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Ozet

Bu metin, 19. yuzyil ortalarindan itibaren kronolojik sirayla Alevi
Calismalar: alanina yapilmis en onemli katkilar iceren agiklamali bir
bibliyografya sunmaktadir. Alevilige bir din olarak (olumlu) ilgi
gosteren en erken gozlemci grubu olarak Amerikan Protestan
misyonerleri tanimlanmaktadir. Biraz daha sonraki donemde Avrupali
arkeologlar, Alevi topluluklarini inceledikleri kadim uygarlhklarin olasi
devami olarak degerlendirmistir. Avrupali oryantalistler ise Arapca,
Farsca ve Osmanli Tirkcesi metin calismalarini, misyonerlerin ve
arkeologlarin bulgulariyla birlestirmistir. Yirminci ytizyilin baslarinda
Tirk milliyetgileri, bu “yabanci1” yaklasimlara karsi Aleviligi 6zgiin ve
sahici Tirk geleneklerinin bir ifadesi olarak ele alan calismalarla
karsilik vermistir. Bununla birlikte, ana akim islam’dan farklilig:
nedeniyle Alevilik ayn1 zamanda ulusal birlige yonelik bir tehdit
olarak da algilanmistir. Siinni ilahiyatgilar, Tiurk milliyetcilerinin
izinden giderek Aleviligin islami ve Tiirk kokenlerini géstermeyi
amagclayan galismalar uretmistir. Yirminci ytizyilin ikinci yarisindaki
toplumsal dontisimler — koylerden biyiik sehirlere ve daha sonra
Avrupa’ya goc, kitlesel egitim, Siinni-Alevi gatismalar1 — Alevi
Calismalari’'ni Aleviligin toplumsal, ekonomik ve siyasal boyutlarina
yoneltmistir. 1970’lerden itibaren antropologlar da alana 6nemli
katkilar sunmustur. Yaklasik 1990 yilinda baslayan Alevi canlanmasi
ise ¢ temel yeni gelismeyi beraberinde getirmistir: ilk kez Alevi
entelektiieller ve akademisyenler Alevi Calismalari’na belirleyici
katkilar yapmistir; ikinci olarak, oOzellikle Tirkiye'de Aleviligin
yalnizca tarihsel ve sosyolojik yonleriyle degil, dini boyutuyla da
yeniden ve yogun bicimde ilgilenilmeye baslanmistir; tiglincti olarak
ise son yirmi yilda Kiirt Aleviligi, 6zellikle diasporada c¢alisan
arastirmacilarin onemli katkilariyla, ayri ve belirgin bir varyant olarak
ortaya ¢ikmistir.

Anahtar Kelimeler: Alevi Diaspora, Alevi Studies, Anthropologists,
Bektashis, Historians, Kurdish Alevism, Missionaries, Orientalists,
Religious Studies, Tahtaci, Turkish Nationalists

Giris

Aleviler ya da daha dogru bir ifadeyle, sonradan Aleviler ya
da Bektasiler olarak adlandirilacak olan cesitli inang
topluluklari, ¢cok sayida tarihsel belgede anilmakta; bu
topluluklar ayn1 zamanda kendi belgelerini de uretmis ve
muhafaza etmistir. Ancak bu topluluklari dogrudan
betimleyen ve gozlemlenen olgulari ¢ozumlemeye calisan
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tarihsel belgelere oldukca nadiren rastlanmaktadir. Bu
baglamda, bazi ilgin¢ gozlem ve yorumlarini borglu
oldugumuz az sayidaki Osmanli yazarindan biri Evliya
Celebi’dir. Evliya Celebi'nin Seyahatndme‘si, 17. yiizyilin
ortalarinda Anadolu, Balkanlar, Biladussam (Sam), Kurdistan
ve Transkafkasya’daki Bektasi ve diger tekkelere dair bilgiler
icermektedir. Celebi, ziyaret ettigi tim bu bolgelerde
Kizilbaglar ve diger “asir1 Sii” (ghulat) gruplara yonelik
onyargilari ve “mum sondu” iftirasini da aktarmakta; ancak
kendi yakin gozlemlerine dayanarak bu suclamalari temelsiz
buldugunu o6zellikle belirtmektedir. Bu kuskucu tutum, onu
cagdaslarindan ayirmaktadir; ne var ki bu durum,
gozlemlerini Alevi Calismalari’nin erken bir oérnegi olarak
degerlendirmek icin yeterli degildir. Bu topluluklara, onlarin
inanglarn ve rituel pratiklerine yonelik modern akademik
yaklasimlar: andiran bir ilginin ortaya ¢ikisi1 ancak 19.
yuzyilin ortalarindan itibaren mumkun olmustur.

Bu metnin ardindan yer alan bibliyografya, benim bilgim
dahilinde Aleviler ve Alevilik iizerine yayimlanmis baslica
calismalar kronolojik sirayla listelemektedir. Bu duzenleme
sayesinde, zaman icinde yazar profillerindeki,
yaklasimlardaki, ele alinan konu basliklarindaki ve akademik
disiplinlerdeki degisimler daha kolay izlenebilmektedir.
Sunulan listenin eksiksiz olmadig: aciktir; ancak yaklasik
1990 yilina kadar yayimlanan calismalar acisindan oldukca
temsil edici oldugu kanaatindeyim. Bu tarihten sonra Aleviler
ve Alevilik uzerine yapilan yayinlar oylesine hizli bir artis
gostermistir ki, cikan tum calismalarn izleme girisiminde
bulunmadim; bunun yerine, alana yon veren bazi temel
yazarlar1 ve baslica arastirma temalarini belirlemekle
yetindim.

Amerikan Protestan Misyonerleri

Daha ya da az sistematik nitelikteki en erken gozlemler, 19.
ylzyil ile 20. ylizyilin baslarinda Orta ve Dogu Anadolu’daki
Hristiyan topluluklar arasinda faaliyet yuruten Amerikan
Protestan misyonerleri tarafindan yapilmistir. Dunmore,
White, Trowbridge, Riggs ve diger bazi misyonerler, Siinni
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Miuslumanlara kiyasla komsu Alevi topluluklariyla iliski
kurmay1 ¢ok daha kolay bulmus ve onlarin inancglarina
gercek bir ilgi gostermistir.[1] Bu misyonerler, Alevilerin
yuzeysel bigcimde Hristiyanliktan donmus eski Hristiyanlar
olabilecegini 6ne siirmis; ayni zamanda daha eski dinlere ait
kalintilar algilamis ve bu topluluklarin yeniden Hristiyanlk
catis1 altina alinmasinin mumkin olabilecegine
inanmislardir. Bircogu, o donemde yaygin olan ve Ali'nin
Hristiyanlar icin Isa’min tasidigi anlama benzer bigimde
Tanr1’'nin bir tezahiiri oldugu yonindeki inanca da dikkat
cekmistir. Ayni gozlem, Dersim Alevileri arasinda uzun sure
yasamis ve bugun buyuk ol¢gude ortadan kalkmis olabilecek
cesitli inanc¢ ve pratikleri (insan-disi bi¢cimlerde yeniden
dogus inanci dahil) aktaran Ermeni yazar Antranig (1900)
tarafindan da yapilmistir.

