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Zusammenfassung

Die Cepni-Alevit:innen, eine bedeutende Untergruppe des
anatolischen Alevitentums, traten als Teil des Cepni-Stammes, der
zum Uc-Ok-Zweig der Oghusen gehért, in die Geschichte ein. Seit
dem 13. Jahrhundert lieSen sie sich im Zuge turkmenischer
Migrationsbewegungen nach Anatolien in verschiedenen Regionen
Westanatoliens, der Schwarzmeerregion und Siudostanatoliens
nieder. In der Auseinandersetzung mit lokalen religiosen und
kulturellen Strukturen nahmen sie das alevitische Glaubenssystem
an. Die historischen Beziehungen, die sie zu charismatischen
religiosen Personlichkeiten und Bewegungen wie Haci Bektas-1 Veli
und den Safawiden entwickelten, spielten eine entscheidende Rolle
bei der Ausformung des Cepni-Alevitentums. Wahrend sie klassische
alevitische Elemente wie die Institution des Dede, Cem-Zeremonien,
Musahiplik - spirituelle Weggemeinschaft - und die zwolf Dienste
umfassen, unterscheiden sie sich zugleich durch eigene, mit der
lokalen Kultur verbundene Rituale und Praktiken. Wahrend der
osmanisch-safawidischen Rivalitat waren die Cepni-Alevit:innen
zeitweise Druck ausgesetzt und bemihten sich, ihre Identitat zu
bewahren. Heute bestehen ihre Gemeinschaften nur noch in einer
begrenzten Zahl von Regionen fort. Aufgrund ihrer historischen und
religiosen Merkmale nehmen sie unter den alevitischen
Gemeinschaften der Turkei eine eigenstandige Stellung ein.
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Einleitung

Die Cepni-Alevit:innen bilden einen bedeutenden Zweig des
anatolischen Alevitentums und leben bis heute in
bestimmten Regionen Westanatoliens, der
Schwarzmeerregion und Sudostanatoliens. Historisch gelten
die Cepni als einer der Stamme der Oghusen und zeichnen
sich sowohl durch ihre turkmenische Identitat als auch
durch ihren alevitischen Glauben aus. Insbesondere durch
die seit dem 13. Jahrhundert einsetzenden turkmenischen
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Alevit:innen eine wichtige Rolle bei der Veranderung der
soziokulturellen Struktur Anatoliens.

Obwohl sie sich an den Grundprinzipien des alevitischen
Glaubenssystems orientieren, unterscheiden sie sich durch
ihre eigenen Traditionen, Rituale und historischen
Erfahrungen von anderen alevitischen Gemeinschaften. Sie
teilen gemeinsame alevitische Elemente wie die Institution
der Dedelik, Cem-Rituale und Musahiplik, weisen jedoch
zugleich lokal verankerte und kulturell miteinander
verflochtene Praktiken auf.

Historische Urspringe

Die Cepni werden hinsichtlich ihrer Herkunft als ein Stamm
beziehungsweise Clan des Ug-Ok-Zweigs der Oghusen
beschrieben. Diese Einordnung findet sich durchgehend
sowohl in schriftlichen Quellen als auch in der mundlichen
Uberlieferung. In historischen Aufzeichnungen begegnet der
Name Cepni auch in Varianten wie “Cetni”, “Cipni” und
“Cetmi”. Diese Unterschiede ergeben sich aus der
Verwendung des Begriffs in verschiedenen Regionen und
Zeitabschnitten.

In schriftlichen Quellen wird der Begriff etymologisch unter
anderem mit Bedeutungen wie “stets im Kampf mit dem
Feind” oder “schnell zum Kampf bereit, Plunderer” erklart
(Stmer 1992, 241). In der miindlichen Uberlieferung wird
die Bezeichnung Cepni dagegen weniger mit ethnischer
Herkunft als mit religioser Identitat verbunden. Besonders
ethnografische Studien zeigen, dass der Begriff haufig im
Sinne von “alevitischer Turke” verwendet wird (Yalman
1977, 165).

Die Cepni sind allgemein dafur bekannt, eine
halbnomadische Lebensweise gefuhrt zu haben. Infolge
dieser Lebensform bildete die Viehzucht ihre wichtigste
wirtschaftliche Tatigkeit. Historische Aufzeichnungen weisen
darauf hin, dass die groSe Bevolkerungszahl der Cepni-
Gemeinschaft mit umfangreichen Viehherden verbunden
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war. Um zu verhindern, dass sich diese Herden wahrend der
Wanderungen mit denen anderer Stamme vermischten,
verwendeten die Cepni - wie andere oghusische Gruppen -
eigene Stammeszeichen (Cetin 2008, 483).

Beispiele dieser Zeichen sind heute noch auf Felsoberflachen
in Dorfern wie Ugyol und Kuyucak im Landkreis Mesudiye
der Provinz Ordu zu sehen, wo zahlreiche Cepni leben
(Demir 2012, 83). Daruber hinaus wird dieses Zeichen
weiterhin als Symbol von gegenwartigen Cepni-Vereinen
verwendet.

Die Herkunft dieses Zeichens wird mit der Tradition
totemistischer Tiere bei den oghusischen Stammen
verbunden. Danach war jeder oghusische Stamm gewohnlich
einem bestimmten Tier, haufig einer Vogelart, zugeordnet.
Bei den Cepni handelt es sich um den sungur, eine
Falkenart, die in schriftlichen Werken wie dem Divdnu
Liigati’'t-Ttrk als ongun, also als Stammes-Totem, bezeichnet
wird. Andere Quellen vertreten jedoch die Auffassung, dass
das Totemtier der Cepni der mythische Vogel Humay oder
Umay gewesen sein konnte, der auch als “Staatsvogel”
bezeichnet wird (Sumer 1992, 8).

