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Zusammenfassung

Dieser Beitrag bietet eine kommentierte Bibliografie der
bedeutendsten Beitrage zu den Alevi Studies in chronologischer
Reihenfolge, beginnend in der Mitte des 19. Jahrhunderts. Als
friheste Gruppe von Beobachter:innen, die ein positives Interesse
am Alevitentum als Religion zeigten, werden US-amerikanische
protestantische Missionar:innen identifiziert. Etwas spater
betrachteten europaische Archaolog:innen alevitische
Gemeinschaften als médgliche Uberlebende jener alten
Zivilisationen, die sie untersuchten. Europaische Orientalist:innen
verbanden die Beschaftigung mit arabischen, persischen und
osmanisch-turkischen Texten mit den Erkenntnissen von
Missionar:innen und Archéaolog:innen. Zu Beginn des 20.
Jahrhunderts setzten tiirkische Nationalist:innen diesen
»auslandischen” Ansatzen die Untersuchung des Alevitentums als
Ausdruck authentisch tiirkischer Traditionen entgegen. Aufgrund
seiner Abweichung vom vorherrschenden Islam wurde das
Alevitentum jedoch zugleich als Bedrohung fur die nationale Einheit
wahrgenommen. Sunnitische Theolog:innen folgten tirkischen
Nationalist:innen mit Untersuchungen, die darauf abzielten, die
islamischen und turkischen Wurzeln des Alevitentums
nachzuweisen. Die gesellschaftlichen Veranderungen in der zweiten
Halfte des 20. Jahrhunderts - die Migration aus den Dorfern in die
GrofRstadte und spater nach Europa, die Ausweitung der
Massenbildung sowie sunnitisch-alevitische Konflikte - verlagerten
den Schwerpunkt der Alevi Studies auf die gesellschaftlichen,
wirtschaftlichen und politischen Dimensionen des Alevitentums. Seit
den 1970er-Jahren leisteten auch Anthropolog:innen bedeutende
Beitrage zu den Alevi Studies. Die um 1990 einsetzende alevitische
Wiederbelebung brachte drei wichtige neue Entwicklungen hervor.
Erstens waren es erstmals alevitische Intellektuelle und
Akademiker:innen, die wesentliche Beitrage zu den Alevi Studies
leisteten. Zweitens kam es insbesondere in der Turkei selbst zu
einer erneuten Hinwendung zur religiosen Dimension des
Alevitentums, anstatt sich ausschlieflich mit seiner Geschichte und
Soziologie zu befassen. Drittens trat das kurdische Alevitentum in
den vergangenen zwanzig Jahren als eigenstandige Auspragung
hervor, zu deren Erforschung insbesondere in der Diaspora tatige
Wissenschaftler:innen bedeutende Beitrage geleistet haben.

Schlisselworter: Alevi Diaspora, Alevi Studies, Anthropologists,
Bektashis, Historians, Kurdish Alevism, Missionaries, Orientalists,
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Einleitung

Alevit:innen - oder genauer gesagt die verschiedenen
religiosen Gemeinschaften, die spater als Alevit:innen oder
Bektasis bezeichnet wurden - werden in einer grolien
Bandbreite historischer Dokumente erwahnt. Zugleich haben
diese Gemeinschaften eigene Dokumente hervorgebracht
und bewahrt. Historische Quellen, die diese Gemeinschaften
tatsachlich beschreiben und den Versuch unternehmen, das
Beobachtete zu analysieren, sind jedoch nur selten
anzutreffen.

Zu den wenigen osmanischen Autoren, denen wir einige
interessante Beobachtungen und Kommentare verdanken,
gehort Evliya Celebi. Sein Seyahatname enthalt
Informationen uber Bektasi-Tekkes und andere Tekkes in
Anatolien, auf dem Balkan, in GrofSsyrien (Sam), Kurdistan
und Transkaukasien in der Mitte des 17. Jahrhunderts. Er
berichtet aulSerdem von Vorurteilen und der mum sondu-
Verleumdung gegenuber Kizilbas und anderen extrem-
schiitischen Gruppen (ghulat) in allen von ihm besuchten
Regionen. Auf der Grundlage eigener genauer
Beobachtungen halt er jedoch fest, dass er diese
Anschuldigungen fur unbegrundet befand. Diese skeptische
Haltung unterscheidet ihn von seinen Zeitgenossen, reicht
jedoch nicht aus, um seine Beobachtungen als einen fruhen
Beitrag zu den Alevi Studies zu betrachten. Erst seit der
Mitte des 19. Jahrhunderts begegnet uns ein Interesse an
diesen Gemeinschaften und ihren religiosen
Glaubensvorstellungen und Praktiken, das modernen
wissenschaftlichen Herangehensweisen ahnelt.

Die diesem Beitrag folgende Bibliografie fuhrt die
wichtigsten mir bekannten Veroffentlichungen uber
Alevit:innen und Alevitentum in chronologischer Reihenfolge
auf. Auf diese Weise lassen sich zeitliche Veranderungen
hinsichtlich der Art der Autor:innen, der Ansatze, der
Themen und der wissenschaftlichen Disziplinen leicht
erkennen. Die Liste ist zweifellos nicht vollstandig, erscheint
mir jedoch fur die bis etwa 1990 erschienene Literatur recht
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reprasentativ. Zu diesem Zeitpunkt nahm die Zahl der
Veroffentlichungen uber Alevit:innen und Alevitentum so
rasch zu, dass ich nicht mehr versuchte, samtliche
Neuerscheinungen zu verfolgen. Stattdessen habe ich einige
der wichtigsten Autor:innen und Forschungsthemen
ausgewahlt.

US-amerikanische protestantische Missionare

Die fruhesten mehr oder weniger systematischen
Beobachtungen stammen von US-amerikanischen
protestantischen Missionaren des 19. und fruhen 20.
Jahrhunderts, die unter den christlichen Gemeinschaften
Zentral- und Ostanatoliens tatig waren: Dunmore, White,
Trowbridge, Riggs und andere. Diesen Mannern fiel es
deutlich leichter, Beziehungen zu den benachbarten
alevitischen Gemeinschaften aufzubauen als zu sunnitischen
Muslim:innen, und sie entwickelten ein ernsthaftes Interesse
an deren Religion.[1]

Sie vermuteten, bei den Alevit:innen handle es sich um
oberflachlich zum Islam bekehrte ehemalige Christ:innen.
Zugleich glaubten sie, Uberreste alterer Religionen zu
erkennen, und mehrere von ihnen waren uberzeugt, dass es
moglich sein musse, diese Gemeinschaften wieder zum
Christentum zuruckzufuhren. Mehrere Missionare aullerten
sich zu dem damals weitverbreiteten Glauben, Ali sei eine
Verkorperung Gottes, so wie Jesus fur die Christ:innen.
Dieselbe Beobachtung machte der Armenier Antranig
(1900), der langere Zeit unter den Alevit:innen von Dersim
verbrachte und von verschiedenen Glaubensvorstellungen
und Praktiken berichtet, die inzwischen moglicherweise
verschwunden sind. Dazu gehort der Glaube an
Wiedergeburt in unterschiedlichen nichtmenschlichen
Gestalten.

Der wahrscheinlich am besten informierte Missionar war
Trowbridge. Sein Artikel von 1909 enthalt den Versuch, auf
der Grundlage ausfuhrlicher Gesprache mit religiosen
Autoritaten einen alevitischen “Katechismus”
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zusammenzufassen. Er war zudem der einzige Beobachter,
der festhielt, dass direkte Kontakte zwischen den
Alevit:innen der Region Antep und den Ahl-i Haqq
Sudkurdistans bestanden.

Die US-amerikanischen Missionare widmeten den
kurdischen Alevit:innen vergleichsweise groflSe
Aufmerksamkeit, da diese die nachsten Nachbar:innen der
Armenier:innen waren. Henry Riggs schrieb 1911 uber “die
Religion der Dersim-Kurden”. Damit wurde er zum Vorlaufer
einer langen Reihe von Autor:innen, die das kurdische
Alevitentum als eigenstandige Religion und nicht als
islamische Sekte darstellten.

