya bu bélge Tiirkiye’den ayrilabilir endisesiy-
le sosyal ve ekonomik yatirimlar dahi yapilmiyordu. Eski Bagbakan
ve Van Milletvekili Ferit Melen’e gore bu dénemde “devletin gayri
resmi politikasi Kiirtler zenginlesmesinler, okumasinlar seklindey-
di” (Birand 1992: 62).

Cok Partili Dénemde Kiirt Talepleri, 1947-1980:
DP, HP, YTP, TiP ve CHP

Cok partili rejime gecilmesiyle beraber, Kiirtlerden DP’ye biiyiik
bir yonelim oldu. Herhangi bir somut etnik-kiiltiirel talebin kar-
silanmasindan ¢ok, bu ilgi tek parti baskisinin kalkmis olmasina,

15 Bu dogrultuda ¢ok zengin bir kaynak eser, Kutlay 2002: 80-82 ve 85-93.

16 Toktamig Ates de bu konuda o zamanki algiyr aktarirken, Cerkez ayri-
ltk¢t hareketinin Miusliimanlar arasindaki diger ayrilikt hareket ve is-
yanlardan (Ktirt, Alevi gibi) daha 6ne ciktiginu belirtiyor. Toktamig Ates,
“Etnik Tahrikler”, Bugiin, 30 Haziran 2007.
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bolgeyle bag1 olan insanlarin milletvekili gosterilmesine, kemik-
lesmis CHP kadrolarinin tasfiyesine yonelik bir umudun isare-
tiydi. DP'nin iktidara gelmesinin Kiirtlerin yogun olarak yasadi-
&1 Dogu illerini ilgilendiren somut sonuglari da oldu. Bunlarin
belki de en sembolik olani, DP'nin daha muhalefette bulundugu
yillarda 1srarla konuyu Meclis gilindemine tagimasi sonucu,
Tiirk-Iran simirinda 32 kisiyi haksiz yere 6ldiirtmekle suglanan
eski 3. Ordu komutani Orgeneral Mustafa Muglali hakkinda so-
rusturma acilmasiydi. Once idama, sonra da 20 yil hapse mah-
kiim olan Muglah hapiste 6ldii (Ozgiirel 2004). Bu olay DP'nin
TBMM'de varligi sonucu gergeklesen ve Kiirtlerin Tiirkiyenin
esit haklara sahip vatandaslar1 olduguna isaret eden son derece
olumlu bir gelisme olarak algilandi. Mustafa Remzi Bucak, Mus-
tafa Ekinci ve Yusuf Azizoglu gibi Kiirt kimligi ¢ok 6ne ¢ikan
milletvekilleri DP’den secildi.

1950 Se¢imleri: Kiirtlerin Yogun Olarak Yasadig:
Baz Illerde Se¢im Sonuglar:

iL DP CHP BAGIMSIZ
Agn 34.115 18.797 0
Bingol 8.341 15.700 1,560
Diyarbakir 53.691 48.000 0
Elazig 37983 32.972 0
Gaziantep 69.792 49.333 0
HakKkari 0 12.384 0
Kars 54112 76.561 0
Mardin 45.0.78 44.882 47.771
Mus 16.880 16.040 0
Siirt 22144 15.363 0
Urfa 55959 51924 0
Tunceli 13.0.89 9.209 0
Van 16.785 20.653 10. 374

Kaynak: Tiirkiye Biiyiik Millet Medlisi’nin Resmi Websitesi, http: / /www. tbmm.
gov. tr/ develop/owa/secimler. secim_cevreleri?p_seam_yili=1950
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DP'nin 1946’dan 1960°a seriiveni, bu partinin 6zgiirliik¢ii ve
coksesli bir akis noktasindan istikrarh bir sekilde otoriter bir zih-
niyete kayisina sahitlik etmistir. En bagsta, Goriisler dergisiyle sos-
yalist muhalefeti semsiyesi altina almaya yeltenen, sosyalist, libe-
ral, dindar, Alevi, Kiirt ve diger muhalif unsurlar1 olabildigince
kavrayici vaatlerle yola ¢ikan parti, tarihi zaferler kazandig 1950
ve bilhassa 1954 seciminden sonra, Alevilerin oldugu gibi Kiirtle-
rin de destegini kaybetmeye basladi. Bu otoriter déniisiimiin en
somut siyasal sonucu, mesghur ‘ispat hakki’ tartismasi sonucu
1955'te liberal fikirli DP milletvekillerinin istifa ederek Hiirriyet
Partisi'ni kurmalar1 oldu. Ekrem Alican ve Turan Giines gibi gele-
cekte sag ve sol siyasetin 6zgiirliikcii kanatlarina fikri ve siyasi 6n-
derlik edecek Kkilit isimleri semsiyesi alinda toplayan HP, esasen
DP’ye 1946'da 6zgiirliik¢ii ruhunu veren diisiinceleri savunuyor-
du. HP'nin kopusuyla birlikte DP de bir anlamda baslangictaki 6z-
giirliik¢ili ve muhalif ruhunu kismen kaybetmistir denilebilir.

HP'nin etnik muhalefet i¢in 6nemi, simdiye kadar bu konu
hakkinda ciddi bir arastirma yapilmadig: halde, kanimca ¢ok
biiyiiktiir. Once DP’de siyasete baslayan Diyarbakir Belediye
Bagskan Ziilkiif Bilgin'in daha sonra HP'ye gecerek bu partiden
belediye baskamn secilmis olmas:i bile HP'nin etnik muhalefet
icin tistlendigi rolii aydinlatmak agisindan yeterince 6nemli bir
isarettir. HP milletvekillerinden Ekrem Alican, 1960 sonrasinda
Yusuf Azizoglu'yla beraber kurdugu YTP ile Kiirt oylarmnin ¢ok
biiyiik kismini toplamis ve Giineydogu Anadolu’da pek ¢ok yer-
de rakipsiz lider olmus, hatta YTP Kiirt partisi olarak amlr ol-
mustur. Yine HP milletvekillerinden Turan Giines 1970lerde
CHP'nin Ecevit liderligindeki 6zgiirliik¢li demokrat agiimimn
mimarlarindan biridir ki bu agihm CHP"yi Alevi ve Kiirt oylari-
nin adresi yaptig gibi, Tiirkiye'nin de en biiyiik partisi haline
getirmistir. Fakat 1955-1957 déneminde HP umdugu basariy
yakalayamadi. 1957’de sadece Burdur’da se¢imleri kazanmasim
miiteakip, mallarim CHP’ye devrederek kendini feshetti. Bu se-
¢imlerde HP'nin sayica en ¢ok oyu (22.466) Diyarbakir'da almig
olmasi bu parti hakkinda yukarida belirtilenleri dogrulayici ni-
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telikte ve dikkat gekici bir veridir. DP déneminin sonuna dogru
17 Aralik 1959’da gerceklesen 49'1ar tevkifat: devletin Kiirt ayri-
lik¢ilig1 potansiyelinden rahatsiz oldugunun en belirgin goster-
gesi oldugu gibi DP'nin de Kiirtlere kars: degisen tavrina delil
sayilabilir. Istanbul’daki Dicle Talebe Yurdu 1950’lerde Kiirt 63-
rencilerin sosyallestigi ortamlarin basinda geliyordu (Ekinci
2007; Kutlay 2007). Bu tevkifattan alt1 ay kadar sonra da DP hii-
kiimeti 27 Mayis 1960 darbesiyle devrildi.

DP gibi ¢esitli muhalif gruplara semsiye gérevi yapan bir
partinin kapatilmas: ve liderlerinin siyaset yasakli duruma diis-
melerinin etnik Kiirt muhaliflerinin digerlerinden kismen ayris-
masina sebep oldugu s6ylenebilir. Bir kismi HP deneyimine ka-
tilmis, DP geleneginden gelen siyasetciler Ekrem Alican’in lider-
liginde YTP'yi kurdular. YTP, 1961'de Tiirkiye genelinde % 13,7
oy alirken, en yiiksek oy aldig1 15 il sdyleydi:

SECIM CEVRESI YTP'NIN OYU | YTP'NIN OY ORANI (%)
Tiirkiye Geneli 1.391.934 13,7
Bingol 22442 54,61
Siirt 35.879 50,97
Tekirdag 53.675 49,32
Adiyaman 82.710 48,87
Bitlis 37.261 46,87
Erzurum 85.468 45,27
Erzincan 36.033 44,27
Sivas 101.245 43,99
Mus 23.162 43,91
Diyarbakar 52.012 42,75
Tokat 66.901 40,21
Giresun 53.996 39,02
Van 24428 38,03
Kirklareli 35.240 36,75
Tunceli 15.587 35,42
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Yukaridaki tablodan da gériildiigi tizere YTP, Tiirkiye tari-
hinin, 1990 sonrasinda ortaya ¢itkan HEP-DEP-HADEP-DEHAP-
DTP ¢izgisi disarida tutulacak olursa, en Giineydogu Anadolu
agirhkli partisiydi ve bu bolgede aldigy oylar oransal olarak
HEP-DEP-HADEP-DEHAP-DTP c¢izgisinin de iistiindeydi. Bu
6zelligi o zamanlar da bilindigi icin gayri resmi olarak ‘Kiirt par-
tisi’ olarak da anmildig1 gozleniyor (Ekinci 2007). Oysa Tekir-
dag’da % 49, Giresun'da % 39, Giimiishane’de % 35 oy alan bir
partinin sadece bir Kiirt partisi olamayacag) aciktr.

Liderligini Ekrem Alican’in istlendigi partide, Glineydogu
agirhg1 nedeniyle dogal liderlik Diyarbakir Milletvekilli ve Sag-
lik Bakani Dr. Yusuf Azizoglu'ndaydi. Azizoglu, Saglik Bakanl-
g1 déneminde Giineydogu Anadolu’ya ¢ok biiyiik hizmetler gé-
ttirdii. YTP feodal Kiirt liderlerinin geleneksel bir siyasal ahgve-
ris ¢ercevesinde ulusal siyasetle entegre olma ¢abasimin goster-
gesidir. DP doneminde baslayan tarimda kapitalistlesme,
YTP'nin kapitalizme hevesli Kiirt seckinlerini de Tiirkiye siyase-
tiyle merkez sag tizerinden biitiinlesmeye tesvik etmisti (Ekinci
2007). 1963 yihna gelindiginde etnik Kiirt boyutu olan en son si-
lahli isyanin (Dersim 1938) iizerinden ceyrek yiizyil ge¢mis, zen-
gin ve egitimli Kiirt kdkenli seckinler ortaya ¢itkmisti. YTP siya-
sal ayrihkcihk veya radikal sol diisiinceleri olmayan, Tiirki-
ye'nin siyasal, ekonomik ve kiiltlirel sistemine entegre olmaya
hevesli Kiirt seckinlerini i¢inde barindiriyordu. Fakat koalisyon
ortagi CHP'nin I¢isleri Bakar Hifz1 Oguz Bekata'nin Yusuf Azi-
zoglu'na Kiirtciiliik ithaminda bulunarak yiiklenmesi ve sonra-
sinda TBMM'deki tartismalar, 6zgiirliiklerin gorece genis oldu-
gu 1960'larda dahi CHP tarafindan temsil edilen merkezi biirok-
rasi ve burjuvazinin yiikselen Kiirt feodalleri ve seckinleriyle
boylesi bir eklemlenmeye razi olmadiklarimi gosteriyor.l” Kiirt

17 Yusuf Azizoglu'nun Hifzi Oguz Bekata'nin ithamlarini 6zetleyerek
yaptig1 ve Dogu’daki halk ile beraber kendisinin de Ttirk oldugunu ifa-
de ettigi cevabi konugmast i¢in, TBMM Tutanak Dergisi, 1. Donem, Cilt
22,149. Birlesim, 8. 10. 1963, s. 207-215. Samsun Milletvekili Kamram ./ ..
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sbzciigiiniin serbestce ve sikc¢a kullanildig1 bu meshur atisma-
dan sonra bazi Kiirt milletvekilleri!® Azizoglu'nun tavrina (ben
Tiirkiim demesine) tepki gostererek istifa ettiler.1® Gérece 6zgiir
bir, ¢ok partili ortamda ve ekonomik biiylime kosullarinda YTP
tizerinden Kiirt se¢kinlerinin Tiirkiye siyasetine uzun vadeli en-
tegrasyonu ve bu seckinler iizerinden bazi kiiltiirel haklarin ta-
ninmasiyla “Kiirt Sorunu” olarak bilinen konular belki de uzun
vadeli bir ¢6ziime kavusturulabilirdi. Fakat bu sans kacirildi ve
1965 ve 1969 se¢imlerinde Agri, Bingdl, Bitlis, Diyarbakir, Hak-
kari gibi illerde % 55'lere (Hakkari) varan oy aldig: halde, YTP
diger illerde ve bolgelerdeki tabanini kaybettigi icin Tiirkiye ge-
nelinde 6nce % 3,72'ye sonra da % 2,18’e geriledi ve siliklegserek
onemini kaybetti.

YTP’de ifadesini bulan, benim “makul sag Kiirt muhalefe-
ti” olarak adlandirdigim yap1 marjinalize olunca, Kiirt talep-
leri gitgide sol parti ve akimlar tarafindan dile getirilir oldu.
Bu dogrultuda bir bagka gelisme, Tiirkiye KDP’sini kuran Fa-
ik Bucak’in ¢ocuklarinin 6niinde vurularak &ldiiriilmesi ol-

.. Evliyaoglu’'nun Bekata’'nin YTP ve Azizoglu'nu rencide edici ko-
nugmasina cevaben yaptigi konugma, 147. Birlegim, 2. 10. 1963, s. 136-
137; Agri milletvekili Riza Polatin Bekata’y: eski Agri Milletvekili
Halis Oztiirk’e karst tavri nedeniyle elestirisi, 148. Birlegim, 3. 10.
1963, s. 168-9; Bekata’nin Recai Iskenderoglu (Diyarbakir), Esat Kemal
Aybar (Mardin) ve Stddik Aydar’in (Bingol) miidahaleleriyle kesilen
cevabi konugmasi, s. 169-171. Hifzi Oguz Bekata ve YTP’nin ¢ogu
Kiirt kokenli milletvekillerinin aynt dogrultuda pek ¢ok tartigmasi ol-
mugtur.

18 Urfa Milletvekili Kemal Badilli ve Siirt Senatérii Abdiillatif Aykut
YTP’den istifa etti. Kemal Badilli (1923-1975) Tiirkiye’de ilk Ktirt dilbilgi-
si kitabini yayimlamigtir. Bu bile 1960’larin Tiirkiyesinde etnik konular-
da gorece serbest bir yayin ve diiglince ortami oldugunu, 12 Mart ve bil-
hassa 12 Eylul darbesi sonrasindaki bazi tabu ve yasaklarin o dénemde
olmadigiru gosterir. Adi gecen http: / /www. badilliasireti. com/?p=66

19 Fakat Hifzt Ofuz Bekata’muin bu atigmadan sonra [cigleri Bakanligi'n
kaybetmesi, CHP yonetiminin Bekata'nin goriiglerine taraftar olmadigi
seklinde de yorumlanabilir.
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du.20 1965 secimlerinde TIP {ilke genelinde % 2,97 ve iller ba-
zinda en ¢ok Tarik Ziya Ekinci'nin milletvekili aday1 oldugu Di-
yarbakir'da % 8 oy almigti. TIP’in oy tabani da cift odakliydu: TIP,
bir yandan iilke genelindeki oylarinin neredeyse beste birini aldig:
Istanbul (% 7,93) ve yine ortalamanin iizerinde oy aldi§1 Ankara (%
4,3) ve Izmir (% 3,9), diger yanda etnik Alevi ve Kiirt secmene hi-
tap eden soylemiyle Diyarbakir (% 8), Kars (% 6), Tunceli (% 5,8)
Agn (% 4,9), Amasya (% 5,7), Yozgat (% 5,3), Hatay (% 4,6) ve
Tokat (% 4) illerinde Tiirkiye ortalamasinin iistiinde oy ald1.

TiP’in 1965 Segimlerinde Kiirtlerin ve Alevilerin Yogun
Yasadig1 Baz: illerdeki Oy Oranlart

ILLER TiP’IN OY ORANI (%)
Diyarbakir 8

Kars 6

Tunceli 58

Amasya 5,7

Yozgat 53

Agni 49

Tokat 4
TURKIYE GENELI 2,97

TIP Kiirt kékenli vatandaglann etnik kékenlerinden dolay: ay-
rimciiga ugradigini ulusal diizeyde parti propagandasinda dile
getiren ilk yasal partiydi. DP, HP, YTP gibi sag partilerde siyaset
yapan Kiirt kékenli feodal ve yerel seckinlerin aksine Kiirtleri bir
etnik grup olarak algiliyor ve dolayisiyla tiim Kiirtlere hitap ede-
rek, Kiirtlere halk tanimini atfediyordu. Bu séylem, Marksist-Le-
ninizm'’in Stalin tarafindan teorik ve pratik ¢ercevesi ¢izilen milli-

20 Sertag Bucak’in aktardigina gore babasi (Faik Bucak) vuruldugu anda
degil, kaldirildig1 hastanede, resmi makamlardan acil tibbi yardim is-
tendigi halde, gerekli miidahale ve tedavinin yapilmamasi neticesinde
hayatint kaybetti (Bucak 2007).
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yetler sorununa ¢ozim yaklasimdir. Pratikte Sovyetler Birligi, Yu-
goslavya, Cekoslovakya ve Cin Halk Cumhuriyeti gibi etnik federal
devlet yapilar1 ortaya ¢tkaran bu sosyalist teorik model, Tiirkiye'de
uygulandig: takdirde elbette iiniter devlet yapisina taban tabana zit
bir degisim gerektirirdi ve bunun savunulmas: da siiphesiz o za-
manki yasalara gore de sug sayilird1. Fakat TIP hicbir zaman Mark-
sist-Leninizmin milliyetler siyasetinin Tiirkiye’de tatbikini savunma-
di ve hatta bundan daha 1liml taleplerden bile kagindi.2! Bununla
beraber TBMM'ye Kiirtleri bilhassa ilgilendiren bazi konulari, 6rne-
gin Giineydogu Anadolu’daki komando harekatlarini ve bunlarm
Anayasa’da giivence altina alinan insan haklarina uygunlugunu
giindeme getirdi. TIPin bu ihtiyath tavrima karsin 1970'deki 4. Bii-
yiik Kongre'de “Tiirkiye'nin dogusunda Kiirt halki yagamaktadir”
seklinde karar ahnmasindan yola ¢ikan savcilar “Kiirt halki” kavra-
minin Marksist-Leninist milliyetler politikasirun uygulanmasinu sa-
vunmak oldugu suglamasiyla TIP’e kapatma davas: agtlar ve parti
kapatldi. Kongrede bu kararin alinmasi, TiP'in eriyen oy tabarurun
1969 secimlerinde Kiirtlerin yogun olarak yasadig illere kay masinin
sonucu olabilir. Bu se¢imlerde acik farkla en ¢ok oy alinan il, Kemal
Burkay’in aday oldugu Tunceli'ydi (% 16,8). Tunceli'yi Adiyaman
(% 8,5) ve Kars?2 (% 8,3) izliyordu. TIP/in kapatilmas: 12 Mart

21 Genel olarak Tiirkiye’de sosyalist hareketin, etnik kategorilere iligkin
Sovyetler Birligi modelini savunup savunmadig belli degildir. Bu ko-
nuda kesin bir yargiya gotiirecek bir yaymna rastlamadigim gibi, bu d6-
nemdeki sol hareketi iyi tantyanlardan da kesin bir cevap alamadim. Ta-
ik Ziya Ekinci, Naci Kutlay, ve Baskin Oran, Tiirk sosyalistlerinin Sov-
yet tarzi bir etnik federalizme itibar etmediklerini ve hatta bu konulart
bu sekilde tartismadiklarint belirtirken, Murat Belge Ttirk sosyalistleri-
nin etnik konulardaki ¢6ziim &nerisinin SSCB modeline benzeyip ben-
zemedii sorusunu, ‘herhalde 6yle bir seydi’ diye cevapliyor (bakiruz
onceki dipnotlarda adi gegen kisilerle goriigmeler). Kisacast, bu konuda
bir yargiya varmak simdilik imkéansiz goériiniiyor.

22 TiP’in Kars milletvekili adayt Naci Kutlay, kiiciik bir oy farkiyla millet-
vekili secilemedigi bu secimlere hile karigtiginu, fakat secim sonuglart-
na itiraz ederek sonucu degistirmesinin de fiilen imkansiz oldugunu
iddia ediyor (Kutlay 2007).
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1971 muhtiras: siirecinin bir par¢asidir. 12 Mart, 12 Eyliil’de
cok daha hizlanarak yasadigina ve terérizme kayis: getiren
parcalanma silsilesini ve radikallesme siirecini tetikledi. Kiirt
koékenli solcularin bir kismi Ozgiirliik Yol ve DDKD gibi 6r-
giitlere boliinerek hem birbirlerinden hem de Tiirkiye solu-
nun genelinden biiytik 6l¢lide koptular. 1971-1980 arasindaki
dénem yasadisina ve siddete kayma yolunda bir kulugka ev-
resi olarak degerlendirilebilir.

Etnik ve kiiltiirel hak taleplerinde bulunan ve yasadis: or-
gilitlere kaymamis fakat Kiirt kimliginin taninmasi yolunda
beklentileri olan bazi segkinler, 1970’lerde CHP’ye 1980’lerde
de SHP"ye destek verdiler. Bunlara 6rnek olarak “Tiirkiye’de
Kiirtler vardir ve ben bir Kiirdiim” diyen ve Ecevit hiikiime-
tinde Bayindirlik Bakanlig1 yapmus olan Serafettin Elgi gibi si-
yasetciler sayilabilir. Burada ilgin¢ olan, 1970’lerde etnik
Kiirtlerden ¢ok Alevilerin radikal sol ve siddet eylemleriyle
6zdeslestirilmeleridir. 12 Eyliil 1980 darbesi bu durumu ters-
yiiz edecek, Alevilerin radikal sol ve siddetle iliskisi kesilerek
bu iligki, hem de simdiye kadar hi¢ gériilmeyen bir niteliksel
ve niceliksel boyutta, etnik Kiirt ayrilik¢t hareketinde ortaya
¢itkacaktir. PKK terdrizminin belirleyici oldugu 1980°lerde ve
1990°1larda, Kiirt kiiltiirel haklar: konusunda biiytik bir adi-
min atil(a)mamis olmasi bu baglamda 6greticidir. Aleviler ise
1980°ler ve sonrasinda, 6nceki donemlere gore taninma ve
hak taleplerinde kisitl1 da olsa ilerleme sagladilar. Bu durum
da silahli siddetin ve terérizmin degil, yasal siyasetin ve hak
arayisinin daha basarili sonug verdiginin kaniti olarak gérii-
lebilir.

Etnik Kirt Muhalefeti, 1980-2002:
Etnik Milliyetcilik ve “Milli Goriis” Arasinda

Etnik Kiirt muhalefetinin 12 Eyliil sonras: ¢eyrek yiizyillik d6-
nemi hakkinda, yazilmis pek ¢ok eserden yararlanarak, mev-
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cut ¢alisma gercevesinde, yalmzca birkag genel tespitte bulu-
nulabilir. Birincisi, etnik Kiirt talepleri 1980 sonrasinda biri
Marksist-Leninist digeri de [slamci olmak iizere iki ana da-
marda temsil edildi. Bunlardan ilki, 6nce SHP icinde yer alan,
daha sonra HEP, DEP, HADEP, DEHAP ve DTP ¢izgisinde 6r-
glitlenenler, digeri ise 1980 dncesinde Milli Selamet Partisi'nin
(MSP) bolgede genisletmeye basladi1g1 tabanina yaslanarak ge-
nisleyen Refah Partisi (RP) ve Fazilet Partisi (FP) idi. MSP da-
ha 1973 secimlerinde giiglii bir ¢ikisla Diyarbakir'da % 18,54
oy alarak, CHP (% 30,45) ve AP'nin (% 20,73} ardindan 3. sira-
ya oturmus, 1977 se¢imlerinde bu oy oranini ve tigiinciiliigii-
nii pekistirmisti.

Milli Selamet Partisi (MSP)' nin 1977 Se¢imlerinde
Giineydogu Anadolu’daki Bazi illerde Oy Orant

iLLER MSP’NIN TURKIYE CAPINDAKI
OY DAGILIMI (%)

Adiyaman 19,2

Bingol 253

Bitlis 27,2
Diyarbakar 17,8

Elazig 14
Malatya 20,3
Mardin 232

Mus 17,9

Siirt »
Sanliurfa 19,5

Van 20,4
TURKIYE GENELI 8,5

Kaynak: TBMM nun resmi websitesi http: //www. tbmm. gov. tr/develop / owa /
sedmler. secim_parti_iller?p_sedm_yili=1977&p_parti=32
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Giineydogu Anadolu Illerinde 1987 Se¢im Sonuglar:

ILLER SHP (%) RP (%) | ANAP (%) | DYP(%)
Adiyaman 24,39 11,43 32,95 23,14
Agri 15,29 14,09 36,73 17,24
Bingol 15,17 22,21 28,50 29,69
Bitlis 13,22 21,17 43,87 15,69
Diyarbakar-1 30,46 22,75 23,81 12,35
Diyarbakir-2 15,94 28,02 21,34 15,21
Elazig 18,94 17,64 23,64 31,21
Hakkari 31,52 2,81 36,03 11,05
Mardin 27,76 17,00 27,90 21,32
Musg 19,35 13,63 34,21 18,36
Siirt 17,38 24,13 27,95 22,93
Sanliurfa-1 13,60 13,13 29,94 18,55
Sanliurfa-2 16,96 10,21 44,87 18,52
Tunceli 54,94 1,45 19,12 19,03
Van 14,08 17,39 25,41 14,11
ULKE GENELI 24,74 7,16 36,31 19,14

1973, 1977 ve 1983 secimlerinde CHP ve onun ardili Halkg
Parti (HP) Diyarbakir'da birinci parti konumunu devam ettirdi.
Fakat daha 1987 seciminde RP, o se¢imde iki se¢im bélgesine ay-
rilan Diyarbakir’da, 2. bélgede % 28 oyla agk ara birinci olurken, 1.
bélgede de % 1 farkla ANAP'1n ardindan tigiincii oldu. Fakat etik
Kiirt milliyet¢iliginin HEP ile siyasal bir viicut bulmasi ve HEP'in
SHP ile se¢im ittifaki ¢ercevesinde girdigi 1991 secimlerinde SHP 2.
bélgede % 70 gibi rekor bir oy alirken, 1. bélgede de % 38 oyla acik
ara birinciligini percinledi. RP ise 1. bélgede % 13, bir 6nceki se¢im-
de lider oldugu 2. bélgedeyse % 10 oy aldi. 1973'ten beri sehirde
tabanini genisleten Milli Gériis hareketinin 1991'de ugradig: bu
tarihi hezimetin arkasindaki sebeplerden belki de en 6nemlisi agi-
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r1 milliyetgi-Tiirk¢ii MCP ile kurdugu se¢im ittifakinin Diyarba-
kr'da ve bolge genelinde hos karsilanmamasiyd: (Bekaroglu
2007). Bir yandan SHP i¢indeki Kiirtcti milletvekillerinin ayr bir
parti (HADEP) catis1 altinda orgiitlenmeleri, diger yandan
DSP'nin ve Deniz Baykal liderliginde yeniden kurulan CHP'nin
1970’lerin CHP'sine gore daha milliyetci soylemleriyle bolge siya-
setinden silinmeleri, Kiirtlerin yogun yasadig illerde siyasal are-
nayi Tiirkiye'nin diger bélgelerinde varlik gosteremeyen ama bol-
gede cok gtiglii bir DEHAP ve halen 1991 se¢imlerinde aldig1 agir
darbenin hasarindan kurtulamamis ve 1987 seviyesini dahi tuttu-
ramamus fakat ulusal diizeyde giiclii ve bélgesel diizeyde de HA-
DEP’ten sonra ciddi bir tabani olan ikinci parti olan RP"ye birakt.
Ote yandan, Bat bélgelerinde de Kiirtler igin etik ve kiiltiirel
haklar talep eden ve Tiirkiye sosyalist ve liberal hareketleriyle bir-
likte hareket eden, ODP ve YDH gibi kisi ve gruplar oldugu hal-
de, bu partiler Dogu bélgelerinde ciddi bir toplumsal taban bula-
mad:. Siyasal Islamciligim Kiirtler arasinda ¢ok eski bir tarihi ve
genis toplumsal destegi oldugu gibi, Tiirkiye’de siyasal Islamcili-
gin ruhani, entelektiiel ve siyasal kadrolar1 arasinda da pek ¢ok
Kiirt yer aldi (Kutlay 2005).

1995-2002 déneminde ANAP ve DYP'nin agsiretlere ve yerel
seckinlere dayanarak hatir1 sayilir bir destegi muhafaza ettikleri
goriiltiyor. FP 1999 seciminde dahi Diyarbakir’da RP'nin 1987’de-
ki oy oraninin ¢ok altinda kalmus, 2002'de Tirkiye ¢apinda gortl-
memis bir zafer kazanan AKP Diyarbakir’'da ancak % 16 oy alabil-
mis (DEHAP % 56), yani 1987’deki RP seviyesini yakalayamamuis-
t. Fakat 2002 secimleri ortaya ¢ikmakta olan yeni siyasal cografya-
nun ilk isaretlerini veriyordu. Bu konuda Van’daki se¢im sonuglari
ogreticidir. Bu ilde DEHAP % 40, AKP’yse % 25 oy almus, diger
partiler % 7'nin altinda kalmisti. 2007 yilina gelindiginde DTP'nin
DEHAP'in oylarimi % 20 kadar bir kayipla muhafaza ettigi,
AKP'nin ise DEHAP disindaki tiim oylar1 kendi bilinyesinde top-
ladig1 bir siyasal yap: bolge geneline hakim oldu. 1987’de RP'nin
yakaladig1 basaridan 20 yil sonra AKP, Islama sag siyaseti bolge-
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de istikrarli yiikselen bir akim haline getirmeyi bagardi. Bu yiikse-
lis kismen ekonomideki biiyiimeye bagli olsa da Islama siyasal ha-
reketin Miisliimanlar arasindaki etnik farkliliklar: slam mille-
ti/ timmeti ortak paydasinda degerlendirmesi, Tiirkiye ¢apinda 6r-
glitlenmis diger partilerinse etnik cesitlilige dair ciddi bir toplum-
sal projelerinin olmayisi da bu ytikseliste rol oynamistir.

2002 Genel Secimlerinde 18 ilde AKP, DEHAP
ve CHP'nin Oy Oranlar:

[LLER AKP (%) DEHAP (%) CHP (%)
Adiyaman 41,42 11,97 13,39
Agr1 17,70 35,06 9,61
Bingol 31,73 22,18 7,88
Bitlis 17,67 29,95 4,52
Diyarbakir 15,96 56,13 5,92
Elazig 41,99 7,12 8,86
Hakkari 6,81 45,10 8,15
Kars 17,24 19,58 16,74
Mardin 15,43 39,58 11,62
Mus 16,90 38,09 6,23
Siirt” 84,82 - 13,79
Tunceli 6,67 32,55 24,62
Sanliurfa 22,90 19,28 9,90
Van 25,86 40,85 5,15
Batman 20,62 47,10 6,88
Sirnak 14,02 45,94 4,71
Ardahan 11,76 15,93 21,89
Igdir 6,50 32,68 14,84
TURKIYE GENELI 34,43 6,14 19,41

Kaynak: http: / /www. belgenet. net/ ayrint. php?yil_id=14.

* Siirt’te sadece %10’luk tilke barajuu gegen iki partinin (AKP ve CHP) katilma-
smna izin verilen ikinci tur bir se¢im yapild.
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2007 Genel Segimlerinde 18 ilde AKP, DEHAP
ve CHP’nin Oy Oranlar

ILLER AKP (%) BAGIMSIZLAR CHP (%)
(DEHAP) (%)
Adiyaman 65,31 8,04 13,95
Agn 63,02 24,36 2,57
Bingol 71,12 14,28 4,15
Bitlis 58,82 21,77 8,65
Diyarbakir 40,90 47,01 2,01
Elazig 57,20 3,06 7,07
Hakkari 33,49 56,24 3,54
Kars 41,18 15,63 13,37
Mardin 44,06 38,77 6,92
Mus 38,60 45,81 3,13
Siirt 48,78 39,51 3,46
Tunceli 12,27 59,96 16,58
Sanliurfa 59,78 20,14 4,75
Van 53,22 32,60 4,06
Batman 46,41 39,42 3,91
Simak 26,93 51,83 6,72
Ardahan 40,60 9,27 32,29
Igdir 28,91 40,53 8,36
TURKIYE GENELI 46,58 ~5 20,88

Kaymnak: http: / / www. belgenet. net/ ayrinti. php?yil_id =15&il_id=0

Tarihi bir Reform: Azinlik Dillerinde Yayin (2004)

Avrupa Birligi (AB)’yle entegrasyon gercevesinde azinlik dille-
rinde yayma iliskin diizenlemeler DSP-MHP-ANAP hiikiimeti
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doneminde yapilmaya baslanmisti. Fakat etnik ve kiiltiirel hak-
lar s6z konusu olunca, yasal diizenlemenin uygulamaya yansi-
mamasl veya ¢ikarilan yasalarin ¢ok garip biirokratik engelle-
melerle karsilasmasi sikga rastlanan durumlardir (Oran 2004).
Bu baglamda etnik azinlik dillerinde yayinin, Arapga, Bosnakga,
Cerkezce, Kiirtge ve Zazaca olmak tizere AKP déneminde basla-
mus olmasi anlamli bir gelismedir. Neden AKP? AB 1980’lerden
beri Tiirkiye’de etnik gruplara dilsel ve kiiltiirel haklar verilme-
sini talep ettigi halde, devlet televizyonundan azinlik dillerinde
yayinn 2004 yilinda AKP déneminde baglamis olmasi kanimca
AKP'nin ve iginden geldigi Milli Goériis geleneginin Tiirkiye’de-
ki etnik kategorilere Islam milleti anlayigiyla yaklasimi géz 6nii-
ne alinmadan agiklanamaz. Bu Islama bakigin durum tespiti
soyle ozetlenebilir: “Biz birdik, biitiindiik, bir immettik, geldi
emperyalizm... Once Araplarla Tiirkleri ayirdi, sonra Araplar:
ayirdi ve bizi sémiiriiyor” (Bekaroglu 2007). Bunun 6tesinde, Is-
lamci ¢6zlim &nerisi de iki climlede s6yle 6zetlenebilir: Yiizyil-
lardir Islam milleti olarak barig iginde birarada yagayan Tiirkler
ve Kiirtler, laik reformlar ortak Islam bagini kopardig: igin bir-
birlerine kars: diismanhk gelistirdiler. Bu tespitten hareketle,
tekrar ortak Miisliiman kimligi vurgulanirsa diismanlik biter ve
etnik ayriliklar ortadan kalkar.Z> Oysa bu basit mantiksal ¢ika-
run, siyasetin en temel boyutlarindan birini, zaman boyutunu
g6z ardi etmektedir. Soyle ki, toplumsal siiregler tarih icinde
farkli boyutlara evrilerek farkh bir sekil alirlar.

Ortak Miisliiman kimliginin laik reformlarla 6nemini kaybet-
mesi, 19201 yillarda gérece dindar Tiirk ve Kiirt kokenli insan-
larin dinsel ortakliklarina ragmen farkh etnik kimliklerini vur-
gulamalarina yol agmus olabilir. Fakat bu baslangi¢ noktasindan
80 yil sonra, en az dort kugsak laiklesme siirecinden gegtikten ve
Miisliiman kimligi etnik kékeni Kiirt olan ve olmayan bir¢ok va-

23 Necmettin Erbakan’in ‘biz olmasaydik Tiirkiye boltintirdii” beyanati an-
cak bu diigtincenin bir yansimast olarak degerlendirilebilir (Bekaroglu
2007).
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tandas i¢in 6nemini kaybettikten sonra, [slamiyeti yeni bir kim-
lik ingsasinin temel unsuru olarak vurgulamak sorunu ¢6zemez.
Nitekim, 2007 secim sonuglari, etnik Kiirt talepleri acisindan, fs-
lama yaklagimin hem basarisina hem de basarisizhina isaret
etmektedir: Basarisi, Glineydogu Anadolu’da % 50'nin tizerinde
oy almug olmasidir. Basarisizhig, laik bir etnik Kiirt kimligini
temsil eden DTP'nin de bazi illerde % 50ye varan, toplamda 2
milyon yetiskin vatandasin oyunu almasidir. Yukarida teorik bir
olasilik olarak isaret ettigim durum gerceklesmis, tarihsel siireg
icinde, Islam merkezli bir siyasal kimlige sicak bakmayan Kiirt
kokenli halk kitleleri olusmustur. AKP, bir yandan AB'nin 6n-
gordiigii etnik ve kiiltiirel haklari saglayarak, bir yandan da Is-
lami bir ortak kimligi 6n plana ¢ikararak, Kiirt kékenli vatandas-
lar arasinda geleneksel dindar yapilari ne 6l¢iide restore edebi-
lecek ve Kiirtlerin kiiltiirel taleplerini ve temsilini kendi semsi-
yesi altinda ne kadar karsilayabilecek, bunu ancak zaman goste-
recektir.
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TURK SIYASI TARIHINDE ALEVILIK:
ALEVI HAREKETINDE ETNIK ve DINSEL
FARKLILASMALAR UZERINE
GENEL BiR DEGERLENDIRME

Ali YAMAN!

Tiirk Siyasi tarihinde Aleviligin izledigi siire¢, giinlimiiz gelismeleri-
nin oldugu kadar ge¢misin de 6nemli etkisi altinda oldugunu acik¢a
ortaya koymaktadir. Alevilerin kendi yapisal sorunlar1 ve diger top-
lumsal gruplar ile olan iliskilerinde varolan sorunlar, Cumhuriyet 6n-
cesi donemden devralinmus ve, daha sonra ele alinacag) iizere, gesitli
nedenlerle bunlarn {izerinde durularak ¢oziumler {iretilmesi miim-
kiin olamamustir. Bu sorunlarin tizerine Cumhuriyet déneminde ya-
sanan geleneksel yapilar hizla parcalayan kentlesme, Tiirkiye’de sag-
sol kutuplasmasi, 1990]arla birlikte etnik /dinsel degerlerin yiikselisi
gibi gelismeler de eklenince, Alevilikle ilgili var olan sorunlarin ¢&-
ziimlenmesi $6yle dursun, birbirine eklemlenen yeni sorunlarin da
ortaya ¢iktig1 goriilmiistiir. Biz bu béliimde Osmanli’dan bugiine
uzanan tarihsel siirecte Alevilerin yasadig1 degisimin nasil etnik ve
dinsel acilardan farkli yorum ve anlayislara yol a¢tifinu ve bunun
Alevi kimligi tizerinde yarathg) etkileri genel olarak incelemeye ¢ah-
sacagiz. Bu yapilirken 6ncelikle, konunun tarihsel arkaplani sunula-
cak, Aleviligin sosyal, siyasal bazi belirgin 6zelliklerine dikkat gekile-
cektir. Ardindan etnik ve dinsel farklilasmalar ele alinacaktir.

1 Yrd. Dog. Dr, Abant Izzet Baysal Universitesi, I.1.B.F. Uluslararast 1ligki-
ler Bolumti.
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Alevilik: Genel Bir Degerlendirme

Anadolu’da Aleviligi anlamaya ¢alisirken yazih ve sézlii kay-
naklarin birlikte degerlendirilmesi gerekmektedir. Bu zorunlu-
luk Aleviligin kendine 6zgii tarihsel ve sosyolojik 6zelliklerinin
dogal bir sonucudur. Genel olarak yazili kaynaklarda Anado-
lu’da yasayan Alevi kitlelerin inanglarinin ya Stinni-$ii ayrihgi-
na dayandig) veya eski Tiirklerin inanglarina yani Samanizme
dayandig1 veya eski Ortadogu ve Anadolu inanclarina dayandi-
g1 ifade edilmektedir. Bazi caligmalarda ise bunlarin hepsinin et-
kili oldugunu distinen senkretist tez savunulmaktadir. Konu-
nun uzmanlarina gore, Anadolu’da Alevilik konusunun agiklan-
masinda bu karma tezin daha gecerli oldugu goriilmektedir
(Ocak 1991: 51). Bize goére de Anadolu’da Alevilik konusu ancak
Tiirk kitlelerin anayurtlarindaki inanglari, [slami benimsemeleri,
g6¢ etmeleri sirasinda ve son olarak geldikleri Kiigiik Asya’da
karsilasmig bulunduklan dinsel/kiiltiirel akimlar ve farkl etnik
topluluklar anlasilmak suretiyle ele alinabilir. Bu ylizden Ana-
dolu’da Aleviligin kékenini sadece Islam tarihinde Siinni-Sii b6-
liinmesine kaynaklik eden olaylarda aramak tarihsel ve sosyolo-
jik olarak hi¢bir gecerlilige sahip bulunmamaktadir. Bize gére
konu iizerinde yerli-yabanci bilimsel arastirmalarin bugiin ulas-
t1§1 sonug budur (Yaman 1996: 19). Alevilik ancak gogebe, yari-
gocebe Tiirklerin yiizyillara yayillan zaman siirecinde ve farkl
cografyalarda, farkh inanglara ve kiiltiirlere sahip halklarla ilis-
kide bulunmalari sonucunda olusan bu tarihsel arkaplanin dik-
kate alinmasi ile anlasilabilir.

Anadolu’da Alevilik, Islama iliskin dinsel kurum ve kurallar-
dan fslam tarihine, dinsel metinlerin anlasiimas: ve yorumlan-
masina kadar, Siinniligin islam yorumundan ¢ok farkli bir yapi-
ya sahip bulunmaktadir. Yiizyillarca bir arada yasamanin, ayni
kaynaklardan beslenmenin dogal bir sonucu olarak ¢esitli ben-
zerlikler de bulunmakla birlikte, Aleviligi Siinniligin Islam ka-
liplan igerisinde anlamaya calismak olanaksizdir. Alevilik, ta-
rihsel ve sosyal kosullarin dogal bir sonucu olarak, kitabi olmak-
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tan ¢ok, sozlii gelenege dayali eski inang ve geleneklerin Islami
sekiller altinda yasamaya devam ettigi bir inanctir. Aslinda her
yerde, yeni dinler, inanglar kendilerinden énceki inang unsurla-
rin1 az veya ¢ok kendi biinyeleri i¢inde yasatmay: siirdiirtirler.
Gerek Siinniler gerekse Aleviler arasinda bu Islam 6ncesi veya
sonrasi farkh inanglara ait unsurlarin nasil islamlasarak yasatil-
digin1 gérmek olanakhdir. Alevi inancinda gelenegin dini ku-
rum ve kurallara baskin gelmesine dayanan bir inang yapilan-
masindan s6z edilebilir.

Tiirkiye’de yasayan Alevilerin sayisina iliskin istatistiksel ve-
riler olmadigindan birbirinden farkh veriler ileri siiriilmektedir.
Tiirkiye’de dinsel ve etnik konularda varolan tabular nedeniyle,
yapilan resmi niifus sayimlarinda bu konuda bilgi saglanmasi
pek miimkiin gériinmemekte ve dolayisiyla Alevilerin sayis1 ko-
nusunu herkes tahmini olarak kendine gére yazmaktadir. Degi-
sik ¢evrelere mensup arastirmacilar Tiirkiye’deki Alevilerin sa-
yisina iligkin 5 ile 25 milyon arasinda gériisler ileri siirmektedir-
ler. Alevilik konusunda ¢alisan arastirmacilara gore, Tiirkiye’de
yaklasik 15 milyon Alevi bulunmaktadir (Kehl-Bodrogi 1997: XI;
Poyraz 2006: 1).2 Eskiye oranla iyilesmeler saglanmakla birlikte,
giintimiizde de cesitli ortamlarda Alevi kimligini gizleme geregi
duyan Aleviler bulunmaktadir. Ciinkii Tiirkiye’de inang 6zgtir-
lagii ve farkl inang ve yorumlara karsi hosgérii konusunda bu-
giin hala sorunlar bulunmaktadir. Tiirkiye’de Omer Seyfettin ve
Haldun Taner gibi taninmus sahsiyetlerin kitaplarinda bile Kizil-
bas sdzciigiine yiiklenen pejoratif anlamlarla Aleviler agik¢a ay-
rimciliga tabi tutulabilmektedir.? Burada muhafazakar din adam-

2 Konda Aragtirma ve Danigmanlik Sirketi'nce gerceklestirilen “Toplumsal
Yapi Aragtirmasi 2006, Biz Kimiz” adli aragtirmaya gore ise Tiirkiye’de Ale-
vi oldugunu séyleyenlerin sayist yaklagik 4,5 milyondur (% 5,02). Bu konu-
da bkz http: / /www konda.com.tr/html/dosyalar/ ttya_tr.pdf (Cevrimici
22 Subat 2009).

3 Omer Seyfettin’in Harem ve Haldun Taner'in Sishaneye Yagmur Yagyordu
adli kitaplarina tepkilere iligkin haber icin bkz. http: //arsiv.sabah.com.
tr/2007/02/13/gnd110.html (cevrimici 07. Agustos 2008).
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lar1 ve yazarlarin kitaplarindan 6rnek vermeden bile durum bu-
dur. Bu érnekler bile Alevilere yonelik marjinallestirici tutumu
g6z oniine sermektedir.

Alevilerin niifuslarindan kaynaklanan potansiyeli onlar za-
man zaman Tiirkiye siyasetinin de merkezine yerlestirmektedir.
Yiizyillardir igerisinde bulunulan daginik ve 6rgiitsiiz yapilan-
manin yarattig1 sikintilar 6zellikle son yillarda Tiirkiye ve diin-
yanin her yaninda kurulan dernek, vakif ve federasyonlarca gi-
derilmeye calisilmaktadir. Zaman zaman siyasal partilerin ve
degisik c¢ikar gruplarinin Alevileri kendi amaglar1 dogrultusun-
da kullanmaya c¢ahstiklar1 da goriilmektedir. Cumhuriyet déne-
minde ise alimlarda, egitim kurumlarinda, Diyanet [sleri Bag-
kanligi'nda ve camilerde zaman zaman ayrimc1 uygulamalarla
karsilasabilen Aleviler, artik 6zellikle inang gereksinimlerine y6-
nelik ¢alismalara baglamislar ve bu baglamda kentlerde cemev-
leri kurmuslardir. Bugiin biiyiik 6lclide kentlerde yasayan Ale-
viler cemevlerinde giderek artan oranda ibadet etmekte ve dev-
letin heniiz —cemevi adiyla bir ibadethane olarak resmen- tani-
mad1g1 ancak dernek, vakif vb. isimler altinda faaliyete ge¢cmele-
rine de karisilmayan bu merkezler giderek daha da yayginlas-
makta ve kurumsallagmaktadir. 2006 yilinda Istanbul’daki Ale-
vilerce kurulmus sivil toplum kuruluslari tizerinde gerceklestir-
digim bir alan calismasina goére, sadece Istanbul’da 45 adet
cemevi bulunmaktadir.

Tarihsel olarak geleneksel Alevi yerlesim alanlarinin merke-
ze uzak bolgelerde yogunlastigi bilinmektedir. Bu da Anado-
lu'nun kolonizasyonu? sirasindaki gelismeler ve bu kolonizas-
yonu gergeklestiren kitlelerin sosyoekonomik yapilaryla ilgili-
dir. Aleviler ¢ogunlukla merkezi iktidarin uzaginda ve Siinni

4 Anadolu'nun kolonizasyonu ile vurgulanan nokta, Anadolu’ya gelen
ahalinin yerlesik veya gocebe/yar1 gocebe topluluklara bagh olma du-
rumlarina gére merkez ve cevrenin olugmasidir. Ayrica bu topluluklarin
merkez ¢evre karakterine sahip olmalari, zaman icerisinde kargiliklt ge-
ciglerin olmayacagi anlamina gelmez.
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kitlelerin yerlestikleri genellikle diizliik alanlarin aksine, ulasil-
mas gii¢ daghk alanlara yerlesmislerdir. Sosyal organizasyonla-
r1 da dogal olarak i¢inde bulunduklar1 cografi ve sosyoekono-
mik ortamin ortaya gikardig bir yapilanmadir. Geleneksel ola-
rak Alevilerin 1960'lar 6ncesinde agirlikla kirsal niteligi baskin
bir toplum kesimi olduklar: séylenebilir. Alevilerin sosyal orga-
nizasyonu da bu yap:1 dogrultusunda sekillenmis ve yiizyillarca
bu yap1 kéyden kente gé¢ sonrasinda ¢oziilene kadar da bu se-
kilde stirmiistiir.

Geleneksel Alevi yorelerine bakildiginda Alevi kitlelerin da-
ha ¢ok, tarim ve hayvanciliga dayal bir sosyoekonomik yapilan-
maya sahip olduklarindan s6z edilebilir. Tarim ve hayvanaliga
dayali bu genel 6zelligin yan sira toplulugun gécebe, yari-goce-
be veya yerlesik olup olmamas: da sosyoekonomik yapilanma-
da belirleyici bir rol oynamaktadir. Geleneksel Alevi yorelerinde
ev ekonomisi olarak nitelenebilecek bir yapilanma egemendir.
Bu ekonomik yapi ailelerin belli oranda topraga sahip oldugu ve
o toprakta iirettigini ya kendi tiikettigi ya da kiigiik ve yakin pa-
zarlarda satabildigi bir ekonomik yapidur.

Ozellikle 1960'lardan itibaren ev ekonomisine dayal bu yapi-
lanma ortadan kalkmaya baglamugstir. Clinkii niifus kirdan kente
y6nelmeye baglamugtir. Hem cografi bir degisim yasanmis hem de
yiizyllardir oturmus bu cografi ¢evreye dayah ekonomik yapi-
lanma ¢oziilmek zorunda kalmstir. Artik Tiirkiye niifusunun bii-
yiik bir cogunlugu kentsel alanlarda bulunmaktadir. Ayni sekilde
Aleviler de bu gé¢ hareketinin sonucunda kentlere yerlesmisler-
dir.5 Go¢ ve modernlesme siireci olarak ifade edilen bu déniisiim
bugiin hala devam eden bir olgu olarak kargimizdadir. Gelenek-
sel olarak Karadeniz ve Giineydogu Anadolu bélgelerindeki iller-
de sayica daha az olmakla birlikte Tiirkiye'nin her yerinde Alevi-
ler bulunmaktadir. Tunceli, Erzincan, Sivas, Tokat, Kahramanma-

5 Ayata’nin da ifade ettigi lizere, giiniimiizde Alevi niifusun ¢ogunlugu
kentlidir. Ayrica, Ankara’nin yaklagtk % 25’i ve Istanbul'un % 15-20si-
nin Alevilerden olugtugunu da ifade etmektedir (Ayata 1997: 66).
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rag, Malatya en yogun Alevi niifusun bulundugu illerdir. Yurtdi-
sinda ise basta Almanya olmak iizere Avrupa iilkelerinde 6nemli
sayida Alevi niifus yasamaktadir (Yaman 2007: 37 vd.).

Tiirk Siyasi Tarihinde Aleviler

Tiirkiye’deki genel algilamada Alevilerin 6zellikle iki yoniiniin
6n plana ¢kt gozlemlenmektedir. Bunlardan ilki dinsel ola-
rak “dogru” Islam anlayis1 “Siinni Islam” diginda inang ve gele-
neklere sahip olmak, ki bu genellikle “kizilbaghk ve/veya rafi-
zilik”6 olarak da adlandirilmaktadir; ikincisi ise sol egilimli ol-
maktir, ki bu da genellikle “komiinistlik” olarak adlandiriimak-
tadir.” Alevilerle ilgili, “Kizilbas ve Rafizi” ve solcu olmakla es-
deger olarak goriilen “komtinist” seklindeki yakistirmalarin
6zellikle 1990’larla birlikte yasanan gelismelerle giderek kulla-
nimlarinin zayifladiklar séylenebilir. 1990’lardan itibaren Ale-
vilik daha ¢ok, inan¢ boyutuyla 6n plana ¢ikmakta ve daha on-
ce sol kimlikleri Alevi kimliklerinin 6niinde olan veya Alevi
kimliklerini bir sekilde saklama gereksinimi duyan, Alevi kim-
likleri ile bilinmeyen kisiler de artik Alevi kimlikleriyle kamu-
oyunun oniine ¢ikabilmekte bu kimlikleriyle kamusal alanda
var olabilmektedirler.

Tirkiye Cumhuriyeti'nin kurulusundan giiniimiize Alevile-
rin siyaset alaninda niifuslar oraninda temsil edildikleri s6yle-
nemez. Bunun temelinde asagida genel olarak siralamaya ¢alisa-
cagimiz cesitli nedenler bulunmaktadir:

6 Kizilbag sézciigii Alevilerce Hz. Ali ve Sah Ismail’le de baglantily, tarih-
sel bir temele dayandirilmasina kargin, kimi Stinnilerce “sapmig” anlami-
na gelen Rafizi s6zciigii ile birlikte “ahlaksiz, dinsiz” gibi olumsuz an-
lamlarla ytiklii olarak kullarulmigtir.

7 Subagi da benzeri gekilde “... Aleviler Tiirk politik yasaminda her zaman tar-
tismalt olmusg ve genellikle de birer ‘suclama’ unsuru olarak kodlanmus ii¢ ayr
kavramla (Kizilbag, komiinist, Kiirt) iliskilendirilmislerdir...” diyerek konuya
dikkat cekmektedir (Subagi 2005: 190).
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1. Tarihsel ve sosyolojik olarak, Alevilerin yagamindaki kirsal
agirlik, onlarin Osmanl Imparatorlugu’ndan giiniimiize sivil-
askeri biirokrasi diizeyinde geri planda kalmalarinda etkili ol-
mugtur.

2. Ozellikle 16. yiizyildan itibaren Siinniligin Osmanh Impa-
ratorlugu’nun resmi mezhebi haline gelmesi, Alevi topluluklar
Stinnilige aykir1 ve gayri resmi inanislar1 nedeniyle marjinal ve
kapal bir topluluk durumuna getirmistir.

3. Diger bir neden ise bir énceki nedenle de iligkili olan si-
yasi marjinalitedir. Siyasi marjinalite olarak ortaya ¢ikan du-
rum ise Osmanli-Safevi miicadelesi ve bu miicadelede Kizil-
bas-Alevi topluluklarin, Tiirkge siirleri de olan Sah Ismail’in
basinda oldugu, Safevi Devleti'ni desteklemelerine dayan-
mistir.

Sozii edilen bu sosyal, dinsel ve siyasal marjinalite Alevi
topluluklarin Anadolu’nun merkeze uzak alanlarinda devle-
tin etkisinden uzak, i¢ine kapali bir topluluk hayat: siirmele-
ri sonucunu dogurmus, bu hayat icerisinde dinsel, egitsel, hu-
kuksal vb. her tiirlii sorun topluluk i¢i mekanizmalarla ¢6-
ziimlenmistir (Yaman 2004: 79 vd.). Aleviler, Osmanl impa-
ratorlugu’nun ardindan Cumhuriyetin kurulugunu destekle-
misler, bu hareketin 6nderi Mustafa Kemal Pasa’ya da biiyiik
bir sempati duymuslardir. Bu destegin temelinde bagimsizlik
savagi sirasinda kendilerinin de destegini saglamak iizere ku-
rulan sicak iliskiler ve bu iliskilere dénemin Haci Bektas Der-
gahi'ni temsil eden Alevi 6nderlerinden Celebi Ahmed Cema-
leddin Efendi ve Dedebaba Salih Niyazi Efendi’'nin verdikleri
destek yatmaktadir (Kansu 1998: 492-494). Cumhuriyetin ku-
rulusu 6ncesinde de olsa kurucu kadronun kendilerini muha-
tap almasi, Cumhuriyetin kurulugu sonrasinda pek ¢ok alan-
da reformlara girismesi ylizyillarca Osmanl devleti tarafin-
dan marjinal ve “yikic1” bir unsur olarak goériilen Alevilerce
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cok onemli goriilmiistiir.8 Alevilerin Cumhuriyet Halk Parti-
si‘ne (CHP) yonelik geleneksel destekleri bu ¢ercevede diisii-
niilmelidir. Cumhuriyetin kurulmas: ile birlikte yurttashk
esasina dayanan bir devlet yapilanmasi ortaya ¢tkmuis, anaya-
sal acidan laiklik devletin temel niteliklerinden biri olmustur.
Ancak laiklik dinin devlet tarafindan kontrolii anlami da tasi-
mugstir. Tiirkiye’ye 6zgi bu laiklik anlayisinda dinin kontroli-
nii saglamak lizere, uygulamada “Stinni-Hanefi anlayis1” esas
alan bir kurum olan Diyanet Isleri Bagkanlhig: (DiB) kurul-
mustur.

Agirlikh olarak 1960'lardanitibaren kentlere go¢ etmeye bas-
layan Aleviler bakimindan DIB merkezli dinsel yapilanmanin
etkileri ilk baglarda pek hissedilmemistir. Ancak DiB zaman ige-
risinde giderek kurumsallasmig, personel ve biitce bakimindan
bir¢ok devlet bakanliginin da tizerinde olanaklara sahip olmus,
iste bu siirecte dinsel alanda Alevilerin “unutulmus” konumlar
giderek daha belirgin bir nitelik almigtir. Ulkede yaganan sag-sol
kutuplagmas: ve ardindan 1980 Askeri miidahalesi doneminde
de Aleviler icinde inangsal ve kiiltiirel erozyon devam etmistir.®
Yeni anayasa ile getirilen zorunlu din dersleri de dahil din egiti-
mi ve DIB'in yapilanmas: biitiiniiyle “Siinni islam” anlayis: cer-
cevesinde devletin himayesi altinda olmay: siirdiirmiistiir. Za-
man igerisinde yasanan kirdan kente go¢ olgusu ve bunun ar-
dindan yasanan gelismeler ile Aleviler giderek inang ve gelenek-
lerinden uzaklasmuglar, bunda “Stinnilige” gére organize edilen
din egitimi ve hizmetleri de 6nemli rol oynamistur.

Cumhuriyet dénemi siyasi tarihimizde, etnik degil de bir
inang grubu olarak ortaya ¢ikan Alevilerin siyasal tercihleri ba-

8 Alevilerin, Atatiirk ve Cumhuriyet reformlarina olan sadakatleri
aragtirmacilarca genel kabul géren bir olgudur (6m. bkz. Vorhoff 1998:
230; Erman 1998: 548; Pope-Pope 2004: 134).

9 12 Eyliil rejiminin kimi kamu y6neticileri Alevi kéylerine zorla cami yap-
trmay1 bir “kamu gorevi” olarak gommuislerdir (Anonim 1996: 19-23; Ay-
nt yonde bkz.: Bora v.d. 1987: 14).
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kimindan stireci su sekilde 6zetlemek miimkiindiir: Tek parti
doneminde CHP,10 ¢ok partili d6neme gegis sonrasi ise Demok-
rat Parti (DP) desteklenmistir. Ardindan DP'nin izledigi mez-
hepci politikalar Alevilerin yeniden CHPye y6nelmelerine ne-
den olmustur.

1966'da, parti amblemi, programi, y6netici kadrosu, programi
ve oy veren se¢menler gibi, her agidan Alevilere hitap eden bir
parti olan Tiirkiye Birlik Partisi'nin (TBP) Tiirk siyasi yasaminda
yer aldig) goriilmektedir. TBP, en ¢ok oy aldig1 1969'da % 2,8 oy
alarak TBMM'de 8 milletvekilligi kazanmasina kargin, Tiirkiye
genelinde Alevi oylarini kendi ¢atis1 altinda toplayamamus ve gi-
derek zayiflayarak, Tiirksiyasal yasamindansilinmistir. 1980 son-
rasi dénemde de Alevi oylarmn blok halinde herhangi bir partide
toplandigini séylemek miimkiin degildir. Ancak Alevi se¢menler
arasinda basta CHP olmak iizere sol partilere kars: geleneksel bir
yakinligin bulundugu bir gercektir. Burada da tercihler esas ola-
rak inang temelli olarak Alevi adaylarin varlifina bagl goriin-
mektedir. Schiiler buna, “...Baz: segim bilgelerinde CHP nin aday tes-
pitinin secim sonucunu etkileyecek en onemli etken oldugundan soz edil-
mektedir. Alevi adaylar atlandiginda, Tokat 6rneginde oldugu gibi, Ale-
vi oylarinda ciddi bir kayip tehdidi giindeme gelebilmektedir...” diyerek
dikkat cekmektedir (Schiiler 1999: 184) Adaylarin kimliginin yan
sira bolgesel 6zellikler de oy verilen parti seciminde 6nemli rol
oynayabilmektedir. Buna 6rnek olarak, Tiirkiye'nin bati ve orta
bolgelerinde sag partilerin de Alevilerden destek gorebilmesi

10 Cumbhuriyet tarihi boyunca Alevilerin agirlikli olarak sol partilerin ve
sol hareketlerin icerisinde olduklar1 bilinen bir gercektir. Bu agirlik ne-
deniyle sol digindaki siyasi parti ve hareketler icerisinde yer alan ve des-
tekleyen Aleviler pek giindeme gelmemektedir. Alevilerin CHP ve sol
partilere verdigi destegin arkasinda Osmanlt Imparatorlugu’nun Stinni
mezhebi odakli idari yapisinin aksine yeni cumhuriyetin laik temeller
tizerinde kurulmasi ve diger sag partilere nazaran dine karsi mesafeli
yaklagim yatmaktadir. CHP'nin diger sag partilerden agagi kalmayan
dinsel alandaki biitiin tavizlerine ragmen, Aleviler nezdindeki olumlu
imaji glintimiize kadar uzanan destegin altinda yatan temel nedendir.
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ve/veya Tunceli, Varto gibi bélgelerde Demokratik Toplum Par-
tisi'nin (DTP) aldig1 yiiksek oy oranlar1 gosterilebilir.

Etnik Kékenler ve Siyasal Tercihler

Tiirkiye’de Kiirtlerin % 70inin Siinni, % 30"unun Alevi oldugu ifa-
de edilmektedir!! (Izady’den aktaran Ayata 1997: 61). Tiirk siyasi
tarihinde etnik kokenlere dayah siyasal tercihlerde bulunma egili-
mi yakin donemde giderek gliclenen bir olgu olarak karsimiza ¢ik-
maktadir. Bilimsel aragtirmalar da bu egilimi destekler niteliktedir.
Schiiler’in aragtirmasimna gore 1980lerin sonlarina kadar kendileri-
ni Kiirt/ Zaza olarak tanimlayan se¢menlerin -bunlara Kiirt/ Zaza
Aleviler de dahil- parti tercihlerinin etnik temelli olmadig}, tercih-
lerin daha ¢ok sosyoekonomik faktérlere dayandig1 gériilmekte-
dir. Schiiler bunu, “..60'l1 ve 70°li yillardaki secim analizleri, bilgelere
gore secim tercihinde ve parti politikalarina baglanmada birinci derecede
sosyoekonomik etkenlerin belirleyici oldugunu ortaya koymaktadir... Do-
gu ve Giineydogu Anadolu’daki Kiirt yerlesim bolgesinde ise secmen ter-
cihi heterojen bir dagilum gostermektedir. 1980’lerin sonuna kadar Kiirt
etnik kimligine dayal bir parti tercihi goze carpmamaktayds...” (Schiiler
1999: 157-158) diye ifade etmektedir.

1980’lerin sonlariyla birlikte ise durum degismeye baslamis
ve 20 Ekim 1991 genel se¢imlerinde Sosyaldemokrat Halk¢ Par-
ti (SHP)'nin Halkin Emek Partisi (HEP) ile ittifaki sonucunda
Glineydogu Anadolu’da sagladig) basar1 etnik kékene dayal
se¢men tercihinin dogal bir sonucu olmustur. Bu ittifakin bitisi
sonrasinda yasanan 1994 yerel ve 1995 genel secimlerinde ise

11 Konda Aragtirma ve Danigmanlik Sirketi'nce gerceklestirilen “Toplum-
sal Yapi Aragtirmasi 2006, Biz Kimiz” adli aragtirmaya gore ise Ttirki-
ye’deki Kiirt/ Zaza oldugunu soyleyenlerin 11 milyon (% 15,68) oldugu
ifade edilmektedir. Ayrica Alevi oldugunu s6yleyenlerin % 43"t Tiirk,
% 42’si Kiirt, % 7’si Arap, kalanlar ise diger etnik kokenlerden gelen ki-
silerden olugmaktadir. Bu konuda bkz: http: //wwwkonda.com.tr/
html/dosyalar/ ttya_tr.pdf (Cevrimici 22 Subat 2009).
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Giineydogu'dan gelen oylar SHP ve yeni CHP'ye gitmemistir.
Bu oylar 1995 yili genel se¢imlerinde HEP’in devamui niteliginde-
ki Halkin Demokrasi Partisi (HADEP)'e gitmis (Schiiler 1999:
186-188), béylece etnik kdkenler se¢men tercihinde giliniimiize
kadar etkili olmay1 stirdirmiistiir. Bu partilerin devami niteli-
gindeki Demokratik Toplum Partisi (DTP) gibi partilerin Giiney-
dogu agirlikh oy potansiyelleri, izlenen Kiirt kimligi temelli si-
yasetin se¢men tercihindeki 6nemini ortaya koymaktadir. Bu
tercihler gerek yerel, gerekse genel secimlerde etkili olmaktadir.
Tiirkiye genelindeki Tiirk/Kiirt/ Zaza-Kirmanc Alevilerin degil,
ama Alevi Kiirt/Zazalarin bir béliimii siyasi tercihlerini etnik
kimlikleri dogrultusunda yapmaktadirlar. Bu baglamda Kiirt
kimligi temelinde siyaset yapan partilerde aktif {iye olarak ¢ali-
san pek cok Alevi Kiirt/ Zaza bulunmaktadir.