Sprachgebrauch und sprachliche Identitat

Obwohl die Sprachstruktur der Cepni-Alevit:innen
uberwiegend Elemente eines ursprunglichen Turkisch
enthalt, finden sich in historischen Quellen auch Hinweise
darauf, dass diese Gemeinschaft eine “andere” oder
“ungewohnliche” Form des Turkischen verwendet habe.
Diese Aussagen stellen bemerkenswerte
AulRenbeobachtungen zum Sprachgebrauch der Cepni-
Gemeinschaften dar.

Gegenwartige Forschungen legen nahe, dass diese
sprachliche Besonderheit nicht nur auf ethnische oder
geografische Faktoren, sondern auch auf glaubensbezogene
gesellschaftliche Einflusse zuruckzufuhren ist. Cepni, die
dem alevitischen Glauben angehorten, waren historisch
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insbesondere in Regionen mit sunnitischer
Bevolkerungsmehrheit Ausgrenzung, Druck und zeitweise
auch Diskriminierung ausgesetzt.

Diese Situation fuhrte dazu, dass sie ihre Identitat im
offentlichen Raum verbergen mussten. Im Laufe der Zeit
begunstigte dies die Entwicklung einer eigenstandigen und
starker abgeschlossenen Form der Kommunikation innerhalb
der Gemeinschaft. Einige Wissenschaftler:innen haben
dieses Phanomen als eine “Geheimsprache” bezeichnet, die
sich entweder bewusst oder auf organische Weise
herausgebildet habe (Sevingli 2009, 1924).

Miundliche Interviews und Feldforschungen in Cepni-
Siedlungen der Region Gaziantep haben gezeigt, dass sich
die von dieser Gemeinschaft gesprochenen Dialekte deutlich
von anderen in der Umgebung verbreiteten turkischen
Dialekten unterscheiden. Wahrend der Wortschatz dieser
lokalen Dialekte weitgehend aus turkischen Wortern besteht,
werden in begrenztem Umfang auch Worter persischer
Herkunft verwendet.

Eine weitere bemerkenswerte Besonderheit besteht darin,
dass die Aussprache in den vier untersuchten Cepni-Dorfern
Miseri, Sarilar, Koseler und Milelis voneinander abweicht.
Dies zeigt, dass die Cepni-Gemeinschaft keine homogene
sprachliche Struktur besitzt, sondern eine dialektale Form,
die durch kleinraumige Unterschiede auf Dorfebene gepragt
ist (KK3, KK6, KK5 und KK7).

Geografische Verbreitung

Die Einwanderung oghusischer Stamme nach Anatolien
begann insbesondere parallel zu den seldschukischen
Eroberungen und entwickelte sich schrittweise zu einer
dauerhaften Ansiedlung. Im Verlauf dieser Wanderungen
wurden die oghusischen Gruppen als “Turkmenen”
bezeichnet, wobei dieser Begriff sowohl als ethnische als
auch als gesellschaftliche Kennzeichnung diente.

Obwohl das genaue Datum der Ankunft des Cepni-Stammes
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in Anatolien nicht eindeutig bekannt ist, haben verschiedene
Historiker:innen Einschatzungen hierzu vorgelegt.
Wissenschaftler wie Faruk Sumer gehen davon aus, dass die
Cepni moglicherweise zu den fruhesten turkmenischen
Gruppen gehorten, die sich in Anatolien niederliefSen (Sumer
1992, 9).

Die zweite grofSe Welle turkmenischer Migration nach
Anatolien setzte zu Beginn des 13. Jahrhunderts ein,
insbesondere infolge der mongolischen Einfalle der 1220er-
Jahre. Die Ankunft groSer Bevolkerungsgruppen, die vor
dem mongolischen Druck flohen, fuhrte zu einer deutlichen
Zunahme der turkmenischen Prasenz in der Region (Celik
2022, 40). Aufgrund dieser demografischen Konzentration
begannen einige islamische Geografen und Historiker jener
Zeit, das Gebiet als “Turkei” zu bezeichnen.

Wahrend dieser Migrationswelle wurde ein Teil des Cepni-
Stammes entsprechend der politischen Strategie des
anatolisch-seldschukischen Sultans Alaeddin Keykubad I. in
Konya und dessen Umgebung angesiedelt. Diese Ansiedlung
stellte sowohl fur die Turkisierung der Region als auch fur
den Ubergang der Cepni zu einer starker sesshaften
Lebensweise einen bedeutenden Wendepunkt dar (Yavuz
2022, 43).

Fruhe Informationen uber die von der seldschukischen
Verwaltung in der Umgebung von Konya angesiedelten
Cepni-Gemeinschaften stammen grolStenteils aus
hagiografischen Quellen. In diesem Zusammenhang
berichtet das uber Haci1 Bektas Veli, einen der bedeutenden
Sufi des 13. Jahrhunderts, verfasste Vildyetndme von dessen
Kontakt mit den Cepni nach seiner Ankunft in Suluca
Karahoyuk (Golpinarl 1958, 26).