Obwohl die Schriften der Missionare uber das Alevitentum
im Allgemeinen von Sympathie gepragt waren, wurden sie
durch Vorurteile und Missverstandnisse beeintrachtigt und
mussen daher mit Vorsicht gelesen werden. Dennoch bleiben
sie wertvoll, weil sie Glaubensvorstellungen und Praktiken
dokumentierten, die im Verlauf eines Jahrhunderts
republikanischer Herrschaft und Bildungspolitik
moglicherweise verschwunden sind.

Der bedeutendste unter den missionarischen Autoren war
John Kingsley Birge. Er verbrachte viele Jahre in der Turkei,
schloss Freundschaften mit Bektasi-Babas in der Turkei und
in Albanien - darunter Salih Niyazi Baba - und sammelte
zahlreiche Bucher und Handschriften. Sein 1937
erschienenes Werk uber den Bektasi-Orden berucksichtigte
die gesamte fruhere Forschung von Missionaren,
Archaologen, Orientalisten und turkischen Historikern. Es
blieb lange Zeit unubertroffen und gehort noch immer zu
den grundlegenden Buchern auf diesem Gebiet.

Europaische Archaologen

Ahnliches gilt fiir die Archéologen, deren Interesse an den
Alevit:innen aus der Suche nach moglichen Nachfahr:innen
jener antiken Zivilisationen hervorging, deren materielle
Uberreste sie ausgruben. Sowohl Missionare als auch
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Archaologen neigten zu der Annahme, religiose
Minderheiten stellten ursprunglich unterschiedliche Volker
oder “rassische” Gruppen dar, die von spateren
Migrationswellen uberlagert worden seien.

Der osterreichische Anthropologe Felix von Luschan, der in
den 1880er-Jahren an grofSen archaologischen Expeditionen
in Sudwest- und Zentralanatolien teilnahm, vermals die
Schadel unterschiedlicher Bevolkerungsgruppen. Dabei
suchte er nach “alteren” Bevolkerungen, die aus der Zeit vor
den grofSen arabischen, turkischen und kurdischen
Migrationen fortbestanden haben konnten. Er kam zu dem
Ergebnis, dass die Schadel der Tahtaci, der “Bektas” von
Elmali, der Ansariye - also der Nusairier:innen
beziehungsweise “arabischen Alevit:innen” -, der Kizilbas am
oberen Euphrat und der Yezid:innen einander stark ahnelten
und sich deutlich von denen ihrer sunnitischen
Nachbar:innen unterschieden. Auf dieser Grundlage
spekulierte er uber die vorislamischen religiosen und
“rassischen” Ursprunge dieser Gemeinschaften (Luschan
1889, 1891, 1911).

Der britische Archaologe John Winter Crowfoot (1900)
erganzte diese Uberlegungen um weitere vermeintliche
Belege fur den vorislamischen Ursprung der Kizilbas
beziehungsweise Bektas von Kappadokien. Der franzosische
Archaologe René Dussaud, ein Spezialist fiir hethitische und
phonizische Religionen, veroffentlichte ein Buch uber die
Nusairier:innen (1900).

Der Archaologe, dessen Arbeiten den grofSten Einfluss auf
die spatere Forschung ausubten, war Hasluck. Bekannt ist er
vor allem fur sein grofSes, postum erschienenes Werk uber
Wallfahrtsorte und Naturheiligtumer sowie deren
muslimische und christliche Besucher:innen (1929). Auch
seine fruheren Veroffentlichungen (1913/14, 1921) bleiben
bedeutend. In seinem Artikel von 1921 diskutierte er die
Beobachtungen Luschans, Crowfoots und anderer Kkritisch
und bezog dabei seine eigenen Beobachtungen ein.
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Hasluck wies die verbreitete Annahme zuruck, viele oder
sogar die meisten nichtorthodoxen Praktiken der
verschiedenen alevitischen Gruppen hatten christliche
Ursprunge. Er bestand darauf, dass diese Praktiken
entweder zu einer Grundschicht ursprunglicher Religion
gehorten, die von Christ:innen und Muslim:innen
gleichermallen geteilt wurde, oder aus einer fruheren
Entwicklungsphase des schiitischen Islam hervorgegangen
seien.

Europaische Orientalisten

Etwa zur selben Zeit, an der Wende zum 20. Jahrhundert,
begannen europaische Orientalisten, schriftliche Materialien
zu untersuchen, die mit alevitischen und bektasitischen
Gemeinschaften verbunden waren. Ein bedeutender Pionier
war der schottische Gelehrte E. J. W. Gibb, dessen
sechsbandige History of Ottoman Poetry einen Uberblick
uber die wichtigsten Dichter der gesamten osmanischen
Epoche bot.

Gibbs Schwerpunkt lag auf der “hohen” Literatur in metrisch
gebundener Versform nach arabischen und persischen
Vorbildern. Der “volkstumlichen” Form von Vierzeilern mit
festgelegter Silbenzahl widmete er nur geringe
Aufmerksamkeit. Von den unter Alevit:innen beliebten
Dichtern behandelte er lediglich Nesimi und Fuzuli, die auch
Ghazale verfassten. Die Gedichte Khata’is und anderer
Autoren, die in einer Form des Aserbaidschanisch-
Turkischen schrieben, erwahnte er nur kurz. Da sie keine
osmanischen Untertanen waren, nahm er sie nicht in seine
Darstellung auf. Weder fruhe alevitische Dichter wie
Kaygusuz Abdal und Pir Sultan Abdal noch die Bektasi-
Dichter des 19. Jahrhunderts fanden in Gibbs Uberblick
Berucksichtigung.

Gibb starb, bevor das gesamte Werk veroffentlicht werden
konnte. Die letzten funf Bande wurden von seinem Freund
und Kollegen Edward G. Browne herausgegeben und
vollendet. Browne war Spezialist fur persische Literatur und
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zugleich mit der politischen und religiosen Kultur des
Osmanischen Reiches vertraut.

Browne machte als Erster auf einen moglichen Einfluss
hurufischer Vorstellungen auf das religiose Denken der
Bektasis und Alevit:innen aufmerksam. Anlass war der
Erwerb einer Sammlung hurufischer Handschriften, die ihm
in Istanbul angeboten wurde und die seiner Einschatzung
nach aus einem Bektasi-Tekke stammte. Zuvor hatte er
bereits einen Uberblick iiber die persische Hurufi-Literatur
und eine Zusammenfassung der hurufischen Lehre verfasst
(1898). Dies erganzte er durch eine Ubersicht itber Hurufi-
und Bektasi-Handschriften in seiner eigenen Sammlung und
in Bibliotheksbestanden (1907). Viele der in Brownes Artikel
von 1907 beschriebenen Handschriften wurden spater von
anderen Orientalisten ausfuhrlich untersucht.

Der deutsche Turkologe Georg Jacob verfasste auf der
Grundlage personlicher Kontakte in der Turkei, von Bektasi-
Handschriften - von denen ihm Browne einige ausgeliehen
hatte - und von antibektasitischen Polemiken aus der spaten
osmanischen Zeit ein Buch und einen umfangreichen Artikel
uber den Bektasi-Orden (1908, 1909). Seine Bektasi-
Bekannten begegneten ihm freundlich, weigerten sich
jedoch, ihm Informationen uber ihre tatsachlichen
Glaubensvorstellungen und Rituale zu geben. Deshalb
ubersetzte und kommentierte Jacob eine der
einflussreichsten polemischen Schriften, Ishak Efendis
Kasifii'l-esrar, die etwa die Halfte des Buches einnimmt.

In seinem Artikel von 1909 verglich Jacob
Glaubensvorstellungen und Rituale der Bektasis mit denen
der Tahtac1 - wie sie von von Luschan beschrieben worden
waren -, der Kizilbas, Nusairier:innen und Yezid:innen. Er
kam zu dem Urteil, dass die Tahtaci im Wesentlichen
dieselbe Religion wie die Bektasis vertraten und dass
mehrere Elemente in unterschiedlichen Kombinationen von
diesen Gruppen geteilt wurden. Dazu zahlte er
Wiedergeburt, die Gottlichkeit Alis, die Ablehnung der
sunnitischen “Saulen des Islam” oder einen lockeren
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Umgang mit ihnen, den rituellen Gebrauch von Alkohol und
das Tabu, den Namen Seytan auszusprechen.