Misyonerler arasinda muhtemelen en iyi bilgilendirilmis olan
kisi Trowbridge’dir. Trowbridge’in 1909 tarihli makalesi, dini
otoritelerle yapilan uzun gorusmelere dayanarak bir Alevi
“ilmihali”"ni ozetlemeye yonelik bir girisim icermektedir.
Ayrica, (Antep bolgesindeki) Aleviler ile Guney
Kirdistan’daki Ehl-i Hak topluluklar1 arasinda dogrudan
temaslar bulundugunu kaydeden tek gozlemci de odur.
Amerikan misyonerleri, Ermenilerin en yakin komsular olan
Kurt Alevilere gorece daha fazla dikkat gostermistir. Henry
Riggs’in 1911 yilinda “Dersim Kurtlerinin dini” uzerine
kaleme aldig1 ¢alisma, Kiirt Aleviligini Islam’in bir mezhebi
olmaktan ziyade basl basina bir din olarak ele alan uzun bir
yazarlar silsilesinin 6nciisi niteligindedir.

Misyonerlerin Alevilik uzerine yazilari, genel olarak sempatik
bir yaklasim tasisa da onyargilar ve yanlis anlamalarla
maluldur ve bu nedenle temkinle okunmalar gerekmektedir.
Bununla birlikte, Cumhuriyet donemindeki yonetim ve egitim
surecleri boyunca ortadan kalkmis olabilecek inang¢ ve
pratikleri kayda gecirmis olmalari bakimindan buyuk bir
deger tasimaktadir. Misyoner yazarlar arasinda en onemlisi,
Turkiye’de uzun yillar bulunmus, Turkiye ve Arnavutluk’taki
Bektasi babalariyla (Salih Niyazi Baba dahil) dostluklar
kurmus ve ¢ok sayida kitap ile elyazmasi toplamis olan John



www.aleviansiklopedisi.com, 2026 Sayfa 4 /50

Kingsley Birge’dir. Misyonerlerin, arkeologlarin,
oryantalistlerin ve Turk tarihgilerinin daha onceki tum
calismalarini dikkate alan 1937 tarihli Bektasi tarikati
uzerine kitabi, uzun sure asilamamis ve gunumuzde de temel
basvuru eserlerinden biri olma niteligini korumaktadir.

Avrupal1 Arkeologlar

Arkeologlar i¢cin de benzer bir durum soz konusudur;
Alevilere yonelik ilgileri, kazilarin1 yuruttukleri kadim
uygarliklarin olas1 devamcilarini tespit etme arayisindan
kaynaklanmaktaydi. Hem misyonerler hem de arkeologlar,
dinsel azinliklarin, daha sonraki goc¢ dalgalar: tarafindan
“ortulmus” ya da asimile edilmis, baslangicta farkli halklara
ya da “irksal” gruplara ait olduklari yoninde bir egilimi
paylasmaktaydi. 1880’lerde Guneybati ve Orta Anadolu’daki
buyuk arkeolojik seferlere katilan Avusturyali antropolog
Felix von Luschan, buyuk Arap, Turk ve Kurt gocglerinden
onceki donemlerden kalma “daha eski” nufuslarin izini
surmek amaciyla farkh topluluklarin kafataslarini olgmustur.
Luschan, Tahtacilarin, Elmali’daki “Bektaslar”’in, Ansarilerin
(Nusayriler ya da “Arap Aleviler”), Firat’in yukari
havzasindaki Kizilbaslarin ve Ezidilerin kafataslarinin
birbirine ¢ok benzedigini; buna karsilik Sunni
komsularininkinden belirgin bigimde farklilastigini tespit
etmis ve bu topluluklarin Islam oncesi dinsel ve irksal
kokenleri uzerine varsayimlarda bulunmustur (Luschan
1889, 1891, 1911). Ingiliz arkeolog John Winter Crowfoot
(1900), Kapadokya’daki Kizilbas ya da Bektasilerin Islam
oncesi kokenlerine dair bazi ek kanitlar sunmus; Hitit ve
Fenike dinleri iizerine uzmanlasmis Fransiz arkeolog René
Dussaud ise Nusayriler uzerine bir kitap kaleme almistir
(1900).

Calismalar sonraki arastirmalar uzerinde en buyuk etkiyi
birakan arkeolog ise Hasluck’tur. Hasluck, Musluman ve
Hristiyan ziyaretcileriyle birlikte tiirbeler ve doga kutsal
alanlar1 uzerine yayimlanan, olumunden sonra basilan
kapsamli ¢alismasiyla (1929) taninmaktadir. Daha erken
tarihli yayinlar da (1913/14, 1921) onemini korumaktadir.
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Ozellikle 1921 tarihli makalesinde, Luschan, Crowfoot ve
diger arastirmacilarin gozlemlerini kendi saha gozlemleri
1s51ginda elestirel bicimde tartismistir. Hasluck, ¢esitli Alevi
gruplarina atfedilen heterodoks pratiklerin ¢cogunun-hatta
bluyik kisminin-Hristiyan kokenli oldugu yoniindeki yaygin
varsayimi reddetmis; bu pratiklerin ya Hristiyanlar ile
Muslumanlar tarafindan ortaklasa paylasilan ilkel/daha
erken bir dinsel alt katmana ait oldugunu ya da Siiligin
gelisiminin daha erken bir evresinden tiiredigini
savunmustur.

Avrupali Oryantalistler

20. yuzyilin baslarina gelindiginde, Avrupali oryantalistler
Alevi ve Bektasi topluluklaryla iliskili yazili materyalleri
incelemeye baslamistir. Bu alandaki onemli onculerden biri,
alt1 ciltlik Osmanli Siiri Tarihi adl1 ¢calismasiyla tum Osmanl
déneminin 6nde gelen sairlerini ele alan Isko¢ arastirmaci E.
J. W. Gibb’dir. Gibb’in odagi, Arapca ve Fars¢a orneklerini
izleyen, olculu vezinle yazilmis “yuksek” edebiyat uzerinde
yogunlasmis; hece sayisi sabit olan ve “halk” edebiyat1 olarak
gorulen dortluk bicimlerine ise sinirh ilgi gostermistir.
Aleviler tarafindan sevilen sairler arasinda yalnizca gazel de
yazmis olmalar1 nedeniyle Nesimi ve Fuz{ili'ye yer vermis;
Azeri Tiurkgesiyle yazan Hatal ve benzeri sairlerin
siirlerinden kisaca soz etse de, Osmanli tebaasi olmadiklar
gerekcesiyle onlar1 kapsamina almamistir. Erken donem
Alevi sairleri Kaygusuz Abdal ve Pir Sultan Abdal ile 19.
yuzyil Bektasi sairleri de Gibb’in c¢alismasina dahil
edilmemistir. Gibb, eserin tamami yayimlanmadan once vefat
etmis; son bes cilt, Osmanl siyasi ve dini kulturune de asina
olan, Fars edebiyat:1 uzmani dostu ve meslektasi Edward G.
Browne tarafindan yayina hazirlanarak tamamlanmigstir.

