Alevi Enzyklopadie

Umweltethik im Alevitentum: Das Beispiel Dersim

Dr. Hayal Hanoglu

https://orcid.org/0000-0001-8092-610X & hayalh@gmail.com

Veroffentlichungsdatum:
2. Juli 2025

Abrufdatum:
24.08.2026

Zitierweise: Hanoglu, Hayal (2025).
Umweltethik im Alevitentum: Das
Beispiel Dersim. Alevitische
Enzyklopadie — ISIL: DE-4607.
https://www.aleviansiklopedisi.com/
madde-x/alevilikte-cevre-etigi-
dersim-ornegi-5859/ (Abrufdatum:
24.08.2026)

Die Alevi-Enzyklopadie ist im
Rahmen des Internationalen
Standard-Identifikators fir
Bibliotheken und verwandte
Einrichtungen unter dem Code
ISIL: DE-4607 registriert.

ISSN 3055-9928
ISIL URI /isil/DE-4607

LOBID
lobid.org/organisations/DE-4607

Permalink id.zdb-
services.de/resource/organisations/D
E-4607

Adresse: Alevi Ansiklopedisi
Kornebachstr. 49-51, 44143
Dortmund

info@aleviansiklopedisi.com

Zusammenfassung

Die Umweltethik im Alevitentum spiegelt eine relationale
Weltanschauung wider, in der Beziehungen zu Land, Natur und nicht-
menschlichem Leben durch miindliche Uberlieferung, rituelle Praxis
und verkorperte Spiritualitat gepragt werden. Ethische
Verantwortungen gegeniber der Natur entstehen durch die
Heiligung der Landschaft. Diese Landschaften sind Orte spiritueller
Kontinuitat und kulturellen Uberlebens. Heilige Naturorte wie Berge,
Flisse, Baume und Quellen gelten als spirituell wirksam und
moralisch bindend. Gepragt durch die Erinnerung an Genozid,
Vertreibung und Umweltzerstorung tragen diese Landschaften eine
tiefgreifende politische und affektive Bedeutung.

Schliisselworter: Alevi Kurds, Cevre, Cevreci aktivizm, Cevreci Etik,
Cevrecilik, Dersim, Dersim Aleviligi, Doga Tahribati, Ekoloji, Ekolojik
Tahribat, Environment, Environmental Activism, Environmental
Destruction, Etik, Jaré, Kurdish Alevism, Kiirt Aleviligi, Kutsal Mekan,
Sacred Landscape, Ziyaret

Definition und konzeptueller Hintergrund

Im alevitischen Glaubenssystem, das in Dersim praktiziert
wird und von seinen Anhanger:innen selbst als Rae oder Yol
bezeichnet wird, also als spiritueller Weg, und das haufig
auch als Raa Heqi /| Riya Haq, Kizilbas, kurdisches
Alevitentum oder schlicht Dersim-Alevitentum benannt
wird,[1] sind umweltethische Vorstellungen nicht in einer
formalen Doktrin kodifiziert. Sie kommen vielmehr durch
rituelle Praktiken und tief verkorperte Beziehungen zur
naturlichen Welt zum Ausdruck. Die alevitische Kosmologie
geht von einer relationalen Weltanschauung aus, in der
Menschen, Natur und das Gottliche keine voneinander
getrennten Bereiche bilden, sondern miteinander verbunden
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und wechselseitig voneinander abhangig sind (Hanoglu et al.
2025; Gultekin 2021a).

Diese okologische Sensibilitat entsteht durch die verkorperte
Erfahrung heiliger Landschaften. Naturliche Elemente wie
Berge, Flusse, Felsen und Baume werden dabei als spirituell
wirksam und moralisch bedeutsam wahrgenommen
(Hanoglu et al. 2025). Es handelt sich um Raume, in denen
Geografie, Spiritualitat und Naturkrafte zusammenkommen
und denen Menschen durch rituelle Praxis eine tiefe
spirituelle und kulturelle Bedeutung zuschreiben (Gultekin
2024; Hanoglu 2016). Im Unterschied zu
institutionalisierten, gebaudezentrierten Formen religiosen
Ausdrucks ist diese raumliche Logik, die auf der Heiligkeit
von Natur, Leben und Existenz beruht, grundlegend
okologisch. Sie spiegelt eine Kosmologie wider, in der
Theologie, Erinnerung und Geografie miteinander
verflochten sind (Hanoglu et al. 2025; Giltekin 2024). Als
solche fungiert die heilige Landschaft als moralischer
Kompass fur das gemeinschaftliche Leben. Sie strukturiert
soziale und okologische Beziehungen durch wiederkehrende
Pilgerpraktiken und miindliche Uberlieferung (Giiltekin
2024).