In einem verwandten Zusammenhang veroffentlichte der
franzosische Gelehrte Clément Huart 1909 eine Sammlung
hurufischer Texte im persischen Original und in
franzosischer Ubersetzung. Huart kannte Browne und stand
wahrend seiner Arbeit an diesen Texten in engem Kontakt
mit ihm. Er unterhielt zudem personliche Beziehungen zu
Bektasis in Istanbul, wie sein Artikel von 1909 belegt.
Daruber hinaus lud er den gelehrten osmanischen
Intellektuellen Riza Tevfiq, dem eine Zugehorigkeit zum
Bektasitum nachgesagt wurde, dazu ein, einen
umfangreichen Beitrag uber die Religion der Hurufis zu dem
Buch beizusteuern.

Mit diesem langen Text war Riza Tevfiq (1909)
moglicherweise der erste Autor aus der Turkei, der einen
bedeutenden Beitrag zum Wissen der europaischen
Orientalistik leistete.[2] Der Hurufismus ist eine mystische
Lehre uber die Offenbarung Gottes in der Welt durch die
Buchstaben des arabischen Alphabets. Sie wurde erstmals
von dem Perser Fazlullah Astarabadi (gest. 1394) formuliert.

Bekannte kalligrafische Darstellungen, in denen die Namen
Gottes, Muhammads und Alis in das menschliche Gesicht
oder den Korper eingeschrieben werden, bringen die
hurufische Lehre zum Ausdruck, dass Gott dem Menschen
immanent ist, anstatt - wie orthodoxe Muslim:innen glauben
- transzendent zu sein. Riza Tevfigs Beitrag identifizierte
hurufische Vorstellungen in der Bektasi-Dichtung und
ordnete Fazlullahs Lehren in eine Genealogie ein, die alle
ghulat - “extreme” schiitische Gruppen, die Ali und ihre
eigenen Grunder als Erscheinungsformen Gottes anerkennen
- mit dem iranischen Widerstand gegen die Herrschaft des
arabischen Islam verband.

Der Einfluss der Forschungen Huarts und Riza Tevfigs war
so groR, dass Hasluck (1929) zu der Uberzeugung gelangte,
alle Bektasis seien im Wesentlichen Hurufis - was vermutlich
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eine erhebliche Ubertreibung darstellt.

Ein weiterer franzosischer Gelehrter, Jean Deny, verfasste
einen kurzen Artikel uber Sari Saltik (1913). Mehrere
deutsche Wissenschaftler schrieben uber weitere Heilige,
die spater mit der bektasitischen oder alevitischen Tradition
verbunden wurden. Rudolph Tschudi (1913) gab das
Vilayetname von Hacim Sultan heraus und ubersetzte es,
einen Text, der bereits in Brownes Artikel von 1907 erwahnt
worden war. Erich Gross bearbeitete mit dem Vilayetname
von Hac1 Bektas den bedeutendsten Text dieser Gattung
(1927).

Franz Babinger veroffentlichte einen umfangreichen Artikel
uber Scheich Bedreddin (1921) und spater ein Faksimile des
Menakibname des Scheichs (1943). Babingers Schuler und
Nachfolger Kissling veroffentlichte spater eine Analyse und
zusammenfassende Ubersetzung dieses Menakibname
(1950). Babinger schrieb aullerdem uber die Safawiden
(1922), die unterschiedlichen Formen des Islam in Anatolien
(1922) und - deutlich spater und auf der Grundlage eigener
Beobachtungen - uber das Bektasi-Tekke von Demir Baba im
Nordosten Bulgariens (1962). Eine fruhere Untersuchung
eines anderen Bektasi-Tekke, Seyyid Gazi in Eskisehir,
fuhrte Georg Jacobs Schiiler Theodor Menzel durch (1925).

Turkisch-nationalistische Forschung

Zu Beginn des 20. Jahrhunderts entwickelten auch mehrere
fuhrende turkisch-nationalistische Intellektuelle ein
ausgepragtes Interesse an Alevit:innen und Bektasis -
zumindest teilweise, weil diese Minderheiten als naturliche
politische Verbundete, zugleich jedoch auch als mogliche
Bedrohung der nationalen Einheit wahrgenommen
wurden.[3] Besonders deutlich zeigte sich dieses Interesse in
der nationalistischen Zeitschrift Turk Yurdu, die in den
1920er-Jahren zahlreiche Artikel uber Tahtaci, Bektasis und
andere alevitische Gemeinschaften sowie uber deren
Traditionen als authentisch tiirkische Uberlieferungen
veroffentlichte.[4] Einige dieser Autoren wandten sich
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ausdrucklich gegen die Schriften ausentlichte.[4] Einige
dieser Autoren wandlandischer Missionare und Archaologen.
Sie warfen ihnen vor, diese Minderheiten zur Untergrabung
der turkischen Nation nutzen zu wollen, indem sie sie
entweder zum Christentum bekehrten oder ihre
grundlegende Turkizitat leugneten.

Die Genealogie der Alevi Studies aus turkisch-
nationalistischer Perspektive, die gelegentlich als “Koprulu-
Paradigma” bezeichnet wird, ist Gegenstand grundlegender
Untersuchungen von Markus Dressler.[5] Koprulu, eigentlich
Kopruluzade Mehmed Fuad, bestand als Erster darauf, dass
das Alevitentum zentralasiatisch-turkische Ursprunge
besitze, deutliche Spuren des Schamanismus trage und seine
islamischen Elemente dem zentralasiatischen Sufi-Meister
Ahmed Yesevi verdanke. Diese Behauptungen wurden spater
sowohl von turkischen Wissenschaftler:innen als auch von
zahlreichen alevitischen Intellektuellen dogmatisch
wiederholt. Die Arbeiten Riza Tevfiqgs, die den iranisch-
religiosen Bestandteil im bektasitischen und alevitischen
Denken betonten, wurden von den Nationalisten nicht
berucksichtigt. Ein weiterer Bestandteil dieses Paradigmas
war Koprulus Beharren auf einer scharfen Trennung
zwischen sunnitischer “Orthodoxie” und den “heterodoxen”
Glaubensvorstellungen und Praktiken turkmenischer
Stamme.

Koprulus Vorherrschaft auf diesem Forschungsfeld, die mit
seinem bekannten Buch Turk edebiyatinda ilk mutasavviflar
(1919) und seinem Artikel “Anadolu’da Islamiyet” (1922)
einsetzte, beruhte jedoch nicht nur auf seiner
nationalistischen Positionierung. Ebenso wichtig waren sein
Zugang zu Handschriften in seiner eigenen Sammlung und
in anderen Istanbuler Bestanden sowie seine souverane
Beherrschung dieser Quellen. Er kannte aufSerdem die
orientalistische Literatur und scheute sich nicht, sie zu
kritisieren.

Koprulu kritisierte Gibb dafur, nicht die gesamte turkische
Literatur als Einheit untersucht zu haben, sondern sich
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lediglich auf die osmanische “Hochliteratur” zu
konzentrieren. Er verwies auf die zentralasiatischen
Ursprunge turkischer Literatur und Glaubensvorstellungen
sowie auf die Rolle anatolischer “volkstumlicher” Mystiker,
die Gibb bei der Entwicklung der turkischen Literatur
vernachlassigt hatte. Koprulu beteiligte sich auch auf
Deutsch an wissenschaftlichen Debatten, etwa mit einem
ausfuhrlichen kritischen Kommentar zu Babingers
Untersuchung uber Bedreddin (1922), und auf Franzosisch
mit seiner These zu den turkischen Ursprungen der Sufi-
Orden (1929).

Zu Koprulus Schulern gehorte Sadeddin Nuzhet Ergun,
dessen Buch uber bektasitische Nefes von Koprulu selbst
unterstutzt wurde (1930), sowie der anspruchsvolle Forscher
des tiirkischen Sufismus Abdiilbaki Golpinarh (1931, 1953,
1963, 1966, 1977). Weitere literaturwissenschaftlich
interessierte Autoren waren Besim Atalay, der eine der
ersten Ausgaben bektasitischer Dichtung veroffentlichte
(1924), und Necib Asim, der 1925 einen bemerkenswerten
bektasitischen Katechismus (ilmihal) publizierte.