Der Erzahlung zufolge wurde Haci Bektas von Yunus Mukri
aufgenommen, einem angesehenen Altesten der dortigen
Cepni-Gemeinschaft. Im selben Text wird aullerdem
berichtet, dass Idris, einer der vier S6hne von Yunus Mukrd,
mit Kutlu Melek, auch Kadincik Ana genannt, verheiratet
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war, einer zentralen Personlichkeit der Bektasi-Geschichte.

Der Uberlieferung zufolge konnte Kadincik Ana lange Zeit
keine Kinder bekommen, wurde jedoch durch das Gebet und
die spirituelle Gnade von Haci1 Bektas schwanger. Dieses
Ereignis gilt sowohl in der Bektasi-Tradition als auch in der
Religionsgeschichte der Cepni als bedeutender Wendepunkt
(Kardas 2018, 249).

Celebi Cemaleddin Efendi, ein Angehoriger der Celebi-
Bektasis, bezeichnet das aus dieser Verbindung
hervorgegangene Kind in seinem Werk Miiddfaa als “Seyyid
Ali Sultan”. Aus diesen Erzahlungen lasst sich schlielSen,
dass die Cepni zu den fruhesten Anhanger:innen von Hac1
Bektas Veli gehorten und damit eine aktive Rolle in der
fruhen Entwicklung des Bektasi-Ordens spielten (Melikoff
2010, 120; Noyan 1998, 27-30).[1]

Diese fruhen Beziehungen zwischen dem Bektasi-
Glaubenssystem und den Cepni-Gemeinschaften pragten in
den folgenden Jahrhunderten tiefgreifend die Stellung und
religiose Identitat der Cepni innerhalb des anatolischen
Alevitentums. Daher verdienen die besonderen Merkmale
des Cepni-Glaubenssystems und seine vielschichtigen
Beziehungen zur alevitisch-bektasitischen Tradition eine
weiterfihrende Untersuchung.

Umsiedlung in die Schwarzmeerregion und die Zeit der
Furstentimer

Als die mongolischen Einfalle um das Jahr 1240 in Anatolien
erneut an Intensitat gewannen, leitete die seldschukische
Verwaltung aus strategischen und sicherheitspolitischen
Grunden einen bedeutenden Teil der Cepni-Bevolkerung aus
Zentralanatolien in die ostliche und zentrale
Schwarzmeerregion um.

Infolge dieser Umsiedlung konzentrierten sich Cepni-
Gemeinschaften in Gebieten wie Trabzon, Giresun - in
historischen Quellen als “Vilayet-i Cepni” bezeichnet -,
Sinop, Canik, Kastamonu und Amasya (Clavijo 1993, 75;
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Bostan 2013, 43).

Gleichzeitig schuf die Schwachung der seldschukischen
Herrschaft die Voraussetzungen fur die Entstehung neuer
Furstentumer in der Schwarzmeerregion. In diesem
Zusammenhang gehorten die Danischmendiden zu den
ersten politischen Machten, die das entstandene
Machtvakuum ausfullten. Die Cepni lebten unter der
Herrschaft dieses Furstentums, bis sie eigene politische
Strukturen errichteten.

Nach dem Ende des Danischmendiden-Furstentums traten
die Cepni erstmals unter ihrem eigenen Namen als politische
Akteure hervor und grundeten die unabhangigen
Furstentimer Haciemirogullar: und Taceddinogullar: (Demir
2002, 63).

Mit der Grundung dieser Furstentumer entwickelten sich die
Cepni zu einer regionalen Macht und wurden zu einem
entscheidenden Faktor innerhalb der soziopolitischen
Struktur der Schwarzmeerregion. Nach der Eingliederung
der Region in das Osmanische Reich fuhrten die im Laufe
der Zeit umgesetzten administrativen und religiosen
Mallnahmen jedoch dazu, dass viele Cepni ihren
traditionellen alevitischen Glauben aufgaben und eine
sunnitische Identitat annahmen.

Diese Veranderung wird sowohl als Folge der Bemuhungen
der Zentralmacht um religiose Vereinheitlichung als auch als
Ergebnis langfristiger Assimilationspolitiken verstanden.

Die Cepni unter den Turkmenen von Aleppo und dem
Boz Ulus

Eine weitere bedeutende Gruppe des Cepni-Stammes
bestand aus drei verschiedenen Zweigen, die innerhalb der
grofSeren Stammeskonfoderation der Halep Turkmenleri, der
Turkmenen von Aleppo, eine halbnomadische Lebensweise
fuhrten. Die fruhesten schriftlichen Aufzeichnungen uber
diese Gruppen finden sich in osmanischen
Archivdokumenten und stammen aus dem 16. Jahrhundert
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(BOA, TD, nr. 1040, 1524-1530, 97).

Diesen Aufzeichnungen zufolge war der erste der drei
Zweige in der Umgebung von Rumkale bei Antep
angesiedelt. Der zweite Zweig befand sich unter der Leitung
einer Person namens Tugrul Kethiida in der Ortschaft
Gunduzlu nordlich von Antakya. Der dritte Zweig scheint
Teil der turkmenischen Stammeskonfoderation des Boz Ulus
gewesen zu sein.

In den Steuerregistern der 1520er-Jahre wurden fur die in
der Umgebung von Rumkale lebenden Cepni 53
steuerpflichtige Haushalte verzeichnet. Bis in die 1570er-
Jahre war diese Zahl auf 397 gestiegen, was auf eine
erhebliche Zunahme der Bevolkerung und der
Siedlungsdichte hinweist. Demgegenuber wurden fur die
beiden anderen Zweige in Gunduzlu und der Boz-Ulus-
Region lediglich 29 beziehungsweise 16 steuerpflichtige
Haushalte registriert.