Hurifi diisiincenin Bektasi ve Alevi dini diisiincesi iizerindeki
olasi etkisine ilk dikkat ¢ceken kisi Browne olmustur. Browne,
Istanbul’da kendisine sunulan ve bir Bektasi tekkesinden
geldigini tespit ettigi bir HurGfi yazmalari koleksiyonunu
satin aldiktan sonra bu baglantiy1 giindeme getirmistir. Daha
once Farsca Hurlfi literatiirine dair bir genel degerlendirme
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ve Hurlfi doktrininin 6zetini yayimlamis (1898); bunu, kendi
koleksiyonunda ve kiitiphanelerde bulunan Hurifi ve
Bektasi yazmalar1 uzerine bir envanterle tamamlamistir
(1907). Browne’un 1907 tarihli makalesinde tanimlanan
yazmalarin bircogu, daha sonraki yillarda baska
oryantalistler tarafindan ayrintili bicimde incelenmistir.

Alman Turkolog Georg Jacob, Turkiye'deki kigisel
temaslarina, Bektasi yazmalarina (bunlarin bir kismi1 Browne
tarafindan kendisine odung¢ verilmistir) ve ge¢ Osmanh
donemindeki Bektasi karsit1 polemik metinlerine dayanarak
Bektasi tarikat1 uzerine bir kitap ve kapsamli bir makale
kaleme almistir (1908, 1909). Jacob’in Bektasi ¢evreleriyle
iliskileri dostane olmakla birlikte, bu kisiler kendi inang ve
rituellerine dair ayrintili bilgi vermekten kacinmistir. Bu
nedenle Jacob, etkili polemik metinlerinden biri olan Ishak
Efendi’'nin Kadsifii’l-esrdar adli eserini terciime edip
aciklamalarla yayimlamis; bu metin kitabin yaklasik yarisini
olusturmustur. 1909 tarihli makalesinde Jacob, Bektasi inang
ve ritiellerini Tahtacilar (von Luschan’in betimledigi
bicimiyle), Kizilbaslar, Nusayriler ve Ezidilerle karsilastirmis;
Tahtacilarin 6zinde Bektasilerle ayni dini temsil ettigini ve
yeniden dogus inanci, Ali'nin ilahiligi, Siinni “Islam’in
sartlari”’na yonelik reddiye ya da gevsek tutum, rituelde alkol
kullanimi, Seytan adinin anilmasina dair tabu gibi unsurlarin
bu gruplar arasinda farkli kombinasyonlarla paylasildigini
ileri surmustur.

Buna paralel olarak Fransiz arastirmaci Clément Huart,
Hurifi metinlerinden olusan bir derlemeyi Farsga asillari ve
Fransizca cevirileriyle yayimlamistir (1909). Huart,
Browne’u tanimakta ve bu metinler uzerinde c¢alisirken
onunla yakin temas halinde bulunmaktaydi. Ayrica
Istanbul’daki Bektasilerle kisisel iliskileri de vards; nitekim
1909 tarihli makalesi bu temaslara isaret etmektedir. Huart,
Bektasi oldugu yoniinde soylentiler bulunan Osmanh aydini
Riza Tevfik’i, Hurlfilerin dini tizerine kapsamli bir makale
kaleme almasi icin kitaba davet etmistir. Bu uzun metinle
Riza Tevfik (1909), Turkiye’den Avrupa oryantalist bilgisine
onemli olcude katki sunan en erken yazarlardan biri olarak
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degerlendirilebilir.[2] Hurlfilik, Tanri’nin diinyada Arap
alfabesinin harfleri araciligiyla tezahiir ettigini savunan
mistik bir ogretidir ve ilk kez Iranl Fazlullah Esterabadi (6.
1394) tarafindan formule edilmistir. Tanri, Muhammed ve
Ali'nin isimlerinin insan ytzi ya da bedeni uizerine yazildigi
meshur hat tasvirleri, Tanri’nin ortodoks Musluman
anlayistaki askin konumunun aksine, insanin iginde ickin
oldugu fikrini yansitmaktadir. Riza Tevfik’in, Bektasi siirinde
HurGfl unsurlari tespit eden makalesi, Fazlullah'in 6gretisini
Ali’yi ve kendi kurucularim1 Tanri’nin tezahuru olarak kabul
eden tim ghulat (“asir1” Sii gruplar) ile Arap Islam
egemenligine kars: Irani direnis arasinda bir silsileye
yerlestirmistir. Huart ve Riza Tevfik'in ¢alismalarinin etkisi o
denli guclu olmustur ki, Hasluck (1929) neredeyse tum
Bektasilerin 6ziinde Hurtfil oldugu sonucuna varmistir; bu
ise muhtemelen ciddi bir abartidir.

Bir diger Fransiz arastirmaci Jean Deny, Sari1 Saltik iizerine
kisa bir makale yayimlamis (1913); bazi Alman arastirmacilar
da daha sonra Bektasi ya da Alevi gelenegiyle iliskilendirilen
baska erenler uzerine ¢alismalar kaleme almistir. Rudolph
Tschudi (1913), Browne’un 1907 tarihli makalesinde de
anilan Hacim Sultan Vildyetndmesi‘ni yayimlayip terciime
etmis; Erich Gross ise bu turun en onemli metni olan Haci
Bektas Vildyetndmesi‘ni nesretmistir (1927). Franz Babinger,
Seyh Bedreddin uzerine kapsamli bir makale yayimlamis
(1921), daha sonra da seyhin Mendkibndme’‘sinin
tipkibasimini hazirlamistir (1943). Babinger’in 6grencisi ve
halefi Kissling, bu Mendkibndmenin ¢oziimlemesini ve 6zet
bir ¢evirisini yayimlamistir (1950). Babinger ayrica Safeviler
(1922), Anadolu’daki Islam cesitleri (1922) ve cok daha
sonra kisisel gozlemlerine dayanarak Kuzeydogu
Bulgaristan’daki Demir Baba Bektasi tekkesi (1962) uizerine
de yazmistir. Bir baska Bektasi tekkesi olan Eskisehir’deki
Seyyid Gazi tekkesine dair daha erken bir inceleme ise
Georg Jacob’in ogrencisi Theodor Menzel tarafindan
gerceklestirilmistir (1925).

Turk Milliyetci Akademi Yazimi
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20. yuzyilin baslari, baz1 onde gelen Turk milliyetgisi
entelektuellerin Aleviler ve Bektasilerle yakindan ilgilenmeye
basladig1 bir donem olmustur. Bu ilginin arkasinda, soz
konusu azinliklarin bir yandan dogal siyasal miuttefikler
olarak goriulmesi, diger yandan ise ulusal birlik agisindan
potansiyel bir tehdit olarak algilanmas: yatmaktaydi.[3] Bu
yaklasim, ozellikle 1920°li yillarda Turk Yurdu dergisinde
yayimlanan ve Tahtaci, Bektasi ve diger Alevi topluluklarini
“otantik Turk gelenekleri” olarak ele alan c¢ok sayida
makalede ac¢ik bicimde yansimistir.[4] Bu yazarlarin bir
kismi, yabanci misyonerler ve arkeologlar tarafindan yapilan
calismalar1 elestirerek, bu arastirmacilarin soz konusu
azinliklar1 Hristiyanlastirmak ya da onlarin ozsel Turk
kimligini inkar etmek suretiyle Turk ulusunu zayiflatmay1
amagcladiklarini ileri surmustur.