Das nationalistische Interesse am Alevitentum beschrankte
sich jedoch nicht auf die Untersuchung turkischer
Handschriften. Es gab auch Forscher, die Feldforschung
betrieben und tatsachliche alevitische
Glaubensvorstellungen und Praktiken beschrieben. Der
bekannteste unter ihnen war Baha Said, der in Turk Yurdu
und weiteren Zeitschriften veroffentlichte (1919, 1926-27).
Ein weiterer Forscher mit eigener Feldforschung war der
Theologe Yusuf Ziya Yorikan, der insbhesondere die Tahtaci
kannte (1930, 1938).

Der bemerkenswerteste und zugleich “politischste” dieser
nationalistischen Forscher war Hasan Resit Tankut, der
offen uber verschiedene ethnische und religiose
Minderheiten sowie uber die Notwendigkeit ihrer
Assimilation schrieb (1934, 1935, 1938, 1961). Tankut stellte
seine Forschung in den Dienst dessen, was er “Ethnopolitik”
nannte und womit er ethnische Neuordnung meinte. Ein
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spaterer Vertreter dieser Form von Minderheitenethnografie
war der Gendarmerieoffizier Nazmi Sevgen. Seine Artikel
uber Zazas und Alevit:innen in der popularen
Geschichtszeitschrift Tarih Dunyasi (1950-1951) sind bis
heute von Interesse geblieben und wurden von Verlagen
unterschiedlicher politischer Ausrichtung erneut
veroffentlicht.

Bemerkenswerterweise verwies keiner dieser Autoren auf
Koprulus Arbeiten. Die Untersuchung von Texten und die
Erforschung lebender Gemeinschaften blieben voneinander
getrennte Tatigkeitsfelder.

Mehrere Lokalhistoriker veroffentlichten Monografien mit
wertvollen Informationen uber die alevitischen Stamme ihrer
jeweiligen Regionen sowie uber deren gesellschaftliche und
religiose Organisation. Diese Arbeiten waren jedoch in eine
turkisch-nationalistische Erzahlung zentralasiatischer
Herkunft und in die Leugnung anderer ethnischer
Zugehorigkeiten eingebettet: Kemali (1931) uber Erzincan,
Kadioglu (1935) uber Balikesir, Tarim (1948) iiber Kirsehir
und Firat (1948) uber Varto.

Nach diesen Autoren herrschte in der Turkei in Bezug auf
Alevit:innen und Alevitentum uber lange Zeit weitgehend
Schweigen. Wahrend des grofSten Teils der republikanischen
Epoche vor 1980 gab es nur wenig weitere ernsthafte
Forschung zum Alevitentum. Die verfugbare Literatur
bestand uberwiegend aus Sammlungen religioser Dichtung
(Nefes/Deyis), einer Ausgabe des Vilayetname von Haci
Bektas (Golpinarli 1958), einer Innendarstellung der
bektasitischen Tradition (Oytan 1949) sowie einer
ethnografischen Beschreibung des alevitischen Dorfes Sun
in Elazig, eines Dorfes des Agucan-Ocak, durch die
Ethnologin Nermin Erdentug (1959). Der Journalist Fikret
Otyam von der Zeitung Cumhuriyet veroffentlichte seit den
1950er-Jahren eine lange Reihe von Reisereportagen, die
auch Besuche in alevitischen und bektasitischen Dorfern
einschlossen.[6]



www.aleviansiklopedisi.com/de/, 2026 Seite 13 von 56

Zwei weitere turkische Arbeiten verdienen besondere
Erwahnung, weil sie auf eigenen Beobachtungen und
Interviews eindeutig wohlwollender Autoren beruhten:
Enver Behnam Sapolyos Mezhepler ve Tarikatlar Tarihi
(1964) und Yahya Benekays Yasayan Alevilik (1967), eine
journalistische Reise durch alevitische Dorfer. Beide Werke
bleiben informativ, weil sie die Verhaltnisse vor der
grofSflachigen Urbanisierung und der Ausweitung der
Massenbildung widerspiegeln.

Die 1960er-Jahre, in denen Reisen innerhalb der Turkei
vergleichsweise wenig eingeschrankt waren, bildeten die
Phase, in der auslandische und turkische Anthropolog:innen
mit ernsthafter Feldforschung in anatolischen Dorfern,
darunter auch in alevitischen Gemeinschaften, begannen.[7]
Der franzosische Wissenschaftler Jean-Paul Roux und der
tiirkische Forscher Kemal Ozbayr verfassten gemeinsam
einen Artikel uber die Religion der Tahtaci (1964). Spater
veroffentlichten beide getrennt voneinander ausfuhrlichere
Studien uber diese ehemals nomadische Gemeinschaft (Roux
1970; Ozbayr1 1972).

Der in den USA tatige turkische Anthropologe Nur Yalman
verband Feldbeobachtungen in alevitischen Dorfern in
Elbistan und Malatya mit einer Analyse auf nationaler Ebene
zu den Reformbemiuhungen der Eliten gegenuber dem
sunnitischen Islam und prasentierte das Alevitentum als
liberale religiose Alternative (1969). Dies war die erste
englischsprachige Untersuchung, die die Struktur
alevitischer religioser Autoritat beschrieb und die
Unterschiede zwischen dorflichen Bektasis, Alevit:innen und
Nusairier:innen sowie zwischen kurdischen und turkischen
Alevit:innen diskutierte.

Der norwegische Anthropologe Reidar Grgnhaug (1974)
untersuchte die Interaktionen unterschiedlicher
Bevolkerungsgruppen in der Region Antalya. Dabei
konzentrierte er sich insbesondere auf die Beziehungen der
Tahtaci und Abdal zur sunnitisch-turkischen
Mehrheitsbevolkerung.
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Weitere empirische Informationen uber kulturelle und
rituelle Vielfalt fanden sich in Mehmet Eroz’ umfassendem
Uberblick iiber alevitische Gemeinschaften und ihre Rituale
(1977). Eroz war Professor an der Universitat Istanbul und
verdankte einen grofSen Teil seiner Informationen seinen
alevitischen Studierenden aus unterschiedlichen Regionen.
Zugleich stand er der nationalistischen extremen Rechten
nahe und hatte zuvor Bucher verfasst, die beweisen sollten,
dass alle Kurd:innen in Wirklichkeit Turk:innen seien. Der
letzte Teil seiner Untersuchung uber Alevit:innen und
Bektasis ist dem Versuch gewidmet nachzuweisen, dass
alevitische Rituale in vorislamischen zentralasiatisch-
turkischen Riten verwurzelt seien. Einen ahnlichen
Uberblick verfasste viele Jahre spater der Anthropologe
Orhan Tirkdogan (1995).[8]

Auf dem Weg zur alevitischen Wiederbelebung: die
1970er- und 1980er-Jahre

Nach bescheidenen Anfangen in den 1950er-Jahren fuhrten
die Mechanisierung der Landwirtschaft und die allmahliche
Ausweitung der Massenbildung in den 1960er- und 1970er-
Jahren zu zunehmender Urbanisierung. Viele Alevit:innen
verlieSen ihre Dorfer und zogen in nahe gelegene Stadte
oder in die grofSfen Metropolen, wodurch ihre
gesellschaftliche Sichtbarkeit zunahm.

Diese Zeit war zugleich von rascher Politisierung und einer
starken Beteiligung Jugendlicher an linken oder rechten
radikalen politischen Gruppen gepragt. Junge alevitische
Aktivist:innen interessierten sich damals weniger fur die
religiose Dimension des Alevitentums als fur dessen
Widerstandskultur gegen wirtschaftliche Ungleichheit und
politische Unterdruckung. Diese lasen sie in die Gedichte
beziehungsweise Nefes und Deyis von Pir Sultan Abdal, Kul
Himmet und weiteren historischen Personlichkeiten hinein.