In osmanischen Quellen wurden diese beiden Gruppen
gemeinsam als “Basim Kizdilu Cepni” bezeichnet (Sumer
1992, 17).

Fur das 17. Jahrhundert lasst sich feststellen, dass die um
Rumkale konzentrierte Hauptgruppe weiterhin in derselben
Region lebte. Diese Gemeinschaft gliederte sich in obas, also
Stammesgruppen, wie Korkmazlu, Sarilu, Koseler, Karalar,
Kasaba und Suayyiblu.

Die beiden anderen als “Basim Kizdilu” bezeichneten Zweige
wanderten dagegen in dieser Zeit nach Westen und lielSsen
sich in den Regionen Manisa und Aydin nieder. Diese
Westwanderung scheint unmittelbar mit ihrer um 1690
angeordneten Zwangsumsiedlung in die Region Rakka
verbunden gewesen zu sein (Sumer 1992, 17).

Neben den Halep Turkmenleri bildeten die Turkmenen des
Boz Ulus eine weitere grofSe und einflussreiche
Stammeskonfoderation. Diese Gruppe war zunachst in
Diyarbakir und dessen Umgebung ansassig, begann jedoch
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zu Beginn des 17. Jahrhunderts aufgrund des wachsenden
politischen und administrativen Drucks in der Region eine
umfangreiche Migration nach Zentralanatolien.

Zu den wandernden Gruppen gehorte ein bedeutender
Cepni-Zweig, der in den Quellen als “Kantemir Cepnileri”
bezeichnet wird. Wie die Cepni von Aleppo sollten auch die
Kantemir-Cepni von den Osmanen in der Region Rakka
angesiedelt werden. Um dieser Zwangsumsiedlung zu
entgehen, wanderten sie jedoch stattdessen nach
Westanatolien, insbesondere in die Gebiete Bergama,
Manisa und Balikesir.

Infolge dieser Migration leben diese Cepni-Gemeinschaften
heute in vier Dorfern in Bergama, elf Dorfern in Manisa und
dreilfig Dorfern in Balikesir. Sie konnten ihr historisches
alevitisches Glaubenssystem weitgehend bewahren (Simsir
und Sevgili 2023, 271).

Zwischen den Cepni-Gemeinschaften Westanatoliens und
denen Sudostanatoliens, insbesondere in Gaziantep, besteht
eine bemerkenswerte spirituelle Verbindung. Beide Gruppen
sind offenbar dem Musa-i Kazim Ocagi zugehorig.

Einer der wichtigsten Hinweise auf diese Verbindung sind
die mehrfach im Jahr stattfindenden Besuche von Cepni-
Dedes aus Gaziantep in den Cepni-Dorfern von Manisa,
Balikesir und Bergama (KK1, KK2, KK4). Diese Besuche sind
nicht nur fur die spirituelle Begleitung, sondern auch fur die
Fortfuhrung der historischen Identitat und der
Zugehorigkeit zum Ocak von Bedeutung.[2]

Neben den in den vorherigen Abschnitten behandelten
grofSeren Cepni-Gemeinschaften existieren kleinere Gruppen
des Cepni-Stammes, die uber verschiedene Regionen
Anatoliens verteilt sind. Zu diesen Siedlungen gehoren
beispielsweise Sivas (Sumer 1992, 17), der Landkreis
Saricam in Adana, die Region Elbistan in Kahramanmaras,
das Dorf Cepniyaz1 in Yozgat, das Dorf Buzluk Cepni in
Corum, der Landkreis Golhisar in Isparta, die Region
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Kochisar in Ankara und der Landkreis Golyaka in Duzce
(Halagoglu 2009, 527-537).

Die religiosen Profile der Cepni-Gruppen in diesen
Siedlungen sind nicht homogen. Wahrend einige
Gemeinschaften an der alevitischen Tradition festhalten,
gehoren andere dem sunnitischen Islam an. Diese
Unterschiede zeigen, in welchem Umfang sich die Cepni-
Identitat im Laufe der Zeit geografisch, gesellschaftlich und
konfessionell ausdifferenziert hat.

Heute leben Cepni-Alevit:innen weiterhin in verschiedenen
Regionen der Turkei. Besonders die Cepni-Gemeinschaften
in Balikesir, Gaziantep (Aslan 2024, 82), Izmir, Amasya,
Tokat, mehreren Landkreisen von Sivas und in der
Umgebung von Kirgehir (Celik 2007, 1170) zeichnen sich
durch ihre Zugehorigkeit zum alevitischen Glaubenssystem
aus.

Die Cepni-Siedlungen in diesen Gebieten entstanden infolge
historischer Migrationsbewegungen und staatlicher
Ansiedlungspolitiken.

Cepni-Gemeinschaften sind auch aulSerhalb der Grenzen der
Turkei zu finden. Wahrend der osmanischen Zeit siedelten
sich Gemeinschaften mit Cepni-Herkunft insbesondere in
Teilen des Balkans, vor allem in der Dobrudscha, an und
konnten ihr kulturelles Erbe bis zu einem gewissen Grad
bewahren (Ocak 2002, 66-67; Inalcik 2005, 21).

Diese Verbreitung zeigt, dass sich die Cepni-Identitat nicht
auf Anatolien beschrankt, sondern eine umfassendere
regionale und internationale Geografie umfasst.

