ALEWVI
ANSIKLOPEDISI

Alevi Ansiklopedisi

Yazar: Tufan Bozkurt

Alevi Diasporasinin Cesitliligi
Yayin Tarihi: 2 Temmuz 2025

Ozet

Aleviler Avrupa Ulkelerine misafir isci, Maras Katliami, 1980 askeri darbesi, 6grenci
olarak, evlilik yoluyla vb. farkli go¢ bicimleriyle go¢ etmislerdir. Bu gog¢ bigcimleri
birbirinden 6nemli dlctde farkllik gosterirken, Alevi diasporasini bu gog¢
hareketlerinden biriyle aciklamaya calismak kimi zaman yetersiz kalmaktadir.
Ulusotesi bir hareket olarak Alevi diasporasi farkli go¢ deneyimlerinin sonucu olsa da,
Osmanli imparatorlugu'ndan Tiirkiye Cumhuriyeti'ne Alevilerin damgalanmasi Alevi
diasporasinin ortaya cikisinin en 6nemli nedenidir. Ancak mevcut diaspora
teorilerindeki farkli yaklasimlar ve Alevilerin coklu gog¢ oruntuleri, Alevi diasporasinin
tanimlanmasinda sorunlara yol acmaktadir. Diaspora kavramini tanimlamak icin
uzerinde uzlasiimis bir temel bile yokken, mevcut diaspora teorilerinin farkl bakis
acilar nedeniyle Alevi diasporasinin tanimi Gzerinde bir fikir birligi gelistirmek zor
olabilmektedir. Bu yazi, diaspora teorilerindeki farkl perspektiflerden diasporay:
tanimlamaya calismanin sinirliliklari Gzerinden mevcut diaspora teorilerini Alevilere
uygulamanin zorluklarini ele alacak ve Alevi diasporasini sekillendiren ana baglamlari
inceleyecektir.

Diaspora Teorileri

Diaspora kavraminin tanimlanmasi ve hangi halklarin diaspora kapsamina dahil
edilebilecegdi diaspora calismalarinin en kritik konularindan biridir. Bu yonuyle
diasporalar zorunlu goc ile zorunlu olmayan go¢ pratikleri olmak Uzere iki temel ayrim
icerisinde incelenmektedir. Diasporalar ayrica, gonulli ya da gonullt olmayan goécler
biciminde de analize edilmektedir. Her iki kullanim birbirini dislamazlar ve birbirlerinin
yerine kullanilirlar (Safran 1991). Zorunlu gé¢ pratigi olarak diasporalar incelendiginde,
temelde kendi topraklari disinda dagilmis olan ve farkh cografyalarda yasamak
zorunda kalan halklari tanimlamaya yonelik bir kavramdir. Tarihsel olaraksa, Yahudi
diasporasi bir nevi zorunlu gé¢ magduru diasporalari tanimlamak icin temel referans
islevi olarak gérulmustir (Safran 1991). Oyle ki, 1900’lerin basindan 1970’lere kadar
diaspora calismalarinda ortaya cikan eserlerin 6nemli bir bolumu Yahudi diasporasi
uzerineydi (Brubaker 2005).
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Buna ragmen, kavramin kullanim alani Yahudilerle sinirh kalmamis, basta Ermeniler
olmak Uzere cesitli halklar kapsayacak sekilde genisletilmistir. Lakin bu kapsamda
diasporalar zorunlu goc¢ pratigi olarak anlasiimis ve hicbir bicimde zorunlu goc¢
magduru olmayan halklar diaspora kapsamina dahil edilmemistir. Bu yonuyle,
anavatandan yabanci Ulkelere travmatik bir bicimde dagilmis-sacilmis halklar diaspora
kategorisine dahil edilirken zorunlu olmayan gocler bunun disinda tutulmustur.

Buna yonelik elestiriyse, diaspora kavraminin zorunlu olmayan goécleri de icerebilecegi
yonundedir. Buna gore, diasporalar anavatanda karsilasilan baskilarin sonucunda
zorunlu olarak anavatandan ayrilma ya da gonderilme olarak olusabilecegi gibi zorunlu
olmayan goc¢ pratikleriyle de aciga cikabilirler. Ticaret, isglcl, emperyal ve kulttrel
diasporalar bunlara birer ornektir (Cohen 2008). Bunlar gonullu faktorler olarak
incelenirken, ekonominin bu diasporalarin olusumundaki itici zemini olusturdugu
dasunalur. Bir baska yaklasim ise hem zorunlu hem de zorunlu olmayan goécleri umut,
terdr ve umutsuzluk diasporalari kategorilerine ayirarak inceler (Appadurai 1996). Bu
kavramsallastirmada, umut diasporalari, kapitalist sistemin emege olan ihtiyacinin
giderilmesi icin uluslararasi isci gocline emekcilerin katilimeyken, misafir isciler bunun
en onemli 6rnegidir. Teror diasporalari ise, egemen gucln siyasal ve askeri siddetiyle
terorize edilmek suretiyle anavatandan dagiimis-sacilmis halklari icerir. Cerkes,
Ermeni, Yahudi diasporalari bunun érnekleridir. Umutsuzluk diasporalari ise,
anavatanda siyasal, dinsel ve etnik baskilara maruz kalan kisilerin genellikle bireysel
dizeyde gerceklestirdikleri goc¢ pratikleridir. 1980 darbesinden sonra Avrupa’ya giden
Tarkiyeliler bunun 6rnekleri arasindadir (Bozkurt 2016).