Es war eine Phase politischer Polarisierung und wachsender
Spannungen zwischen Sunnit:innen und Alevit:innen. Die
1965 gegrundete sozialistische Arbeiterpartei der Turkei
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(TiP) suchte und fand Unterstiitzung unter Alevit:innen in
Provinzen wie Malatya, Tunceli und Kahramanmaras. Sie
konkurrierte mit der Turkiye Birlik Partisi (TBP), die sich
gezielt an Alevit:innen richtete.[9]

Revolutionare Studierendenbewegungen wie Dev Yol,
Aydinlik, TIKKO und THKO nahmen Alevit:innen als ihre
naturlichen Verbundeten wahr. Revolutionar:innen auf der
Flucht nach dem Militarputsch von 1971 suchten in
alevitischen Dorfern Zuflucht.[10] Kleinere ZusammenstofSe
zwischen Sunnit:innen und Alevit:innen fanden statt,
erregten jedoch zunachst wenig Aufmerksamkeit. Dies
anderte sich mit der zunehmenden Polarisierung zwischen
links und rechts Ende der 1970er-Jahre, als Alevit:innen von
ihren Gegnern als “Kommunist:innen” und Unglaubige,
Sunnit:innen dagegen als “Faschist:innen” bezeichnet
wurden. In den Jahren 1978 und 1979 kam es zu grofSen
antialevitischen Pogromen in Malatya, Kahramanmaras,
Corum und Sivas.

Diese Entwicklungen fuhrten nicht unmittelbar zu einer
Veranderung der wissenschaftlichen Literatur uber
Alevit:innen und Alevitentum. Seit dieser Zeit lasst sich
jedoch ein wachsendes Interesse an soziologischer
Forschung beobachten. Die erste ernsthafte Analyse und der
erste Versuch, diese Konflikte soziologisch zu erklaren,
wurden von Omer Laciner in seiner Zeitschrift Birikim
veroffentlicht (1978) und spater in einer weiterentwickelten
Form auf Deutsch publiziert (1985). Weitere Analysen des
Alevitentums in der Turkei als politische Frage finden sich
bei Cem (1980), Bayart (1982) und van Bruinessen (1982).

Die gegenwartigen Konflikte weckten erneut das Interesse
an den Kizilbas-Aufstanden des 15. und 16. Jahrhunderts und
an ihrer Unterdruckung. Mehrere Osmanist:innen und
Iranist:innen veroffentlichten neue Untersuchungen uber die
Beziehungen zwischen Safawiden und Osmanen sowie uber
die Unterdruckung der historischen Kizilbas in osmanischer
Zeit (Mazzaoui 1972; Savory 1965; Sohrweide 1965;
Eberhard 1970; Imber 1979).
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In diesen Jahren erschienen auch weitere bedeutende
historische Studien. Suraiya Faroghi veroffentlichte ihre
erste Untersuchung uber das Tekke von Haci Bektas und
andere bektasitische Ordenshauser (1976), der bald eine
grundlegende Studie uber den Bektasi-Orden folgte (1981).

Mehrere vergleichende Untersuchungen zum Alevitentum
und anderen extrem-schiitischen Bewegungen trugen
Informationen aus der gesamten fruheren empirischen
Literatur systematisch zusammen, einschliefSlich der
Vorurteile und fehlerhaften Deutungen der Originalquellen:
Klaus Miller (1967), Rainer Freitag (1985) und Matti Moosa
(1988). Die letztgenannte Arbeit ist die abgewogenste dieser
Studien. Diese Werke stellen Beispiele einer
Schreibtischanthropologie im Stil des 19. Jahrhunderts dar.
Sie sind jedoch als Literaturuberblicke und als Nachweis der
Notwendigkeit vertiefter Feldforschung hilfreich.

Anthropologische Feldforschung unter Alevit:innen nahm in
den 1980er-Jahren deutlich zu, nach Nur Yalmans frihem
Beitrag uber Alevit:innen in Malatya von 1969. Peter Bumke
war moglicherweise der erste Anthropologe, der ausfuhrlich
uber das Leben in einem alevitischen Dorf in Dersim schrieb
(Bumke 1979 und 1989; siehe auch Rotkopf 1978). Im
darauffolgenden Jahr veroffentlichte Altan Gokalp seine
Untersuchung einer Cepni-Gemeinschaft in Aydin (1980), die
der stammesbezogenen und religiosen Autoritat grofSe
Aufmerksamkeit widmete.

Krisztina Kehl-Bodrogi, die zu einer der produktivsten und
erkenntnisreichsten Forscher:innen des Alevitentums
werden sollte, veroffentlichte 1988 ihre Dissertation und
eine eigenstandige Untersuchung uber die Tahtaci. lhre
Arbeiten beruhten auf einer sorgfaltigen Lekture aller
verfugbaren schriftlichen Quellen, erganzt durch
Feldforschung und Gesprache mit zahlreichen alevitischen
Gesprachspartner:innen. Sie bietet systematische
Beschreibungen religioser Institutionen, Rituale sowie des
Glaubenssystems und der Symbole, die viele Kizilbas-
Gruppen miteinander teilen. Spater setzte sie ihre
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Forschung sowohl in der Turkei als auch unter der
alevitischen Diaspora in Deutschland fort.

Eine weitere Anthropologin, die die alevitische Diaspora in
Berlin untersuchte, war Ruth Mandel. Der grofSte Teil ihrer
Arbeiten befasst sich mit Identitat, Trauma und Erinnerung.
Sie gehorte jedoch auch =zu den ersten
Wissenschaftler:innen, die einen in Deutschland
organisierten Cem beschrieben (1989, 1995).

Peter Andrews’ wegweisende Untersuchung der ethnischen
Gruppen in der Republik Turkei (1989) brachte ein neues
Element in die Wahrnehmung von Alevit:innen ein: Sollten
oder konnten sie eher als ethnische Gruppen denn als
religiose Gemeinschaften verstanden werden? Andrews’
eigenwillige Definition von Ethnizitat nahm Sprache,
Religion und eine eigenstandige tribale Organisation als
zentrale Kriterien. Dadurch gelangte er zu vier oder funf
alevitischen ethnischen Gruppen: alevitische Turkmen, mit
Avsar, Barak, Cepni, Nalci, Sira¢ und Tahtaci als
eigenstandigen Untergruppen; alevitische Kurd:innen;
alevitische Zazas; nusairisch-arabische Gemeinschaften; und
schlieflich moglicherweise die Abdal, bei denen er sich
fragte, ob sie als ethnische Gruppe gelten konnten.

Unterdessen hatte Irene Mélikoff mit der Veroffentlichung
einer Reihe einflussreicher Artikel uber Alevit:innen und
alevitische Religion begonnen (1975, 1982a, 1982b, 1988,
1995). Thre fruheren Arbeiten (1962a, 1962b, 1966) hatten
sich mit turkischen Erzahlungen uber die Schlachten der
Fruhzeit des Islam und das Drama von Kerbela beschaftigt.
Sie erschien aulierordentlich kenntnisreich und den
Alevit:innen und Bektasis gegenuber sehr wohlwollend,
wahrend sie Sunnit:innen mit Misstrauen begegnete. IThre
Arbeiten beruhten auf Feldbesuchen bei zahlreichen
alevitischen Gemeinschaften sowie auf der Lekture
turkischer Quellen und Reiseberichte in vielen Sprachen.

Mélikoff stand stark unter dem Einfluss des Kopriili-
Paradigmas, verwies jedoch zugleich auf nichtturkische
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Quellen alevitischer Glaubensvorstellungen und Praktiken,
darunter die Paulikianer, den Neuplatonismus und
verschiedene iranische religiose Formationen.

Ihr Schuler Ahmet Yasar Ocak fuhrte ihre Arbeit in einer
starker philologisch ausgerichteten Weise fort. Er machte
zahlreiche Menakibname und weitere frihe Quellen in
sorgfaltigen Editionen zuganglich (Erunsal und Ocak 1984;
Ocak 1982, 1983, 1989). Seine Betonung der “Heterodoxie”
implizierte, dass sowohl die Gemeinschaften, in denen diese
Texte entstanden, als auch die gegenwartigen alevitischen
Gemeinschaften tatsachlich muslimisch, jedoch nicht
sunnitisch seien, anstatt eine eigenstandige, vom Islam
verschiedene Religion zu bilden.

Die meisten seiner zahlreichen und wichtigen
Veroffentlichungen erschienen nach dem hier betrachteten
Zeitraum. Sowohl hinsichtlich des Umfangs als auch der
Qualitat seiner wissenschaftlichen Arbeit kann Ocak als
Koprulus engster Nachfolger im spaten 20. und fruhen 21.
Jahrhundert gelten.