Die historische Entwicklung der religiosen Identitat

Bereits vor ihrer Ansiedlung in Anatolien hatten die
oghusischen Stamme den Islam angenommen. Gleichzeitig
brachten sie zahlreiche kulturelle Elemente ihrer
vorislamischen Glaubenssysteme mit. In dieser Zeit spielten
verschiedene Sufi-Gruppen, insbesondere die Orden der
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Vefaiyye, Kalenderiyye und Yeseviyye, eine bedeutende Rolle
bei der Pragung der religiosen Vorstellungen dieser
nomadischen und halbnomadischen turkmenischen
Gemeinschaften (Ocak 1999, 60).

Unter den Personlichkeiten, die einen tiefgreifenden Einfluss
auf die religiose Welt der Cepni-Gemeinschaften ausubten,
treten zwei historische Figuren besonders hervor: Haci
Bektas-1 Veli und Sar1 Saltuk. Beide gelten als zentrale
Personlichkeiten der religiosen Transformation Anatoliens
und der Herausbildung der Religiositat der Cepni. Die
Lehren und Praktiken dieser Sufi-Fuhrungspersonen waren
fur die Entwicklung der religiosen Identitat der Cepni
besonders pragend.

Die religiose Struktur der Cepni und ihre Verbindung zu
diesen beiden Sufi-Personlichkeiten lasst sich anhand der
historisch zwischen ihnen entstandenen Beziehungen
untersuchen. In diesem Zusammenhang ist zunachst Haci
Bektas-1 Veli zu nennen.

Hac1 Bektas, von dem angenommen wird, dass er am Babai-
Aufstand teilnahm (Asikpasazade 2003, 298), soll nach der
Niederschlagung des Aufstands in Suluca Karahoyuk, einem
Siedlungsgebiet der Cepni, Zuflucht gefunden haben.
Angesichts der bedeutenden Beteiligung von Cepni-Stammen
an dem Aufstand (Ocak 2002, 66-67) ist es wahrscheinlich,
dass Haci Bektas bereits vor der Erhebung mit ihnen in
Kontakt stand.

Die Beziehungen von Haci Bektas-1 Veli zu den Cepni
beschrankten sich weder auf die Zeit des Babai-Aufstands
noch auf seinen anschliefenden Aufenthalt in Suluca
Karahoyuk. Er hielt diese Verbindungen auch dadurch
aufrecht, dass er halifes, also spirituelle Stellvertreter, zu
verschiedenen Cepni-Gemeinschaften entsandte.

Zu den bekanntesten dieser Stellvertreter gehorte Guveng
Abdal, der vermutlich zu den Cepni-Gemeinschaften in der
Schwarzmeerregion geschickt wurde (Kokel 2005, 55). In
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der alevitisch-bektasitischen Tradition wird Guven¢ Abdal als
bedeutender Dede erinnert, der innerhalb der “zwolf
Dienste” die Funktion des bdbci, des Torwachters, ausubte.

Mit seiner Ansiedlung in der Region entstand das entlang
der Stammeslinie der Cepni strukturierte Guveng¢ Abdal
Ocagi. Dieses entwickelte sich schlieSlich zu einem
pragenden spirituellen Zentrum der alevitischen Cepni in
der Schwarzmeerregion (Yal¢in und Yilmaz 2005, 9).

Nach Haci Bektas-1 Veli war Sar1 Saltuk eine weitere
bedeutende alevitische Fuhrungspersonlichkeit, die die
religiose Struktur der Cepni beeinflusste. Historische
Quellen legen nahe, dass Sar1 Saltuk sowohl als religioser als
auch als politischer Anfuhrer eines Cepni-Clans tatig war
(Sumer 1992, 120). Neuere wissenschaftliche Forschungen
haben verschiedene Annahmen uber Sar1 Saltuk naher
geklart.

Eine wichtige Untersuchung stammt von Ahmet Yasar Ocak,
der auf die Ansiedlung turkmenischer Gemeinschaften in der
Dobrudscha um 1263-1264 aufmerksam macht. Historischen
Quellen zufolge bat Sultan izzeddin Keykavus II. von den
anatolischen Seldschuken den byzantinischen Kaiser
Michael VIII. Palaiologos um Siedlungsland fur einige der
ihn begleitenden turkmenischen Stamme.

Obwohl die Antwort des Kaisers nicht bekannt ist, ist
dokumentiert, dass etwa zwolftausend turkmenische
Haushalte iiber Uskiidar in die Dobrudscha iibersiedelten. Es
bestehen starke Hinweise darauf, dass diese Gruppe dem
Cepni-Stamm angehorte (Ocak 2002, 66-67).

Diese Ansiedlungsbewegung gewinnt an Bedeutung, wenn
sie in ihrem historischen Zusammenhang betrachtet wird.
Die Cepni spielten bekanntermalen eine zentrale Rolle unter
den turkmenischen Gruppen, die aktiv am Babai-Aufstand
von 1240 teilnahmen. Nach dem Aufstand und der
anschlieBenden staatlichen Repression zogen sich viele
Cepni-Clans in Randregionen wie Westanatolien und Sinop
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zuruck.

Es wird angenommen, dass es sich bei der in der
Dobrudscha angesiedelten Gruppe um eine solche Cepni-
Gemeinschaft handelte, die sich vom politischen Zentrum
entfernt hatte (Yavuz 2022, 84).