SSCB’nin dagilmasi ile iki kutuplu yapinin sonlanmas: SSCB
ve ABD etrafinda sekillenen ideolojik kutuplasmalar: da sonlan-
dirmus, biitiin diinya 6l¢eginde oldugu gibi Tiirkiye’de de etnik
ve dinsel egilimlerin giderek gii¢lenmesine neden olmustur. [gte
bu siireg icerisinde Tiirkiye’deki Alevi topluluklar arasinda et-
nik ve dinsel anlayis farkhliklari daha belirgin hale gelmeye bas-
lamis, genel Alevi kimligi altinda kimi zaman etnik (Tiirk, Kiirt,
Zaza vb.) kimi zaman dinsel (Islam/Miisliiman Alevi, islamdi-
s1/ Ateist Alevi vb.) kirilmalar Alevi kékenli topluluklar: etkile-
mis bulunmaktadir. Tiirkiye’de genel Alevi niifus icerisinde et-
nik kéken farkliliklarinin 6zellikle belli bolgelerle baglantih ol-
dugu soylenebilir. Burada 6ncelikle Alevi kimliginin genel bir
analizi yapilacak ve ardindan etnik ve dinsel acidan Tiirkiye’de
ve yurtdisinda yasanan gelismeler incelenecektir.

Genel Olarak Alevi Kimligi ve Alevi Kimliginin
Dinsel, Etnik Boyutlar:

Kimlik kavrami toplumsal degismenin bir geregi olarak sabit bir
veri olmayip degisken ve insa edilen bir nitelik gostermektedir.

125



Ttirkiye'de Kesisen-Catisan Dinsel ve Etnik Kimlikler

Bu dogrultuda Alevi kimligi de tarihsel siire¢ igerisinde degisik
zaman dilimi ve bolgelerde farkh goriiniimler icerisinde olmus-
tur. Erdemir ve Yaman'in ortak bir ¢alismasinda da belirtildigi
lizere gecmisten giiniimiize Alevilik esas itibariyle bir inanctir
ve kendini Alevi olarak tanimlayan kisilerin ortak 6zelligi bu
inanca benimsemis olmalaridir.12

“...Pek ¢ok diger inang sisteminde oldugu gibi Alevilik yalmzca tek
bir dili konugan ve kendini tek bir etnik grubun mensubu goren kigilerle
stmrl degildir. Giiniimiizde anadili Ttirkce, Kurmancgi, Zazaca, Arapga,
Arnavutca ve az da olsa diger diller olan Aleviler mevcuttur. Bu kigiler
kendilerini anadillerinden bagimsiz da olabilecek sekillerde Ttirk, Kiirt,
Zaza, Arap, Arnavut, Tiirkiyeli vb. olarak tammlayabilmekte, hatta za-
man igerisinde bir ya da birkag kimligi benimseyebilmekte ya da reddede-
bilmektedirler. Bu da zaten kimlik kavrammin degiskenliginin ve insa
edilmig niteliginin dogal bir sonucudur. Tiirkiye'de hatir1 sayilir sayida
Alevinin birden fazla dili konustugu ya da bu dilleri konugan akrabalar:
oldugu goz oniine alimrsa kimlik konusunun ne kadar karmagik oldugu
takdir edilebilir. Avrupa’ya go¢ siireci sonrasinda kendini hem Tiirk hem
Alman ya da hem Tiirkiyeli hem Ingiliz olarak tamimlayan Alevilerin de
mevcut oldugu diigtiniiliirse, kimlige iliskin genellemelerden kacinma-
tun 6nemi daha da iyi anlagilabiliv. Tiim bunlara ragmen Tiirkiye ve Av-
rupa’daki Alevilik calismalari, gittikce artan bir oranda “etnik kimlik”
iizerinden inangsal olgulari anlamlandirmaya ¢aligan Bati-merkezci bir
yaklagum benimsemektedir. Bu caligmalar Aleviligi bir “etmik” grupla
simrlandwmakta, etk boyutu on plana ¢ikarmakta. Dolayisiyla gerek
bilimsel olarak temelsiz, gerekse de Tiirkiye nin kiiltiirel ve sosyal yapi-
simn gerceklerinden uzak bir temele dayanmaktadirlar. Hact Bektag Ve-
Ii'min “Dili, dini, wki ne olursa olsun iyiler iyidir” soziinii ve “72 mille-
te bir nazarla bak” diisturunu benimseyen Alevi inang sisteminin, bu-
giin “etnik kimlik” gibi kokleri kg1 anlayiglara giden bir kavramla acik-

12 Schiiler de bunu su gekilde ifade etmektedir: ”... Alevileri aralarindaki fark-
b anadil ve asiret/aile aidiyetlerinin dtesinde dinsel olarak tarmlanan bir grup
kimligi biitiinlestirmektedir...” (Schuiler 1999: 160).
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lanmyor olmast dogru bir yaklagim olmasa gerektir. Siiphesiz ki tiim bu
gelismeler diinyada kimlik merkezli politikalarin ve “etnik mobilizasyo-
nun” iz kazandigr 1990'lar ortaminin bir yansimasidir.” (Yaman/Er-
demir 2006: 147-148).

Tiirkiye Etnik Yapilanmasi I¢erisinde Aleviler

Tiirkiye’de etnik yapiya bakildiginda Siinni ve Alevi toplulukla-
rin Tiirk, Kiirt ve Zaza seklinde benzeri topluluklardan olustugu
goriilmektedir.1> Aym Alevi topluluklar ytizyillardir cografi me-
kéan olarak Orta Asya’dan Ortadogu ve Balkanlar’a kadar uzanan
cesitli bolgelerde yasamuslar, bagka inang ve kiiltiirlerle de etkile-
sim halinde bulunmusglar, bu siirecte Alevilik s6z konusu bolge-
lerde yasayan farkh topluluklar arasinda da benimsenmistir.
Tiirkiye'de Alevi topluluklar agirlikli olarak kendilerini Tiirk
olarak tanimlayan kisilerden olusmakla birlikte, kendilerini Kiirt,
Zaza veya baska isimler altinda tamimlayan topluluklarca da be-
nimsenmigtir. Yine biiyiik ol¢iide Hatay ve ¢evresindeki bolge-
lerde yogunlasan ve Arap Alevileri ya da Nusayriler gibi adlarla
tanimlanan Alevi topluluklar da bulunmaktadir. Bunun yani si-
ra Balkanlar’da bagka topluluklar da Aleviligi benimsemislerdir.
Balkanlar'da bugiin pek ¢ogu eski islevlerini kaybetmis Bektasi
tekkeleri ve Bektasiligi benimseyen topluluklar bulunmakta
olup, 6zellikle Arnavutluk tarihte Bektasiligin 6nemli merkezle-
rinden ve yayilma alanlarindan olmustur. iran, Irak ve Azerbay-
can’da da Alevilik ile biiyiik benzerlikler gosteren inanglar varsa
da bu konuda yeterli bilimsel ¢calismalar mevcut degildir.
Tiirkiye’de etnik kékenler konusu “hassas” meseleler igeri-
sinde goriildiigiinden Cumhuriyetin kurulusundan giiniimiize
iilke giindeminin en sicak konularindan sayilmis, bu meseleler

13 Burada Arap, Arnavut vb. diger daha kiiclik etnik gruplara mensup
Alevi topluluklarin bu makalenin kapsami disinda tutuldugu unutul-
mamalidir.
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hakkinda yeterli diizeyde bilimsel ¢alisma pek yapillamamusgtir.
Konuyla ilgili gerek akademik gerekse popiiler alanda literatii-
riin biiytik 6l¢lide 1990’]arla birlikte basladig1 gériilmektedir. Si-
yasetin ve ideolojik tartismalarin da etkisiyle Tiirkiye’de etnisite
ile ilgili konularin saghkl bir sekilde tartisildigini séylemek zor-
dur. Bu alanda bilimsel yontemlerle ve giincel ve diger siyasal
konulardan bagimsiz olarak arastirmalar yapilabilmesine biiyiik
gereksinim bulunmaktadir. Oyle olmadig taktirde Tiirkiye’deki
farkl dinsel, etnik vb. 6zelliklere sahip gruplara iliskin soru ve
sorunlar bilimin uzaginda spekiilatif ve ideolojik degerlendir-
melerin disinda ele alinamayacaktir.

Anadolu’da Aleviler arasindaki etnik yapilanmaya iliskin
farkl gériigler bulunmakta olup, bunlarin en belirgin olanlar1 su
sekildedir: Bazi arastirmacilara gore “...Alevilik bir Tiirklesme olgu-
sudur. Buna Tiirkmen Aleviligi de denilebilir...” (Tiirkdogan 1996a:
41). “Aleviler 6zbeoz Tiirklerdir” (Baltacioglu 1966; Erdz 1977; Baha
Said Bey 2000: 120-121). Yine bu yazarlara gore Alevilik Tiirklerin
eski dini oldugu “varsayilan” $amanizme dayanmaktadir.!4 Baz
arastirmacilar ise Alevilerin etnik kéken olarak Kiirt oldugunu
ileri siirmektedirler (6rn. bkz. Bende 1993a; Bender 1993b). Yine
bir bagka gruba goére ise Aleviler Zazalardir ve Zazalar ayr bir
ulustur (Kizil Yol’dan aktaran Engin 1993: 14). Baz: arastirmacila-
ra gore ise Aleviler Anadolu’da yasamus cok eski halklara dayan-
maktadirlar (Eyiiboglu 1980; Oguz 1990).

Tarihsel gelismeleri ve siyasal boyutu da bulunan etnisite
tartismalarim bir kenara birakirsak bugiin Alevileri, kendilerini
tanimlama bakimindan, Tiirk, Kiirt ve Zaza olmak iizerel5 ii¢

14 Varsayilan diyoruz ¢iinkii Samanizm, islam 6ncesi eski Tiirk inang sis-
temi icerisindeki Gok Tanrt inanci, atalar kiiltii, doga kiiltleri gibi unsur-
lardan biridir.

15 Hatay ve ¢evresinde yogunlagsan Arap Alevileri veya Nusayri olarak bi-
linen topluluklara ise bu topluluklart sahip olduklar inang ve gelenek-
ler itibariyle Anadolu’daki Alevi topluluklardan farkl olarak ele almak
gerektiginden burada deginmiyoruz. Daha ayrintilt bilgi icin bkz. (Et-
Tavil 2000).
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biiyiik etnik yap: igerisinde degerlendirebiliriz. Alevilerin nii-
fuslann bakimindan saglikli istatistiksel bilgiler olmadig1 gibi,
genel toplam igerisinde etnik yapilarin oranlar1 konusunda da
net bilgiler bulunmamakla birlikte bliyiik cogunlugu Tiirk Ale-
viler olusturmakta, onu Kiirt Aleviler ve daha diisiik bir oranla
da Zaza Aleviler izlemektedir (Dressler 2008: 281; Yaman 2007:
48-58).

Safevi Devleti'nin de 16. yiizyilin baslarinda biiyiik él¢iide Or-
ta ve Giiney Anadolu’dan giden Kizilbag/Alevi Tiirkmen kabile-
lerince kuruldugunu biliyoruz (Siimer 1976: 18-19). Tiirk/ Tiirk-
men olarak adlandinlabilecek Alevi topluluklar yéresel olarak,
Ordu’da Nalci, Tokat'ta Sirag, Toroslar’da ve Glineybati Anado-
lu’da Tahtacilar, Cepniler, Afyonkarahisar, Emirdag ve Bilecik'te
Yoriikler, Bat1 ve i¢ Anadolu’da Abdallar olarak da adlandirl-
maktadirlar (Andrews 1989: 56, 69). Bunlarin disinda Orta ve Do-
gu Anadolu bolgesinde yogunlasan 6nemli miktarda Alevi toplu-
luklarin varoldugu bilinmektedir. Ayrica kentlesme ile birlikte
resmiyet ve cogunlugun da etkisiyle Tiirkliik kavraminin zaman-
la bir iist kimlik olarak algilanmasi sonucunda Alevi topluluklar
arasinda Tiirkliik duygusunun diger etnik tanimlamalara oranla
daha agir bastigini ve ¢cogunlugun Tiirk Alevilerden olustugunu
sOylemek gerekir (Ayrica bkz. Akkaya ve Aydin 2000: 170). Kiirt-
ler tizerine arastirmalariyla taninan uzmanlar da buna dikkat ¢ek-
mektedirler. Ornegin Bruinessen “...Alevilerin biiyiik cogunlugu
Kiirt degil Tiirk'tiir...” demekte (Bruinessen t.y.: 43), Kreyenbroek
ise Alevilerin ¢ogunun Tiirk olmasinin yan sira, inanglarinda va-
rolan belirgin Tiirkliik unsurunu ifade etmektedir (Kreyenbroek
1996: 102).

White’a gére inang ve etnisite birlikte degerlendirildiginde
ise durum su sekildedir. Siinniligin Safii mezhebine mensup
Zazalar konustuklar dile Zazaki derler. Safi olmayan diger
Stunni Kiirtler ise konustuklari dile Kurmanci derler. Tunceli ve
cevresindeki Aleviler ise kendilerini Kirmanc, konustuklar
dili ise Dimli ve/veya Kirmancki/Kirmanci olarak adlandirir-
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lar.16 Kendilerini Zaza olarak goren, konustuklan dile Zaza-
ca/Dersimce diyen Aleviler de bulunmaktadir (Tiirkdogan
1995: 165-166). Farkh bélgelere dogru gidildik¢e, genellemele-
ri gegersiz kilabilecek verilere ulasmak da miimkiindiir. Orne-
gin Van ve Hakkari'de kéyliiler Kirmanc, gocebe asiretler ise
Kurd olarak adlandirilmaktadir (Andrews 1989: 110).

Baz yazarlar Zazalar1 Kiirtolarak kabul ederken, bazilar1 ay-
r1 bir etnik varhk olarak gérmekte ve buna iliskin kanitlar sun-
maktadirlar (Bu konuda bkz. Bender 1993a; Bayrak 1994, 1997;
Ciya 1996; Celker 1993; Pulur 1996). Yine kimi yazarlar da ashn-
da Kiirtlerin ve Zazalarin Tiirk boylarinin zamanla dil ve sosyal
bakimlardan farklilasmis irkdaslar1 oldugunu ifade etmektedir-
ler (Gokalp 1992:96; Yavuz 1968: 293). Zaza milliyetgilerine go-
re ise Zazalar ayn bir irk olup ne Tiirk ne de Kiirttiirler (Arake-
lova 1999-2000: 405).

Ancak her haliikarda kendilerini Kiirt olarak tanimlayan ve
literatiirde b6éyle tamimlanan Alevi gruplar vardir. Andrews’a
gore, kendilerini Kiirt veya Alevi olarak tanimlayan bu toplu-
luklar ¢cogunlukla Bingél (6zellikle Karhova ve Kig1), Tuncel,
Erzincan, Sivas, Yozgat, Elaz1g, Malatya, Kahramanmaras (6zel-
likle Elbistan ve Pazarcik) ve Kayseri'de (Pinarbasi, Sariz ve To-
marza) bulunmaktadirlar (Andrews 1989: 117). Yabana arastir-
macilarin ve misyonerlerin Anadolu’daki faaliyetleri sirasinda
bazi Alevi gruplar i¢in “Kizilbag Kiirtler” (Sykes 1973: 583; Ame-
rican Missionary Herald 1860: 345) veya “Protestan Kiirtler”
(American Missionary Herald 1865: 246) deyimlerinin sik sik
kullanildigini gériiyoruz. (Schiiler ve Bruinessen Kurmanci ve
Zazaca konusanlar ic¢in Kiirt Alevileri terimini kullanmaktadir
[Bruinessen 1997: 2; Schiiler 1999: 160].)

Gerek Stinni gerekse Alevi Zaza topluluklar ise uzun zaman
Kiirt kimligi icerisinde degerlendirilmisler ama 1990'lardan itiba-

16 Paul White, “Ethnic Differentiation among the Kurds: Kurmand, Kizil-
bashand Zaza” adlimakalesiicin bkz. http: / / members tripod.com/ ~za-
za_kirmanc/research/ paulhtm (cevrimici 20 Nisan 2008).
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ren ayr1 bir Zaza milli kimligi ve etnik bilincinin olusmaya basla-
dig1da goériilmustiir. Alevi Zazalar, esas olarak Tunceli ve cevre-
sinde bulunduklarindan Alevi Zazalar adeta bu yoreyle 6zdes-
lesmislerdir. Andrews’a gore, Zazalar Tunceli'nin Hozat, Nazi-
miye, Ovacik ve Piiliimiir ilcelerinde; Firat'in sag yakasi boyun-
ca Bingél Daglarindan Malatya Ovasina kadar; Sivas'in Zara, im-
ranl;, Kangal ve Divrigi ilcelerinde; Erzincanin Merkez ve Cayir-
liilgelerinde; Erzurum’da ve Diyarbakir Hani’de bulunurlar (An-
drews 1989: 123-124). Bruinessen’e gore, Kiirt Alevilerin ¢cogu Za-
za lehgesini konusmaktadir (Bruinessen t.y.: 43).17 Yirmi-otuz yil-
lik bir ge¢misi olan Zaza hareketinin son zamanlarda olustugu,
bu hareketin teorisyenlerinden Ebubekir Pamukg¢u tarafindan da
ifade edilmektedir. Pamukgu, Zazaca yayimlanan ilk dergiler
olan “Ayre” ve “Piya” dergilerinin de kurucusuydu (Pamuk-
cu’dan aktaran Arakelova 1999-2000: 401-402).

Etnisite temelli biitiin bu tartismalarin 6tesinde agik¢a goriil-
mektedir ki Soguk Savas sonrasi donemde Bat1 ve Dogu Blogu’
nun ¢okmesiyle etnik kékenler daha fazla 6nem kazanmustir. Bu
durum bu alanda giderek artan yayin miktarindan da anlagilabi-
lir. Ancak biitiin bu gelismelere ragmen, konunun saglikli bir se-
kilde ele alinabilmesinin 6niinde siyasal, ideolojik faktérler ol-
mak lizere pek ¢cok olumsuzluklar bulunmaktadir. Bunun etkile-
ri konuyla ilgilenenlerin zaman igerisinde degisen analizlerinde
de kendisini gostermektedir. Ornegin Cengiz, daha 6nceki bir
calismasinda Dersim isyanlarin1 “Zaza hareketleri” olarak ta-
nimladigim ancak bunlarin Zaza degil, “Kirmanc-Alevi” hare-
ketler oldugunu ifade ederek, bulgularinda 6nemli bir degisikli-
ge gitmektedir (Cengiz 1995: 105, not 4).

Alevilerin ¢ogunlugu kendilerini Tiirk olarak tamimlarken,
onun kadar sayica ¢ok olmayan bir grup ise Kiirt ve Zaza/Kir-
manc olarak tanimlar. Tim bu degerlendirmelerin 15181nda ce-
sitli etkenlerle insanlarin kimi zaman etnik, kimi zaman di-

17 Yine Bruinessen bir bagka calismasinda Kurmanci veya Zazaca konugan
agiretleri yogun olduklari bélgelerle belirtmektedir (Bruinessen 1997: 2-3).
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ne/mezhebe dayal kimliklerini 6n plana aldiklar1 gériilmekte-
dir. Sadece bunlar degil, Dogulu-Batili seklindeki bélgesel fark-
liliklar da insanlar arasinda bir ayrisma nedeni olabilmektedir.
Ancak bugtin, biiyiik dl¢iide Tiirkiye’nin biiyiik kentlerinde ya-
sayan Alevi toplumunun geneli diisiiniildiigiinde, keskin ¢izgi-
lerle birbirinden ayrlan etnik, dini ve bélgesel farkliliklara da-
yali bir ayrismadan ve sadece bu ayrismalara dayal 6rgiitlen-
melerden s6z etmek de miimkiin degildir. Bu tiir gruplasmalar
ancak belli yore dernek ve/veya vakif gibi 6rgiitlenmeler dikka-
te alindiginda daha belirgin hale gelmektedir. Ciinkii bu tiir y6-
resel orgiitlerde sadece aym koy, bucak vb. bolgelerin insanlari
iiye olarak bulunabilmektedir. Aleviler arasinda Tunceli, Varto,
Adiyaman gibi ogu bélgelerinde Kiirt veya Zaza kimligi daha
6n planda iken, Orta Anadolu ve bati bolgelerindeki Aleviler
arasinda Tirk kimligi daha baskin durumdadir. Bunun ¢ok kar-
magik tarihsel ve sosyolojik nedenlerini burada tartismak niye-
tinde degiliz. Yéresel etkenlerin yol actig1 bu durumlarin digin-
da, ayn1 yére ve hatta aileye mensup kisiler arasinda bile kusak-
lararas: farklihgin kisilerin kendilerini farkh sekilde tamimlama-
larina neden oldugu goriilmektedir. Seufert’in bir arastirmasina
gore, gecmiste Sivas ve Erzincan yorelerine dagilmis bir
Kiirt/ Alevi boyu olan Kogkirililer'in gen¢ kusaklarinin kendile-
rini Aleviden ziyade Kiirt olarak tamimladiklari, yashlarin ise
Alevi kimliklerini Kiirt olmanin éniinde gordiikleri ifade edil-
mektedir (Seufert 1997: 172).

Tiirkiye’de yoresel kdy, kasaba, ilge, kent adiyla anilan der-
neklerin disinda Istanbul ve Ankara basta olmak iizere ulusal
diizeyde taninmig/6rgiitlenmis belli bagh Alevi 6rgiitlenmele-
rinden, Cem Vakfi, Pir Sultan Abdal Kiiltiir Dernekleri, Haci
Bektas Veli Kiiltiir Dernekleri, Hac1 Bektas Veli Anadolu Kiiltiir
Vakfi, Karaca Ahmet Sultan Dernegi, Sahkulu Sultan Vakfi gibi
kurumlara yonelimde etnik farklilasmalarin kesin ¢izgilerle be-
lirleyici oldugunu séylemek zorsa da bilimsel alan arastirmala-
rina gereksinim vardir. Bu konuda daha kapsaml bilgi bu ku-
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rumlarin liye ve ziyaretgileri {izerinde yapilabilecek anket ¢ahs-
malar ile edinilebilir. Ancak bu kurumlar tizerindeki gézlemle-
rime dayanarak bazi genellemeler yapmak istiyorum.

Bu kurumlarin tiimii de kuruluslar itibariyle etnisite temelli
degil, inang temelli bir araya gelmis 6rgiitlenmelerdir. Bu, onla-
rininanca vurgu yapan isimlerinden de agikga goriilebilir. Fakat
Pir Sultan Abdal Kiiltiir Dernekleri, Haci Bektas Veli Kiiltiir Der-
nekleri, Hac1 Bektas Veli Anadolu Kiiltiir Vakfi‘'min Alevilerin
sorunlar disinda genel Tiirkiye sorunlar ve insan haklar1 konu-
lariyla Alevilik sorunlar1 arasinda bir denge kuran, hatta bazan
Alevilik sorunlarinin geri planda kaldig1 yoniinde elestirilere de
yol acan faaliyetler igerisinde olduklar1 sdylenebilir. 2000'i y1lla-
ra kadar bu kurumlarin inang-ibadet hizmetlerinde yogunlasan
cemevleri kurmaktan ¢ok, yukarida 6zetledigim dengeye dayal
bir érgiittenme modelini savunduklar1 gériilmektedir. Bu ku-
rumlarda siyasi gelenekten gelen iiye ve yoneticilerin genel egi-
limi, s6z konusu Alevilik de olsa dinsel konulara siipheci bir
yaklasim seklindedir. Ancak cemevleri sayisimin ve etkinlikleri-
nin arthgini gérmeleri, cemevlerine yénelmelerine neden ol-
mustur. Clinki Aleviligi din alaninin disinda tanimlamanin, ta-
banda destek kaybetmelerine neden oldugunun farkina varmis-
lardir.

Cem Vakfi, Karaca Ahmet Sultan Dernegi, Sahkulu Sultan
Vakfi, Garip Dede Dernegi, Erikli Baba Dernegi gibi orgiitlen-
meler ise inang temelli kurumlar olarak goriilmektedir. Bu der-
neklerde diizenli olarak, kurban, lokma ve cem gibi inang hiz-
metleri sunulmakta, 6zellikle istanbul agirhkh bu kurumlar hal-
kin biiyiik ilgi ve destegini kazanmaktadr.

Bir diger 6nemli nokta ise Aleviler arasindaki etnik farklilas-
malara dayali gruplasmalara iliskin yurtici ve yurtdisim karsi-
lastirdigimizda, bu kimliklere dayal &rgiitlenmelerin yurtdisin-
da daha belirgin oldugu goriilmektedir. Bu siiregte Aleviler ara-
sinda da Tiirk, Kiirt veya Zaza/Kirmanc gibi kimliklerin 6n pla-
na ¢iktig1 ve Alevi kimligini nispeten asindiran bir islev iistlen-
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digi goriilmektedir. Oyle ki 1990lardan itibaren Avrupa’da yo-
gunluk kazanan kimi Alevi érgiitlenmeleri de iste bu farkh kim-
liklerin etkisi altinda érgiitlenmislerdir.

Yine yurtdisinda edindigim bilgilere gore del® Avrupa’da
¢ok marjinal kimi gruplar, Kiirt milliyetciligi temelinde 6rgiitle-
nen ‘Kiirdistan Aleviler Birligi’ blinyesinde orgiitlenmisti. Al-
manya’nin gesitli bolgelerinde Kiirdistan merkezleri adli yerler
acmislardl. Ancak son zamanlarda bu merkezler kapatild1 ve
Kiirdistan Aleviler Birligi'nin faaliyeti biitiintiyle sinirlandirildi.
Yine kimi kaynaklardan alinan bilgilere gore, agikca PKK teror
orgiitiinii destekleyen derneklerin kapatilmasi1® sonrasinda 6r-
gltiin aldig1 kararla, taraftarlarinin diger derneklerin igine gire-
rek faaliyetlerini stirdlirmeleri istenmistir. Bu tarz gruplarin da-
ha ¢ok Koln, Hamburg, Berlin, Niirnberg, Riisselsheim ve Stutt-
gart bolgelerinde faal olduklar goriilmektedir.

Ayrica Kiirt milliyetcisi kimi gruplarin20 Alevilik temelinde
orgiitlenmis derneklere de girerek oralarda etkili olmaya calis-
tiklan gériilmektedir. Bunun aym zamanda belli bir amaca y6-
nelik oldugu iddia edilmektedir. Alevi dernekleri igerisinde
Tiirk bayrag: ve Atattirk resimleri asilmasina kars: ¢ikanlar ara-
sinda Kiirt milliyetcisi ve/veya onlarin propagandalarindan et-
kilenmis kisiler én planda bulunmaktadir. Almanya’da goriistii-
glimiiz kimi Aleviler, yurtdisindaki derneklerin yénetim kurul-
lar1 veya iiyelerinin Kiirt veya Zaza/Kirmanc milliyetgi egilim-

18 Burada 6zetlenen bilgiler gesitli zamanlarda gerceklestirdigim Almanya
ziyaretleri ve yurtdigindan edinilmis bilgilere dayanmaktadir.

19 Almanya’da terér 6rgiitii PKK'nin 26 Kasim 1993’te resmen yasaklan-
mast ve diger gelismeler hakkinda agagidaki linklerde ayrmntilt bilgi bu-
lunmaktadir:
http:/ /www.spiegel.de/ politik/deutschland /0,1518,514190,00.html
http:/ / www cilip.de/ausgabe/65/pkk.htm
http: //www.rote-hilfe.de/publikationen/ die_rote_hilfe_zeitung/1999/
2/wildes_kurdistan_in_deutschland
http: / /www.akweb.de/register /5j150.htm

20 Apyricabkz. Subagi 2005: 190-191.
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lere sahip olup olmadiklarinin anlasilmasi i¢in Tiirk Bayrag: ve
Atatiirk resminin varligina bakilmasinin yeterli olacagini savun-
maktadirlar. Gerek yurtdisinda gerekse Tiirkiye’de, Zaza milli-
yetcisi Alevilerin ise ¢cok daha zay:f ve sinirh bir yandas grubu-
na sahip olduklari séylenebilir.

Tiirkiye Dinsel Yapilanmasi I¢erisinde Aleviler

Tiirkiye’de [slam dairesi icerisinde Siinniler ve Aleviler iki nem-
li parcay1 olusturmaktadir. Stinniler agirhklh olarak Hanefi ve Sa-
fii mezhebine mensup kitlelerden olusmakta iken, Aleviler Dede-
baba kolu, Celebi kolu ve Bagimsiz Ocaklar kolu olmak iizere ti¢
genel baslik altinda toplanmaktadirlar. Siinni islam, Aleviligin
aksine, Osmanh’dan giiniimiize resmiyetin koruma ve destegine
sahip olmus ancak Alevilige, Dedebaba ve Celebi koluna sagla-
nan arizi destek dénemleri disinda, siipheyle yaklasilmis, Alivi-
ler inanglarindan dolay: “kizilbas, rafizi” gibi pejoratif yakistir-
malarla anmilmuslardir. Gilintimiizde de Tiirkiye’de Alevilerin
inang ve ibadetlerine yonelik ¢gesitli sorunlar siirmekte, hatta ulu-
sal planda hala siirdiiriilmek istenen mezhepci anlayislar, soru-
nun uluslararasi boyut kazanmasina neden olmaktadur.

Tiirkiye kamuoyunda Alevilerin varhiginin kesfi 1990’1ar son-
rasina rastlamaktadir. Tiirkiye'nin bazi y6érelerinde bu kesif kii-
ciik yaslardan itibaren genellikle olumsuz bazi dedikodular esli-
ginde gerceklesmekteydi. Ancak bugiin Tiirkiye toplumunda
oyle insanlar vardir ki Alevilerin varhigi ile ilk kez tiniversite egi-
timleri sirasinda veya biiytik kentlerdeki yasam alanlarinda kar-
silasmislardir. 1990'lardan itibaren yasanan pek ¢ok gelisme bu
kesif faaliyetine katkida bulunmustur. Bu, sadece Stiniler ve
Alevilerin birbirini tanimasi degil, degisik yorelerden gelen Ale-
vi topluluklarin da birbirini tanimalar: seklinde gerceklesmistir.
Tahtaci, Cepni, Sirag, Amucali, Bektasi vb. isimlerle anilan fark-
i Alevi topluluklar da birbirlerinin ve Aleviligi yasama bicimle-
rinin farkina ancak 1990'lar sonrasinda kentlerde varabilmisler-
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dir. Bugiin sadece Istanbul’da faaliyet gosteren yaklasik elli ka-
dar cemevi bulunmakta ve her gecen giin bu mekanlara y6nelik
ilgi, artis gostermektedir. Artik yazili ve gorsel basin cesitli za-
manlarda Alevilikle ilgili konulara daha fazla yer vermekte ve
bunun dogal bir sonucu olarak da kamusal alanda Alevilik her
gecen giin daha fazla goriiniir hale gelmektedir.

Dinsel Farklilasmalar

Etnik koken tartismalarinin yani sira, Aleviligin tanimlanmasina
iliskin farkli yorumlar, onun dinsel temelleriyle, dolayisiyla han-
gi din ve/veya dinler ile ilintilendirilecegi ile ilgili tartismalar:
beraberinde getirmektedir. Ayrica giincel sorunlar olarak varl-
gini siirdiiren cemevleri, zorunlu Din Dersleri ve Diyanet Isleri
Baskanlig1 gibi sorunlu alanlar konusunda Aleviler arasinda bir
uzlagsma s6z konusu iken, bu sorunlarin ¢6ziimii konusunda goé-
ris ayriiklarinin oldugu goériilmektedir. Simdi bu tanimlama
sorunu ve buna iliskin farkh yorumlar: incelemeye ¢alisalim.

Ozellikle 1990'lardan itibaren Aleviler arasinda diger ilgili
aktorlerin de katildigy bir tanimlama sorunu ortaya ¢ikmustir.
Aleviligin tanimlanmasinda ortaya ¢ikan dinsel farklilagmalar-
dan kastimiz Aleviligin inan¢ bakimindan tanimlanmasinda ya-
sanan farkhiliklardir. Bu tamim farklhiliklar: son yillarda yapilan
calismalarda da analiz edilmektedir (6rn. bkz. Sahin 2001: 186
vd.; Subag12005: 17 vd.). Bu farkliliklar1 temel olarak, geleneksel
inang ve kiiltiir degerlerini yasatan “Islam ici Alevilik/Alevi Is-
lam” ve ideolojik, din dis1 6zellikleri 6n plana ¢ikarilan ‘Islam di-
s1 Alevilik’ anlayis1 olarak iki genel kategoriye ayirabiliriz.
1990'lardan itibaren giderek belirginlesmeye baslayan bu ikili
yonelimin temelinde pek ¢ok neden bulunmaktadir. Bunlar ge-
nel olarak su sekilde 6zetlenebilir:

1. Farkli bolgelerde yasayan Aleviler, siyasal ve/veya dinsel
acidan biitiin gruplarca benimsenen belli bir merkezin idaresin-
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den yoksun kalmig, bunun da etkisiyle daha ¢ok yerlesik kiiltii-
re 6zgii egitim kurumlarindan da yoksun olmuslardir. Merkezi
bir yapinin eksikligi ve dini anlamda sistematizasyonu saglaya-
cak egitim kurumlarimin olmayisinin olumsuz etkileri bugiin da-
hi hissedilmektedir.

2. Aleviler cografi acidan ¢ok genis ve birbirinden uzak bél-
gelere yayilmus olduklarindan, inang esaslar1 bakimindan Siilik
veya Siinni mezhepler gibi sistemlestirilememis, bir bagka deyis-
le, Alevilerin yasadig biitlin cografyalar1 kapsayacak bir dinsel
kodifikasyon miimkiin olamamustir.

3. Ozellikle 16. yiizyilla birlikte Osmanli devlet mekanizma-
lari ile gerginlesen iliskiler ve bunun sonucunda yasanan dislan-
ma da Alevi inan¢ kurum ve kurallarinin sistematik hale gelme-
sini 6nleyici rol oynayan faktorlerdendir.

4. Cumhuriyet déneminde yasanan kentlesme olgusu ve
Cumbhuriyetin dinsel egitim ve dinsel kurumlarin organizasyo-
nunda Siinni Islami?! esas almasi, Aleviligin marjinal konumu-
nu siirdiirmesine ve 6zellikle gen¢ kusaklarin kentlerde hakim
mezhebin baskis: altinda kalmalarina hatta bir béliimiiniin asi-
milasyonuna neden olmustur.

5. Yine Turkiye’de 1960’1arla birlikte yogunlasan sag-sol ku-
tuplasmas: da Alevi inang ve geleneklerinin zayiflamasina ve
ideolojik degerlerin 6n plana ¢ikmasina yol agmstir ki bu da
Aleviligin geleneksel kurumlarinin islevsizleserek gen¢ kusakla-
rin y6neldigi ideolojik ve siyasi bir nitelik kazanmasina yol ag-
mistir.

6. 1990'larla birlikte ise uluslararas: alanda etkilerini hissetti-
ren milliyet¢i ve dinsel egilimlere ek olarak, Tiirkiye’de 12 Eyliil
sonras! temellenen ve 2000’]erle giderek gliclenen Milli Gortig
hareketi ve onun tiirevi partilerin varhigi, Sivas ve Gazi Mahalle-
si Olaylan gibi, Alevileri rahatsiz eden olumsuz gelismeler, en

21 Diyanet ve llahiyatci cevrelerce, Diyanet Isleri Bagkanligt ve zorunlu din
dersleri uygulamalarinda Siinni Islamin esas alindigi kabul edilmemek-
te, mezhepler tisti” bir bakis acisinin varliginda israr edilmektedir.
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modernistinden en muhafazakarina kadar Alevilerin bir sekilde
Alevi kimligini hatirlamakla kalmayip, bunu ortaya koymalar:
ile sonuglanmigtir.22

Iste burada 6zetlenmeye caligilan faktérlerin etkisiyle Alevi-
ler arasinda iki tipolojinin ortaya ¢iktig1 goriilmektedir:

1. Aleviligi Islamun igerisinde degerlendiren “gelenekgi” goriis,
2. Aleviligi, Islam digi ve gelinen nokta itibariyle de din digi
degerlendiren “siyasi-ideolojik” goriis.

1990'lardan itibaren Tirkiye’de ve Avrupa agirlikli olmak
tizere yurtdisinda bu iki farkh egilim giderek belirgin hale gel-
meye baslamistir. Bu durum Alevi 6rgiitlenmelerine de yansi-
mustir ve Alevilerin genel inangsal/kiiltiirel talepleri bakimin-
dan da 6nemli sonuglar yaratmaktadir. Ayrica, taleplerin ne ol-
dugunun belirlenmesinde ve taleplerde bulunacak kurumlarin
ortak hareket etmelerinde de sorunlara yol agmaktadir.

Alevi kimliginin ifadelendirilmesi bakimindan 6nemli sayila-
bilecek bir gosterge Alevi inang nderleri olan Dedelerin konuy-
la ilgili yaklasimlaridir. Dedelerin kendilerini tanimlamakta
Tiirk, Kiirt, Zaza gibi etnik kavramlar degil, cogunlukla Alevi,
Bektasi, Alevi-Bektasi ve az oranda da Kizilbas, Caferi gibi din-
sel tamimlamalar1 kullandiklar1 goriilmektedir (Yaman 1994
297-298). Gortigleri itibariyle gelenekgi goriis icerisinde deger-
lendirilebilecek Dedeler kendilerini tamimlarken etnik degil, din-
sel tammlamalar kullanmakta, Aleviligi Islamuin iginde gérmek-
tedirler.

Bir zamanlar medyada yer bulan ve Faik Bulut'un 1997’de
ayni adli kitabx ile tartisilmaya baslanan “Alisiz Alevilik” tartig-

22 Burada 6nemli olan Alevilerin algilamalaridir. Milli Goriig’lin geleneksel
ve modemist kanatlarint barindiran Refah, Fazilet, Saadet, Ak Parti eko-
liintin oy oranlarinin artmast, siyaset sahnesinde gticlenmeleri ile Alevi
orgiitlenmelerinin yogunlagmasi arasinda paralellik oldugu aciktir.
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malar1 da dinsel bakis farklilasmalarini agikca ortaya koymakta-
dir.23 Burada temel olarak islenen Aleviligin Islam digi bir inanig
oldugu ve Aleviligin temel sahsiyeti Hz. Ali'nin de Alevilikle il-
gili olmadigidir. Gelenekgi gériis, Aleviligi Islam dis1 sayma ve
Alisiz Alevilik yaklagimina karg: ¢ikma seklinde iken siyasi/ide-
olojik goriis olarak ifade ettigimiz goriis sahipleri Aleviligi [slam
dis1 sayabilmekte ve Alisiz Alevilik seklindeki yaklagimi da be-
nimsemektedirler.

Bu iki farkl: yaklasim giiniimiizde yasanan DIB sorunu, zo-
runlu din derslerinin durumu ile ilgili tartismalarda farkl yak-
lagimlar sergileyebilmektedirler. Mesela Cem Vakfi gibi gele-
nekgi yaklasima sahip kurumlar Diyanet’in yeniden yapilandi-
rilmas1 ve Aleviligin de burada temsilini savunurken, siya-
si/ideolojik yaklasima sahip Pir Sultan Abdal Kiiltiir Dernegi,
DIB seklinde bir devlet kurumunun olmamas: gerektigini sa-
vunmaktadir. Din dersleri konusunda gelenekgi yaklasim, ders-
lerin iceriginde devlet tarafindan da kabul géren Siinni Hanefi
anlayisin terk edilerek yeniden biitiin inang gruplarin: da kapsa-
yacak bir sekle doniistiiriilmesini; siyasi/ideolojik yaklasima sa-
hip kisi ve kurumlar ise bu dersin tamamuyla kaldirilmasini sa-
vunmaktadirlar.

Sonug¢

Giiniimiiz Tiirkiye’sinin yaklasik son otuz yillik déSnemine ha-
kim olan din ve etnisite tartismalar hig siiphesiz Aleviler baki-
mindan da etkili olmustur. Gerek kentlesmenin yarattig1 donii-
siim gerekse bu etnik ve dinsel kimliklere olan aidiyet duygula-
rinin yiikselise gecmesi, uluslararasi gelismelerle baglantisi ve
konunun diyaspora boyutu Aleviler arasinda farkh yansimalar

23 Faik Bulutun Alisiz Alevilik adli kitabr tizerine bir degerlendirmemiz icin
bkz. Alisiz Alevilik Olur Mu? (Ortak Kitap): A. Aktag, N. Barin, H. Bal, I.
C. Erseven, S. G6ksu, B. Kocadag, M. Kiiciik, I. Onarli, B. Oz, C. Sener, A.
Yaman, R. Zelyut, Ant Yayinlari, fstanbul, 1998.
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bulmustur. Ancak bu farkl etnik ve dinsel aidiyet duygularinin
gelismesinin Alevi hareketi bakimindan siyasal alanda ve sivil
toplum alaninda zayiflatici bir unsur olarak etkide bulundugu
ve Aleviligin inangsal/kiiltiirel y6nlerine iliskin ortak duygu ve
diisiincelerde de kirilmalar yarattigy aciktir. Toplumsal degisi-
min karmasikhig icinde gelecekte neler olacagini kestirmek zor.
Nelerin degisecegini bekleyelim ve gorelim.

Kaynakg¢a

Aktas, Ali (1999), “Kent Ortammda Alevilerin Kendilerini Tanimlama
Bigimleri ve Inang Ritiiellerini Uygulama Sikliklarinin Sosyolojik
Acidan Degerlendirilmesi”, I. Tiirk Kiiltiirii ve Hac Bektag Veli Sem-
pozyumu Bildirileri (22-24 Ekim 1998), Gazi Universitesi Tiirk Kiilti-
ri ve Haci Bektas Veli Merkezi, Ankara, 449-482.

Ali Kemali (1932), Erzincan Tarihi, Cografi, Ictimai Etnografi, Idari, ihsai
Tetkikat Tecriibesi, y.b. Istanbul.

Andrews, Peter Alford (Ed. By) (1989), Ethnic Groups In The Republic of
Turkey, Dr. Ludwig Reichert Verlag, Wiesbaden.

Anonim (1996), “38'den Bugiine”, Dersim, y1l: 2, say:: 2, (Ocak 1996): 19-23.

Arakelova, Victoria (1999-2000), “The Zaza People as a New Ethno-Po-
litical Factor in the Region”, Iran & the Caucasus, 3: 397-408.

Ayata, Ayse (1997), “The Emergence of Identity Politics in Turkey”,
New Perspectives on Turkey, 17, (Fall 1997): 59-73.

Baha Said Bey (2000), Tiirkiye'de Alevi-Bektasi, Ahi ve Nusayri Ziimreleri,
Haz. ismail Gérkem, K.B. Yayinlari, Ankara.

Baltacioglu, [smail Hakki (1966), “Alevilik Nedir, Ne Degildir? 1, Yeni
Adam, 779: 14-15.

Barnum, Rev. H. N. (1890), “The Kuzzel-bash Koords”, American Missio-
nary Herald, (August 1890): 343-346.

Bayrak, Mehmet (1994), A¢ik-Gizli | Resmi-Gayri Resmi Kiirdoloji Belgele-
ri, Oz-Ge Yayinlari, Ankara.

Bayrak, Mehmet (1997), Alevilik ve Kiirtler ( l'nceleme-Arastzrma-Belgeler),
Oz-Ge Yayinlari, Ankara.

140



Tirk Siyasi Tarihinde Alevilik

Bender, Cemsid (1993a), Kiirt Uygarliginda Alevilik, Kaynak Yayinlari,
Istanbul, 2. Bask).

Bender, Cemsid (1993b), 12 Imam ve Alevilik, Berfin Yayinlar, {stanbul.

Bora, Tarul, Hatice Aydogdu, Sazimet Degerli (1987): “Alevilige Ne
Oluyor?”, Yeni Giindem, y1l: 4, say1: 77, (23-29 Agustos 1987): 10-15.

Brown, James (1995), “The Turkish Imbroglio: Its Kurds”, Annals of the
American Academy of Political and Social Science, 541: 116-129.

Bruinessen, Martin van (1984), “The Kurds in Turkey”, MERIP Reports,
121: 6-14.

Bruinessen, Martin Van (t.y.), Aa, Seyh Ve Devlet, Kiirdistan'in Sosyal
ve Politik Orgiitlenmesi, Cev. R. Arslan, Oz-Ge Yayinlari, Ankara.

Bruinessen, Martin Van (1989), “The Ethnic Identity of The Kurds”, An-
drews, Peter Alford, (ed.) Ethnic Groups In The Republic of Turkey, Dr.
Ludwig Reichert Verlag, Wiesbaden, 613-621.

Bruinessen, Martin Van (1993), Kiirdistan Uzerine Yazilar, Cev. N. Kirag,
[letisim Yaymnlar, Istanbul, 2. Baski

Bruinessen, Martin Van (1997), ““Aslim Inkar Eden Haramzadedir! The
Debate On The Ethnic Identity of The Kurdish Alevis”, Kehl-Bodrogi,
Krisztina/ Kellner-Heinkele, Barbara / Otter-Beaujean, Anke (eds),
Syncretistic Religious Communities in The Near East, Collected Papers
of the International Symposium “Alevism in Turkey and Compa-
rable Syncretistic Religious Communities in the Near East in the
Past and Present”, Berlin, 14-17 April 1995, Brill, Leiden, 1-23.

Bruinessen, Martin Van (1999), Kiirtliik, Tiirkliik, Alevilik Etnik ve Dinsel
Kimlik Miicadeleleri, Cev. H. Yurdakul, iletisim Yaynlar, [stanbul.

Bumke, Peter (1989), “The Kurdish Alevis-Boundaries and Perceptions”,
Andrews, Peter Alford (ed.) Ethnic Groups in the Republic of Turkey,
Dr. Ludwig Reichert Verlag, Wiesbaden, 510-518.

Bumke, Peter J. (1991), “Dersim’de Kizilbag-Kiirtler”, Cev. H. Ali, Berhem,
11-12: 16-25.

C.A. (1936), “Tungeli”, Altan, 2/15: (Sayfa numaralan verilmemis. Bu
makale derginin dis ve i¢ kapaktan sonraki 1. ve 2. yapraklarinda
yer almaktadir.)

Celker, X. (1993), “Ma Welate Ma, Zon u Dine Ma Halkimiz, Yurdu-
muz, Dilimiz ve Din Sorunu”, Ware, 5: 41-51.

141



Ttirkiye'de Kesisen-Catisan Dinsel ve Etnik Kimlikler

Ciya, Sait (1996), “Bazilar1 Kopya Sever”, Ware, 9: 64-68.

Dressler, Markus (2008), “Religio-Secular Metamorphoses: The Re-Ma-
king of Turkish Alevism”, Journal of the American Academy of Religi-
on, Vol. 76, 2: 280-311.

Driver, G. R. (1922), “The Religion of the Kurds”, Bulletin of the School of
Oriental Studies, 2/2: 197-213.

Erman, Tahire (1998), “Becoming ‘Urban’ or Remaining ‘Rural’: The
Views of Turkish Rural-to-Urban Migrants on the “Integration”
Question”, International Journal of Middle East Studies, 30: 541-
561.

Erman, Tahire (2000), “Alevi Politics in Contemporary Turkey”, Middle
Eastern Studies, 36/4: 99-118.

Er6z, Mehmet (1991), Yoriikler, Tirk Diinyas1 Aragtirmalan Vakfi Ya-
yinlarn, [stanbul.

Et-Tavil, Muhammed Emin Galib (2000), Arap Alevilerinin Tarihi "Nusay-
riler’, Cev. [ Ozdemir, Civiyazilar, [stanbul.

Fenton, Steve (2001), Etnisite Irk¢ilik, Simif ve Kiiltiir, Cev. Nihat Sad,
Phoenix Yayinevi, Ankara.

Firat, M. Serif (1970), Dogu illeri ve Varto Tarihi, y.b., Ankara, 3. Baski).

Geaves, Ron (2003), “Religion and Ethnicity: Community Formation in
the British Alevi Community”, Numen, 50: 52-70.

Gokalp, Ziya (1992), Kiirt Asiretleri Hakkinda Sosyolojik Tetkikler, Haz. S.
Beysanoglu, Sosyal Yayinlari, [stanbul.

Grigoriadis, [oannis N. (2006), “Political Participation of Turkey’s
Kurds and Alevis: A Challenge for Turkey’s Democratic Consolida-
tion”, Southeast European and Black Sea Studies, 6/4: 445-461.

Harris, George S. (1977), “Ethnic Conflict and the Kurds”, Annals of the
American Academy of Political and Social Science, Ethnic Conflict in the
World Today, 433: 112-124.

Horowitz, Donald L. (1977), “Cultural Movements and Ethnic Change”,
Annals of the American Academy of Political and Social Science,
433: 6-18.

Kansu, Mazhar Miifit (1998), Erzurum’dan Oliimiine Kadar Atatiirk’le Be-
raber, L. Cilt, Tirk Tarih Kurumu Basimevi, Ankara, 3. Baski.

142



Tiirk Siyasi Tarihinde Alevilik

Kaya, Ayhan (1998), “Multicultural Clientelism and Alevi Resurgence
in the Turkish Diaspora: Berlin Alevis”, New Perspectives on Turkey,
18: 23-49.

Kehl-Bodrogi, Krisztina (1997), “Introduction”, Syncretistic Religious
Communities In The Near East, Collected Papers of the International
Symposium,” Alevism in Turkey and Comparable Syncretistic Reli-
gious Communities in the Near East in the Past and Present”, Ber-
lin, 14-17 April 1995, Ed. By: Krisztina Kehl-Bodrogi, Barbara Kell-
ner-Heinkele, Anke Otter-Beaujean, Brill, Leiden, XI-XVIL

Kosnick, Kira (2004), “'Speaking in One’s Own Voice": Representational
Strategies of Alevi Turkish Migrants on Open-Access Television in
Berlin”, Journal of Ethnic and Migration Studies, 30/5: 979-994.

Kreyenbroek, Philip G. (1996), “Religion and Religions in Kurdistan”, Kre-
yenbroek, P. G./ Allison, C. (eds.) Kurdish Culture And Identity, Zed
Books Ltd, London, 85-109.

Lockwood, W. B. (1972), A Panorama of Indo-European Languages, Hutc-
hinson University Library, London.

Mutlu, Servet (1996), “Ethnic Kurds in Turkey: A Demographic Study”,
International Journal of Middle East Studies, 28/4: 517-541.

Ocak, Ahmet Yasar (1991), “Alevilik ve Bektasilik Hakkindaki Son Ya-
ymmlar Uzerinde (1990) Genel Bir Bakis ve Bazi Gercekler II,” Tarih ve
Toplum, 92: 51-56.

Oguz, Burhan (1990), “Anadolu Aleviliginin Kokenleri”, C. Sener, (der.)
Alevilik Ustiine Ne Dediler?, Ant Yaymlan, Istanbul, 265-308.

Okan, S. Murat (1999), Etnisite, Din ve Kiltiir iliskisi: Aleviligin Tarihsel
Boyutu ve Cem Vakfi Orneginde Bugiinii Uzerine Sosyal Antropolojik Bir
Degerlendirme, Hacettepe Un. SBE, Ankara, Yiiksek Lisans Tezi.

Pope, Nichole; Pope, Hugh (2004), Turkey Unveiled A history of Mo-
dern Turkey, The Overlook Press, Woodstock&New York.

Poyraz, Bedriye (2006), EU Minority Perspective and the Case of Alevilik in
Turkey, European University Institute Working Papers, San Dome-
nico di Fiesole.

Pulur, C)zgiir (1996), “Kirmanc-Zaza Sorunu Dersim ve Gelecek”, Ware,
10: 116-124.

143



Ttirkiye'de Kesisen-Catisan Dinsel ve Etnik Kimlikler

Saatci, Mustafa (2002), “Nation-States and Ethnic Boundaries: Modern
Turkish Identity and Turkish-Kurdish Conflict”, Nations and Nati-
onalism, 8 [4: 549-564.

Seufert, Gunter (1997), “Between religion and ethnicity: a Kurdish-Ale-
vi tribe in globalizing Istanbul”, Space, Culture and Power: New Iden-
tities in Globalizing Cities, (eds) A. Oncii-P. Weyland, Zed Books,
London, 157-176.

Schuler, Harald (1999), Tiirkiye’de Sosyal Demokrasi Particilik, Hemgehri-
lik, Alevilik, fletisim Yaynlari, [stanbul.

Smith, Antony D. (2007), Milli Kimlik, [letisim Yayinlary, [stanbul, 4. Basku.

Subasi, Necdet (2005), Alevi Modernlesmesi, Sirr1 Fas Eylemek, Kiyabiyat,
Ankara.

Sykes, Mark (1973), The Caliphs’ Last Heritage, Arno Press, New York.

Sahin, Sehriban (2001), The Alevi Movement, Transformation from Secret
Oral to Public Written Culture in National and Transnational Social Spa-
ces, Graduate Faculty of Political and Social Science of New School,
USA, Unpublished Dissertation Thesis.

Simsek, Sefa (2004), “New Social Movements in Turkey Since 1980”,
Turkish Studies, 5/2: 111 — 139.

Turkdogan, Orhan (1995), Alevi-Bektasi Kimligi, Sosyo-Antropolojik Aras-
tirma, Timag Yaymlari, Istanbul.

Tirkdogan, Orhan (1997), Etnik Sosyoloji, Tiirk Etnik Sosyolojisi, Timas
Yayinlary, Istanbul.

Vorhoff, Karin (1998), “Let’s Reclaim Our History and Culture!”- Ima-
gining Alevi Community in contemporary Turkey”, Die Welt des Is-
lams, 38: 220-252.

Yaman, Ali (2002), “Turkish Alevis”, Religions of the World, A Compre-
hensive Encyclopedia of Beliefs and Practices, vol. 1, Ed. J. G. Mel-
ton, M. Baumann, ABC - Clio, Santa Barbara, s. 33-35.

Yaman, Ali (2004), Alevilik’te Dedelik ve Ocaklar, Karacaahmet Sultan
Dernegi Yayinlar, [stanbul.

Yaman, Ali / Erdemir, Aykan (2006), Alevism-Bektashism, A Brief Intro-
duction, Translated by. R. Harmangah, K. E. Basaran, A. Erdemir,
England Alevi Cultural Centre and Cemevi, London.

Yaman, Ali (2007), Alevilik ve Kizilbaglik Tarihi, Nokta Kitap, [stanbul.

Yavuz, Edip (1968), Tarih Boyunca Tiirk Kavimleri, y.b., Ankara.

144



TURKIYE'DE GAYRIMUSLIM AZINLIKLAR ve
MILLIYETCILIK: BIR KAVRAMSALLASTIRMA
DENEMESI

Caglar ENNELI!

Unutma, yani bilmekten cekinme, yani gérmezden gelmek isteme,
kimligimin ve tarihimin bir boliimiiniin goriinmez olmasim isteme
benden, goriiniir olmasindan rahatsiz olma, beni oldugum gibi ka-
bul etmeye hazirlan, yani tammaya calis, merak et, bir siirii onyar-
g yiiziinden bildigini sanma. Soru sormaktan, gidip gezmekten ka-
cima, tams ki “sev”esin (Ovadia 1995: 146).

Bizleri tekrar kesfedin, tamyn, bulun.
Ve... koruyun (Dink 1995: 150).

Tiirkiye’de azinliklarin ve genel olarak azinlik olma halinin, 6n-
ce Imparatorluktan Cumhuriyete gegisin ve ardindan Cumhuri-
yetin su ya da bu bigimde yillanarak olgunlasmasinin tiim san-
cilarini ¢eken ve hatta her sanci1 bag gosterdiginde bunu siddetle
hisseden siyasi, ekonomik ve sosyal bir gerceklik oldugu soyle-
nebilir. Azinliklar {izerine diisiinmek de ister istemez bu sanci-
larin nelerden olustugunu ve neden her sanci bas gosterdiginde
azinhklara biiyiik bir pay ¢iktigini hesaba katmay: gerektiriyor.
Bugiin, sayilar giderek azalan ve neredeyse nesilleri tiikenmek-
te olan gayrimiislim azinhklar hakkinda konusmak ne kadar de-

1 Dr., Ankara Universitesi, Sosyal Antropoloji Anabilim Dal.
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gerli? Imparatorluktan Cumhuriyete gegis bagli basina hem sa-
yisal hem ideolojik bir ¢ogunluk tanimlama ugrasinin ilk kayda
deger adimi oldugundan ¢ogunlugun disinda birakilmanin sid-
dete maruz kalma dahil tiim araglarina muhatap olmustur azin-
liklar. 1900°lii yillarin hemen basindan giiniimiize Anadolu nii-
fusununnasil degistigine bakmak siyaseten azinlik olma halinin
nasil tamimlandigini agik¢a ortaya koyar: Yiiz yil dnce, yani
1900'lerin hemen basinda gayrimiislim azinhklar toplam niifu-
sun dortte biriyken (Kogoglu 2001) giinlimiizde tiim gayrimiis-
limlerin toplami ancak birkag yiiz binle ifade edilebilecek du-
rumdadir. Azinhk niifustaki bu dramatik diistis azinhk politika-
sinin azaltmaya dayal her araca yiiz yildir basvurdugunu acik-
¢a gosteriyor.

Azinlik niifustaki keskin diisiis esasen 1910'lu ve 1920°1i yil-
lardaki genis ¢aph niifus miibadeleleri, goce zorlamalarla ger-
ceklesmis olmasina ragmen, ¢ogunlugun artik sayica da rahat-
likla Miisliiman Siinni ve Tiirk kimlikleri 6ne ¢ikarilarak tanim-
landig1 Cumhuriyet déneminde de azinliklar hedef olmaya de-
vam etmislerdir. Bugiin sayilar1 kendilerini her anlamda azinhk
kilacak kadar azalmis olsa da azinliklar hakkinda diisiinmek,
tizerindeki siyasal gerilimin atesi belki de diri kalmasina 6zen
gosterildigi icin sénmeyen bir ¢ogunluk ideolojisinin ve pratik-
lerinin karsisina gecip nerede yanlis yapildigini sorgulamay: ge-
rektiriyor.

Azinlik olma haline déniik uygulamalar yeniden hatirlatmak
belki de ¢ogunluk olma halinin dayanaklarina getirilebilecek en
anlambh elestiri olurdu. Fakat bu yazinin da bir parcasin: ayiraca-
&1 ve alintladig1 yazilarda da paylasilan bu tutum, azinlik politi-
kasina muhatap olanlarin kendi ifadeleri ile magduriyetlerini ve
yasananlar1 yansitmaktan veya hissettirmekten ¢ok uzak kaliyor.
Meselenin, tarihgilerin kapah arsivleri agarak belgeler iizerinden
“as1l” yasananlar1 aciga ¢ikarmalar ile anlagilacaginin tizerine gi-
den siyasal-tarihsel bir anlayisin “objektif gercek”ler ile ilgili epis-
temolojik kabullerinin 6tesinde bir yani var: Yasananlar: makro
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siyasetin karar mekanizmalarina, dénemin sartlarina vs. indirge-
meden taraflarin tanikliklarina dayandirmak.

Ne yazik ki azinliklarin kendi tanikliklarina dayanan ¢alisma-
lar yok denecek kadar az2 ve ne yazik ki bu ytizden acgik siyasi ve
tarihsel magduriyet iceren azinlik konusunda yiiksek perdeden
konusma egilimini asmay: gerekli gérsem de bu yazida gayri-
miislim azinhiklarin icerisinde degerlendirilebilecegi bir tarihsel
cerceveye deginmek zorunda kaldim. Fakat yine de bunu resmi
tarih tezlerine kapilmadan Tiirkiye’de gayrimiislim azinhklarin
bir pargas: oldugu tarihi bir cergeve ¢izerek sayilar1 bunca azaltil-
mis olmasina ragmen giiniimiizde onlar hakkinda diisiinmenin
degeri tizerinde durmak amaciyla yaptim. Yani cizilen tarihi ¢er-
ceve olanlarin iist perdeden hatirlatilmas: i¢in degil, azinliklarin
bugliniine dair milliyet¢iligi de icerisine alan bir sorgulamaya ze-
min hazirlamak i¢in yaratildi. Sonrasinda Tiirk ulus-devlet ger-
cekligi icerisinde azinlik olma halinin tecriibe edilisine dair fev-
kalade sinirh kalan ¢calismalardan birisini ele alarak, son kisimda-
ki ulusal ve uluslararasi siyasetin azinlik ve ¢ogunluk olma hal-
lerine getirdigi agilimlara odaklanmaya ¢alhistim.

Gayrimiislim Azinhiklarin Yakin Ge¢misi

Osmanhdaki 19. yiizyill reform hareketlerinden giiniimiize,
azinlik olma ve azinliklarin durumu her zaman 6ncelikli konu-

2 Tirkiye cografyasinda gayrimtislim azinliklar ve hassasiyet anlaminda
siyaseten benzer kirilganlikta ve tehdit edicilikte bulunan konularda, ya-
sayanlarin tanikligma dayali caligmalarin neredeyse hi¢ yapilmamasi-
nun, bir yandan hassas konulara dokunulmadan gegilmesini daha “akil-
ct” bulan bir devlet isleme mantigi ile, diger yandan -alayl veya okullu
fark etmeksizin— konuyla ilgilenenlerin siyasal ve tarihsel “analizleri”
muteber buluglari, bu baglamda kapildiklar agirt “teorize” etme cabasi-
nt ayricalikli sosyal disiplinel yaklagim olarak kabul etme tavrina sahip
olmalart ile agiklanabilecegini diigiiniiyorum. Biraz daha ileri giderek il-
kinin ikincisini destekledigi veya yaratti1 bile ileri stirtilebilir.
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lardan biri oldu bu topraklarda. Once, Avrupa’da yiikselen mo-
dernlesme hareketlerinin siyasi gerekgelerle bir bicimde yurtdi-
sina ¢ikmis veya stirgiine gonderilmis Osmanh aydinlari {izerin-
de yarattig1 etki ve bu etkinin 6zellikle basin yayin kanaliyla Os-
manh sinirlan igerisine tasinmasi, azinliklar1 6zel olarak tizerin-
de diisiiniilmesi gereken topluluklar olarak mansete tasidi. As-
linda azinhklar, Osmanl siyaset sistemi i¢in zaten bir konuydu.
Iktidar sahipliginin din temelinde tanimlandig: ve Islam dinine
mensubiyet ile isaretlendigi bir siyasal sistemde Hiristiyan ve
Yahudi topluluklar zimmf idiler, yani varliklarinin siyasal ege-
menlik anlaminda azinhk oldugu asikardi. Onlarin giyim ku-
samlarinda Miisliiman ¢ogunluktan olmadiklarini aciga vurma-
lari, yani farkh giyinmeleri beklenirdi. Ayrica yasayislarinda ve
ibadetlerinde asiriya kagmamalari ve Miisliimanlar: rahatsiz et-
memeleri gerekirdi. Fakat agik¢a Miisliiman bir Osmanl kimli-
ginin egemenligine isaret eden bu durum, dénemin ¢ogunluk-
azinlik olmaya dair genel gecer siyasi konjonktiiriine o kadar
uygundur ki salt bir esitlik veya esitsizlik hali olarak degerlendi-
rilmez. Ornegin egemen Hiristiyan kimligine dayali dénemin
bircok Avrupa iilkesindeki Miisliimanlarin ve Yahudilerin du-
rumu Osmanlidaki Hiristiyan ve Yahudilerin durumundan iyi
degildir. Hatta emsalleri ile karsilastirlldiginda Osmanhdaki go-
rlintiiniin yadsinamayacak bir hoggérii barindirdig kabul edilir.
Hosgoérii kavramini abartmamak ve giiniimiizde geldigi anlam-
la eslestirmemek kaydiyla bu tespit genel anlamda kabul gériir
(Belge 1995; Kogoglu 2001).

Birbiri ard1 sira reformlarin gerceklestirildigi degil de 6zel
olarak Osmanlinin askeri ve siyasal geri kalmishgina ve kayipla-
rina ¢oziim bulacag inanciyla reformlarin yapilmasi gerektigi
fikrinin giderek yerlestigi 19. yiizy1l Osmanli reformizmi, azin-
liklarin o giine kadarki durumlarinin degerlendirilme bicimini
de igerecek sekilde yeni kavramsal ve diisiinsel haritalarin dola-
sima girmesini saglar. Demokrasi, parlamenter sistem ve mesru-
tiyet gibi siyasal kavramlar bu dénemde agik¢a popiilerlik kaza-
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nir. Fakat bunlarin giiniimiizde karsilik geldikleri anlami hemen
o donemde kazandiklarin1 diistinmemek yerinde olur. Tam ter-
sine bu kavramlar isim degeriyle ve Avrupa’da madem bunlar
tartisiliyor ve ideal yonetsel ilkeler olarak sivriliyorlar, bizde de
olmalar: gerekir fikri ile kullanihirlar. Dénem, Avrupa’da yerles-
mis Osmanh aydinlarinin Avrupa’da olan her sey iyidir ve Os-
manlya ithal edilmelidir, diigiincesi ile karakterize edilebilir.
Bu, kavramlarin iceriklerinin elestirel bir stizgecten gecirildigi
ve Osmanli siyasal yapisina entegrasyonlarinin arastirildig bir
diisiinsel faaliyet olmaktan ziyade olduklar1 haliyle Osmanh
devletine ithal edilmelerinin gerekliligine odaklanan bir siyasal
tavirdir.3

Reform denemeleri de siyasal getirileri ve gotiiriileri 6nceden
hesaplanmis degil, tam tersine yapildiktan sonra hesaplasilmasi
gereken sonuglar dogurmus uygulamalardir. Bu reform manti-
gimin azinliklarin durumunu da belki de istemeden diizelttigini
disiiniiyorum. Resmi tarih yazimi, her ne kadar dénemin Tan-
zimat Fermamni gibi reform cabalarini Batih hakim devletlerin
icerideki azinhklar hakim kilma veya “besleme” amagl olarak
dayatmas gibi degerlendirse de 19. ytizyll Osmanh reformculu-
gunun ithal etme mantiginin azinliklarla ilgili beklenmeyen so-
nuglar dogurmus oldugunu diisiinmek icin yeterli zemin oldu-
gunu diisiinmekteyim. Nitekim se¢me ve sec¢ilmenin i¢ siyaset
i¢in ne anlama gelecegi hesaplanmadan 1876 yilinda I. Mesruti-
yet'in ilan ile ithal edilen parlamenter sistem, azinliklarin sayi-
sa] olarak ¢ogunlugu tegkil ettikleri yerlerde kendi yoneticilerini
secebilecekleri anlamina geldigi bir anda fark edildiginde, Re-
val’deki Ingiliz-Rus goriismeleri bahane edilerek hemen yiiriir-

3 Ozlem (2002), Osmanlt toplumunda agrliklt olarak Tanzimat’la bagla-
yan Batililagma cabasiny, ciddi bir felsefi diigtince faaliyetinden asirlardir
uzak kalindiy icin tek tarafli olarak Bati’da ne varsa alma ve 6grenme
tavri olarak nitelendirir. Ona gore, alinanlarla hesaplasma veya diger
olasiliklart ile alternatifler yaratma icerisine bu astrlarin yoksunlugu yti-
ziinden girilmemis ve Osmanli reformizmi, derinlikten yoksun, ytizeysel
ve tek tarafli bir alimlama olarak kalmistr.
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likten kaldirlmastir. Belge'nin (1995), diinyanin baska bir yerin-
de goriilmesi pek miimkiin olmayan bir 19. yiizyll Osmanh ger-
cegi olarak iizerinde durdugu, azinliklarin Osmanli’da ekono-
mik olarak egemen hale gelmesi bir yaniyla bu ithal edici siyasal
reform mantiginin bir uzantisi olarak okunabilir.