Turk milliyet¢i perspektiften yurutulen Alevilik
calismalarinin soykiitiigi, literatiirde zaman zaman “Koprili
paradigmasi” olarak adlandirilmakta olup, bu yaklasim
Markus Dressler’in kapsamli ¢calismalarinda ayrintili bicimde
ele alinmistir.[5] Koprulu (Kopruluzade Mehmed Fuad),
Aleviligin Orta Asya Turk kokenlerine sahip oldugunu,
samanizmin acik izlerini tasidigini ve Islami unsurlarini Orta
Asyali mutasavvif Ahmed Yesevi araciligiyla edindigini ilk
kez sistematik bicimde ileri suren isimdir. Bu iddialar, daha
sonraki Turk akademisyenler ve bircok Alevi entelektuel
tarafindan adeta dogma haline getirilmistir. Bektasi ve Alevi
diisiincesindeki Irani-dini unsurlan vurgulayan Riza Tevfik’in
calismalar ise milliyetci cevrelerce buyuk olgude gormezden
gelinmistir. Bu paradigmanin bir diger temel unsuru,
Koprulu'nun Sunni “ortodoksi” ile Turkmen asiretlerinin
“heterodoks” inang¢ ve pratikleri arasinda keskin bir ayrim
yapilmasi gerektigi yonundeki isrardir.

Koprulu'nun alandaki belirleyici konumu, Tturk edebiyatinda
ilk mutasavviflar (1919) adl eseri ve “Anadolu’da Islamiyet”
(1922) baslikli makalesiyle baslamis; bu hakimiyet yalnizca
milliyetci durusundan degil, ayn1 zamanda Istanbul’daki
kendi koleksiyonunda ve diger koleksiyonlarda bulunan
yazmalara erisiminden ve bu yazmalar uzerindeki yetkin



www.aleviansiklopedisi.com, 2026 Sayfa 9 /50

hakimiyetinden de kaynaklanmistir. Koprilii, oryantalist
literatira de yakindan bilmekte ve gerektiginde sert bicimde
elestirmekten cekinmemekteydi. Gibb’i, Turk edebiyatini
yalnizca Osmanl “yliksek” edebiyatiyla sinirladigi ve Orta
Asya kokenlerini goz ardi ettigi gerekgesiyle elestirmis;
Anadolu’daki “halk” mutasavviflarinin Turk edebiyatinin
gelisimindeki roliine dikkat gekmistir. Almanca kaleme aldigi
Babinger’in Seyh Bedreddin calismasina yonelik kapsaml
elestirisiyle (1922) ve Fransizca yayimladigi tasavvuf
tarikatlarinin Turk kokenlerine dair iddiasiyla (1929)
uluslararasi1 akademik tartismalara da katkida bulunmustur.

Kopruli'nin ogrencileri arasinda, Bektasi nefesleri iizerine
yazdig1 eser Koprulu tarafindan bizzat desteklenen Sadeddin
Nuzhet Ergun (1930) ile Turk tasavvufu alaninin onde gelen
isimlerinden Abdulbaki Golpinarh (1931, 1953, 1963, 1966,
1977) yer almaktadir. Edebi ilgileri one ¢ikan diger isimler
arasinda, Bektasi siirinin ilk nesirlerinden birini yayimlayan
Besim Atalay (1924) ve 1925’te dikkat cekici bir Bektasi
ilmihali yayimlayan Necib Asim bulunmaktadir.

Milliyetci ilgi yalnizca yazma eserlerle sinirli kalmamis;
sahaya inerek yasayan Alevi inan¢ ve pratiklerini betimleyen
arastirmacilar da olmustur. Bunlarin en onemlisi, Tirk Yurdu
ve diger dergilerde yazilar yayimlayan Baha Said’dir (1919,
1926-27). Teolog Yusuf Ziya [Yortukan] da 6zellikle Tahtacilar
uzerine saha arastirmalari gerceklestirmistir (1930, 1938).
Bu milliyetci arastirmacilar arasinda en dikkat cekici ve en
“politik” figur ise Hasan Resit Tankut'tur. Tankut, cesitli
etnik ve dini azinliklar hakkinda acik bicimde yazmis ve bu
gruplarin asimilasyonu gerekliligini savunmustur (1934,
1935, 1938, 1961). Kendi ifadesiyle “etno-politika” olarak
adlandirdigi bu vyaklasim, etnik muhendisligi
hedeflemekteydi. Bu tur azinlik etnografyasinin daha sonraki
bir temsilcisi, Tarih Dunyas1 dergisinde Zazalar ve Aleviler
uzerine yazilar yayimlayan jandarma subayir Nazmi
Sevgen'dir (1950-1951). ilging bicimde, bu yazarlarin higbiri
Koprulu’'nun calismalarina atifta bulunmamis; metin
incelemeleri ile yasayan topluluklarin incelenmesi uzun sure
birbirinden ayr faaliyetler olarak surdurulmustur.
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Yerel tarihciler de kendi bolgelerindeki Alevi asiretlerine ve
onlarin toplumsal-dini drgiitlenmelerine dair degerli bilgiler
iceren monografiler yayimlamis; ancak bu c¢alismalar
genellikle Orta Asya kokenlerini vurgulayan ve diger etnik
aidiyetleri reddeden milliyetci bir anlati g¢ergevesinde
kalmistir: Kemali (1931) Erzincan, Kadioglu (1935) Balikesir,
Tarim (1948) Kirsehir ve Firat (1948) Varto uzerine
yazmistir.

Bu yazarlarin ardindan, Turkiye’'de Aleviler ve Alevilik
konusunda uzun sureli bir sessizlik donemi yasanmastir.
1980 oncesi Cumhuriyet donemi boyunca, Alevilik uzerine
ciddi akademik calismalar oldukc¢a sinirli kalmistir. Mevcut
literatur daha cok nefes ve deyis derlemeleri, Haci Bektas
Vildyetndmesi‘nin bir nesri (Golpinarli 1958), Bektasi
gelenegine igeriden bir anlat1 (Oytan 1949) ve etnolog
Nermin Erdentug’un Elazig’daki Agucan ocagina mensup bir
Alevi koyune dair etnografik betimlemesiyle (1959) siirhdir.
Gazeteci Fikret Otyam ise 1950’lerden itibaren Alevi ve
Bektasi koylerine yaptig1 ziyaretleri igeren uzun bir gezi
yazilar dizisi yayimlamistir (Cumhuriyet).[6]

Bu donemde, sahaya dayali ve yazarlarinin agikga sempatiyle
yaklastig:r iki calisma ozellikle one ¢ikmaktadir: Enver
Behnam Sapolyo’'nun Mezhepler ve Tarikatlar Tarihi (1964)
ve Yahya Benekay’in Alevi koylerini dolasarak kaleme aldigi
Yasayan Alevilik (1967). Her iki eser de, buyuk olgekli
kentlesme ve Kkitlesel egitim oncesindeki kosullari
yansittiklar i¢in onemini korumaktadir.