Ein weiterer bedeutender Faktor fur die Ausformung der
spirituellen und religiosen Identitat der Cepni war die
Entstehung des Safawidenordens. Als sich im 15. und 16.
Jahrhundert die Rivalitat zwischen dem Osmanischen Reich
und den Safawiden verscharfte, zogen bestimmte Cepni-
Gemeinschaften, die Kontakte zu den Safawiden
unterhielten, die Aufmerksamkeit und das Misstrauen der
osmanischen Zentralmacht auf sich.

In osmanischen Dokumenten jener Zeit wurden Cepni-
Stamme, die den Safawiden zuneigten, mit Begriffen wie
“rafizi” (“Haretiker”), “Irrglaubige” und “Banditen”
bezeichnet (BOA, A.}MKT.NZD. 268-55, 1858).[3]

Insbesondere die in der Region Kurtun lebenden und dem
Gliveng Abdal Ocagi verbundenen Cepni-Gruppen gehorten
zu den Gemeinschaften, die unmittelbar vom safawidisch-
osmanischen Konflikt betroffen waren. Aufgrund des
wachsenden Drucks wanderten einige Gruppen des Guveng
Abdal Ocagr in Gebiete Irans aus, die unter safawidischer
Herrschaft standen (Yavuz 2022, 86).

Ein Teil der in der ostlichen Schwarzmeerregion
verbliebenen Cepni naherte sich dagegen zunehmend der
osmanischen Verwaltung an, insbesondere nachdem lokale
Beys zum sunnitischen Islam ubergetreten waren. Diese
Annaherung bereitete den Weg fur eine schrittweise
konfessionelle Veranderung innerhalb der
Stammesstrukturen der Cepni.

Demgegenuber hielten viele Cepni in Regionen wie
Westanatolien und Rumkale, in denen der Einfluss der
osmanischen Herrschaft begrenzter war, weiterhin am
alevitisch-bektasitischen Glaubenssystem fest. Diese
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Entwicklung verdeutlicht, wie sich die religiosen Strukturen
der Cepni in Reaktion auf geografische, politische und
gesellschaftliche Faktoren veranderten.

Der fruheste Kontakt zwischen dem Safawidenorden und den
Cepni begann, soweit die verfugbaren Quellen erkennen
lassen, in der Zeit Scheich Dschunaids. Nachdem Scheich
Dschunaid einen Fuhrungsstreit mit seinem Onkel Scheich
Dschafar verloren hatte, ging er nach Anatolien, um dort
seine Aktivitaten fortzusetzen.

Zunachst bat er die osmanischen und karamanidischen
Herrscher um Siedlungsgebiete. Diese Antrage wurden
jedoch mit der Begriundung abgelehnt, sein religioser und
politischer Einfluss stelle eine Bedrohung dar. AnschlielSend
begann Dschunaid unter den turkmenischen Stammen
Anatoliens zu missionieren, wobei er sich besonders auf
Gruppen konzentrierte, die uberwiegend aus Cepni
bestanden.

Unter den Turkmenen von Aleppo, den Dulkadiriden und den
Angehoérigen des Ucg-Oklu-Stammeszweigs gewann er
innerhalb kurzer Zeit eine grolfe Anhangerschaft (Yazici
1993, 123-124).[iv]

Die engen Beziehungen zwischen den Cepni und dem
Safawidenorden setzten sich unter der Fuhrung Scheich
Haydars fort, der seinem Vater Scheich Dschunaid
nachfolgte. Quellen berichten, dass in dieser Zeit zahlreiche
Cepni aus der ostlichen Schwarzmeerregion nach Iran
auswanderten, wo der Einfluss der Safawiden starker
ausgepragt war (Inalcik 2016, 116; Giindiiz 2008, 451-457).

Seit der Regierungszeit Sultan Selims 1., Yavuz Sultan Selim,
fuhrte die sich verscharfende osmanisch-safawidische
Rivalitat dazu, dass die osmanische Verwaltung Mallinahmen
ergriff, um die Migration von Turkmenen in safawidische
Gebiete einzudammen (BOA, A.{DVNSMHM.d.5-1401,
1566).

In diesem Rahmen gewahrte der Staat in Anatolien lebenden
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Cepni-Gemeinschaften umfangreiche timar, also
Lehensguter, und fuhrte Anreize ein, um die nach Iran
ausgewanderten Gruppen zur Ruckkehr zu bewegen. Trotz
dieser MalSnahmen entschied sich ein grofSer Teil der Cepni-
Bevolkerung dafur, unter safawidischer Herrschaft zu
bleiben.

Die zunehmende Verbreitung der Kizilbas-Bewegung im
Verlauf des 16. Jahrhunderts veranlasste die osmanische
Verwaltung, scharfere MalSnahmen gegen die Cepni zu
ergreifen. Insbesondere Cepni, die an ihrem Kizilbas-
Glauben festhielten, wurden in dieser Zeit enteignet. Diese
Politik lasst sich eindeutig in Archivdokumenten nachweisen
(BOA, A{DVNSMHM.d.12-606, 1571).

Gleichzeitig wurden Anreize eingefuhrt, um Cepni-
Gemeinschaften zur Annahme des sunnitischen Islam zu
bewegen. Dazu gehorten Privilegien fur Personen, die sich
an Moschee- und Gemeindeaktivitaten beteiligten (BOA,
TT.d. 52, 1516, 620).