Fakat 19. ytizyil Osmanl reformizminin ithal ettigi tiim kav-
ramlar azinliklarin lehine sonuglar dogurmayacak, hatta tam tersi-
ne azinliklar lehine kurulan bu yeni esitlige meydan okuyacaktr.
Soziinii ettiklerim “vatan” ve “hiirriyet” kavramlandir. Bu kav-
ramlarin iceriginin de oncekiler gibi doldurulmadig: ve 6zellikle
ilk baglarda Fransizyazimindan Ahmet Riza ve Mizanci Murat gi-
bi Jon Tiirkler vasitasiyla sadece ithal edildigi soylenebilir. Fakat
Osmanl: toprak kayiplar: zamanla giderek arttik¢a ve devletin ye-
niden giiglii bir bicimde restore edilmesi ihtiyac: tartisilmaz bir bi-
¢imde kabul gérdiikge, bu kavramlar ve onlara eklenen “millet”
kavramu Tiirklere 6zel bir milliyetgilik kurulmasi ve kurtulma fik-
rine canlhilik katilmasi i¢in bu defa ici doldurularak kullanilmaya
baslanir. Uygulanabilirligini sorgulamaksizin kavram ve model it-
hal etme yaklasiminin yerini kavramlarin ete kemige biiriinmesi-
ne birakmasmmin nedenini sadece siyasal ve askeri magduriyete
baglamak yeterli olmayabilir.# Bu noktada tiim 19. ytizyil reform
calismalarinin oldugu gibi ithal etme uygulamalarinin basarisizh-
&1 belirgin bir tecriibe yaratmus olabilir ve daha da 6nemlisi 1908
yili IL. Mesrutiyete uzanan dénemde Jon Tiirk hareketinden gide-
rek askerlerin egemenligi kesin bir bigimde ellerine aldig: ittihat ve
Terakki hareketine gegis de® agiklayici bir parametre olabilir. Ozel-
likle Rumeli‘de faaliyette olan Osmanh subaylar1 ayrihk¢ azinhk

4 Gergi Belge (1991), burada da anlatildig1 bicimde bir Tiirk milliyetciligi-
nin ortaya cikisinda dénemin siyasi ve askeri magduriyetinin yaratti§:
kaybetme kavramina iligkin bir Tiirk paranoyasinin hesaba katilmast ge-
rektigini digiintir.

5 J6n Tiirk hareketinin sivil karakterinin kaybolmaya baglamast ve ttihat
ve Terakki Partisi icerisinde artan militer egilimler icin bkz. Ramsaur
1972; Cayla 2007; Kaynar 2008.

150



Tiirkiye’de Gayrimislim Azinliklar ve Milliyetgilik

milliyetciligi ile miicadele ederken, sonradan kurduklar Tiirk mil-
liyet¢iligine kan verecek uygulamalarla da muhatap olurlar. Kargi-
larindaki komitac: 6rgiitlenmeye kars: diizenli ordu rgiitlenmesi-
nin stk stk disina ¢ikarak komitac: yontemlerle miicadele etmek.6
Nasil miicadele ettikleri bir yana, Osmanh gibi dinsel aidiyetle
oriilmiis cokdinli ve etnili bir devlet yapisinin, aidiyetini belli bir
dinsel ve etnik zeminde daha kemiklesmis olarak kuran ayrilikg
milliyetci hareketler karsisinda hantal kaldigin1 gérmeye baslama-
lar1 daha 6nemli bir gelisme olabilir. Bu g6zlemin ¢ok kisa bir siire
sonra askerlerin énderliginde formiile edilen militer bir milliyetgi-
ligin formiilasyonuna doniistiigiinii biliyoruz. II. Mesrutiyet ile
son kez Osmanhhk kimligi tizerinden bir kurtulus regetesi bulma
cabasi ¢ok kisa siirede basarisizhga ugradiginda veya bunun artik
miimkiin olmadig1 anlasildiginda, 1910 yiinda stiratle kurtulus
icin belli bir etnik ve dinsel aidiyetin 6n plana ¢ikarilmas: gerekti-
&i kabul goriir.” Tiirk ve Misliiman olmak yeni tanimlanan milli-
yetciligin 6n plana ¢ikan siyasal temelleridir.8 Osmanhlik kimligi-

6 Bozarslan, komitacilikla miicadele etmek igin diizenli ordu kaliplar: digi-
na ¢ikmanin sonradan olugturulan Tiirk milliyetciliginde koklegen bir si-
yasi dil yarattig1 tezini (Bozarslan 2008) ileri stirer.

7 Aslinda Ittihat ve Terakki, Ak¢am’mn (1995) gosterdigi gibi 1908 yilinda
heniiz imparatorlugun biitin unsurlarirun belli bir vatandaglik cercevesi
icinde esit olarak bir Osmanli birligi olusturabilecegine dair inancini kay-
betmemigti. Her ne kadar bu inan¢la uyusmast zor olan Tiirk¢enin resmi
egitim dili olmast gibi siyasal kararlar alinsa da ittihad-1 Anasir politikast
uygulanmaya calisilir. Fakat egit vatandaglik prensibi yerine genelde zor-
layic bir birlik olugturma tavri izlendigi icin ittihad-1 Anasir cok kisa sii-
re sonra Tiirk olmayan Miisliiman gruplardan bile tepkiler gériip belli
ayaklanmalarin ¢ikigina 6n ayak olunca Osmanlicilik etrafinda bir birligin
olugturulabilmesi hiilyasindan hemen 1910’larin baglarinda vazgecilir.
Siireg giderek birligin, Tiirklik ve Miisliimanlik ana unsurlari ile tanim-
landig1 bir yone sapar ve gayrimiislim topluluklarla gerektiginde siddet
kullanarak miicadele etmede herhangi bir beis goriilmez.

8 Islamin egemenlige isaret eden temel unsur olusu zaten eskiye dayaniyor-
du. Fakat Islamin, modernlesmesi gereken devlet yapisinin ayagina pran-
ga oldugu da icten ice diisiiniiltiyordu. Fakat bir yandan modernlestir. /..
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nin bir kenara birakilmasi ve kemiklesmis bir milliyetcilik yaratma
caligmalary, bu defa azinhklarn aleyhine olacakti. Her ne kadar
azinlhiklar kimi ayriika milliyetci ¢abalara iceriden destek verme
suclamasi ile karsilagsalar da 1910’larm ve 1920lerin tartismal
azinlik-cogunluk catismalarina magdur olarak muhatap olurlar.
1915-1917 hala tartisilan Ermeni techiri ve 1923 Miisliiman Tiirk-
Hiristiyan Rum miibadelesi, yeni kurulan milliyet¢iligin vatan al-
gisim yonlendirdigi ve sinirlar kesinlesmeye baslayan vatan top-
raklarinda azinlik niifusunun ¢ogunluk lehine kaybedilisinin ilk
adimlar olur. 1800°lii yillarin Batidan ithal etmeye dayal refor-
mizminden 1900'lerin ilk ¢eyreginde hiz kazanan Tiirk milliyetci-
ligine gecisin, Bora'nin (1995 ve 1997) iddia ettigi gibi Ttirk milli-
yetciliginin bir yandan vatandashga ve diger yandanetnik-6zctilii-
ge dayanmasinin altindaki temel oldugu ileri siirtilebilir.
Osmanlidan Cumhuriyete bir bicimde déniisen yeni devletin
6zel olarak Tiirkliik ve Miisliimanlik unsurlarina yaslandirilmasi-
nin tek adimi gayrimiislim topluluklarin sayica azaltilmas: degil-
dir. Bir o kadar 6nemli bir tavir da ayni unsurlar etrafinda iktisadi
bir birlik kurma amaciyla gayrimiislim azinliklarin ekonomik agir-
liginin azaltilmaya ¢ahisilmasidir. Gergi Kurtulus Savasi'min he-
men ardindan Batili devletlerle imzalanan Lozan Antlasmasi, gay-
rimiislim azinhklara kendi kimliklerine sahip ¢ikabilecekleri ve or-

../. meci elitin genig Miisliiman kitle nezdinde megruiyet kazanabilmesi
icin iglevselliginin kegfedilmesi ve Ahmet Riza gibi modemlegme ¢izgi-
sinde Islama soguk duranlarin bile sonradan bu iglevi fark edip daha
olumlu bakmasi ve diger yandan Osmanlt'run kurtulusu icin Abdiilha-
mit'in ondan medet ummast ve pan-Islamist politikalara sarilmast, he-
men 1900’1 yillarin baginda {slami bir kenara itmeyi olanaksiz kiliyordu.
Fakat modemlegme ve Islam arasindaki gerilim ¢bziilmemis olarak dur-
dugundan, Cumhuriyet dénemine gegiste 6zellikle heterodoks islama
kargt konumlanma cabast dizginlenmez olur. Burada asil yeni kegfedilen
Tiirkliik etnik aidiyeti etrafinda kurulan milliyetcilikti. Ozel olarak Tiirk-
lugin seciligini biraz tesadiifi bulan Akcam (1995), bunun yerine o do-
nemde pekala bir diger etnik unsur 6ne ¢ikarilabilecegini ve onun etrafin-
da bir milliyetcilik kurulabilecegini iddia eder.
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glitlenmelerinde, ibadetlerinde, dillerini kullanmalarinda vs. 6z-
giirce hareket edebilecekleri bir ¢at: saglamus ve hatta Bali’ye gére
(1998), onlara tipki Osmanh egemenligindeki gibi millet sistemi
icerisinde yasayabilecekleri olanaklar sunmustu, fakat uzun yillar
sonra kazanilan bu biiyiikliikte askeri bir zaferin ardindan eli
ve giiveni gliclenmis Tiirk milliyetciligini belli unsurlarla ta-
nimlama ¢abasinin karsisinda bu olanaklarin yasama ge¢mesi
pek miimkiin olmamustir. Gayrimiislim azinliklar, Lozan’in
kendilerine sagladig1 haklardan gérdiikleri baskilar neticesin-
de vazgecerler.?

Bu gelisme ile milli iktisat politikasinu hayata gecirmenin, yani
ekonomideki gayrimiislim azinhgin sahip oldugu agirhig: ortadan
kaldirmanin ve yerine Tiirk ve Miisliiman unsuru yerlestirmenin
oniinde herhangi bir engel kalmaz. Fakat milli ve siyasi birlik sag-
lama ugruna, 6zellikle 1910 ve 1920'lerde yogunlasan ve ardindan
azalarak da olsa devam eden gayrimiislim niifusun sayisin azalt-
ma ugrasi ne denli sancih siireglere ve sonuglara yol agmisgsa, mil-
li iktisat politikasini hayata gecirme cabas: da benzer felaketler do-
gurmustur.

1942 yih Varhk Vergisi uygulamasi ilk akla gelen milli iktisat
kabusu olarak amilabilir. Gériintiste II. Dlinya Savasi'nin ortaya ¢1-
kardig1, ekonomik kér1 vergilendirme yoluyla devletin yararina
doniistiirmeyi amaglayan uygulama, pratikte sadece gayrimiis-
limlerin olaganiistii vergilere muhatap olmalarina neden olmus ve
esasta bu yolla ekonomideki varliklarina agir ve déndiiriilemez bir
darbe indirmeyi amaclamustr. I sadece verginin muhatab: olarak
gayrimiislimleri almakla kalmaz verginin édemesini cok agir sart-
lara baglar. Buna gére vergi toplanmasi uygun goriilen kisilerden,
15 giin igerisinde vergi meblasinin ¢ok 6tesinde, daha ¢ok cezay:
andiran bir miktar 6demeleri istenir. Bu siirede 6denmeyen vergi-
lere faiz konarak bir 15 giin daha siire taninir. Hala 6deme yapma-
yanlarin mallarinin haczedilecegi ve bunlar belirlenen miktari kar-

9 Bali (1998), azinliklarin haklarindan vazgegisinin goniillii oldugu soyle-
mine karst, tizerlerindeki baskilarin buna sebep oldugunu belirtir.
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silamazsa 6demeyi tamamlamak icin ¢alisma kamplarinda ¢ahsti-
rilacaklan ilan edilir.10

1942 Aralik ayindan 1943 Ocak ayina ozellikle Istanbul'da
devasa bir miilk degisimi meydana gelir (gayrimiislimlerden
Miisliimanlara ve devlete) ve sayilar:1 bini bulan gayrimiislim,
calisma kampinda siirgiin hayat: yasamaya génderilir. Varlik
Vergisi 1943 yilinin sonlarinda, artan dis tepkilerin etkisiyle kal-
dirildiginda, kisa siirede devletin o dénemki yillik biitgesinin %
80’lerine varan miktarda vergi toplanmisti. Daha da 6nemlisi
devlet, can ve mal gilivenlikleri ile ilgili 6nceki kusak yakin akra-
balarindan duyduklan endiseleri yeni kusak gayrimiislimlerin
de tecriibe etmesini saglamig ve gayrimiislim niifusun hizla
azalmasini izlemistir.11 Bali, 1942 yilindaki Varlik Vergisi uygu-
lamasinin azinhklarin yerini Tiirk-Miisliiman burjuvazisinin al-
masina dontik bir zorlama olarak nitelendirdikten sonra, bunun
Cumhuriyetin kurulusundan sonraki on yillarda azinlklar tize-
rinde yavas yavas sonug vermeye baslayan Tiirklestirme politi-
kasim!? basarisiz kildigini, onlan kiistiirdiigiinii ve devlete olan

10 Varlik Vergisi hakkindaki kanun http: //www.belgenet.com/arsiv/
varlikvergisi.html intemet adresinden bulunabilir. Bu siirecin tiim basa-
maklart ne yazik ki cikilir.

11 Varlik vergisi ile ilgili belirtilen noktalar ve ayrintili bir inceleme igin
bkz. (Okte 1951 ve Aktar 2000).

12 Bora da (1995) kismen Bali’yi destekler mahiyette Cumhuriyetle beraber
1920'lerde azinliklara yaklagimin ciddi bir olumsuzluk banndirmadigin
ve hatta mevcut olumsuzluklart yumusgatict bir etkisinin oldugunu iddia
ediyor. Ona gore, diistinsel ve psikolojik olarak hala etkisini stirdtiren Os-
manli vatandagligt duigtincesi, takip edilmeye calisilan vatandaghga dayali
milliyetcilik anlayiginin etkileri, kisa bir stire 6nce gayrimtislim azinliklara
doniik baskilayan ve sayica azaltan tavnin Halide Edip, Fuat Koprili ve
Hilmi Ziya Ulken gibi aydinlar tarafindan elegtirilmesi, Osmanl geqmisi
ile arayamesafe koyma tavrinmn Osmanlirun ¢okiistinde sorumlu bulunan
azinliklara yaklagima da sirayet ederek bir tiir “bitmis donem bitmis dava”
diiglincesi yaratmast, yeni bitmig ulusal savagin yorgunlugu, Lozan Ant-
lagmasi’nin azinliklara olumsuz yaklagray1 engelleyiciligi ve son olarak
bliytik Batili gticlere karsi kazarulan Kurtulug Savasindan ./..
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glivenlerini iyice yitirerek ikinci sinif vatandas olarak kabul edi-
liyor olduklarini bir kez daha gérmelerine vesile oldugunu iddia
ediyor (Bali 1998). Gayrimiislimler i¢in sonuglar1 hi¢ de iyi ol-
mayan Varlik Vergisi seriivenini takip eden ikinci talihsiz olayin
1955 yilinda yasanan 6-7 Eyliil olaylar1 oldugu rahathkla s6yle-
nebilir. 1950'lerde Kibris'taki Tlirk Rum gerginliginin motive et-
tigi olaylar, Selanik’te Atatiirk’iin evinin bombalandig1 haberi-
nin [stanbul Ekspres gazetesinde yayimlanmasi ve hizla sehre
dagitilmasi ile baglar. Her asamasinda arkasinda organize bir
giiciin oldugunu hissettiren!3 olaylarda Rum, Ermeni ve Yahudi
gayrimiislimlerin sahip olduklar1 evlere ve diikkdnlara baskin-
lar yapilarak mallar1 yagmalanir. Bununla yetinilmeyip ibadet-
hanelere baskinlar diizenlenir ve ¢ok sayida kutsal objeye zarar
verilir. Sonug, bir kez daha gayrimiislimlere i¢inde yasadiklar
devlet icin ikincil olduklanimin hatirlatilmasindan ibarettir.

../. gelen milli given ve buyiikliik hissi ile azinliklara dontik esirgeyici
bir tavrin daha uygun diigtiigt hissiyatinin egemen olmasi, azinliklari
olumsuz bakilan bir mesele olarak ele almanin 6niine gecer. Her biri
tizerinde tek tek diigtiniilmesi gereken bu siyasi analiz bir yana, Bo-
ra’tun azinliklarin egitim ve dil yoluyla kiiltiirel bir asimilasyona ugra-
tilabilecekleri yani Tiirklegtirilebilecekleri inancinin hala hakim oldugu
iddiasi da kayda deger duruyor.

13 Oncelikle Kibris'taki gerginlikle ilgili Tiirk ve Yunan yetkililer Lon-
dra’da temasta iken olay vuku bulur. Bu sonradan, olaylarin miizakere
eden Tiirk tarafinin arkasindaki halk destegini gosterebilmek igin tasar-
landig1 savinin ortaya atilmasint saglamigtir. Bu bir yana, Atatiirk’iin
evinin bombalandig1 haberinin gazeteye diismesinden sonraki baski
adedi ve dagitundaki hiz, gayrimuslim azinliklarin ev ve isyeri adresle-
rinin yagmacilar tarafindan daha 6nce biliniyor olmasi, yagmacilarin
bircogunun bagka illerden bu is icin getirildiklerinin sonradan ortaya
¢ikmast, emniyet tegkilatinin olaylar karsisinda pasif kalmast gibi veri-
ler, 6-7 Eyliil olaylarinin arkasindaki devlet temelli organizasyonun var-
lig1 olarak degerlendirilmigtir. Zaten meslek kuruluglarinin, dénemin
iktidar1 Demokrat Parti tegkilatinin ve bazi resmi ve gayri resmi ma-
kamlarin olaylarin arkasinda oldugu aciktir. Bu ve anulan diger noktalar
icinbkz. Radikal, 6-7 Eylul Olaylar: (1), 6 Eylul 2005.
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Rumlar basta olmak iizere tiim gayrimiislim topluluklar i¢in ye-
ni bir go¢ dalgasi baslar ve el degistiren mallarla birlikte Tiirk ik-
tisadi birligi icin talihsiz bir adim daha atilms olur.

Bu iki keskin tecriibe bir yana, Cumhuriyet dénemi gayri-
miislim azinliklarin aleyhine yapilan bir¢ok devlet uygulamasi-
na tamiklik etti: soyad: yasaklar ve soyad: degisikligi zorlamala-
r1, 1926 yilindan 1965 yilina memuriyet yasagy, ticarethanelerin
adlarinin Tiirkgelestirilme ugruna degistirilmesi, askerde silah-
tan uzak tutarak hizmet temelli kullanma, askeri liselere almada
Tiirk olma sartinin getirilmesi, 20 Kura askerlik uygulamasi ile
26-45 yaslan arasindaki gayrimiislimleri kagina defa askerlik
yaptiklarina bakmaksizin bir kez daha askere alma vs. (Kogoglu
2001). Bu tarz uygulamalarin sonucu da daha 6ncekiler gibi gay-
rimiislim azinliklara ikincil olduklarini hissettirmek ve gog¢ ede-
rek azalmalarina kap1 agmaktir.

Bu noktadan itibaren geride kalan, yani go¢ etmeyen azinlik-
larin aleyhlerindeki bu siireglerle nasil hesaplastiklarina ve Tiir-
kiye Cumhuriyeti ¢atisi igerisinde kendilerini nasil konumlan-
dirdiklarina odaklanilabilir.

Bugiiniin Gayrimiislim Azinliklarn

Tiirkiye’deki bugiiniin gayrimiislim azinliklar: ulus-devlet cati-
s1 altindaki varliklarini nasil degerlendiriyorlar? Bu sorunun ce-
vab1 Kogoglu'nun calismas: (2001) ile takip edilebilir. Bu cals-
ma, farkli etnik kokenden gayrimiislim azinhk mensuplarina
uygulanan yar1 yapilandirilms bir soru kagidina verilen cevap-
larin aynen aktarilmasina dayaniyor. Miilakatlardan ¢ikan veri-
ler 6zel olarak yorumlanmadiklari veya analiz edilmedikleri i¢in
azinliklarin bugiiniine doéniik iceriden bilgi {ireten réportajlar
niteligi tasimaktadir.

Ona yakin Yahudi ile yapilmis miilakatlarda ¢arpici noktalar
sunlar: Bilgi verenler, devlet memuru olmay: diistintip diisiin-
medikleri soruldugunda agirlikh olarak olumsuz cevap vermis-

156



Tirkiye’de Gayrimislim Azinliklar ve Milliyetgilik

ler ve bu cevaplarim yasadiklar: herhangi bir ayrimcilikla iligki-
lendirerek aciklamamiglardir. Bunun yerine memuriyetin kendi-
lerine gore olmadig1 veya memuriyet imajinin kendilerini tat-
min etmedigi gibi ifadeler 6ne ¢ikarilmigtir. “Resmi dairelerde
kimliginizi ibraz ettiginizde nasil karsilaniyorsunuz? Musevi
yazdig: i¢in zorluk yasadiniz mi?”, “Isi yokusa siirme gibi bir
problem yasadiniz mi?”, “Musevi olmaniz nedeniyle bir is kay-
biniz oldu mu?”, “Herhangi bir resmi dairede dininizin farkhl-
&1 nedeniyle reddedildiniz mi?” ve “Musevi olmanizdan o&tiirti
somut asagilanma, tepki, dislanma veya baski gordiintiz mii?”
seklindeki devletle girilen iliski 6zelinde azinlik olma haline
odaklanan sorulara da ilk cevaplarini destekler sekilde, istisna-
s1z, bu tarz ayrimciliklara maruz kalmadiklarini belirten cevap-
lar vermisler. Ayrica erkek katilimailar askerlik tecriibelerinde,
azinlik konumlarindan dogan bir dezavantajdan séz etmemis,
hatta bir kismi bu konumdan dogan bir koruma tavrina igaret et-
mislerdir.

Cogunlukla kurulan iliskinin resmiyetten uzak bir zeminde
nasil algilandigini anlamak i¢in soruldugu pek muhtemel olan
Miisliimanlarla iliski kurulup kurulmadig: ve Miisliiman yakin
arkadaslar olup olmadig: soruldugunda da aralarinda ¢ok iyi
iliskiler oldugu belirtilmis ve aile tarafindan baskilar gelecegi
kabul edilse de genelde Miisliimanlarla evlenmenin ¢ok ciddi
bir sorun olmadig1 ifade edilmis. Ayni amacla bu defa etnik kim-
lik 6n plana cikartilarak sorulan ““Ne mutlu Tiirkiim diyene’ s6-
zii size ne diisiindiiriiyor?” sorusuna ise bircogu “Tiirk Yahudi”
olduklar seklinde cevap vererek ¢cogunluk ve Tiirk olma arasin-
da kurulan iliskide bir problem yasamadiklarini diistindiirten
bir tavir almiglardir. Bu, azinlik statiisiiniin dinsel olarak tamim-
landiginin farkinda olundugu ama ¢ogunlugu bir bi¢cimde isa-
retleyen Tirk etnik kokenli olmanin su ya da bu bicimde payla-
sild1g1 ya da paylasmanin uygun goriildiigii seklinde okunabi-
lir. Turkiye icerisinde gayrimiislim azinlik olarak kalmanin gii-
venli olarak algilanip algilanmadigini sorgulayan, iilke disina
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yerlesmeyi diislinlip diisiinmedikleri sorusu da neredeyse ta-
mamu tarafindan olumsuz olarak cevaplanmus.

Ermenilerle yapilan miilakatlarda ise durum bir hayli degisi-
yor. Ornegin, “Ne mutlu Tiirkiim diyene” ile ilgili soruya daha
tepkisel bakip, bunun ilkokulda zorla 6gretilmesini ve soyletil-
mesini yanls bulduklarini belirtiyorlar. Burada ‘Tirkiim’ ibare-
sinin bir vatandashk olarak alinmas: halinde duyulan rahatsiz-
lik biraz azalsa da genel olarak bu 6nermeye yaklasim olumsuz.
Buna benzer bir tutum “Ya sev ya terk et” sloganiyla ilgili dii-
siinceleri soruldugunda da ortaya ¢ikiyor. Bu énermenin de ay-
rimc1 ve béliicii oldugunun alt ¢iziliyor ama daha da 6nemlisi
mesele sevmekse, bu topraklarda Ermenilerin soylarini daha es-
ki tarihlere temellendirebildiklerinden yani bu topraklarda uzun
siiredir yagiyor olduklarindan hareketle, biz de buralarin sahip-
leriyiz ve buray: en az baskalar1 kadar biz de seviyoruz vurgusu
yapiliyor.

Bu noktada bircok ifadede Ermenilerin sanatkir olduklan,
egitimli olduklar1 ve buna kargilik Tiirklerin bu konuda eksik
kaldiklar1 ima ediliyor ki bu art1 degerler Ermeniler tarafindan
kendilerini tanimlamada giiglii bir argiiman olarak kullanihyor.
Bir iki 6rnek hari¢ net bir ayrimcihiga veya kétii muameleye ma-
ruz kahp kalmadiklarini sorgulayan sorulara Ermeniler de
olumsuz yanit veriyorlar. Devlet memuru olma isteklerini aras-
tiran soruya daha fazla kisi béyle bir istekleri oldugunu ama bu-
na izin verilmeyecegini bildiklerini belirterek cevap veriyor.
Miisliiman kigilerle arkadashk yapma konusu problemsiz gé-
riinse de Miisliimanlarla evlilik fikrinin aileden gelen baskilarla
kargilasacag) ifade ediliyor. Yurtdisina yerlesmeyi diisiindiintiz
mii sorusuna biiyiik oranda hayir cevabi verilmis, bunun nede-
ni olarak da bu topraklarin kendi vatanlar1 olduguna isaret et-
migler. Bu anlamda Ermeniler toprag: sahiplenmeyi kendi azin-
lik statiilerini reddetme cabasi olarak gérmektedirler. Sivash-
yan, Ermeniler i¢in azinhk olmanin ne anlama geldigini veya
gelmesi gerektigini ortaya koyarak yapiyor:
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Biz bu azinliktan ne anlamak istiyoruz? Herhangi bir soydan olan
insanlarin sayistmin azhigi m, yoksa o iilkede yasayan, o iilkede hii-
kiimet eden toplumun diginda bir topluluk mu diigiiniiliiyor? Bu
nokta tizerinde diigiiniilmesi gerekiyor. Eger konu sayica az olma-
lart bakimindan inceleniyorsa buna pek bir diyecegim yok, ama o
iilkenin, o giinkii yonetiminde olan cogunluk insanlarimn disinda
bir wktan, bir soydan geldikleri ima ediliyorsa, bu tamamen yanlis.
Ciinkii ben ve biitiin Ermeni insanlart —oyle olmali— kendimizi hic-
bir zaman, bu tilkede azinlik olarak kabul etmiyoruz. Yani bu iilke
insanlarimn diginda biri olarak kabul etmiyoruz. Tam tersi, “ben
bu dilkenin 0z evladuyim,” diyorum, “bu topraklar benimdir,” diyo-
rum. Ciinkii ben tarthimi diisiindiikce, babalarima, atalarima git-
tikge, kendimi daima bu topraklarda buluyorum. Dolayisiyla hangi
soydan, hangi wktan, hangi sayida olursa olsun, birileri azinlik ke-
limesiyle, yahut bagka bir tarifle, beni bu topraklardan soyutlamak
istiyorsa kendi fikrince, bunun tamamen karsisindayim ve yanili-
yor (Sivashyan 1991: 62).

Toprakla bir tarihe sahip olmanin, sayisal olarak az olmanin
getirdigi azinhk halini ortadan kaldirdig: tezinin arkasindan Si-
vashyan, devletin buna dikkat etmesi ve tarafsiz olmasi gerekti-
gi tizerinde durur. Devlet, ne olursa olsun yasananlara vatandas
ayirmadan bakmah ve farkh etnik gruplardan insanlarin aym
imkanlara kavusabilme olasiliklarina acik olmalidir. Devletin
nasil olmas: gerektigi ve azinhik konusuna nasil bakmasi gerek-
tigi sadece azinliklar icin degil, devletin kendisinin dogrulugu
i¢in elzem olarak tanmimlaniyor (Sivashyan 1991).

Rumlarla yapilan miilakatlarin neredeyse tamamina ise aile-
lerinin ge¢miste yasadiklar1 olumsuzluklarin farkinda olma hali
sinmis ve bugiiniin o giinlerden daha iyi oldugu yorumlari bu
havaya eklenmis. “Ya sev ya terk et” ve “Ne mutlu Tiirkiim di-
yene” gibi sdzleri sorgulamalar istendiginde hemen hepsi olum-
suz tepki veriyorlar. Cok az sayida kathima Tiirkiim ibaresinin
vatandashg karsilamak i¢in kullanilmasi durumunda kabul edi-
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lebilir oldugunu belirtiyor ama bu tavrin kendilerini dista bira-
kan bir s6ylem iirettigine ve bu séylemin her an yasantilanan bir
toplumsal azinlik gercegine mesruiyet kazandirdigina déntik
aciklamalar getiriyorlar. Devlet dairelerinde ve disarida etnik ve
dini kékenlerinden dolay: baski ve agagilamaya maruz kalip kal-
madiklar sorusuna genelde olumsuz yanit verseler de bu yarnut-
lara ailelerin ge¢mis anlatilar1 ve olumsuz tecriibeleri karisiyor.

Rum katilimailarin ¢ogunlugu memur olmak istememelerini
memuriyetin kendilerine kapal olmasiyla agikliyorlar. Bunun
yaninda bir kismi1 da memuriyeti kendilerine uygun bulmadik-
larim belirtiyorlar. Tiirkiye'yi terk etmeyi diistintip diistinme-
dikleri soruldugunda ise hemen hemen yariya yakini, bu fikir
aklimizin bir kenarinda her zaman vardi derken, bazilar: ise di-
sar1 ¢iktigimda kendimi yabanc: hissediyorum, burasi benim
topragim cevabini veriyor.

Cogunluk ideolojisi Karsisinda Azinlik Olma Hali

Azinhklara iligkin diinyarun farkli cografyalarindaki azinlik tec-
riibelerinin tamamini icerebilecek evrensel bir kavramsal tanim
yapmak ne kadar miimkiindiir? Belirli azinlik olma kriterleri fark-
Ii tanimlara yansir ama genel olarak azinlik konusu da sosyal di-
siplinlerin 6znelerini tanimlama zorlugundan nasibini alir. Azin-
lik kavramini tanimlama ¢abalarindan belki de en ciddi kabul gé-
reninin, Birlesmis Milletler Ayrimcilifin Onlenmesi ve Azinlikla-
rin Korunmasi Alt-komisyonu (sonradan ismi Insan Haklarinin
Korunmasi ve Gelistirilmesi Alt-komisyonu olarak degismistir)
6zel raportorii Capotorti'nin 1966 yilinda Birlesmis Milletler Me-
deni ve Siyasal Haklar Uluslararasi Sézlesmesinin azinhklarin ko-
runmasi ile ilgili 27. maddesinde yaptig1 ve sonradan belli kelime-
lerini degistirerek gelistirdigi tanim oldugu s6ylenebilir:

Azinlik, bir devletin niifusunun geri kalanina gore sayisal olarak az
olan, egemen konumda bulunmayan, o devletin vatandagt olan,
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iiyeleri niifusun geri kalamndan farkh etnik, dinsel ya da dilsel
ozelliklere sahip olan ve kiiltiirlerini, geleneklerini, dinlerini ya da
dillerini korumaya yonelik distii Ortiilii de olsa bir dayarigma duy-
gusu gosteren bir gruptur (Capotorti 1979).

Capotorti'nin bu pek muteber bulunan ve farkh kaynaklarda
alintilanan (Oran 2001; Ekinci 2001; Cavusoglu 2001) azinhk ta-
nimi ile baslamamin sebebi monotetik bir tanimla farkl azinlik
tecriibelerini icerecek bir arastirma haritasimin kullanighligina
duydugum inangsizlikta yatiyor. Bu sadece farkh iilkelerin azin-
Iiklarinin farkh tecriibeler yasamasindan degil, aym iilkenin
farkh azinhiklarinin da fiziksel siddetten tam manasiyla hosgo-
ritye uzanan azinlk politikasinin cesitli ara¢larina muhatap ol-
malarindan, yani kendi i¢lerinde ¢ogunluk ideolojisi ile girdikle-
ri iliskide farklhlasmalarindan kaynaklaniyor. Tanimin ilk kis-
mindaki egemen konumda olana kiyasla sayisal azhigin azinhk
taniminda fazla yeri olmadigini diisiiniiyorum. Bu vurgu, sayi-
sal olarak az ama egemen durumda olan alt topluluklarin (onla-
ra artik sayica az olduklan i¢in azinlik m1 demeli, yoksa egemen
olduklan i¢in ¢ogunluk mu demeli?) durumunu agiklamaktan
uzak goziikiiyor.14

Say1 ve egemenlik iligkisini kurmak yerine yeni bir monote-
tik tanim 6nermekten uzak bir tavirla silahh giiciin yaptirimina
veya caydiriciligina sahip olmakla egemenlik arasinda bir iligki
kurulmasini daha anlamli buldugumu soyleyebilirim. Tanimin
sonraki kisminda yer alan farkl etnik, dinsel ya da dilsel bir ka-
rakteristige sahip olma vurgusunun da Ekinci'nin (2001) yapti1g1
gibi bu niteliklere sahipligi dogustan gelme bir vaka olarak ele
alma tavrina doniistiigii i¢cin anlamh bir katki saglamaktan uzak
oldugunu diisiiniiyorum. Bu bana belli bir ulusa aidiyetin segi-
mini tipki ilk elde belli bir cinsiyetin veya ailenin segilememesi
gibi degerlendiren ve bu yolla ulusal aidiyetin kaginilmazliginin
ve vazgecilmezliginin altin1 ¢izen milliyetci bir dille konusma-

14 Boylesi bir 6rnegin etnografik anlatimni igin bkz. Cohen, 1981.
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nin disina gtkamamak gibi geliyor. Halbuki ne ulusal aidiyetin
(en azindan belli bir bicimde “uygun” bulunaninin) vazgecilmez
oldugunu ne de 6yle olsa bile diger tiim kimliklerden daha
6nemli oldugunu diisiinmemiz i¢in 6zel bir sebep var.

Burada biiyiik capta mesele, topluluklarin kendi siyasal kim-
ligini secebilme iradesine ne kadar deger verildigi ile alakal: du-
ruyor. Kimligi secebilme iradesini 6ne ¢ikaran bir yaklasim icin
Oran'in kimlik tipleri tipolojisi kullanish olabilir (Oran 2001).
Oran (2001) 6ncelikle, objektif kimlik-siibjektif kimlik ayrimina
basvuruyor ve ilkinin dogustan edinilen etnik, dinsel vs. aidiye-
tin yarattig1, ikincinin ise kisinin kendi iradesi ile se¢tigi kimlik-
lere karsilik geldigini belirttikten sonra iradi se¢imi yansittigin-
dan dolay stibjektif kimligi 6zgtir bir bireysel tasarruf olarak ni-
telendiriyor. Oran, ikinci ayrimin alt-list kimlikler arasinda oldu-
gunu soyliiyor. Alt kimlik, ilk ayrimdaki objektif kimlige karsilik
gelecek sekilde dogustan gelen toplumsal karakteristiklerden
olusurken, iist kimlik bu defa kisinin icerisine dogdugu ulus-
devlet icerisinde bir siiredir esaslastirilmis ve esaslastirilmakta
olan siyasal ve toplumsal ideolojinin iiyelerinden sahip olmasin
bekledigi kimlige karsilik geliyor (Oran 2001). Stiibjektif kimlik-
alt kimlik objektif kimlik-iist kimlik formiilasyonu azinliklara
yaklasimda kullanish bir analitik ara¢ olarak diisiintlebilir.

Oncelikle, azinlik kavrayisimiz mutlaka ¢ogunluga kiyasla
sayisal olarak az olmaya indirgenmeye, yani azinlik olma hali ile
niifus biiytikligii eslestirilmeye cahsildigi halde bu formiilas-
yon herhangi bir bicimde sayisal olarak az veya ¢ok olmaya vur-
gu yapmaz. Bu durum, azinlik olmay: alt veya objektif kimlikle
eslestirme yaklasiminda da devam eder. Yani belli bir din, dil,
etni vs. grubu igerisinde dogmay: azinlik olmanin sart1 ve daha
da 6nemlisi kaginilmaz gercegi olarak degerlendirmek doniistii-
riicii topluluk iradesine 6nem vermez. Bu bakis acis1 azinhk ol-
may1 duragan bir gerceklik olarak ele alirken Oranin modeli
tam tersine siyasal sistemin lizerlerindeki tasarruflariyla azinhk-
larin hem yasadiklar1 hem de yasattiklar: ile duragan olmanin
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cok otesinde degerlendirilebilir bir ¢erceve sunar. Ust kavrami-
nin ¢agristirdigy {izere tepede ulus-devletin sinirlan igerisinde
onun bir tiyesi olarak yasamay1 kendi “yarar”ina olacak sekilde
belli kurallara baglayan veya iiyelerine “ulusal 6zneler” olarak
ulusun igerisinde varolmanin bigimlerini 6neren, dayatan, baski
kuran, denetleyen vs. model olarak bir ulusal kimlik ¢atis1 kurar.
Alt kimlik sahipligi ise dogustan gelen objektif kriterler nede-
niyle kendiliginden {ist kimligin disina ¢itkma veya ona tehdit
olusturma potansiyeli barindirdig: diistiniilen bir grubu 6teki-
lestirir ve onlar1 kendi inisiyatiflerine bakmaksizin azinhk duru-
muna sokar.

Modelin son halkasi olan siibjektif kimlik azinlik olma haline
toplumsal secimleri ve iradeyi kattigindan sanki kendiliginden
olusan ve hareket eden bir ¢ogunluk-azinlik siyasetinin igerisine
siyasal hareketleri, toplumsal uyum veya karsi ¢ikma tavirlarin,
baglamsal digarida kalma ve igeri girme siireglerini katar. Bu sii-
recte artik tist bir kimlik karsisinda caresizce azinlik olma halin-
den degil, hem iist hem de alt kimligin sahip oldugu toplumsal
“uygunluk” ve “dogruluk” ideolojileri karsisinda olma veya on-
lara bir bicimde katilmama siirecinin baglamsal azinlik olma
hallerinden bahsedilebilir. Bu, sadece ¢ogunluk kargisinda degil,
azinlik igerisinde bile azinlik olma ihtimallerini, gergekliklerini
ele alan siirectir. Temel ¢at1 hangi 6l¢ekte olursa olsun toplum-
sal bir ideolojinin varhig1 ve insanlar1 kendisine uydurma tavri-
na dairdir.

Azinhklar hakkinda diisiinmek, ister istemez ¢ogunlugun
hangi kavramlar, amaglar ve kimlikler etrafinda nasil kuruldu-
guna dair diislinceyi beraberinde getirir. Burada, cogunlugu dar
anlamiyla sayisal bir degere indirgememek gerekir, ¢iinkii bu
anlamda kullanilan bir ¢ogunluk ashnda bir diisiinceyi, inanci,
davrams1 “dogru”, “gerekli”, “vazgecilmez”, “asli” vs. nitelen-
diren bir ideolojinin varhigina baghdir. Giliniimiizde azinlhklarin
muhatap oldugu ideolojinin ad: milliyetgiliktir ve milliyetciligin
nasil kurgulandigini anlamadan azinliklara nasil yaklasildigin

163



Ttirkiye'de Kesisen-Catigan Dinsel ve Etnik Kimlikler

anlamak da pek miimkiin olmaz. Milliyet¢ilik en masum anla-
miyla Handlerin ifade ettigi gibi, bireylerin kendi topraklarina
ve lilkelerine duygusal olarak baglanmasina yarayan yollar sag-
lar (Handler 1988) ve bunu aileyi veya cinsiyeti se¢menin miim-
kiin olmamasi gibi, belli bir ulusa aidiyetin de bireysel secimler-
den bagimsiz bir gerceklik olarak algilanmasini saglayarak ya-
par. Belli bir ulusal topraga ve topluluga aidiyetle ilgili baglar
yaratma erkine sahiplikle bir adim sonrasinda milliyetgilik, sos-
yal yasamda varolmanin ulusun “iyiligi” ile uyumlu veya en
azindan onunla ¢atismayan yollarini tanimlayabildigi bir mes-
ruiyet kazanir.

Artik bu asamada Handler’'in masum milliyetgiligi gider ve
onun iizerinde ondan gii¢ alan keskin bir siyasal ideoloji olarak
milliyetgilik ytikselir. Canli cansiz tiim varhklar: ulusal olarak
siniflamak ve saglamlan ¢iirtiklerden ayirmak milliyet¢i diistin-
sel isleyisin temel pratigidir. Verdery'nin séyledigi gibi, “sosyal
siniflama sistemleri sadece siniflamaz; onlar aym zamanda ya-
rattiklar kategoriler vasitasiyla otorite ve mesruiyet zeminleri
kurarlar” (Verdery 1996: 226). Ulusal varolusun kagimlmazhg:
ve hemen ardindan bu kaginilmazligin belli bigcimlerde yasanila-
rak hakkinin verilmesi, yani dogru ulusal 6zneler olunmas: ge-
rektigi fikrinin siniflayici mantig1 da ¢ok hizli bir bicimde 6nce
belli bir ulusa veya millete ait olmanin kaginilmazlig: iddias: ile
yine de masummus gibi baslayan hikayeyi kendi varhiginin, ya-
ni ulusculugun veya milliyetciligin vazgecilmez oldugu bigi-
minde ¢evirir ve hemen ardindan bunun belli bir yaptirimla zi-
hinlere kazinabilecegine inangla toplumsal yasamu belli bir oto-
ritenin kiymeti kendinden menkul ayricalikli ulusal tanimlarina
tabi kilar.

Bu, yasamun otoriter bir dille algilandig: “ideal” bir biitiin ta-
savvurudur. Ulusal bir kavramsal ¢er¢evenin genel gecer oldu-
guna inananlar i¢in kisaca ulus, iiyelerinin “dogal” bir kategori-
zasyonudur ve milliyetcilik hem bu kategorizasyona mesruiyet
hem de ulus fikrine otorite kazandiran ideolojinin adidir. Ulu-
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sun ve milliyetciligin giindelik olarak tecriibe edilisinin bu for-
miilasyona can vermesi beklenir ¢iinkii ulusal siniflamanin gii-
cii Verdery'nin ifade ettigi gibi, bireyleri sosyal olarak gercek ol-
duguna inandirma basarisinda yatar (Verdery 1996). Bu biitii-
niin diisiincede kalmayip uygulamada karsilik bulmas: igin ulus
ve milliyetciligin glindelik olarak tecriibe ediliyor olmasina 6zel
bir 6zen gosterilir. iletigim, arkasindaki milliyetci ideolojiyi ba-
zen sakh bazen agik acik sunarak biitiinliik fikrinin gercgek bir
deger olarak muhataplar: tarafindan hissedilmesini ve bu yolla
gerceklik kazanmasini saglamanin yadsinamaz aracidir (Ander-
son 1991). Her seyden 6nce iiyelerinin sosyal bir gerceklik olarak
ulus fikrine inandirilmas: esastir. Eley ve Suny’nin altini ¢izdigi
gibi, milliyetcilik tarafindan insa edilen sosyal gerceklik bireyle-
rin ulusa ait olduklarini isler (Eley ve Suny 1996). Aidiyet, yasa-
nan diinyay: bizden olanlar (ideal biitiinliigiin sinirlar igerisin-
de yer alanlar) ve bizden olmayanlar (bu sinirin disinda kalan-
lar) seklinde ikiye boler. Giindelik tecriibeler sinir insasinin ige-
risine durmaksizin girer ve igerisi-disaris1 kategorilerinin du-
rumdan duruma cizilmesini ve yeniden ¢izilmesini saglarlar.
Farkhi sembollerin ve anlamlarin giindelik olarak ¢ikartildigy,
miizakere edildigi ve yasananlarin siizgecinden gegirildigi bir
siire¢ yasanir. Fakat yine de ideal biitiinliigtin yararini gozettigi
iddiasi ile hareket eden milliyetciligin ¢izdigi sinirlar lizerinde
oynamanin kolay olmadigim belirtmek gerekir. Milliyet¢iligin
iceride olanlar ve disarida kalanlar arasinda ¢izdigi sinirla ve ka-
tegorileri donattig1 farkli anlamlarla hesaplasmak, i¢eride olmak
ve disarida kalmak ile ilgili tiirlii siyasi baskilari-yakinhklar,
gli¢ ve patronaj iliskilerini, altta-iistte olmakla ilgili siiregleri ha-
rekete gegirir.

Milliyetgilik azinlik yaratir. Siyaseten yanlis bulmanin ve ya-
ratmanin en keskin ifadesine bagvurur ve diisiindiiklerinin, ey-
lemlerinin ve tasarilarinin genel bir iilke yararini yansittiginin
sorgulanmasim istemez. Genel iilke yararinin nelerden olustu-
gunu zamana yayimuis bir sistem fikri {izerinden degil, giindelik
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gelismelere getirilen yorumlar temelinde yapar. Milliyetciligin
mant1g) temel bir egilim gosterir: Kendine “olumlu” ve “dogru”
diisiinsel ve eylemsel nitelikler atfetme ve hemen her konuda bu
cercevenin disinda kalanin “olumsuz” ve “yanhs” tutumunun
en hafif haliyle altin1 ¢cizme. Bu mantik her zaman “biz ve onlar”
ikiligi tizerinden hareket eder ve her baglam bu ikiligin terimle-
riyle degerlendirilir. Bu degerlendirme, Fritsche’nin isaret ettigi
gibi ajitasyon ve egitim vasitasiyla kitlesel bir goriiniim kazanur,
“dogal”lasir (Fritsche 1991) ve “normal”lesir. Bir siire sonra bir
“biz dilistinmek” ancak bizden olmayanlara bakmakla veya bdy-
le birileri yoksa bunlar1 yaratmakla miimkiin hale gelir.
Tiirkiye’de gayrimiislimlik ¢ok eski bir “bizden olmayan”
imgesi saglasa da esasen ulus-devlet 6rgiitlenmesinin yiikselme-
si ve azinliklarin konu olmaya baglamasi ile kokleri ¢ok eski ve
derinlerde yatmayan bir Tiirk milliyet¢iligi olusumuna kuvvetli

/A7

bir zihinsel ve pratik “bizim gibi olmayanlar”, “ulusun asli un-
suru olmayanlar”, “disarida birakilmasi-kontrol edilmesi gere-
kenler” imgesi yaratmis ve bu yolla sinirlar1 giderek daha fazla
belirginleserek gecirgenligini yitiren bir “biz” olma tanimim

beslemistir.

Sonug¢: Ulus-Devletin Azinlik Sinavi

Ergil’e gore, Tiirkiye’de azinliklarin “ne istedigi ortadadir: Birin-
cisi, alt kimliginin “taninmasin1” ister (recognized). Bir sonraki
asamada bu alt kimlikle “tanimlanmak” ister (acknowledged). Son
asamada da bu alt kimligi cogunlugun saymasini (ona saygi gos-
termesini, respected) talep eder” (Ergil 1997: 102). Tiirkiye'de
gayrimiislim azinlik olmanin yiiz yil asan ve tarihsel talihsizlik-
lerle dolu bir ge¢misi var. Bu ge¢mis bir yandan siyasi diger yan-
dan ekonomik olarak etnik ve dini bir unsuru 6z olarak esaslas-
tirma ¢abasina, bu yolla bir cogunluk kimligi tanimlama ugrasi-
na ve azinliklarin genelde caresizce kendi kimliklerine sahip ¢ik-
malarina karsilik geliyor. Tiirk ve Miisliiman unsurlara dayal
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iist kimlik tanimlama ¢abasi devaml bu unsurlardan olmayan-
lar1 azaltmaya ve tehdit olmaktan ¢ikarmaya ¢alismig ve bunu
da genellikle ya dogrudan géce zorlama ya da dolayl olarak bu
sonucu ortaya ¢ikaracak uygulamalar1 hayata gecirme yoluyla
basaracagini diisiinmiistiir. Bu, amac tartigilabilir ama basarisi
pek tartisilamaz bir politikadir ¢linkii sonugta azinhiklarin kendi
kimliklerine sahip ¢ikisinin belki de en kuvvetle ifade edilis bigi-
mi g6¢ etmek olmus ve gayrimiislim azinhklarin sayis1 1900'1a
yillarin basindan giiniimiize siiratle azalmistir. Dolayisiyla Er-
gil'in azinliklarin beklentileri ile ilgili tespiti bir tiirlii karsihigini
bulamamus ve giiniimiize kadar sarkmuistr.

Bugiin de 6zellikle azinlhiklarin kendi kimliklerine déntik ta-
ninma ve saygl beklentilerinin karsiligini buldugunu séylemek
¢ok zor. Tanimlanma beklentileri de muhtemelen onlarin igerisi-
ni doldurmak isteyecekleri bir cercevenin ¢ok disindal® ve olsa
olsa bizden olmayanlar anlayisi igerisinde yahtilmis bir katego-
riyi tanimhyor.

Bu kisa hatirlama azinhklarin Tiirkiye’deki varolma siireci-
nin sikintilarini ortaya koydu. Fakat tarihin giincel yasantilanigi
sayfalara diisen yasanmughklardan muhtemelen farkhdir. Bu
farki ortaya koymak amaciyla azinliklarin su ya da bu bi¢imde
iist kimlikle nasil hesaplastiklarina dair sinirh da olsa bazi nok-

15 Azmliklar1 kendi istedikleri bir cer¢evenin igerisinde tarumlamaktan ve
azmliklara saygi gostermekten kaginuna sadece milliyetgilikle daha ko-
lay eglestirilebilecek sag merkezli bir yaklagimin tavrt degildir. Danzik-
yan, solun da azinliklar1 ulus-devletin bictigi mantikla degerlendirdigi-
ni 6ne stirer ve bu tavri “azinliklara toplurmnun bir ¢egnisi, stisti, bir hos-
lugw’, bir késede kendi hallerinde dunmalarirun iyiligi, kendi enteresan-
liklartyla bir figiir ama sadece bir figtir olarak insanlarin hayatlarinda
yer etmeleri, nihayet ‘iste bunlar da béyle ilging, ne giizel degil mi?’
cimlesiyle 6zetle[r]” (Danzikyan 1995: 148). Danzikyan, devaminda
azmliklarin tarumlanmast ve onlara ulagabilecegi imkanlar ve haklar
baglaminda denk olma tizerinden kurulmasi gerektigini belirtir: “Azn-
lik(lar)in toplumun asli ve “kurucu” tiyeleri olmasi. Misafir degil, evsa-
hiplerinden biri” (Danzikyan 1995: 149).
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talara deginildi. Bugiin, azinliklarin en azindan iki temel diizey-
de 6nemli oldugunu diisiiniiyorum. Birincisi, Oran’dan hareket-
le uluslararas: siyasetin 6zellikle insan haklar1 temelinde ortaya
koydugu prensiplere ulus-devletin ne derece sadik kaldiginin ve
dolayisiyla bu siyasetin prensipleri acisindan kabul edilebilirli-
ginin bir 6lgiitii olarak azinliklara nasil muamele ettiginin gide-
rek dahafazla 6nem kazanmasidir (Oran 2001). Bu 6lgiitiin gide-
rek daha fazla 6ne ¢iktigini ve Avrupa Birligi gibi uluslararas:
olusumlara katilma ¢abasinin azinhklara doniik eski talihsiz uy-
gulamalarin benzerlerini azinlik politikasi olarak akla getirmeyi
neyse ki imkansizlastirdigini diistiniiyorum. Bu anlamda, ulus-
lararasi siyasetin ulus-devlet siyasetini, hem denetleyici hem de
donfistiiriicii bir etkisi var. Beller-Hann ve Hann'in Dogu Kara-
deniz etnografisinde (Beller-Hann ve Hann 2003) isaret ettigi gi-
bi, devlet-ulus olmanin ulus-devlet olmanin ¢ok 6tesine gectigi,
yani ulusun devlet tarafindan tamimlamasinin hep agir bastig:
Tiirkiye icin1® bu denetleme ve doniistiirme giliciiniin 6zel bir
anlami var. Bu sayede devletin, siyasetin her bir gedigi icerisin-
de kendisini tanimlayan miidahaleci yamni, bir dereceye kadar
frenlenebiliyor.

Avrupa Birligi stirecindeki Tiirk siyasetini uluslararasi oyun-
larin ve iktidarlarin tutsag olarak nitelendiren ve degisimin ige-
riden gelen bir irade ile gerceklestirilmesi gerektigini isleyen de-
gerlendirmelere ¢ok dikkatle yaklasilmas: gerektigini diistinii-
yorum ¢linkii bu bakis Salamenin vurguladig: gibi, zaten ege-
men olan 6nce ulus ve devlet, ardindan demokratiklesme diyen

16 Kadioglu da benzer bicimde Alman milliyetciligi icin “devletini arayan
millet” ve Tiirk milliyetciligi icin “milletini arayan devlet” ayrimiru ya-
piyor ve milletini arayan devlet tarzi milliyetciligin Tiirkiye’de devlet
kanall bir inga edicilifin olusumunu geleneksellestirdigini iddia ediyor.
Kadioglu'na gore, “Tiirkiye’de milli kimlige istinaden sorulan sorular
tarih boyunca ‘Ttirkler kimdir?” seklinde degil de ‘Tiirkler kim olmali-
dir?” seklinde dile getirilmistir. Yani, ‘insa edici’ bir zihniyet mevcuttur.
Uzun vadede bu zihniyet devletin toplumsal koklerden kopuk kalmasi-
na neden olmugtur” (Kadioglu, 1997: 277).
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Jakoben bir mantigin altinin ¢izilmesinden ibarettir. Bugiin ar-
tik, “bugiinkii devletlerin kurulmasindan bu yana gecen onlarca
yillik siireden sonra, demokratiklesmenin, ne zaman sona erece-
gi bilinmeyen bir milliyetperver veya milliyet¢i duygunun yay-
ginlasmasina verilen dncelik sartina baglanamayacagini kabul
etmemiz gerekmektedir” (Koker 1997: 48). Uluslararasi siyasetin
catisi altinda ulusal bir onur kirikhg: bulan degerlendirmelerin
merkezi devlet catisinin y6nlendiriciligini kutsamalarinda bir
bigimde tist kimligi esaslastirma gilicliniin elden kactigina dair
korkularin izi siiriilebilir. Azinhklarin muhatap oldugu temel
magduriyet, iist kimligi esaslastirma ¢abalarina muhatap olma-
larinda yattigindan uluslararasi siyasetin azinhklara déntik
olumlu aciimlar1 vazgecilmez bir gerceklik olarak duruyor.
Ekinci'nin de tizerinde durdugu gibi, Avrupa Birligi'ne iiye ol-
ma siireci, Tiirkiye'ye has 6zgiinliiklerin devamh altin1 ¢izerek
evrensel hukuk ve siyaset ilkelerinin bu 6zgiinliikler karsisinda
ikinci planda oldugunu vurgulayan siyasal 6nermelerin karsisi-
na bu ilkeleri 6n plana ¢ikaran bir baski yaratiyor. Ekinci i¢in,
“Tiirkiye bir yol ayrimina gelmistir. Ya azinlik haklarina saygih
demokratik bir hukuk devleti olmay: benimseyecek ya da bu-
giinkii merkeziyetci, otoriter kutsal devlet yapisimi korumakta
direnecektir. Bu se¢im, aym zamanda geliserek modernlesme ile
icine kapanik bir ti¢lincii diinya tilkesi kalma istegi arasindaki
tercihi de yansitacaktir” (Ekinci 2001: 8).

Azinliklarin énemini ortaya koyan ikinci diizey ise Kéker'in
isaret ettigi gibi, glinlimiizde toplumlarin tiyelerini baglayici ni-
telikte kararlar1 mutlaka belli bir mesruiyet zeminine dayandur-
masinin gerekliliginde yatiyor (Koker 1997). Iktidarin varhigini
iktidar1 dogrudan paylasmayanlarin ortak konsensusuna veya
rizasina dayandirmas: gerektigi ve bu sayede aldig1 kararlari
mesru bir zemine oturtmaya calist1g1 ashnda Gramsci’den beri
kabul gériiyor. Gramsci, iktidarin egitim ve medya gibi kendi
egemenlik araglar1 vasitasi ile ister istemez genis kitlelere kendi
varligin yaydigi ve bir siire sonra kendisini ideolojik olarak vaz-
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gecilmez kildig1 egemenlik anlayisi yerine, iktidarin kendisini
mesru temellere oturtabilmek i¢in kitlelerin devamh rizasini ka-
zanmasl gerektigini ileri siirmektedir. Bu goriise gére mesru ze-
mini olusturmak i¢in bask: degil, miizakerenin basat olmas: ge-
rekmektedir (Gramsci 1971).

Acik olarak iktidar1 paylasmayan veya iktidarda temsil edil-
digini hissedemeyen topluluklarin rizasinin iktidarin mesruiye-
ti icin vazgecilmez oldugu fikrine dayal: siyasi model icin azin-
liklarin iktidara nasil baktiklar ve iktidarin azinliklara yaklas-
muinin anlamu biiyiiktiir. Ger¢i Kéker'in ortaya koydugu gibi, bu
konsensusu ulus-devlet ¢atisi altinda aramak veya kurmaya ca-
lismak ciddi bir sorunsal yaratir: Bir yandan hak ve 6zgiirliikler-
le ilgili bir ¢cercevenin ¢izildigi ve toplumsal ortak bir ¢ikar1 yan-
sitt1g1 diistiniilen toplumsal konsensusun ulus-devletle 6zdes-
lesmesi, yani ulus devletin bu konsensusu saglamaya yonelik
gegerli bir gerceve sundugunun kabul edilmesi ama diger yan-
dan ulus-devletin ulusal tiirdeslik idealine yapti1 vurgunun
farkli toplumsal gruplarin ekonomik, siyasal, ideolojik farkhlik-
larim ve farkhilik yaratma siyasetlerini ulusal ¢at1 igin uygun
bulmama refleksi (Koker 1997).

Kéker, bu gerilimin sonucu olarak ulus-devletin farkhliklara
sadece goriiniirde sayg: gosterdigi bir tiir yumusak despotizmin
hayata gegebilecegini veya ulusal tiirdesligi ve kendi varhginin
dayandig: ilkeleri sorgulayabilme kabiliyeti ve basarisina bagh
olarak derinlesen bir demokrasinin ortaya ¢ikabilecegini belirti-
yor (Koker 1997). Azinliklarin ulus-devlet igerisindeki varhgm
actklamaya doniik bu noktalar ilk kisimdaki baski ve denetleme
glicli barindiran uluslararas siyasetle ilgili noktalardan bagimsiz
degil. En azindan toplumsal ¢ikarin ne iizerinde, hangi araglar
kullanilarak, nasil yaratilabilecegi (hangi yarahmmn ve yaratim sii-
recinin megru olduguy) ile ilgili de kuvvetli vurgular yapiyor ulus-
lararasi siyaset. Tamamu bir sekilde ulus-devletin kendisi i¢in esas
buldugu veya asli unsur olarak altim ¢izdigi tist kimlige déniik
meydan okumalar igeren bu siyasetin azinhklar igin getirdigi aci-
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limlann farkindahg ile Belge, “Etnik kimligin hegemonik, diglayict
tezahiirlerinin gecersizlesecegi birlik bicimlerine, yan yana varolusu
miimkiin ve istenir kilan birlik bicimlerine thtiyacumz var. Aym zaman-
da ve aym mantik geregi, kapsayict iist kimlik tammlarina ihtiyacimz
var” (Belge 1995: 16) goriisiinii Tiirkiye'nin azinhk politikasimin
oturmasi gereken yeni rotasi olarak ifade ediyor. Bilgin de benzer
sekilde ulusal biitiinlestiricilige degil, azinhklarin cogunlukla gii-
venlik icerisinde bir arada yasayabilecegi bir diizenleyici demok-
rasi anlayisina vurgu yapiyor ve ¢cogunlugun bir tistlinliik rejimi
olarak degil el degistirme potansiyelini igerisinde barmndiran ve
bu anlamda bir giin azinliklarin da ¢ogunluk olabileceklerine isa-
ret eden bir anlayisla ele alinmasi gerektigini belirtiyor (Bilgin
2007). Buradaki demokrasi anlayisi, Ekinci'nin iddia ettigi gibi
azinlik meselesini bireysel hak ve 6zgiirliiklerin gelismesine bag-
layan ve birey temelli demokratik gelismenin azinlik meselesini
kendiliginden ¢6zecegini iddia eden resmi tezin savundugu de-
mokrasi anlayisindan farkhdir (Ekinci 2001). Azinhklar basta ol-
mak tizere, kolektif kimlikler karsisinda sasirmayacak, onlar1 ken-
disi icin bir tehdit degil, isleyisi i¢in esas kabul eden bir demokra-
si gergevesi, her diizeydeki ulusal tiirdeslik hayallerini rafa kald-
r1p ulusal farkhhg belki de ilk defa kendi varhgmin esasi ve glicii
olarak tamimlayabilecektir.
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FRANSA’DA TURKIYELI OLMAK:
YEREL KiMLIK, DIN ve ETNISITE

Samim AKGONUL?

Fransa'da yasayan Tiirkiye kékenlilerin ‘kim” olduklarini incele-
mek, benlik siirecinin hangi asamasinda olduklarin: anlamak ve
bu asamada ‘din” ve ‘etnisite” kriterlerinin yerlerini dl¢mek, ge-
nelde Tiirk kimligi ile ilgili tartismalara kisa bir bakis gerektir-
mektedir. Hem Osmanh toplumunun karmasik yapist hem de
Tiirk milletinin ingasinda kullamilan kriterlerin ve ayirt etme
araclarinin cesitliligi ve dinamikligi, Tiirklerin ve dolayisiyla
Avrupa Tiirklerinin kim olduklarini saptamakta bir¢ok zorluk
yaratmaktadir. Tiirk kimliginin, her ulusal kimlik gibi, dogasi
geregi dinamik olmas: ve Tiirkliik kriterlerinin bulunan bagla-
ma gore degismesi Tiirkiye icinde yasayan Tiirklerin/ Tiirkiyeli-
lerin? (i¢ Tiirkler) taniminda oldugu kadar yurtdisinda yasayan
Tiirklerin/ Tiirkiyelilerin (dis Tiirkler) ve dolayisiyla Avrupal
Tiirkiyelilerin taniminda da gii¢liikler yaratmaktadir. Ancak
Avrupa’daki Tiirkiyelilerin kimlik ingasi siirecini incelerken iki
o6nemli farkhhga dikkat etmek gerekmektedir. Bu farkliliklarin
birincisi hukuksal digeri ise toplumbilimseldir.

1 Dog. Dr., Tiirk Etiitleri Bolimii / Uluslararast iliskiler Enstitiisii, Stras-
bourg Universitesi.

2 Metinde gecen Tiirkiyeli terimi Tiirkiye kokenli olup farkl etnik ve dini
yapidan gelen herkes anlamini tagimaktadir. Tiirkler terimi ise kendile-
rini etnik Ttiirk olarak ifade edenleri kapsamaktadir.
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Hukuksal farkhilik, vatandashk, daha dogrusu tabiiyet konu-
sunda kargimiza ¢ikmakta, 6zellikle Fransa baglaminda daha da
onem kazanmaktadir. Fransa’da jus soli, yani toprak ilkesi Orta-
cagdan 1990'1ara kadar islemis, b6ylece Fransa’da dogan ¢ocuk-
lar, ebeveynlerinin tabiiyetine bakilmaksizin dogar dogmaz
Fransiz vatandas: olmuslardir. Daha sonra, ebeveynlerinin iste-
gi dogrultusunda ayni ¢ocuklar Tiirk vatandashg da alabilmis-
lerdir. Baska bir deyisle, Fransiz vatandaghg) statiisii kisinin di-
ger kimlikleri tagimasina engel tegkil etmez.