Alevi Diasporasini Tanimlamak

Gorulebilecegi gibi diaspora calismalarinda hangi halklarin diaspora kavrami dahilinde
incelenip incelenmeyecegi Uzerine yapilan tartismalar ¢cok yonludur ve farkl bakis
acllart mevcuttur. Bu tartismalar ve kapsamlari rahatlkla genisletile bilinir. Burada
Alevilerin nasil bir diaspora olusturdugu ve hangi kategori icerisinde incelenmeleri
gerektigi sorusu aciga cikiyor. Cunki Alevi diasporasi ulusotesi bir hareket olarak
birden fazla Glkede gorunur varligi olan bir yapilanmayken, bu Ulkelere yoénelik
Alevilerin gocleri dnemli farkliliklar icermektedir. ilk olarak 1960’larda, dncelikle
Almanya olmak Uzere, Bati Avrupa ulkelerine misafir isci olarak gé¢ etmeye baslayan
Aleviler, Maras Katliaminin ve 12 Eylul askeri darbesinin sonucunda 1980’lerde go¢
pratiklerini degistirmek zorunda kalarak multeciler olarak bu Ulkelere go¢ etmeye
baslamislardir. Dolayisiyla, farkli go¢ hareketleri farkli diaspora kategorilerini ortaya
cikarmaktadir. Ornegin, misafir isci gocli kapsaminda Avrupa ulkelerinde yasamaya
baslayan Aleviler gonulll gocun uzantisi olarak umut diasporalari kategorisinde
incelene bilecekken, Maras Katliami ve 12 Eylul askeri darbesinin sonucunda kitlesel
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ve bireysel olarak Avrupa Ulkelerine gocleri Alevileri zorunlu gé¢ kapsaminda teror ve
umutsuzluk diasporalarinin bir parcasi yapmaktadir.

Alevi hareketine Avrupa’da seklini veren en dnemli unsurlardan biri bu bicimde
Alevilerin farkli goé¢ pratiklerinin sonucunda bir araya gelmeleridir. Bu Almanya gibi bir
ulkede misafir isci gocu ile baslarken, devletin Turkiye'de 1970’ler ve 80’lerde
Alevilerin terorize edilmesiyle terér ve umutsuzluk biciminde devam etmistir. Birlesik
Krallikta ise, anavatanda terdrize edilmenin etkisiyle multecilik olarak baslayan
sonrasinda daha az olmak Uzere Ankara Antlasmasi ve skilled worker vize ile devam
eden tek tek bireylerin kurtulus olarak gordukleri umut baglaminda devam etmistir
(Bilecen 2022). Birlesik Kralliktaki Alevi diasporasini sekillendiren ana unsur, Ankara
Antlasmasi ve skilled worker vize turlerinde son yillardaki artis g6z onunde tutulsa dahi
bile, Alevilerin Tlrkiye'de terdrize edilmeleridir (Cetin, 2013; Emre, 2023). Oyle ki,
Turkiye’'deki baskilarin sonucu olarak, bircok Alevi Birlesik Krallik’a multeci olarak
siginmaya devam etmektedir. Yani Birlesik Krallik'taki Alevi diasporasini sekillendiren
ana unsur, Alevilerin Turkiye'de terdrize edilmelerinin sonucu olarak magdur
olmalaridir (Hanoglu 2021).