Mitte der 1980er-Jahre veroffentlichten zwei religiose
Autoritaten, die die wichtigsten Stromungen des
Alevitentums und Bektasitums vertraten, Werke, die im
folgenden Jahrzehnt grofen Einfluss auf die
Selbstwahrnehmung der Alevit:innen ausuben sollten (Noyan
1985; Ulusoy 1986). Bedri Noyan wurde von den meisten
Angehorigen des Babagan-Zweiges als Dedebaba, als
Oberhaupt des Bektasi-Sufi-Ordens, anerkannt. Celalettin
Ulusoy war das Oberhaupt der Celebi-Familie, die eine
biologische Abstammung von Haci Bektas beanspruchte und
von einem grofSen Teil der dorflichen Alevi-Bektasis, dem
Dedegan- beziehungsweise Sofiyan-Zweig, anerkannt wurde.

Die alevitische Wiederbelebung

Die alevitische Wiederbelebung, die ungefahr auf das Jahr
1990 datiert werden kann, markierte nicht nur eine
zunehmende Sichtbarkeit von Alevit:innen im offentlichen
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Raum, sondern auch den Beginn von Veroffentlichungen
uber das Alevitentum durch Alevit:innen selbst. Die
alevitische Diaspora, insbesondere in Deutschland, spielte
bei beiden Entwicklungen eine wichtige Rolle.

Seit dem Militarputsch von 1980 und der restriktiven
Verfassung von 1982 war das Vereinsleben in der Turkei
stark eingeschrankt. Die ersten alevitischen Vereine wurden
daher in Deutschland gegrundet, lange bevor dies in der
Turkei moglich wurde. Der alevitische Verein in Hamburg
veroffentlichte eines der bekanntesten Bucher der
alevitischen Wiederbelebung: Nejat Birdogans Anadolu’nun
Gizli Kiultiru Alevilik (1990). Das Werk behandelte auf der
Grundlage der ausgedehnten Reisen des Autors zu
alevitischen Gemeinschaften ein breites Spektrum
alevitischer Geschichte, Glaubensvorstellungen und
Praktiken.

Birdogan war mit der turkisch-nationalistischen Literatur
gut vertraut, schrieb jedoch zugleich offen uber iranische
und lokale, anatolische, mesopotamische und hellenistische
Elemente im Alevitentum. In den folgenden Jahren
veroffentlichte er mehrere weitere einflussreiche Bucher
(1992, 1995).

Alevitisches Publizieren in der Diaspora hatte tatsachlich
schon etwas fruher begonnen, wenn man die kurdische
Kulturzeitschrift Berhem berucksichtigt, die zwischen 1988
und 1993 von Mustafa Duzgun und seinen Freund:innen in
Schweden herausgegeben wurde. Indem sie implizit die
Behauptung zuruckwies, die Ritualsprache der Alevit:innen
sei ausschlielSlich Turkisch, veroffentlichte diese Zeitschrift
erstmals alevitische Gebete auf Zazaki/Kirmancki (Duzgun
1988). Spater publizierten mehrere andere Autoren religiose
Dichtung und weitere Gebete auf Zazaki und Kurdisch. Die
umfangreichste Veroffentlichung war Munzur Cems fast 700
Seiten umfassende Darstellung des Dersimer Alevitentums
(2009).

In den fruhen und mittleren 1990er-Jahren erlebte die Turkei
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eine bemerkenswerte Welle von Veroffentlichungen uber
Alevit:innen und Alevitentum durch Alevit:innen. Die meisten
Autor:innen waren weder Journalist:innen noch
Akademiker:innen, sondern gehorten zu jenem Typus lokaler
Intellektueller, der gewohnlich als arastirmaci-yazar, also
“Forscher-Autor”, bezeichnet wird.

Birdogans Arbeiten gehorten zu den am besten informierten
Werken dieser neuen Literatur. Riza Zelyuts Bucher sind
aufgrund ihres Schwerpunkts auf Politik und
Anerkennungskampf von Interesse. Reha Camuroglus
Arbeiten zahlen zu den reflektiertesten, da sie sich mit den
religiosen Aspekten der alevitischen Tradition und ihrem
Verhaltnis zur wumfassenderen Sufi-Tradition
auseinandersetzen. Weitere Bucher konzentrierten sich auf
Geschichte, gesellschaftliches Leben und die Erinnerung an
verlorene dorfliche Traditionen.

Die nachfolgende Bibliografie enthalt nur eine kleine
Auswahl aus dieser Literatur. Einen guten und
reprasentativen Uberblick iiber diese Literatur, ihre
Autor:innen, Verlage sowie die Bucher und Zeitschriften, in
denen ihre Arbeiten erschienen, bieten Karin Vorhoffs
ausgewogene und gut informierte Studien (1995, 1998).

Alevitische Autor:innen begannen auch in akademischen
Publikationen deutlicher hervorzutreten. Ende der 1990er-
Jahre grundeten Mustafa Duzgun und Ali Haydar Avci die
Avrupa Alevi Akademisi, die die Zeitschrift Alevilik
Arastirmalart herausgab (Jahrgang 1, Heft 1: 1998). Die
Autor:innen der Zeitschrift bestanden aus einer Mischung
europaischer sowie turkischer und kurdischer
Wissenschaftler:innen.

Im Rahmen einer verwandten Initiative organisierte der
alevitische Verein in Bielefeld 2002 gemeinsam mit der
Universitat einen zweitagigen Kongress. Daraus ging eine
Veroffentlichung hervor, die turkische und internationale
Wissenschaftler:innen zusammenfuhrte (Bahadir 2003).
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Eine andere Initiative der alevitischen Diaspora, die sowohl
aus der Turkei als auch von Irene Mélikoff Unterstiitzung
erhielt, war das 1997 von Gullizar Cengiz in Bonn
gegrindete Alevi-Bektasi Kiiltiir Enstitiisii. Mélikoff
verfasste eine ausdrickliche Empfehlung fur das Institut.
Threr Ansicht nach sollte es eine gute Bibliothek aufbauen,
die ausschliefSlich die besten Werke uber Alevitentum und
Bektasitum enthielt, in alevitischen Familien noch
vorhandene Conks und andere Handschriften sammeln sowie
die tatsachlich gesungenen Nefes und weiteren Lieder und
die in verschiedenen Gemeinschaften tatsachlich
vollzogenen Cems durch Audio- oder Videoaufnahmen
dokumentieren.

Seit 2009 gibt das Institut in Zusammenarbeit mit einer
langen Liste turkischer Akademiker:innen die halbjahrlich
erscheinende Zeitschrift Alevilik - Bektasilik Arastirmalari
Dergisi heraus.[11]

Auch in der Turkei selbst grundeten mehrere Universitaten
Abteilungen oder Forschungsgruppen mit Schwerpunkt auf
Alevit:innen und Alevitentum und eigenen
wissenschaftlichen Publikationen. Das Forschungszentrum
fur turkische Kultur und Haci1 Bektas Veli an der Gazi-
Universitat sowie dessen Zeitschrift Turk Kultiuru ve Haci
Bektas Veli Arastirma Dergisi waren darunter am
einflussreichsten.[12]

Die Zeitschrift veroffentlichte zahlreiche detaillierte
Untersuchungen, die auf osmanischen Archivdokumenten,
Handschriften aus dem Besitz von Ocaks, Beobachtungen
lokaler Praktiken und weiteren Quellen beruhten und unser
Wissen uber die verschiedenen Stirek erweiterten.

Die mit dem turkischen Prasidium fur
Religionsangelegenheiten verbundene Stiftung Turkiye
Diyanet Vakfi veroffentlichte in der Amtszeit von Ali
Bardakoglu als Leiter der Behorde von 2003 bis 2010 eine
aufwendig gestaltete Reihe mit dem Titel Alevi-Bektasi
Klasikleri unter der Gesamtherausgeberschaft von Osman
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Egri. Es handelte sich um Faksimile-Ausgaben bedeutender
bektasitischer Klassiker, darunter Haci Bektas
zugeschriebene Werke, eine ausfuhrliche Fassung des
Buyruk und der hurufische Text ‘IIm-i Cavidan von Virani
Baba. Die Bande wurden von Herausgeber:innen vorbereitet,
die uber gute Kenntnisse der Sprache und der Sufi-
Terminologie verfugten. Gegenuber den fruheren
dilettantischen Transliterationen von Handschriften stellte
dies eine erhebliche Verbesserung dar.