Ornegin kan bag) ilkesinin gegerli oldugu Alman vatandash-
&1 konusunda, gene 1990'lara kadar, Tiirk anne babadan dogan
cocuklarin, Almanya’da dogsalar ya da yasasalar dahi Alman
vatandashgini elde etmeleri imkénsizdi. Bu iki zit sistem
1990’larin sonunda goreceli de olsa birbirine yaklagsmustir. Fran-
sa’da artik vatandaslik dogar dogmaz otomatik olarak verilme-
mekte, yabanci anne babadan dogan ¢cocuklar 18 yasindan itiba-
ren bagvuru yapmakta ve stirekli Fransa’da yasama kosulu geti-
rilmektedir. Diger taraftan, Alman sistemi de yumusamis, Al-
manya’da yasayan Tiirkiyelilere gesitli kogullar altinda Alman
vatandashgina gegebilme olanag1 sunulmus ancak ¢ogul vatan-
dashk gene uygulamanin disinda tutulmustur. Kisacas: huku-
ken (uygulamada 6zel durumlar mevcuttur) Almanya‘daki Tiir-
kiye asillilar sadece iki kategoriye ayrihrken (Tiirk vatandaslari
ve Alman vatandaslari), Fransa’da yasayan Tiirkiyeliler Tiirk
vatandasi, Fransiz vatandasi, cifte vatandas olabilecekleri gibi
diger AB iilkelerinin (6zellikle Almanya) vatandas: da olabil-
mektedirler. Bu hukuksal durum, Fransa'da yasayan Tiirkiye
asillilarin hacmini 6l¢mede iginden ¢ikilmasi zor bir sorun yarat-
makta. Zira Fransa'da etnik kdkene ya da siibjektif kimlige da-
yali resmi istatistikler yasaktir. Binaenaleyh Fransa’da Tiirki-
ye'ye ya da Tiirkliige su ya da bu sekilde bagh olanlarin kesin
sayisim bilmek imkansizdir. Ancak tahminler 2000"lerin Fransa-
si’'nda 250.000 kadar Tiirk vatandas: ve bir o kadar da Fransiz
vatandas: / cifte vatandas olmak iizere 500.000 civarinda Tiirki-
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ye ile ilgili bireyin yasadig1 yoniindedir. Tiirkiye’de halen hakim
olan Osmanli millet sistemi anlayis: i¢cinde bu rakama Fransa’da
yasayan ve Fransiz ulusuna dahil olmus Tiirkiye kékenli gayri-
miislimler dahil degildir. Fransa’da 6zellikle 500.000 kadar Tiir-
kiyeli Ermeni asilhnin varoldugunu belirtmek gerekir. Ancak
azinlik kimligi insasinda dini aidiyetin dil kadar 6nemli olmasi
yiiziinden Fransa'daki Tiirkiyelilerden bahsederken iki dinsel
ve kiiltiirel grup azinlik kimliginin insas1 baglaminda 6n plana
cikmaktadir. Elbette ic ice gecmis bu gruplar bir yandan Stinni-
ler ve Aleviler, diger yandan Tiirkler ve Kiirtlerdir.

Iste burada sosyal bilimsel farkhhga dikkati cekmek gerek-
mektedir. Azinlik kimligi ayni grubun ¢ogunlukta oldugu du-
rumlara nazaran, kimlik imlerine daha fazla baghlik gésterir. Zi-
ra imlere baglilikta zayiflama oldugu hissedildiginde asimile ol-
ma korkusu bir tepki davramg: yaratir. Elbette azinhk kimligi
imlerininbasinda dil, dini aidiyet ve anavatanla iliskiler gelmek-
tedir. Ancak azinlik ortaminda Fransa’da dogan nesillere dili ak-
tarmak zor oldugundan ve anavatanla iligkiler ikinci ve liglincii
nesillerde degisik ve daha gevsek sekiller aldigindan, dini aidi-
yet ayr1 bir 6nem kazanmaktadir. Burada bahsedilen dindarlik
degil, dini aidiyet gostergelerinin 6ne ¢ikarilmasidir ki bu biitiin
azinliklar igin gecerlidir.

Bir yandan gruba ait olma kriterleri grubun giicii ve disariya
verilen imajinin korunmasi i¢in yumusatilirken, diger yandan
grubu olusturan normatif hareketlerin disina ¢ikilmasi grubun
disina ¢itkma olarak algilanmaktadir. Fransa'da yasayan Tiirki-
yeliler elbette Tiirkiye'nin i¢ dinamiklerini, ¢ekismelerini, reka-
betlerini biinyesinde bulundurmakta. Ancak azinlik toplumu ol-
manin baghilik, ortakhk duygularim biraz daha fazla giiglii kldi-
g1 gozlemlemek zor bir sey degil. Bu ortaklik, aymlik duygu-
su, ad1 tizerinde bir “duygu”. Bir millete ait olma hissi nasil bir
hayali cemaat olusturuyorsa (Anderson 2000), bir azinhiga ait ol-
ma hissi ve bu azinhgin devamini saglama i¢giidiisii de o kadar
hayali bir cemaat olusturmakta. Azinliktaki gruplar, iste bu yiiz-
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den ortak noktalarina daha ¢ok agirhk vermekteler ve 6zellikle
toplumsal hafizanin aktarimini hayati saymaktalar (Halbwachs
1994: 178).

Fransa’da yasayan Tiirkiye kokenlilere bakildiginda, basite
indirgersek, karsimiza iki tip strateji ¢ikmakta. Birincisi her ne
pahasina olursa olsun grubun Tiirkliik (ya da Kiirtliik) karakte-
rini koruma stratejisi ki buna dinin korunmas: hatta kemikles-
mesi de girmektedir. fkincisi tam tersi, Tiirkiye i¢indeki biitiin
etnik, dinsel, siyasi ve dini béliinmelerin Fransa’da daha da kes-
kinlesmesi ve goriiniirlesmesi. Iste bu boliimiin ¢ikig noktasi yu-
karida zikredilen ve ‘strateji’ olarak adlandirilan davranis ve ai-
diyet sekilleridir. Once Tiirkiyelilik kimliginin ideal tipik bir ka-
tegori oldugu ve kisilerin kendilerini tanimlanmasinda Tiirkiye-
lilik makro kimliginin degil, bolgesel ve cemaatsel mikro kimlik-
lerin daha belirleyici oldugu iizerinde durulacaktir. Daha sonra
bu mikro kimlik ingasinda dinin yeri tartisilacak ve en son bo-
liimde de Alevilik bir alt kimlik ingas: olarak degerlendirilip ir-
delenmeye c¢alisilacaktir.

Fransa’da Tiirkiye Asillilar: Makro Kimlikten Mikro Kimlige

Yukarida da belirtildigi gibi toplumsal hafizanin aracihig: ile ko-
runmaya ¢alisilan birliktelik duygusu {i¢ temel kimlik direncin-
den olusmaktadir: ‘anavatan’la iliskiler, azinhik dilinin yani
Tiirkgenin ya da Kiirtcenin (bazi durumlarda ikisinin de) yeni
nesillere aktarimi ve dini aidiyeti belirleyen davranis ve varolus
seklinin stirekliligi. Bu ti¢ diren¢ noktasinda amag, Fransiz top-
raklarinda dogmus Tiirk veya Tiirkiye asilli ¢ocuklarin, ebe-
veynlerinin Tiirkliik ve Tiirkiye hakkinda hissettiklerinin ayni-
larini hissetmelerini saglamaktir.

Bu tiglii aktarimin gerceklestirilebilmesi icin gesitli stratejiler
sergilenmektedir. Bunlarin en &nemlisi “devaml birinci ne-
sil stratejisi” olarak karsimiza cikan Fransa Tiirkiyelilerinin eg
se¢mede uyguladiklar kriterlerin tiimiid{ir (Gokalp 2005). Fran-
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sa’da yasayan Tiirkiyeliler Fransizlarla evlenmedikleri gibi, ken-
di aralarinda evlenme sayis1 da azdir. Fransa’da yasayan ve hat-
ta Fransiz vatandasi olan Tiirk asilli genglerin biiyiik bir cogun-
lugu eslerini Tiirkiye’den se¢ip Fransa'ya getirmektedirler. Bu
stratejinin nesnel sonucu, Fransa’da dogan Tiirk asilh ¢ocuklarin
ebeveynlerinden birinin Tiirkiye’den yeni gelmis olmasi olarak
karsimiza ¢tkmakta ve bu durum elbette anavatana baghlik, dil
ve din aktarum konusunda 6nemli sonuglar dogurmaktadir.

Anavatana baghliktan anlasilmasi gereken, ic ice ge¢mis iki
6nemli husus bulunmaktadir. Makro ve mikro kimlik olarak ni-
telendirilebilecek bu iki husus Fransa’da bir bélgenin go¢ alma
tarihine gore 6nemli degisiklikler gosterebilir. Fransa’ya Tiirki-
yelilerin gelisi iki sekilde olmustur. ilki, Fransa ve Tiirkiye ara-
sindaki resmi anlagmaya istinaden Is ve Is¢i Bulma Kurumu ara-
cihgiyla Fransamin belli bélgelerine gelip sanayi dallarinda ¢ali-
sanlardir. Bu tip bir gog siirecinden gegenler Tiirkiye'nin cesitli
bolgelerinden gelip Fransa’'min bir sehrinde toplanmus olabilir-
ler. Ornegin Fransa'nin Caen sehrinde yasayan Tiirkiyeliler hem
etnik hem de cografi acidan tam bir heterojenlik géstermektedir-
ler. Bu tip bir gog siirecinde genel anlamiyla Tiirkiyelilik kimligi
6ne ¢tkmakta, dayanisma aglar1 bu makro kimlik tizerinden ku-
rulmakta, Fransa’da dogan nesillerin ¢ogul aidiyetleri (Fran-
sa’ya ve Tiirkiye'ye aidiyet) daha belirgin hale gelmektedir. Ge-
ne de bu makrokimligin sinirlarinin olmadigin: diisiinmek yan-
hs olur. Bu tip ‘karisik’ go¢ alan sehirlerde de Siinni Alevi ayns-
masinin yan sira Tiirk Kiirt ayrismas: da gézlemlenebilir. An-
cak ilk kurulan dayanisma baglarinin Tiirkiye kékenlilik ve is¢i-
lik ortak paydasi iizerine kurulmus olmasindan dolay: bu tip
yerlesim bolgelerinde yukarida sayillan ayrisimlari asabilmis
olan, genelde sosyal ve kiiltiirel faaliyetlerde yogunlasmis der-
nekler gozlemlenebilir.

Cogunlukla sol siyasi kdkenden gelen bu tip derneklere en
iyi ornekleri Strasbourg sehrindeki Association de Solidarité
avec les Travailleurs Turcs (ASTTu, Tiirk Calisanlarla Dayamnis-
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ma Dernegi) ve Fransa genelinde ¢ati olusumlar1 olan As-
semblée citoyenne des originaires de Turquie (ACORT, Tiirkiye
Kokenliler Vatandas Meclisi) ve Rassemblement des Associati-
ons Citoyennes Originaires de Turquie (RACORT Tiirkiye Koé-
kenliler Vatandas Dernekleri Birligi) gibi olusumlardir. Bu tip
sekiiler aglarda Siinni, Alevi, Tiirk, Kiirt ve diger alt kimliklere
ait bireyler ortak faaliyet géstermekte ve Fransa toplumuna y&-
nelik calismalar agirlikta olmaktadir. Kisacas: sekiilerlik sadece
dini anlamda degil milli anlamda da gerceklestirilmektedir.

Ikinci tip gog siireci en iyi Flers 6rneginde gozlemlenebilir.
Buradaki Tiirkiye kokenli go¢menlerin % 90" indan fazlas Tiirki-
ye'nin kuzeydogusundaki Posof kasabasindan gelmektedir. Bu
tip go¢ mekanizmasinda Fransa'nin belirli bir sehri sadece Tiir-
kiye'nin belirli bir bolgesinden, hatta aym kasaba veya koyden
g6¢ almakta ve evlilik mekanizmasiyla bu ‘kéyden kéye go¢” gii-
niimiizde de devam etmektedir. Sonug itibariyle ortaya ¢ikan
azinhk kimligi yerel bir karakter tasimakta Tiirkiyelilik aidiyeti
ve Fransahlik aidiyeti soylemde yer alsa da mikro kimlik her za-
man varolmaya devam etmektedir. Elbette mikro kimlik sadece
cografi kékenle sinirli kalmamaktadir. Asiret, tarikat ya da siya-
si ve/veya ideolojik aglar da gé¢ ve gégten sonra Fransa’'da ya-
sam stireglerini, Ttrkiye ile iliskileri yonlendirebilmektedir. Do-
gal olarak, her iki durumda da ii¢ kimliksel aidiyet, yani genel
Tiirkiyelilik kimligi; Tiirkiye'deki yerel kimlik ve yerlesikligin
sonucunda ortaya ¢ikan Fransa’daki yerel kimlik, ortaya yeni bir
cogul kimlik ¢ikartmaktadir. Dikkat edilirse genel Fransalilik
kimligi bu tigliiye eklenmemistir zira heniiz kendi kimligini ta-
nimlamada Fransa’'da yasayan Tiirkiyeliler Fransizliklarini 6n
plana ¢itkarmamaktadirlar.

Bunun baslica sebeplerinden biri elbette hem ¢ogunlukta
hem de azinliklarda yaygin olan Fransizhgin Islami aidiyetle
bagdasmadig) goriistidiir. Cogunluk diline aidiyet yeni nesiller-
de kaginilmaz olunca, din Tiirkliigiin yegane imi haline gelmek-
te. Kald:1 ki Fransa’da ¢ogunluk tarafindan igsellestirilmis ve
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gocmen asillilar tarafindan da, kerhen de olsa, kabul edilmis en-
tegrasyon sdyleminde Fransizcaya hakimiyet, azinhk dilini
unutmak pahasina bile olsa, olmazsa olmaz bir “ teminat ” ola-
rak goriilmekte. Baska bir deyisle, Tiirk¢eye hakimiyet, Fransa
Tiirkleri icin artik Tiirkltgtin vazgecilmez bir 6gesi degil.

Ancak azinhik ortaminda dini aidiyet, dinin kutsalligindan,
yani dokunulmazhigindan dolay: daha da giicleniyor. Ve sonug-
ta dilden bosalan alana din giriyor. Biitiin azinlik toplumlarinda
gecerli olan bu kural, Fransa’daki Tiirkiyelilerde daha da degi-
sik bir durum arz ediyor. Bu 6zellikli durum hem Fransa'nin la-
iklik anlayisindan hem de Fransa Tiirkiyelilerinin sosyolojik,
kiiltiirel ve siyasi yapilarindan kaynaklanmakta.

Dinsel Olusumlar ve Kimlik insas1

Fransa’'daki Tiirkiyelilerin dayamisma yapilanmalarinin, en
azindan 1960 ve 1970'lerde iki tip ideolojik akim cergevesinde
gerceklestigini s6ylemek miimkiindiir. Acikgas: ilk dayamisma
orgilitlenmelerinin devletlerden tamamen bagimsiz gercekles-
mesinin nedeni, ilgili devletlerin, yani go¢ edilen devletlerin
(Fransa, Almanya...) ve Tiirkiyenin gocii gecici olarak gérmele-
ri ve herhangi bir dayanisma 6rgiitlenmesini gereksiz saymala-
ridir. Bu durumda, kendi baslarina birakilmis Avrupa’daki Tiir-
kiyeliler, kendi imkanlariyla dayanisma altyapilar1 olusturmak
zorunda kalmiglardir. Bu 6rgiitlenmenin ilk ideolojik ¢ercevesi-
nin sol akimlar oldugunu s6ylemek yanlis olmaz. Gergekten de
1960'larin ve 1970'lerin Avrupa’daki giicli sendikacilik akimla-
rinin tanjantinda, Tiirkler de 6rgiitlenmis, is¢ilik hayatlarinda
somiiriilmeye kars1 koymaya ¢alismiglardir.

Ikinci ideolojik gerceve de din olarak karsimiza gikmakta. As-
linda, ilk senelerde tam bir ideolojik érgiitlenmeden bahsetmek
yanlis olur. Géglin ilk on senesinde amag bir nebze de olsa dini
ihtiyaclar: gidermek olarak kargimiza ¢ikmakta. Bagka bir deyis-
le, is¢i yurtlarindaki kimi odalar1 mescit olarak kullanimakla ye-
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tinilmistir. Ancak 1970'lerde bu kii¢lik mescitler kimi aglara da-
hil edilmis ve bu 6rgiitlenmenin basini resmi fslam degil “karsit
Islam” ¢ekmistir. Ozellikle 1970lerde Milli Gériig'iin Almanya
ve daha sonra Fransa’da orgiitlenmesi bu mescitler zinciriyle
gerceklesmistir. Ve asag1 yukar1 10 sene boyunca Avrupa’daki
Siinni Tiirklerin dini 6rgiitlenmeleri Milli Goriis'iin tekelinde
kalmistir. Bu yiizden de bugiin dahi Milli Gériis"iin Almanya ve
Fransa orgiitleri ve hatta Beneliiks iilkelerindeki aglar: son dere-
ce giicliidiir ve cogu iilkede Tiirkiye kokenli Islami temsilde 6n
siralarda yer almaktadirlar (Akgontil 2006).

Tiirkiye'deki 1980 darbesinden sonra, Tiirk devletinin de Av-
rupa’da yasayan Tiirklere ilgisinin arttifin1 gériiyoruz. Bunun ig
ve dis iki sebebi vardir. Icte, 1980’den sonra Tiirk-islam sentezi
sdyleminin kavramlastirilmasiyla, Tiirk kimliginde Siinni Isla-
mun yerinin pekistirilmesinden bahsedebiliriz. Bu tarihten itiba-
ren Tiirkiye i¢inde cami, Kuran kursu, imam hatip liseleri biiyiik
bir hizla artmis ve dolayisiyla siyasi [slam en 6nemli siyasi akim-
lardan biri haline gelmis ve hatta diger siyasi akimlarin da igle-
rine yerlesmistir.

Dis sebep, gog tilkelerinin politikalarini degistirmesiyle gegi-
ci go¢iin kalic1 yerlesim haline dsnmesine baglanabilir. 1980'ler-
de Tiirkiye devleti de Avrupa’da yasayan Tiirkleri devlet eliyle
dini acidan orgiitleme ihtiyacini hissetmistir. Ve bu yiizden de
1982 Anayasasi 6zel bir maddeyle (madde 62) yurtdisinda yasa-
yan Tiirkleri cercevelemenin devletin anayasal gérevlerinden bi-
ri oldugunu belirtme ihtiyacim hissetmistir: “Devlet, yabanct il-
kelerde ¢alisan Tiirk vatandaslarinin aile birliginin, ¢ocuklarinin
egitiminin, kiiltiirel ihtiyaclarinin ve sosyal giivenliklerinin sag-
lanmasi, anavatanla baglarinin korunmasi ve yurda déniislerin-
de yardimc: olunmasi i¢in gereken tedbirleri alir”.

fste bu noktadan sonra Tiirkiye, 6zellikle Avrupa‘daki Tiirk-
leri “tehlikeli” fikir ve siyasi akimlardan korumak icin gesitli 6r-
glitlenmelere gitmistir. Bunlardan en 6nemlisi Diyanet Isleri
Baskanh biinyesinde 1983'te kurulan Diyanet [gleri Tiirk Islam
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Birligi’dir (DITIB) (Akgéniil 2002: 77-99). Bu tarihten itibaren ge-
rek Almanya’da gerekse Fransa’da (Fransa’da orgiitlenmenin ta-
rihi 1985'tir) yiizlerce cami ve mescit DITIB ¢atisi altina girmig-
ler ve/veya bu cat1 alinda kurulmuslardir. Herhangi bir Tiirk
derneginin DITIB’e bagli olmas: kesinlikle resmi Islama baghlig
belirtmemektedir. DITIB biinyesinde olmanin sayisiz rasyonel
avantaji bulunmaktadir. Konsolosluklarla iyi ve yakin iligkiler
bir yana bir DITIB camisi olmak bedava imama (ve bazen Kuran
kursu hocasina) sahip olmak demektir. Ayrica cogu Tiirk derne-
ginin amac, iginde faaliyet gosterdikleri binalar1 Diyanet [sle-
ri'ne hibe yoluyla devretmek ve boylece masraflarindan kurtul-
mak olarak goriilebilir. Baska bir deyisle, Milli Gériis agina ait
bir dernek olmak, Diyanet agina ait bir dernek olmaktan daha
cok bir ideolojik yakinlik istemektedir.

Kendini azinhkta hisseden bireyin bir kurumlagma iginde yer
almasinin, kurumla ideolojik 6rtiismeyi bir kenara koyarsak, ii¢
temel fonksiyonundan bahsedebiliriz: Yalniz olmadigini devam-
l1 bir sekilde hissederek ve grubun devamliliginin inancina vara-
rak bireyin kendi i¢ini rahatlatmas; kolektif davraniglarin gelis-
tirilmesine katkida bulunarak grubun devamlihgini tehdit ettigi
diisiiniilen diger grup ve bireylere kars1 durulmasi ve ¢ogunlu-
ga karg bir giic ve megruiyet mesaji verilmesi. [ste bu yiizden de
Fransa’da yasayan Tiirkiyelilerin dini olusumlar1 incelenirken
dinsel organizasyonun azinliklarda sadece dinsel organizasyon
olmadigini g6z 6niinde bulundurmak gerekir (Acquaviva 1994:
123). Diger bir deyisle, Fransa’daki dini Tiirk derneklerinin da-
gilimi incelenirken 6zellikle DITIB derneklerinin ¢ok giiclii bir
ideolojik aidiyete sahip olmadigin: tespit etmek gerekir.

Elbette, biitiin Avrupa’da oldugu gibi, Fransa’da da Tiirk ko-
kenlilerin dini altyapist Milli Gériig ve DITIB ile simirli degil.
Tam aksine, Tiirkiye'de uzun bir stire gelisme ve kendini goster-
me olanagi bulamayan daha marjinal dayanisma ve ideolojik ag-
lar Fransa’daki 6zgtirliik ortamindan yararlanarak varolma ola-
nag1 bulmuslar, hatta ideolojik temellerini giiclendirip ‘iiye’leri-
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ni artirabilmiglerdir. iki temel agin digindaki yapilanmalara ba-
kildiginda ortaya 3 degisik grup ¢itkmaktadir. Herhangi bir hiye-
rarsik siralama yapmadan bunlari Siileymancilar, Ulkiiciiler ve
Aleviler olarak belirtebiliriz.

Siileymanci akimi 1959’da 6len Seyh Siileyman Hilmi Tuna-
han tarafindan kurulmustur (Akgiindiiz 1997). 1950'lerden iti-
baren ama 6zellikle 1980'lerde akima mensup kisiler Tiirki-
ye'nin i¢ politikasinda 6nemli bir yer edinmislerdir. Glintimiiz-
de de bir¢ok siyaset adaminin agtk¢a tarikatin i¢inde olduklar
bilinmektedir. Nurculara yakin olmakla beraber kurucu seyh so-
yunu Naksibendilere ve dolayisiyla Orta Asya’ya (6zellikle
Naksibendilerin Hint koluna) baglamaktadir.

Tiirkiye i¢inde resmi olarak ibadet yerleri bulunmamasina
ragmen, Slileymancilarin bircok Diyanet camisi iginde etkin ol-
duklari ve 6zellikle siki bir 6grenci yurdu aglarinin oldugu bilin-
mektedir. Avrupa’da ise Kéln merkez olmak tizere, oldukga yo-
gun bir cami, hatta “kiilliye” agina sahip olduklarini belirtmek
miimkiindiir. Bu agin icinde klasik cami ve mescitlerin yani sira
Kuran kurslari, bazilar1 yatli yaz okullari, Hac organizasyonlari
gibi yapilanmalar da mevcuttur. Yakin bir zamana kadar oldukga
disa kapah bir goriiniim sergileyen Fransa Siileymanci dernekle-
ri, son yillarda daha acik bir politika takip etmekte, hem diger
Tiirk dini dernekleriyle iliskiler kurmakta hem de dinler aras: di-
yalog faaliyetlerine, cekingence de olsa katilmaktadir. Bu dernek-
lerin biiyiik ¢ogunlugu “Tiirk Kiiltiirel Merkezi” ya da “Tiirk-[s-
lam Kiiltiir Merkezi” isimleri altinda faaliyet gostermektedir. Bu
derneklerin hemen hemen tiimiinde en 6nem verilen faaliyet ala-
n1 ¢ocuklarin dini egitimi olarak karsimiza ¢ikmaktadir.?

Cemaatsel yapilasmada ve 6zellikle de dini ve ahlaki degerle-
rin miiritlere aktarilmasinda Fransa'daki Siileymancilar oldukga
siki1 kurallar1 izlemektedirler. Tarikata gore, bireyin sosyal, 6zel ve

3 Akgiindiiz’e gore, Siileymancilarin biitiin diinyada agsagt yukar: 2.500
Kuran kursu var. Birol Caymaz ise bu sayiy: abartili buluyor (Caymaz
2002: 104).
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dini hayatinin biitiiniiniin tarikat kurallar1 ¢ergevesinde yiiriitiil-
mesi gerekmektedir. Bu inang diger dogmatik dini gruplasmalar-
da da goriilebilmektedir (Hervieu-Léger 1992: 98-105). Uzun yil-
lar boyunca bizce abartili bir sekilde “mubhalif Islam” kategorisin-
de incelenen Siileymanai tarikat (Cakir 1997: 33-38), Tiirkiye i¢in-
de gittikce iktidara yaklasirken ve yeni elitlerin iginde yer alirken,
Tiirkiye disinda da agilimim stirdiirmektedir. Icte ve distaki bu
yakinlasma iki taraftan da gézlemlenebilir. Bir yandan Siileyman-
clarin duruslari, en azindan séylemde yumusamakta, ki bu du-
rumda sik sik Kemalistler tarafindan takiye suclamasina maruz
kalmakta,4 diger yandan, yeni muhafazakar elitlerin bir kismu Sii-
leymana 6grenci yurtlarindan ¢iktiklari igin, siyasi tist katmanla-
rin cemaate bakisi son yillarda degismekte.

Ulkiicii dernekleri diger dini/milli derneklerden ayr tutmak
gerekir. Clinkii tilkiicli dernekler kendilerini diger olusumlardan
uzak tutmay1 yeglemektedirler. Fransa’'da Fédération des Familles
Turques Unies de France (Fransa Birlesik Tiirk Aileleri Federasyonu)
catis1 altinda birlesmis olan bu dernekler gerek “resmi Islam”a ge-
rekse Milli Gériis’e uzak durmakta, daha kapal: bir goriiniim ser-
gilemektedirler. Diger derneklerin aksine Tiirk Milliyetciligine ya-
kin duran dernekler bir “Fransa Islam1” séylemini geligtirmemek-
te ve yine digerlerine nazaran “Tiirkiye’den ¢ok Fransa'nin siyase-
tiyle ilgilenmek gerekir” tipi yaklagimlara girmemektedirler. Der-
neklerin mescitlerinde gérev yapan imamlarin hemen hemen hep-
si tilkiictilerin Tiirkiye’deki dayanisma aglarindan gelmekte ve ¢o-
gu Fransa’y1 tammmamaktadirlar. Ancak bu derneklerin sayisinin
diger derneklere nazaran marjinal kaldigim1 da belirtmek gerekir.

Alevilik: Azinlik I¢inde Azinlik

Resmi Islama asil muhalif durus bize gore Milli Goriis teskilatin-
dan ya da Siileymanc: tarikatindan degil, Alevi gruptan gelmek-

4 Mesela bkz Gogeri 2004.
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tedir. Glintimiizde Alevi grubun da kismen dinsellestigini gor-
mek miimkiindiir. Bu ger¢evede Fransa Alevilerini iki gruba ay:-
rabiliriz. Birincisi Alevi asilli gruplarin tiye ve aktif olduklari,
dinsel objesi olmayan, kiiltiirel ve sosyal faaliyetlerde bulunan
ve dolayisiyla dini derneklerle iligkisi olmayan, hatta Siinni dini
derneklere gerici goéziiyle bakan dernekler. Diger yandan da
Aleviligi dernegin aktivite alani haline getirmis olup resmi Isla-
ma dini acidan muhalif dernekler. Elbette bu iki tip dernege Ale-
vilerin olusturduklan etnik (Kiirt) ve siyasi (sol) amaci olan der-
nekleri de katmak gerekir.

Dolayisiyla, iiyelerinin ¢ogunlugu ya da tiimii Alevi olan
dernekleri dini yapilanmalar olarak nitelendirmek hatal: olur.
Gergekten de Fransa'ya is¢i gocliniin basindan beri, ama 6zellik-
le 19801 y1llarda, birgok siyasi ve sosyal dayanisma icerikli der-
nek Aleviler tarafindan kurulmustur. Ancak bu derneklerin bii-
yiik bir ¢ogunlugunun “dini” bir yapisi yoktur. Daha ¢ok, sol si-
yasi akimlarin icinde ve/veya is¢ilerle sosyal ve kiiltiirel daya-
nisma cercevesinde faaliyet gosteren dermnekler olarak nitelendi-
rilebilirler. Ancak son yillarda bazi Alevi agirhikli derneklerin di-
ni 6zelliklerini 6ne ¢ikardiklarimi ve kiiltiirel ve sosyal dernek-
lerden dini derneklere déniistiiklerini gézlemlemek miimkiin-
diir. Bu degisimde Alevi grubu i¢inde Alevilik iizerine yapilan
tartismalar kadar Tiirkiye'deki Aleviligin resmi olarak taninma-
s1 tartismalar: da yer almaktadir. Fransa gibi yerli-go¢men iliski-
si baglaminda biitiin sosyoekonomik problemlerin etnik veya et-
no-dinsel baglamda tanimlanmaya calisildig1 bir yerde Aleviler
de bir kimlik arayis: siirecinin pesinden gitmektedirler.

Gene de Aleviligin bir aidiyet, bir “kiiltiir"den ¢ok bir din
olarak goriiniirliigiiniin Tiirkiye’de oldugu gibi Fransa'da da
arttigini belirtmekte fayda var. Bu agidan Fransa’da bir dini kim-
lik uyanisindan bahsetmek yanls olmayacaktir (Camuroglu
1997: 25-34). Bu goriiniirliik hala Fransa’da marjinal kalmakta-
dir. Bunun ana nedeni Fransiz toplumunda Tiirk’iin [slam ola-
rak goriilmesi ve fslamin da 6zellikle son yillarda, basortiisii, sa-
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kal, kadinlarn ikinci planda olmalar gibi Alevilerde gériilme-
yen davraniglarla 6zdeslestirilmesidir. Ancak son yillarda Fran-
sa’da da Belediyelere gelen cemevi istekleri Aleviligin de bir din
olarak goriiniirligiinti artirmaktadir.

Fransa’daki Islam iizerine tartismalara paralel olarak Fran-
sa’daki Alevilerde Siinni Islama kars: bir tepki sylemi ortaya
cikmaktadir. Bu séylem Tiirklerin ve Tiirkiye kokenli Islamin
(yani Aleviligin!) Arap Islamindan ¢ok farkli oldugu ekseninde
olusturulmakta, ‘gercek’ Tiirklerin bagértiisti, tiirban, kadinlarin
statlisti gibi konularla ilgisi bulunmadigini savunmaktadir.

Bu baglamda Tiirkliik kavraminin Fransa’da bir fikirsel i¢
erozyona ugradigi séylenebilir. Bir taraftan 6zellikle Kiirtlerde
Tiirkliigtin ulusal degil etnik bir aidiyet olarak algilanmasindan
dolay: Tirkiye koékenliler kategorisi kullanilmakta ya da Tiirki-
yelilikten en azindan sdylemde bagimsiz Kiirtliik kimligi 6n pla-
na ¢ikarilmaktadir. Diger taraftan Aleviler, Tiirkliigiin Siinni Is-
lamla 6zdeglestirilmesinden son derece rahatsiz olmakta, Avru-
pa Alevileri kategorisini basta Almanya olmak {izere biitiin Bati
Avrupa iilkelerinde insa etmekte, hem Tiirkiye'nin i¢ siyasi di-
namiklerine hem de Tiirkiye kokenlilerin yasanilan iilkelerdeki
temsil mekanizmalarina etki etmeye ¢calismaktadirlar.

Sonug¢

Fransa'daki Tiirkiye kékenlilerin kendilerini Fransiz ya da en
azindan Fransal Tiirk olarak hissetmelerinin 6niinde hala birta-
kim engeller bulunmaktadir. Bunlardan en 6nemlisi hem anava-
tan Tiirkiye’de hem de iivey vatan Fransa’nin toplumsal kurulus
felsefelerinde ¢ogul aidiyetin menfi bir kavram olarak algilan-
mas: ve reddedilmesidir. Daha agik sdylemek gerekirse Fran-
sa’da da Tiirkiye’de de ‘Fransa Tiirkii’ olmak itibar hiyerarsisi-
nin alt siniflarina yerlesmekle esdeger sayilmaktadir. G6¢men
asillilarin Tiirkiyeye tatile geldikleri zamanlarda karsilastiklari
‘sen Fransiz olmugsun, sen Fransizlasmissin” yorumlar: bir kii-
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fiir olarak algilanmakta, biiyiik tepki cekmektedir. Bu satirlarin
yazar12006 ve 2007 senelerinin Mayis ve Haziran aylarinda Tiirk
asilli genclerin lise bitirme sinavlarinda Tiirkce dili jurilerinde
bulunmustur. Kaba bir hesapla % 95'i Fransa dogumlu olan bu
200 kadar gengcten bir teki bile “nerelisiniz” sorusuna Fransa’da
dogduklar sehri ya da bélgeyi belirtmemis, tiimii ebeveynleri-
nin Tiirkiye’den geldikleri bélge veya sehri belirtmiglerdir.

Fransa’da da Tiirkiye kokenliler, Fransa Cumhuriyeti vatan-
das! olsalar bile Fransizlik mesruiyetini kazanamamaktadirlar.
Cogunluk, stirekli olarak azinliktan sadakat ve aidiyet ispatlar
istemekte ancak higbir ispat varolug mesruiyetinin taninmasina
yetmemektedir. “Yakin Bagkalik’, keskinligini muhafaza etmek-
tedir (Akgoniil 2009:196-197). Dolayisiyla ne ¢ogunluk ne de
azinlik ¢ift aidiyeti kabullenmis gibi gérinmektedir. Cifte vatan-
dashk cifte aidiyetin garantisi olmaktan ¢ok uzaktir.

Tekelci kimligin 6ne ¢itkmasinin diger bir nedeni de konjonk-
tlireldir. 1990’larin sonundan itibaren Fransa’da Tiirkiye'nin Av-
rupa Birligi'ne tliyeligine kars: oldukea sert bir kampanya ytirti-
tiilmiis, bu kampanyada kullanilan s6ylem Tiirkiye'nin ve dola-
yisiyla Tiirklerin Avrupalilikla dogal olarak bagdasmadig konu-
suna odaklanmistir. Dolayisiyla bu séylem Tiirkiye'yi Avrupa
Birligi'nin disinda tutarken Fransa’da yasayan Tiirkleri de Fran-
sizhigin disina itmigtir. Fransa dogumlu ve Fransa vatandas
Tiirk gengler bir tepki séylemi gelistirmisler, Tiirkliiklerine daha
da vurgu yapmaya baglamuslar, kendilerini séylemsel olarak ve
pratikte dislayan cogunlugu ayni derecede dislamaya baslamis-
lardir. Bu iki tarafli dislama s6éylemi yukarida belirtilen siirekli
birinci kusak stratejisiyle pekismis, Turkliigiin Fransizhigin bir
alt kimligi olma dogal siirecini sekteye ugratmistr.

Azinliklar bireysellesmenin en zor oldugu toplumsallasmala-
r1 yaratirlar. Birey, birey olarak kendini tanimlama serbestisini
edinse de hem ¢ogunluk tarafindan hem de azinlik tarafindan
azinlik mensubu olarak nitelendirilir ve bu gsekilde davranis go-
riir. Son analizde biitiinciil yaklasimlar birbirlerinden sikayet et-
seler de hem azinlik hem de ¢ogunluk olarak i¢sellestirilmistir.
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Fransa'da yasayan Tiirkiye kokenliler bir taraftan ayrunciliga
karsi ‘aynilik” séylemini gelistirirken diger taraftan ‘baskahk’la-
rina vurgu yapmaya devam etmektedir. Bu bagkaligin en 6nem-
li imi disa karsi din ve Tiirkiyelilik iken, ice kars: bélgesel ve ce-
maatsel mikro kimlik olarak karsimiza ¢itkmaktadir.
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COKLU KiMLIK ALGISINDA TASIYICI ve
TAMAMLAYICI BiR KIMLIK OLARAK ISLAM:
ALMANYA ORNEGI

Nezahat ALTUNTAS!

AB i¢inde 15 milyonun iizerinde Miisliiman yasadig1 s6ylenmek-
tedir (Karlsson 2005: 132). Bu sayimnin olduk¢a 6nemli bir béliimii-
nii 4 milyondan fazla- Tiirkiyeli gocmenler olusturmaktadir
(Kastoryano 2007: 66). Tiirkiyeli go¢menlerin en ¢ok gog ettikleri
ve dolayisiyla demografik olarak en yogun olarak yasadiklar: tilke
ise Almanya’dir. Almanya'nin toplam niifusu 2007 yih itibariyle
yaklasik 82.400.996'd1r. Almanya’daki biitiin Miisliimanlarin say1-
st 3.2 milyon olarak tahmin edilmekte, bunun 2.7 milyonunu Tiir-
kiye’den giden go¢menler olusturmaktadir. Miisliimanlarin Al-
man niifusuna toplam orarn1 % 3,7, Tiirkiye’den gelen gé¢menlerin
toplam niifusa orani ise % 2,4'tiir. Yani Almanya’da yasayan Miis-
liman niifusun 3/4%inii Tiirkiye'den gelen gé¢menler olustur-
maktadir (http://www.ca.gov/library /publications/the-world-
facebook). Bu nedenle, Almanya’daki Tiirkiyeli gé¢menlerin duru-
mu yurtdisinda bulunan Tiirkiyeli gé¢menler agisindan 6nemli bir
gosterge olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Avrupa’ya yonelik yogun gog siireci 1950'lere uzanmaktadir.
II. Diinya Savasi'ndan sonra, savasin yiktig1 Avrupa’y: yeniden
inga etmek i¢gin bu {ilkelere yogun bir isglicii gécii yasanmugtur.

1 Dog. Dr., Hacettepe Universitesi, Sosyal Bilimler Meslek Yiiksekokulu.
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S6z konusu siiregte, Ingiltere ve Fransa isgiicii ihtiyacini eski s6-
miirgelerinden saglarken Almanya’nin bdyle bir sans1 olmamus,
bu nedenle 6nce italya, [spanya ve Yunanistan’dan daha sonra
Tiirkiye’den gécmen isciler talep edilmistir. 1950'lerde, mesleki
bilgilerini artirmak amaciyla stajyer sifatiyla kiigiik gruplar ha-
linde Almanya’ya giden Tiirkiyeli is¢iler, her iki taraf i¢in de (Al-
manya ve Tiirkiye yetkilileri) 1-2 yil gibi kisa bir siireg i¢in diisii-
niilmiistiir. Boylece gecici bir gog stireci planlandigindan iscile-
rin ailelerini yanlarinda gotiirmelerine izin verilmemistir (Aba-
dan-Unat 2007: 3-5).

Konuk is¢i olarak énceleri sadece erkekler ¢agrilmis ancak
1966 /67 ekonomik bunalimindan sonra otomasyona ge¢memis
endiistrilerde emege dayal isgiiciine duyulan ihtiyacin artma-
styla kadinlar da s6z konusu gog siirecine isgiicii olarak dahil ol-
mustur (Abadan-Unat 2007: 11). 1970 baslarindaki ekonomik
krize kadar Tiirkiyeli kadin gé¢men isciler diger gé¢men kadin-
lar gibi, Alman endiistrisinin plastik, kimya, metaliirji, elektro-
nik, tekstil, balik¢ilik, konserve gibi en zor kosullarda, cekiciligi
en diisiik islerde istihdam edilmislerdir (Wilpert 2007: 165). An-
cak s6z konusu kadin is¢ilerin sayilar1 sinirh kalmstir. Ttirkiye-
li kadin go¢menler dis gog siirecine, isci statiisii ile dogrudan is
piyasasina yonelik olarak degil, biiytik ol¢iide aile birlesimleri
yoluyla dahil olmustur.

Gegici ve kisa siireli olarak diisiiniilen Almanya‘ya gog stire-
ci, 1970 baslarina kadar devam etmistir. 1973 petrol krizi ve ne-
den oldugu ekonomik kriz sonucunda Tiirkiyeli iscilerin tilkele-
rine dénmeleri tesvik edilmis, Tiirkiye’den Almanya’ya y6nelen
goc¢ engellenmeye calisilmistir. Ancak s6z konusu gog sona erdi-
rilememis, turist pasaportu ile ya da kagak yollardan Alman-
ya'ya go¢ devam etmis ve siirekli bahsedilen geri doniis siireci
yasanmamuistir (Abadan-Unat 2007: 6-7). Artik giiniimiizde bir
geri déniisiin olmayacag: hem Tiirkiyeli gé¢menler hem de Al-
man hiikiimeti tarafindan uzun zaman énce anlasilmis ve kamk-
sanmustir. Tiirkiyeli go¢menler geri déniigii olmayan bu yabanc
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topraklarda siirekli yasama diisiincesine alismaya, ailelerinin ve
6zellikle cocuklarimin gelecegini Almanya’da gérmeye baslamis-
lardur.

Bu durumun en 6nemli sonuglarindan birisi, Tiirkiyeli gég-
menlerin Alman toplumuna sosyal, siyasal ve kiiltiirel olarak
entegre olmaya ¢alismasi ve bu yonde hak taleplerinde bulun-
masidir. Almanya da bu durumun dogal bir sonucu olarak, Tir-
kiyeli go¢menleri Alman toplumuna entegre etmeye yonelik dii-
zenlemeler yapma gereginden kacamayacagini kabul etmis go-
riinmektedir. 56z konusu siirecin bireysel diizeydeki yansimasi,
Tiirkiyeli go¢menlerin kimliklerini, Alman toplumunda, yeni
toplumsal ve global gelismeler cercevesinde yeniden inga etme-
si ve bu kimlikler cercevesinde yeni bir sosyal etkilesim ortami
yaratma gabasi olmustur.

Tiirkiyeli go¢menler arasinda, yeni kimlik ingas1 anlaminda
en 6nemli hareketlenmenin kadinlar arasinda oldugu dikkati
cekmektedir. Temelde bir alan arastirmasina dayanan bu ¢alis-
manin amacl, Almanya’daki Tiirkiyeli kadin gé¢menlerin kim-
lik inga stirecini yeni toplumsal ve global gelismeler cerceve-
sinde tartismaktir. Arastirmaya gore, coklu bir kimlik algisi
icinde bulunan s6z konusu kadinlar arasinda islam, hem asli
kimlik olarak hem de diger kimlikleri kapsayan, tamamlayan
ve tastyan kimlik olarak karsimiza ¢itkmaktadir. Boylece ulusal
ve kiiltiirel kimligi (Tiirk Islami) tagiyan [slam kimligi, kadin
kimligini (Miisliiman kadin) ve cografik kimligi (Euro-islam)
tamamlamakta, ‘Tiirkiye ya da Almanya sart degil, Islami her
yerde yasarim’ anlayisiyla da kozmopolit kimligi kanalize et-
mektedir.

Kullanilan Metodoloji ve Ormeklem

Bu ¢alisma temelde bir alan arastirmasina dayanmaktadir. Alan
aragtirmasini, Ekim 2006-Subat 2007 tarihleri arasinda, Alman-
ya'nin Bavyera eyaletinde bulunan Augsburg kentinde gercek-
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lestirilen yari-yapilandirilmis derinlemesine miilakatlar olustur-
maktadir. 27 kadinla gerceklestirilen derinlemesine miilakatlar
yaninda katiliml gézlem teknigi kullanilmis ayrica yeri geldik-
ce daha 6nce gerceklestirilmis aragtirmalarin verilerinden de ya-
rarlanilmustir. Arastirma sirasinda kadinlara 50 soru sorulmus-
tur. Farkl yas, egitim ve sosyoekonomik diizeylerdeki Tiirkiye-
li gé¢men kadinlara ulasiimaya calisilmis ve bu amagla kartopu
teknigi kullanilmustir.

Aragtirmaya katilan kadinlarin 81 Almanya’da dogmus, 8'i
evlenerek Almanya’ya gelmis, 11’1 ise kiiciik yasta Alman-
ya'ya gelmistir. Buna gore, genel olarak kadinlarin Alman-
ya'da yasama siiresi yiiksektir. Kadinlarin 4" {iniversite me-
zunu (2'si Tiirkiye'deki {iniversitelerden, 2'si Almanya’daki
{iniversitelerden mezun), 2'si lise mezunu (Gimnasium ve Re-
al schule), 15’i meslek okulu (Beruf schule, ilkokul sonras: gi-
dilen meslek edindirme okullari) mezunu, 1i Tiirkiye'de
imam hatip okulu mezunu, 1'i Almanya’da acik liseye devam
etmekte, 4l ise ortaokul diizeyinde (Tiirkiye'de liseden terk)
bulunmaktadir.

Kadinlarin egitim diizeyindeki diisiik seviye, genel olarak
Almanya’da Tiirkiyeli gd¢menlerin ¢ocuklarinin yasadig
o6nemli bir sorundur. Arastirmaya katilan kadinlardan 12'si
fiillen ¢alismaktadir. Calisan kadinlardan ikisi 6gretmen, di-
gerleri ise cogunlukla aile isletmelerinde (market, lokanta vb)
ya da temizlik islerinde ¢aligmaktadir. 6 kadin daha 6nce ¢alis-
t1g1in1 ancak simdi ¢ocuklar kiiciik oldugu icin ¢alisamadikla-
rim1 belirtmistir. Kadinlardan sadece ikisinin kabul géren ve
prestijli bir iste (6gretmen) ¢alisabilmesi Almanya’da go¢men-
lerin yasadig1 egitim sorunlarinin bir yansimas: olarak karsi-
miza ¢tkmaktadir. Arastirmaya katilan kadinlarin 14’ basor-
tlisii takarken 13’1 takmamaktadir. Kadinlarin Tiirkiye’deki
kékenleri biiyiik 6lgiide Bat1 ve i¢ Bat1 Anadolu (izmir, Bursa,
Afyon, Denizli, Usak); Orta Anadolu (Sivas, Aksaray, Kayseri,
Ankara) olarak dikkat cekmektedir. Dogu Anadolu ve Karade-
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niz illerinden gelen kadinlar (Rize, Elaz1§, Kars, Gaziantep) az
sayida bulunmaktadir. Orneklemde Orta ve Bati Anadolu ille-
rinden gelen kadinlarin agirhkli olmas: nedeniyle arastirma-
nin temelde Tiirkiye’de ¢cogunlugu olusturan Stinni-Tiirk anla-
yis1 temsil ettigi goriilmektedir.

Kavramsal Bir Cerceve: Diyaspora mi1
Ulusétesi/Ulusasin Topluluk mu?

Uluslararas1 go¢ ve yaratti1 sonuglar yeni bir tartisma alam
degildir. Ancak global diizeyde yasanan gelismeler s6z konu-
su gog siirecine yeni boyutlar katmakta ve yeni tartisma alan-
lar1 agmaktadir. Son zamanlarda, uluslararasi1 gé¢ sonrasinda
yeniden insa edilen kolektif kimlikler globallesme ve Kkitle ile-
tisiminde yasanan gelismelerin de bir sonucu olarak énemli
bir tartisma alani agmistir. Ancak s6z konusu kimlik tartisma-
larindan 6nce, uluslararas: gogle olusan uluslararas: toplulu-
gunisimlendirilmesi sorunsal ile karsilasilmaktadir. Diyaspo-
ra ve ulusasiri/ ulusétesi (transnational) milliyet kavramlagtir-
malan ile ilgili literatlir bu konuda 6zellikle dikkatleri ¢ek-
mektedir.

‘Diyaspora’” romantik bir ¢agrisimin da etkisiyle, giinii-
miizde uluslararas: gé¢ baglaminda en yaygin kullanilan kav-
ramlardan birisidir. 1990'larda diyaspora kavraminin akade-
mi camiasi tarafindan kesfedilmesiyle birlikte kavram etnisite,
milliyetcilik ve uluslararas: gog literatiiriine eklemlenmistir.
Ornegin Gellner, Nations and Nationalisms adl1 eserinde “diyas-
pora milliyetc¢iligini” bir milliyetcilik tipi olarak ifade etmistir.
Diyaspora kelimesi, Yunanca kékenlidir ve ‘dagilma’ anlami-
na gelir. Diyaspora Yahudiler, Ermeniler, Filistinlilerde oldu-
gu gibi dagilmadan sonra mitsel bir toprak parcasi ve ortak bir
din ve dile dayanan kimligi ifade etmek i¢in kullanilmistir.
Kolektif zorunlu géciin bir sonucu olan diyaspora, ait olduk-
lar1 tilkeden farkl bir iilkede yerlesmis, orada azinlik olarak
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kalmig veya azinhiga doéniismiis etno-ulusal ve/veya dini
gruplar: ifade etmektedir. ‘Diyasporalar, tarihi sembollerden
koklenen idealler itizerine kurulu bir ulus kavramina isaret
eder ve kendilerini de gelecege aym mitler ¢ercevesinde yan-
sitirlar’ (Kastoryano 2007: 66-67). Bu gruplar asimilasyona kar-
st direnirler (Faist 2007: 25) ve ayn1 anda birden fazla diizlem-
de yasayarak, hayal edilmis veya gercek bir toplumu yansitan
anavatanlariyla baglarin stirdiirebilirler.

Son zamanlarda sosyal bilimcilerin uluslararasi go¢ tartisma-
larinda en ¢ok kullandig1 kavramlardan bir digeri de ‘uluséte-
si/ulusasir1 (transnational) millet’ kavramudir. Aslinda ‘transna-
tional” kavrami farkh anlamlara ¢agrisim yapmaktadir. Sozliik
anlamiyla “trans”, bagka bir milliyete gecis gibi algilanabilmek-
tedir. Ancak bu kavramla temelde gé¢cmenlerin yerlestikleri til-
kede, ulusal sinirlar1 asan ailesel, sosyal, siyasal, dini, drgiitsel
vb. ¢oklu sosyal iliskileri gelistirebilmesi ve stirdiiriilebilmesi
ifade edilir. G6¢menler, yerlestikleri iilke ile k6ékenlerinin bulun-
dugu iilke, birbirine uzak olsa bile, evleri ile baglarini stirdiire-
rek hayatlarina devam ederler. Gé¢menler yasam oriintiilerini
gocmen olarak gidilen iilke ve koken iilkede aym anda devam
ettirir. Tek sosyal alan i¢inde iki toplumsal yasam oriintiisii var-
ligini siirdiiriir. Kéken iilke ile go¢ edilen tilkeyi birbirine bagla-
yan sosyal alanlar insa edilir. ‘Transmigrant’ kavrami, bu bag-
lamda go¢menleri ifade etmek i¢in kullanilan bir kavramdir
(Schiller, Basch and Blanc-Szanton 1992a: ix).

Ulusétesi/ulusagir go¢ kavramlastirmasy, global kapitalizmin
degisen kosullariyla paralel olarak da tartisiimaktadir. Kapital ba-
gimh gog, iilkelerdeki demografik hareketlilik agisindan gittikce
onem kazanmakta ve global bir nitelik gdstermektedir. Is¢iler eko-
nomik zorunluluklar nedeniyle kapital merkezlerine géce zorlan-
maktadir. Isci gocii sadece ekonomik bir siire¢ degildir ve yolu
tizerinde sosyal, siyasal, ekonomik ve kiiltiirel doniisiim yaratan
bir siire¢ olarak karsimiza ¢cikmakta (Rios 1992: 226) ve gé¢menle-
rin kimlik insasinda énemli sonuglar dogurmaktadir.
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Sonug olarak, uluslararasi gog literatiiriinde gégmen profille-
rini ifade etmek iizere diyaspora ve ulusagir1 millet kavramlari
yogun bir sekilde kullanilmaktadir. Diyaspora kavramlagtirma-
sinda goriilen ortak bir projede birlesme istegi, ulusétesi/ulusa-
sir1 millette yerini farkliliklarin ifadesi talebine birakmustir. Ulu-
s6tesi/ulusasir1 millet, koken iilkenin diginda bir toplulugun
olusumunu yansitir, ulusétesi/ ulusasiri bir kamu alanini tanim-
lar. Diyasporalar, semboller ve mitler {izerine kurulu bir ulus
kavramina referans verirken go¢ sonrasi olusan ulusotesi/ulu-
sasir1 topluluklar, referans noktasi olarak egemen ve sinirlari
belli olan bir ulus-devletin varligini temel alir (Kastoryano 2007:
65-8).

Zorunlu bir kolektif gé¢ stireci sonucunda Almanya‘ya git-
meyen Tiirkiyeli go¢menler icin diyaspora kavramini kullanmak
dogru goriinmemektedir. Clinkii Almanya’daki Tiirkiyeli gog-
menler, zorunlu gé¢ sonunda yerlestikleri iilkede, tarihi sembol-
lerden koklenen idealler tizerine kurulu mitsel bir toprak parca-
s1 ve ortak din ve dile dayanan bir kimlik ifade etmezler. Alman-
ya'ya ekonomik nedenlerle isglicli olarak go¢ eden Tiirkiyeli
gocmenler, egemen ve sinirlar belli olan bir ulus-devleti yani
Tiirkiyeyi kendilerine referans olarak almakta ve bu anlamda
goc sonrasi olusan ulusétesi/ulusasir1 topluluklar olarak karsi-
miza ¢aikmaktadir.

Almanya’daki Tiirkiyeli Go¢men Kadinlar

Yersiz-Yurtsuzlagmaya Cevap: Yerellesme,
Melezlesme ve Kozmopolitanizm

Kimligin olusturulmas, bireyin kim, ne oldugunun belirlen-
mesine iligkin bir siiregtir ve bireyin hakim bir grup ya da alt
grup ile iligki kurmasini gerektirir. Insanlar dig diinyays, icinde
bulundugu iliskiler ¢ercevesinde siniflandirarak kavramsal,
sembolik bir model gelistirir ve kimligini bu ¢ercevede sekil-

199



Ttirkiye'de Kesisen-Catisan Dinsel ve Etnik Kimlikler

lendirir (Zdzislaw 1993: 7). Birey, kimligini tanimlarken diger
insanlar1 bu kavramsal modelin parcasi olarak belli davranis
ve kiiltiir 6zelliklerine gore tanimlar. Genellikle ben-imajimi-
zin (self-image) elemanlari olarak kiiltiirlimiiziin pozitif ve ¢eki-
ci 6zelliklerini secgeriz ve ‘Gtekileri’ bu 6zellikler temelinde insa
ederiz.

Kimligin 6nemli bir 6zelligi, icinde bulunulan baglama gé-
re sekillenmesidir. Her birey, kimlik duygusunu sosyal olarak
insa eder ve her sosyal pozisyonda yeniden ayarlar. S6z konu-
su gercevede belirlenen kimlik, bireyin davramislarinda yol
gosterici olarak biiyiik 6neme sahiptir (Deschamp-Devos 1998:
3). Boylece kirilma dénemlerinde ya da sosyal, siyasal ve eko-
nomik sinirlar yeniden ¢izildiginde kimlikler de yeniden insa
edilerek konumlanur.

Ulusotesi/ulusasir1 gog siirecindeki isciler yalniz kapital pe-
sinde kosan varliklar degil, ayn1 zamanda yabanc: olarak gittik-
leri yerde, kendi kiiltiiriinii de beraberinde gétiiren, rollerini ve
kimliklerini yeniden insa eden sosyal varliklardir (Rios 1992:
226). Ulusétesi/ulusasir1 gocmenler, karmagik bir varhk siireci
yasarlar ve ulusal, irksal ve etnik kategorilerini yeniden kavram-
lastirmak zorunda kalirlar. Bu nedenle kiiltiirel, sinifsal, toplum-
sal anlayislarini yeniden formiile etmeleri gerekir. Bu sirada glo-
bal ve ulusal diizeyde bircok hegemonik kars: karsiya gelis, et-
kilesim ve direng yasanir. Go¢menler s6z konusu siire¢lerden bi-
lin¢ diizeyinde 6nemli 6l¢iide etkilenerek (Schiller, Basch ve
Blanc-Szanton 1992b: 5) bunu kimliklerinin yeniden konumlan-
masina yansitirlar. Tiirkiyeli go¢menler de Almanya’da artik mi-
safir (gecici) isci olmadiklar: diisiincesini igsellestirmeyle birlik-
te kimliklerini, global gelismelerin de etkisiyle yeniden insa et-
meye baslamistir.

Giiniimiizde, kiiresellesmenin de etkisiyle, ulusotesi/ulusa-
sir1 go¢ sonucunda, yasadigimiz yerle kiiltiirel pratiklerimiz, de-
neyimlerimiz ve kimliklerimiz arasindaki iligki kokten déntisti-
me ugramaktadir. Yasanan yerler artik dogrudan kimliklerimi-
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zin destekleyicisi olmaktan ¢itkmistir (Tomlinson 2004, 147-8) ve
kimlikler zaman mekén boyunca esnemektedir. Alan arastirma-
sina katilan kadinlarin Tiirkiye ya da Almanya’ya karsi duyduk-
lar1 aidiyet hissi, onlarin kimliklerini 6nemli dlgiide etkilemekte
ve bu anlamda 6rnek olusturmaktadir.?

Almanya’da dogan ve biiyiiyen Esma Hanim (basortiilii,
21 yasinda, Nigdeli, meslek okulu mezunu) iki yere de ait

"

olamama durumunu anlatmaktadir: “... Alman degilsin tam
Tiirk de degilsin, arada bir yerdesin. Tiirkiye'ye tatilde gittigimiz
icin giizel. Insan bog oluyor, tatil havasinda oluyor, giizel. Tiirki-
ye'yi ozliiyorum. Tiirkiyesiz de olmuyor, orada siirekli kalmak da
olmuyor.”

Cok kiiciik yasta ailesiyle birlikte Almanya‘ya giden Cig-
dem Hanim da (basortiisii takmuyor, 30 yasinda, Gaziantepli,
meslek okulu mezunu) ayn1 durumu vurgulamaktadir: “Tiirki-
ye’de yabanci, hatta daha cok yabanct hissederim. Almanct oldugunu
anlaywnca fiyatlari artinyorlar, farkli muamele goriiyorsun. Ne bura-
st ne orast. Burada yabanci, orada Almanciyiz.” Arastirmaya kati-
lan kadinlar arasinda higbir yere ait olamama duygusu dikkat
cekmektedir.

Béylece gog yoluyla, kékleri ¢ok uzaklarda olan etki ve dene-
yimler yasantimiza daha ¢ok etki ederken yerel bir kiiltiirel kim-
lik ya da ulusal kimlik duygusunun korunmas gittikce zorlas-
maktadir (Tomlinson 2004: 157). Yersiz-yurtsuzlasma kavramu,
bu baglamda, baz1 kuramailar tarafindan kiiresellesme stiregle-
riyle baglantih olarak kullamlmaktadir (Appadurai 1990; Feat-

2 Almanya’daki Tiirkiyeli goamen kadinlar, cesitli kriterlere gore siniflan-
dirillabilmektedir: Almanya’da bulunma siirelerine gére —Almanya’da
dogup biiyiiyen, Almanya’ya kiiqiik yasta gelen, Almanya’ya evlenerek
gelen (ithal gelinler) kadinlar-; eg tercihlerine gore -Tiirkiye’den erkek-
lerle (ithal damatlar) evlenen ya da Alman erkeklerle evlenen kadinlar-;
Almanya’daki sosyal, siyasal ve ekonomik yapr icinde yer alma durum-
larina gore; kadinlarin tesettiirlii olup olmamasina gore. S6z konusu ka-
tegorilerde yer alan kadinlar farklilagan aidiyet duygulari beslemekte,
kimlikler de bu aidiyet duygusundan 6nemli 6l¢iide etkilenmektedir.
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herstone 1995; Lull 1995). Yersiz-yurtsuzlasma genel anlamda,
fiziksel yerelligi merkez edinmis bir baglamdan ya da siyasi an-
lamda tamimlanmus toprak parcasindan kiiltiirel farkindalig: ay:-
rarak insanlarmn giinliik deneyimlerinde ilgi sahasinn siirekli ola-
rak genislemesidir (Tomlinson 2004: 159). Boylece kisinin kendini,
ulusal/yerel bakis agisina kars: belirli bir uzaklikta konumlandir-
masidir (Tomlinson 2004: 160). Yersiz-yurtsuzlasmanin en 6nemli
o6zelligi, kiiltiirle bulunulan yer arasindaki baglantinin ¢éztilmesi
ya da zayiflamasidir (Tomlinson 2004: 176). G. Canclini (1995) ve
A. Appadurai (1990), Latin Amerika’da yasanan yersiz-yurtsuzlas-
ma anlayisinin temelinde, is¢i gbg¢liniin bulundugunu belirtir
(Tomlinson 2004: 90).

Ancak insanlar yersiz-yurtsuzlasma karsisinda kendilerini
evinde hissetmek ister ve bunun i¢in yeni kimlikler ve kisisel
anlam ¢atilar olustururlar. Ayrica insan olarak herkesin fizik-
sel anlamda bir konumlanmaya ihtiyac: vardir (Tomlinson
2004: 203). Boylece gé¢menler, tizerinde durabilecekleri bir
toprak, belirli bir alan, belirli bir konum bulmak isterler (Hall
1998b: 76). ‘Icat edilmis memleketler’ yaratirlar (Appadurai
1990: 302). Bu nedenle Giddensin ‘yeniden yerlestirme’, G.
Canclini'nin ise ‘yeniden yer-yurt edinme’ siireci dedigi bir
siireg ile karsilagiriz. S6z konusu yer-yurt edinme siireci fark-
I sekillerde ortaya ¢ikmaktadur: ilki tepkisel olarak yiikselen
yerelliklerdir. Yerel ile go¢men kendi 6zgiin kiiltiirel kimligi-
ni 6n plana ¢ikarir ve koken iilkeye baglihgi-6zlemi vurgular.
Ornegin Elif Hanim (basgortiilii, 26 yasinda, Rizeli, acik liseye
devam ediyor): “... Artik buradayiz. Ama cocugumun Tiirk kiiltii-
riinti 6grenmesini isterim. Bu nedenle yazin siirekli gideriz Tiirki-
ye'ye” demektedir. Almanya’da dogan ve biiyiliyen Negse Ha-
nim (bagortiisii takmiyor, 31 yasinda, Bursali, meslek okulu
mezunu) ise Tiirkiye'ye olan 6zlemini anlatmaktadir: “Tiirki-
ye ye donmeyi cok isterim. Vatanimi cok seviyorum. Kiiciikken, Tiir-
kiye'den doniiglerde biitiin kardegler saklamrdik. Buraya (Almanya)
donmeyelim diye. Burada sicaklik yok...” Evlenerek 19 yasinda
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Almanya‘ya gelen Yasemin Hanim (basértiilii, 36 yasinda, Si-
vasli, ortaokul mezunu) ise akraba baglarinin 6nemini belirte-
rek Tiirkiye’de kendini giivende hissettigini ve bu nedenle
Tiirkiye’ye olan 6zlemini belirtmektedir.

Yer-yurt edinme siirecinde ikinci egilim, karmasik ve ¢ok-
lu baglamlar1 olan melez bir yap: olarak karsimiza ¢ikar. Me-
lezlesme kavrami, kiiresellesme ile kiiltiirler arasinda artan
etkilesimin, kiiltiirle yer arasindaki bagin ¢6ziilmesiyle bera-
ber, karmasik, melez kiiltiir bi¢imleri {iretmesine isaret eder.
Melezlik diisiincesinde temel unsur karisimdir. Yani bir ara-
ya gelme, birlesme ve birbirine ge¢me, 6zellikle g6¢ stirecleri-
nin yarattigy kiltiirler arasinda artan etkilesimin sonunda
farkh kiiltiirlerin birbirine karismasidir (Tomlinson 2004: 193-
5). Melezlesme kiiltiirel kodlar noktasinda biraz kaybetmeyi
ama biraz da kazanmay igerir (Hannerz 1998: 161). Ornegin
Pinar Hanim (basortiisii takmiyor, 18 yasinda, fzmirli, lise
mezunu) Almanya’da dogup biiyiiyen biri olarak soyle de-
mektedir: “... Hayir burada yabanc hissetmiyorum. Sanki Almanmi-
sim gibi... Tiirkiye'ye donmek istemem. Orada her sey cok farkl. Ora-
yi bilmiyorum, tepki ne olur bilmiyorum. Tatilde gittigimde geziyo-
rum, goriiyorum oralari ama Tiirkiye’de uzun siire kalmay: diigtin-
mem, buraya aligtim.”

Fatma Hanim (basoértiilii, 18 yasinda, Afyonlu, lise mezunu)
ise soyle demektedir: “...Burada dogdugum ve biiyiidiigiim icin ken-
dimi burada yabanci hissetmedim... Istanbul gibi bir yerde kendimi ya-
banct hissettim. Cop dokmeye bile inemiyordum. Herkes bana bakwyor-
mug gibi geliyor. Birine bir sey soramam, sanki Tiirkce bilmiyormugum
gibi.” Boylece Tiirkiye ile bagim kesmeyen ancak Almanya’da ya-
samay: tercih eden melez bir yapilanma dikkatleri cekmektedir.
Bu baglamda en ¢arpici 6rnek olan Elif Hanim s6z konusu melez
yapilanma egilimini s6yle ifade etmektedir: “...Giiler yiizlii, saygil
oldugun zaman, onlardan (Alman kiiltiiriinden) bir seyler aldigim gor-
diikleri zaman, siz biraz ayak uydurdugunuz zaman sorun olmaz. Ister
tiirbanl olun ister acik fark etmez. Ben bir sorunla karsilasmadun.”
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Yeniden yer-yurt edinme siirecinde bir diger egilim de
kozmopolitanizmdir. Kozmopolitanizm kiiresellesme siireci-
nin getirdigi karmasiklik, karsilikli bagimlilik ve uzakhigin
azalmasinin ‘zorunlu yakinlik’ denen seyi getirmesidir. Koz-
mopolitanizm kiiresel kimlige sahip olmak, bir diinya vatan-
das: olmaktir (Tomlinson 2004: 248). Diinya vatandasi anlay1-
s1 bizi ¢evreleyen yerellige iliskin konularla sinirli olmayan,
kiiresel aidiyeti, katihmi ve sorumlulugu da igeren bir tavir
ifade eder. U. Hannerz (1990: 238), kozmopolitanizmi, ‘bir
perspektif, zihinsel durum ya da anlamla basa ¢ikma bigimi’
olarak tanimlar. Kozmopolitanizm hicbir 6tekinin olmadig:
kiiresellesmis bir diinyaya ait olma hissini ifade ederken aym
zamanda birgok kiiltiirel 6tekinin oldugu yoniindeki bir far-
kindalig1 da igerir. Yani kozmopolitanin kiiltiirel cogulluga
ve kiiltiirel farkliliga acik olmasi hem yerelde hem de kiiresel-
de yasayabilmesi gerekir (Tomlinson 2004: 251, 262). Kozmo-
politanlar kendi kiiltiirlerinin farkinda olup buna deger veren
ve 6teki yerellerle kendini esit goriip onlarla miizakerede bu-
lunabilen insandir. Ancak kozmopolitan ayni1 zamanda yereli
asarak ortak kiiresel ¢ikarlar: dikkate alan, bu ¢ikarlari savun-
mak amaciyla baska fikirlere sahip insanlarla diyaloga dayal
iligki i¢ine girebilme kapasitesine sahiptir (Tomlinson 2004:
263,277).