Almanya ve Birlesik Krallik'taki farkli gé¢ etme érantulerinin benzerleri diger Avrupa
ulkelerinde de belirgindir (Bozkurt, 2016). Dolayisiyla farkli gé¢ etme pratiklerinin bir
araya gelmesiyle olusmus bir Alevi hareketi vardir. Bu baglamda, Alevi hareketi
zorunlu olan ile zorunlu olmayan goé¢ pratiklerini bagrinda buttnlestirebilmis bir
harekettir. Ancak butin bunlara ragmen, daha ¢ok Turk Calismalarinda kendisini
gosteren sekliyle Alevilerin Turk diasporasi icerisine oturtulmasina yonelik yaklasimlar
mevcuttur (Arkilic 2016). Bu calismalar Avrupa’da yasayan Alevileri incelerken daha
cok 1960’larda misafir isci statisunde Avrupa’ya go¢ etmis Alevileri merkeze alirlar.
Ancak Alevi diasporasini yaratan ana unsur, 1960’larda go¢ eden misafir isciler ve
onlarin aileleri degildir. Misafir isci ailelerinin sayisi ntfus agisindan azimsanmayacak
kadar cok olsa da Alevi hareketine diasporik bir 6rgutlenme bicimi kazandiran sey,
Alevilerin Osmanl imparatorlugu ve Tlrkiye Cumhuriyeti’nde maruz kaldiklari
katliamlarin surekliligidir. Baska bir deyisle, Aleviler kolaylikla terér ve magdur-kurban
diasporalarinin kapsamina rahatlikla girebilirler (Bozkurt 2016, 2018; Hanoglu 2021).

Bu dogrultuda, Almanya’da aciga ¢cikan 1980’lerdeki Alevilerin érgttlenmeleri
incelendiginde ana kitle 1960’larda go¢ eden misafir iscilerden tesekkll eder ve bunlar
diasporanin ¢ekirdegini olusturarak, Aleviligin Turkiye'’de taninmamasinin ve
yasaklanmasina olan tepkiselliklerini diasporada Aleviligi destekleyerek goéstermislerdir
(Sokefeld 2008; Bozkurt 2016).

Ekonomik nedenlerle AlImanya’ya go¢ eden bu kesim, 1980’lerde daha gorunur bir
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bicimde Alevilik kimligi etrafinda bir araya gelmeye baslarken, 6zellikle Sivas Madimak
ve Gazi Mahallesi katliamlarinin etkisiyle Alevilikleriyle butinlesmeleri hizlanmistir.
Bazi calismalara gore bu kesimin ezici bir cogunlugu Sivas Madimak ve Gazi Mahallesi
katliamlarina kadar kendilerini Turk kimliginin bir parcasi olarak gorme
egilimindeydiler (Kaya 1997, 140-144; Bozkurt 2016, 108-112). Ancak katliamlardan
sonra bu algi yerini Alevi kimliginin daha gUclU bir sekilde savunulmasina birakti. Alevi
Uyanisi olarak adlandirilan bu sureg, Turkiye'den Avrupa’ya Alevi kimligini
guclendirirken, diasporay! buyutmus ve Alevilerin Turk diasporik alanindan koparak
orgutlenmelerini Alevilik kimligi altinda devam etmelerine neden olmustur (Bozkurt
2016). Bu Turkiye'de Alevilik Uzerindeki baskilar ve Alevi olarak gérulmenin olumsuz
halleri neticesinde unutulan ya da unutturulmak istenen Aleviligin yerine Alevilik
algisinin giclenmesine anlamina gelmektedir. Diger bir yaklasimla, 6zlenen ‘anavatan
Turkiye yerine ‘kayip vatan Turkiye' algisinin zihinlere yerlestigi anlamina gelmektedir
(Kaya 1997; Bozkurt 2016; 2018). Sivas Madimak ve Gazi Mahallesi katliamlari,
diaspora Alevileri diasporaya ekonomik nedenlerle gelseler bile, Osmanlidan
gunimuze devam eden Alevilerin terdrize edilmesinin gelecekte de devam edeceginin
algisini Alevilere verdigi oranda Alevi diasporasi aciga c¢ikarak etki alanini
genisletmistir (Bozkurt 2016; 2018).

’

Bu kisilere ek olaraksa, 1980 askeri darbesiyle Turkiye’den kacarak Avrupa’ya go¢
eden sol-sosyalist Alevilerin bir kisminin sol-sosyalist hareketlerden umudunu keserek
Alevilige yonelmeleri bir diger 6nemli unsurdur. 1970’lerde sol-sosyalist hareket
saflarinda mobilize olmanin etkisiyle Turkiye’de Aleviliklerinden uzak duran bu kisilerin
Avrupa’da diaspora kosullarinda butlinlesmeye basladiklar Alevilige aktardiklari
gecmislerinden kalan érgutlenme bilincleri diasporada Alevi hareketine 6nemli bir
momentum kazandirmistir (Sokefeld 2008; Bozkurt 2016). Bu kisiler, sol-sosyalist
dusuncelerden Alevi genclerinin 1970’lerde hizla kitleler halinde etkilenmelerinin
temel nedenini Alevilikte zaten var olan humanist, sosyalist, politik kollektif kimlik
bilincine dayandirmaya basladiklari oranda Alevilik bunlar icin politik micadeleden
kacma olarak degil, politik micadelenin bir mevziisi olarak anlasiimistir. Osmanlidan
beri katliamlara maruz kalan Alevilerin kimliklerinin savunusu dogal olarak bu kisiler
icin yok sayilan bir halkin mensubu olmalari hasebiyle 6nemli hale gelmisti.