Seit den 1990er-Jahren waren alevitische Autor:innen auch
in der wachsenden internationalen Forschungsgemeinschaft
der Alevi Studies zunehmend vertreten. Die Entwicklung der
Alevi Studies seit den 1990er-Jahren spiegelt sich
moglicherweise am deutlichsten in den Sammelbanden des
nachsten Abschnitts der Bibliografie wider.

Die meisten dieser Bande beruhen auf Konferenzen zu einem
oder mehreren Aspekten des Alevitentums. Die
Herausgeber:innen bemuhten sich gewohnlich darum, die
aktivsten Forscher:innen einzubeziehen. Alle Autor:innen,
die bedeutende Beitrage zum Forschungsfeld geleistet
haben, sind in mindestens einem oder mehreren dieser
Sammelwerke vertreten. Samtliche Bande umfassen auch
Beitrage alevitischer Autor:innen.

Diese Sammelwerke dokumentieren zugleich die
Veranderungen, welche alevitische Gemeinschaften durch
Urbanisierung und die Entstehung einer organisierten
Diaspora durchliefen: Veranderungen von Autoritat und
Organisationsformen sowie die Anpassung von Ritualen und
anderen Traditionen an neue Lebensumfelder.

Die Bibliografie endet mit einer Auswahl von Publikationen
seit 2000, die keinen Anspruch auf tatsachliche
Reprasentativitat erhebt und zweifellos personliche
Interessen widerspiegelt. Ein hoher Anteil der aufgefuhrten
Autor:innen ist selbst alevitisch und lebt entweder in der
Turkei oder in der Diaspora oder bewegt sich regelmalSig
zwischen der Turkei und Europa beziehungsweise
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Nordamerika.

Die zunehmende Beteiligung von Alevit:innen am
offentlichen Raum wurde selbst zum Gegenstand
wissenschaftlicher Analysen. Harald Schulers Untersuchung
der politischen Parteien in der Turkei (1988) war
moglicherweise die erste, die das Wahlverhalten von
Alevit:innen berucksichtigte. Es folgten zwei Studien uber
die linksgerichtete Birlik Partisi, die sich in den 1960er- und
1970er-Jahren gezielt an alevitische Wahler:innen gerichtet
hatte (Ata 2007; Sabir 2008).

Der von Ayhan Yal¢inkaya und Halil Karacali
herausgegebene Band (2020) enthalt Beitrage uber das
Verhaltnis der Alevit:innen zur Linken sowie uber die
Auseinandersetzung sozialistischer Bewegungen mit den
Alevit:innen. Haydar Golbas1 dokumentierte die Entstehung
und Tatigkeit der ersten legalen alevitischen Vereine (2007).

Die moglicherweise umfassendste Untersuchung der
alevitischen Bewegung um die Jahrtausendwende, die die
grofSe Vielfalt landlicher und stadtischer Gemeinschaften,
die Auswirkungen von Migration, politische Beteiligung und
Kulturvereine beriicksichtigt, ist Elise Massicards Buch
(2005, 2012). Die Geschichte der Selbstorganisation der
alevitischen Diaspora, inshesondere in Deutschland, wurde
von Martin Sokefeld dargestellt (2008). Besim Can Zirh
zeigte, wie alevitische Vereine und Cemevis in der Diaspora
auf den Bedarf an Raumen fur nicht-sunnitische
Bestattungspraktiken reagierten (2012).

Viele in der Turkei ansassige Autor:innen, die in turkischen
Zeitschriften veroffentlichen, konzentrierten sich auf die
Edition und Analyse von Texten oder auf kleinere Beitrage
zur Geschichte, zu Glaubensvorstellungen und Brauchen
verschiedener alevitischer Gruppen. Dadurch wurden
zahlreiche Dokumente und detaillierte Kenntnisse uber
lokale Gemeinschaften zuganglich.

Auch wenn keiner dieser Artikel in der nachfolgenden
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Bibliografie unter den bedeutenden Beitragen aufgefiihrt ist,
stellen sie zusammengenommen erhebliche Fortschritte fur
unser Wissen uber gelebtes Alevitentum und seine
Geschichte dar. Von der verbreiteten Untersuchung
klassischer Texte unterscheiden sich insbesondere Zeynep
Oktays Arbeiten uber Autoren wie Kaygusuz Abdal und
Virani Abdal (2017, 2020), die sich durch methodische
Differenziertheit auszeichnen.

Mehrere Untersuchungen haben zu einem deutlich besseren
Verstandnis des Ocak-Systems und der Rollen des Dede
sowie der Veranderungen beider Strukturen durch
Urbanisierung und internationale Migration beigetragen. Ali
Yaman, selbst Sohn eines bekannten Dede, war vermutlich
der Erste, der das anatolische Ocak-System und die Rollen
des Dede ausfuhrlich untersuchte (2004).

Mehrere weitere Ocakzade veroffentlichten Monografien
unterschiedlicher Qualitat uber ihre eigenen Ocaks.
Besondere Erwahnung verdient die umfangreiche
Dokumentation Coskun Kokels uber einen einzelnen Ocak,
den Guveng Abdal Ocagi, einschliefSlich seiner Geschichte,
geografischen Verbreitung, Wallfahrtsorte und weiteren
heiligen Statten sowie detaillierter fotografischer
Dokumentationen des Erkdn, in neun umfangreichen Banden
(2013).

Handschriftliche Dokumente im Besitz verschiedener
weiterer Ocaks, die Aulienstehenden lange verborgen
geblieben waren, wurden veroffentlicht und analysiert.
Mehmet Serif Firat (1948) war moglicherweise der Erste,
der solche Dokumente publizierte; spater folgten Nejat
Birdogan (1992) und andere.

Einen systematischeren Beitrag leistete Ayfer Karakaya-
Stump, die zahlreiche Secere, Icazetname, Siyadetname und
weitere Dokumente aus dem Besitz ostanatolischer Ocaks
veroffentlichte. Damit zeigte sie die grolse Bedeutung der
Wafa'iyya und kurdischer Einflusse fur die Entstehung des
anatolischen Alevitentums (2010, 2020). Bedeutende
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anthropologische und oralhistorische Forschungen zu
Autoritatsverhaltnissen im komplexen Ocak-System fuhrte
Erdal Gezik durch (2013, 2025).

In friheren Untersuchungen zum Alevitentum bestand ein
unverhaltnismalSig starker Schwerpunkt auf den Tahtaci,
uber die mehr Veroffentlichungen erschienen als uber jede
andere Gruppe: von Luschan 1891, Hasluck 1921, Yorukan
1930, Atabeyli 1940, Yilmaz 1948, Yetisen 1950 und 1986,
Sevgen 1951b, Roux und/oder Ozbayr1 1964, 1970, 1972,
1987, Cagatay 1970, Kehl 1988a, Grgnhaug 1974 sowie Halk
Kiltiirlerini Arastirma ve Gelistirme Genel Mudirliga 1995.

Andere turkisch-alevitische Gemeinschaften und die sie
betreuenden Ocaks erhielten deutlich weniger
Aufmerksamkeit, mit Ausnahme der allgemeinen
Uberblickswerke von Eroz (1977), Birdogan (1992) und
Turkdogan (1995) sowie einiger detaillierter Artikel in der
Turk Kulturu ve Haci Bektas Veli Arastirma Dergisi und
weiteren Zeitschriften.

Riza Yildirims 2018 erschienenes Buch uber das
“traditionelle Alevitentum”, das heilst das Alevitentum vor
der Urbanisierung, ist eines der wenigen Werke, die sich auf
die Region Amasya-Tokat-Corum-Sivas konzentrieren. Dort
fuhrten der Autor und seine Mitarbeiter:innen in Hunderten
alevitischen Dorfern Interviews uber Glaubensvorstellungen
und Praktiken.

Kurdische Alevit:innen waren Gegenstand eines
wohlwollenden Interesses seitens missionarischer Autoren
und spater Ziel von Bemuhungen turkischer Nationalisten,
sie entweder als Sicherheitsrisiko oder als “authentische
Turk:innen” neu zu definieren. Insgesamt blieben sie in der
wissenschaftlichen Literatur jedoch Ilange
unterreprasentiert.