Arastirmaya katilan Hiilya Hanim (bagértiilii, 31 yasinda,
Ankaral, liniversite mezunu) bu ¢ercevede bir 6rnek olarak
karsimiza ¢ikmaktadir. Cok kiigiik yasta Almanya‘’ya gelen
ancak evlendikten sonra Tiirkiye’de yasamaya karar veren
Hiilya Hanim, tiirbanlh oldugu i¢in burada iiniversite egitimi-
ni siirdiirememistir. Tiirkiye’de kendini sinirlanmus hissettigi-
ni belirten Hiilya Hamim, Tiirkiye'ye gitmek istemedigini,
Tiirkiye’de istediklerini yapamayacagini belirtmektedir. Al-
manya’da daha rahat oldugunu, ekonomik 6zgiirliigiiniin bu-
lundugunu belirtmektedir. Ancak hayatinin sonuna kadar Al-
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manya’da kalmak istemedigini belirten Hiilya Hanim ‘bir sey-
ler yapabilme istegi’ nedeniyle bagka herhangi bir yerde (bel-
ki Hollanda’da) yasayabilecegini belirtmektedir.

Coklu Kimlik Algist ve Islam Kimliginin Yiikselisi

Tiirkiyeli gé¢menlerin Almanya’da siirekli yasama durumunu
kaniksamasi sonrasinda aidiyet sekilleriyle paralel olarak olu-
san yerel, melez ve kozmopolit egilimlerin nasil bir kimlik al-
gist ile sonucglandigl noktasi énemlidir. Bir¢ok uluslararasi
gocmen orneginde oldugu gibi, Tiirkiyeli gogmenler de kim-
liklerini ¢oklu bir baglamda insa etmektedirler. Yapilan aras-
tirmalar gostermektedir ki gé¢menler uzak cografyalardaki
topraklarda varhiklarini gériiniir kilmak igin farkh egemen un-
surlara y6nelerek ¢oklu sadakatler gelistirebilmektedir. Etnik,
ulusal, dini kimliklerin ya da gé¢ sonunda yerlesilen cografya-
ya ait kimliklerin kigisel ¢ikarlar1 gerceklestirmek ve ihtiyacla-
r1 gidermek i¢in manipiile edildigi goriiliir (Wiltshine 1992:
183).

Cigdem Hanim bu baglamda anlaml bir 6rnek olarak kar-
simiza gikmaktadir: “Ben kendimi Islam iginde diigiinmiiyorum.
Batimin kargit1 Islamcilardan gormiiyorum kendimi. Ben sadece Isla-
mu elinden geldigince giizel yasamaya calisan bir Miisliiman Batili-
yum. Tiirkiim ama Batudwyim...” Buna gore, Cigdem Hanim Miis-
lHiman, Tiirk, Batili kimliklerini bir arada ifade etmektedir.?
Yasemin Hanim'in sdyledikleri de bu baglamda degerlendiri-
lebilir:

“Alman vatandagiyiz ailece. Buradaki imkdnlardan yararlanmak
icin. Bizim igin degil, ozellikle cocuklar icin yararliolacak, bize tek
yarari vize icin, ikide bir konsolosluga gitmiyoruz. Bazilari cifte va-
tandas, biz tek Alman vatandagsiyiz. Bu nedenle belki Tiirkiye’de

3 Bukimliklere kadin kimliginin de eklenmesi gerekir clinkii kadin kimli-
ginin de Cigdem Hanim’da oldukca etkin oldugu gériilmektedir.
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dezavantajli duruma diisebiliriz. Ama gerektiginde, Alman vatan-
daghgmdan ayrilip istedigimiz zaman tekrar Tiirk vatandashgina
gecebilirmigiz.”4

Yasemin Hanim, bazi kolayliklar elde etmek i¢in Alman va-
tandas1 olmustur. Ancak bu durum sadece bazi kolayliklar i¢in-
dir. T.C. vatandaghg: duygusu siirmektedir ve her an geri doniis
imkéninin oldugunun bilinmesi giiven hissi vermektedir. Diger
taraftan, Tiirk vatandaghgini birakip Alman vatandashgina ge-
¢is yapmanin verdigi sikinti-tedirginligin dini kimlige (Muislii-
man) vurgu ile hafifletildigi gézlenmektedir. Ancak go¢menler
arasinda pragmatik olarak etkin olan ¢oklu kimlik algisi ulusasi-
r1 topluluklar1 kimlik baglaminda bir biitiin olarak aciklamaya
yetmez. Ozellikle giiniimiizde dnyargilarla ve terdr ile birlikte
anilan [slam kimliginin Miisliiman gé¢menler arasinda etkin ol-
masi bu durumun agik géstergesidir. Ulusotesi/ulusasir: toplu-
luklar, ortak referanslar lizerine inga edilirler. Ulusasir1 toplulu-
gun lizerine insa edildigi yeni bir etnisite icat edilir. 1980li yil-
lardan itibaren Avrupa’daki tiim gé¢gmen topluluklar ve onlarin
orgiitlenmeleri séylemlerinde kiiltiir ve kimlik unsurlarimi yo-

4 2000 yilina kadar Almanya’da 1913 yilina dayanan vatandagltk kanunu
gecerliydi. Bu kanuna gére, vatandaglik kan esasina dayanmaktayd: ve
yalniz Alman kart tagiyanlar Almanya’nin dogal vatandasgi olarak kabul
edilmekteydi. Boylece icinde Tiirkiyeli gégnenlerin de bulundugu cok
sayidaki Miisliiman uzun siire Almanya’da “yabanct” olarak varlik bul-
mugtur. 2000 yilinda Sosyal demokrat hiikiimet ile bu konuda 6nemli de-
gisiklikler yapilmig ve Alman kani tagimayanlarin da Alman vatandast
olma yolu acilmigtir. Ancak bu yasa da 6nemli sinirliliklar tagimaktadir.
Clnkii yasa cifte vatandaglik vermeyerek sadece Alman vatandagligina
izin vermektedir. Bu durumun tek istisnast AB iilkelerinden birinin va-
tandagligina sahip olmaktir. Yani AB iilkelerinin vatandaglart icin vatan-
daglik, iki devlet arasinda kargiliklilik ilkesi geregi karsilikli olarak tanin-
maktadir. Oysa Tiirkiyeli go¢menler cifte vatandaghgt tercih etrnelerine
ragmen bu uygulamadan yararlanamamakta ve 6nceki vatandagliklarin-
dan vazgegnek durumundadir.
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gun bir sekilde kullanmaya baglamistir. Diger taraftan, Ttirki-
ye’den gelen her topluluk kendi i¢inde baska boliinmeler de ge-
tirmistir.

Etnisite kavrami, Kiirt-Tiirk, Stinni-Alevi, aslen Dogulu ya
da Batili olarak tanimlanarak yeniden icat edilmis ve tammlan-
mustir (Kastoryano 2007: 69). Ancak yakin bir tarihten itibaren
6zellikle Avrupa’daki gen¢ Miisliimanlar arasinda sessiz bir
devrim yasanmigtir. Artik Avrupa’daki Miisliimanlar Pakistan-
11, Fash ya da Tiirk degil 6nce Miisliimandir (Karlsson 2005: 136).
Ulus-devletle iligkilendirildiginde ‘marjinal kalan kimlikler za-
manla yurtla iligkilendirilmeyen yeni bir etnik merkeziyetgilige
neden olmaktadir (Kastoryano 2007: 71). Batidaki bircok Miislii-
man gocmende oldugu gibi, Almanya’daki Tiirkiyeli go¢men-
lerde de Islam kimlik olarak éne ¢ikmaktadir.

Arastirmaya katilan Tiirkiyeli gé¢men kadinlarda da asli kim-
ligin Miisliiman kimligi oldugu goériilmektedir. Kadinlar Miislii-
man kimligini biiyiik l¢tide ilk iki sirada ifade etmiglerdir. Miis-
ltiman kimliginin ikinci sirada ifade edildigi durumlarda ise ‘in-
san’ kimligi gibi evrensel bir kimlik ilk sirada belirtilmistir. ‘Miis-
liiman’ ve ‘insan” kimliklerinden sonra “kadin’ ve ‘Tiirk” kimlikle-
ri ikinci grubu olusturmustur. Son grup ise ‘Batili’ ve ‘Alman’
kimlikleridir. Bu gruptaki kimlikler en son sirada ifade edilmistir.
Ancak ‘Batilt’ kimliginin ‘Alman’ kimligine gére daha etkin oldu-
gu goriilmektedir. Sonug olarak arastirmaya katilan kadinlar ara-
sinda ¢oklu bir kimlik algis1 bulunmakta ancak asli kimlik olarak
Miisliiman kimligi ifade edilmektedir. Boylece go¢men kadinlar-
da asli kimlik dinsel (Miisliiman), referans kimligi ulusal (Tiirk),
yasanilan cografya-ikamet kimligi ise Batilidur.

Diger taraftan, Miisliiman kimligi yalmz gé¢men kadinlarin
tercih ettigi bir asli kimlik degildir. Go¢men kadinlar kendini
emik bakisla Miisliiman olarak tanimlarken ashnda 6teki, yani
Almanlar da onlar etik bakisla Miisliiman kimligi ile tanimla-
maktadir. Ozellikle 11 Eyliil’de Amerika’ya yapilan saldir1 son-
rasinda, Almanya’da yasayan Tiirkiyeli gé¢menler artik 6zgiin
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bir geleneksel topluluk olmaktan ¢ok, Bati'nin 6tekisi konumun-
da bulunan ve negatif 6zellikler atfedilen Miisliiman kimligiyle
anilmaya baslamuistir.

Asli Kimlik Olarak Islam

Nokel'in (2006: 403) yaptig1 arastirmada da kesfettigi gibi, Al-
manya’da yasayan go¢men kadinlarda (6zellikle ikinci nesil) bir
fslamilesme siireci dikkat cekmektedir. {slam zamanla gocmen-
ler icin Almanya’daki hayatlarinin bir davas: haline gelmistir
(Lemmen 2005: 72). Ciinkii [slam, 6zellikle Tiirkiyeli gd¢men ka-
dinlar icin ¢okboyutlu bir islevler zincirini gergeklestirmektedir.
Islam, gb¢men kadinin karsilagtig1 sorunlari ¢ozmede 6nemli bir
kaynak olarak bir¢cok yénden yeniden kesfedilmektedir. Islam
oncelikle yasanan psikolojik, sosyal, ekonomik sorunlar ve ay-
nmcilik kargisinda kadinlanin sigindig1 bir limandir. Ornegin
Cigdem Hanim psikolojik sorunlar: karsisinda Islama y6neldigi-
ni belirtmektedir:

“Esim Ttirkiye'ye dondiikten sonra (esi ile bosanma agamasindalar)
dine egilimim artti. Esim gidince cocuklarla bosluga diistiik. Biz de
dine yogunlagtik... Ibadet edince i¢c huzuru buluyorum... (Dini)
Sohbet toplantilarina zaman buldukca katilirum. Buralardan dini
bilgi aliyorum. Dinimizden konugsunca meditasyon gibi oluyor...”

Benzer sekilde Rahime Hanim (bagortiilii, 35 yasinda, Kayse-
rili, meslek okulu mezunu) da: “Gergekten inanirsan ibadet insan
rahatlatiyor, huzur veriyor” demektedir. Diger taraftan din kuru-
mu, yiiksek grup morali ve kendine giiven tiretir, seref ve onur
tiretimine yardim eder (Wallece 1994: 61). Ornegin Hiilya Ha-
nim: “(Dini) Sohbet toplantilarma katilp dinimi, kiiltiiriimii 6grenin-
ce 6zgtivenim artiyor” demektedir. Elif Hanim ise sdyle demekte-
dir: “Bagortiisiinii giintimiiziin zor kogullarinda basarip takabildigim
icin kendimle gurur duyuyorum, ozel bir insan oldugumu diistiniiyo-
rum.” Boylece din, diinyay:1 anlama ve kendini o diinyada belir-
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li bir yere yerlestirme modeli olarak fonksiyon gérmektedir
(Wallece 1995: 30).

Almanya’daki Miisliimanlar, azinlk statiistinde bulunmala-
rina karsin, kendilerini basat grup olarak gérmek istemektedir
(Malik 2005: 83). Robertson'in (1999: 52) belirttigi gibi, fslamin
tarihsel olarak kiiresellestirici bir yapis1 vardir. Milli kimlikle
azinhk durumunda olan Miisliimanlar, din kimligi ile daha ge-
nig ve evrensel bir kimlik kazanarak ¢ogunluk duygusu yasa-
makta ve bunun getirdigi giicii ve onuru paylasmaktadir. Ugra-
nilan ayrimcilik da gé¢men kadinlar i¢in 6nemli bir sorundur.
Ayse K. Hanim (basortiisii takmiyor, 43 yasinda, Bursal,, meslek
okulu mezunu):

“Ttirkler fabrikalarda caligtyor ama buradaki muameleyi hak etmi-
yorlar. Ben bir kez ¢aligtim fabrikada. Bir giin, makine bagina otur-
mam on dakika gecikti. Sefim beni cok kotii agagiladi. O zaman ¢ok
iiziilmiigtiim. Tiirkler bu muameleyi hak etmiyor.”

Meryem Hamm (bagértiilii, 35 yasinda, Ankarali, meslek
okulu mezunu): “Bizi de cocuklarimizi da Almancay iyi konugami-
yoruz diye agag1 goriiyorlar” demektedir.

Gogmen kadin, ugradig) ayrimciligin iistesinden bir dini
topluluga dahil olarak gelmeye ¢alismaktadir. Ciinkii Miislii-
man kimligi, ‘6teki” karsisinda somut haklarin ileri siiriilebil-
mesi imkani vermektedir. Sonuc olarak, islam kimliginin yiik-
selmesi go¢ edilen yeni topluma yonelik bir protestonun degil,
ozgiin kiiltiirel ¢cevreden ayrlisin yarattii sorunlar1 ¢oziim
cabasinin bir sonucudur (Karlsson 2005. 138). Ornegin evlene-
rek Almanya’ya gelen Yasemin Hanim, Almanya’daki en
6nemli sorununun hasretlik oldugunu ifade etmektedir. Bu
konuda buldugu ¢6ziim ise dini pratikler olarak karsimiza ¢ik-
maktadir: “Yalmzliktan m bilmiyorum buraya gelince bazi dini
gercekleri daha iyi anladim. Igime bir ates diigtii ve bagumi kapat-
tim...” demektedir.
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Diger taraftan, daha once belirtildigi gibi Almanya’da dog-
mus ya da ¢ok kii¢iik yasta Almanya’ya gelmis olan gé¢men ka-
dinlar ne Tiirk ne de Alman kimligini benimsemekte, Miisliiman
kimligi onlar i¢in daha kabul edilebilir olmakta ve bir ¢ikis yolu
sunmaktadir. Cigdem Hanim bu durumu géyle ifade etmekte-
dir: “Ttirkiye icin hi¢ ‘Ah memleketimi 6zledim’ diyemedim. Ama Al-
manya“y1 da benimseyemedim. Bunu yasamayan beni anlayamaz. Co-
cuklarim icin en biiyiik endigem onlarin da bu duyguyu yasamalari.”
Bu nedenle Cigdem Hamim, daha &nce belirtildigi gibi, Islama
sarildigini belirtmektedir.

Aslinda Islam, geleneksel yap: icinde zaten varolan etkili
bir unsurdur ve bu nedenle yasanan sorunlar karsisinda
6nemli bir kaynak olusturmaktadir. Ancak gilintimiizde yasa-
nan yeni siirecte, [slamin gé¢men kadinlar tarafindan bir kim-
lik olarak ifade edilmesi ve bu baglamda yeniden kesfi ve ye-
niden insasi s6z konusudur. Béylece din, bireyin diinyay: algi-
lamasinda genel bir ¢at1 sunmas: ve a¢iklanamayani cevapla-
masi iglevleriyle bir olgu olarak ya da yasanan sikintilar nede-
niyle siginilan bir liman olarak dnemini korumas: yaninda,
gocmen kadinlar arasinda temelde bir asli kimlik kaynag: ola-
rak ylikselmektedir.

Gog¢men kadin i¢in ‘Miisliiman-kadin’ kategorisi ‘biz” gru-
bunu olusturan 6nemli bir kaynak olarak ortaya ¢ikmaktadir.
Bu siirecte ‘6teki’, hem ‘Miisliiman olmayan’ hem de ‘kadin
olmayan’dir. islamdaki gliclii cemaat anlayisi, gogmen kadin-
lardaki ‘biz’ (Miisliiman-kadin) duygusunu beslemektedir.
Kadin cemaatleri ile gé¢men kadin kendini yalniz ‘Miisliiman
olmayan’dan degil ayn1 zamanda erkek cemaatten de ayir-
maktadir. Boylece gé¢men kadin Islamin kadina verdigi hak-
lar1 yalniz digsal 6tekine, yani ‘Miisliiman olmayanlara” kars:
degil i¢sel otekine, yani esine ve yakin cevresine kars: da ifade
edebilmektedir. Boylece dini kimlik, kadinlarin geleneksel ya-
pidaki konumuna kars: 6zgiin bir kimlik olusturma anlamin-
da da 6nemli bir kaynak olarak kargimiza ¢ikmaktadir. Din
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(Islam) kadinin geleneksel yapidan ¢ikarak modern yasama
girisinde islevsellesmektedir. Yani [slam gelenekselin bir par-
cas1 degil modern alana girisin 6zgiin bir sekli olarak karsimi-
za gakmaktadir.

Ulusal Kimligin Tasiyicist Olarak Islam Kimligi

Jacopson, Ingiltere’de yaptig1 arastirmada, Pakistanli genglerde
kimlik kaynag olarak din ve (bir ulusa referans veren) etnisite
(Pakistanl)) arasindaki ayrima dikkat ¢ekmektedir. Yazar, 6zel-
likle geng kizlarda bu ayirimin yiiksek oldugunu gézlemlemistir.
Soz konusu arastirmaya gore, din kimligi etnisiteden daha belir-
gindir. Ciinkii etnik (ya da ulusal) kimlik baska bir iilkede bir
azinhiga ait olma durumunu ifade etmektedir. Din (Islam) kimli-
gi ise kim olduklar1 duygusunun daha genis ve merkezi y6niidiir
(Jacopson 1997: 239). “Pakistanli gengler arasinda dini baglilik
neden etnik kimlikten daha anlamhdir?” sorusuna Jacopson su
cevaplar vermektedir: slamda iiniversal ilgi ve uygulanabilirlik
vardir. Sosyal sinirlar dinde etnisiteden daha belirgin, agik ve
yaygindir. Béylece [slama baglanmanin 6nemi istegi artmaktadir
(Jacopson 1997: 240). islamda iimmet anlayis1 vardir. Ummet an-
layis1, dini gruba ait olma ve devamlilik hissi verir (Jacopson
1997: 245). Alan arastirmasinin yapildigi Tiirkiyeli go¢men ka-
dinlar arasinda da (her iki -bagini 6rten ve 6rtmeyen— grupta da),
dini kimligin belirgin oldugu gériilmekte, ulusal kimligin {i¢iin-
cii sirada ‘kadin’ kimligi ile rekabet halinde oldugu gézlenmek-
tedir. Ulusal kimlik olarak ‘Tirk” kimligini ilk sirada sdyleyen
¢ok az (iki) kisinin s6z konusu kimligi vatana duyulan hasret
baglaminda romantik bir sdylemle ifade ettigi ve bu kisilerde de
‘Miisliiman’ kimliginin genel ifadeler icinde ashinda diger biitiin
kimliklerden etkin oldugu gézlenmektedir.

Bahar Hanim'in (basortiisii takmuyor, 25 yasinda, Aksarayls,
meslek okulu mezunu) séyledikleri, Miisliiman ya da Tiirk kim-
liklerinin siras1 konusunda fikir vermesi agisindan énemli goé-
riinmektedir:
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“10 sene dnce, burada Tiirkegci grup varmug. Esim bu gruba gidi-
yormug ama sonra ayrimis. O zaman gengleri bir araya getirip ko-
tii yola gitmesinler diye Tiirkesciler hakkinda bilgi verirlermis,
gengleri bu yonde bir arada tutmaya caligirlarms. Ancak sonra
esim onlarin fikirlerinin farkh oldugunu anlamis ve ayrilmis. On-
lar once Ttirkiiz sonra Miisliimamz diyorlar.”

Dini bilgiler, ¢ocuk egitimi ve aile yasantis ile ilgili bilgiler
diginda ulusal kiiltiirii 6grenme noktasinda da Islamin iglevsel
bir nitelik kazandi$ goriilmektedir. Bu anlamda [slam, kimligin
ve bir¢ok islevin somutlastig1 bir alan olarak kargimiza ¢ikmak-
ta, kiiltlirlin, ulusal ve etnik unsurlarin tasiyicis: olarak da yiik-
selmektedir. Hiillya Hanim:

“Burada (Almanya) dinimizi, kendi kiiltiiriimiizii 6grenebilecegi-
miz bir yer yok. Almanlar beni giriince (tesettiirlii) Islami nereden
6grendin diye soruyorlar. Annem babam da Islam bilmiyordu. Ben
dinimi kendi kendime 6grendim. Benim cocuklugumda giintimiiz-
deki gibi (dini) sohbet toplantilart yoktu. Buralarda (dini sohbet
toplantilar), hammlarin egitimi, cocuk egitimi gibi konular verili-
yor... Sohbet toplantilarna katilyp dinimi, kiiltiiriimii dgrenince
ozgiivenim artiyor.”

Gogmenlerin kékenlerinin bulundugu ulus-devletle baglh-
liklarinin devam etmesi ulusal kimligi sicak tutar. Is¢iler goc
ettikleri yerle dogduklar yer arasinda siirekli devam eden bir
akis igindedir. Gergeklestirilen telefon baglantilar: kéken tilke-
ye sik sik yapilan ziyaretler, akrabalarla devam eden baglar
bir araya gelince kokenlerinin bulundugu iilkenin durumunu
konusmak bu anlamda 6nemli pratiklerdir. Bu akislar iki me-
kan arasina yayilan ve tek bir topluluk olarak isleyen bir top-
luluk yaratur. iletisim teknolojisindeki gelismeler ise bu duru-
mu gii¢lendiren 6nemli bir kaynaktir (Wiltshine 1992: 180,
182). Ogzellikle Almanya’da yasayan Tiirkiyeli g¢menlerin
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Tiirkiye’deki TV kanallarini izlemesi bu anlamda 6nemli bir
katki saglamaktadir. Ornegin Yasemin Hanim séyle demekte-
dir: “Ramazan ayinda Istanbul, Eyiip'te televizyondan Ramazan
yayi yapryorlar, oralara gitmek isterdim.” Tiirk TV kanallarinda
ozellikle dini programlarin tercih edildigi gozlenmekte ve mil-
li duygular 6zellikle dini programlarla giderilmeye c¢alisil-
maktadir.

Farklilagan Islami Kimlik Algist ve Euro-Islam

Islam, Avrupalilarin hala objektif yaklasmakta zorlandiklar:
dinlerin basinda gelir. Bunun nedeni 12. ve 13. yiizyillarda Hag-
11 Seferleri sirasinda Islami yanlis tanimalar: ve giiniimiize gele-
ne kadar bu olumsuz tablonun degismemesidir. Yaklasik 1400
yildan beri Islam ve Huristiyanlik birbirine yakin ama rekabet
icinde, cogu zaman diisman duygular i¢inde bir arada yasamis-
tir (Karlsson 2005: 131). Giiniimiiz toplumlarinda hi¢bir dinden
korkulmadig1 halde islamdan korkulmaktadir. Diigman Islam
imgesi 6zellikle 11 Eyliil olaylarindan sonra yeniden alevlendi-
rilmistir (Miiler 2005: 111-113).

Amerika’da gergeklestirilen 11 Eyliil teror olaylar, 6zellikle
Miisliiman géc¢menler iizerindeki kontrolii artirmistir. Clinkii
goc, belirsiz korkular i¢in oldukga elverisli bir referans olustu-
rur. Uluslararasi gociin giivenlik sorunu haline gelmesi, cesitli
toplumsal sorunlarin —igsizlik, istikrarsizlik gibi— dis géce bag-
lanmasi sonucunu dogurabilir. Béylece toplumsal, ekonomik so-
runlar1 ve giivenlik sorunlarini somut kanit gésterme ihtiyaci
duymadan dis gége atifta bulunarak aciklama politikalar: artar
(Faist 2007: 22, 30). Uluslararas: gog ile yasam alanimiza giren
‘6teki’ ya da ‘yabanci’'min ‘bizim’ iglerimize, evlerimize, sinirlari-
miza tehdit kaynag: olusturmas: diisiincesi yayginhk kazanur.
Cesitli cahsmalara gore, yabancinin yarattig dis tehdit, grup ici
dayamsmanin artmasi, tehdit kaynaginin kétiilenmesi, tehdit
edilen grup iiyelerine yardim edebilecek devlet uygulamalari-
nin kisitlanmasi ve tehdit eden bireylere veya gruba yéneltilen
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6fke dolu ¢6ziimlerin desteklenmesi gibi egilimlerle sonuglanir.
“Yabancilar’ veya gé¢menler ¢ogu zaman kiiltiirel kimlik bagta
olmak tizere kimlikleri ve ulusal kaynaklar1 tehdit eden kisiler
olarak algilanir. Terérizm, sug ve go¢ arasinda kurulan baglanti-
lar siyaset, medya gibi bazi kurumlarca kullanilir (Faist 2007: 21,
27, 29).

Arastirmaya katilan kadinlar Tiirkiyeli gé¢menlere y6nelik
boyle bir korkuyu &zellikle ifade etmektedir. Ornegin Dudu
Hanim (bagértiilii, 26 yasinda, Sivash, Tiirkiye’de imam hatip
okulu mezunu) bu durumu séyle dile getirmektedir: “Almanlar,
Miisliimanlardan korkuyorlar. Islam devleti yiikselecek diye korku-
yorlar.” Benzer sekilde Dilek Hanim (basortii takmuyor, 21 ya-
sinda, Kayserili, Tiirkiye’de ortaokul mezunu): “Diger milletlere,
ornegin Ruslara degil, daha cok Ttiirklere tepki gosteriyorlar. Tiirkler
tuttugunu koparan insanlar bu yiizden onlardan korkuyorlar” de-
mektedir. Miisliimanlardan, sahip olduklar1 bazi olumlu 6zel-
liklerden dolay1 korku duyuldugu diistincesi, Miisliiman kimli-
gine pozitif deger atfetme cabasini gostermektedir. Ayse Hanim
(basortiilti, 40 yasinda, Bayburtlu, meslek okulu mezunu) ise
s6z konusu korkuyu yasanan somut olaylara baglamaktadir:
“Ogzellikle Islam (Almanya’da) 6nemli bir sorun, korkuyorlar. Diinya-
daki olaylardan dolay: herhalde. Iran, Irak'taki olaylar, cihat gibi olay-
lardan dolayt belki de.”

11 Eyliil olaylarindan sonra islam ve teroriin 6zdeglestirilme-
si 6zellikle Bati’da yaygin bir kani olarak kargimiza ¢ikmaktadir.
Ancak arastirmaya katilan biitiin kadinlar bu konuda oldukga
hassas davranmakta ve Islam ile terér kavramlarinin bir arada
kullanilamayacagini belirtmektedir. Meryem Hanim bu konuda
soyle demektedir: “Miisliiman teririst olmaz, Islamci terdr yanhg
bir kavram. Bunlarmn arkasinda biiyiik eller var. Ladin’i kendileri yetis-
tirdi. Insanlar1 kendi cikarlar icin kullandilar sonra da Miisliimanla-
rin iistiine attyorlar her seyi.” Perihan Hanim (bagortiisii takmuyor,
43 yasinda, fstanbulluy, lise mezunu) ise: “Terdriin sagcist solcusu,
Islamcisi olmaz. Teror terordiir, acimasizdir ve kotiidiir” demektedir.
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Nagihan Hanim ise Filistin ve isgal altindaki Irak basta olmak
tizere Miisliiman toplumlarin yasadig: kétii olaylara ragmen te-
roriin bir ¢6ziim olmadigini vurgulamakta ¢ogu kadin da bu fik-
ri paylasmaktadir:

“Islamda terr yoktur. Ciinkii dinimizde teror yasaktr. Diger ta-
raftan insanlart bu duruma sevk eden nedenler vardir... Filis-
tin’de de insanlar1 o duruma getiren olaylar olabilir. Ornegin co-
cugunu Oldiiriir, gozlerinin oniinde karistmin wzina gecer, in-
sanlar o boyuta getirilmiglerdir. Ancak her seye ragmen bu tiir
eylemler (teror saldirdari) olmamali. Ciinkii bir gemide dokuz
zalim bir masum varsa o gemi batirilmaz. Ancak bir zalim yii-
ziinden dokuz masum oliiyor bu olaylarda. Islama gore, kadin,
cocuk, hasta, din adamlar1 6ldiiriilmez, ibadet yerlerine saldiril-

"

maz...

Tesettiirlii olduklan i¢cin Alman toplumunda herhangi bir
ciddi sorun ya da ayirmcilikla karsilasmadiklarini belirten ka-
dinlar, 11 Eyliil'de Amerika’ya yapilan saldirlarin bir déniim
noktas: oldugunu belirtmektedir. Tesettlirlii olan Elif Hanim bu
durumu géyle ifade etmektedir: “Tesettiirlii oldugum icin hic so-
runla kargilagsmadim. Sadece 11 Eyliil olaylarindan sonra Almanlar
cok korkmuglardr bu nedenle bazi arkadagslarima laf atmugslar.” Teset-
tiirlii olmayan Cigdem Hanim s6z konusu durumu daha sert bir
sekilde ifade etmektedir: “11 Eyliil'de tesettiirlii olanlara saldirildh.
Artik gikartin bunlart dendi. Medya da Miisliimanlara karst insanlar
dolduruyor.” Bahar Hanim (basortiisii takmiyor) ise séyle de-
mektedir:

“11 Eyliil'de Amerika olaylari oldugunda staj yapiyordum (hasta-
nede doktor yardimciligi staji). Bu olaydan sonra bazi hastalar bana ko-
tii davrandilar. Is arkadaglarim benimle bir hafta konugmads. Sefim iyi
davranmadi. Ama ben bu olaylar yiiziinden oldugunu anlamadim da-
ha dogrusu anlamak istemedim.”
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Tesettiirlii olmayan kadinlarda, Islama ve Miisliimanhga
karg1 gergeklestirilen olumsuz tavirlar daha sert bir tepkiyle kar-
silanmaktadir. Ornegin Ayse K. Hamim (bagértiisii takmuyor)
sOyle demektedir:

“Almanya'da entegrasyon cabalar:t var ama entegrasyon sadece va-
tandaghk almak degildir, dinimizi de degistirmemizi bekliyorlar...
Bazen Miisliiman oldugum icin benimle dalga geciyorlar. Ornegin
‘merak etme Allah seni gormez onun pasaportu Viyana'ya kadar’,
‘bir kere domuz eti yersen bir sey olmaz’ diyorlar. Sanki kimse gor-
meden domuz eti yiyebilirim ya da icki igebilirim. Islami anlayami-
yorlar.”

11 Eyliil olaylar ve sonrasinda islam adina gergeklestirilen
terdr olaylarinin artmasi nedeniyle, olusan Bat1 ve Islam ¢atis-
mast izlenimi (kavramlastirmasi) karsisinda, Bati'da yasayan
Tiirkiyeli gé¢gmen kadinlara séz konusu ¢atismanin olup olma-
dig1 ve kendilerini bu ¢atismada nerede konumlandirdiklari so-
rulmustur. Arastirmaya katilan kadinlar biiyiik 6lctide s6z ko-
nusu ¢atismanin yasandig: fikrine katilmakta ve kendini bu c¢a-
tigmanin ortasinda gordiiklerini belirtmektedirler. Ornegin Ne-
se Hanim: “Bat1 ile Islam arasinda bir catisma var. Ben (de bu catis-
mamn) tam ortasindayim” demektedir. Bahar Hamim da benzer
sekilde cevap vermektedir:

“Bati ile Islam arasinda catigma var. Irak taki savag bunun ornegi’
Batilllara ¢ok kizryorum. Giigliiler, silahlar var ve Miisliimanlar:
eziyorlar. Ama Miisliimanlara da kizzyorum. Akidlarim kullanma-
yorlar ve eziliyorlar. Ben tabii ki Miisliimanim ama boyle bir Miis-
Liimanlik hog degil.”

Nese Hanim da “Biitiin Miisliimanlar bir kefeye koyup, ‘Biitiin
Miisliimanlar kotiidiir” diyorlar. Islama kargt 6nyarg var” demekte-
dir.
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11 Eyliil olaylar1 Miisliimanlara kars: indirgeyici ve yekpare
bir bakisi giiclendirmistir (Malik 2005: 82). Ancak arastirmaya
katilan kadinlar bu durumdan rahatsiz olduklarini géstermekte
ve Miisliiman olarak kendilerini diger milletlerden gelen Miislii-
manlardan farklilastirma geregi duymaktadirlar. S6z konusu
farklilastirma hem kendini diger Miisliiman toplumlarin gele-
neklerini (dolayisiyla ulusal, etnik, kiiltiirel 6zgiinliige vurgu
s6z konusudur) ve az gelismisligini hem de Islam adina teror
olaylar1 gerceklestiren Miisliimanlar: kapsamaktadir.

Aragtirmaya katilan kadinlarda Islam kimligi énde oldugu
i¢in kargilagilan ayrimec1 muameleler Islama saldir1 olarak algi-
lanmaktadir. Kimligin bir y6niine saldiri-tehdit durumunda sos-
yal kimligin tekrar onaylanmasi-teyit edilmesi igin sosyal destek
aglar1 aranir. Sosyal kimlige tehdit durumunda sosyal kimlige
vurgu artar (Worchel 1998: 73). Azinlik olma durumunda sosyal
kimlik tehdit edildiginde, bireyler ‘biz" grubunu daha homojen
kabul etme egilimindedir ve grubu karakterize eden soyut 6zel-
liklere odaklanma artar (Marques, Paez, Abrams 1998: 132). An-
cak arastirmaya katilan kadinlarda Miisliiman kimligi 6nde ol-
masina ragmen biitiin Miisliimanlar1 homojenlestirme egilimi
yerine Tiirkiyeli Miisliimanlar1 homojenlestirme egilimi dikkat
cekmekte ve milli bir Islam, yani Tiirk-Islami anlayisi kendini
hissettirmektedir. Ornegin Rahime Harum goyle demektedir:

“MHP, Milli Goriis vb. hepsi geride kaldi. Eskiden Tiirkiye'de si-
yasi karigiklik olunca burasi da biraz karisirdr. Eskiden vard: burada da
ama gimdi yok. Burada din siyasete alet edilmez. Burada insanlar bu
anlamda daha saf... ‘Nasid olursan ol gel” anlayisi var. Nasu ibadet
edersen et yeter ki ibadet et. Insanlar yakindaki camiye, mescide gider,
namazim kilar. Benim goriisiim diye belli bir yere gitmez.”

Arastirmaya katilan kadmnlarin 6nemli bir vurgusu da roman-
tik bir yaklasimla ulusal ve dini simgelerin birlestirilmesidir.
Tiirkiye ve din, vatan ve ezan 6zdeslestirmesi gibi. Yasemin Ha-
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nim bu baglamda s6yle demektedir: “Burada (Almanya’da) ezan
yok. Tiirkiye’de ezan sesi duyunca aglyorum. Dinimizin kiyymetini bag-
ka bir memlekete gelince anliyorsunuz... Kendi iilkemde yasamak ister-
dim. Ezan sesi, ramazan icin. Ramazani Tiirkiye’de gecirmek isterdim.”
Diger taraftan paradoksal olarak, ulusal kimligin temsilcisi Ttir-
kiye'ye yonelik ciddi elestiriler de yiikseltilmektedir. Ornegin
Nese Hanim soyle demektedir:

“Burada bizler sahipsiziz. Konsolosluk T.C. topraklaridir, bize des-
tek olmas: gerekirken binadan nasil atariz diye diigiiniiyorlar. Yeni
dogmus cocugumu kayit icin gotiirmiistiim cok kotii muamele etti-
ler. Hig bizim haklarumzi savunmadi Tiirkiye. Ama agabeyim 40
yaginda askere gitti ve parasint yatirdi. Giimriiklerde de durum ¢ok
kotii. Ama yine de (Tiirkiye) benim vatamm, her seyiyle kabul ede-

"

rm.

Konsoloslukla ilgili sikayetler olduk¢a yogundur. Hiilya
Hamim: “Tiirkiye burada Tiirklere sahip cikmuiyor. Ben Alman va-
tandastyim. Bunun en 6nemli nedenlerinden birisi, Tiirk konsoloslu-
guna gitmemek icindir” diyerek bu konudaki durumu 6zetle-
mektedir.

Tirkiye'nin Almanya’daki Tiirkiyeli go¢menlerin sorunlari
karsisinda yeterli ¢caba icinde bulunmamas: arastirmaya katilan
biitiin kadinlar tarafindan dile getirilen bir elestiridir. Rahime
Hamim: “Tiirkiye kendi sorunlariyla ugragiyor. Bizimle pek ilgilenmi-
yor, bu konuda eksiklikleri var” derken, Elif Harim: “Tiirkiye bura-
daki Tiirklere sahip ¢ikmuyor. Alman hiikiimeti de Tiirk diismam. Biz
burada kendi bagumzin caresine bakiyoruz. Garip kaldik burada” de-
mektedir. Perihan Hanim ise bu konuda: “Bizi déviz makinesi ola-
rak goriiyorlar. Stkisinca imdat diye yarduim istiyorlar” demektedir.

Yogun bir sekilde elestirilen diger bir konu da Tiirkiye'de Is-
lami yasantiya kars1 yapilan muameledir. Fatma Hanim bu ko-
nuda s6yle demektedir: “Tiirkiye Islami uygulamalara biraz kars...
Ttirbana niye karg: cikiltyor anlamiyorum. Kendi iilkemde yasak olun-
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ca, burada yasak koyunca bir sey diyemiyorsun. Onlar (Almanlar),
‘Bak senin tilkende de yasak’ diyor. Son zamanlarda (Almanya’da) bu
yonde yasaklar artti.” Meryem Hamim da benzer sikintisimi dile
getirmektedir:

“Tiirkiye'nin Islami deger ve uygulamalara kargt tutumu iyi degil.
Tiirkliik ayry, Islam ayri diyorlar. Islam 6nemli bir unsurdur. Artik bir
tercih yapmali, ya tamamen tut ya da tamamen digla. Ya Miisliiman-
sindir ya da laik... Yudlardw tiirban sorunu var, cok iiziiliiyorum bu
duruma. Bu durum burada bile etkisini gosterdi. Ortasin bulmal.
Millet uzaya gidiyor, biz hild bagortiisiiyle ugrasiyoruz. Televizyonda
aglayan insanlara cok diziiliiyorum.”

Ancak s6z konusu biitiin elegtirilere ve Islam kimliginin asli
kimlik unsuru olarak ifade edilmesine karsin, Tiirkiye ve ona ai-
diyet diistincesi etkinligini slirdiirmektedir. Bu durumu en gii-
zel ifade eden ¢ok kii¢lik yasta Almanya’ya gelen Ayse Ha-
num’dir. Arastirma gercevesinde gérlismemiz sona erip, Tiirki-
ye’deki bazi olumsuz konulardan bahsetmeye basladigimizda,
Ayse Hanim"in konusmay: kesip su carpici ifadeleri séylemesi
dikkat cekicidir: “Benim hayalimde bir Tiirkiye var. Hayalimdeki
Tiirkiyenin yikilmasin istemem.” Bu baglamda farkh bir 6rnek de
Almanya’da dogup biiyliyen Hiilya Hanim’dir:

“Evlenmeden once bir Tiirkiye sevdast vardi. Ne olursa olsun Tiirki-
ye'de yasamak istiyordum. Orast bizim igin ayri bir diinyaydi. Evle-
nince Tiirkiye'de kalmay: kabul ettim. Ailemin, sen buraya (Alman-
ya) aligiksin orada (Tiirkiye’de) yapamazsin demesine ragmen. An-
cak orada yapamadim. Almanya’ya dondiim.”

Tesetttirlii oldugu i¢in Tiirkiye’deki {iniversitelere giremeyen
ve bu nedenle Almanya’ya déniip iiniversite egitimini burada
siirdiiren Hiilya Hanim, her seye ragmen Tiirkiye’ye olan 6zle-
mini ifade etmektedir.
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“Sizce giiniimiizde Bati ve [slam arasinda bir catisma yasan-
makta midir? Cevabiniz evetse siz kendinizi nerede goriiyorsu-
nuz? Kendinizi Bat: m1 yoksa [slam kavramu i¢inde mi gériiyor-
sunuz?” sorular: kargisinda gé¢gmen kadinlar baglaminda énem-
li bir boyut daha dikkati cekmektedir. Daha 6nce belirtildigi gi-
bi, arastirmaya katilan kadinlar biiytik &l¢lide boyle bir ¢catisma-
nin oldugunu belirtmektedir. Ancak ilging olan nokta, s6z konu-
su ¢atisma iginde kadinlarin kendini nerede konumlandirdigi-
dir. Miisliiman kimligi etkin oldugu halde, kadinlarin Bat1 ve Is-
lam catigmasi argiimani baglaminda tepkisel olarak kendini Is-
lam i¢cinde konumlandirmadig gozlenmektedir. Ornegin Fatma
Hanim: “Tam detayh bilmiyorum ama boyle bir catisma var’ Tam ola-
rak nerede oldugumu séyleyemiyorum. Ortast diyeyim. Ne tam Batili-
yiz ne tam Islama uyabiliyoruz” demektedir. Benzer sekilde Dudu
Hanim: “Bat1 ile Islam arasinda bir catisma var. Ben kendimi Batili I's-
lam birlesiminde goriiyorum” demektedir. Ergiil Hanim (basortii-
li, 38 yasinda, Ankarali, Tirkiye’de ortaokul mezunu): “Batt ve
Islam arasinda bir catigma var bence. Ben iki taraftayim. Hem Miislii-
mamm hem de Batida yasiyorum. Batida ornek bir Miisliiman olarak
yagamay isterim” demektedir. Seher Hanim (bagértiisii takmuyor,
26 yasinda, Usakli, Almanya’da tiniversite mezunu) ise kendini
Miisliiman Batili olarak gérmektedir.

Bir diinya dini olan Islam kiiltiirel geleneklerin sinirlarini
zorlamakta, Islam, aktorleri tarafindan siirekli imal edilmekte,
tekrar tekrar yapilandirilmakta, kendi kiiltiirel koklerinin de di-
sina citkmaktadir. Modern, 1limli bir ‘Euro-Islam’ Almanya’da
yasayan Tiirkiyeli gé¢men kadinlar arasinda da belirgin bir sii-
re¢ olarak kendini hissettirmektedir. Béylece Tiirkiyeli go¢cmen
kadinlar arasinda Tiirk Islami kadar Avrupali bir Islam anlayist
da dikkati gekmektedir.

Cemaatler ve Miisliiman Kadin Kimligi

Cemaatler Almanya’daki gé¢men kadinlar arasinda oldukga
onemli bir yere sahiptir. Cemaatlere katilim, eslerin (erkekler)
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yogun igleri nedeniyle sinirh kalirken, kadinlarin Almanya’da
¢ok sayida bulunan cemaatlere diizenli bir sekilde katildig dik-
kat ¢cekmektedir. Cemaatlerin kadinlar tizerinde 6nemli bir yon-
lendirme giicii oldugu goriilmektedir. Cemaatlere ilk gidis ko-
nusunda ¢ogu zaman komsu ve akraba davetleri etkili olmakta-
dir. Ornegin bagortiisii takmayan Ayse Hanim: “Sohbetlere gitti-
gim olmugtur. Bazen tamdiklarin israrindan, bazen meraktan gittim”
demektedir. Boylece yalmzca tesettiirlii kadinlar degil, basim
ortmeyen kadinlar da s6z konusu cemaatlere devam etmektedir.
Almanya’da bir gé¢men kadin olarak zoru basaran ve 6gretmen
olan Seher Hanim, tesettiirlii olmamasina ragmen bu cemaatlere
gittigini belirtmekte ve s6z konusu cemaatlerde ne buldugunu
ise soyle anlatmaktadir:

“Orada® ortam 1yi, sevdigim insanlar var. Dini sohbetimiz bittik-
ten sonra oradan buradan konusup sohbet edebiliyoruz. Bu tiir or-
tamlarda sanki icimdeki pas siliniyor, tazeleniyorum. Evde bunu
yapamwyorum. Manevi olarak iyi geliyor.”

Cemaatler kayith derneklerle etkinlik kazanms ve s6z konu-
su orgiitlenme sekli Tiirkiyeli go¢menlerin Avrupa’daki 6rgiit-
lenmelerinin tipik sekli olmustur. Almanya’daki camileri ayakta
tutan 2.200-2.500 Islami dernek bulunmaktadir (Lemmen 2005:
71-2). Katihmailar tarafindan mescit, dergah ya da vakif olarak
isimlendirilen mekanlarda kadinlar ve erkekler i¢in ayr olarak
diizenlenen sohbet toplantilar1 6nemlidir. Cemaatler ibadet et-
me ve dini bilgi verme yaninda hac seferleri diizenlemekte, ce-
nazelerin anavatana ulastirilmas: hizmeti vermekte, sahip oldu-
gu ig yeri ve diikkdnlar aracihiyla helal yiyeceklerin temin edil-
mesini saglamakta ve bu anlamda giinliik hayatin oldukgca genis
bir alanina ulasmaktadir.

5 Seher Hanim, Nur cemaatinin tiniversiteli kadinlara yénelik sohbet top-
lantilarina devam etmektedir. 56z konusu cemaat, egitim diizeyi, meslek,
cinsiyet vb. 6zelliklere gore farkli sohbet toplantilar1 diizenlemektedir.
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Cemaatler s6z konusu genel hizmetler yaninda gé¢men ka-
dinlar icin daha islevsel bir nitelik tasimaktadir. Cemaatler ka-
dinlara egitim (dini —ilmihal dersleri, Kuran dersleri-, kiiltiirel,
milli konularda ve cocuk, evlilik konularinda Islam temelli ders-
ler) vermekte, kadinlarin yalmzhklarini gidererek psikolojik ra-
hathk saglamakta, ayni zamanda bir sosyal dayanisma grubu
olarak etkinlik kazanmaktadir. Cemaatler mevlit, stinnet diigii-
nii, cenaze, evlilik toreni, ev ve is bulma konusunda 6nemli bir
sosyal dayanisma ag olarak islev gérmektedir. Ancak cemaatle-
rin s6z konusu iglevleri arasinda en 6nemli olani kadinlara bir
aidiyet duygusu vermesidir.

Yakin zamana kadar sadece akraba, komsu ve hemserilik
iligkileriyle sinirl olan sosyal iligki ag1, gé¢men kadinin Islami
cemaatlere yogun katilimiyla birlikte genislemistir. Cemaat et-
kinlikleriyle gé¢men kadinin sosyal etkilesim alani daha ge-
nislemis ve dzglirlesmistir. Kermeslerde ve diger cemaat orga-
nizasyonlarinda yapilan faaliyetler, kadinlarda 6nemli bir et-
kinlik duygusu yaratmaktadir. Dini aktivitelere katiim utan-
ga¢ ve ¢ekingen kadinlardan, yiiksek 6zgiivenli kadinlara kisi-
sel bir doniisiime de katkida bulunmustur (N6kel 2006: 405).
Boylece go¢men kadin, Islam aracilig: ile hem kisisel olarak
ozel hayatta hem de sosyal bir aktor olarak toplumsal alanda
etkinligini artirmis ve goriiniirliik kazanmistir. Bu durumun
en 6nemli sonucu Almanya’da, Tiirkiyeli go¢men kadinlar
arasinda, [slam kimligi ile belirgin bir ‘kadin alt kiiltiirii’6 ya-
ratilmasi ve feminen bir Islami aktér olusumu ile karsilasilma-
sidir (Nokel 2006: 437).

Islami temel kimlik kaynag: olarak almig go¢men kadinin,
aktif bir nitelik kazanmasi ve Islamin giinliik hayatta pratige
gecirilmesi, Miisliiman kadinin kamusal alanda goriintirligii-
nii de artirmistir. Bu durum dogal olarak, gé¢men kadinlarin,
kamusal alana Islami kimlikleri ile girme taleplerini dile getir-

6 Tietze, boyle bir kavramlagtirmay! Tirk gocmen gengleri icin ifade et-
mektedir (Tietze 2006: 345).
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mesi sonucunu dogurmustur. fslam, kadinlar: varolan sisteme
ve sistemin kurumlarina girme yoniinde cesaretlendirmis
(N6kel 2006: 414) ve kadinlar Islami kimlikleriyle sistemde yer
almay1 bir hak olarak talep etmeye baslamistir. Islami kimlik,
kadinlar i¢in sosyal, siyasal, kamusal alanda kendilerine yer
agmak i¢in bir kaynak olusturmakta, farkli ama esit olma iste-
gi ifade edilmektedir. Bu siiregte [slam kimligi, ulusal ve kiil-
tiirel degerler yaninda modern toplum degerlerini de tasiyan
bir kimlik olarak karsimiza ¢itkmaktadir.

[slami 6rgiitlenme &nce ulusal-etnik ¢izgide gerceklesmis-
tir. Tlirk, Bosnali, Afgan, Alman gibi farkli ulusal nitelikli fsla-
mi dernekler dikkati ¢ekmektedir. Cogu cami ve cemaat dil
kriterine gore ayrilmigtir. Bunun nedeni, cemaatin ve Cuma
vaazinin dilinin anadilde olmasidir (Lemmen 2005: 75). Boyle-
ce cemaat orgiitlenmesi de ulusal kimligi desteklemektedir.

Sonug¢

Arastirmadan elde edilen énemli bulgulardan ilki, gé¢gmenle-
rin ¢oklu bir kimlik algis: i¢cinde olmasidir. Buna gore, go¢ edi-
len toplumla ekonomik, kiiltiirel ve siyasal entegrasyonun dii-
siik olmas1 halinde go¢menin ulusal kimlik (Tiirk) vurgusu art-
maktadir. Ornegin, gd¢men kadinlar, Tiirkiye'nin AB'ye iiye
olmasini birkag istisna disinda istememektedir. Bunun nedeni
olarak, Tiirkiye'ye yonelik olumsuz tutumlar ifade edilmekte
ve bu tepki ulusal kimligin belirginligini gostermektedir. Diger
taraftan, gogmen kadinlarin ifade ettigi kimlik siralamasi dik-
kate alindiginda hem Tiirk kimligi yerine Islam kimligi hem de
Alman kimligi yerine Batih kimligi vurgulanarak daha genel-
kapsayicr kimliklere dahil olundugu goriilmektedir. Boylece
Tiirkiyeli gé¢men kadinlar Batida Tiirk kiiltiirtinii vurgulayan
ancak Batili degerleri de benimseyen ve topragi asan bir
ulusotesi anlayisa da sahip goriinmekte, bu sirada kadin kim-
ligini de ihmal etmemektedir. Yani ayn1 anda hem ‘Miisliiman’
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hem ‘Tiirk’ hem ‘kadin” hem de ‘Batili’ kimliklerini tasiyabil-
dikleri goriilmektedir.

Bunoktada vurgulanmasi gereken diger bir nokta da s6z ko-
nusu biitlin kimliklerin Miisliiman kimligi ile tamamlanmasidir:
‘Miisliiman Tiirk’, ‘Miisliman kadin’, ‘Miisliiman Batill’ gibi.
Diger taraftan uluslararasi gog, 6zellikle 3. ve 4. neslin etkin ol-
maya basladig) giliniimiizde kozmopolit bir anlayis: da ortaya ¢1-
karmaktadir. Ozellikle Almanya’da dogup biiyiiyen gé¢men ka-
dinlarda, belli bir tilkeye baghlik ya da aidiyet noktasinda sikin-
tilar gorilmekte ve kozmopolit bir egilim dikkat ¢ekmektedir.
Ancak diger biitiin kimliklerde oldugu gibi kozmopolit kimlik
de yine Islam ile iglerlik kazanmakta, kozmopolit kimligin tas:-
yicist da yine Islam olarak kargimiza ¢ikmaktadir. Ornegin Fat-
ma Hanim bu durumu séyle ifade etmektedir: “Yer 6nemli degil-
dir. Gergcek Miisliimansan bunu her yerde yasarsm.” Sonug olarak
tipki kozmopolit egilimde oldugu gibi yerel ve melez egilimler
ve bunlarin sonucu olan kimliklerin de Islam ile tagindig1 ya da
tamamlandig) goriilmektedir.

Almanya’da yasayan gé¢men kadinlar kendilerini geleneksel
yapidan ayristirirken geleneksel yapinin da bir unsuru olan dini
aracsallastirmislardir. islam hem kendini geleneklerden ve onun
yarattig1 baskidan kurtarmanin karsi konulamaz megsru bir ara-
c1 olmus hem de modern hayata girisin ve orada tutunmanin al-
ternatif bir yolu olmustur. Islam, ice kapanarak modern hayat-
tan kopusun degil, farkli ancak esit bir statiide modern hayata
girisin temel arac1 olarak islevsellik kazanmustir. Béylece fslam,
asli kimlik olarak ‘6teki'nden farklhilasma ve ‘biz’ grubu olustur-
manin ana kaynag olarak diger tiim kimliklerin 6niine gecerek
yiikselmigtir.
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TURK DiYASPORASININ LONDRA AYAGINDA
ETNIK ve DiINi KIMLIKLERIN KESISME ve
AYRISMA NOKTALARI

Pinar ENNELI!

Tirk diyasporasinn Ingiltere ayagimi olusturan Tiirk toplumu Al-
manya veya diger Kita Avrupa iilkelerindeki topluluklar kadar aras-
tirlmasa da son yillarda bu toplumun iizerinde de yapilan ¢alisma-
lar mevcuttur (Kiigtikcan 2004, Enneli 2005, Atay 2006). Etnik ve di-
ni kimliklerin kamusal alanda var olma sekli, bu kimliklerin Tiirk
toplumundaki bireyler tarafindan algilanmasi ve sahiplenilmesi di-
ger tlilkelerde yasayan Tiirk toplumlanyla benzerlikler gosterse de
onemli birkag noktada ayrilir. Oncelikle, ingiltere’deki Tiirk toplu-
mun da 6nemli sayida Kibrish Tiirk bulunmaktadir. Buna ek olarak,
buradaki Tiirk toplumunda Tiirkiye’den gelenlerin etnik ve dini
kimlikleri, Tiirkiye’de ve diger Avrupa iilkelerinde gériilmeyen bir
sekilde kesismistir. Omegin, Tiirk kimligi Stinni Misliimanhkla,
Kiirt kimligi de Alevilikle 6rtiismiistiir. Son olarak, ingiltere’de 6zel-
likle giiclenen devlet ve yerel yonetimler seviyesindeki cokkiiltiirlii
uygulamalar, biitiin azinliklarin oldugu gibi, Tiirk toplumunun da
etnik ve dini kimlikleri {izerinde Avrupa’daki asimile etmeye yone-
lik uygulamalardan farkli bir etki yapmustir.

Etnik ve dini kimlikler bir¢ok kaynaktan beslenir. Bu yazinin
konusu olan Ingiltere’de yasayan Tiirkler ise Ingiltere’de etnik

1 Yrd. Dog. Dr., Abant izzet Baysal Universitesi, Fen Edebiyat Fakiiltesi,
Sosyoloji Bolimii.
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kimlikleri tanimlarken genelde kullanilan ‘beyazlar’ ve ‘beyaz
olmayanlar’ ayrimlarindan birine rahatca yerlestirilemezler.
Tiirkler Avrupa’min en dis geperinden gelirler ve kendilerini bu
tanimlamada beyaz olarak nitelerler. Ama Tiirkiye genelde Av-
rupa’da, 6zelde ise Ingiltere’de, gogunlukla beyaz olmayan bir
ticlincii diinya tilkesi olarak nitelenir ve bu ¢ercevede Tiirkler
ayriuncihga maruz kalirlar. Kiiltiirel ve sosyoekonomik anlamda
Banglades ve Pakistanllar gibi bir¢ok beyaz olmayan etnik
grupla benzerlik gosterirler.

Britanya’daki Tiirk toplumu etnik ve dini kimlik olusumu
acisindan analiz edilirken ¢ok boyutlu iliskiler ag1 gézden kagi-
rilmamalidir. Ciinkii etnik ve dini kimlikler olugurken tarihsel,
sosyal ve kiiltiirel etkilesimler o toplumun yénelimini belirler.
Bu kimlikler olusurken ilk 6nce tarihsel olarak gelinen yer, son-
ra yasanan lilkenin kattiklan etkilidir. Yani, getirilen 6grenilmis
etnik ve dini ayrimlar, yasanilan {ilkenin onlara kazandirdig:
Britanya kimligi ile bazen harmanlanir bazen de yan yana gider.

Bu ¢ercevede yazi dort boliimden olusacaktir. Birinci boliim-
de kisaca Londra’da yasayan Tiirk toplumu iizerine genel bilgi
verilecektir. [kinci béliimde etnik ve dini kimliklerin kurgulan-
masi iizerine Ingiltere’de yapilan teorik tartismalara deginildik-
ten sonra izleyen béliimde toplumdaki etnik ve dini kimlik alg1-
lan tizerinde durulacaktir. Son béliimde ise bu kimliklerin ka-
musal alandaki dernekler ve benzer érgiitler vasitasiyla yansi-
malar1 analiz edilecektir. Yaz1 boyunca temel arglimanimiz ise
Tiirk toplumunda etnik ve dini kimligin yalnizca onlara, yani
Britanya veya Hiristiyan toplumuna, karsi biz Tirkler veya
Miisliimanlar olarak kurulmadigi, bunun yaninda toplumun
kendi i¢ etnik ve dini béliinmelerinden de gli¢ aldigidur.

Ingiltere’deki Tiirk Toplumu Uzerine Genel Bilgi

Avrupa’da yagsayan 5 milyon 807 bin Tiirkiin 150.000'i Ingilte-
re’de yasamaktadir. Bunlarin % 62,51 Britanya vatandags: ol-
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mustur (Sen ve dg. 2008: 415). Tiirk toplumu agirhklh olarak
Londra’dadir. Londra’daki Tiirk toplumunda sayilar1 tahmi-
nen 120.000i bulan Kibrish Tiirkler de vardir (Onal 2003). Bir
bagka deyisle, giiniimiizde Tiirk diyasporasinin Ingiltere aya-
gimin nifusu yaklasik 270 bindir. Toplum ti¢ alt gruptan olus-
mustur. Bunlar anavatandan gelen Tiirkler ve Kiirtler ile Kib-
ris’tan gelen Tiirklerdir. Ingiltere’deki Tiirk toplumunu olustu-
ran bu ti¢ grup da disardan bakilanin aksine, ayirt edici etnik,
dini kimliklere ve sosyal iligskiler agina sahiptir. Bu farkliligin
bir kismi Tiirkiye ve Kibris'tan getirdikleri farkl: kiiltiirel, sos-
yal ve tarihsel altyapilardan ve birbirleriyle girdikleri iligkile-
rin dogasindan kaynaklanir. Hatta, Kiigiikcan (2004: 253) top-
lumda var olan farkh organizasyonlar: bu Tirkiye ve Kibris
modellemeleri yiizinden ‘milli-model organizasyonlar’ diye
adlandirmustir.

Tiirkiye’de Arnavutlar, Cerkezler, Kiirtler gibi bircok etnik
grup vardir (Milliyet 2007a). Ama sadece Miisliiman olmayan
Ermeniler, Rumlar gibi etnik gruplar azinlik statiistindedir.
Miisliiman olanlar genellikle Tiirk diye adlandirilir. Ancak bu,
insanlarin farklihiklarinin farkinda olmadig: anlamina gelmez.
Kiirtler ¢ogunlukla iilkenin Gilineydogu bélgesinde yasarlar.
Ama giiniimiizde biiyiik bir Kiirt niifusu Tiirkiye'nin batisinda-
ki Istanbul, Ankara, [zmir gibi metropollere de yerlesmistir. Hat-
ta Istanbul’un iilkede en fazla Kiirt niifusun yasadig sehir oldu-
gu soylenmektedir (Milliyet 2007a).

Tiirk toplumunda dini kimliklere dayal bir ayrisma da var-
dir ve hatta bu ayrismanin etnik ayrismadandahafazla yasandi-
g1 soyleyebiliriz. Son yapilan bir arastirmaya goére, Tiirkiye'de
niifusun % 72’si Hanefi Tiirklerden olusuyor ve Aleviler de iil-
kenin % 5°lik bir kesimini olusturuyor. Alevilerin % 61,2'si Tiirk,
% 22'si Kiirt-Zaza, % 7,81 Tiirk kokenlilerden olusmaktadir
(Milliyet 2007b). Bir baska deyisle, Tiirkiye’de bu mezhepler bi-
rebir farkh etnik gruplarla eslesmez. Yani, Tiirk Alevileri oldu-
gu gibi Kiirt Alevileri de vardir. Ancak Londra’daki toplumda
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Tiirk kokenlilerin bliyiik ¢ogunlugu Siinni, Kiirt kékenlilerin
biiylik ¢cogunlugu ise Alevidir.

Londra’da Tiirk toplumunun yogun olarak yasadig: yer olan
Kuzey Londra bolgesindeki uzun cadde Green Lane, Tiirk top-
lumundaki bu altgruplarin gérsel olarak bakkal diikkanlariyla,
kebapgilariyla, kahvehaneleri, goniillii kuruluslar ve spor ku-
liipleriyle kendini sergiledigi bir caddedir. Bu gruplarin Lon-
dra’ya gelis tarihleri ve kosullar: birbirinden farklidir. Beraber-
lerinde getirdikleri tarihsel, kiiltiirel ve sosyal altyapilar: bu
gruplarin birbirlerini algilayislarini da farkhlagtinr. Ornegin,
Kibrish Tiirkler igin Tiirkiye’den gelen herkes Miisliiman Tiirk-
tir. Onlar anavatandan gelenlerin oldukg¢a farkinda olduklari
Siinni Alevi ayriminin pek farkinda degillerdir. iste bu yiizden
bu béliimde kisaca bu ii¢ grubun Ingiltere’ye gelis tarihlerine ve
kosullarina deginilecektir.

Buraya yerlesen ilk grup olan Kibrisl Tiirk erkekler 1945-
1955 yillar1 arasinda gelmislerdir (Sonyel 1988: 11). ikinci Diinya
Savasi dncesi adadan gelen ana grup Kibrisli Rumlard: ve sayi-
lar1 7.000 ile 8.000 arasinda degisiyordu (Oakley 1989: 522).
Rumlar ve Tiirkler arasinda 6zellikle 1950lerde ve 1963'te agur-
lasan ¢atismayla birlikte adadan her iki gruptan da goc fazlalas-
mus ve goclin biiylik béliimii bu ¢atismanin en iist noktas: olan
1963-64 yillar1 arasinda yasanmustir. Bu gécte aday: terk edenle-
rin biiyiik bir kismi eski sémiirge baglar1 ve o dénemde Ingilte-
re’nin sundugu istihdam firsatlari nedeniyle Ingiltere’ye gelmis-
tir (King ve Bridal 1982: 96). Bu dénemde, Tiirkleri ve Rumlar
ayiran bir sayim olmadig; i¢in tam olarak kag Tiirkiin ve ka¢ Ru-
mun aday: terk ettigini bilememekle birlikte Ingiltere’ye gelen
her bes kisiden dérdiiniin Rum, birinin ise Tiirk oldugu tahmin
edilmektedir (King ve Bridal 1982: 97).