Bunun yani sira, Ankara Anlasmasi, 6grenci vizesi, beceri vizesi, evlilik gibi ¢esitli vize
turleriyle gonulla olarak Avrupa’ya gelen Aleviler, Alevi diasporasinin gucuyle
karsilastiklari 6lctide onun bir parcasi olma egilimindedirler (Bozkurt 2016; 2018). Bu
son siralanan gruplarin Alevi diasporasinin parcasi olmasinin en énemli nedeni,
diaspora kosullarinda ‘yeni bir yasama baslamayla’ ilgili olarak Alevi hareketinin hali
hazirda mevcut olan kuvvetidir. Bunun en dnemli nedeni, Alevi hareketinin bu kisilere
gocmenlik kosullarinda yeni bir Ulkede yasama baslama noktasinda vermis oldugu
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O0zguvendir. Bu insanlar icin Alevilik, gdocmenlerin yeni bir Ulkedeki yeni yasam
alanlarina yabancilasma ve yabancilik korkusuna karsi bir ‘gtvenli siginak’ islevi
gorlyor. Turkiye'de Alevi olarak gortilme korkusu ve Aleviligin damgalanmasi, Aleviler
farkl goc pratikleriyle baska Ulkelere gelse de Alevileri diaspora kosullarinda Alevilikle
bitlinlesmeye itmektedir (Bozkurt, 2016; 2018). Bu baglamda, Alevi diasporasinin
orgutlenmesinin temel amaci, Alevilerin Turkiye'de karsilastiklari baskilara karsi
teyakkuz halinde olmadir ve bu da gé¢cmenlerin Alevi diasporasinin siyasi alanina
girmesine yol acar. Her ne kadar ekonomik nedenlerle go¢ etseler bile, bu kisiler
bireysel go¢ pratiklerinin disinda Uyesi olduklari kimligin kolektif durumundan bagimsiz
olmuyorlar.

Sonuc

Farkli go¢ bicimleriyle ‘anavatanlarindan’ ayrilan Aleviler diasporada, Turkiye'de
unuttuklarn ya da unutmak zorunda kaldiklari Aleviliklerini Avrupa ulkelerinin 6zgur
kamusal alanina entegre etme sansi bulduklar 6lctide Alevi kimligi altinda bir araya
gelmislerdir. Aleviler tek tek farkli gé¢ pratikleriyle anavatanlarindan yeni Ulkelere go¢
etseler bile, onlari bir araya getiren Alevi diasporasi Turk devlet politikasinin
elestirisidir ve diaspora Alevilerinin ana gindemi Turkiye'de Aleviligin esit yurttaslik
temelinde taninmasi ve Alevilerin dini 6zgurltklerini elde ederek Turkiye'de 6zgur
vatandaslar olarak yasama umududur. Bu yonuyle, Alevi hareketini ulusotesi bir
baglamda bir araya getiren diaspora, bireysel ya da kolektif olarak farkl goc¢
pratiklerinin temel alinabilecegi bir baglamsallastirma degildir. Bunun yerine, bu gog¢
pratiklerinin bir butinu olarak Alevilerin kesisimselliklerinin bir toplamda bir araya
gelmesidir. Bu kesisimselligin kendisi, Alevi hareketini diasporada Turkiye'deki
Alevilerin haklarini savunan siyasi bir gu¢ haline getirmektedir. Bu nedenle Alevi
diasporasinin ana kitlesi bazi ulkelerde 1960’larda go¢ eden Alevilerin ailelerinden
olussa bile, diasporaya seklini veren, Turk devletinin Alevilere yonelik inkarci tutumuna
karsi tavir gelistirerek bir araya gelmedir. Buda mevcut diaspora teorilerindeki
tartismalarin bir batun olarak Alevi diasporasini aciklayamayacak durumda olmasinin
gostergesi olarak Alevi diasporasinin 6zgunligunit glindeme getirir. Birbirinden farkl
goc¢ pratikleriyle diasporada bir araya gelen Alevilerin tek tek go¢ pratiklerinden bir
sonug cikarmaktan ziyade, Turkiye'de Alevilerin terorize ve magdur edilmesini temele
almak diasporayi aciklamak icin daha akla uygundur, ancak farkli gé¢ éruntulerindeki
Alevilerinde 6zgunluklerini ve bunlarin diaspora ile iliskilenmesini dikkate almak
onemlidir.
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