Dieses Ungleichgewicht wird inzwischen vor allem durch in
der europaischen Diaspora ansassige Autor:innen korrigiert,
die die besonderen Merkmale des kurdischen Alevitentums
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beziehungsweise der Religion Dersims, Raa Hagqi,
herausarbeiten: Gurdal Aksoy, Munzur Cem, Dilsa Deniz,
Erdal Gezik, Ahmet Kerim Gultekin und andere. Der Ansatz
dieser jungeren Generation von Wissenschaftler:innen ist
typischerweise anthroperaturhistorisch.

Endnoten

[1] Es liegen mehrere Uberblicksdarstellungen zu den
Beziehungen dieser Missionare zu den Alevit:innen vor:
Hans-Lukas Kieser, "Muslim heterodoxy and Protestant
utopia: The interactions between Alevis and missionaries in
Ottoman Anatolia." Die Welt des Islams 41(1), 2001, 89-111;
Ayfer Karakaya-Stump, "Alevilik hakkindaki 19. yuzyil
misyoner kayitlarina elestirel bir bakis ve Ali Gako'nun
oykusi." Folklor / Edebiyat VIII (29), 2002, 301-324; Ayfer
Karakaya-Stump, "The emergence of the Kizilbas in Western
thought: Missionary accounts and their aftermath." In
Archaeology, Anthropology and Heritage in the Balkans and
Anatolia: The Life and Times of F.W. Hasluck 1878-1920, Bd.
I, hrsg. von David Shankland. Istanbul: ISIS Press, 2004, S.
329-353; Ayfer Karakaya-Stump, "Reflections on the 19th
century missionary reports as sources for the history of the
(Kurdish) Kizilbash." Kurdish Studies Archive 8(1), 2020,
46-74; Zeynep Turkyilmaz, "Anxieties of conversion:
missionaries, state and heterodox communities in the late
Ottoman Empire." Dissertation. Los Angeles: UCLA, 2009;
Markus Dressler, "George B. Nutting: Letter to the
Missionary Herald (Turkey, 1860) and Baha Said Bey: Alevi
Communities in Turkey (Turkey, 1926)." In Religious
Dynamics under the Impact of Imperialism and Colonialism:
A Sourcebook, hrsg. von Bjorn Bentlage et al. Leiden: Brill,
2017, S. 325-338.

[2] Riza Tevfiq, bekannt als "Feylesof Riza", stand ebenfalls
in engem Kontakt mit Browne. Im letzten Band von Gibbs
History berichtet Browne uber ihre Plane fur einen siebten
Band, der sich mit den neuesten Stromungen der
osmanischen Literatur befassen und von Riza verfasst
werden sollte. Nach der konstitutionellen Revolution von
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1908 war Riza jedoch zu stark in offentliche Tatigkeiten
eingebunden, um diese Plane weiterzuverfolgen. Einige
seiner turkischsprachigen Artikel aus jener Zeit wurden
gesammelt in: Riza Tevfik Bolukbasi, Tekke ve Halk
Edebiyat1 Makaleleri, hrsg. von Abdullah U¢gman. Istanbul:
Dergah Yayinlari, 2015. Zu Riza Tevfigs Leben und Werk,
unter besonderer Berucksichtigung seiner Verbindung zum
Bektasi-Orden und zur Freimaurerei, siehe Thierry Zarcone,
Mystiques, philosphes et franc-macons en islam. Paris: Jean
Maisonneuve Editeur, 1993.

[3] Zum Verhaltnis der jungturkischen und kemalistischen
Bewegungen zu Alevit:innen und Bektasis siehe Hulya
Kucuk, The Role of the Bektashis in Turkey's National
Struggle. Leiden: Brill, 2001.

[4] Zur Zeitschrift siehe: Erdal Aksoy (Hrsg.), Alevilik,
Bektasilik: Turk Yurdu yazilari. Ankara: Turk Yurdu, 2018.
Die in Turk Yurdu und anderen Zeitschriften veroffentlichten
Arbeiten des wichtigsten Beobachters, Baha Said, wurden
gesammelt und erneut herausgegeben in: Baha Said Bey,
Tirkiye'de Alevi-Bektasi, Ahi ve Nusayri ziimreleri, hrsg. von
Ismail Gorkem. Istanbul: Kitabevi, 2006.

[5] Markus Dressler, Writing Religion: The Making of
Turkish Alevi Islam. Oxford: Oxford University Press, 2013.
Bereits zuvor hatte Ahmet Karamustafa in seiner
aufschlussreichen Untersuchung des Derwischmilieus die
turkisch-nationalistische Betonung zentralasiatischer
Ursprunge und der Heterodoxie kritisiert: God's Unruly
Friends. Dervish Groups in the Islamic Later Middle Period,
1200-1550. Salt Lake City: University of Utah Press, 1994. In
jungerer Zeit hat sich Ayfer Karakaya-Stump auf der
Grundlage ihrer Untersuchung genealogischer
Handschriften im Besitz ostanatolischer Ocaks kritisch mit
dem Koprulu-Paradigma auseinandergesetzt. Siehe
insbesondere Ayfer Karakaya-Stump, "The Vefa'iyye, the
Bektashiyye and genealogies of 'heterodox' Islam in Anatolia:
rethinking the Koprulu paradigm." Turcica 44, 2012,
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263-284, sowie die Einleitung ihres Buches The Kizilbash-
Alevis in Ottoman Anatolia: Sufism, Politics and Community.
Edinburgh: Edinburgh University Press, 2020.

[6] Otyam sammelte seine Reportagen spater in einer
Buchreihe mit dem Titel Gide Gide. Einige seiner Reportagen
tiber Alevit:innen und Bektasis wurden unter dem Titel Hii
Dost! erneut veroffentlicht (Pencere Yay., 1997), andere in
40 Yil Once 40 Y1l Sonra: Gelin Canlar Bir Olalim (Umit Yay.,
1993).

[7] Fiir einen neueren Uberblick iiber die anthropologische
Feldforschung in der Turkei in den 1960er-Jahren, der sich
hauptsachlich auf US-amerikanische Wissenschaftler:innen
konzentriert, siehe Ali Sipahi, "An ethnographic moment in
Turkey during the long 1968: Portraits of anthropologists
from the Chicago circle and beyond." Encyclopédie Bérose
des histoires de l'anthropologie, 2024,
https://www.berose.fr/article3265.html?lang=fr.  Sipahi
erwahnt den britischen Anthropologen Paul Stirling nicht.
Dessen einflussreiches Werk Turkish Village (London:
Weidenfeld and Nicolson, 1965) beruhte auf einer bereits in
den 1950er-Jahren begonnenen Feldforschung. Stirling
besuchte seine Forschungsorte auch in den 1970er-Jahren
weiterhin regelmalSig.

[8] Mehmet Eroz, Dogu Anadolu'nun Turklugu. Istanbul:
Turk Kiltir Yayini, 1975; Orhan Tirkdogan, Alevi Bektasi
kimligi. Sosyo-antropolojik arastirma. Istanbul: Timas
Yayinlari, 1995.

[9] Zu der letztgenannten Partei siehe die Untersuchungen
von Kelime Ata, Alevilerin ilk siyasal girisimi: (Turkiye) Birlik
Partisi (1966-1980). Ankara: Kelime Yayinevi, 2007, und
Sabir Giiler, Aleviligin siyasal orgitlenmesi: modernlesme,
cozulme ve Turkiye Birlik Partisi. Ankara: Dipnot, 2008.

[10] Siehe hierzu auch den spateren Uberblick iiber die
Einstellungen sozialistischer Gruppen gegenuber den
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Alevit:innen: Ibrahim Bahadir, "Devrimcilikten dervislige:
Turkiye'de 1920 sonrasi sosyalist ¢evrelerde Alevilik ve
icerdigi anlam." In Aleviler ve sosyalistler - Sosyalistler ve
Aleviler. Bir karsilasmanin kenar notlari, hrsg. von Ayhan
Yal¢inkaya und Halil Karacali, S. 86-114. Ankara: Dipnot,
2020.

[11] Die Zeitschrift ist online und im Open Access verfugbar:
https://abked.de/index.php/abked.

[12] Ebenfalls online und im Open Access verfugbar:
https://hbvdergisi.hacibayram.edu.tr/.
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