Kibrishilar ¢ogunlukla Londra’ya yerlesmislerdir. fkinci Diin-
ya Savagi'ndan 6nce iilkeye gelenler ¢ogunlukla ftalyanlarin sa-
hip oldugu restoran ve otellerde ¢alismiglardir. Ancak savasta In-
gilizlerin ve Italyanlarin farkh saflarda savagmasi yiiziinden bir-
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cok Italyan Ingiltere’yi terk ederek iilkesine geri donmiis ve on-
larin restoran ve otellerini de Kibrish Rumlar almistir. Oyle ki
1939’dan 1945’e Kibrish cafelerin sayis1 29°dan 200’e ¢ikmustir
(Oakley 1989). Restoran, cafe ve otel isletmeciliginin yaninda
Kibrishlarin diger gecim kaynaklar: tekstil fabrikalar1 olmustur.
Tekstil sektoriinde Kibrishlarin agirhigy 6zellikle koylerde gele-
neksel terzilik marifeti olan kadinlarin bu gé¢ dalgasina katilma-
styla hizlanmistir (King ve Bridal 1982). Zaten, 1971'lere gelindi-
ginde calisan Kibrish kadinlarin yans: tekstil sektoriinde istih-
dam edilmekteydi. Kadinlarin istthdama katilmasi1 zaman igeri-
sinde Kibrisl hanelerin gelir diizeyinde olumlu bir etki yaratmis-
tir. Londra merkezine yerlesen ve bu ytizden de buranin ‘Kiigtik
Kibris’ diye anilmasina neden olan Kibrishlar, artan refah diizey-
leriyle birlikte 1950lerde 1960'larda sehrin kuzeyine dogru, ban-
liyolere yerlesmeye baslamiglardir (King ve Bridal 1982).
Adadan Rumlardan sonra ¢ikan bir grup olarak Kibrish
Tiirkler ilk geldikleri dénemlerde, istihdam, barinma ve buna
benzer ihtiyaglar1 konusunda Rumlara bagimhiydilar (Ladbury
1977). Hatta 1974 Kibris ¢ikartmasina kadar iki toplum arasinda
goriiniir bir huzursuzluk da yasanmamust. iki toplum da sosyal
hayatta bir araya gelmemelerine ragmen is hayatinda oldukca
iyi anlasmaktaydi (Ladbury 1977). Bu isbirliginin ilerleyen yilla-
rinda Kibrish Tiirkler de kendi is yerlerini agmaya, ev sahibi ol-
maya ve giderek daha ¢ok kendine yeten bir toplum olmaya bas-
ladilar. Kibrish Tiirkler Ingiltere’ye alisirken yerlegim hareketle-
ri de Rumlarla benzerlik gostermistir. Robins ve Aksoy’a gore
(2001) Kibrish Tiirkler 6nce Londra’nin merkezine yerlestiler ve
durumlar diizeldikg¢e de tipki Rumlar gibi Londra’ninkuzey ce-
perlerine, daha iyi bolgelere dogru hareket edip yerlestiler.
Anavatandan olan Tiirkler Ingiltere’ye 1960’larin sonu,
1970’lerin baginda gelmeye bagladilar. ilk gelenler erkeklerdi.
Onlan 1970’lerin sonu ve 80'lerin basinda esleri ve ¢ocuklan iz-
ledi (Mehmet Ali 2001). Bu grup agirlikl olarak Tiirkiye'nin ba-
tisindaki, Istanbul, Ankara, Izmir gibi biiyiik sehirlerden Lon-
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dra’ya gelmis olsa da aslinda Mehmet Ali'ye gore (2001) bu in-
sanlar kéylerden baslayip biiyiik sehirlerde biten zincir bir gog
siirecinin en son durag: olarak Londra’ya gelmislerdir. Bunlara
ek olarak, Karadeniz'den gelen ve sayilar1 az olmayan bir grup
da vardir. Kibrish Tiirklerin baglangicta Rumlara belirli konular-
da bagimh olmalar gibi, anavatandan gelen Tiirkler de ilk gel-
diklerinde Kibrish Tirklerin destegini almislar, zaman i¢cinde de
tipki Kibris'tan gelen Tiirkler gibi kendi isyerlerini agmuslardir.
Bu grubun, stirecigerisinde Londra’daki degisik bolgeler arasin-
daki hareketinin nasil oldugu Kibrish Tiirklerinki kadar net bili-
nememeklebirlikte onlarin da Kibrish Tiirklere benzer bir yerle-
sim hareketi sergiledigi tahmin edilmektedir. Baska bir deyisle,
onlar da ilk olarak barinmanin gorece daha ucuz oldugu Lon-
dra'nin merkezindeki yerlesim alanlarina gelmis, gelir seviyele-
ri diizeldikce de, Kibrish Tirkleri izleyerek, kuzeye dogru yer-
lesmislerdir.

Kiirtler topluma en son eklenen gruptur. Ingiltere’de yasa-
yan Kiirt niifus cogunlukla 1980’lerin sonu ve 1990larin basinda
buraya gelmeye baglamigtir. Bunlarin biiyiik ¢ogunlugu Ingilte-
re’de siginmaai statiisiindedir (Atay 2006). Tiirkiye'nin giiney-
dogusunda devam eden catigmalar, Ingiltere’de yasayan Kiirt-
lerde zaman igerisinde Kiirt milliyet¢iliini tetiklemis goriin-
mektedir. Bu durum tabii ki, Ingiltere’de yasayan Tiirkler ara-
sinda da Tiirk milliyet¢iligini arttirmistir. Kiirtler, Kibrish Tiirk-
lerin ve anavatandan gelmis Tiirklerin aksine, direk olarak Ku-
zey Londra’ya gelmis ve yerlesmislerdir. Onlarin geldigi do-
nemde ekonomik firsatlar daha énce gelenler icin oldugu kadar
iyi olmamustir. (Enneli ve dg. 2005: 5). Bu donemde, toplumun
ozelikle Kibrish Tiirklerin yogunlastig: tekstil sektorii Dogu Av-
rupa’dan gelen ucuz iiriinlerle oldukca sikintidayd (inal ve d§g.
2009:495). Dolayisiyla yeni gelen Kiirtler i¢in bu sektorde ¢alisip
zaman icinde belirli bir refah diizeyine erismek daha zor olmus-
tur. Bu zorluk karsisinda onlar da toplumun diger iiyelerine ki-
yasla akraba yardimlasmasini daha fazla kullanmiglardir. Bir-
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den fazla akraba bir araya gelerek kendi tekstil fabrikalarini, ke-
bapcilarini ve bakkal diikkanlarini agmustir.

Kisaca, Londra’daki Tiirk toplumu heterojen bir toplumdur.
Farkliliklar onlarin tarihsel ve sosyal altyapilariyla ve geldikle-
ri yerlerden getirdikleri kiiltiirel mirasla ilgilidir. Ttrk toplu-
mu dedigimiz toplumda ii¢ alt grup Kibrish Tiirkler, Tiirkler
ve Kiirtler Londra’nin kuzeyinde hep birlikte yasamakta ve ¢a-
lismaktadirlar (Mehmet Ali 2001). Giiniimiizde onlar i¢in eko-
nomik durum ¢ok parlak degildir. Oncelikle, ana ekonomik ak-
tivite olan tekstil endiistrisi artik yok gibidir. Bununla birlikte
kebapgilarin, bakkallarin ve kafelerin sayisi da oldukca artmis
durumdadir. Bu da varolan rekabeti daha da artiriyor ve do-
layli olarak bu sektdrde ¢alisan isgilerin zaten oldukga diistik
olan iicretlerini daha da diisiiriiyor. Bir de buna Ingiltere’nin
son kiiresel ekonomik krizle birlikte resesyona girmesini ekler-
sek, ekonomik olarak toplumun zor giinler yasadigini sdyleye-
biliriz. Genel olarak biitiin Ingiltere toplumunu etkileyen bu
ekonomik zorluklarin uzun vadede iilkede azinlik gruplara y6-
nelik irkgihg tetikleme potansiyeli vardir (Enneli 2008). Izle-
yen boliimde Ingiltere’deki Tiirk toplumunu cevreleyen sosyal
ve politik atmosferi ele alacagiz.

Ingiltere’deki Tiirk Toplumunun Yasadig
Cokkiiltiirlid Atmosfer

Ingiltere’de gd¢men niifus veya azinliklar iizerine yapilan tartig-
malarin ana gergevesini entegrasyon ve asimilasyon boyutlar
olusturmaktadir. Yapilan ¢alismalarin ana vurgusu genel olarak
dini ve etnik kimliklerdir (Rex 1991). Ozellikle, 1990’larin basin-
da uygulanan politikalarin ve teorik tartismalarin ana eksenini
olusturan ¢okkiilttirliiliik kavrami ve anlayisi ¢ercevesinde 6n-
celeri siyah-beyaz ekseninde algilanan azinhk kimlikleri ve hak-
lar1 daha fazla oranda etnik ve dini referansla algilanir olmustur
(Mirza 2006).
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Bu kayista en 6nemli nedenlerden biri de baz1 azinlik grupla-
rin genel ikilem olarak kurulan siyah-beyaz ayrimina uymama-
lar1, azinhiklarin haklarim ve ihtiyaglarini anlamak igin bu dar
ikilemin digina ¢ikilmasi gerekliligi olmugtur (Enneli 2001). Or-
negin, bu yazinin konusu olan Tiirk toplumu bu klasik siyah-be-
yaz ayrimimn disinda kalmakla birlikte, azinhk olan siyah grup-
larla benzer dezavantajlara sahiptirler (Enneli 2005). Bunun ya-
ninda, ‘beyaz’ Ingilizlerin deger yargilar ile siyahlarin deger
yargilar: bagka etnik gruptan gelenleri diglamak icin rahathikla
kullanilabilmektedir. Ingiltere’de mahalle diizeyinde gencler
arasinda yapilan bir arastirmada, beyaz ve siyah genglerin ortak
degerler ve kimlikler etrafinda Viethaml gengleri disladiklar:
tespit edilmistir (Back 1993). Bu ¢okkiiltiirlii anlayista, daha on-
ce etnik calismalarin gergevesine sigmayan gruplar da arastiril-
maya baslanmustir. Bu ¢alismalarin, okudugunuz yazinin konu-
sunu da yakindan ilgilendiren, énemli bir kisminda ise Miislii-
man azinlik kavrami kullanilmaya baslanmustir.

Miisliiman kimligi tizerine ¢alisan bazi arastirmacilar ortak
bir Miisliimanhk kimliginin biitiin etnik, bolgesel ve mezhepsel
farklarin tizerini orterek tek bir kimlik yarattifinin {izerinde
durmustur (Basit 1997). Britanyali Pakistanlilar {izerine yapilan
baska bir arastirma, onlarin sadece evrensel ve net olarak algila-
diklar1 Miisliiman kimligini sectiklerini ve birden fazla kimlik
benimsemediklerini gésteriyor (Jacobson 1997). Ingiltere’de
West Yorkshire bolgesinde Miisliiman kadinlar iizerine yapilan
bagka bir arastirmada Afshar (1993), egitim ve is alaninda maruz
kaldiklar1 irk¢iligin, bu kadinlarin kimlikleri ve bunlarla ¢atisan
degerler arasindaki ince dengeyi bozarak 6zellikle de tiglincii
kusak gengleri daha fazla fslama yonelttiginin altini ¢izmistir.

Yine bu ¢ercevede Miisliiman topluma &zel ihtiyaglara da
dikkat ¢ekilmeye baglanmustir (Parekh 2002: 233-247). Bunlarin
baginda da tipk: Ingiltere Kilisesi, Katolik Kilisesi ve Yahudiler
gibi Miisliimanlarin da kendilerine ait okul agabilmeleri ve bu
okullarin kamu finansmanindan belirli dl¢lide yararlanabilmesi
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talebi gelmekteydi (Hussain 2004). Bu taleplerin karsilig1 olarak,
2007 yilina gelindiginde, Ingiltere’de 7 devlet destekli, 115 de ba-
gimsiz Miisliiman okulu a¢ilmistir (Meer 2007: 56). Son yillarda,
6zellikle Salman Riisdi olayindan, Amerika’daki 11 Eyliil saldi-
rilarini izleyen terére kargisavag sdylemlerinden ve Ingiltere’de-
ki 7 Temmuz 2005 metro saldirilarindan sonra, ‘kiiltiirel irk¢ilik’
cercevesinde Miislliman bir toplumun varli§1 ve ona kars: top-
lumun goésterdigi tepki tartisilir olmustur (Modood 2007, Meer
2008, Meer ve Noorani 2008). Metro saldirilarindan 6nce, Sulli-
van (2003) giiniimiiz Britanya Miisliimanlarinin eski giinlerin Ir-
landalilar1 oldugunu ve tipki [rlandalilar gibi ayrimaliga maruz
kaldiklarinm belirtmistir. Modood (2007) 6zellikle metro saldiri-
larindan sonra histerik bir anti-Miisliiman irk¢ihgin hortladigin-
dan bahsetmektedir. Modood (2007), bunun da kargihkh anlayis
ve empatiye dayali ¢okkiiltiirlii prensipler iizerinde giderek Is-
lamofobik bir bask: olusturdugunun ama tam da bu histeri yii-
ziinden ¢okkiiltiirliiliikten beslenen bir vatandashga ihtiya¢ du-
yuldugunun altini ¢cizmektedir.

Bu arada, yazinin konusu olan Tiirk toplumu da bu Miislii-
man toplum genellemesi icinde sik stk anilir olmustur (Meer
2007: 58, Kiigiikcan 2004: 244). Dahasi, Tiirk diyasporast lizerine
yapilan arastirmalarda da son yillarda Mislimanlk vurgusu
daha fazla hissedilir hale gelmistir. Ornegin, Kuusela'ya (1993)
gore, Isvicre’de yasayan Tiirk Miisliimanlarin maruz kaldiklari
sosyal, ekonomik ve mekénsal dislanmaya ve Isveglilerin anti-
gocmen bakis agisina kargi, 6zellikle de Tiirkiye'ye geri dontis
iimitleri azaldik¢a, Miisliiman kimliklerini daha fazla 6ne ¢ikar-
diklar1 gézlemlenmektedir.

Hatta ‘Avrupali Miisliiman’ kavrami, arastirmacilar tarafin-
dan Avrupa’da yasayan Miisliman topluluklarin hepsini, agr-
likli olarak Tirk diyasporasini igine alan bir kavram olarak kul-
lamilir hale gelmistir. Avrupali Miisliimanin bes ayirt edici 6zel-
ligi vurgulanmaktadir. Bunlar sirasiyla, seriat anlayisim reddet-
mek; laikligi kabul etmek; Islami yasam tarzini, sanayi toplumu-
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nun normlarina uyarlamak; yasanilan tilkenin anayasasina sadik
kalmak ve ¢ogulcu demokrasiyi benimsemektir (AB Haber 2004).

Ote yandan, bu ¢okkiiltiirlii anlayisin etnik ve dini temelli
toplumsal kategorileri 6zellikle de Miisliiman algisi, kagimlmaz
olarak elestirilere maruz kalmistir (Goktiirk 1998). Ornegin,
Bauman’a (1997: 56) gore, cokkiiltiirlii yaklasim sag akimlarin
farkli etnik ve dini gruplari ¢ogunlukla da asagilamak i¢in kul-
land18 ‘“kiiltiirel gorecelilik” anlayisiyla ayni riskleri tasimakta-
dir. Wieviorka (1997: 148) da bu ¢okkiiltiirliiliik adina bazen et-
nik ve dini temelli kategorilerin insanlara empoze edildiginin ve
bunun da yeni bir irkqilik tehlikesi yarattiginin altimi ¢izmistir.

Bir bagka deyisle, cokkiiltiirliliik anlayisi, tipki elestirdigi si-
yah-beyaz ayirimi iizerinden yapilan politikalar gibi, etnik azin-
liklara kiiltiirel kimlikler dayatmaktadir. Dahasi, Miisliiman di-
ye adlandirilan toplulukta insanlar ¢ogu zaman bir baska etnik
kimligi de benimseyebilmektedir. Ornegin, Pakistanlilar iizerine
yapilan bir arastirma insanlarin farkh durumlarda Britanyal ol-
mak veya Pakistanh olmak veya Miisliiman olmak arasinda ter-
cih yaptiklarin1 bazen de {i¢iinii birden kullandiklarini goster-
mistir (Lyon 1997). Ayrica, bazi arastirmalar Miisliiman gengler
diye bir kavramin yerine, dogru olan kavramin Pakistanl geng-
ler oldugunun altini ¢izmistir ve bunu yaparken de dinin bu ad-
landirmanin disinda kalmas: gerektigini savunmustur (Howe
2004).

Bunun yaninda, tek bir Miisliiman topluluktan bahsetmenin
zorluklarini gésteren arastirmalar da yapilmistir. Ornegin, An-
drew (1993) Ingiltere’de ve Pakistan’da Jamaat-i [slami adl1 hare-
ketin etkilerini arastirirken bu hareketin genellikle orta sinif Pa-
kistanhlar tarafindan benimsendigini, kirsal kesimden gelenler
igin ise asil Islami referansin geleneksel islam oldugunu tespit
etmistir. Ayni sekilde, Eade (1993) Londra’da ‘gercek’ yerli halk-
la disardan gelen Miisliimanlar arasindaki cami ingaat1 ¢cevresin-
de yogunlasan catismalardan bahsederken, farkh Miisliiman
gruplarin taninma miicadelesine de dikkat ¢ekmigtir. Ornegin,
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ev, egitim gibi ihtiyaclar {izerine yogunlasan laik Bangladesliler
ile toplumun Islami ihtiyaglarini vurgulayan Bangladesliler ara-
sinda 1980’lerin basinda baslayan gerilime dikkat ¢ekilmistir
(Eade 1993). Daha sonralar1 ezanin nasil okunmasi gerektigi ko-
nusunda yerli halk hi¢ okunmamasi yolunda miicadele verir-
ken, Bangladeslilere ait bir cami cemaati ile Ortadogulu Miislii-
manlara ait bir cami cemaatinin anlasamadiklar1 gézlemlenmis-
tir (Eade 1993).

Kisacas, kendini Miisliiman olarak adlandiran her grup ken-
di icinde hem dini yasamalar1 baglaminda hem de algilama bag-
laminda ayrismaktadir. Bu farklilasma bazi durumlarda grup si-
nirlarinin keskinlesmesine ve bazi insanlarin olusan gruplara
yabancilasmasina sebep olmaktadir. Ornegin, cokkiiltiirlii egi-
tim politikalar: cergevesinde Tiirk ¢ocuklarinin varsayilan Miis-
liiman kimligi ¢ercevesinde zorunlu din egitimi dersini Pakistan
asilli din hocalarindan aliyor olmasi, 6zellikle Kibrishi Tiirk ve
Alevi Kiirt ¢ocuklarda sikinti yaratmistir (Enneli 2002). Cokkiil-
tiirliiliik baglaminda Miisliimanlik kimligine kimlerin dahil ol-
dugu, bu kategori olusturulurken 6ne ¢ikan kriterlerin ne oldu-
gu bu adlandirmay: sahiplenen aydinlar arasinda da tartigil-
maktadir (Meer 2008). Bu tartismalarda ortaya iki dinamik ¢ik-
mustir. Bunlardan birincisi namaz, orug gibi dini vecibelerini ye-
rine getirmeyenlerin sahip oldugu Miisliiman kimligidir. Ikinci-
si ise Miisliiman kategorisinin igerdigi farkh etnik gruplarin et-
nik kimliklerini, dini kimliklerini 6nciileyen sekilde sahiplenme-
si durumunda ortaya ¢ikan potansiyel sorunlardir.

Dini vecibelerin yerine getirilmesi noktasinda, 6rnegin, Pakis-
tanli ve Bangladegli Miisliimanlar kendilerini % 95 Miisliiman
olarak adlandirmakla (Modood 1997: 298) birlikte, camiye giden
Pakistanlilarin ve Bangladeslilerin oran: erkeklerde % 65 kadin-
larda ise % 48’dir (Modood 1997: 304). Bu konuyla ilgili elestirile-
re cevap olarak, Meer (2007) bunun Miisliiman kimligin farkl
derecelerini gésteren ve dini vecibelerini yerine getirmeyenlerin
Miisliiman kimlikte 6ziinde birlesmesini engellemeyecek bir du-
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rum oldugunu belirttikten sonra, Miisliiman diye adlandirilan
grubun, vecibelerini yerine getirmese de kendini Miisliimandiye
adlandiran veya kendisi dyle tanimlamasa da Miisliiman bir aile-
den gelen herkesi icerecegini savunmustur.

Ikinci noktaya gelince, cokkiiltiirlii bakis agisiyla Miisliiman
bir gruba gonderme yapanlar bile bu kimligin aslinda kendi
icinde birgok etnik kimligi barindirdigimi ve bunun da Miislii-
man olma hallerini beraberinde getirdigini kabul etmektedirler
(Kiigiikcan 2004). Hatta bu farkliligin fslam konusunda var olan
kalip yargilar: degistirecegine yonelik bir inarug da hakimdir
(Kiigtikcan 2004: 245). Kisacasi, ¢okkiiltiirlii sosyal ve politik bir
anlayisin hakim oldugu Ingiltere’de bu anlayisa uygun olarak
Tiirk toplumu genel olarak Miisliiman kimligi adi altinda ele
alinmugtir. Ama tartisildig) tizere homojen bir Miisliiman toplu-
munun kendisi sorunsuz bir kavram olmadig gibi, izleyen bé-
liimlerde gosterilecegi tizere, Tiirk toplumunun Miisliiman kim-
1igi de homojen bir biitiinliik sergilememektedir.

Ingiltere’deki Tiirk Toplumunda Etnik ve
Dini Kimlik Algilan

Londra’da yasayan Tiirk toplumunun dini ve etnik kimlikleri ilk
béliimde bahsettigimiz tarihsel ve sosyal kosullarla sekillenmis ve
bu kimlikler Ingiltere’deki ¢okkiiltiirlii toplumsal yapidan da et-
kilenmistir. Dolayisiyla etnik ve dini kimlikler tarihsel siireglerle
beslenen kiiltiirel kimlikler oldugu kadar sosyal kimliklerdir de.
Tiirk toplumu lizerine yapilan ¢alismalar gostermistir ki toplu-
mun ¢ogunlugu kendini Miisliiman veya Alevi olarak adlandir-
maktadir (Kiiglikcan 2003). Dolayisiyla, sirf kimlik diizeyinde ba-
kildiginda Tiirk toplumunun dini kimligine fazlasiyla sahip ¢ikti-
81 sylenebilir. Aslinda Tiirk diyasporas i¢in bu yeni veya Ingil-
tere’ye has bir durum degildir. Omegin, Avcr'nin (2005: 204) Hol-
landa’daki Tiirkler tizerine yaptig1 bir arastirmaya gore, katilimci-
larin % 96’s1 kendini Miisliiman olarak adlandirmaktadr.
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Tarihsel ve kiiltiirel gegmisleri Ingiltere’de yasayan Tiirk top-
lumundaki dini ve etnik kimliklerin sekillenmesine etki etmistir.
Toplum genelde etnik ve dini kimliklerini yukarida belirttigimiz
gibi Tiirklerin ¢ogunlugunun Siinni Musliiman olmasi ve Kiirt-
lerin de buna karsihk Alevi olmasi nedeniyle, birbiri yerine kul-
lanmaktadir (Enneli 2001). Baska bir deyisle, Alevilikle Kiirtliik,
Miisliimanlikla Tiirkliik ayni sohbet icinde rahatlikla birbiri ye-
rine kullanilmaktadir. Kibrish Tiirkler i¢inse Tiirk olmak zaten
Miisliman kimligi kendi i¢inde sorgulamadan tasiyan bir kim-
liktir. Ayrica bu durum Tiirk toplumunda sayilar1 fazla olmasa
da var olan Kiirt Stinniler ve Tiirk Aleviler igin 6zellikle de geng
jenerasyon icin kimliklerini agiklamada zorlayan bir dinamik
olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Enneli 2001). Yakin zamanda
gengler lizerine yapilan bir ¢alismada, genglerin yarisindan faz-
lasinin kendileri i¢in Miisliiman veya Alevi gibi dini referansh
kimlikler yerine tekil etnik kimlikleri (Tiirk, Kiirt veya Kibris
Tiirk’ii) sectiklerini gostermistir (Enneli ve dg. 2005). Aslinda,
bu genglerin dini kimliklerin farkinda olmadigini veya etnik
kimliklerini Miisliiman veya Alevi kimligine tercih ettiklerini
gostermez. [1k béliimde toplum hakkinda genel bilgi verilirken
belirtildigi gibi, bu durum Londra toplumunda, diger Avrupa
iilkelerinden farkli olarak, etnik ve dini kimliklerin 6rtiismesin-
den kaynaklanan bir olgudur.

Tiirk toplumu kimliklerini ortaya koyarken kendi igsel fark-
lar1 disinda, Ingiltere’de yasayan Bangladesliler veya Pakistanli-
lar gibi diger Miisliiman gruplarla olan farhiliklarina kars: da du-
yarhlar (Enneli 2001 ve 2002). Bunun en belirgin gostergesi de
toplumun yasadig1 bolgelerde etnik gerilimlerin sadece Ingiliz-
ler ve Tiirk toplumu arasinda degil, toplumun farkh altgruplari
icinde de olmasi ve ayrica Pakistanh ve Karayip kokenlilerle de
yasanmasidir (Enneli ve dg. 2005). Tiirk toplumundaki gengler,
etnik gerilimlerden ve catismalardan bahsederken Kiirtlerle
Tiirkler arasindaki gerilimlerden, Kibrish Tiirklerle Rumlar ara-
sindaki gerilimlerden ve 6zellikle de okullardaki daha bagka et-
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nik gruplarla yasadiklar gerilimlerden bahsetmektedirler (En-
neli ve dg. 2005: 41).

Ikinci béliimde bahsettigimiz, ingiltere’de 6zellikle 11 Eyliil
saldinlarindan sonra artan Islamofobi diye adlandirilan anti-
Miisliiman atmosferin Tiirk toplumunda etkilerinin Pakistanh,
Bangladesli gibi diger Miisliimanlarla kiyaslandiginda daha az
oldugu séylenebilir. Ornegin, bahsi gecen Enneli ve digerlerinin
2005’teki arastirma raporunda katilimci genglere bu konuda so-
rulan sorular sonunda bu genglerin ¢cogunun kavrami anlamak-
ta zorlandig1 ve kendilerine agiklandiktan sonra ise, Islamofobi-
ye kendilerinden ‘cok daha Miisliiman gériiniislii’ gruplarin
maruz kaldigim diisiindiikleri belirtilmistir. Hatta, kadin kati-
limcilardan biri Miisliiman kimliginden dolay1 ayrimcihiga ugra-
madigini ama tiirban takanlar i¢in belki durumun farkl olabile-
cegini diislindiigiinii soylemistir (Enneli ve dg. 2005: 41). Ayri-
ca, bir erkek katilimci bu soruya yanit olarak bdyle bir ayrimci-
liga maruz kalmadiginy, bir Tiirk futbol takimu ile bir Ingiliz fut-
bol takimui arasinda yapilan futbol ma¢i sonrasinda daha fazla
gerilim yasandigini sdylemistir (Enneli ve dg. 2005: 41).

Ingiltere’de yagayan Tiirk toplumu igin Britanyal: kimligi de
6nemli bir kimliktir. Ama genellikle Britanyali olma halini va-
tandaglik ve ¢ok dar anlamda pasaport sahipligi cercevesinde
diisiinmektedirler. Bu demek degildir ki Britanyah kimliginin
getirdigi birtakim kiiltiirel referanslardan haberdar degildirler.
Aksine, Britanyal kimligine birtakim kiiltiirel ve sosyal degerler
de atfedilmektedir. Ama ilgingtir, Tiirk toplumu, bu degerleri
Ingiltere’deki yagsamlarina entegre etmekten ziyade, kendileri-
ni Tiirkiye, Kibris veya Tiirk diyasporasinda yasayan insanlar-
dan ayirmak icin kullanmaktadir. Ozellikle de geng nesil arasin-
da, Britanyal kimliginin daha ¢ok Ingilizlere ait bir kimlik oldu-
gu algis1 yaygindir (Enneli 2001 ve Enneli ve dg. 2005). Aslinda
bu sadece Tiirk toplumuna 6zgii bir algilayis da degildir. Phoe-
nix (1998) siyah veya melez anne babalardan olan 14 ile 18 yas
arasinda degisen genclerin kendilerini iilkeye dahil hissedeme-
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diklerini ve bu anlamda da Britanyal: kimligini daha ¢ok beyaz
Ingilizlere ait bir kimlik olarak gérdiiklerini saptamigtir.

Sonug olarak, Londra’da yasayan Tiirk toplumu Miisliiman,
Alevi, Tiirk, Kiirt ve Britanyal kimliklerin hepsinin farkinda ol-
makla birlikte kendini adlandirirken bunlarin hepsini veya kari-
simin1 kullanmak yerine tek basina Tiirk, Kirt veya Kibrish
Tiirk etnik kimliklerini tercih etmektedir. Bu ¢ercevede, Miislii-
man kimligi Tiirkler i¢in tartisihrken, onlarin bu dini degil, etnik
kimlik tercihleri goz 6niine alinarak, artan oranda “Tiirk Miislii-
manlar’’ kavrami ortaya ¢tkmaya baslamistir (Kiigiikcan 2004:
245). Izleyen béliimde Tiirk toplumunun kamusal alanda hangi
temellerde orgiitlendigi ve bu orgiitlenmenin dinamikleri tarti-
silacaktir.

Kamusal Alanda Orgiitlenme Dinamikleri

Arastirmalar genellikle Miisliiman kimliginin kamusal alandaki
temsiliyetine ve etnik toplumlarin bu alandaki roliine yogunlas-
mustir (Ava 2005). Gergekten de ortak etnik ve dini kimlikler,
yasanilan bélgeye cami yaptirmak, okullarda din dersi olmasini
saglamak veya hafta sonlar: ¢ocuklar i¢in kendi dillerinde egi-
tim olanag: saglamak gibi konularda, bu kimlikleri paylasan in-
sanlarin birlikte hareket etmesini saglamaktadir. Ayrica, etnik
ve dini organizasyonlar resmi olarak iginden ¢iktiklar1 toplum-
lar1 da temsil edebilirler. Hatta bazen toplumun sesi olarak algi-
lanabilirler. Ote yandan, bazi toplumlar i¢in bu tiir kuruluglara
katilimin az oldugu gézlenebilir. Ama bu, gruba mensup kisile-
rin etnik ve dini kimliklerini daha az 6nemsediklerini goster-
mekten ¢ok, bu insanlarin bu kimliklerini daha bireysel yasadik-
larinin gostergesi olabilir.

Tiirk diyasporasi Avrupa’da, 6zellikle ana kitada dini orga-
nizasyonlar temelinde 6rgiitlenmistir. Ornegin, Hollanda’'da
Milli Goriis 18 cami ve 40 geng ve kadin organizasyonundan
olusan bir aga sahiptir (Ave1 2005: 206). 2003 yilinda AKP hiikii-
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metinin disisleri bakanlig biitiin elgiliklere bir yaz1 géndererek
Tiirkiye'de kabul edilmeyen bir olusum olan Milli Goriis'le is-
birligi yapmalarini sdylemistir (Avci 2005: 207). Milli Goriig'tiin
ana felsefesi 6zellikle konumuz dahilinde dikkat ¢ekicidir. Dev-
letin génderdigi, Diyanet Isleri'ne bagh imamlarin gevresinde
etkili olan Diyanet organizasyonu igin Tiirk kimligi oncelikli
kimlik olarak ortaya ¢ikarken Miislimanhk daha geri planda
kalmustir, buna kargiik Milli Goriis, Miisliiman kimligini etnik
ve milli kimliklerin tizerine koymaktadir (Avci 2005: 209).

Ancak Londra’daki Tiirk toplumunun Islami érgiitlerle olan
iliskisi, Avrupa’da yasayan Tiirk toplumunun diger tiyeleriyle
kiyaslandiginda oldukga sinirhdir. Ornegin, Almanya‘da yasa-
yan Tiirklerin % 80inin Islami Birlik iiyesi oldugu s6ylenmekte-
dir (Karakasoglu 1996: 168). Aynu sekilde, Kuusela (1993) fsvic-
re’deki Siinni Miisliiman Tiirklerin bir cami insaati i¢in verdik-
leri miicadelenin ve érgiitlenmenin altini ¢izmistir. Avrupa’daki
biitiin Alevi derneklerini bir araya toplayan Alevi Birlikleri Fe-
derasyonu 1994'te Kéln’de kurulmustur. Dért yil i¢inde de agir-
ikl olarak Almanya’da olmak iizere Ingiltere dahil iiye sayisi
120 bine ulasmustir (Sahin 2006). Giilgicek'in (2006: 17) Avrupa
parlamentosuna verdigi raporda Tiirk toplumunun Avrupa’da
kurdugu 6rgiit sayis1 Almanya’da 2.097, Hollanda’da 346, fsvic-
re’de 221 iken, Ingiltere’de bu say1 19'dur.

Londra’da yasayan Tiirk toplumunun en 6nemli 6zelligi, top-
lulugun biiyiik ¢ogunlugunun dini kamusal alandan ¢ok, kendi
Ozel alanlarinda yasamay: tercih etmeleridir (Enneli 2001). Dola-
yisiyla, dini organizasyonlarla iliskileri olduk¢a smirhdir. Lon-
dra’da 6nemli alti Siinni organizasyon vardir. Bunlar Aziziye Ca-
mii, Londra Islam Kiiltiirii ve Egitim Organizasyonu, Londra
Tiirk Islam Birligi, Ingiltere Tiirk Islam Kiiltiirii Merkezi, Siiley-
maniye Camii ve son olarak Fethullah Giilen’in okulu London
Meridian Koleji. Bunlarin yaninda iki de Alevi organizasyonu
dikkat cekmektedir: Alevi Kiiltiir Merkezi ve cemevi ile Londra
Canlar Birligi. Tirk Siinni Miisliimanlann biiyiik kismu Lon-
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dra’ya, diger Avrupa Birligi iilkelerindekiler gibi, I¢ Anadolu’nun
kirsal alanlarindan gelmislerdir. Onlar i¢in dini aidiyetleri en az
Tirkliikleri kadar 6nemli, hatta ¢cogu zaman daha 6nemlidir. Do-
layisiyla, diger Avrupa Birligi iilkelerinde yasayan Tiirklerle ben-
zer bir profilleri vardir. Buradan yola cikarak, dini organizasyon-
lara ilgilerinin tipki onlar gibi olmasi beklenirken, durumun béy-
le olmadigini gozlemlemekteyiz. Ozellikle geng nesil Tiirk toplu-
munu temsil etme anlaminda bu organizasyonlarin giliciine inan-
mamaktadir (Enneli 2001 ve 2002; Kii¢iikcan 2004: 254).

Bu durumun belki de en 6nemli nedeni, onlar gibi Siinni
Miisliiman olan, ancak sayica daha fazla ve Ingiltere’deki yerle-
sim siireleri daha eski olan Kibrish Tiirklerin fakli Miisliimanhk
algisidir. Daha da 6nemlisi Kibrish Tiirklerin Avrupa’da olduk-
¢a giiglii olan bu dini organizasyonlara ragbet etmemeleridir.
Kibrish Tiirkler kimliklerini ortaya koyarken Tiirkliiklerinin
Miisliiman olmalarindan daha énemli oldugunu diistinmekte-
dirler. 1970'lerde Kibrish Tiirkler {izerine yapilan bir arastirma
bu grubun dini seremonilere ilgisizliginin altini ¢izmistir (Lad-
bury 1977: 307). Ladbury’nin (1977) aktardigina gore, bir Miislii-
man tilke Kibrish Tiirklere bir yer alip camiye doniistiirmeleri
icin para vermis, onlar ise satin aldiklar1 yeri cami yerine ¢ok
amagli bir toplum merkezine ¢evirmislerdir. Hig siiphesiz, Kib-
rish Tiirklerin, paray: bu sekilde kullanmalari, onlarin hayatin-
da dinin 6nemli olmadiginin gostergesi degildir. Bu sadece, di-
nin onlarin hayatinin merkezinde olmad:g: seklinde yorumlana-
bilir. Ote yandan dini olmayan kurumlara ilgileri oldukca fazla-
dir. Bunlarin en yaygin olanlari Cumartesi ve Pazar okullari,
Tirk Kibrislhi Kadinlar Kurulusu, Yashlar i¢in Kibrisli Tiirkler
Birligi ve Tiirk Genglik Merkezi’dir. Londra Belediyeleri bu ku-
ruluslara bina temin etmekte ve onlar da bagh bulunduklar be-
lediyenin kontrolii altinda aktivitelerini siirdiirmektedirler. Bu
kuruluslar, resmi yazilarin gevirisinden, hastane ve bagka resmi
kuruluslarla girilen iligkilere kadar tiyelerine bir¢ok farkli konu-
da yardim etmektedir. Ornegin, Yasllar igin Kibns Tiirk Birligi
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belirli giinlerde bir doktor ve berber tarafindan ziyaret edilmek-
te ve higbir iicret alinmadan hizmet verilmektedir.

Bu kuruluslarin icinde en 6nemlisi Cumartesi ve Pazar
okullaridir. Tirk Egitim Ateseligi'nin ve bazi kuruluslarin
verdigi bilgilere goére, bu okullara katilan 6grenci sayis1 2.500
kisiye ulasmustir ve say1 her gecen yil artmaktadir (Kiiglikcan
2004: 252). Bu okullarda temel olarak cocuklara Tiirk¢e dersi
verilmektedir. Baskin yapilanma oldukga laiktir. Ornegin Tiir-
kiye ve Kibris Tiirk Cumhuriyeti’ni ilgilendiren 29 Ekim Cum-
huriyet Bayrami gibi biitiin resmi bayramlar torenle kutlanur.
Bunu yaninda folklor egitimi gibi aktiviteler de vardir. Buraya
cocuklarini getiren aileler ¢ogunlukla Kibrish Tiirklerdir. Cok
az Tiirk aile vardir. Kiirtlere ise rastlamak pek miimkiin degil-
dir.

Ilk boliimde sdyledigimiz gibi, Londra’daki Kiirtlerin ¢ogu
Alevidir. Ama var olan Alevi derneklerine de katilim fazla degil-
dir. Bir¢cok Alevi bu kurumlar duymus fakat girmemistir. Bunun
belki de en 6nemli nedeni buradaki Alevilerin biiytik bir cogun-
lukla Marag ve Sivas’tan gelmeleridir. Bu iki sehirde yakin tarihi-
mizde yasananlara sahitlik eden bu insanlar Alevi kimliklerini di-
le getirmemeye siklikla 6zen gostermektedirler. Buraya gelen en
yeni grup olduklan da hesaba katilirsa Tiirkiye'den getirdikleri
yasanmusliklar heniiz iizerlerinden atamadiklarim séyleyebiliriz.
Dahasy, biitiin Avrupa’ya yayilan Stinni kuruluslar gibi Avrupa
capinda Aleviler de 6rgiitlenmeye baglamistir. Ama bu, 1990larin
sonuna dogru gerceklesen ¢ok yeni bir olgudur. Belki bu kurulus-
lar da zaman igerisinde giiclenip katilimi artirabileceklerdir. Ale-
vi Kiirtlerin kamusal alanda var olan Alevi kuruluslarina fazla
ragbet etmemesinin bir baska nedeni de bu toplumun yine Lon-
dra’da bulunan solcu kuruluslarin katilima tabanini olusturmasi-
dir. Ayrica, ¢ok fazla sayida olmasa da bir kismn PKK sempatiza-
mdir. PKK Londra’da yasayan Kiirtler arasinda pek de ragbet
goérmemektedir. Clinkii gogunlugu Alevi olan bu topluluk PKK'y1
Stinni agirlikh bir olugum olarak algilamaktadur.
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Bubéliimde anlatilmaya calisildig iizere, Ingiltere’deki Tiirk
toplumu kamusal alanda var olan dini organizasyonlara ¢ok faz-
la ragbet eden bir gériintii vermemektedir. Bunun da en 6nemli
nedenlerinin basinda, farkli toplumsal ve tarihsel altyapiya sa-
hip ii¢ ana grubun Ingiltere’de kamusal alanda bu farklilagma-
dan dogan 6nceliklerini devam ettirmesi gelmektedir. Kiiglikcan
da (2004: 254) Ingiltere’deki Islami orgiitlerden bahsederken
bunlarin kendi aralarinda rekabet i¢cinde olduklarinin, bunun da
Tiirkiye’deki catismalarin Avrupa zemininde yeniden iiretilme-
sinin bir {iriinii oldugunun altini ¢izmistir.

Sonug

Batili iilkelerde, &zellikle de Avrupa’da yasayan Tiirkler iize-
rine son yillarda yapilan ¢alismalar, grubun Miisliiman kimli-
gi ile laik, Hiristiyan ve modern kimligi temsil eden genel top-
lum degerleri arasindaki iliskilere yogunlasmaktadir. Bu yazi-
da ise Tiirk toplumunun bu anlayisa uymadig: savunulmus-
tur. Oncelikle, bu toplumun etnik ve dini kimlikleri Ingilte-
re’de var olan baskin degerlerin yani sira, tarihsel ve kiiltiirel
olarak anavatandan ve Kibris'tan getirdikleri altyapiyla ve
toplumun i¢ dinamikleri ile de sekillenmektedir. Onlarin kim-
ligi basitce Tiirk veya Miisliiman olarak tanimlanamaz. Onlar
kendilerini ‘Kibrish Tiirk’, ‘“Tiirk’, ‘Kiirt” seklinde tanimlamak-
tadirlar.

Dolayisiyla, etnik ve dini kimlikler s6z konusu oldugunda
Tiirk toplumuna kargi Ingiliz Toplumu veya Miisliiman Toplu-
muna karst Hiristiyan Toplumu gibi genellemelerden kagin-
mak gerekmektedir. Bu, Tiirk toplumunun Ingiltere’de var
olan diger etnik ve dini kimliklerin farkinda olmad:ig1 anlami-
na gelmez. Tam tersine, toplumun iiyeleri kendi aralarinda var
olan farklihklar iizerinden kimliklerini kurarken, Ingiliz toplu-
munda yasayan Pakistanli, Bangladesli gibi farkhh Miisliiman
gruplarla da, var olan benzerliklerinin ve farkhliklarinin ayir-
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dinda olarak iliskilerini diizenlemektedirler. Bu ¢er¢evede Bri-
tanya kimligi de kendi etnik veya dini kimlikleri ile kullanabi-
lecekleri bir kimlik olmak yerine, vatandaslik haklar: temelin-
de tanimlanan bir dinamik olarak ortaya ¢cikmaktadir. Ingilte-
re’deki Tiirk toplumunun bir diger 6zelligi de diger Avrupa iil-
kelerinde yasayan Tiirklerin tersine kamusal alanda var olan
birtakim dini ve etnik kuruluslara ¢ok fazla ragbet etmemeleri-
dir. Ozellikle genglerin dini derneklerle iliskilerinin kisith ol-
masinin en temel nedeni olarak kargimiza yine toplumun tarih-
sel ve kiiltiirel altyapisindan kaynaklanan dini ve etnik farklh-
lasmalar ¢ikiyor. Bu farkhilagsma hem bu kuruluslarin kamusal
alanda toplumu ilgilendiren birtakim sivil talepleri dile getir-
mede birbirleriyle dayanismaigerisine girmelerinden ¢ok rakip
fikirler ve taleplerle ortaya ¢ikmalarina sebep olmakta hem de
toplum goéziinde kendilerini temsil etme konusunda birtakim
cekinceler olusturmaktadir.

Sonug olarak, dini ve etnik kimlikler her zaman gé¢men top-
lumlarin ve yasanilan toplumdaki baskin kiiltiirlerin ¢atismasi
sonunda olusmak zorunda degildir. Bir tek Miisliiman toplum-
dan bahsedemeyiz. Farkh etnik gruplarin Miisliimanlik algisi ile
bunun yaninda, aym etnik grup i¢inde, geldikleri tilkeden getir-
dikleri kiiltiirel ve tarihsel mirasa uygun olarak olusmus alt et-
nik ve dini gruplasmalar da toplumlarin sahip oldugu etnik ve
dini kimlikler agisindan 6nemlidir. Etnik ve dini kimlikler ana-
liz edilirken iki alana bakmak gerekmektedir. Birinci alan kamu-
sal, ikincisi ise insanlarin bahsedilen kaynaklardan beslenerek
ortaya ¢ikardig: etnik ve dini kimlikleriyle birbirleriyle girdikle-
ri iliskilerin dinamiklerini sergileyen toplumsal hayati i¢ine alan
6zel yonelimleri ve tercihleridir.
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ULUSASIRI TOPLUMSAL ALANLAR,
ULUSASIRI KIMLIKLER: AVUSTRALYALI
TURKLER ORNEGI

BANU SENAY!

“Ulusasir1 toplumsal alanlarin olusumu’ olgusu, uluslararasi
go¢ calismalarinda son yillarda agirhkh olarak incelenen konu-
lardan biri haline gelmistir. Bu durum yalnizca go¢ arastirmala-
rina yeni giindem konular1 kazandirmakla kalmamus, ayni za-
manda uluslararas: gégiin kavramsal ve yontemsel agilardan ele
alinis ve incelenis seklini de biiyiik oranda degistirmistir. Ulus
asiri2 (transnational) alanlarin olusumunu konu alan birgok ¢alis-
manin (Glick Schiller vd. 1992; Vertovec 1999; Portes vd. 1999;
Kearney 1995; Olwig 2003) vurguladig1 en temel nokta, uluslara-
rasi gociin, gogmenlerin bir iilkeden bagka bir iilkeye hareket et-
mesiyle baglayan ve onlarin gé¢ alan iilkeye yerlesmeleri ile son
bulan bir siireci ifade etmesi anlayis: ile sinirh tutulamayacag-
dir. Go&g, yalmzca cografi anlamda bir hareketlilikten ibaret ol-
may1p, hem gog veren iilke ile go¢ alan iilkeyi hem de gé¢men-
lerin kendilerini bu iki ulusal alandaki kisiler, kurumlar ve sii-
recler ile iligkili hale getiren ¢ok daha genis kapsamli bir hare-
ketliligi icinde barindiran bir olgudur. Diger bir deyisle, belirli

1 Doktora 6grencisi, Centre for Research on Social Inclusion, Macquarie
Universitesi.

2 Ingilizcedeki karsiligt ‘transnational’ olan “ulusagirt’ ifadesi, Tiirk¢ede
‘ulusoétesi” seklinde de kullanilmaktadir.
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bir noktadan diger bir noktaya gerceklegen tek yonlii bir hareke-
ti degil, bu iki nokta arasinda ¢ok cesitli aktérlerin de dahil oldu-
gu siirekli ve dinamik bir siireci kapsamaktadir. iste bu noktay
vurgulamasi agisindan ulusasiri alanlar yazininin (fransnationa-
lism) go¢ calismalarina katkis: 6nemlidir.

Gogiin kavramsal olarak daha genis kapsamli ve ¢ok farkl
dinamikleri igine alacak sekilde tanimlanmasina duyulan gerek-
sinim, bir bakima, kiiresellesme siirecinin son donemlerde ka-
zandig1 ivme ile de ilintilidir. fletisim ve ulagim teknolojilerinde
kaydedilen ilerlemeler, uluslararasi gé¢ hareketlerine ve diyas-
porik alanlarin olusumuna yeni boyutlar kazandirmustir. Sinirla-
rarasl iletisimin ve mobilitenin yogunlasmas: gé¢men birey ve
gruplara sahip olduklar: sosyal aglara yenilerini ekleme firsati
tamimus, bu da ulusasir: sosyal, kiiltiirel, siyasi, ekonomik alan-
larin ortaya ¢ikisini hizlandirmistir. Elbette ki ulusasir1 alanlarin
olusumu yalnizca bugiine ait yeni bir durum degil, tarihsel sii-
reklilige sahip bir siirectir. Ancak, giiniimiizde kiiresellesmenin
bu olguya kattig1 en belirgin 6zellikler, ulusétesi hareketliligin
yogunluk derecesinin biiyiik oranda artmis olmasi ve bu hare-
ketliligin yeni formlar kazanmasidir (Portes vd. 1999: 219).

Elbette ki kavramsal olarak gégiin ve bir arastirma alani ola-
rak go¢ calismalarinin igeriginin genislemesi sadece kiireselles-
menin etkilerinin bir sonucu degildir. Bu durum, ayni zamanda,
farkli disiplinlerin uluslararasi gog¢ii irdelemeye yonelik sorduk-
lar1 sorularin igeriginin ve kullandiklar1 arastirma ydntemlerinin
degismesiyle de ilgilidir. Go¢ baglaminda ortaya ¢ikan sosyal
iliskilere yapisal acidan yaklasan arastirma yontemlerinin yani
sira, bireylerin alg1 ve deneyimlerini incelemeye oncelik veren
ve bireylerin ulusasir1 alanlar1 nasil tirettiklerini (transnationa-
lism from below) sorgulayan ¢ahismalarin giderek artan bir hizla
yapilmakta oldugu goriilmektedir. Bu noktada, sosyal ve kiiltii-
rel antropologlarin 1980'lerden bu yana ulusasir alanlarin inga-
sin1 irdelemeye yénelik yapmus olduklar1 ¢ahismalarin katkis
onemlidir. Oyle ki, antropoloji disiplininin temel arastirma yén-
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temi olan etnografi, ulusasirn alanlar bireylerin giinliik yasa-
minda ne sekilde isledigi sorusunun daha iyi incelenmesi ama-
ayla sadece antropologlarin degil, farkh sosyal bilim disiplinle-
rinden arastirmacilarin da siklikla bagvurdugu bir yontem hali-
ne gelmistir (Wilding 2007).

Ancak tiim bu gelismeler degerlendirilirken ulusagir1 top-
lumsal alanlarin olusumunu inceleyen ¢alismalarin genellikle
belli aktorlerin konumu tizerindenkonuya egildiklerini iddia et-
mek yanhs olmayacaktir. Oyle ki, genel yaklasim devletlerin
ulusasin alanlarin insasindaki roliinti (transnationalism from abo-
ve) pek de dikkate almamaktadir (Margheritis 2007: 87; Massey
1999: 310). Devletin pozisyonuna bakildig1 durumlarda da goé¢
alan itilkenin konumuna oncelik verildigi géze carpmaktadir
(Massey 1999: 303). Bu bakis acis1 elbette gereklidir; ancak goce
ve ulusasir alanlarin olusumuna yalnizca gog alan iilke pers-
pektifinden bakildiginda inceleme alani gé¢menlerin entegras-
yonu, gociin etkilerinin gé¢ alan iilkenin toplumu ve cesitli ku-
rumlarinin igleyisi, ulusal kimliginin gé¢menlerin etnik ve dini
kimliklerinin cesitliliginden nasil etkilendigi gibi belirli konular-
la kisith kalmaktadir. Gog veren iilkenin pozisyonu goéz 6niine
alinmadiginda, bu sorulara kapsamli yanitlar vermek miimkiin
olamayacag: gibi, gd¢menlerin iki {ilke arasindaki ¢okyonlii ha-
reketliligi ve tirettikleri ulusasir1 sosyal iliskiler ya da gé¢ veren
iilkenin ulusagir1 diizlemi sosyal, politik, ideolojik ve kiiltiirel
agilardan nasil sekillendirdigi gibi aymi derecede 6nemli farkl
siirecler g6z ard: edilmis olacaktr.

Avustralya’daki Tiirk go¢gmenlerin deneyimleri, tim gé¢men
topluluklarimin deneyimlerinin bize goésterecegi gibi, gé¢ veren
iilkeye dair bu sorunsalin irdelenmesinin 6énemli oldugunun al-
tin1 ¢izmektedir. Tiirkiye’den Avrupa’ya olan goé¢ hareketiyle
karsilastirildiginda, Tiirkiye’den Avustralya’ya olan gog biiytik-
ligii acisindan daha az 6neme sahip gibi gériinse de bu gé¢ bag-
laminda ortaya ¢ikan ulusasir toplumsal alanlar, Tiirkiye devle-
tinin Avustralya’daki Tiirk gé¢menlere olan bakis agis1 ve bu-
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nun uzantisi olan uygulamalar1 hakkinda 6nemli ¢ikarimlar
sunmaktadir. Bunun en giizel érnegi, Avustralya’ya yerlesmis
olan ‘Tirk’? gé¢menlerin siyasi kimlikleri ve faaliyetleri baki-
mindan adeta Tiirkiye toplumunun bir prototipini olusturmasi-
dir. Bu durum, yalnizca Avustralya’daki Turklere 6zgi bir du-
rum olmayabilir ancak burada sorulmasi gereken soru, bu bire-
bir yansimanin bu ve benzer diyasporik alanlarda nasil meyda-
na geldigi, nasil tretildigi sorusudur. Yurtdisindaki Tiirk gog-
men topluluklari igerisinde Tiirkiye'ye olan fiziksel konumu iti-
bariyle hemen hemen en uzak bélgede yasamakta olan Avus-
tralya Tiirk toplumu, nasil oluyor da Tiirkiye’deki siyasi boliin-
meleri aynen blinyesinde barindirabiliyor’ G6¢menlerin bu kim-
likleri tiretmesinde Tiirk devleti ne gibi bir rol oynuyor’ Eger bir
rol oynuyorsa bu hangi kurumsal ve kurumsal olmayan yollar
vasitasiyla gerceklesiyor’ Bu sorulara 2007 ve 2008 yillarinda
Avustralya’nin Sydney sehrinde gerceklestirmis oldugum et-
nografik calismadan gozlemler sunarak yanit vermeye calisaca-
gim.

Ulusasir1 Alanlarin Olusumuna Yoénelik
Kuramsal Yaklasimlar

Ulusasir1 sosyo-kiiltiirel ve siyasi alanlarin olusumu, son yirmi
yillik gé¢ yazini icerisinde siklikla incelenen kavramlardan biri
haline gelmistir. Kavram ilk olarak 1980'li yillarin sonlarina dog-
ru Constance Sutton’un (Sutton 1987) Karayipler'den Ameri-
ka'ya olan go¢ hareketini inceledigi bir dizi makalesinde belir-

3 Buradaki ‘Turk gogmenler’ ifadesi Tiirk devletinin bakig agisina gore
hem Tiirk vatandaglarint hem de Tiirk soyundan gelen kisileri kapsa-
maktadir. Bu anlamda, bu yalnizca siyasi-hukuki bir bag1 degil, soy te-
melli bir bagi da ima etmektedir. Diger taraftan, yazar ‘Tiirk g¢cmenler’
ifadesini Ttrkiye’den gelen kisileri ima etmek icin kullanmakta, ancak
bu kigiler arasinda farkli etnik gruplardan kisilerin oldugunu da goéz
ontine almaktadir.
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mis, 1990’11 yillarda ise genis ¢apta arastirmaya inceleme zemini
saglar konuma gelmistir (Glick Schiller vd. 1992; Kearney 1995;
Marcus 1995; Smith/Guarnizo 1998; Vertovec 1999). Kavramin
kuramsal ve ampirik agilardan ele alinis1 konusunda kabaca bir
genelleme yapilacak olunursa, ulusasiri alanlarin olusumu agir-
likli olarak gé¢men bireylerin konumu ve faaliyetleri {izerinden
incelenmistir. Ornegin, Glick Schiller ve digerlerine gére,
ulusasiri sosyo-kiiltiirel alanlarin, go¢ alan tilkelerin kimlik poli-
tikalarina paralel olarak olustugu ileri siiriilmektedir (Glick
Schiller vd. 1992; Basch vd. 1994). Portes ve digerleri de bu alan-
daki temel okumalardan birini olusturan, 1999 yilinda Ethnic and
Racial Studies dergisinde basilmis olan makalelerinde ulusasir
alanlarin olusumu olgusunun birey odakl: (bireylerin sahip ol-
dugusosyal aglar, bireylerin giinliik eylemleri gibi) bir bakis a¢i-
siyla incelenmesinin yéntemsel acidan daha uygun oldugunu
ifade etmekte; bunu ulusasir1 toplumsal alanlarin temelde dev-
letler tarafindan degil, bireylerin devlet politikalarina verdigi
tepkiler neticesinde ortaya ciktig1 saviyla actklamaktadir (Portes
vd. 1999: 220).

Portes ve digerlerinin yontem konusunda altin1 ¢izdikleri bu
nokta kuskusuz énemlidir; ancak ulusagiri alanlarin gégmenle-
rin glinliik yasamlarinda nasil isledigini, gé¢men bireylerin gé-
e dair alg1 ve deneyimlerini ve onlarin iki ulusal alanla ve bu
alanlardaki bireyler ve kurumlarla kurduklan iliskileri anlaya-
bilmek i¢in sadece birey odakl bir analiz yapmak yetersiz ola-
caktir. Ciinkii, ulusagir1 kavraminin kendisinin de agikg¢a belirtti-
&i gibi, ulusasir1 olani incelemek, dncelikle ulusu incelemekten
gecmektedir. Her ne kadar kavramsal olarak ‘gé¢ veren {ilke’,
‘go¢ alan iilke” terimlerini go¢ yazininda kullansak da aslinda bu
iki aktor sadece belirli sinirlar igerisinde egemenlik sahibi olan
iilkelerden ibaret olmayip, kendi ulus-devlet olma ve vatandas
yaratma tarihlerine sahip milli-lestirilmis ve milli-lestiren siyasi
alanlardir. Bu agidan bakildiginda, gégmen bireyler de bu siyasi
alanlar igerisinde ¢ok cesitli sosyalizasyon siireclerinden gecen
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(Tiirkiye 6rneginde milli egitim sistemi veya askerlik hizmeti gi-
bi) ve go¢ etmeleri tiim bu sosyalizasyon siireci boyunca icselles-
tirdikleri seyleri bir anda geride birakacaklar1 anlamina gelme-
yen aktorler olarak diisiiniilebilir. Bu yaklasim, bireylerin kendi
oznelliklerini olusturma giiciine sahip olduklar1 gercegini goz
oniine almiyor degildir; ancak ifade etmeye ¢alistifim sey, go¢-
men bireylerin ve de diyasporik alana dahil olan iilkelerin go-
riindGgii kadar notr aktorler olmadigidir. Bu bakimdan ézellik-
le de gé¢ veren iilkenin gé¢gmenlere yonelik uygulamalarinin ir-
delenmesi son derece 6nemlidir ancak bu noktanin goé¢ yazimn-
da yeterince g6z dntine alindigini séylemek zordur. Jstergaard-
Nielsen’e gore, go¢ yazininda en az 6nem atfedilen ve incelenen
aktoriin gog veren iilke olusu uluslararas: gé¢ calismalarinin ve
kuramlarinin agirhkli olarak Avrupa ve Amerika kitalarindan
¢ikmis olmasi ile ilgilidir (Dstergaard-Nielsen 2003: 764). Bu iil-
kelerin aym zamanda tarihsel olarak gé¢ hareketlerinin yoneldi-
gi tilkeler olmasi bir¢ok ¢alismanin go¢-alan tilke odakli olmas:
sonucunu beraberinde getirmistir.# Ancak Bat1 kaynakh yazin
ierisinde de farkliliklar bulunmaktadir. Ornegin, ulusasiri alan-
larin olusumu s6z konusu oldugunda Avrupa kaynakh ¢alisma-
lardaki hakim yaklasim go¢cmenlerin gé¢ alan tilkelerdeki enteg-
rasyon ve gesitli alanlara katilimlarina bakmak olmustur.
Kiiresellesme ve ulus-devletin gelecegi ile ilgili tartismalarin
da ulusagir alanlar yazininda devletin konumuna daha az 6nem
atfedilmesiyle bir iliskisi oldugu ileri stiriilebilir. Bu konudaki
hakim argiimanlardan biri, ulusal sinirlarin islevini yitirmeye
baslamasiyla birlikte ulus-devletlerin bir mesruiyet sorunuyla
kars1 karsiya oldugu, bu nedenle de uluslararas: alanlarin olusu-

4 Bati kaynakli yazin icerisinde de farkliliklar bulunmaktadir. Ulusagir
alanlar Avrupa kaynakh caligmalara daha az konu olurken, Amerika
kaynakli caligmalarda goreceli daha fazla incelenmigtir. Avrupa kaynak-
l1 caligmalardaki hakim yaklagim goanenlerin goc alan tilkelerdeki en-
tegrasyon ve cesitli alanlara katilimlarina bakmak olmustur. Bu konuda
bkz. Rogers 2000; Itzigsohn 2000; Jstergaard-Nielsen 2003.
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munun devletlerin konumunu da igeren yaklasimlar ile incelen-
mesinin problemli olacagidir. Bu bakis agisina gore, simirlan fi-
ziksel olarak belirlenmis mekan-temelli analizler yerine, mekan-
lardan bagimsiz ortaya cikan sosyal aglara bakilmalidir. Orne-
gin, medya ve internet aracihgiyla hareketlilik kazanan gériintii-
lerin, kiiltiirel 6gelerin, objelerin, metinlerin incelenmesi gibi
(Wilding 2007: 345). Bu tartismalar kuskusuz uluslararas: gocle
ilgili daha genis kapsamh analizler gelistirilmesine katkida bu-
lunmaktadir. Ancak, su ayrimu yapmak da énemlidir: Giinii-
miizde ulus-devlet temelli yéntemlerin ulusasir1 alanlar incele-
mede yetersiz kalacag, s6z konusu alanlarin olusumunda ulus-
devletlerin rolii olmadig) anlamina gelmemelidir. Devletler
ulusasirt alanlarin olusumunda son derece etkin aktorlerdir (Le-
vitt vd. 2003: 568; Kearney 1995: 548; Massey 1999). Ulus-devlet
sinirlarinin geleneksel anlaminin degismeye baslamas: ve kiire-
sellesmeye iliskin siiregler devletlerin egemenlik giiciinii zay:f-
latiyor gibi goriinse de bagka bir acidan bakildiginda aynu siireg-
ler devletlere yurtdisinda yasamakta olan vatandas ve soydasla-
r1 ile farkh sekillerde iletisim kurma firsat1 vermektedir. Bir yan-
dan, devletlerin icteki gii¢ alani sorunlu hale gelirken diger yan-
dan, devletler bu gii¢ alanini sinir 6tesi alanlara tasima imkam
elde etmekte, devletlerin gii¢ alanimin kendisi ulusasir1 bir boyut
kazanmaktadir.5

Deginmek istedigim son bir nokta da sosyal, kiiltiirel, ekono-
mik ve siyasi gibi kategorilerle simiflandirilan cesitli ulusasiri
alanlarin birbirleriyle olan iliskisi ile ilgilidir. Ulusagir1 alanlar
olugum tiirlerine gore kategorilestirmek analitik nedenlerle ge-
reklidir ve ulusasirilagma siirecinin homojen bir siire¢ olmadig1-
n1, cok farkl: bilesenlerin bir araya gelmesiyle ortaya ¢ikan bir
siire¢ oldugunu vurgulamas: agisindan da faydalidir. Ancak
farkh tiir alanlar arasinda baglantilar, geciskenlikler ya da kar-
sitliklar olabilecegi noktasi unutulmamalidir. Ornegin, ulusasiri

5 Basch ve digerleri bu durumu betimlemek icin ‘sinursiz ulus-devletler’
(deterritoriased nation-states) ifadesini kullanmaktadir (Basch vd. 1994).

261



Ttirkiye'de Kesisen-Catisan Dinsel ve Etnik Kimlikler

siyasi alanlar s6z konusu oldugunda siklikla incelenen konular,
goc veren lilkedeki siyasi parti veya siyasetcilerin diyaspora ile
kurduklar1 aglar (Jacobson 1995); gd¢menlerin gog veren iilkenin
menfaatlerini savunma adina giristikleri lobi hareketleri (Verto-
vec 1999); cifte vatandashk ve sosyal, ekonomik, siyasi haklar-
dan yararlanilmasi konusu; go¢ veren iilkelerin gé¢gmenlerin ge-
riye doniisiinii destekleyen politika ve uygulamalar (Skrbis
1999: 25); se¢im kampanyalar1 ve gogmenlerin gog veren iilkede-
ki sivil toplum 6rgiitleriyle birlikte yiirtittiikleri ortak projeleri-
dir (Jstergaard-Nielsen 2003: 761). Kiiltiirel ulusasir1 alanlar s6z
konusu oldugunda ise sanatsal, sportif etkinlikler, ulusal ve di-
ni bayramlarin kutlanmasi gibi performans igerikli faaliyetler
akla gelmektedir. Ancak ‘kiiltiirel’ olarak goriinen bir perfor-
mans, ayn! zamanda, siyasi bir alanla i¢ ice ge¢mis olabilir. Kiil-
tiirel olanla siyasi olanin arasinda nasil bir sinir oldugu muglak
olmakla beraber, kiiltiirel olani liretenler de (g6¢men bireyler ya
da devletler) apolitik aktérler degillerdir.

Avustralya’daki Tiirk go¢gmenlerin Tiirkiye ile olan ulusasir
aglari, hem bu aglarin kurulmasinda Tiirk devletinin nasil aktif
bir rol oynadigini gostermesi hem de farkh tiirden ulusasir
alanlar arasinda siki bir iliski oldugunu vurgulamas: bakimin-
dan incelemeye degerdir. Ancak ilk olarak, Tiirkiye’den Avus-
tralya’ya olan go¢ hareketinin tarihsel arkaplanina bakmak fay-
dali olacaktur.

Tiirkiye’den Avustralya“ya Gogiin Tarihsel Arka Plani

1960’11 yillar Tiirkiye'nin uluslararasi go¢ rejimi icerisindeki konu-
munun biiyiik dl¢lide degismeye basladig: yillardir. 1950°1i yilla-
rin ilk yarisindan itibaren tarimsal iiretim alaninda gerceklesen
degisimler ve bunun devaminda gelen kirsal alandan kentsel ala-
na gog, kentsel alanlarin go¢ eden niifusu entegre edememeleri ve
issizlik gibi sosyoekonomik siiregler iilkenin uluslararas: goég sis-
temine eklemlenmesini getiren igsel dontistimlerdir. 1960'l1 yilla-
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rn sonlarinda baslayan ve 1970°li yillarda ivme kazanan Tiirki-
ye'den Avustralya’ya olan go¢ hareketinin irdelenmesi ise hem
Tiirkiye ile Avustralya'nin o dénemlerde i¢inde bulunduklar: de-
mografik, sosyoekonomik ve siyasi yapinin hem de uluslararas:
sistemdeki gé¢ dinamiklerini icine alan daha genis bir resmin ir-
delenmesiyle anlasilabilir. Ciinkii Tiirkiye ile Avustralya arasinda
gerceklesen bu hareketin gelisimi, o yillarda Tiirkiye’den Avru-
pa’ya ve Avrupa’dan Avustralya’ya olan go¢ hareketlerinin sey-
riyle son derece ilintilidir. 1960’1 yillar boyunca cesitli Avrupa il-
keleriyle mutabakata varilan ikili anlagsmalaré sonucu ortaya ¢i-
kan ve temelde ekonomik etmenlerle ilintili olan Tiirkiye’den Av-
rupa’ya yonelen go¢ 1960°larin sonlarina dogru farkh bir seyir iz-
lemeye baslamis, 1970lere gelindiginde Avrupa iilkeleri gocmen
isci alimini neredeyse durdurmustur.