Heilige Naturorte werden nicht als symbolische
Abstraktionen erfahren, sondern als Raume spiritueller
Kraft, historischer Erinnerung und ethischer Verantwortung.
Diese Orte gelten als spirituell wirksam und moralisch
bindend. Sie verlangen Respekt, Schutz und einen
achtsamen Umgang. Ethische Verantwortungen gegenuber
der Natur werden durch Pilgerpraktiken, Erzahlungen und
verkorperte Gesten der Ehrfurcht vollzogen. Sie werden
uber Generationen hinweg durch mundliche Tradition,
saisonale Rituale und landschaftsgebundenes Gedachtnis
weitergegeben.

Heilige Landschaft und rituelle Praktiken

Heilige Naturorte, die in Kirmancki (Zazaki) und Kurmanci
als jaré/jiaré und auf Turkisch als ziyaret bezeichnet werden,
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stehen haufig mit Wasserquellen, alten Baumen, Hohlen,
Hugelkuppen oder Felsen in Verbindung. Der Umgang mit
diesen Orten gehort zu den greifbarsten Ausdrucksformen
umweltethischer Vorstellungen im Alevitentum. Ihr Besuch
ist sowohl ein religioser als auch ein ethischer Akt. Er
bekraftigt die Beziehung zwischen Gemeinschaft, Vorfahren
und Landschaft und starkt eine wechselseitige Verbindung
zum Land.

Diese Besuche sind durch verkorperte und erinnerte Formen
der Ehrfurcht gepragt. Menschen bringen haufig Gaben mit,
etwa rituelle Speisen, die fur den Besuch bestimmt sind und
als miyaz oder logma/logme bezeichnet werden. Sie
entzunden Kerzen, traditionell handgemachte Kerzen, die
cila genannt werden, oder binden Stoffstucke an heilige
Baume und Straucher (Hanoglu 2016). Das Teilen von
Speisen, das Beten oder auch das einfache Sitzen in der
Gegenwart eines jaré gelten als Wege, den Ort zu ehren und
seinen Segen zu suchen. Alle diese Handlungen werden im
Dersim-Alevitentum als Formen religioser Praxis verstanden.

Diese Praktiken bestehen trotz Vertreibung fort. In der
Diaspora werden sie haufig durch sommerliche
Ruckkehrreisen, Gedenkzeremonien und die Beteiligung an
lokalen Revitalisierungsprojekten neu gestaltet (Hanoglu et
al. 2025; Gultekin 2021a). Besuche heiliger Orte wahrend
der Sommerferien oder im Rahmen von Gedenkritualen
wirken als starke Akte der Wiederverbindung mit
landschaftsgebundener Erinnerung. Dabei ist die heilige
Geografie tief mit Geschichten von Gewalt und
Widerstandskraft verwoben (Hanoglu et al. 2025). In diesem
Zusammenhang ist jaré nicht nur eine spirituelle Praxis,
sondern auch ein Mittel kulturellen Uberlebens. Es bewahrt
die Kontinuitat mit der Welt der Vorfahren und bietet eine
ethische Orientierung in der Gegenwart. Durch ziyaret-
Praktiken vollziehen Alevit:innen einen religios fundierten
Environmentalismus, der zugleich ethisch, politisch und
erinnerungskulturell ist. Heilige Geografien werden durch
solche Praktiken nicht einfach bewahrt. Sie werden als
politische und moralische Terrains neu belebt und bleiben
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zentral fur den Kampf um kulturelle Kontinuitat,
Gerechtigkeit und okologische Erneuerung.