1960’11 yillar, Turkiye’de gorece serbest seyahat
imkanlarinin bulundugu ve Aleviler de dahil olmak iizere
Anadolu koylerinde ciddi saha arastirmalarinin yabanci ve
Turk antropologlar tarafindan yurutulmeye baslandigi bir
donemdir.[7] Fransiz Jean-Paul Roux ile Turk arastirmaci
Kemal Ozbayri, Tahtacilarin dini iizerine ortak bir makale
yayimlamis (1964); daha sonra bu goger topluluk uzerine
ayr1 ayr1 kapsamli ¢alismalar kaleme almislardir (Roux 1970;
Ozbayr 1972). ABD’de galisan Tiirk antropolog Nur Yalman,
Elbistan ve Malatya’daki Alevi koylerinde yaptigi saha
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gozlemlerini, elitlerin (Siinni) Islam’i reforme etme
cabalarina dair ulusal duzeyde bir analizle birlestirerek
Aleviligi liberal bir dini alternatif olarak sunmustur (1969).
Bu calisma, Alevi dini otoritesinin yapisini betimleyen ve koy
Bektasileri, Aleviler, Nusayriler ile Kurt ve Turk Aleviler
arasindaki ayrimlan tartisan ilk Ingilizce arastirma olmustur.
Norvecli antropolog Reidar Grgnhaug ise Antalya bolgesinde
Tahtac1 ve Abdal topluluklarinin Stinni Tirk ¢ogunlukla
iliskilerine odaklanan bir calisma yurutmustur (1974).

Kultiirel ve ritiiel gesitlilige dair daha fazla ampirik veri,
Mehmet Eroz’un Alevi topluluklar: ve rituellerine iligkin
genis kapsamli calismasinda yer almistir (1977). Istanbul
Universitesi profesori olan Eroz, bilgilerini biiyik dlgiide
farkli bolgelerden gelen Alevi 6grencilerinden edinmistir.
Ayn1 zamanda asir1 sag milliyetci gevrelerle iliskili olan Eroz,
daha once Kurtlerin aslinda Turk olduklarini “kanitlamay1”
amaclayan eserler de kaleme almistir. Alevi-Bektasi
calismasinin son béliimil, Alevi ritiielinin Islam oncesi Orta
Asya Turk ritiellerine dayandigini gostermeye yonelik
cabalara ayrilmistir. Benzer bir genel degerlendirme, yillar
sonra antropolog Orhan Turkdogan tarafindan yapilmistir
(1995).[8]

Alevi Canlanmasina Dogru: 1970’ler ve 1980’ler

1950’lerdeki sinirli baslangiclarin ardindan, tarimin
mekanizasyonu ve kitlesel egitimin kademeli olarak
yayginlasmasi, 1960’lar ve 1970’lerde artan bir kentlesme
surecine yol agmistir. Cok sayida Alevi, koylerini terk ederek
yakin kasabalara ya da buyuk metropollere go¢ etmis; bu
durum Alevilerin kamusal alandaki gortunurligint
artirmistir. Ayni donem, hizli bir siyasilesmenin ve gencligin
sol ya da sag radikal siyasal hareketlere yogun katiliminin
yasandigi bir zaman dilimidir. Bu donemde gen¢ Alevi
aktivistler, Aleviligin dinsel boyutundan ziyade, Pir Sultan
Abdal, Kul Himmet ve diger tarihsel figiirlerin siirlerinde
(nefes/deyis) okuduklar1 ekonomik esitsizlige ve siyasal
baskiya karsi direnis kulturuyle ilgilenmislerdir. Bu yillar,
siyasal kutuplasmanin derinlestigi ve Sinni-Alevi
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gerilimlerinin arttigi bir donemdir. 1965’te kurulan Turkiye
Isci Partisi (TIP), Malatya, Tunceli ve Kahramanmaras gibi
illerde Aleviler arasinda destek aramis ve bulmustur. Parti,
ozellikle Alevilere hitap eden Turkiye Birlik Partisi (TBP) ile
rekabet halinde olmustur.[9] Devrimci 6grenci hareketleri-
Dev-Yol, Aydinlik, TIKKO, THKO-Alevileri dogal miittefikleri
olarak gormiis; 1971 askeri darbesinden sonra aranan
devrimciler Alevi koylerinde saklanacak yerler
bulmustur.[10] Sunni ve Aleviler arasinda kucuk caph
catismalar yasanmis olsa da, bunlar 1970’lerin sonundaki
artan sag-sol kutuplasmasina kadar genis kamuoyunun
dikkatini ¢cekmemistir. Bu surecte Aleviler rakiplerince
“komunist” ve inangsiz, Sunniler ise “fasist” olarak
damgalanmigtir. 1978 ve 1979 yillarinda Malatya,
Kahramanmaras, Corum ve Sivas’ta buyuk capl Alevi karsiti
pogromlar yasanmistir.

Bu gelismeler, Aleviler ve Alevilik uzerine akademik yazinda
hemen kokli bir yon degisikligine yol agmamis olsa da, bu
yillardan itibaren sosyolojik arastirmalara yonelik ilginin
belirgin bicimde arttigi gorilmektedir. S6z konusu
catismalarin ilk ciddi sosyolojik ¢oziimlemesi Omer Laginer
tarafindan Birikim dergisinde yayimlanmis (1978), daha
sonra Almanca bir yayinda gelistirilmis bicimiyle
sunulmustur (1985). Aleviligi Tirkiye’'de siyasal bir mesele
olarak ele alan diger ¢alismalar arasinda Cem (1980), Bayart
(1982) ve van Bruinessen (1982) yer almaktadir.

Guncel catismalar, 15. ve 16. yuzyillardaki Kizilbas
isyanlarina ve bunlarin bastirilmasina yonelik ilgiyi de
yeniden canlandirmistir. Bir dizi Osmanli tarihgisi ve
iranolog, Osmanli-Safevi iligkileri ile Osmanli doneminde
tarihsel Kizilbaslara yonelik baskilar uzerine yeni calismalar
yayimlamistir (Mazzaoui 1972; Savory 1965; Sohrweide
1965; Eberhard 1970; Imber 1979). Bu yillarda baska onemli
tarihsel calismalar da ortaya ¢ikmistir. Suraiya Faroghi, Haci
Bektas tekkesi ve diger Bektasi dergahlari iizerine ilk
calismasini yayimlamis (1976), bunu kisa sure sonra Bektasi
tarikatina iliskin kapsamli bir inceleme izlemistir (1981).
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Aleviligi diger “asir1” Sii hareketlerle karsilastiran ve onceki
ampirik literaturde yer alan bilgileri-onyargilar ve hatal
yorumlar dahil-sistematik bigcimde derleyen ¢esitli ¢calismalar
da bu donemde yayimlanmigstir: Klaus Muller (1967), Rainer
Freitag (1985) ve Matti Moosa (1988). Bu ¢calismalarin en
temkinlisi Moosa’'nin ¢alismasidir. Her ne kadar bu eserler
19. ylzyil tarza bir “koltuk antropolojisi” ornegi teskil etse
de, literature genel bir bakis sunmalar1 ve daha derinlikli
saha arastirmalarina duyulan ihtiyaci gostermeleri
bakimindan onem tasimaktadir.