Avrupa’da iggiicline duyulan talebin azaldig1 bu dénem, ay-
ni1 zamanda Avustralya hiikiimetinin iilke kapilarim1 Avrupa-
kokenli go¢menlerin yani sira, bagka bélgelerden gelecek po-
tansiyel gogmenlere de aralamaya basladig: bir dénemdir. Bas-
ka birgok iilkede oldugu gibi Ikinci Diinya Savas: sonrasinda
iilke ekonomisinin yeniden yapilandirilmas: Avustralya’da da
bir 6ncelik haline gelmistir. Ancak Avrupa iilkelerinden farkh
olarak gocilin Avustralya icin islevsel anlami sadece ekonomik
kalkinma ile sinurh kalmamig, aym zamanda ‘kabul edilebilir
irk’lardan go¢menlerin iilkeye alinmasi yoluyla bir milli niifus
yaratilmas1 amaglanmugtir. 1960’11 yillara kadar Avustralya’nin
go¢men aliminda ve iilkenin yerli halki olan Aborijinlere kars:
uyguladig: resmi politika ‘Beyaz Avustralya’ politikasidir. Ul-
kenin etnik anlamda homojen ve beyaz irktan olusan bir niifu-
sa sahip olmasim amaglayan ve savag sonras: dénemde agirlik-
l1 olarak Ingiliz kékenli gd¢menlerin iilkeye yerlesmesini hedef-
leyen bu politika, 1960'lara gelindiginde terk edilmeye baslan-

6 1961 yilinda Bati Almanya ve Ingiltere ile; 1964 yilinda Avusturya, Hol-
landa ve Belgika ile; 1965 yilinda Fransa ve 1967 yilinda sveg ile ikili an-
lagmalar imzalanmugtir.
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mustir. Bunda hem igten gelen elestiriler (bunlar o dsnemde Gog
Bakanligi'nda aktif olan baz: biirokratlardan, cesitli kiliselerden
ve akademisyenlerden gelen elestirilerdir) hem de uluslararas:
goc sistemindeki dengelerin degismesi etkili olmustur. 1960’11
yillarda Avrupa iilkelerinin kendilerinin iggiiciine ihtiya¢ duy-
maya baslamasi ve Avustralya ve Avrupa iilkelerinin yasam
standartlar: arasindaki farkin giderek kapanmasi Avustralya’y:
Avrupa kokenli gégmenlerin goziinde cekici bir varis noktasi
olmaktan bliyiik 6l¢lide ¢ikarmustir. Hedefledigi sayilarda gog-
men ¢ekmeyi basaramayacagini anlayan Avustralya, 1960larin
sonlarina dogru Beyaz Avustralya politikasim terk etmeye basla-
mis ve yeni potansiyel go¢ veren iilkeler arayisina girmistir.
Tiirkiye 1967 yilindan sonra Avustralya’ya gog¢ veren tilkeler-
den birisi olacaktir.

Her ne kadar o donemde Tiirkiye ve Avustralya’nin demog-
rafik ve sosyoekonomik gostergeleri Tiirkiye’den Avustralya’ya
gerceklesecek bir g6¢ hareketini destekleyecek nitelik tasimak-
taysa da 6zellikle Avustralya hiikiimeti tarafinda boyle bir istek-
liligin olmas gesitli tartismalar1 da beraberinde getirmistir. Bu
tartismalar agirlikh olarak Tiirkiye kokenli gé¢menlerin Avus-
tralya toplumuna uyum saglayip saglayamayacagi sorusu iizeri-
ne odaklanmugtir. Tiirkiye'nin ¢ogunlugu Islam dinine mensup
niifusa sahip bir iilke olusu ve s6z konusu yillarda Avustral-
ya’da heniiz Tiirk ya da Miisliiman kékenli kisilerden olusan
yerlesik bir toplumun olmayisi bu tartismalarin 6nemli bir bo-
yutunu teskil etmistir (Jupp 1966: 21). Diger bir tartisma noktasi
ise Tiirkiye'nin ait oldugu cografyanin tanimlanmasi tizerinedir.
Tiirkiye kaynakl olas: go¢ hareketini destekleyen ve o donemde
ozellikle de Gog Bakanhg tarafindan kullanilan séylem Tiirki-
ye'yi ‘Avrupall’ bir lilke olarak sunmaktayken, karsit goriis Tiir-
kiye'yi “Asyalt” bir lilke olarak tanimlamis ve Tiirkiye’den ger-
ceklesebilecek gé¢ hareketinin gelecekte Asya kokenli daha bii-
yuk 6l¢ekli gé¢ akimlarim tetikleyecegi savim ileri slirmiistiir
(Manderson 1988: 819). Avustralya hiikiimeti bu ve benzeri kar-
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sit goriuslere karg Tiirkiye’den gé¢gmen alma niyetini megru kil-
mak i¢in gesitli Avrupa tilkelerindeki, sayilar1 yiiz binleri bulan
Tiirk is¢isinin varligina isaret ederek Tiirkiye'nin “Avrupall’” bir
iilke, Tiirk gd¢menlerin ise etnik kimlikleri bakimindan Avus-
tralya toplumuna ‘uygun’ gé¢menler oldugu tezini 1srarla éne
stirmiigtiir. [gduygu, bu durumu gdyle tasvir etmektedir: ‘Tiirki-
ye’den Avustralya’ya olan gog iste bu kritik kosullar icerisinde
dogmustur; ancak bu erken bir dogumdan ¢ok, istenmeyen ya
da bir dl¢ilide ‘mesru olmayan bir ¢ocugun dogusu gibidir’ (I¢-
duygu 1991: 47).

Avustralya’da Tiirkiye'nin cografi konumu ve ulusal kimligi
tizerine yapilan tiim bu tartismalar, akla Tiirkiye'nin kendi ice-
risindeki kimlik tartigmalarini getirmektedir. Yirminci yiizyihin
baslarinda Kemalist devrimin temellerini olusturan ilkelerden
biri de Bat1 uygarliginin evrenselligi ve diger uygarhklarla kar-
silastirlldiginda iistiin olusu fikridir. Bu cercevede, Kemalist
proje sadece politik bir devrim ile sinirh kalmamakta, ayni za-
manda ‘Batili olma’ ilkesini temel alarak toplumunbiiyiik 6l¢ek-
te degisimini hedefleyen ve bunu da hayata geciren kiiltiirel bir
devrimdir. Kemalist elitlerce dile yansitildig1 sekliyle ‘muhassir
medeniyetseviyesine ulasmak’ yeni kurulan devletin ana hedef-
lerinden biri olmus, Tiirklik kimligi ve Tiirk kiiltiirii ‘modern’
ve ‘Avrupall’ olarak nitelendirilmistir.”

7 llging olarak, Tiirk benliginin ‘Avrupalt” olma fikri ile yeniden tiretilme-
si, sadece Ttirklerin bu fikri i¢sellegtirilmesiyle sinurlt kalmamig, ayni1 za-
manda farkli ulusal kékenden gruplarca da cesitli nedenlerle yeniden
tretilmistir. Hage’nin (2002: 22) bir calismasinda belirttigi gibi, 1900’1t
yillarin baglarinda Avustralya’da yagamakta olan cogu Suriyeli ve Liib-
nanl gé¢men, Avustralya vatandagligi icin bagvurduklarinda vatanlari-
nin “Tirkiye” oldugunu sdylemiglerdir. Bunun nedeni, o yillarda Asya
kokenli goamenlerin Avustralya vatandaghigi edinmelerinin éniinde bii-
yiik yasal kisitlamalar olmasidir. Tiirkiye’den geldiklerini ileri siirerek
bu gécmenler, Avustralya vatandagligini elde etme yolundaki cografi si-
nirlama engelini agmig, ayni zamanda da Ttirkiye’nin bir Avrupa tilkesi
oldugu fikrini pragmatik nedenlerle de olsa yeniden tiretmislerdir.
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Avustralya’ya go¢ eden Tiirkiye kokenli gogmenlerin Avus-
tralya’daki ikamet ve ¢alisma durumlarini diizenleyen ikili an-
lasmas8 iki devletin hiikiimetlerince 5 Ekim 1967 tarihinde imza-
lanmustir. Her ne kadar s6z konusu gé¢ hareketi, bir isgiicii go-
¢ii gibi goriinerek Tiirkiye'den cesitli Avrupa iilkelerine olan
go¢ akimlariyla benzerlikler gosterse de Avustralya gibi gele-
neksel bir gog iilkesine yonelmis olmasi bakimindan dénemin
Tiirk dis gogii igerisinde bir istisna olarak degerlendirilebilir
(Paine 1974: 56). Avrupa iilkeleri kapilarim yalmzca ‘misafir’
olarak gordiikleri iscilere aralarken Avustralya’nin bu kisileri is-
ciler olarak degil, kalici gégmenler olarak kabul etmesi ve hatta
goc¢ etmek isteyen kisilerin es ve ¢ocuklarinin da tilkeye yerles-
mesinin 6nilinii agmis olmasi son derece 6nemlidir. Bu durum,
6zellikle de evli ¢iftler tarafindan egsiz bir firsat olarak degerlen-
dirilmis ve bir¢oklarinin Avrupa yerine Avustralya’ya yonelme-
lerine neden olmustur.

Burada son derece ironik olan ¢ok 6nemli diger bir nokta ise,
1967 anlasmasimi takiben Tiirkiye’den Avustralya’ya gelmis
olan bircok kisinin bu yeni iilkeye kalict gocmenler olarak alinmig
olduklar: bilgisinden mahrum olmalaridir. Oyle ki, bu kisiler
tipki dénemin Avrupa iilkelerinden birine birkag seneligine ¢a-
lismaya gider gibi Avustralya’ya gelmisler ve durumunun &yle
olmadigini anladiklarinda kugkusuz derin endigelere kapilmis-

8 Anlagmanin tam ad: ‘Tiirklerin Avustralya’da ikamet ve Caligmalar
Hakkinda Tiirkiye Cumhuriyeti ile Avustralya Milletler Toplulugu Hu-
kiimeti Arasinda Anlagma’dir. Tirk géamenlerin secilme islemleri An-
kara’da bulunan Avustralya Goc Igleri Ofisi ile Ttirkiye Is ve Isci Bulma
Kurumu’'nun igbirligiyle gerceklesmistir. Anlagma geregince Avustralya
htikiimeti goamenlerin Avustralya’ya ulagim ve oradaki ikamet masraf-
larini kargilamig ve goanen bagina (birlikte gog ettigi esini ve 19 yasg tis-
tii cocuklarint da kapsamaktadir) 25 Avustralya dolar1 miktarinda mad-
di yardimda bulunmusgtur. Anlagma, Avustralya’ya varigint takiben iki
sene icerisinde Tiirkiye’ye geri donmek isteyecek kigileri kendileri icin
yapilmig olan ulagim ve kalis masraflariru geri ddemekle ytiktmli kil-
mugtir. Daha fazla bilgi icin bkz. icduygu, 1991.
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lardir. Geri donememe korkusunun tetikledigi psikolojik buna-
limlar gé¢menligin getirmis oldugu sikintilara eklenmis, Avus-
tralya gehirlerinde gecirilen ilk yillari, go¢menler i¢in neredeyse
dayanilmaz hale getirmistir. Elbette ki Tiirk go¢menlerin boyle-
sine 6nemli bir bilgiden nasil olup da habersiz kaldiklari, daha
dogrusu habersiz birakildiklar ¢ok daha 6nemli bir sorudur.
Burada en biiyiik etmen Tiirk devletinin Tiirkiye’den Avustral-
ya'ya gerceklesecek go¢ hareketini algilama seklidir. Oyle ki,
Tiirkiye basindan beri bunun gegici bir gé¢ olmasini arzulamis-
tir. 1967 anlagsmasi tizerine miizakereler yapihrken Tiirk tarafi
anlasmanin baghginda ‘gé¢’, ‘yerlesim’ gibi ifadelerin kullanil-
masina 1srarla karsi ¢ikmis, bunlarin yerine ‘ikamet’, ‘isttihdam’
ifadelerinin kullanilmasin: talep etmistir. Alan arastirmasi esna-
sinda goriistiigiim bircok kisi de Avustralya hakkinda bilgi al-
mak ve basvurularini yapmak iizere Ankara’daki Is ve Isci Bul-
ma Kurumu'nun ofisine gittiklerinde kendilerine Avustralya’ya
‘misafir isciler” olarak gidecekleri bilgisinin verildigini dogrula-
mustir. G6¢ anlagmasinin imzalanmasindan bes sene sonra,
1972'de, Sydney sehrine gelmis olan bir gériismecinin bu konu-
da aktardiklan sdyledir:

Avustralya’'ya 1972 senesinde geldim. Gelmeden once Ankara’da
bir yetkili nutuk verdi bize. Dedi ki: ‘Size orada gocmen oldugunu-
zu soyleyecekler, inanmayin. Siz gogmen degilsiniz. Gidin oraya,
calisin, yemeyin icmeyin para biriktirin. Sonra da bir an evvel geri
doniip kendi iilkenize, kendi insanlariniza hizmet edin.” Sanmiyo-
rum gimdi o gelenlerin cogu donmiis olsun.

Is ve Is¢i Bulma Kurumu, Avustralya’ya gelmek icin bagvuru
yapanlara yalnizca ‘misafir is¢i” olarak gidecekleri izlenimini 1s-
rarla vermekle kalmamis, aym1 zamanda onlarin Avustralya‘ya
varislarinda nelerle karsilasacaklar: konusunda da tutarsiz bilgi-
ler vermigtir. [lk kafilelerden gégmenlerle yapmig oldugum go-
riismelerde ¢ogu kisi Avustralya hakkinda bilgi almak icin Is ve

267



Ttirkiye'de Kesisen-Catigan Dinsel ve Etnik Kimlikler

Isci Bulma Kurumu'nun ofisine gittiklerinde kendilerine
Sydney’e varislarinda konforlu evler tahsis edileceginin séylen-
digini belirtmistir. Kugkusuz, bu evlerin yerine bir zamanlar kis-
la olarak kullanilan, tenekeden yapilmis barakalara gétiiriilme-
leri go¢menler iizerinde sok etkisi birakmustir. Basarin ve Basa-
rin'in (1993), 1968 yilimin Ekim ayinda Sydney ve Melbourne se-
hirlerine varan ilk kafile Tiirk go¢menlerle yaptiklar: goriismele-
ri iceren sozlii tarih ¢alismasi, Tiirk go¢cmenlerin hostellerdeki
ilk giin izlenimlerini yansitan anlatimlarla doludur:

Tiirkiye'de yola cikmadan once Istihdam Bakani bizim kafileye
‘Orada her seye sahip olacaksimiz; okullar, evler, havuzlar’ dedi. Bi-
ze bir de hafta sonlar1 evlerimizde dalgalandiralim diye birer Tiirk
bayrag: verdi. Buraya geldik ki ne gorelim, okullari, havuzlar: unu-
tun, ev bile yoktu! Tek verdikleri barakalard: (Basarin ve Basarin
1993: 38).

1968 yilinda resmi olarak baglayan Tiirkiye’den Avustral-
ya'ya goc¢ hareketi 1974 yiinda anlasmanin gegerlilik siiresinin
dolmasina kadar olan siire icerisinde en yogun seklini almigtir.®

9 Burada su noktay: eklemekte yarar vardir; daha 6nceki dénemlerde de
Avustralya’da Tiirkiye dogumlu gécmenlerin varligindan bahsetmek
muimkiindiir. 1911 tarihli niifus sayiminda Tiirkiye dogumlu gé¢menle-
rin sayilar1 300 civarindadir ancak bu sayu iki tilkenin 1915 tarihli Canak-
kale Savagi'nda karst saflarda savagmalarinin ardindan 250 dolaylarina
diigmtigtiir (Babacan 2001: 709). flgingtir ki Tiirkiye biiyiik oranda Miis-
liimanniifusa sahip bir tilke olmasina ragmen 1961 tarihli niifus kaydin-
da kayitli olan Tiirkiye dogumlu kisilerin ¢cok azi Miisltiman olduklarint
belirtmigtir. Clinkt bu gocmenler Tiirkiye’de dogmus olmakla birlikte
agurliklt olarak farkl: etnik ya da dini kékene mensup kigilerdir. iclerin-
de ¢ok sayida Bulgaristan Tiirkleri, Kibris Tiirkleri, Rumn, Suriyeli ve Er-
meni goanenler bulunmaktadir (Young 1983: 33). O dénemde Tiirki-
ye’den gelen niifusun yaklagik % 53 kadari Ingiltere vatandaghgni da ta-
stmakta, % 29 kadari ise Tiirkiye’de dogmusg olmasina ragmen bagka bir
iilkenin de vatandagligini tagimaktadir (Babacan 2001: 709).
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Bu dénemde gelen kisilerin biiyiik bir cogunlugu ekonomik ne-
denlerden 6tiirii gog etmis ve agirlikli olarak sinirl 6rgiin egiti-
me sahip kisilerdir. Ancak ilk donemde gelmis olan kisilerin
hepsinin niteliksiz gé¢menler olduklarini ya da isgiicii elde ede-
bilme umuduyla geldiklerini iddia etmek yanls olacaktir.10 Sa-
yilar: ¢ok fazla olmasa da 1971 askeri darbesinin ardindan siya-
si nedenlerden &tiirti Tiirkiye'yi terk ederek Avustralya’ya yer-
lesmis gé¢menler de (agirlikl olarak sol gériiglii) vardir. fcduy-
gunun (1991) calismasinin da gosterdigi gibi, 1967-1974 done-
minde Avustralya’ya yerlesen Tiirkiye kokenli go¢menlerin ¢o-
gu, Tiirkiye'nin Orta ve Dogu Anadolu bélgelerindeki kirsal ke-
simlerden gelen geng evli ciftlerdir. Dogu bélgelerinden gelen
gocmenlerin biiyiik cogunlugu Kiirt kékenlidir. Bu dénemde ge-
len gé¢menlerin hemen hemen hepsi gelmelerini takiben fabri-
kalarda ve agir sanayi islerinde ¢alismus ve iki-li¢ sene icerisinde
Tiirkiye'ye temelli donmeyi amaglamustir.11 1974 yilinda gog an-
lasmasinin son bulmasiyla baslayan dénemde Tiirkiye’den
Avustralya’ya olan go¢ yeni bir sekil almusg, isgiicii gogii yerine
aile birlesimi yoluyla gerceklesen go¢ agirhk kazanmustir. Bu dé-
nemde gelen gé¢menlerin sosyoekonomik durumlar bir énceki
donemde gelenlerinkine biiyiik 6l¢lide benzemektedir; ancak ilk
donemden farkli olarak daha fazla sayida gé¢men uzun siireli

10 1967 anlagmasmin sinirlarinu ¢izdigi program cercevesinde 1968-1974
yillart arasinda Avustralya’ya gelmis olan kisilerin nitelikli go¢menler
olup olmadiklar: bilgisinin net ve dogru olarak elde edilmesi olduk¢a
guctiir. Yiksek egitim kurumlarindan mezun baz kigsiler, Avustralya
Bagkonsoloslugu'na yapmis olduklart go¢ bagvurularinda séz konusu
programdan daha kolay gekilde yararlanabilmek icin tiniversite diplo-
malart yerine ilkokul diplomasi ya da sanat okulu diplomalarn gibi dip-
lomalar kullandiklariru belirtmislerdir.

11 I¢duygu’nun 1987 yilinda Avustralya’nin Melbourne sehrine yerleg-
mis olan Tiirk gogmenler tizerine yaptig1 alan aragtirmasinin bulgula-
rina gore, 1968-1974 tarihleri arasindaki dénemde go¢ etmis kigilerin
% 20’sinden az bir kismi1 Avustralya’da temelli kalmayr amaclamigtir
(feduygu 1994: 77).
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ya da temelli kalma amaciyla go¢ etmistir (Igduygu 1994: 77).
1980°li ve 1990’11 yillara gelindiginde ise aile birlesimi yoluyla
gerceklesen gociin devam ettigi, bunun yani sira, ¢ok sayida {ini-
versite 6grencisinin, liniversite mezunu kisilerin ve isadamlari-
nin bu harekete dahil oldugu gézlemlenmistir. Bu gruplarin ya-
n1 sira, 1980 askeri darbesinin ertesinde siyasi siginmaci olarak
gelen kisilerden de bahsetmek miimkiindiir. Tiirkiye dogumlu
gocmenlerin Avustralya’ya gelis sayilar1 asagidaki tabloda belir-

tilmektedir.

Avustralya’da Tiirkiye Dogumlu
Kisilerin Sayis1 (1901-2006)

Yil Niifus
1901 200
1911 322
1921 185
1933 281
1947 252
1954 1.036
1961 1.544
1966 2476
1971 11.589
1976 19.355
1981 24314
1986 24.468
1991 27.770
1996 28.869
2001 29.821
2006 30.490

Avustralya’da bugiin itibariyle kirk yillik bir ge¢mise sahip
olan Tiirkiye kokenli gé¢menler, orta biiytikliikte yerlesik bir
gocmen toplulugu olusturmaktadir. 2006 niifus sayimi verileri-
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ne gore, llkedeki Tiirkiye dogumlu kisilerin sayis1 30.490"dur.
Tiirk soyuna mensup olduklarin: belirtmis olan kisilerin sayisi
ise 59.402 kadardir. Yerlesim, biiyiik l¢iide Melbourne (15.290
Tiirkiye dogumlu kisi) ve Sydney (12.470 Tiirkiye dogumlu kisi)
sehirlerinde toplanmaktadir. Bu aragtirmanin gerceklesmis ol-
dugu Sydney sehrinde ise Auburn yerel hiikiimet bélgesi, en
fazla sayida Tiirkiye dogumlu gé¢menin yerlesmis oldugu bél-
gedir. Nesil yapisi bakimindan incelendiginde toplum agirhikh
olarak birinci (% 55) ve ikinci (% 42,3) nesilden meydana gel-
mektedir. Dini inan¢ bazh bir simiflandirma yapilacak olursa,
niifus sayim verileri, Tiirkiye dogumlu kisilerin % 75'inin fslam
dinine (bu grup 6nemli sayida Alevi kokenli kisiyi de kapsa-
maktadir), % 3,1’inin ise Dogu Ortodoks dinine mensup olduk-
larim1 gostermektedir (DIAC 2007: 3).

Ulusasin Milliyet¢ilik ve Avustralyal Tiirkler

‘Ulusasir: milliyetgilik’ (long-distance nationalism)12 kavramy, ilk
olarak Benedict Anderson’in 1992 tarihli bir makalesinde ileri
siiriilmesinin ardindan ulusasir: alanlar yazininda giderek daha
fazla bagvurulan kavramlardan biri haline gelmistir (Skrbis
1999; Wise 2004; Glick Schiller 2005). Anderson’a gore, kitle ile-
tisimi alanindaki gelismeler ve uluslararasi gé¢ hareketleri yeni
bir milliyetcilik tiiriine zemin hazirlamistir: ulusasir1 milliyetgi-
lik (Anderson 2001: 42; 1992: 13). Ulusasir1 milliyetcilik, milliyet-
ciligin klasik anlamdaki seklinden farkh olarak, ‘vatan’in resmi
sinirlan icerisinde degil, o sinirlarin disinda yasayan kisilerce
iiretilmektedir; 6rnegin Amerika’da fsrail devleti icin savasan
Yahudiler, Norve¢'te Sri Lanka devleti i¢in ¢ahsan Tamiller,
Amerika ve Avrupa’daki Ermeniler, Avustralya’daki Hirvatlar

12 ‘Ulusagtri milliyetcilik” ifadesi, ‘long-distance nationalism’ kavraminin bi-
rebir cevirisi degildir. Ancak orijinal ifadenin ulusagirt bir milliyetcilik
tirtinii anlatmak istedigi g6z oniine alinarak Tiirkcedeki en uygun kar-
sthiFin “ulusagirt milliyetcilik’ olacagi digiintlmiigtiir.
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(Anderson 2001: 42). Anderson bu yeni tiir milliyetciligi adeta
kiiresellesmeyle birlikte ortaya ¢ikan bir olgu olarak tanimlar-
ken, Glick Schiller bunun yeni bir olgu olmadigini ileri siirmek-
le birlikte, Anderson’inkine benzer bir yaklasim izlemektedir.
Glick Schiller’e gére, sinir-asir1 milliyetgilik ¢ok farkh cografya-
larda yasayan ve ayni iilkeyi vatan olarak goren insanlar arasin-
da kurulan bag, kisilerin kimlikle ilgili talep ve eylemlerini ifa-
de etmektedir:

Vatan ugruna yapilan bu eylemler oy vermek, sokak faaliyetleri, lo-
bicilik, parasal yardimda bulunmak, kiiltiirel iiretim, savasmak, 6l-
diirmek ve sehit olmak gibi cok farkli eylemleri kapsayabilir (Glick
Schiller, 2005: 570).

Son dénemlerde ilgili ¢alismalarin sikhikla gonderme yaptig:
bu iki tanimda hakim olan anlayis, ulusasir1 milliyetciligin ‘asa-
gidan gerceklesen’ bir hareket, yani go¢men bireyler ya da top-
luluklarin ¢esitli eylemleriyle ifade bulan bir hareket oldugudur.
Ancak bu yaklagim birey ya da gruplarin bu eylemleri ne tiir se-
killerde gerceklestirdigine bakarken, bu milliyetciligin neden
tiretildigine pek de yanit verememektedir. Ciinkii sadece birey
ya da grup odakh bir analiz sunmakta; devletin buradaki roliinii
es ge¢cmektedir. Bu anlayisin bir uzantisi olarak da yapilan cahs-
malar yalnizca belirli gruplara bakmakla sinirli kalmaktadir. Or-
negin, yurtdisinda yasayan Tiirkiye kokenli gé¢menlerin
ulusasir: milliyetciligi yalmzca Kiirt gé¢gmenler —Avrupa tilkele-
rinde yasayan Kiirtler— iizerinden incelenmektedir (Demmers
2002: 85; Glick Schiller 2005: 578). Oysa, Tiirk devletinin tirettigi
ulusagir: milliyet¢ilik de en az grup temelli milliyetgilik hareket-
leri kadar 6nemlidir. Ulusasir1 milliyetgiligin yukaridan nasil
iiretildigini ve gé¢men birey ya da gruplarin buna nasil cevap
verdigini incelemeye zemin hazirlayacak yaklagimlara ihtiyag
vardir.

2007 ve 2008 yillarinda Avustralya’nin Sydney kentinde yap-
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mig oldugum etnografik ¢calismada go¢ baglaminda ortaya ¢ikan
ulusagir alanlarin olusumunda Tiirkiye devletinin siyasi ve kiil-
tiirel projelerinin nasil bir rol oynadigini, Avustralya’nin ¢ok-
kiiltiirliiliik politikasinin bu stirece ne sekilde eklemlendigini ve
Tiirk gé¢menlerin siyasi kimlik ve faaliyetleri ne sekillerde tiret-
tiklerini incelemeye c¢alistim. Kugkusuz, Tiirk devletinin bu gé¢
cercevesinde kendi varligini hangi yollar aracihgiyla yasattigim
ve Avustralya’daki Tiirkiye kékenli gé¢gmenlerle ne tiirden ilis-
kiler kurdugunu anlamak ¢ok cesitli kaynaklara bakmay gerek-
tirdi: Tiirkiye'nin yurtdisindaki kurumsal yapilanmas: (diplo-
matik kurumlar, Diyanet [sleri Baskanligi'na bagh camiler gibi)
ve kurumsal olmayan ya da herhangi bir mekana bagl olmaksi-
zin iiretilen faaliyetler (kiiltiirel etkinlikler; ulusal giin kutlama-
lar1; medya, internet ve e-posta aglari vasitasiyla tiretilen bilgi ve
sOylemler; konferanslar; Tiirkiye’den gelen cesitli devlet liderle-
rinin verdikleri konusmalar ve benzeri faaliyetler). Burada suna-
cagim kisith sayidaki drnek bu alan arastirmasinin verilerine da-
yanmaktadir.

2008 yilinda kurulusunun 80. yildéntimiinii kutlayan T.C.
Diyanet Isleri Bagkanlig1, Tiirkiye Cumhuriyeti'nin Islam ve la-
iklik anlayisini temsil eden ve Tiirkiye ile sinirli kalmayip bu an-
layisi yurtdigina da tastyan bir kurumdur. Bu anlamda Diya-
net’in yurtdisindaki varhgi, Tiirk diyasporasina iliskin ulusasiri
alanlarin incelenmesinde bagh basina bakilmasi gereken bir ku-
rumdur.

Yalmzca NSW eyaletiyle kalmayip Avustralya’nin en biiytiik
kapasiteye sahip camisi olan Auburn Gelibolu Camisi,
Sydney’deki diger dért Tiirk camisi gibi Diyanet Isleri Bagkan-
ligi'na baghdir. Klasik Osmanl stilini Avustralya’ya tasimis
olan bu caminin ingas1 1986 yilinda baslamis, hizmete girmesi
ise 1999 senesini bulmustur. Kuskusuz ki yapiminda kullanil-
mast icin Tiirkiye’den getirilmis mozaikler, mermer taglar, ig
alan1 kaplayan halilar ve gorkemli avizeler camiye klasik bir
‘Tiirk camisi’ olma niteligini kazandirmig, onu Sydney‘deki di-
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ger Miisliiman gocmen topluluklara ait camilerden kolaylhkla
ayirt edilebilir bir konuma tasimistir. Ancak Gelibolu Camisini
benzerlerinden ayirt eden sey sadece dis ve i¢ mimari 6zellikle-
ri degil, aym1 zamanda Tiirkiye devleti ile olan iliskisidir.13 Soz
konusu farkliliklardan en belirgin olani, diger Miisliiman gé¢-
men topluluklarinin din goérevlilerinin se¢iminin o camilerin
dernekleri aracihigiyla yapilirken, Diyanet’e bagh tiim Tiirk ca-
milerinde oldugu gibi bu caminin din gérevlilerinin Tiirki-
ye'den atanmasidir.1* Her ne kadar Auburn Gelibolu Camisi,
Tiirk devletinin merkeziyetci yapisinin bir uzantis: olsa da di-
yasporik bir baglamda kurulmus olmasi nedeniyle Tiirkiye’de-
ki benzer kurumlardan bazi farklihiklar géstermektedir. Clinkii
Tiirk devletiyle oldugu kadar Avustralya devleti ile de iletisim
icerisinde olan bu kurum, bir anlamda goé¢ veren ve gog alan iil-
keyi ve bu iki ulusal alan1 kendi blinyesinde bir araya getirmek-
tedir. Avustralya’daki Tiirk toplumu icin son derece 6nemli bir
konuma sahip olan Gelibolu Camisi hem iki devletin hem de
Caminin hizmetlerinden yararlanan Tiirk gé¢menlerin ulusasiri
toplumsal alandaki birlikteliklerini sembolize etmektedir. Bu
durumu 6rneklerle agiklamak daha faydali olacaktir. Yukarida
da belirttigim gibi, Tiirk devletinin bu diyasporik alana kurum-
sal ve dogrudan yollarla eklemlenmesi Diyanet Isleri Bagkanli-
&1 aracilifiyla gerceklesmektedir. Diyanetin buradaki islevi
yalnizca personel atamasiyla sinirli kalmamakta, ¢ok cesitli bas-
ka faaliyetleri icermektedir: Yurtdisinda paneller, sempozyum-
lar, istisare toplantilar1 diizenlemek; kitap, dergi ve siireli ya-

13 Avustralya’daki cesitli Miisliiman topluluklarda camilerin iglevleri icin
bakiniz Humphrey, 1987.

14 Yurtdiginda gorevli imamlarin gorev siiresi ti¢ yildir. Bu kigiler en az
dortyillik dini yiiksek 6grenim veren fakiilte veya yiiksek okul mezunu
olan, Bagkanlik tegkilatinda vaizlik, uzmanlik, miidiirliik ve tistii gorev-
lerde veya ilahiyat fakiiltelerinde 6gretim tiyesi olarak en az ti¢ y1l calis-
mug olan ve 6ncelikle atanacag iilkenin resmi dilinden veya Ingilizce,
Fransizca ve Almanca dillerinden birini bilen kisiler arasindan yazili ve
sdzli miilakat ile secilmektedir.
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yinlar1 yurtdisindaki Tiirk vatandaslarina ulastirmak; kutlu do-
gum haftas: etkinlikleri diizenlemek; Kuran kurslar1 tertiple-
mek gibi.

Bu tiirden periyodik faaliyetlerin yani sira, Diyanet’in Tiirki-
ye’deki gelismelere eszamanh olarak tirettigi faaliyetleri de bu-
lunmaktadir. Ornegin, Tiirkiye’de 2007 yilinin ikinci yarisinda
PKK'nin gergeklestirmis oldugu terér saldirilar: glindemdeyken
Diyanet [sleri Baskanhgi'nin gehit aileleri ve ¢ocuklarinin egiti-
mi i¢in yardim kampanyasi baslatmas: ve bu kampanyanin bii-
yiikelgilik, bagkonsolosluk ve Avustralya Tiirk medya kurumla-
rinca tiim topluma duyurulmas: Avustralyah Tiirklerin siyasi
bir konuda harekete gegirilmeye ¢alisilmasinin acik bir érnegi-
dir. Yine aym dénemde ‘sehit diisen Tiirk askerleri’ giyabinda
Auburn Gelibolu Camisinde namaz kilma ve mevlit okuma gibi
faaliyetlerin diizenlenmesi Tiirk devletinin Avustralyal Tiirkle-
ri milli-lestirmesinin diger bir 6rnegidir. Bu tiirden faaliyetler
Diyanet’in Tiirk devletini temsil etmekten 6te islevleri oldugunu
gostermektedir; o da devletin bu kurum aracihigiyla Tiirk goc-
menlerin ¢ok cesitli alanlardaki —din, kiiltiir, siyaset- kimlik tire-
timine dahil olmasi, onlar bu siirece aktif olarak miidahale et-
mesidir. Bu miidahale, kugskusuz Avustralyal Tiirklerin din ala-
nindaki orglitlenme pratiklerini de sekillendirmektedir. Avus-
tralya’daki Tiirk Islam Dernekleri yakin zamandaki girisimleriy-
le Tiirk toplumunu federal diizeyde temsil eden, toplum adina
lobi calismalar1 yapma ve Avustralya’da Tiirklerin [slam anlay:-
sini tanitma amaglarini tasiyan bir federasyon (Federation of Tur-
kish Islamic and Cultural Centres of Australia) kurma yoluna git-
mislerdir.

Auburn Gelibolu Camisi, bir yandan Tiirkiye’den Sydney’e
Diyanet aracihgiyla aktarilan siirekli bir bilgi akisina sahne olur-
ken, diger yandan da Avustralya devlet kurumlarinin (Gog ve
Vatandashk Bakanligi, Egitim Bakanlg, Saglik Bakanhg: gibi)
cokkiiltiirliliik politikas: kapsaminda saglamakta oldugu ok
cesitli finansal kaynaklardan faydalanarak hizmet alanini genis-
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letmektedir. Avustralya toplumunu olusturan etnik ve dinsel
gruplarin kendi kimliklerini koruma ve iiretme hakk: oldugu
prensibine dayal olan bu politika, gé¢gmen gruplarin kendi top-
lumsal kurumlarini olusturmalarini desteklemekte ve bu amag-
la maddi kaynaklar saglamaktadir. Bu baglamda bilgisayar
kurslari, Ingilizce dil kurslar, el sanatlar1 ve gorsel sanat dalla-
rinda verilen kurslar, farkh yas gruplarina yonelik bilgilendirici
seminerler, haftalik sohbetler, ilkokul 6grencileri i¢in etiit ¢cals-
malari, Tiirkiye tarihini Tiirk genglerine 6gretme adina diizenle-
nen konusmalar, spor faaliyetleri ve festival kutlamalar: gibi ¢ok
genis bir yelpazeye yayilan etkinlikler caminin genis hizmet ala-
ninin bir parcasi haline gelmistir.’> Tiim bu etkinlikler, temelde
dini bir kurum olan caminin bu kimliginin sinurlarin biiytik 61-
clide genisletmekte, ona adeta bir sivil toplum kurulusu gibi ha-
reket etme niteligi kazandirmaktadur.

Avustralya devletinin camiyle kurdugu iligki yalnizca ¢ok-
kiiltiirliliik politikasinin bir uzantis: olarak maddi kaynaklar
saglamast ile sinirl degildir. Ornegin, Gé¢ ve Vatandaglik Ba-
kanligi'nin ulusal giin olarak kutlanan Anzak Giinii'nde Avus-
tralya vatandagligini yeni elde etmis farkli milletlerden goc¢-
menler i¢in diizenledigi vatandashk torenlerinden biri her yil
Gelibolu Cami’sinde gerceklesmektedir. Tiirk toplumu tarafin-
dan biiytik bir jest olarak algilanan bu sembolik girisim, ashnda
Avustralya devletinin yalnizca Tiirk toplumuyla kurmus oldu-
gu yakin iliskinin bir {iriinii degil, daha genis bir acidan deger-
lendirildiginde, lilkede yasayan ¢ok ¢esitli milletlerden Miislii-
man gé¢cmenlere yonelik izlemekte oldugu siyasetin de bir {iri-

15 Doomemik de Almanya ve Hollanda’daki Tiirklerin dini 6rgiitlerunele-
rini kargilagtirdigi ¢alismasinda Almanya’daki camilerden farkli olarak
Hollanda’daki, Diyanet’e bagli olan camilerin din alant diginda da hiz-
metler (kadinlar igin bisiklet dersleri, dil ve bilgisayar kurslari, sportif
etkinlikler) sundugundan bahsetmektedir. Doomemik’e gore bu farkli-
ik, Almanya ve Hollanda’nin gé¢menlere yénelik politikalarindaki
farkliliklardan kaynaklanmaktadir (Doomernik 1995: 53).
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niidiir. Oyle ki 1990’li yillardan bu yana, ézellikle de 11 Eyliil
sonras! donemde, Miisliiman kokenli gé¢menlerin Avustralya
toplumuna uyum saglayip saglayamadig: sorusu diger bircok
gog¢ alan iilkede oldugu gibi Avustralya’da da tartisilan konu-
lardan biri haline gelmistir. Bu tartismalar medyanin kiskirtici
bir sekilde verdigi haberlerin de etkisiyle 6zellikle Arap koken-
li Miisliiman gé¢menlerin entegrasyonu tizerine odaklanmustur.
10 Aralik 2005 tarihinde Sydney’deki Cronulla Plaji’'nda Avus-
tralyali cankurtaranlar ile Liibnan kékenli iki gé¢men arasinda
¢itkan kavganin biiyliyerek Avustralya’daki Arap-Miisliiman
kokenli gogmenlere kars: neredeyse irk¢1 bir ayaklanmaya dé-
niismiis olmasi, Islam dini ve ‘Batil’ toplumlara entegrasyon
tartismalarinin tirmanmasina neden olmustur.1é Tiim bu tartis-
malarin Tiirkiyeli gd¢menlere yansimasi oldukga ilgingtir. Oyle
ki, Arap kokenli gé¢menlerin wk¢ihigin hedefi haline geldigi
boyle bir dénemde Tiirk gégmenler tiim bu gelismelerden mini-
mum diizeyde etkilenmis, daha da 6nemlisi neredeyse Avus-
tralya’'nin drnek Miisliimanlari mertebesine ulasmiglardir.
Avustralya devletinin Tiirklere bdyle bir ayricalikli konum at-
fetmesi kuskusuz Tiirkiye'nin laiklik konusundaki uygulamala-
r1 ile ilgilidir. Hazine Bakani Peter Costello’'nun 23 Eyliil 2006
tarihinde Avustralya Hiristiyan Lobisi adl1 bir kurulugun ulusal
konferansinda yapmis oldugu konusma, bu gortisiin en somut
gostergesidir. Modern Tiirkiye’nin Miisliiman diinyasinda laik
devlet ile dinin birbirinden ayrilmasinin en seckin érnegi oldu-
gunu ileri stiren Costello, Mustafa Kemal Atattirk’iin liderligini

16 Aralik giinii Cronulla’da toplanan ‘beyaz’ Avustralyali genclerden olu-
san bes bin kisilik kalabalik, ellerinde Avustralya bayraklari, sirtlarinda
kanguru resimli tigortleriyle plajda toplanmig, “Yabancilar digari”,
“Liibnanlilar digart” geklinde sloganlar atmaya baglamiglardir. Olaylar-
da plajdabulunan etnik kdkenli kisiler saldirtya ugramiglardir. Bu olay-
larda irkciligin hedef aldigt sey her ne kadar ¢esitli etnik gruplarmis gi-
bi gérinse de bu irk¢ilik ayni zamanda Miisltiman kimlikli gé¢menleri
de hedef almis, irkgilarin ifadesiyle Ortadogululart kargisina almuigtir.
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ornek bir liderlik modeli” olarak nitelendirmistir. Bu ifadeler,
her ne kadar Avustralya’daki baz: Miisliiman kuruluglarinin
temsilcilerinden biiyiik tepki almus olsa da, Tiirk kékenli Miis-
ltiman gé¢menlerin ayricalikli konumuna dair séylemi bir kez
daha iiretmistir.

Ozetlemek gerekirse, bir kurum olarak cami (Sydney 6rne-
ginde yalnizca dini alanda hizmet vermekle kalmamaktadir),
go¢ veren ve goc alan tilkenin ve bu iilkelerin uyguladig: politi-
kalarin gé¢menlerin kendileriyle ulusasir1 diizlemde bulustugu
bir alan: simgelemektedir. Tiirkiye devletinin bu gé¢ ¢ercevesin-
de izlemekte oldugu strateji, kendi Islam ve laiklik anlayigini
yurtdisindaki vatandaslarina da aktarmak ve onlarin, alternatif
dini olusumlara yénelmelerindense devletin ¢izdigi yolu takip
etmelerini saglamaktir. Avustralya devletinin bu stirece eklem-
lenmesi ise pratikte ¢okkiiltiirliiliik politikasi ekseninde gercek-
lesmekte, daha genis tanimlamak gerekirse, Miisliiman kimlikli
gocmen topluluklara karsi izlemekte oldugu siyasetle ic ige geg-
mektedir. Tiim bu birbirinden bagimsiz 6geler cami 6rneginde
birbirleriyle baglantih hale gelmekte ve yalnizca dinsel olanla si-
nirh kalmayan ulusagir1 bir alan olusturmaktadir.

Sunacagim diger 6rnek, ilkinden farkl olarak belirli bir ku-
rum ya da mekéna bagl olmaksizin tiretilen ulusasir1 alana ilis-
kindir. Antropolog Arjun Appadurai’nin kiiresellesme olgusu-
nu olusturan bes farkli ulusétesi diizlemden (etnodiizlem, fi-
nansdiizlem, teknodiizlem, ideodiizlem ve medyadiizlemi) biri
olarak betimledigi ideodiizlem kavramimi kullanmak burada
faydal olacaktir. Bu kavram, mobilitenin sadece gé¢men birey-
lerin hareketliligiyle sinirli kalmadigini, hareket eden gé¢men-
ler kadar fikirlerin de bu hareketliligin 6nemli bir parcasim
olusturdugunu ifade etmektedir. Appadurai ideodiizlemi genis
anlamiyla devlet ideolojilerinin ya da karsit ideolojik diistince-
lerin, dolayisiyla siyasi diisiincelerin hareketliligini iceren bir
diizlem olarak tanimlamakta; 6zelde ise bu kavrami Aydinlan-
ma siirecinde ortaya ¢ikan 6zgiirliik, haklar, egemenlik, temsil,
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demokrasi fikirlerinin on dokuzuncu ytizyilda diinyaya yayih-
s1 ile iliskilendirmektedir (Appadurai 1996: 36). Ben de burada
Turk devletinin, go¢ politikasinda ideodiizlem tizerinden
Avustralyali Tiirklere nasil ulastigina dair birka¢ 6rnek sunmak
istiyorum.

Bu érneklere ge¢meden 6nce deginmek istedigim bir nokta
da giiniimiizde giderek gelisen uluslararas: iletisim ve ulasim
aglarinin cografi sinirlari adeta ortadan kaldirarak ulus-devletin
gelecegi ile ilgili belirsiz bir durum yaratmasina yénelik ileri sii-
riilen tartismalarla ilgilidir. Kuskusuz kiiresellesme béyle bir sii-
reci beraberinde getirmektedir; ancak bu siire¢ ulus-devletlerin
gii¢ alanini baz: alanlarda sinirli hale getirdigi gibi, diger baz
alanlarda hegemonyanin sinirlarini genigletmektedir. Burada
ideodtiizlem ile medyadtiizlemi arasindaki yakin iliski de devre-
ye girmektedir. Gazete, internet, televizyon gibi ¢esitli medya
aracglarinin bilgi ve imge liretme ve bunlar1 yayma islevi diisiin-
celerin hareketliligini ifade eden ideodiizlem ile yakindan ilgili-
dir. Iletisim teknolojilerindeki gelismeler kuskusuz bireylerin
kimlik iiretim siirecine yeni bir boyut getirmektedir. Internet si-
teleri bireylere herhangi bir mekana bagh olmaksizin diisiincele-
rini bagkalariyla paylasabilecekleri bir ortam sunmaktadir. Uy-
du televizyonlar gé¢menlere dogduklan {ilkelerde neler olup
bittigini, oturma odalarindan izleme imkani vermektedir. Tiim
bunlar ulusagin diizlemde gé¢men kimliklerinin olusumunda
son derece onemli bir rol oynamaktadir. Ancak, su da var ki,
uluslararas: iletisim alanindaki gelismeler, yalmizca bireysel
kimliklerin olusumuna yeni bir boyut kazandirmakla kalma-
maktadir. Aym gelismeler devletlere de kendi ulusal politikala-
rini, ideolojik yaklasimlarini ve ulusal soylemlerini ulusétesi
alanlarda tiretme imkan: vermekte, bir anlamda milliyetgiligin
sinirlarini genisletebilmektedir.

T.C. Sydney Baskonsoloslugu'nca olusturulan, konsoloslu-
gun Sydney’deki Tiirkiye kokenli go¢menlerle iletisim kurma-
sinda etkin bir rol oynayan e-posta ag1, Tiirk devletinin bu gog
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algilayisi icerisinde ideodiizlemi nasil {irettiginin bir 6rnegidir.
Bine yakin iiyesi bulunan bu e-posta ag1 araciligiyla konsolosluk
cok cesitli alanlarda bilgi akis1 saglamaktadir: Kiiltiirel, sanatsal
ve sportif etkinliklerin duyurulmasi, Tiirkiye’deki devlet ku-
rumlarina ve diplomatik kurumlarin uygulamalarina iliskin bil-
gi saglanmasi, devlet temsilcilerinin ulusal ve dini gilinlerde
Tiirk toplumuna hitaben yazdiklar1 mesajlar, yardim kampan-
yalarina iliskin duyurular, anketler, konferans ve seminer duyu-
rular1 vb. Bu ¢ok cesitli bilgi akisi yalnizca Sydney Tiirk toplu-
munu Tiirkiye ve Avustralya’da gerceklesen gelismelerden ha-
berdar kilmakla kalmamakta Tiirk gogmenleri, Tiirk devletinin
ulusal politikalar1 ve sdylemleri ile yeniden bir araya getirmek-
tedir. T.C. Cumhurbagkam Abdullah Giil'iin Avustralya’daki
Tiirk toplumuna seslendigi 29 Ekim 2007 tarihli Cumhuriyet
Bayramu mesaji’” ulusagiri s6ylemin ne sekilde tiretildiginin agik
bir ifadesidir:

Avustralya’da yagayan Tiirk Toplumunun Degerli Uyeleri,
Sevgili Vatandaglarum,
Ttirkiye 'nin ve Tiirk Halkimin Degerli Dostlar,

Bugiin, Cumhuriyetimizin kurulusunun 84'iincii yddoniimiinii
kutlamamn hakh gururunu ve mutlulugunu yasiyoruz. Bizzat ara-
mzda olamasam da sizlere bu vesileyle seslenebilme olanagin bul-
maktan memnuniyet duyuyorum. Tiirk milletinin tarihindeki en
onemli doniim noktalarindan birini teskil eden bu mutlu giinde his-
settiginiz cogku ve heyecan igtenlikle paylagtigim vurgqulamak isti-
yorum. Bu anlaml giinde, Cumhuriyetimizin kurucusu Biiyiik On-
der Mustafa Kemal Atatiirk’e, iilkesine ve milletine hizmet icin bii-
yiik fedakdrliklar gosteren, Tiirkiye Cumhuriyeti'nin yiicelmesine,
Ttirk insanmn onurlu ve cagdas bir yasam stirmesine katki saglamg
17 Ik sayfahk bir metinden olugan bu mesajin Tiirkge ve Ingilizce versiyonlari hem

Sydney Bagkonsoloslugu’nun e-posta aga vasitasiyla topluma iletilmis hem de
Avustralya’da basilan Tiirk gazetelerinde yayimlanmistar.
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tiim devlet ve siyaset adamlarumza sitkranlarum sunuyor, aramz-
dan ayrilanlari say @ ve rahmetle amyorum. Avustralya’da 40 yildan
bu yana kimligini koruyan Tiirk toplumu, bu siire icinde genislemis,
Avustralya halkimin giiclii, bagarii ve dinamik bir parcast haline gel-
migtir. Bu yil, Tiirklerin Avustralyaya gociintin 40'mct yildoniimii
nedeniyle diizenlenen etkinlik ve kutlamalar bunun en belirgin gos-
tergesidir. Tiirk ve Avustralya insammn birbirlerini tammalarinda
ve paylagtiklart ortak degerleri uluslararas: diizeyde daha etkili kilma
cabalarinda Avustralyah Tiirklere biiyiik gorev ve sorumluluk diig-
mektedir. Avustralya Tiirk toplumunun bu gorevi biling ve sorum-
luluk icinde yerine getireceginden eminim. Tiirkiye disinda yasayan
Tiirk vatandaglart ile Tiirk asilli yabanct dilke vatandaglarimn sayist
5 milyona yaklagmaktadw. Avustralyal Tiirkler yurtdismdaki bu
varligumz icinde saygn ve onemli bir yere sahiptir. Anayurtlarina
yiirekten bagh Tiirk toplumunun her tiyesini Tiirkiye'nin goniillii
temsilcileri olarak goriiyoruz. [...]

Ulusal bir giiniin kutlanmas! amaciyla yazilmig ve burada sa-
dece bir kismu alintilanan bu mektup seslendigi kitleyle —Tiirkiye
disinda yasayan Tiirk vatandaslan ile Tiirk asilli yabanci iilke va-
tandaslari- ‘anavatan’ arasinda sdylemsel bir bag kurmaktadir.
Tiirkiye'nin sadece ‘vatan’ olarak degil, bundan da fazlasini ifade
eden ‘anavatan’ olarak konumlandirilmasi da bu séylemin bir par-
casidir. Sozciiklerin hangi cinsiyetle iligkilendirildigi o s6zciiklere
yiiklenen anlamlar hakkinda bilgi vermektedir. Ilgingtir ki Tiirkge-
de ‘baba’ sbzciigii ‘devlet’i betimlemek i¢in kullanihrken, ‘ana’
s6zctigti de ‘vatan’i betimlemek i¢in kullanulmaktadr. Erillestirilen
devlet sdzctigii, otorite sahibi ve gerektiginde siddete bagvurabile-
cek bir varlik olarak kurgulamirken, vatan sézciigii hem simirlar1
icinde hem de sinirlar1 disinda yasayan ¢ocuklarini besleyen, sef-
katli bir anne olarak kurgulanmaktadir. Sikhikla kullanilan ‘yavru
vatan Kibris” ifadesi de anne-gocuk iligkisi iizerinden kurulan bu
kurgunun diger bir érmegidir. Herkesin biyolojik anlamda tek bir
annesi olabilecegi gibi, yalmizca tek bir anavatani olmasi miimkiin-
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diir.’Anavatan Tiirkiye” kurgusu iki ulusal alan (Tiirkiye ve Avus-
tralya) arasinda hangisinin daha ‘ana’ olduguna dair bir hiyerarsi
yaratmakta ve ‘anavatan’ olarak tahayyiil edilen Tiirkiye'yi daha
iistlin bir konuma tasimaktadir. Mektubun da ifade ettigi gibi,
Tiirkiye sadece orada dogup baska bir tilkeye go¢ etmis Tiirk va-
tandaglarinin anavatam degildir; bu go¢menlerin yerlestikleri 1il-
kelerde dogan ¢ocuklarimin, hatta onlarin ¢ocuklarinin da anavata-
nudir. Oyleyse, anavatan kisinin nerede dogduguna bagh olarak
degil, soya dayal olarak iiretilmekte ve bu bakimdan gé¢menin
vatan ile olan bag1 organik bir bag olma 6zelligini kazanmaktadur.
Bu organik bag bazi beklentileri de beraberinde getirmektedir.
Tiirkiye disinda yasayan Tiirk vatandaslari ile Tiirk asilh yabana
iilke vatandaslar1 anavatan nezdinde * Tiirkiye ‘nin goniillii temsilcile-
ridir’. Bu temsil etme durumu sadece sembolik bir anlam tasima-
makta, cesitli beklentileri de beraberinde getirmektedir. Sydney
Baskonsoloslugunun dagitimini yaptig1 e-postalardan biri bunu
omeklemektedir. 8 Nisan 2008 tarihli bu e-postada kullanilan ifa-
de soyledir:

“1915 olaylarina iliskin asisiz Ermeni iddialar: hakkinda MSNBC
web sitesinde bir anket diizenlenmekte olup, anketin linki asaida su-
nulmugtur. Soz konusu linkten amlan ankete girig yapddiktan sonra
‘NO’ seceneginin tercih edilmesi gerekmektedir. Say giyla duyurulur.”

Burada ilging olan konsoloslugun bu ‘génillii temsilciler’i ulu-
sal bir davada bilgilendirmekle kalmay1p, kendi ideolojik goriisti
dogrultusunda onlara anketin hangi secenegini secmeleri gerekiti-
gini de yine bizzat kendisinin s6ylemesidir. Diger bir deyisle, bi-
reylerin ‘goniillii’ olarak hangi eylemleri gerceklestirecegine de
yine devlet karar vermektedir. Bu noktada, Tiirk devletinin yurt-
disindaki vatandaslarinin ytiriitecegi lobi faaliyetlerinin stratejik
onemine son dénemlerde daha bir agirhik verdigi, hatta bu dog-
rultuda bagka iilkelerle isbirligi iliskileri kurmaya basladig: da gé-
riilmektedir. 9 Mart 2007 tarihinde Azerbaycan'in bagkenti Ba-
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kii'de gerceklesen 1. Azerbaycan ve Tiirk Diyasporas: Tegkilatlar
Forumu bunun agik bir 6rnegidir. Azerbaycan Bagkani ilham Ali-
yev’in, Tiirkiye Cumhuriyeti'ni temsilen Basbakan Recep Tayyip
Erdogan'in ve Kuzey Kibris Tirk Cumhuriyeti Cumhurbagkani
Mehmet Ali Talat'in katildig1 bu forumda 48 farkl tilkeden 513 di-
yaspora temsilcisi bir araya gelmistir.’® Yurtdisindaki Tiirk ve
Azeri derneklerinin Ermeni diyasporasinin faaliyetlerine karsi or-
tak miicadele kararinin alindig1 bu forumda Azerbaycan ve Tiir-
kiye Cumhuriyetleri arasinda diyaspora kuruculugu alaninda is-
birliginin derinlestirilmesi, Tiirk¢e konusan halklarin tarihi, giin-
luk yasami, sosyoekonomik gelismislik diizeyi ve kiiltirtiyle ilgi-
li bilgilerin diinya kamuoyuna duyurulmas: ve diyaspora teski-
latlarinin verimsizliginin yiikseltilmesi gibi hedefler belirlenmis-
tir. Tiim diyaspora 6rgiitlerini isbirligine davet eden Bagbakan Er-
dogan, gerceklerin diinya kamuoyuna duyurulmas: i¢in igbirligi-
nin sart oldugunu vurgulamstir. Bu ve benzeri girisimlerle olus-
turulmaya ¢alisilan diyasporik isbirligi, akla Appadurai'nin ‘yeni
tiir vatanseverlik’ler kavramini getirmektedir. Bu isbirligi, Appa-
durai'nin ifadesiyle, ‘farkli diyasporik alanlar arasinda mekéandan
bagimsiz kurulan iletisim ve verilen siyasi taahhiitleri’ icermekte-
dir (Appadurai 1996: 220). Burada bir kez daha vurgulanmasi ge-
reken nokta, bu iletigim ve taahhiitlerin yalnizca farkh diyasporik
topluluklar arasinda ulusasir: bir bag kurmakla kalmamasi, ayni
zamanda diyaspora ile ‘vatan’ olarak goriilen iilke arasindaki ba-
&1 da pekistirmesidir.

Sonug¢

Ulusasgiri alanlarin olusumu yazininin, ulusasiri kimliklerin olu-
sumunu salt ulus-devlet temelli paradigmalarla a¢iklanamaya-
cagim vurgulamas: bakimindan go¢ calismalarina yaptig: katk:

18 Bu temsilcilerin 173’ti Azeri, 140”1 Tiirk, 14’1 Ahiskali, 23’1 Irakli ve 5%
Kuzey Kibrislt diyaspora drgiitlerindendir.
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6nemlidir. Ancak bu kimliklerin olusumunu yalnizca birey
odakli yaklasimlarla agiklamaya ¢alismak da —en azindan baz
diyasporik baglamlarda— yetersiz kalabilir. Burada s6éylemeye
calistigim, bireylerin alg1 ve deneyimlerinin ve bunlarin incelen-
mesinin 6nemsiz oldugu degil, bu alg1 ve deneyimlerin olusu-
munda birey-devlet arasindaki iliskinin ve bu iliskinin nasil iire-
tildiginin de g6z ontine alinmas: gerektigidir. Tiirk diyasporasi-
nin deneyimleri bu noktada bir istisna yaratmamaktadir. Tiirk
goé¢menlerin ne tiir kimlikler iirettigi sorusu hem Tiirk devleti-
nin bu diyasporik alandaki go¢menlerle kurdugu iliski hem de
Avustralya devletinin ¢okkiiltiirliiliik politikasinin sagladig: ze-
min ile derinden iliskilidir. Kuskusuz uluslararas: aktérlerin ko-
numu kadar, gége iliskin siirecler de ulusasir1 alanlarin olusu-
munda etkilidir. Ornegin, gogiin tarihsel arkaplani, hangi ne-
denlerle gerceklestigi, nasil bir seyir izledigi, diyasporanin bii-
yiikliigii ve gogmen topluluklarinin gég alan tilkede yerlesik bir
konumda olup olmamasi gibi degiskenler de gé¢men bireylerin
ulusasir1 alanda go¢ veren ve gég alan tilke ile olan iligkilerini
belirlemektedir.

Bu béliimde kullanilan ampirik 6rnekler agirhikl olarak Tiirk
devletinin burada ele alinan diyasporik alanla kurumsal ve ku-
rumsal olmayan yollarla ile nasil bir bag kurduguyla ilgili olsa
da esas vurgulamak istenen nokta, ulusasir1 kimlik olusumunun
yalnizca tek bir aktor lizerinden irdelenemeyecek kadar karma-
sik bir siire¢ olmasidir. Bu agidan bakildiginda, uluslararasi gég,
gocmenin bir yeri geride birakip bagka bir yere gitmesini ifade
etmemektedir. Gog, iki ulusal alanin farkh bir diizlemde ve ¢ok
cesitli formlarda birbiriyle kesismesidir. Ama daha da énemlisi,
go¢, go¢ edeni ve hatta onun ¢ocuklarim da bu farkh ulusal alan-
larla bulusturan ve ¢ok farkl iliski aglarini meydana getiren ¢ok
yonli bir siiregtir. G6¢ veren ve gog alan iilkelerin ulus-devlet
kurma ve vatandas yaratma dinamikleri diyaspora kimliklerinin
olusumunun temel dinamigi olarak ulus devlet kurma siirecine
paralellik arz etmistir.
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GOC ETMENIYLE ETNIK ve DINi KIMLIKLERDE
YASANAN ETKILESIMLER: TURKIYE'DEN
ISRAIL’E YAHUDILERIN GOCU

Sule TOKTAS?

Tiirkiye Cumhuriyeti 1923 yilinda Osmanli Imparatorlugu’nun
kiilleri arasinda kuruldugunda Imparatorluktan sadece ana top-
rak kabul edilen Anadolu’yu degil, niifusu ve toplum yapisini da
devralmistir. Bu niifus igerisinde sadece Miisliiman niifus degil,
gayrimiislim niifus da yer almaktadir. Osmanli’dan devralinan
bu cokkiiltiirlii ve ¢oketnisiteli toplumsal yap: uluslasma stireci
neticesinde zamanla degismis ve niifus giderek Miisliimanlagmis-
tir. Zaten diizenli araliklarla yapilmis olan ve dini sorular: igerdi-
gi icin detayh bilgi veren niifus sayimi sonuglarina bakildiginda
gayrimiislim niifusun azaldigini ve 1950’lere gelindiginde Tiirki-
ye’'nin daha homojen bir yapiya biiriindiigiinii gérmekteyiz. Ge-
rek Milli Miicadele sirasinda savas kogsullar: sebebiyle gerekse de
sonrasinda uygulanan Miibadele, Tiirklestirme politikalan veya
ekonomik sebepler nedeniyle Yahudiler, Ermeniler ve Rumlar iil-
keden biiyiik kitleler halinde ayrilmiglardir. Yahudi cemaatinin
iilkeden kitleler halinde gog etmesi ise yogunlukla 1948'de Isra-
il'in kurulmasinn ardi sira gerceklesmistir.

Uluslararasi go¢ yazininda Tiirkiye, yurtdisina ve 6zellikle
Avrupaiilkelerine yénelen isgiicii gogii ve miilteci-siginmaci ha-
reketleri acisindan geleneksel olarak go¢ veren iilke olarak de-

1 Dog. Dr. Sule Toktas, Kadir Has Universitesi, Uluslararast iligkiler Bolimii.
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gerlendirilmektedir.2 Bu ¢alismalarda Tiirkiye'nin gé¢ veren iil-
ke olma 6zelligi sikhikla vurgulanmakla birlikte Avrupa’da yasa-
yan Tiirkiye kokenli gé¢men topluluklar en yogun ¢alisilan aras-
tirma konularindan biri olmustur (igduygu 2000). Tiirkiye’den
fsrail’e Yahudilerin go¢li, Avrupa’ya is¢i goé¢iinden sonra Tiirki-
ye'nin yasadig) ikinci biiyiik istekli gé¢ dalgasidir (Geray 1970).3
Bu belirgin kitlesel 6zelligine ragmen Tiirk vatandas: olan ve
Tiirkiye’de yagamakta olan Yahudilerin Israil’e go¢ii ne Tiirki-
ye'nin resmi kurumlarindan ve gég arastirmalar1 yapan sosyal
bilimcilerden son yillara kadar yeterli ilgi gérmemistir. Go¢lin
niceliksel 6zelliklerini tespit etmeye yonelik veriler bile ancak Is-
rail resmi kurumlarindan elde edilebilmektedir. Israil’in géc ile
kurulmus bir tilke olmasinin dogal bir sonucu olarak tilkeye yo-
nelen go¢ ve gogmenlere iliskin giivenilir veri toplama ve deger-
lendirme calismalar: israil resmi kurumlarinca diizenli olarak
yapilmaktadir.# Aragtirmacilar Tiirkiye’den Israil’e Yahudilerin
gogii ile 6zellikle son yillarda ilgilenmeye baslamigtir. Nitekim
konu ile ilgili iki 6nciil calisma Walter Weiker (1988) ve Rifat N.
Bali (2003) tarafindan gerceklestirilmistir.

Bu béliimde, Tiirkiye’den Israil’e Yahudilerin gocii tarihsel
gelisim siireci ve arz ettigi yogunluga goére dénemler halinde
irdelenecek ve konunun genel bir ¢ercevesi ana hatlariyla cizil-

2 Tiirkiye'nin geleneksel olarak gégmen gonderen iilke kapsaminda ele
alinmasi, son yillarda 6zellikle Ortadogu tilkelerinden, tlkeye yonelen
duizensiz/kagak /transit go¢ ve siginma hareketleri nedeniyle tartigilir
hale gelmistir (Icduygu 2000; Kirigci 2002).

3 Tiirkiye’den en biiytik azinlik gécii Rumlarin géqidiir fakat bu gég¢ Yu-
nanistan ve Ttirkiye arasindaki niifus miibadelesi anlagmasinin bir par-
cast oldugu icin kendi dinamikleri icerisinde serbestce gerceklesen gog
kapsaminda degerlendirilmemektedir. Tiirkiye’den Yahudilerin gé¢tiise
kendiliginden gelistigi ve herhangi bir niifus anlagmasina tabi olmadig:
icin goniillii go¢ kapsaminda ele alinmaktadir.

4 Gogmenlere dair tarihsel ve giincel bilgiler {srail Merkez Istatistik Biiro-
su tarafindan http: / /www.cbs.gov.il web adresinde diizenli olarak ya-
yinlanmaktadir.
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meye ¢alisilacaktir. Yazinin amacini gé¢ etmeninde etnik ve di-
ni kimliklerde yasanan degisimleri, ayrismalari, kirilmalar: ve
stireklilikleri anlama ¢abasi olusturmaktadir. Bu ¢aba etrafinda
sekillenen konu dagilim: ve taritimu Tiirkiye’den Israil’e goc¢
etmis Yahudilerin kimliklerinde meydana gelen degisim etra-
finda yogunlagmaktadir. Makale konuyu ii¢ alt basghk halinde
ele almaktadur. Birinci béliimde, Tiirkiye’den Israil’e gercekle-
sen Yahudi gégiiniin tarihsel arkaplani verilmektedir. Bu bé-
liimde Israil’in 1948’de kurulusundan 6nceki g0o¢ siirecine de-
ginilerek hem Osmanli hem de Tiirkiye Cumhuriyeti dsnemle-
rinde Filistin’e yonelen go¢ tartisilmaktadir. Bu gogler sirasin-
da ve akabinde Yahudi cemaatindeki degisim ve kimlik algila-
malarina da birinci béliimde deginilmektedir. Ikinci béliimde
ise Israil'in kurulusundan sonraki dénemde geligen Tiirk Ya-
hudilerinin gocii ele ahnmaktadir.> Kurulugun hemen ardin-
dan geligen kitleler halindeki gociin sonraki yillarda geligen
goclerden farkli 6zellikler sergilemesi sebebi ile bu kisimda
1948-1951 Biiyiik Dalga gocti ile 1951'den giiniimiize kadar ge-
lisen gogler ayr1 ayri irdelenmektedir. Tiirkiye’den Israil’e go-
¢iin farkh akimlar halinde ve farkh itici ve gekici etkenlerin
baskisi altinda seyretmesinin temel sebeplerinden birisi Tiirki-
ye Yahudi cemaatinde yllar itibariyle gézlemlenen degisimler
ve kimlik yapilanmalarindaki dénitisiimlerdir. Nitekim gog sii-
recinin etnik ve dini kimliklerde yarattig1 etkiler farkli gog
akimlarinda farkh sekilde sergilenmektedir. Bu sebepten dola-
y1ikinci b6liim, esas itibariyle go¢ dalgalar1 ve dolayisiyla kim-
lik farklilagsmalar: iizerinde duracaktir. Son olarak ii¢iincii bo-
liimde ise Tiirkiye’den Israil’e go¢ etmis ve halen Israil’de ya-
samakta olan toplulugun giiniimiiz 6zelliklerine deginilmekte-
dir. Sonug niteligi de tasiyan bu béliim Tiirkiye’den go¢ eden
5 Bu caligmada ‘Turk’ tanimi sadece Turk vatandaglarini kapsamaktadir

ve herhangi etnik, dinsel, dilsel veya irksal bir anlami veya géndermeyi

barindimamaktadir. Sadece ifade kolaylig1 acisindan “Tiirk’ tanimi ter-
cih edilmistir.
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Yahudilerin etnik ve dini kimliklerinin konumlanmasi iizerine
genel bir degerlendirme de yapmaktadir. Calisma sadece birin-
ci nesil gogmenleri kapsadig1 i¢in bu kisimdaki degerlendirme
ancak Tiirkiye’den [srail’e go¢ eden Tiirkiye kékenlileri, yani
birinci nesli kapsamakta, Israil’de dogan sonraki kusaklar
kapsam dis1 birakmaktadir.