Okologische Zerstorung und Erinnerung

Heilige Landschaften sind keine passiven Hintergrunde der
Geschichte. Sie sind aktive Tragerinnen von Erinnerung und
Bedeutung. Die heilige Geografie Dersims ist eng mit
Geschichten von Gewalt und Uberleben verbunden. Der
Dersim-Genozid von 1937-38 verwandelte die Berge, Hohlen
und Taler der Region in Orte des Massakers und des
Uberlebens. Dorfer wurden bombardiert und
niedergebrannt, Zivilist:innen wurden getotet, und ganze
Familienlinien verschwanden oder wurden in westliche
Stadte deportiert. Diese Orte fungieren weiterhin als
Erinnerungslandschaften, in denen das Land Zeugnis von
Gewalt und Leid ablegt.

Jahrzehnte spater, in den 1990er Jahren, wurde Dersims
Okologie mit einer neuen Welle der Zerstorung konfrontiert.
Dies geschah im Kontext des intensiven Konflikts zwischen
dem Staat und der PKK, unter dem Vorwand, durch
Militaroperationen “Terrorverstecke” zu beseitigen. In
dieser Zeit beschadigten militarische Operationen die
menschliche und okologische Landschaft der Region schwer.
Das Land wurde in diesem Zusammenhang nicht nur zum
Zeugen, sondern auch zum Opfer. Walder wurden
grolsflachig verbrannt, die Umwelt wurde durch Chemikalien
geschadigt, Dorfer wurden zerstort, Tausende Familien
wurden vertrieben, und viele Bewohner:innen wurden
inhaftiert und gefoltert (Hanoglu et al. 2025).
Landwirtschaftliche Flachen und Obstgarten wurden
zerstort, begleitet von umfassenden Waldbranden. Diese
Operationen fuhrten zu einem dramatischen demografischen
und infrastrukturellen Zusammenbruch. Die landliche
Bevolkerung ging um 75 Prozent zuruck. 287 der 417 Dorfer
der Region wurden evakuiert, und 242 der 268
Grundschulen wurden geschlossen (Hacaloglu 1996).
Schatzungen zufolge wurden in dieser Zeit etwa 25 Prozent
der Waldflache Dersims zerstort.[2]



www.aleviansiklopedisi.com/de/, 2026 Seite 5 von 10

Diese Ereignisse markierten einen Wendepunkt in der
jungeren Geschichte Dersims und mobilisierten
Dersimer:innen in der Turkei und in der Diaspora. Die
grofSflachigen Waldbrande losten die ersten koordinierten
Proteste gegen okologische Zerstorung aus. Darauf folgten
transnationale Kampagnen, die ausgewanderte
Dersimer:innen dazu aufriefen, ihre Sommer in der
Herkunftsregion zu verbringen, als Form okonomischer und
symbolischer Solidaritat (Hanoglu et al. 2025). Das Munzur-
Festival, das in dieser Phase okologischen Erwachens
entstand, verkorpert diese Verbindung von okologischer und
kultureller Resistenz. Erinnerung wird hier zu einem
ethischen und politischen Akt. Die Verteidigung heiliger Orte
symbolisiert nicht nur kulturelles Uberleben, sondern auch
Widerstand gegen historische Marginalisierung und
Verfolgung (Hanoglu et al. 2025).

Environmentalismus und Politik der heiligen
Landschaft

Die enge Verbindung zwischen Landschaft, Erinnerung und
Spiritualitat wurde historisch durch die marginalisierte und
haufig verfolgte Position alevitischer Gemeinschaften
gepragt. Heilige Naturorte fungieren nicht nur als religiose
Orte, sondern auch als Speicher kultureller Kontinuitat. Die
Ehrfurcht vor diesen Orten besitzt daher sowohl spirituelles
als auch politisches Gewicht, besonders dort, wo heilige
Geografien durch staatlich vorangetriebene
Infrastrukturprojekte und okologische Eingriffe bedroht
sind.