Aleviler uzerine gercek anlamda antropolojik saha
arastirmalar1 1980’lerde ivme kazanmistir (Nur Yalman’in
Malatya Alevileri uzerine erken tarihli makalesi, 1969, bu
surecin onculu sayilabilir). Peter Bumke, Dersim’de bir Alevi
koyundeki yasami ayrintili bicimde ele alan ilk
antropologlardan biri olmustur (Bumke 1979, 1989; ayrica
bkz. Rotkopf 1978). Ertesi y1l Altan Gokalp, Aydin’daki bir
Cepni toplulugu iizerine kabile ve dini otoriteye 6zel 6nem
veren c¢alismasini yayimlamistir (1980). Alevilik
calismalarinin en uretken ve derinlikli arastirmacilarindan
biri olacak olan Krisztina Kehl-Bodrogi, 1988’de doktora
tezini ve Tahtacilar uzerine ayri bir calismay1 yayimlamistir.
Kehl-Bodrogi’'nin calismalari, kapsamli yazili kaynak
incelemelerini saha calismasi ve ¢cok sayida Alevi muhatapla
yapilan gorusmelerle birlestirmekte; Kizilbas gruplarinin
paylastigi dini kurumlar, ritieller, inang sistemi ve
sembolleri sistematik bicimde betimlemektedir. Kehl-Bodrogi
arastirmalarini hem Turkiye’de hem de Almanya’daki Alevi
diasporasi arasinda surdurmustur. Berlin’de Alevi
diasporasini inceleyen bir diger antropolog Ruth Mandel’dir;
calismalar:1 agirlikli olarak kimlik, travma ve hafiza
konularina odaklanmakla birlikte, Almanya’da duzenlenen
bir cem’i betimleyen ilk arastirmacilardan biri olmustur
(1989, 1995).

Peter Andrews’in Turkiye Cumhuriyeti'ndeki etnik gruplara
dair ¢igir acici galismasi (1989), Alevilere iligkin algilara yeni
bir boyut kazandirmigtir: Aleviler bir dini topluluk mu yoksa
bir etnik grup olarak mi anlasilmalidir? Andrews, dili, dini ve
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ozgul asiret orgutlenmesini etnisitenin belirleyici ol¢utleri
olarak alan kendine 6zgi tanimi dogrultusunda dort ya da
bes Alevi etnik grubu tanimlamistir: Alevi Turkmenler
(Avsar, Barak, Cepni, Nalci, Sirac ve Tahtaci alt gruplarnyla),
Alevi Kurtler, Alevi Zazalar, Nusayri Araplar ve muhtemelen
Abdal toplulugu.

Bu arada Irene Mélikoff, Aleviler ve Alevi dini tizerine etkili
bir dizi makale yayimlamaya baslamistir (1975, 1982a,
1982b, 1988, 1995). Daha erken calismalar (1962a, 1962b,
1966) erken Islam doéneminin savas anlatilar: ve Kerbela
trajedisi Uizerinedir. Mélikoff, Aleviler ve Bektasilere karsi
bilgili ve sempatik (Sunni Muslumanlara karsi ise temkinli)
bir yaklasim sergilemistir. Calismalari, ¢cok sayida Alevi
topluluguna yaptig: saha ziyaretleri ile Tirkce kaynaklara ve
cok dilli seyyah anlatilarina dayanmaktadir. Koprulu
paradigmasindan guclu bicimde etkilenmis olmakla birlikte,
Paulicianlar, Yeni-Platonculuk ve gesitli Irani dini olusumlar
gibi Alevi inan¢ ve pratiklerinin Turk olmayan kaynaklarina
da dikkat ¢cekmistir.

Mélikoff'un 6grencisi Ahmet Yasar Ocak, bu galismalar: daha
siki1 bir filolojik dogrultuda surdirmus; c¢ok sayida
menakibname ve erken donem kaynag titiz edisyonlarla
yayimlamistir (Erunsal ve Ocak 1984; Ocak 1982, 1983,
1989). Ocak’in “heterodoksi” vurgusu, bu metinlerin
uretildigi topluluklarin ve cagdas Alevi topluluklarinin, Stinni
olmasalar da Musluman olduklari-ayr1 ve farkh bir dine
mensup olmadiklari-varsayimini icermektedir. Cok sayidaki
onemli yayininin buyuk kismi burada ele alinan donemin
sonrasina aittir. Akademik tretimin hacmi ve niteligi
bakimindan Ocak, 20. yuzyilin sonlar1 ile 21. yuzyilin
baslarinda Koprulu’nun en yakin ardili olarak
degerlendirilebilir.

1980’lerin ortalarinda, Alevilik ve Bektasiligin ana kollarini
temsil eden iki dini otorite, Alevilerin sonraki on yildaki oz-
algilar uzerinde buyuk etkisi olacak eserler yayimlamistir
(Noyan 1985; Ulusoy 1986). Babagan kolunun biiyiik kismi
tarafindan Bektasi tarikatinin Dedebabasi olarak taninan
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Bedri Noyan ile Hac1 Bektas’tan biyolojik soy iddiasinda
bulunan ve Dedegan ya da Sofiyan koluna mensup koy Alevi-
Bektasilerinin onemli bir bolumu tarafindan taninan Celebi
ailesinin reisi Celalettin Ulusoy, bu siirecin belirleyici
figurleri olmustur.

Alevi Canlanmasi

Yaklasik 1990’lar civarina tarihlenebilecek Alevi canlanmasi,
yalnizca Alevilerin kamusal alandaki goruntrliginin
artmasini degil, ayn1 zamanda Alevilige iliskin yayincilik
faaliyetlerinin ilk kez Aleviler tarafindan da yogun bigimde
yurutulmeye baslanmasini ifade etmektedir. Her iki
gelismede de, ozellikle Almanya’daki Alevi diasporasi
belirleyici bir rol oynamistir. 1980 askeri darbesi ve
kisitlayict 1982 Anayasasi sonrasinda Turkiye’de dernek
yasami ciddi 6lgtide daraltildigindan, ilk Alevi dernekleri
Turkiye’de kurulabilmesinden ¢ok once Almanya’da ortaya
cikmistir. Alevi yukselisinin en ikonlasmis kitaplarindan biri
sayllan Nejat Birdogan’in Anadolu’nun Gizli Kiilttiri Alevilik
(1990) adl1 calismas1 Hamburg Alevi dernegi tarafindan
yayimlanmis; yazarin Alevi topluluklari arasinda yaptigi
kapsamli gezilere dayanan bu eser Alevi tarihine, inang ve
pratiklerine iliskin ¢ok sayida boyutu bir arada ele almistir.
Birdogan, Turk milliyetci literatiriine asina olmakla birlikte,
Alevilikte Irani ve yerel Anadolu, Mezopotamya ve Helenistik
unsurlardan da serbestce soz etmistir. Izleyen yillarda da
etkili olmus baska kitaplar yayimlamistir (1992, 1995).