Eine weitere Dimension dieser Politik bestand im Verbot,
Cepni in militarischen Festungen entlang der safawidisch-
osmanischen Grenze einzusetzen. Die Zentralregierung
erlieS Befehle an die Provinzverwaltungen, nach denen
Cepni keine militarischen Aufgaben ubertragen werden
durften und bereits in militarischen Funktionen tatige
Personen aus ihren Stellungen entfernt werden sollten (BOA,
A{DVNSMHM.d.12-606, 1571).

Ein Dokument aus dem Jahr 1568 enthalt beispielsweise
einen Befehl, die Cepni aus der Festung Ercis zu entfernen.
Thnen wurde vorgeworfen, wahrend eines Krieges gegen die
Safawiden an der Ubergabe der Festung an den Feind
beteiligt gewesen zu sein. Vergleichbare Befehle wurden
auch fur ihre Entfernung aus den Festungen Ahlat, Bitlis und
Adilcevaz erlassen (BOA, A.{DVNSMHM.d.7-2281, 1658).[5]

Die im 16. Jahrhundert vom osmanischen Staat verfolgten
administrativen und religiosen MaBBnahmen zur
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Einschrankung des safawidischen Einflusses unter den Cepni
fuhrten nicht zu den gewunschten Ergebnissen. Daher
wurden zusatzlich Strafmalfnahmen wie Inhaftierung und
Verbannung eingesetzt.

Ein auffalliges Beispiel ist ein Bericht aus dem Jahr 1566.
Darin heilst es, dass die Cepni in der Region Kurtun
weiterhin Verbindungen zu den Safawiden unterhielten und
einige von ihnen nach Iran ausgewandert seien. Der Bericht
warnte davor, dass diese Auswanderungsbewegungen weiter
zunehmen wurden, wenn keine Malnahmen ergriffen
wurden.

Daraufhin ordnete die Zentralregierung die verdeckte
Uberwachung von Personen an, die verdachtigt wurden,
Kontakte zu den Safawiden zu unterhalten. Gegen Personen,
deren Schuld festgestellt wurde, sollten schwere Strafen
verhangt werden (BOA, A.{DVNSMHM.d.5-1401, 1566).

Ein weiteres Dokument zeigt, dass Gruppen wie die Cepni,
die kurdischen Sarili und die Tat, die trotz bestehender
Regelungen weiterhin dirliks, also Landzuweisungen, in der
Region Basra besalien, auf mogliche Verbindungen zur
Kizilbas-Ideologie untersucht werden sollten. Nach den
betreffenden Vorschriften hatten solche Landereien
eigentlich von jungen Mannern aus Rum gehalten werden
mussen.

Personen, deren religiose Zugehorigkeit als verdachtig galt,
sollten identifiziert, der Zentralverwaltung gemeldet und
bestraft werden. Daruber hinaus sollten ihnen ihre dirliks
entzogen und geeigneten Bewerbern aus Rum ubertragen
werden (BOA, A.{DVNSMHM.d.61-104, 1586).

Schlussfolgerung

Insgesamt spielte die safawidisch-osmanische Rivalitat eine
tiefgreifende Rolle bei der Veranderung der religiosen
Landschaft der Cepni. In der fruhen Zeit zeigten Cepni-
Gemeinschaften eine Nahe zu heterodoxen religiosen
Strukturen und charismatischen Sufi-
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Fuhrungspersonlichkeiten und waren dadurch eng mit
alevitisch-batini-Glaubenssystemen verbunden.

Mit der zunehmenden Festigung der osmanischen
Herrschaft und der Institutionalisierung des sunnitischen
Islam durch den Staat setzten jedoch im Laufe der Zeit
konfessionelle Veranderungen innerhalb der Cepni-
Bevolkerung ein (Aslan 2022, 171-189).[6]

Endnoten

[1] Obwohl Bedri Noyan behauptet, Seyyid Ali Sultan sei der
Sohn des Heiligen Huseyin Ata aus Horasan gewesen, finden
sich weder im Veldyetname Seyyid Ali Sultans noch in
historischen Dokumenten entsprechende Angaben. Seinem
Velayetname zufolge gehorte er zu den Heiligen aus Horasan
und besuchte wahrend der Herrschaft Yildirnm Bayezids das
Derwischkonvent von Hac1 Bektas-1 Veli. Ausfiihrlich hierzu
siehe: Hasim Sahin, "Seyyid Ali Sultan", Islamische
Enzyklopadie der Turkischen Religionsstiftung, Bd. 37, 2009,
S. 48-50.

[2] Cepni-Dedes aus Gaziantep wie Bektas/Bekto Dede (siehe
Anhang 4) und Demani Dede reisen beispielsweise weiterhin
mehrmals im Jahr in Cepni-Dorfer in Manisa und Balikesir,
um Cem-Rituale zu leiten. Im Jahr 2018 starb Bektas Piroglu
wahrend einer Cem-Zeremonie im Dorf Cepnidere in Manisa
an einem Herzinfarkt. Seinem letzten Willen entsprechend
fand seine Bestattung nicht in seinem Heimatdorf Koseler,
sondern im Dorf Dilek in Manisa statt.
(https://pirha.org/bektas-piroglu-dede-deyis-ve-semahlarla-dil
ek-koyunde-sirlandi-video-140181.html/02/10/2018/)