Tiirkiye’den Filistin/israil’e Yahudilerin Gégii:
Tarihsel Arkaplan

Osmanlr Yahudilerinin Filistin'e Gocii

Yahudilerin Tiirkiye’den Israil’e gocli, daha 6ncesindeki Filis-
tin’e gerceklesen goécler g6z 6niine alindiginda yeni bir olguyu
tegkil etmez. Nitekim Osmanli Imparatorlugu’'nun bir vilayeti
olan Filistin sadece Osmanli Yahudileri icin degil, tiim diinya
Yahudileri i¢in bir cekim merkezi olagelmistir. Bununla birlikte
Filistin, Osmanli Yahudilerinin gé¢ etmek i¢in yoneldigi tek va-
r1s noktas: da degildir. Sefarad Yahudileri olarak bilinen kuzey
Akdeniz Yahudilerinin 15. yiizyilin sonlarinda ispanya ve Porte-
kiz’den kovulmalarinin ardindan Osmanli Imparatorlugu bu
miiltecilerin bir kismim kabul etmistir. Fakat Yahudi gé¢menle-
rin hepsi Imparatorlukta kalmamus ve bazilar: daha sonra Avru-
pa ve Giiney Amerika tilkelerine gitmistir. Takip eden yiizyillar-
da, 6zellikle 19. yiizyil sonu ve 20. yiizyil baglarinda, Yahudile-
rin Avrupa’dan Osmanli’ya gocleri devam etmekle birlikte Os-
manl topraklarindaki yerlesik Yahudilerin bir kismu da Kongo,
Giiney Afrika, ABD, Fransa, [talya, Ispanya, Fas, Belgika, Kiiba,
Meksika veya Arjantin gibi iilkelere gitmislerdir (Benbasse ve
Rodrigue 2001: 380).

Osmanl Yahudilerinin biiyiik ¢ogunlugunun Sefarad koé-
kenli olmas sebebi ile Ispanyolcaya yakin bir dil olan Ladino-
yu konusmalar1 Latin Amerika iilkelerini yerlesmek icin en
fazla tercih edilen iilkeler haline getirmistir. Genel olarak bu
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go¢lerin temel sebebi ekonomiktir ve daha iyi hayat kogullar:
arayisi tetikleyici etken olmustur (Weiker 1988: 19). Osman-
Ii'ya kabul edilislerinden itibaren askerlikten muaf tutulmus
olan Yahudilerin 1909 yilinda diger gayrimiislim cemaatlerle
birlikte zorunlu askerlige dahil edilmesi ve 1912-1913 Balkan
Savaglari’nin yarattig1 ortam disariya yonelen gégii artiran se-
bepler arasindadir (Giilsoy 2000; Nahum 2000: 81, 239). Os-
manl Devleti biinyesindeki Yahudilerin bir kism1 yurtdisina
gog etse de genel itibariyle Osmanl topraklar: Yahudiler i¢in
¢ekim giicii yaratmis ve Avrupa’dan kovulan, ayirimcihga ve
baskiya ugrayan Yahudilerin siginabilecegi bir yer olma 6zel-
ligini hep korumustur. Diger bir ifadeyle, Osmanh topraklari-
na y6nelen Yahudiler Imparatorluktan disariya giden Osman-
i Yahudilerinden her zaman sayica fazla olmustur.

Osmanl Yahudilerinin Filistin’e gécii ise diger iilkelere (6r-
negin Amerika ve Avrupa iilkeleri gibi) yonelen géglerden nite-
liksel olarak farklilik arz etmektedir. Filistin, 1917’deki Balfour
Deklarasyonu'na kadar Osmanl: idaresi altinda kalan bir bélge
oldugu i¢in Osmanh Yahudilerinin buraya gécii bir i¢ go¢ drne-
&i sayilabilir. Ayrica Filistin’e gerceklesen goécte salt ekonomik
sebepler degil, dini ve politik etmenler de rol oynamustir. Kutsal
sayllan topraklarda defnedilme arzusu ve Mesih inanig1 kimi
dindar ve 6zellikle yash Yahudileri buraya yoéneltmistir. Siyo-
nizm de etkili olmustur. Nitekim gé¢gmenler arasinda Filistin’de
kurulacak olan bir Yahudi devletine katkida bulunmak amacin-
da olanlar da vardiwr.6 Filistin’e go¢, yurtdisina y6nelen diger
gogler gibi serbest kosullarda gerceklesen bir go¢ degildir. Yiik-

6 Siyonizm 19. ytizyilda etnik ve dini baski altindaki Orta ve Dogu Avru-
pa’da yagsayan Askenaz Yahudileri arasinda ortaya cikmis ve yayginlik
kazanmugtir. Siyonizmin Osmanlt Yahudileri arasinda taraftar bulmast
ise Balkan Savaglar1 sonrasindaki déneme tekabiil etmektedir. Siyoniz-
min Osmanli Yahudileri arasinda hem ge¢ zuhur etmesi hem de etkisi-
nin ¢ok sinirli kalmasinin sebebi olarak Osmanli Millet sisteminin Yahu-
dilere tarudigt dini 6zgiirliik ve tolerans ortamt gosterilmektedir (Ben-
basse ve Rodrigue 2001: 299).
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selen politik Siyonizmin Filistin’de bir devlet kurmay: amag
edinmesi Osmanli Imparatorlugu’nu tedirgin etmis ve gerek Os-
manl Yahudilerinin gerekse diger iilkelerden gelmek isteyen
Yahudilerin Filistin’e yerlesmeleri zaman zaman sinirlandirma
veya tamamen yasaklama yoluyla kontrol altina alinmaya ¢ali-
silmustir (Oke 1982). Biitiin kontrol ¢abalarina ragmen Filistin’e
go¢ engellenememis ve Osmanl Imparatorlugu’'nun yikilmas:
ve modern Tiirkiye'nin kurulmasinin ardindan bile gogler de-
vam etmistir.

Bu noktada Yahudi géciiniin, Tiirkiye ve Osmanli Impara-
torlugu arasinda go¢ veren ve gog alan iilke baglaminda derin
bir farkhligin altini ¢izdigi iddia edilebilir. Osmanli Imparator-
lugu Avrupa’da dini ve etnik zulme ugrayan Yahudiler i¢in si-
gimilabilecek bir yer olmustur. Hatta giiniimiizde Tirkiye'de
yasayan ve Tiirk vatandasi olan Yahudilerin bile tarihsel koke-
ni genel itibariyle bu niifus hareketleridir. Buna kargilik Tiirki-
ye ise, asagida tartisilacag gibi, barindirdig1 Yahudi niifusu
acgisindan goég veren bir lilke konumundadir. Tiirkiye'nin izle-
digi go¢ siyaseti dogrultusunda yurtdisindan iilkeye Yahudile-
rin gocii kabul gérmemis ve hatta [kinci Diinya Savagi ve Av-
rupa’daki Yahudi soykirimi gibi en kritik zamanlarda bile ¢ok
sinirh kalmustir. Tiirkiye’de ulus-devlet olusumunun énemli
bir bacagini olusturan gog siyaseti ve niifus hareketleri netice-
sinde Tiirkiye Yahudi niifusu yillar itibariyle azalmigtir. 1927
niifus sayimlarina gére 81.400 olan Yahudi niifusu 2003’e ge-
lindiginde 20.000-25.000"e diismiistiir (Diindar 2000: 154; Kari-
mova ve Deverell 2001). Tiirkiye'nin Yahudi gécii verme 6zel-
ligi hala devam etmekte ve Tiirkiye Yahudi cemaati sayisal ola-
rak giderek kii¢iilmektedir.

Tiirkiye’den Filistin'e Tiirk Yahudilerinin Gocii (1923-1948)

Tiirkiye Cumhuriyeti'nin 1923'te kurulmasi ile Israil’in 14 Ma-
y1s 1948’deki ilanina kadar olan siirede, Tiirkiye’den Filistin'e
Yahudi gé¢ii ulusal ve uluslararasi dinamikleri ile ele alinma-
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lidir. Ulusal boyutta beliren en 6nemli dinamik, ulus-devletin
kurulma siirecidir. Tiirkiye’de ulus-devletin kurulumu, Os-
manl millet sistemi igerisinde yer almig olan gayrimiislim ce-
maatlerin azinhk gruplarina dénlismesini beraberinde getir-
mistir. Tlrkiye azinlik rejiminin temel belgesi sayilan 1923 Lo-
zan Antlasmas: ile birlikte {i¢ biiyiik gayrimiislim cemaat
(Rumlar, Ermeniler ve Yahudiler) resmi olarak taninmis azin-
lik gruplar: kabul edilmiglerdir. Ulus-devlet insa siirecinin ge-
nig bir yelpazede seyreden reform programi ulusal diizlemde
Tiirklestirme ve homojenlestirme siyasetini de (6rnegin egiti-
min birlestirilmesi, Tiirk¢enin kamusal alanda kullaniminin
yaygnlastirilmasi, Yunanistan ile niifus miibadelesi, yerli bur-
juvazinin olusturulmaya ¢alisilmas: vb.) kapsamistir. Bu siire¢
azinhk gruplarim dogrudan etkilemis, hatta hedeflemistir. Bu
noktadan hareketle, 1923-1948 arasinda Tiirkiye’den Filistin’e
gociin ulus-devlet insa siireci ile dogrudan alakali oldugu ve
Tiirklestirme siyasetinden rahatsiz olan Yahudileri gé¢ etme-
ye yonelttigi iddia edilebilir.

Uluslararasi boyutta ise en belirleyici dinamik 1920lerde Av-
rupa’da antisemitizmin yeniden yiikselisi ve 1933’te Alman-
ya’da Nazilerin iktidara gelisidir. Tiim diinya ve Avrupa Yahu-
dilerini derinden etkileyen bu gelismeler, ikinci Diinya Savast
6ncesi ve sirasinda Nazi iggali veya etkisi altinda bulunan iilke-
lerden biiyiik bir Yahudi miilteci-siginmaci akinina sebep ol-
mustur. Siginamayanlar ise sistematik bir soykirimla kars: kars:-
ya kalms ve yaklasik olarak alti milyon Yahudi 6ldiiriilmiistiir.
Uluslararas: ortam Tiirkiye'yi de dogrudan etkilemistir. Ikinci
Diinya Savas: siireci Yahudilerin gogii agisindan Tiirkiye'yi te-
melde iki sekilde etkilemistir. Birincisi, Avrupa’dan kagmaya ¢a-
lisan ve giivenlik arayisinda olan Yahudi siginmacilarin bir kis-
mu dogal olarak Avrupa ile sinirlar olan ve tarafsizlik siyaseti
gliden Tiirkiye'ye yonelmistir. Buna karsilik Tiirkiye 1933-1945
arasi dénemde ancak 800 Alman Yahudi miiltecisini kabul et-
mistir (Yetkin 1996: 250). Tiirkiye savas kosullarinda bile gec-
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misten gelen go¢ siyasetini degistirmemis ve Kafkasya ve Bal-
kanlardaki Miisliimanlarin tilkeye gelisine 6ncelik vermistir (Ki-
rig¢i 2000: 3). Bu sebepten dolayisavas déneminde siginmaci ka-
bulii sinirh kalmigtir.” izin verilen siginmacilarin bir kismu aile
birlesmeleri nedeniyle kabul edilmistir fakat daha biiyiik bir kis-
munu ise [stanbul Universitesi‘nin degisim programinda yer alan
ve f{iniversitenin reformuna katkida bulunan akademisyenler
olusturmustur (Franz 1994: 329).

Ikincisi, savag kogullar Tiirkiye'yi Filistin yolu iizerinde sik-
likla kullanilan transit iilke haline getirmistir. Fakat Tiirkiye, Ya-
hudilerin Tiirkiyeye yerlesmesinden ¢ekinmis ve bu gé¢menle-
re siginmaci statiisii vermemistir (Kiris¢i 2000: 10).8 Tiirkiye'nin
transit goc karsisinda tavrini belirleyen iki kanun bulunmakta-
dir. 1938 yihinda ¢ikartilan Pasaport Kanunu, Tiirkiye'yi gegis til-
kesi olarak kullanmak isteyen gé¢menlerin gidecekleri tilkeden
vize almalar1 ve yolculuk i¢in gerekli para ve bileti bulundurma-
lar1 kogulunu belirtmektedir. Yine aym yil ¢ikartilan Yabancila-
rin Yerlesimi ve Seyahati Uzerine Kanun’da ise Tiirk vatandas:
olmayanlarin lilkeden ¢ikartilmasinin Bakanlar Kurulu karar ile
miimkiin oldugu ve I¢ Isleri Bakanlig1'nin yabancilarin ¢ikartil-
masindan sorumlu oldugu ifade edilmistir (Bali 2000: 333).

7 Tiirkiye'nin Fransa eliliginde gorev yapan diplomatlar, yaklagik 3.000 es-
ki Tiirk vatandagt Yahudiyi gerek sahte belgelerle gerekse diplomatik yol-
larla toplama kamplarina génderilmekten kurtarmigtir (Shaw 1992: 8).

8 Aslinda Tiirkiye’nin Yahudiler icin giivenli transit bolge olma o6zelligi
1920’lere kadar gitmektedir. Omegin Sovyet Devrimi'nden sonra Filis-
tin’e gitmek isteyen bir grup Rus Yahudi Istanbul’u gecis alant olarak
kullanmigtir (Benbasse ve Rodrigue 2001: 291). 1948 {srail’in kurulugu-
nun hemen arkasindan da Ortadogu’dan fsrail’e Yahudi gocmen akint
olmug, Arap tilkeleri ya gocii engellemeye calismis ya da kendi Yahudi
azimliklarint tilkeden ihrag etmigtir. Tiirkiye bu géamenler icin gayri res-
mi de olsa glivenli gecis bolgesi islevi gormiigtir (Frayman vd. 2000: 12).
En yakin 6rnek olarak, Tiirkiye Iran’da 1979 yilindaki rejim degisikligi-
nin ardindan Humeyni yonetiminden kagan Yahudilerin israil’e gider-
ken gecici olarak tilkede kalmalarina izin vermigtir (Kirigci 2000: 10-11).
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Ikinci Diinya Savasg: sirasinda Tiirkiye'nin Yahudi siginmacilar
kargisinda ikili bir siyaseti olmustur. Tiirkiye bir yandan gé¢men-
lerden talep ettigi vize ve yolculuk bileti ile Filistin’e kagak gociin
engellenmesi konusunda Ingiltere ile igbirligi yapmugtir. Diger
yandan ise gerekli belgelerin kontrolii sirasinda tavizler vermis,
Tiirk Yahudilerin dindaslarina yardim etmesine miisaade etmis ve
Filistin’e gocii 6rgiitleyen uluslararasi Yahudi kuruluslarinin [s-
tanbul’da faaliyet gostermesine izin vermistir (Ofer 1990: 162-63;
Shaw 1992: 6, 17).2 Sonug itibariyle 1934-1944 yillar arasinda yak-
lagik 37.000 Avrupa Yahudisi Tiirkiye'yi gegis tilkesi olarak kulla-
narak Filistin’e ulasabilmistir (Benbasse ve Rodrigue 2001: 292).

Yiikselen antisemitizm, Nazizm ve Ikinci Diinya Savag ko-
sullan Tiirk Yahudilerini de etkilemistir. Nazizm Tiirkiye’de de
asir1 milliyetgiler arasinda taraftar bulmus ve antisemitizmin
30'lu ve 40'l y1llarda yiikselmesine neden olmustur. Bu sebeple,
icerideki homojenlesme ve uluslagma ¢abalarina ek olarak diga-
rida niikseden Nazi riizgarlar, Tiirk Yahudilerinin 1923-1948
aras1 donemde Filistin’e gociinde etkili olmustur.

1923-1948 yillar1 arasinda yaklagik olarak 7.308 Tiirk Yahudi-
si Tiirkiye’den Filistin’e go¢ etmistir (Weiker 1988: 19). 1920’ler-
de gog¢ sayisal olarak diisiik bir seyir izlemistir. Yerli basindaki
azinhk karsiti séylem gogiin tetikleyici etmenlerindendir (Bali
2000; Levi 1998). Bununla birlikte Yahudilerin devlet dairelerin-

9 Tiirkiye'nin bu ikili siyaseti 1942 yilinda Struma Olay olarak bilinen facia-
ya da yol agmistir. Struma, Romanya’dan kovulan Yahudileri Filistin’e go-
tiirmek amaciyla kiralanmig gemilerden bir tanesidir. Geminin arizalan-
mast Istanbul’da durmay ve teknik bakum almay1 gerekli kilmigtir. Gemi-
deki kacak gdamenlerin Filistin vizesi veya gé¢men belgeleri bulunma-
maktadir. ingiltere Struma gécmenlerine vize vermeyi reddetmigtir. Aka-
binde, Tiirk yetkililer geminin demir almasiru ve istanbul’u terk etmesini
istemiglerdir. Stnima kotii durumda olmasina ragmen Istanbul’'dan ayril-
mius ve kisa stire sonra Karadeniz aciklarinda kokeni belirsiz bir misil tara-
findan vurulmustur. Gemi batmistir ve i¢inde bulunan 768 gé¢men bogul-
mustur. Sadece bir Yahudi kurtulmusgtur (Gékay 1993).
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deki gorevlerine son verilmesi de etmen olmustur (Nahum 2000:
239). Gogte fark edilir artis 1934 Trakya Olaylar ertesinde yasan-
mustir. Trakya bolgesinde Edirne, Kirklareli, Canakkale gibi Ya-
hudilerin niifus bakimindan tarihsel olarak yogunlastig: illerde-
ki Yahudi mahalleleri ve diikkdnlar: antisemitist propagandanin
etkisi ile sivil siddete maruz kalms ve akabinde 1934 ve 1935 yil-
larinda tahmini rakamlarla 1.966 kisi Filistin’e go¢ etmistir (Bali
1999: 43). Istanbul’da Yahudi Ajansi ve Anoar gibi 6rgiitler Trak-
ya Olaylar1 sonras: gelisen gége yardimc olmustur.

Ikinci Diinya Savasi sirasinda Tiirkiye’den Filistin’e Tiirk Ya-
hudilerinin gé¢iiniin temel sebepleri Nazilerin Tiirkiye'yi de is-
gal edecegi korkusu, Filistin’de Yahudi devletinin kurulmasina
yonelik Siyonist idealler ve Tiirklestirme siyasetine duyulan tep-
kidir (Bali 2000: 405-6).10 1942 yilindaki azinhk karsit1 siyasete
doniisen Varhk Vergisi uygulamas: da gécii tetiklemistir. 1943-
1944 yillarinda yaklasik 4.000 Yahudi Tiirkiye’den Filistin’e gog¢
etmistir (Benbasse ve Rodrigue 2001: 383). Fakat yine de Tiirk
Yahudilerinin Filistin’e gogleri Avrupa’daki dindaslar gibi
akinlar halinde gelismemis, gorece kiigiik rakamlarda kalmustir.
Ayrica bu dénemdeki go¢ genellikle yasal bir zeminde gercek-
lesmemis ve sistemli bir seyir sergilememistir. Zaten Filistin'e
vizeyi Ingiltere vermektedir ve vize énceligi de soykirimdan ka-
can Orta ve Dogu Avrupal Yahudilere tahsis edilmistir. Tiirki-
ye’den ancak ufak bir grup sinirl vize olanaklarindan faydala-
nabilmis, digerleri ise genel olarak kagak yollara bagvurmustur.
Sahte evrak diizenleyerek veya aile vizesinden yararlanabilmek
icin uydurma evlilikler yaparak Filistin’e go¢ gerceklesebilmistir
(Bali 2000: 408). ikinci Diinya Savasi’nin bitmesiyle Tiirk Yahu-
dilerinin gocti yok denilecek kadar azalmustir. 1946 ile 1948 yil-
lar1 arasinda sadece 121 Yahudi Filistin’e go¢ etmistir (Benbasse
ve Rodrigue 2001: 392). Asagida tartisilacag: gibi Israil devleti-
nin 1948'de ilan edilmesi ile birlikte on binlerce Tiirk Yahudisi

10 1946 yilinda Istanbul’da yagsayan Yahudilerin %1’inin Siyonist oldugu
iddia edilmektedir (Benbasse ve Rodrigue 2001: 292).
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fsrail’e go¢ etmis ve gecmisten beri siiregelen Yahudi gociine sis-
tematik ve kitlesel bir gériiniim kazandirmustir.

Tiirkiye’den Israil’e Yahudilerin Gégii

Tiirk Yahudileri Israilin kurulusunu heyecanla kargilamistir.
Tek Parti déneminin sona ermesi ve hak ve ézgiirliiklerin alani-
ni1 genisletmeyi amaglayan Demokrat Parti'nin giiclii bir muha-
lefet partisi olarak mecliste yer almasi Yahudilerin durumunu
rahatlatmistir. Dolayisiyla, Yahudilerin Israil’e kitlesel gogii Tiir-
kiye'deki tetikleyici etkenlerden ziyade Israil’in ¢ekim etkisi ile
ilgilidir (Weiker 1988: 23). Tiirk Yahudilerinin Israil’e yénelmesi
diger iilkelerden, 6zellikle Arap tilkelerinden Yahudilerin gé¢ii-
niin aksine zorunlu bir gé¢ olmamis ve toplu niifus miibadelele-
ri bigimini almamusgtir. Israil’e gé¢ eden birinci nesil Tiirkiye ko-
kenli Yahudi go¢menler istedikleri zaman Tiirkiye’ye geri déne-
bilmigler ve hem Tiirkiye’ye duyulan géniil baglarim1 hem de
orada bulunan akrabalariyla iligkilerini koruyabilmislerdir.
Tiirkiye’den Israil’e go¢ Israil devletinin ilan edilmesinin ar-
dindan kitle gégti 6zelligi gosterdigi i¢cin 1948'te baglayan ve kit-
leler halinde gidisin tamamlandig1 1951 yih arasindaki gé¢ Bii-
yiik Dalga olarak adlandirlabilir. Bu tarihten itibaren gé¢ daha
az rakamlarla ve yillara gére farkhlasan seyirlerle gerceklesmis-
tir. Bu nedenle, asagidaki tartisma Biiylik Dalga ile sonraki gog-
leri ayr1 ayr ele alacaktir.!1
11 israil’in kurulusunun ardindan sadece Tiirk Yahudileri degil, tiim diin-
ya Yahudileri kitleler halinde Israil’e go¢ etrnigtir. Bu sebepten dolay is-
rail goc caligmalarinda 1948-1951 dénemi gocii Biiyiik Dalga olarak ad-
landirilmaktadir. Bu dénem Israil’in resmi g¢ kurumlarinca da sonraki
goclerden ayri olarak ele alinmaktadur. Tiirkiye’den kitlesel go¢, rakam-
larin da gosterdigi gibi 1951’de tamamlanmugtir. Bununla birlikte bir yil
icerisinde, 6rnegin 1951 ile 1952 yillar: arasinda, gidenler ¢ok farklt bir

profil sergilemeyebilir. Fakat gocleri boyle ayrigtirmanin caligmanin si-
nirliligt acisindan analitik olarak yarar sagladig: diigiintilmektedir.
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1948-1951 Biiyiik Dalga Gogii

1948-1951 yillar1 arasinda gergeklesen Biiyiik Dalga gogiinde,
toplam 34.547 Yahudi Tiirkiye’den [srail’e gé¢ etmistir ki bu
rakam o yillardaki Tiirk Yahudi cemaatinin yaklasik olarak
% 40’m1 olusturmaktadir (Benbasse ve Rodrigue 2001: 386;
Israel’s Central Bureau of Statistics 2003). Israil’in ilan edildi-
gi 14 Mayis 1948’den yine ayn1 yilin Kasim ayina kadar 4.362
Yahudi Tiirkiye’den Israil’e gé¢ etmistir (Weiker 1988: 21).
Tiirkiye Israil’i resmi olarak hemen tanimamis ve Arap dev-
letlerinden gelen baskilar neticesinde Kasim ayminda Tiirki-
ye’den Israil’e go¢ii durdurmugtur. Buna ragmen goé¢ yasal
olmayan yollarla da olsa devam etmistir. Tiirkiye’deki zo-
runlu askerlik gorevini yerine getirmeyen erkeklere pasaport
verilmedigi icin 6zellikle geng erkekler kacak yollardan Isra-
il’e gitmistir (Levi 1998: 157). Tiirkiye'nin Israil’i 1949 yilinin
basinda tanimasinin ve Mart ayinda gog ile ilgili sinirlamala-
r1 kaldirmasinin akabinde 26.000 civarinda Yahudi Tiirki-
ye’den [srail’e g0¢ etmistir. 1950 yilinda 2.491 gé¢men ile gé¢
devam etmis ve 1951 yilindaki 1.388 gé¢men ile doygunluga
ulagsmistir (Weiker 1988: 21, 22). Bu biiyiik go¢ dalgasinin
1951'de tamamlanmasindan sonra da Yahudilerin Tiirki-
ye’den [srail’e gocleri sayisal olarak azalsa da giiniimiize ka-
dar siiregelmistir.

1948-1951 Biiyiik Dalga sirasinda gog edenler genellikle alt s1-
nif Yahudilerdir (Tekeli 1990: 63). Esnaf ve zanaatkarhgin yam
sira vasifsiz islerde yogunlasan bu kitlenin gé¢ etmedeki en te-
mel tetikleyicisi ekonomiktir.12 Daha iyi hayat kogullar elde et-
mek ve refah seviyelerini yiikseltmek isteyen bu gelir ve egitim

12 Weiker’in verdigibilgilere gore 1935 yilinda Tiirk Yahudilerinin caligtik-
lar1 sektorlere gore dagilimlart su sekildedir: % 241 ticaret, % 20,5'i en-
diistri ve zanaat, % 4,4’ti hizmet sektérii ve % 45,9u tarumlanamayan ig-
ler. Bu sonuncu grup Israil’e Biiyiik Dalga’da gidenlerin 6nemli bir kis-
mini olugturmaktadir (Weiker’t kaynak gosteren Benbasse ve Rodrigue
2001: 246).
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diizeyi diisiik gé¢menler arasinda Varlik Vergisi sirasinda ser-
vetini sifirlayan ve iist siniflardan alt siniflara diistis yasayan ke-
simler de bulunmaktadir (Levi 1998: 158). Ekonomik sebeplerin
yanisira dini inanislar da gégte etkili olmusgtur. Tiirk Yahudi ce-
maatinin biiyiik bir kismini olusturan sosyoekonomik seviyesi
diisiik alt sinuf kesim zaten Yahudi kimligine daha fazla sahip ¢i1-
kan geleneksel kesimdir. Ozellikle alt sinuf Yahudilerde Israil'in
kutsal toprak sayilmasi ve bu topraklarda defnedilmeye Yahudi
dini inanus: geregi anlam bicilmesi fsrail’e gocte, dzellikle yash-
larin gociinde, etkili olmusgtur (Bali 2003: 266). Bu alt sinif Yahu-
diler Biiylik Dalga’nin en biiyiik kismini olusturmaktadir. Bu
gd¢menlerin ¢ogu gocten 6nce Ibranice bilmemektedirler ve
kendilerini Israil’de hangi kosullarin beklediginden biiyiik oran-
da habersizdirler.

1948-1951 dalgasinda go¢ eden kitle arasinda geng Yahudiler
de bulunmaktadir. Bu grup alt gruplara ayrilmaktadir. Bunlar-
dan bir tanesi iist ve list-orta sinifa mensup, lise ve/veya iiniver-
site mezunu genglerdir. Yahudi kimligine bagh bu gengler ide-
olojik olarak Siyonizmden etkilenmistir (Weiker 1988: 17, 30).13
Tiirkiye, Siyonizmi tehdit veya giivenlik unsuru olarak gérme-
mistir (Bali 2003: 352). Zaten var olan Siyonist olusumlar hem sa-
yisal olarak az hem de 6rgiitsel olarak zayiftir (Benbasse ve Rod-
rigue 2001: 292). Zamanin 6nde gelen Siyonist dernekleri
Ne’emanei Tsion, Betar, Hahalutz ve Irgun Tsinoi Be Kusta’dir. Bu
orgiitler go¢ sinirlamasi kalkmadan énce [srail’e kagak yollardan
goce yardim etmis ve Siyonizmin gengler arasinda yayginlasma-
s1 faaliyetlerinde yer almstir. Israil’e gé¢ eden bu Siyonist geng-
lerin yani sira iiniversite mezunu olup Tiirkiye’de devlet daire-
lerinde gorev almak isteyen fakat gayrimiislim olmalarindan
dolay: onlerinin kapali oldugunu diisiinen gencler de Israil’e
g06¢ etmistir. Bu gengler gé¢ sonrasinda fsrail devlet dairelerinde

13 Dahaoncebelirtildigi gibi Tiirkiye Yahudilerinin kitleler halinde ragbet
ettigi bir ideoloji olmamasina ragmen 1930’larin siyasi ortami Siyoniz-
min gengler arasinda taraftar bulmastna yol acmigtir.
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gorev yapmustir. Yahudi gengler arasindaki baska bir alt grup,
geng¢ kadinlardir. Tiirkiye Yahudi cemaatinde siklikla uygula-
nan gelinin damadin ailesine diigiin 6ncesi ayni veya nakdi yar-
dimda bulunmas: adeti olan drahomay: 6deyemeyecek durum-
da olan geng kadinlar drahomasiz evlenebilmek amaciyla Isra-
il'e go¢ etmistir. Geng erkekler arasinda da askerlik mecburiyeti
6nemli bir sebep olmus ve bu zorunlulugu yerine getirmek iste-
meyen bir grup, Israil’e kacak yollardan gé¢ etmistir (Bali 2003:
190, 266).

Biiyiik Dalga’daki gé¢menler Israil’e vardiklarinda genel-
likle kibutz ve mosav olarak adlandirilan kolektif tarim ¢iftlik-
lerine, kiiclik kdylere ve go¢men kamplarina yerlestirilmis-
tir.14 Gog¢menler buralarda diger iilkelerden gelen go¢menler
gibi kétii altyap: kosullarina maruz kalmis ve yiyecek, ilag ve
enerji kithg: gibi sikintilar yasamiglardir. Gé¢menler Israil’de
Sefarad ve Askenaz ayrimu ile karsilasmis ve gorece asag bir
grup olarak atfedilen Agkenazlara kiyasla diisiik sosyoekono-
mik statiideki Sefarad gruba eklemlenmislerdir. Tiirkiye’den
gidenler arasinda Ibranice bilenlerin yok denecek kadar az ol-
mast ilk baglarda iletisim sorunlarina da yol agmugtir. Istihdam
olanaklarinin az olmasi ve 6nceligin Orta ve Dogu Avrupa ké-
kenli Askenaz Yahudilere verilmesi karsilasilan baska bir so-
rundur. srail'in uyguladigi gé¢men yerlestirme programi ve
kamplarda karsilasilan kétii kosullar diger iilkelerden gelen
bazi1 go¢men gruplar tarafindan protesto edilmis fakat Tirk
Yahudileri bu protestolara katilmamay: tercih etmis ve diger-
lerine kiyasla daha edilgen bir gériiniim sergilemislerdir (Bali
2003: 292). Biiyiik Dalga’da gé¢ eden Tiirk Yahudilerinin ¢ok
14 Tiirkiye’den goc edenlerden bazilari kendi kibutz ve mogavlarint kur-

muglardir fakat bunlar Israil’e diger iilkelerden gelen géanenlerin kur-

duklarindan say1 olarak azdir (Weiker 1988: 20-21). Tiirkiye’den giden-
lerin kurdugu en belli baglt kibutz Hagoshrim’dir. Hagoshrim Ibranice

képrii anlamindadir ve Tiirkiye ile Israil arasinda kurulan képriiyt
sembolize etmektedir.

302



Go¢ Etmeniyle Etnik ve Dini Kimliklerde Yaganan Etkilesimler

az1 ilk gittikleri kibutz ve mosavlarda kalmis, olanaklarin za-
manla genislemesiyle birlikte Filistinlilerin bosaltt1g1 kéylere
veya kiiciik sehirlere tasinmiglardir. Bir kismi, daha sonraki
yillarda genellikle Tiirkiye’den gelenlerin yerlestikleri Bat-
Yam’a ge¢mistir.15

Tiirk Yahudilerinin Tiirkiye’deyken hi¢bir zaman ilgilenme-
dikleri fakat Israil’e go¢ ettikten sonra ugrag edindikleri iki temel
is alan1 bulunmaktadir. Bunlardan birincisi tarimdir. Tarihsel
olarak Tiirk Yahudileri gerek Osmanl: doneminde gerekse Cum-
huriyet Tiirkiye’sinde kent kokenli bir goriiniim sergilemistir.
Buna paralel olarak kdy kékenli Tiirk Yahudilerinden veya gegi-
mini ¢iftgilikten elde edenlerden s6z etmek miimkiin degildir.
Tiirkiye’de Yahudiler daha ziyade ticaret ve zanaatkarlikla ilgi-
lenmiglerdir. Fakat Israil’e go¢ ettikten sonra tarimda yer alma-
ya baslamuglardr.

Ikinci yeni alan ise askeriyedir. Osmanli’'nin son dénemleri-
ne kadar Yahudiler 6zel bir vergi karsilig1 askerlikten muaf tu-
tulmustur. Tiirkiye Cumhuriyeti doneminde ise zorunlu asker-
lik kapsamina alinmalarina ragmen profesyonel askeri kadro-
larda ve riitbelerde yok denecek kadar az yer almiglardur. Isra-
il'e go¢ten sonra fsrail ordusu Tiirk kékenli go¢menler igin bir
istihdam kaynag1 olmustur. Tiirk kékenli Yahudiler Israil sa-
vunma kuvvetlerinde askeri kariyer gelistirebilmiglerdir (Wei-
ker 1988: 81).

Tiirkiye’den Israil’e Yahudilerin 1948-1951 yillar:1 arasindaki
kitlesel gogleri sadece gé¢cmenlerin kendilerini degil, Tiirkiye’de
kalan Yahudileri ve dolayisiyla cemaatin arz ettigi genel gérii-
niimii etkilemistir (Bali 2003: 148). Tiirkiye Yahudi cemaati lider-
lerinin Biiyiik Dalga’da degil de daha sonraki yillarda go¢ etme-

15 Bat-Yam ¢ogunlukla Tiirkiye kokenli Yahudilerin yagadigt Tel Aviv
merkezine yakin, Izmir'e benzeyen bir bélgedir. 1990’lardan sonra bél-
geye Rusya’dan ve diger Dogu Blok’u tilkelerinden gelen Yahudiler yer-
lesmeye baglamigtir.
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si nedeniyle cemaatin yonetiminde lider degisimleri ilk baslarda
yasanmamustir. Degisim daha ¢ok cemaatin kendisinde meyda-
na gelmis ve en basta simf yapisinda ortaya gikmustir. Biiyiik
Dalga’da genellikle alt siniflarin gitmesi ve orta ve iist siniflarin
Tiirkiye’de kalmasi sonucunda azalan cemaat sinifsal agidan da-
ha homojen bir goriiniim arz etmis ve eskiye nazaran daha iist
bir sosyoekonomik statii sergilemistir.

Biiylik go¢ neticesinde cemaatte gézlemlenen bir baska degi-
siklik ise bircok sehirdeki Yahudi mahallelerinin yok olmaya
yiiz tutmasidir. Bir gece igerisinde mahalleler gé¢ etmis, kalma-
y1 tercih edenlerse Istanbul ve Izmir gibi biiyiik kentlere yonel-
mistir. 1950'li yillarda hiz kazanan kentlesme de bu i¢ goce ayr
bir dinamik saglamistir. Istanbul ve Izmir gibi Yahudilerin eski-
den beri yasadiklar kentlerde de i¢ hareketlilik yasanmustir. s-
tanbul Yahudileri yogun olarak yasadiklari Balat, Kuledibi, Ga-
lata, Haskoy, Ortakdy gibi semtlerden 1950°1i ve 1960'h yillarda
Sisli, Osmanbey, Kurtulus ve Nisantas: gibi yeni gelisen ve iist
sosyoekonomik bir niifus karakteri sergileyen semtlere taginmus-
tir (Bali 2003: 368; Weiker 1988: 15). Benzer bir i¢ go¢ [zmir'de ya-
sanmus ve Ikicesmelik, Karatas ve Goztepe gibi semtlerde yasa-
yanlar fsrail’e go¢ dalgasinin ardindan Alsancak, Basmane, Can-
kaya ve Karsiyaka gibi zaten belli bir Yahudi niifusu barindiran
semtlere yonelmiglerdir. Semtler arasi hareketlilik yeni yasam
tarzlarini da beraberinde getirmistir. Geleneksel Yahudi mahal-
lelerindeki kapali cemaat yasami sona ermis, yerini genis top-
lumla daha sik ve yogun sosyal iligki agina olanak saglayan bir
yasam tarzina birakmigtir. Bununla birlikte genis topluma uyu-
mun hizlanmas: {ist bir Tiirk kimliginin Yahudi kimligini za-
manla Stelemesine de yol agmusgtr.

Cemaat vakiflarinin 6nemi hem topluluk i¢i dayanismanin yil-
lar itibariyle azalmasi hem de bu vakiflarin yardimina ihtiyag du-
yan fakir kesimlerin Israil’e go¢ etmesi ile azalmistir. Daha gele-
neksel ve dindar olan alt kesimlerin [srail’e gd¢ etmesi sonucunda
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Tiirkiye’de modernlesme ve uluslagma siirecine daha acik bir top-
luluk kalmustir. Dolayisiyla geriye kalan bu topluluk Tiirkiyenin
homojenlesme ve laiklesme siirecine daha hizl eklemlenebilmis-
tir (Bali 2003: 369). Siyonizm, gocten sonra ozellikle tist siniflar
icin 6nemini yitirmistir (Benbasse ve Rodrigue 2001: 297). Siyoniz-
min devlet ile cemaat arasi iligkileri zedeleyebilecegi endisesinde
olan cemaat liderleri, Israil lehine herhangi bir destegin alenen ya-
pilmasinin 6niine ge¢meye ¢ahsmuglardir (Bali 2003: 355).

1951’den Sonra Gelisen Gogler

1948-1951 arasi go¢ eden 34.547 Yahudiye ek olarak 1951'den
2001’e kadar yaklagik 27.473 Yahudi Tiirkiye'den Israil’e go¢ etmis
ve [srail’in kurulugundan giiniimiize kadar toplam gé¢men sayisi-
n1 62.020"ye gikarmustir. Biiyiik Dalga’dan sonra gelisen gog sayi-
sal olarak daha azdir fakat belli donemsel artislardan s6z etmek
miimkiindiir. 1952-1960 arasinda 6.871 gé¢cmen, 1961-1964 arasin-
da 4.793, 1965-1971 arasinda 9.280, 1972-1979 arasinda 3.118, 1980-
1989 arasinda 2.088, 1990-2000 arasinda 1.215 ve 2001'de 108 gdg-
men [srail’e yerlesmistir (Israel’s Central Bureau of Statistics 2003).
Go¢ rakamlarinda gézlemlenen dénemsel artislar Tiirkiye'deki
politik ve ekonomik krizlerle ilgilidir (Franz 1994: 333). Ornegin, 6-
7 Eyliil Olaylar1'ni takiben, 1955'te 339 olan gé¢men sayis1 1956'da
1.710’a, 1957'de 1.911"e yiikselmistir. Benzer bir sekilde 1960 aske-
ri darbesinden sonra, 1960'ta 387 olan go¢cmen sayisi 1961'te
1.829'a, 1961'de 968’e cikmustir (Weiker 1988: 22). 1964 Kibris Olay-
lar1, 1964 ve 1965 yillarmdaki gé¢men sayisini yilda 1.000"in tizeri-
ne ¢ikarmustir. 1969-1972 yillarinda ise yillik gé¢cmen sayis12.000'in
tizerindedir ve bu da Tiirkiye'nin o dénemlerde ge¢irdigi ekono-
mik darbogaz ve 1971 askeri darbesi ile alakaldir.1® 70'li yillarda

16 Israil’in 1967’deki 6 Giin Savagi’'ru Arap devletleri karsisinda ¢ok kisa
bir stirede kazanmasi tiim diinya Yahudileri arasinda gurur vesilesi ol-
mugtur. Bu paylagilan gurur kadar, savag ertesinde Israil ekonomisinin
zengin bir devinim kazanmast ve kalkinmast da hem Trirkiye’den hem
tium diinyadan Yahudileri Israil’e cekmistir.
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artarak devam eden sag-sol catismasi ve artan giivensizlik ortami
da 1979-1980 yillarindaki yillik gogmen sayisimin 1.000’in {izerine
¢tkmasina sebep olmustur (Weiker 1988: 22).

1951 yilindan sonra go¢ edenler, 1948-1951 Biiyiik Dalga’sin-
da gidenlerden farkh bir gé¢men goriintiisii sergilemektedir.
Daha 6nce deginildigi gibi, Biiyiik Dalga'min ardindan Tiirki-
ye’de kalan Yahudi cemaati sinifsal ve kiiltiirel olarak daha ho-
mojen bir yapi arz etmistir. Bunun dogal bir sonucu olarak daha
sonraki yillarda go¢ edenler genellikle orta ve iist orta sinifa
mensuptur. Bu grup go¢men, Tiirk {ist kimligine daha fazla sa-
hip ¢ikan, Tiirkceyi ana dil olarak benimsemis ve genis Tiirk
toplumuyla daha biitiinlesmis bir gruptur.

Mesleki acgidan ise genellikle ticarette yogunlasmis olan bu
yeni gé¢menler arasinda serbest meslek sahipleri ve beyaz ya-
kali profesyoneller de bulunmaktadir. 1970'lerde Tiirkiye eko-
nomisinin daralmasi ile birlikte is olanaklarnn da daralmistir.
Yahudi erkekleri geleneksel olarak babalarinin veya kayinpe-
derlerinin islerini ve isyerlerini devam ettirmislerdir. Modern
ticari ve finansal mekanizmalarin dis ve ig ticarette etkisini ar-
tirmas: ve uygulanan ithal-ikameci ekonomik model cerceve-
sinde doviz islemlerinin siki kontrol altina alinmasi ile sekille-
nen is ortaminda babadan devralinan isler Yahudi erkekler i¢in
gelecek vaat etmemeye baslamistir. Buna mukabil, 1970°1i yil-
larda Israil ekonomisi biiyiime ivmesi gostermis ve gorece da-
ha genis is olanaklar1 saglamistir. Bu firsatlar: degerlendirmek
isteyen Tiirk Yahudileri 1960larin sonlarindan itibaren Israil’e
go¢ etmiglerdir.

1960’larin sonlarinda gé¢ eden genglerin bir kismi daha iyi
bir {iniversite egitimi alabilmek i¢in go¢ etmistir. Yatilh okul-
larda iicretsiz barinma ve daha kaliteli egitim olanaklarindan
faydalanmak amaciyla Israil’e orta ve lise egitimi i¢in gidenler
de bulunmaktadir. Israil’de egitimin daha iyi gériilmesi, Tiir-
kiye’de benzer seviyelerdeki egitimin politiklesmesi ile de ala-
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kalidir. Nitekim ideolojik farklihklar kamplasmalara déniis-
miis ve sag-sol catigmalar1 okullarda siddet eylemleri halini
almugtir. Bu sebepten dolayi [srail’de egitim o yillarda daha
glivenli bulunmustur. Sivil siddetin giderek sokaklar ve giin-
liik hayat: tehdit etmeye baglamas: Tiirk Yahudilerini endige-
lendirmis ve artan giivensizlik ortami gocte etmen olmustur.
1970’lerdeki sendikal hareketin de ideolojik olarak kamplas-
mas1 ve teror olaylarinin sermaye gruplarini da hedef almas:
iist sinif Tiirk Yahudilerinin 1979-1980 yillarinda gég etmeleri-
ne yol agmustir.

Biiyiik Dalga aile boliinmelerine yol agmisti. Dolayisiyla
daha sonraki yillarda goc edenler arasinda azimsanmayacak
olclide, aile birlesmesi amaciyla giden gé¢menler de bulun-
maktadir. Onceki gé¢menler yeni gelen arkadaslarina veya ak-
rabalarina is ve ev bulma konusunda yardim etmistir. Bat-
Yam 1970'lerden itibaren Tiirk mahallesi goriiniimii kazan-
mustir. Bat-Yam’da yasayan Tiirk Yahudileri genellikle alt-or-
ta ve orta siniftandir. 1970'lerin sonlarina dogru gé¢ eden da-
ha iist simif grup ise Ramat Aviv veya Herzeliya gibi giinii-
miizde de zengin bir niifusu barindiran semtleri tercih etmis-
tir (Weiker 1988: 43). Her ne kadar Israil’e 1951 sonrasinda ge-
lenler bilgi acisindan daha donanimh gelmis olsa da dil agisin-
dan hazirlikta bulunmamislar ve ibraniceyi devlet dil kursla-
rinda grenmislerdir. 1948-1951 yillarinda srail’e g6¢ edenler
[braniceyi gégmen kamplarinda 6grenmigtir. Israil’in yillar iti-
bariyle goce daha hazirhkh hale gelmesi ve altyapi olanaklari-
n1 genisletmesi neticesinde ulpanim (go¢men dil kursu) olarak
adlandirilan yetigkinlere yoénelik Ibranice dil kursu sistemi
olusturulmustur. 1960°larin ortalarindan itibaren gé¢ edenler
ulpanim olanagindan yararlanabilmistir. Kurs siirecinde gog-
menlerin gecimlerinin devlet tarafindan karsilanmasi go¢men-
ler icin ayr1 bir avantaj olusturmustur. fbranice dilinin egitim
ve dgretiminde bu degisiklikler yasanirken Tiirkge dili i¢in de
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degisiklikler sz konusu olmustur. Biiylik Dalga’da gelenlerin
cogu Tiirkiye'de cemaat arasinda kullandiklari Ladinoyu Isra-
il'de de yine kendi aralarinda devam ettirmislerdir. Sonraki
yillarda Tiirkiye’de egemen iist kiiltiire daha siki eklemlenmis
gocmenler ise [srail’de kendi aralarinda Tiirk¢e konusmayi
tercih etmislerdir. Biiyiik Dalga gé¢menleri ancak 1970lerde
gelen Tiirk Yahudi gé¢men gruplariyla Tiirkce konusmaya
baglamiglardir. 1990’]arla birlikte Tiirk televizyonlarinin isra-
il'de izlenebilir hale gelmesi, gé¢ ettikleri zamanin Tiirkgesini
muhafaza eden gé¢menler i¢in sézciik dagaraigini gelistirme
olanag) yaratmustir.

Tiirkiye’den G6¢ Eden Yahudilerin Etnik ve Dini
Kimliklerinin Konumlanmasi

Giiniimiizde [srail’de Tiirkiye kékenli Yahudilerin sayisinin bi-
rinci nesil gé¢menler ve onlarin israil'de dogan ¢ocuklari dahil
olmak tizere 100.000-150.000 civarinda oldugu tahmin edilmek-
tedir (Yetkin 1996: 56). Israil resmi istatistiklerine gére 2001 yili
itibariyle Israil’de Tiirkiye kékenli toplam 82.400 Yahudi yasa-
maktadir. Bu toplamin 30.600"i yurtdisi (muhtemelen Tiirkiye)
dogumlu, 51.800"1i ise Israil dogumludur (Israel’s Central Bureau
of Statistics 2003). Israil’de yasayan Tiirkiye kékenli Yahudiler
arasinda hala Tiirk vatandashgini birakmamus olanlar bulunmak-
tadur. Tiirk vatandasligini koruyan gdé¢menlerin sayisinin 20.000
oldugu tahmin edilmektedir.”” Bu kisiler Israil’deki yagamlari-
na ya ikamet izni ile ya da ¢ifte vatandas stattisiiyle devam et-
mektedirler.

17 Bu tahminler, yazarin 18 Haziran 2003 tarihinde Tiirkiye'nin Tel Aviv
elciligi gorevlileri ile yaptgi goriigmelere dayanmaktadir. Tiirkiye'nin
Kudus elciligi ile 30 Haziran 2003 tarihinde yapilan gérigmede ise Ku-
dus’te yagayan Tiirk vatandagt Yahudilerin sayistrun 1.000 civarinda ol-
dugunun tahminedildigi ifade edilmistir.
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Tiirkiye’den gelen Yahudiler Israil toplumuna genel itibariy-
le uyum saglamislardir. Hatta diger iilkelerden gelen gé¢men-
lerin aksine (6rnegin Yemen, Etiyopya, Fas Yahudileri gibi) [s-
raillilesme ve genis topluma daha kolay uyum saglamalari ne-
deniyle ‘gériinmez Israilli’ olarak tanimlanmuglardir (Weiker
1988). Tiirkiye kokenlilerin Tiirkiye’deki yasamlarina benzer
bir sekilde Israil’deki toplumsal hareketlere ve muhalif gosteri-
lere katimlar1 diger gé¢men gruplarina kiyasla son derece dii-
siik kalmugtir. Israil siyasi partilerine iiyelik de benzer bir seyir
gostermis, gerek parti faaliyetlerine istirak etme gerekse se¢im-
lerde aday olma Tiirkiye kékenli Yahudiler arasinda ender vu-
ku bulmustur. Genel itibariyle Tiirkiye k6kenli Yahudiler maz-
but bir gériintii sergilemisler ve var olani sorgulamak veya de-
gistirmekten ziyade olani kabullenen bir siyasal kiiltiirii iglerin-
de barindirmuglardir.

Birinci nesil Tiirkiye kokenli go¢menlerin kimlik tanimlama-
larinda koken iilke ile kiiltiirel baglar muhafaza edilmis, Tiirki-
ye ve Tiirk kiiltiirii 6nemli mihenk taslarini olusturmustur. Bu
baglamda, Israil’e goc siirecinin bir zamanlarin Tiirk Yahudileri-
ni [srailli Tiirkler haline déniistiirdiigii iddia edilebilir (Bali
2003: 341). Tiirkiye'de akraba kalmamas: durumunda bile T1irki-
ye ile ilgili haberler siklikla takip edilmekte, Tiirk televizyonlar:
izlenmekte ve Tiirkiye'ye turistik ziyaretler gerceklestirilmekte-
dir. Tiirkge hala gocmenler arasinda daha yogunlukla 1970 son-
ras1 gidenlerce kullanilmaktadir. Israil'de bir Tiirk cemaatinin
olusumu Tiirkiye lehine lobicilik ve halkla iligkiler caligmalarina
da vesile olmustur. Gerek bireysel olarak gerekse cesitli dernek-
ler araciligiyla Tiirkiye kékenliler hem Israil’de hem de uluslara-
rasi diizlemde Ermeni soykirim: iddialarini engellemeye calis-
maktadir (Levi 1998: 159).

Tiirkiye kokenliler Israil’de bir¢cok dernek kurmustur. Irgun
Oleqi Turkiya (Tiirkiye’den Gelenlerin Dernegi) ve Itahdut Olei
Turkiya (Tirkiye’den Gelenlerin Birligi) 1950'lilerin sonlarinda
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kurulmustur. Bu dernekler ayrica Tel Aviv yakinlarinda Musta-
fa Kemal Atatlirk’iin anisina Atatlirk Ormani olusturmuslardir.
1970"ten sonra go¢ edenler ise Itahdut Olei Turkiya'yy, Itahdut Yot-
sei Turkia (Ttirkiyeliler Birligi) olarak degistirmislerdir. Tiirkiye-
liler Birligi faaliyetlerine 1980 sonrasinda hiz kazandirmugtir.
Ayrica 1985 yilinda iist sosyoekonomik grup gé¢menler (Herze-
liya ve Ramat Aviv’dekiler) Herzeliya Kiiltiir Kuliiblinii kurmus
fakat kliip, 1990’da faaliyetlerini devam ettiremedigi i¢in kapan-
mustir. Orta simf gogmenler ise Bat-Yam Kiiltiir Merkezi'nde fa-
aliyetlerine devam etmektedir. Morit dernegi ise 1986'da Tiirk
kiiltiiriinii Israil’de yasatmak amaciyla kurulmustur fakat bu
dernek de Herzeliya Kiiltiir Kuliibii gibi, 1990 ortalarinda ka-
panmustir. Tiirkiye kokenlilerin kurdugu yegane Siyonist der-
nek Amutat Yotsei Hatnua Hatziyonit Be Turkiya (Tiirkiye'deki Si-
yonist Hareket Aktivistleri Deregi)’dir. Tiirkiye kokenliler ay-
rica Ladino ve/veya Tiirkce olarak La Vera Luz, Haber, Dostluk,
Geligim, Sesimiz, Biilten ve Ttirkiyeliler Birligi Biilteni gibi yayinlar
¢ikartmislardir. G6¢men derneklerinin yam: sira 1985 yilinda Tel
Aviv'de, diinyada ilk defa, Tiirkiye disinda bir {ilkede Tiirkce
konusulan Mason locasi kurulmustur. Uluslararasi B’nai
B'rith’'in de Tel Aviv’'de Tiirkiye kokenlilerin olusturdugu ve ge-
nellikle Tirkge konusulan Yosef Niyego olarak adlandirilan loca-
s1 bulunmaktadur.

Gerek kurulan bu dernekler tarafindan olsun gerekse bi-
reysel diizlemde olsun Israil’de yasayan birinci nesil gé¢men-
ler Israil’de, Tiirkiye’de edindikleri kiiltiirii yagatmaya ve ko-
rumaya calismaktadir. Tirkiye sik sik ziyaret edilmekte, ¢o-
cuklara Tiirkiye ile olumlu anilar aktarilmakta ve hatta dii-
gtlinlerde bile Tiirk miizikleri ile eglenilmektedir. Bununla bir-
likte Tiirkiye Israil iligkilerine de katkida bulunulmakta, Isra-
il'de Tiirkiye lehine bir kamuoyu olusturmak dogrultusunda
cesitli faaliyetler yapilmaktadir. 1980 sonras: iki iilke arasinda
gelisen turizm de Tiirkiye'nin Israil’deki imajini olumlu yén-
de beslemektedir.

310



Go¢ Etmeniyle Etnik ve Dini Kimliklerde Yasanan Etkilesimler

Yukarida tartigildigy gibi Israil’de yasayan Tiirkiye kékenli
birinci nesil gé¢gmen toplulugu Tiirkiye, Tiirkliik, Tiirk kiiltiiri
vs. ile baglarini korumuslardir.!8 Tiirkiye’den Israil’e g6¢ eden-
lerin bu 6zellikleri esas itibariyle Avrupa’daki Tiirk topluluklari
ile benzerlikler gostermektedir. Buna mukabil, her ne kadar Av-
rupa’daki Tiirk topluluklan ‘Avrupa’daki soydaglarimiz’ veya
‘Avrupa’daki Tiirkler’ olarak tamimlansa da Israil’de yasayan
Tiirkiye'den gé¢ etmis Yahudiler ne akademik olarak ne de siya-
si olarak bdyle bir tanimlama gergevesinde ele alinmaktadir. Ta-
nimlamalar arasindaki bu farklihklar baska bir ¢alismanin konu-
sunu olusturabilir.
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SONUC:
FARKLI SOSYO-POLITIK KONJEKTURLERIN
SUNDUGU KIMLIK SECENEKLERI

Pinar ENNELI

Tiirkiye icinde ve disinda yasayan etnik ve dini gruplarin birbi-
ri icine gecmis kesisen, bazen ayrisan etnik ve dini kimlik olu-
sumlar1 bu kitabin ana cercevesini olusturmustur. Ozellikle son
20 yildr biitiin diinyada oldugu gibi Tiirkiye'de de etnik ve di-
ni kimlik olgusu sadece kiiltiirel degil, ayru zamanda ekonomik,
politik ve sosyal anlamlari cercevesinde de tartisilmaya ve algi-
lanmaya baslanmustir. Onceleri sadece kiiltiirel cercevede birey-
sel olarak ortaya konulduguna inanilan bu kimlikler, simdilerde
vatandaglik, ekonomik esitlik, kamusal alanda temsil gibi genis
bir yelpazede ele alinmaktadir. Ote yandan, bu kimliklerin olu-
sumunda tarihsel arkaplan kilavuz olarak hep oradadir. Bu du-
rum, etnik ve dini kimliklerin zaman igerisinde ve yasanilan sos-
yo politik kosullarin da etkisiyle doniismesi ve degismesi gerce-
gini degistirmez. Kitaptaki makaleler Tiirkiye kékenli farkl et-
nik ve dini kimliklerin Tiirkiye sinirlan icerisindeki politik-sos-
yal atmosferde ve farkl iilkelerde yasanan degisik atmosferler-
de aldiklar pozisyonlar: gostermeye ¢ahismustir. Kitapta ayrica
etnik ve dini kimliklerin birbirleriyle kurduklar: farkl ortaklik-
lar da analiz edilmeye ¢alisilmstir.

Bu baglamda ilk béliimde Tiirkiye'deki farkh dini ve etnik
kimliklerin neden siyasallastiklar1 ve bunu hangi stratejilerle
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yaptiklari bize anlatilmaktadir. Rasim Ozgiir Dénmez’in maka-
lesi etnik ve dini kimlik temelli politikalarin nasil toplumsal ha-
reketler haline gelerek, kendi yasam stratejilerini kurduklarini
gostermesi agisindan kitabin genel amacini toparlayic nitelik-
teydi. Bu boliimii olusturan diger makaleler ise bu sosyoekono-
mik ve siyasal dinamiklerin gekillendirdigi etnik ve dini kimlik-
lerin Tiirkiye'deki tarihsel gelisimini vermesi agisindan 6nem-
liydi.

Ekin Burak Arikan etnik Tiirk kimligi ile Stinni Miisliiman
kimligin i¢ ice gegerek, degisen tarihsel ve sosyo-politik sartlar
icinde sag milliyetciligi politik olarak besledigini gostermistir.
Ote yandan, Sener Aktiirk’iin makalesinde, Siinni fslamun Tiirk
etnisitesiyle var olan bu birlikteliginin, Kiirt etnisitesi ile sorun-
lu bir iliski kurdugunu ve Kiirt etnisitesinin siyasallasmasinda
onemli bir katkis1 oldugunu bize gostermistir. Yine aym cergeve-
de Ali Yaman, Alevi dini kimliginin Tiirk ve Kiirt kimligi ile gir-
digi iliskiyi ve bunun sonucunda da bu kimligin siyasallasma
noktalarini géstermistir. Bu béliimiin en son makalesi olan Cag-
lar Enneli'nin yazisi ise, etnik ve dini kimliklerin bu topraklarda
ayrisma ve kesismesinin sadece Miisliiman gruplar {izerinden
anlasilamayacagini, gostermesi agisindan anlamlidir. Nitekim,
yazar etnik ve dini kimlikler tizerinden birtakim ekonomik ve
politik ¢ikarimlar yaparken, Tiirkiye’de devletin kurguladig: va-
tandaghk imgesinin Miisliiman-Gayrimiislim veya Tiirk-Azinlk
gibi ikilemlerden daha karmasik bir algilama ve yasam pratigi-
nin oldugunu gostermektedir. Bu ¢er¢evede azinlik kimliginin,
ulus-devletin kendini tamimlamasinda énemli bir ara¢ oldugunu
bize anlatmaya calismakta, aym zamanda da azinliklarinda
ulus-devlete kars: farkh siyasal konumlaniglarini bize goster-
mektedir.

Kitabin ikinci b6liimii ise bize bu topraklarin disina ¢ikmus,
sayilar1 milyonlar1 bulan bu farkli dini ve etnik kimliklerden
gelen insanlarin girdikleri farkh siyasal ve ekonomik konjek-
tiirlerde yanlarinda gotiirdiikleri kimliklerine sahip ¢ikma se-

316



Sonug

killerinde ve en 6nemlisi de bu kimlikleri kullanma sekillerin-
de olusan farklihklar: gostermesi agisindan oldukga ilging
analizler sunmustur. Samim Akgoniil, Fransa’da etnik ve dini
kimliklere uygulanan asimilasyonist politikalarin farkli etnik
ve dini kimlikler iizerindeki etkisini ve bu heterojen kimlikle-
re Fransiz kimliginin nasil eklemlendigini géstermistir. Neza-
hat Altuntas Tiirk kimliginin Hiristiyan Alman toplumuna
kars: kurgulanarak ve konumlanarak bir kimlik olusturdugu-
nu belirtmistir. Bir de buna bu kimliklerin kadin olma tizerin-
den kurgulanmasi eklenince kimligin Almanya érneginde da-
ha da karmasik dinamiklerle olusturuldugunu bize géster-
mektedir. Pinar Enneli'nin makalesinde ¢okkiiltiirlii politika-
larin benimsendigi Ingiltere’de Tiirkiye’den giden toplumun
etnik ve dini kimliklerini olabildigince farkli kombinasyonlar-
da sahiplendigini bize anlatmaktadir. Bu kimligin Britanya
kimligiyle girdigi iligki ise yazinin diger temasini olusturmak-
tadir.

Banu $enay bize tizerinde pek c¢alisiilmamus bir grup olan
Avustralya’da yasayan Tiirk toplumunun etnik ve dini kimlikle-
rini sahiplenisinde Tiirk devletinin etkisini géstermistir. Sule
Toktas ise bu topraklardan ¢ikan gayrimiislim bir toplum olan
Tiirkiyeli Yahudilerin kimlik olusumlarinda Tiirkiyeli olmak,
Tiirkiye’de Yahudi olmak ve Israil'de olmak durumlarinin bu
grubun kimlik olusumunda etkisini gostermistir.

Bu kitap son yillarda daha da artan etnik ve dini temelli sos-
yal kimlik tartismalarina érneklerle zenginlesmis genis bir cerce-
ve sunmaktadir. Kitap, “Yiizde 90"1 Miisliiman bir tilke’ s6z{intin
hemen hemen biitiin tartismalarda, “Yetmis milyon izliyor’ kli-
sesi kadar sik kullanildig) bir iilkede kimlik kavraminin farkh
yonlerini bize gostermektedir. Bununla birlikte, yeni gelisen bir
tartisma olarak son yillarda siyasal ve sosyal hayatimiza giren
Tiirk, Tirkiyelilik, ¢okkimliklilik, asimilasyon, entegrasyon,
Tiirk-Islam sentezi, Euro Tiirkler, Euro [slam gibi kimliklerin ye-
niden diisiiniilmesi ve formiile edilmesi i¢in dinamik firsatlar
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sunmustur. Ozellikle etik ve dini kimlikler yiiziinden giinii-
miizde yasanan siddet olaylar1 da diistiniildiigiinde, bu kitapta
Tiirkiye’deki farkh etnik ve dini kimlikler {izerinden yapilan bu
tartismalarin, sadece bu toplumu anlamak icin degil, en az bu
toplum kadar karmasik bagka toplumlar1 anlamak agisindan da
yeni acilhimlar sunduguna inanmaktayiz.
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Bugiin siyasetin kimlikler izerinden tanimlandig bir dénemde
yasiyoruz. Bu, ulus-devletin bize sundugu vatandaslik kate-
gorisinin krize girdigi bir donemi isaret etmekte, liberal de-
mokrasilerin kurumlan ve siyasal kiiltiirii bu krizi ¢6zmede yeter-
siz kalmaktadir. Darfur'dan Ruanda'ya, Somali’"den Bask’a, Tiirki-
ye'den Korsika'ya kadar genis bir cografyada ¢ikan etnik ve (etno)
dinsel catigmalar ise bu durumun somut bir rnegidir.

Bu durumdan Tiirkiye'nin de nasibini yeterince aldig, kamuoyunun
her gegen giin daha fazla sahit oldugu bir durumdur. 1980 sonra-
sinda etnik ve dini kimliklerin siyasallasmasi Tiirk siyasal haya-
tinin geleneksel sinirlanni her gecen giin daha fazla zorlamaktadir.
Kiirt agilimi, Alevi calistaylan, AKP ekseninde yiiriitiilen Misliiman
muhafazakarlik veya Islamcilik tartismalan konunun ne kadar
ciddi bir sekilde tartisildigini bize gostermektedir. Etnik ve dini
temel {izerinde yapilanan bu gruplann ulus-6tesi yapilan ise bir
yandan ulus devletin jeopolitik giiciinii arttinrken bir yandan da
ulus devletin mesruiyetinin sorgulanmasina ciddi bir sekilde
zemin hazirlamaktadir.

Bu ¢alisma, Tiirkiye'deki etnik ve dini kimliklerin toplumsal
hareketlere doniismelerini ve devletle iliskilerini incelemektedir.
Bahsi gecen toplumsal hareketlerin ulus-6tesi yapilan ise
¢alismanin bir diger ana temasim olusturmaktadir. Kitap,
Tiirkiye'deki devlet-kimlikler iliskisini, siyasal alanin ve bu grup-
lann doniigen tarihsel, siyasal ve sosyal anatomisini inceleyerek,
Tirkiye'de bugiin neler oldugunu bir nebze aydinlatmaya ¢alis-
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