Diasporadaki Alevi yayinciliginin baslangici, 1988-1993
arasinda Isvec¢’te Mustafa Diizgiin ve arkadaslar tarafindan
cikarilan Kurt kiltir dergisi Berhem dikkate alindiginda
biraz daha erkene goturulebilmektedir. Rituel dilin yalnizca
Tirkge oldugu iddiasimi ortiik bicimde reddeden bu dergi, ilk
kez Zaza/Kirmancki dilinde Alevi dualarini yayimlamigtir
(Duzgun 1988). Sonrasinda farkli yazarlar Zazaca ve Kurtge
dini siirler ile daha fazla dua yayimlamis; bu ¢izginin en
hacimli orneklerinden biri, Munzur Cem’in Dersim
Aleviligine iliskin neredeyse 700 sayfalik kapsamli ¢alismasi
olmustur (2009).
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1990’larin bas: ve ortasi, Turkiye’de Aleviler tarafindan
Aleviler ve Alevilik uzerine gerceklestirilen yayincilik
bakimindan dikkat cekici bir “patlama” donemidir. Bu yeni
literatiirdeki yazarlarin cogu gazeteci ya da akademisyen
degil, siklikla “arastirmaci-yazar” olarak adlandirilan tirden
yerel/vergisel entelektiiellerdir. Birdogan’in g¢alismalar1 bu
literaturun en bilgili ornekleri arasinda sayilmaktadir; Riza
Zelyut’un kitaplar:1 siyaset ve taninma mucadelesine
odaklanmasi1 bakimindan onem tasimaktadir; Reha
Camuroglu’nun galismalar: ise Alevi geleneginin dinsel
boyutlar1 ve onun daha genis tasavvuf gelenegiyle iliskisi
lzerine daha dustnsel bir hat izlemektedir. Diger yayinlar
tarih, toplumsal hayat, hafiza ve kaybolan koy gelenekleri
gibi temalara yogunlasmistir. Asagidaki bibliyografya bu
genis literaturden yalnizca kucuk bir ornek sunmaktadir. Bu
yayin dunyasina, yazarlarina, yayinevlerine ve metinlerin yer
aldig1 kitap ve dergilere iliskin iyi, temsili bir genel
degerlendirme, Karin Vorhoff’'un dengeli ve iyi
bilgilendirilmis ¢calismalarinda bulunmaktadir (1995, 1998).

Alevi yazarlar akademik yayincilikta da gorunur olmaya
baslamistir. 1990’larin sonlarinda Mustafa Duzgun ile Ali
Haydar Avci, Alevilik Arastirmalart dergisini yayimlayan
Avrupa Alevi Akademisi'ni kurmustur (yil 1, say1 1: 1998).
Derginin yazar kadrosu Avrupa merkezli ve Turkiye/Kurt
kokenli akademisyenlerin bir karisimindan olusmustur.
Bununla iliskili bir baska girisimde, Bielefeld Alevi dernegi
Universiteyle ishirligi icinde 2002’de iki gunliikk bir kongre
duzenlemis; bunun sonucunda Turkiye’den ve uluslararasi
cevrelerden akademisyenleri bir araya getiren bir yayin
ortaya ¢ikmistir (Bahadir 2003).

Alevi diasporasinin bir baska girisimi ise, Turkiye’den destek
goren ve Irene Mélikoff'un da destekledigi, 1997’de Gillizar
Cengiz tarafindan Bonn’da kurulan Alevi-Bektasi Kultur
Enstitist’dir. Mélikoff, enstitiiye gliclii bir destek yazisi
kaleme almis; kendi gorusune gore enstitunun yalnizca
Alevilik ve Bektasilik uzerine “en iyi” calismalardan olusan
iyi bir kiitiphane kurmasi, Alevi ailelerde halen varligini
stirdiiren conk ve diger yazmalar: derlemesi, ayrica nefes ve
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diger ezgileri-fiilen soylendikleri bigimleriyle-ve farkl
topluluklarin cemlerini-gercekte icra edildikleri bicimleriyle-
sesli ya da goruntulti kayitlarla belgelemesi gerektigini
vurgulamistir. Enstitu 2009’dan itibaren, uzun bir Turk
akademisyenler listesiyle isbirligi iginde, yilda iki kez
yayimlanan Alevilik-Bektasilik Arastirmalar1 Dergisini
cikarmaktadir.[11]

Turkiye’de ise ¢esitli universiteler Aleviler ve Alevilik uzerine
odaklanan bolum ya da arastirma gruplari kurmus, kendi
akademik yayinlarini uretmistir. Bunlar arasinda Gazi
Universitesi biinyesindeki Tiirk Kiltiirii ve Haci Bektas Veli
Arastirma Merkezi ile Turk Kulturu ve Haci Bektas Veli
Arastirma Dergisi en etkili orneklerdendir.[12] Dergi,
Osmanl arsiv belgelerine, ocaklarin elindeki yazmalara,
yerel pratik gozlemlerine vb. dayanan c¢ok sayida ayrintili
calisma yayimlamis; boylece farkli sureklere iligkin bilgiyi
zenginlestirmistir. Tirkiye’de Diyanet Isleri Baskanligi’'na
bagli Turkiye Diyanet Vakfi da, Ali Bardakoglu’'nun
baskanligi doneminde (2003-2010), Osman Egri'nin genel
editorligunde gosterisli bicimde hazirlanmis “Alevi-Bektasi
Klasikleri” dizisini yayimlamistir. Bu seri, Hac1 Bektas’a
atfedilen eserler, Buyruk’'un ayrintili bir versiyonu ve Hurufi
bir metin olan Virdni Baba'nin ‘flm-i Caviddn: dahil olmak
uzere baslica Bektasi klasiklerinin tipkibasim edisyonlarim
icermis; dil ve tasavvuf terminolojisine hakim editorlerce
hazirlanmistir. Bu durum, yazmalarin daha onceki amator
ceviri-yazimlarina kiyasla belirgin bir iyilesme anlamina
gelmigtir.

1990’lardan itibaren Alevi yazarlarin, uluslararasi Alevilik
calismalar: alaninda faaliyet gosteren buyuyen akademik
toplulugun bir pargasi haline geldigi gorulmektedir. Alevilik
calismalarinin 1990°lardan sonraki gelisimi, bibliyografyanin
bir sonraki bolumunde yer alan derleme ciltlerde
muhtemelen en iyi bicimde izlenebilmektedir. Bu ciltlerin
¢cogu Aleviligin bir ya da birden ¢ok boyutuna odaklanan
konferanslara dayanmaktadir; editorler genellikle en aktif
arastirmacilari dahil etmeye galismistir. Alana kayda deger
katkilar yapan arastirmacilarin tamami bu derlemelerin en
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az birinde temsil edilmektedir. Bu derlemelerin tumunde
yazarlar arasinda Aleviler de yer almaktadir. Ayn1 zamanda
bu ciltler, kentlesme ve orgutlu bir diasporanin ortaya
cikisiyla Alevi topluluklarinin gecirdigi dontsimleri de
belgelemistir: otorite bicimlerindeki ve orgutlenmedeki
kaymalar, ritiellerin ve diger geleneklerin yeni cevrelere
uyarlanmasi gibi.