In den letzten Jahrzehnten ist die heilige Landschaft Dersims
zunehmend zu einem Ort okologischer und kultureller
Auseinandersetzung geworden. Begriffe wie “spirituelle
Okologie” und “heilige Geografie”, die in indigenen
Bewegungen haufig als religiose und politische Symbole
okologischer Anspruche verwendet werden (Orndorff 2020;
Sponsel 2016), finden auch in alevitischen Bemuhungen zum
Schutz von Flussen, Quellen und Waldern Resonanz. Die
Rahmung dieser Orte als heilig und die Betonung ihres
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Schutzes als Glaubenszentren starken die Legitimitat des
Widerstands gegen staatlich geforderte okologische
Zerstorung, insbesondere angesichts von Bergbau,
Staudammbau und anderen extraktivistischen Eingriffen
(Hanoglu et al. 2025). In Kontexten, die von Entwaldung,
Vertreibung, Staudammbau und Bergbau gepragt sind, sind
heilige Orte zu Brennpunkten kultureller Resistenz und
okologischer Mobilisierung geworden (Hanoglu et al. 2025).
Was fruher vor allem rituell vollzogen wurde, ist heute Teil
einer breiteren Politik des Uberlebens und der Sichtbarkeit.

Diese Bemuhungen werden zunehmend von Diaspora-
Gemeinschaften unterstutzt, besonders in Europa.
Ruckkehrbesuche zu heiligen Orten, Gemeindefeste und
Gedenkrituale werden haufig mit okologischen Kampagnen
und Initiativen zum Kulturerbe verbunden. Sie werden von
einer moralischen Okologie der Fiirsorge getragen, die in
spiritueller Verantwortung und Ahnenerinnerung verwurzelt
ist (Hanoglu et al. 2025; Gultekin 2021a).
Environmentalismus ist in diesem Kontext kein sakulares
Projekt, sondern eine spirituelle, verkorperte und politisch
aufgeladene Handlung. Er zielt nicht nur darauf, Natur zu
schutzen, sondern kosmologisches Gleichgewicht und
historische Gerechtigkeit wiederherzustellen. Widerstand
geschieht durch Ritual, und Erinnerung vollzieht sich durch
das Land. Kampagnen zum Schutz heiliger Orte in Dersim
betonen nicht nur okologische Anliegen, sondern auch das
Recht zu existieren, zuruckzukehren und sich zu erinnern.
Diese Bewegungen stellen sich sowohl historischer
Ausloschung als auch fortgesetzter okologischer Gewalt
entgegen, indem sie heilige Beziehungen zum Land
reaktivieren, die in Erinnerung, Ritual und kollektiver
Verantwortung verwurzelt sind (Hanoglu et al. 2025;
Gultekin 2021a).

Umweltaktivismus ist damit zu einem Raum geworden, in
dem spirituelle Erinnerung, politische Handlungsfahigkeit
und das Land der Vorfahren zusammenkommen. Diese
Bewegungen zielen nicht allein auf okologische Bewahrung.
Sie versuchen, spirituelle und kulturelle Okologien
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wiederherzustellen, die durch Vertreibung und Zerstorung
unterbrochen wurden. In diesem Zusammenhang fungieren
heilige Landschaften als lebendige Archive von Erinnerung
und Widerstand. Thre Verteidigung steht nicht nur fur
okologische Sorge, sondern fur eine spirituell begrundete
Ethik des Uberlebens. Es handelt sich um einen
Environmentalismus, der darauf beruht, dem Land
zuzuhoren und durch das Land zu handeln.

Schluss

Umweltethische Vorstellungen im Alevitentum sind tief mit
Erinnerung, Ort und Ritual verflochten. Sie entstehen nicht
aus schriftlicher Doktrin, sondern aus relationaler
Kosmologie und ortsgebundener Spiritualitat. In der
alevitischen Kosmologie wird die naturliche Welt als
empfindungsfahige und spirituell aufgeladene Entitat
verstanden. Die Beziehung zwischen Menschen und Natur
ist eine Beziehung der wechselseitigen Abhangigkeit und
ethischen Verantwortung. Diese Weltanschauung fordert ein
ethisches Verhalten gegenuber der Umwelt und erscheint als
Erweiterung spiritueller Verantwortung. Diese Ethik richtet
sich nicht nur gegen Umweltzerstorung. Sie bietet eine
Vision okologischer Gerechtigkeit, die in heiliger
Verantwortung verwurzelt ist und durch naturbezogene
spirituelle Praxis getragen wird.
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