[3] BOA, A.}MKT.NZD. 268-55, H.05-04-1275 (1858). Als das
Osmanische Reich Mitte des 16. Jahrhunderts seine
sunnitische Identitat zu festigen versuchte, waren
Alevit:innen schwerer Diskriminierung ausgesetzt. Obwohl
sie als Muslim:innen galten, wurden alevitische Frauen und
Kinder zeitweise wie Kriegsgefangene verschleppt und auf
Sklavenmarkten verkauft. Ein entsprechender Eintrag findet
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sich im zwolften Ser‘iyye-Register von Gaziantep. Darin wird
dokumentiert, dass ein zehnjahriges Kind namens Kizilbas
Yusuf fur 45 Kurus verkauft wurde. Siehe: Melahat Arikan,
Transcription and Analysis of the 12th Ayntab Ser'iyye
Register (H. 1027-1028 / M. 1618-1619), unveroffentlichte
Masterarbeit, Gaziantep University, Institute of Social
Sciences, Department of History, Gaziantep, 2017, S. 102.
Weitere Eintrage zu versklavten Kizilbas finden sich bei
Murat Celikdemir und Melahat Arikan, "Slavery and
Concubinage in Ayntab According to Ayntab Ser'iyye
Registers (1608-1619)", in: Proceedings of the 3rd
International Eurasian Multidisciplinary Studies Congress:
Social and Human Sciences Volume, hrsg. von Umran
Tirkyillmaz und Atabek Movlyanov, iksad, Gaziantep, 2019,
S. 440-452. Zu beachten ist aufSerdem, dass der bedeutende
Seyhiilislam jener Zeit, Ebussuud Efendi, eine Fatwa erliefs,
die die Versklavung von Kizilbas erlaubte. Siehe: Ertugrul
Diizdag, Fatwas of Seyhiilislam Ebussuud Efendi, Enderun
Publishing, 1972, S. 139.

[4] Scheich Dschunaid traf gemeinsam mit seinen Anhangern
Mehmed Bey vom Fiirstentum der Taceddinogullari, das von
den Cepni gegrundet worden war, und fuhrte in den 1450er-
Jahren erfolgreiche Feldzuge gegen das Kaiserreich
Trapezunt durch. Nachdem Sultan Mehmed der Eroberer ihn
jedoch als Bedrohung wahrgenommen und eine militarische
Unternehmung gegen ihn entsandt hatte, floh Dschunaid zu
Uzun Hasan, dem Herrscher der Akkoyunlu. Nach einem
kurzen Aufenthalt dort rief er zahlreiche seiner Anhanger
zusammen und geriet im Kaukasus in einen Konflikt mit den
Schirwanschahs, in dessen Verlauf er schliefSlich im Kampf
starb. Siehe: Tahsin Yazici, "Ciineyd-i Safevi", Islamische
Enzyklopadie der Turkischen Religionsstiftung, Bd. 8, 1993,
S. 123-124.

[5] Im Osmanischen Archiv befinden sich zahlreiche
Dokumente zu diesem Thema. So heilst es beispielsweise in
A{DVNSMHM.d.7-2072, H.21-03-976 (M.1658): "Als die
Festung Ercis zuvor belagert wurde, wurde berichtet, dass
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die dortige Cepni-Gruppe innerhalb der Festung den
Sancakbeyi totete und die Festung dem Feind ubergab.
Daher sind die gegenwartig in der Festung lebenden Cepni
auszuweisen. Daruber hinaus mussen das Verlassen und die
Ruckkehr der Azap- und Hisar-er-Truppen geregelt werden.
Denjenigen, die die Festung ohne Erlaubnis verlassen oder
nicht rechtzeitig zuruckkehren, sind ihre Dirliks zu entziehen
und anderen zuzuweisen." In einem weiteren Eintrag,
A.{DVNSMHM.d.7-2140, H.03-04-976 (M.1568), heilst es:
"Es wurde berichtet, dass Gazi bin Iskender, der seit der
Eroberung als Mustahfiz (Festungssoldat) in der Festung
Kembhis tatig ist, die Dizdars durch falsche Anschuldigungen
aus ihren Amtern entfernen lief, fortgesetzt Liigen
verbreitete und Unruhe stiftete sowie sich mit anderen
Wachen verschworen habe. Die ubrigen Mustahfizs in der
Festung seien angesichts ihrer Ubergriffe hilflos geworden.
Es wird angeordnet, diese Personen zu untersuchen, ihre
nachgewiesenen Vergehen zu dokumentieren und dem
Kaiserlichen Hof zu melden. Ferner wurde berichtet, dass
sich einige Cepni in der Festung befinden. Auch diese
Personen sind zu identifizieren und zu melden."

[6] Die Politik des Osmanischen Staates gegenuber den
alevitischen Cepni und anderen turkmenischen Stammen
beruhte nicht ausschlielflich auf deren Nahe zu den
Safawiden. Aus der Sicht des Staates sollten diese nicht
sunnitischen Gemeinschaften, die seit dem Babai-Aufstand
als nicht vertrauenswurdig galten, einer Veranderung
unterzogen werden. Dabei handelte es sich nicht um eine
spontane oder voriubergehende Politik, sondern um einen
Ansatz, der sich im Laufe der Zeit weiterentwickelte und
1826 seine umfassende Umsetzung erreichte. Der hier
behandelte Zeitraum kann als Ausgangspunkt dieses
Transformationsprozesses betrachtet werden. Ausfuhrlich
hierzu siehe: Mustafa Aslan, "An Assessment of Religion-
State Relations in the Ottoman Empire with Particular
Reference to Bektashism", in: City, Society and Commerce in
the Ottoman Empire II, hrsg. von Erkan Isiktas und
Muhammet Nuri Tung, Ankara: Soncag Akademi, 2022, S.
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171-189.
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