Bibliyografya, 2000 sonras: yayinlardan secili bir listeyle
sona ermektedir; bu secki temsil iddias1 tasimamakta ve
kuskusuz kisisel ilgi alanlarini yansitmaktadir. Listelenen
yazarlarin onemli bir kismi, Turkiye’'de ya da diasporada
yasayan, yahut Turkiye ile Avrupa/Kuzey Amerika arasinda
hareket eden Alevi arastirmacilardir.

Alevilerin kamusal alandaki artan katilimi, bizzat analizin
konusu haline de gelmistir. Harald Schiiler’in Turkiye'nin
siyasal partileri uzerine calismasi (1988), muhtemelen
Alevilerin oy verme davranisina dikkat eden ilk
calismalardan biridir. Bunu, 1960’lar ve 1970’lerde Alevi
secmenleri hedefleyen sol egilimli Birlik Partisi tizerine iki
inceleme izlemistir (Ata 2007; Sabir 2008). Ayhan Yalcinkaya
ve Halil Karacgali'nin derledigi cilt (2020), Alevilerin Sol’la
iliskisi ve sosyalist hareketlerin Alevilerle iliskisine dair
katkilar icermektedir. Haydar Golbasi, ilk yasal Alevi
derneklerinin ortaya cikisini ve faaliyetlerini belgelemistir
(2007). Milenyum esigindeki Alevi hareketine iliskin-kirsal ve
kentsel topluluklarin gesitliligini, gociin etkilerini, siyasal
katilimi1 ve kulturel dernekleri dikkate alan-en kapsaml
calismalardan biri muhtemelen Elise Massicard’in kitabidir
(2005, 2012). Alevi diasporasinin, ozellikle Almanya’da,
kendisini nasil orgiitledigini Martin Sokefeld anlatmistir
(2008). Besim Can Zirh ise diasporadaki Alevi dernekleri ve
cemevlerinin, Siinni olmayan cenaze pratikleri i¢cin mekan
ihtiyacina nasil yanit verdigini gostermistir (2012).

Turkiye merkezli ve Turkce dergilerde yayimlayan pek ¢ok
arastirmaci, metin edisyonlarina ve analizlerine ya da farklh
Alevi gruplarinin tarihine, inanglarina ve adetlerine iliskin
daha kucuk olcekli katkilara odaklanmistir. Cok sayida belge
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ve yerel gruplara dair ayrintili bilgi dolasima girmistir. Bu
makalelerin highiri asagida “en 6nemli katkilar” arasinda
listelenmese de, bir arada dusunulduklerinde yasayan
Aleviligin ve tarihinin bilgisine kayda deger ilerlemeler
kazandirmiglardir. Klasik metinlere yonelik yaygin
yaklasimdan farkli olarak, Zeynep Oktay’'in Kaygusuz Abdal
ve Virani Abdal gibi yazarlar iizerine ¢alismalar1 (2017,
2020) yontemsel sofistikasyonu bakimindan one ¢ikmaktadir.

Ocak sistemi ve dedenin rolleri (kentlesme ve uluslararasi
gocun her ikisinde yarattigi dontistiimlerle birlikte) tizerine
daha iyi bir anlayis saglayan gesitli ¢calismalar yapilmistir.
Kendisi de taninmis bir dedenin oglu olan Ali Yaman,
Anadolu ocak sistemini ve dedenin rollerini ayrintih bicimde
ele alan ilk calismalardan birini vermistir (2004). Cesitli
ocakzadeler kendi ocaklarina iliskin, niteligi degisken
monografiler yayimlamistir. Ozel olarak anilmas1 gereken bir
calisma, Coskun Kokel’in tek bir ocaga-Giveng¢ Abdal
Ocagi'na-iliskin dokuz ciltlik kapsamli belgelemesidir; ocak
tarihini, cografi dagilimini, ziyaret ve diger kutsal
mekanlarini ve erkanin (ritlerin) ayrintili fotograf kayitlarini
icermektedir (2013).

Uzun sure disariya kapali tutulan ve ¢esitli ocaklarin elinde
bulunan yazma belgeler yayimlanmis ve analiz edilmistir.
Mehmet Serif Firat (1948) bu tur belgeleri yayimlayan en
erken orneklerden biri olabilir; daha sonra Nejat Birdogan
(1992) ve baskalar1 gelmistir. Daha sistematik bir katka,
Dogu Anadolu ocaklarinin elindeki ¢ok sayida secere,
icazetname, siyadetname vb. belgeyi yayimlayan Ayfer
Karakaya-Stump tarafindan yapilmis; boylece Anadolu
Aleviliginin olusumunda Vefailik ve Kiirt etkilerinin 6nemini
gostermistir (2010, 2020). Ocak sistemindeki karmasik
otorite iliskilerine dair onemli antropolojik ve sozlu tarih
arastirmalar: ise Erdal Gezik tarafindan yurutulmustur
(2013, 2025).

Alevilige iliskin daha erken calismalarda, Tahtacilara
orantisiz bir yogunlasma s6z konusudur; Tahtacilar, diger
tum gruplardan daha fazla yayinda betimlenmistir: von
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Luschan 1891, Hasluck 1921, Yortkan 1930, Atabeyli 1940,
Yilmaz 1948, Yetisen 1950 ve 1986, Sevgen 1951b, Roux
ve/veya Ozbayr1 1964, 1970, 1972, 1987, Cagatay 1970, Kehl
1988a, Grgnhaug 1974, Halk Kulturlerini Arastirma ve
Gelistirme Genel Mudirligi 1995. Eroz (1977), Birdogan
(1992) ve Turkdogan (1995) gibi genel taramalar ile Tiirk
Kiltiri ve Haci Bektas Veli Arastirma Dergisi ve diger
dergilerdeki ayrintili baz1 makaleler disinda, diger Turk Alevi
topluluklar ve onlara hizmet eden ocaklar gorece daha az
ilgi gormustur. Riza Yildirim’in “geleneksel Alevilik”
(kentlesme oncesi Alevilik) uzerine 2018 tarihli kitabi,
yazarin ve calisma arkadaslarinin yuzlerce Alevi koyunde
inang ve pratiklere dair gorismeler yurittigii Amasya-Tokat-
Corum-Sivas bolgesine odaklanan az sayidaki calismadan
biridir.

Kurt Aleviler, misyoner yazarlarin sicak ilgisine ve daha
sonra Turk milliyetcilerinin onlar ya “guvenlik riski” ya da
“oz Turkler” olarak yeniden tanimlama ¢abalarina konu
olmus; ancak genel olarak akademik literaturde uzun sure
yetersiz temsil edilmistir. Bu dengesizlik, cogunlukla Avrupa
diasporasinda konumlanan yazarlar tarafindan giderek
giderilmektedir; bu yazarlar Kiirt Aleviliginin ya da Dersim’in
Raa Haqi dininin ayirt edici ozelliklerini one ¢ikarmaktadir:
Gurdal Aksoy, Munzur Cem, Dilsa Deniz, Erdal Gezik, Ahmet
Kerim Giiltekin ve digerleri. Bu gen¢ kusagin yaklasimi, tipik
olarak edebiyat-tarih odakli olmaktan ziyade antropolojiktir.
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