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ÖNSÖZ 

Alevilik, yüzyıllardır Anadolu’nun kültürel ve toplumsal dokusunun önemli bir 

parçasını oluşturan, inançsal ve sosyal boyutları iç içe geçmiş bir yaşam biçimidir. 

Tarihsel süreçte çeşitli toplumsal ve siyasi zorluklara rağmen varlığını sürdüren bu inanç 

sistemi, özellikle kırsaldan kente göçle birlikte yeni toplumsal koşullar içinde yeniden 

şekillenmektedir. Kent yaşamı, Alevi toplulukların inançlarını yaşatması anlamında 

olumsuz etkilemekte; bu durum, geleneksel kurumların modern kent yaşamıyla uyum 

sürecini de gündeme getirmektedir. Bu çalışma, Ankara’nın Mamak ilçesi Tuzluçayır 

Mahallesi örneği üzerinden, Alevi inanç pratiklerinin kentleşme sürecindeki dönüşümünü 

ve özellikle musahiplik geleneğinin yaşatılmasına yönelik çabaları ele almaktadır. 

Bu araştırmanın hazırlanma sürecinde bana destek olan, bilgi ve tecrübeleriyle 

katkı sağlayan pek çok kişiye teşekkür etmeyi bir borç bilirim. Öncelikle, çalışmanın saha 

araştırması bölümünde görüşmeyi kabul eden ve içtenlikle deneyimlerini paylaşan 

Tuzluçayır Mahallesi’nde yaşayan Alevi vatandaşlarımıza en içten teşekkürlerimi 

sunuyorum. Onların samimiyeti, bu çalışmanın derinleşmesine ve gerçekliğe dayalı bir 

bakış açısı kazanmasına büyük katkı sağlamıştır. 

Akademik rehberliğini ve eleştirel katkılarını esirgemeyen danışman hocam Prof. 

Dr. Mehmet Dönmez’e, çalışmanın yönünü doğru çizmemde yol gösterici olduğu için 

teşekkür ederim. Ayrıca veri toplama, analiz ve yazım süreçlerinde manevi desteğini her 

zaman hissettiren sevgili eşim Suna Demir’e ve yakın çevreme şükranlarımı sunuyorum. 

Bu çalışmanın, kentleşme sürecinde Alevi inanç pratiklerinin yaşatılmasına dair 

yürütülen akademik çabalara küçük de olsa bir katkı sağlayacağına inanıyorum. Emek 

veren, katkı sunan herkese içtenlikle teşekkür ederim. 
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ÖZET 

DEMİR Özcan. Musahiplik Ritüelinin Yaşatılması Süreci: Ankara 

Tuzluçayır Örneği (Yüksek lisans Tezi). Malatya, 2025 

Bu çalışma, kırsal alanlardan kentsel bölgelere göç eden Alevi topluluklarının, 

inançsal ve kültürel pratiklerinden biri olan musahiplik ritüelini şehir ortamında nasıl 

yaşatmaya devam ettiklerini, Ankara ili Mamak ilçesi Tuzluçayır Mahallesi örneğinde ele 

almaktadır. Musahiplik, Alevi inancında sosyal dayanışmayı, ahlaki sorumluluğu ve 

topluluk bilincini güçlendiren önemli bir kurumdur. Ancak kırsaldan kente göçle birlikte 

geleneksel bağların çözülmesi, kuşaklar arası aktarımların zayıflaması ve kent yaşamının 

bireyselleştirici etkisi, bu ritüelin sürdürülebilirliğini tehdit etmektedir. 

Araştırma, nitel yöntemlerle gerçekleştirilmiş; mahallede yaşayan Alevi bireylerle 

yapılan derinlemesine görüşmeler ve katılımcı gözlem yoluyla veriler toplanmıştır. Elde 

edilen bulgular, Tuzluçayır’daki Alevi topluluğunun, cemevleri aracılığıyla musahiplik 

pratiğini yaşatmaya çalıştığını, özellikle yaşlı kuşakların bu gelenekte ısrarcı olduğunu, 

ancak genç kuşakların katılımının azaldığını ortaya koymaktadır. Göçle birlikte oluşan 

yeni sosyal ve kültürel koşullar, musahipliğin geleneksel biçiminden sapmasına neden 

olmakta; ritüelin şekli ve içeriği dönüşüme uğramaktadır. 

Çalışma, kentleşme sürecinin Alevi inanç pratikleri üzerindeki etkisini anlamaya 

yönelik önemli bir katkı sunmakta, aynı zamanda kültürel mirasın korunmasında cem 

evlerinin ve topluluk dayanışmasının kritik rolünü vurgulamaktadır. 

Anahtar Kelimeler: Alevilik, Musahiplik, Kentleşme, Tuzluçayır, Cemevi  
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ABSTRACT 

DEMİR Özcan. The Process of Preserving the Musahiplik Ritual: The Case 

of Tuzluçayır, Ankara (Master's Thesis). Malatya, 2025 

This study examines how Alevi communities who migrated from rural areas to 

urban centers strive to preserve the ritual of musahiplik—a traditional spiritual 

companionship practice—within the context of Tuzluçayır neighborhood in Mamak 

district, Ankara. In Alevism, musahiplik plays a vital role in reinforcing social solidarity, 

moral responsibility, and communal identity. However, the transition from rural to urban 

life has weakened traditional bonds, challenged intergenerational transmission, and posed 

threats to the sustainability of such rituals due to the individualizing effects of 

urbanization. 

Using qualitative research methods, data were collected through in-depth 

interviews and participant observation with Alevi residents in the neighborhood. Findings 

reveal that the Alevi community in Tuzluçayır attempts to sustain the practice of 

musahiplik mainly through cemevis (Alevi cultural-religious centers), with older 

generations being more committed to the tradition, while younger generations show 

reduced engagement. Migration and changing socio-cultural dynamics have led to a 

transformation in both the form and meaning of the ritual. 

This study contributes to understanding the impact of urbanization on Alevi 

religious practices and emphasizes the crucial role of community solidarity and cemevis 

in preserving cultural heritage. 

 

Keywords:Alevism, Musahiplik, Urbanization, Tuzluçayır, Cemevi 
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1. GİRİŞ 

Türkiye’nin toplumsal yapısında önemli bir yer tutan Alevilik, tarihsel kökleri derinlere 

uzanan, inançsal, kültürel ve sosyal boyutları olan özgün bir öğretidir. Alevilik, yalnızca bir 

inanç sistemi değil, aynı zamanda toplumsal ilişkileri düzenleyen, bireyler arası dayanışmayı 

ve sorumluluğu esas alan bir yaşam biçimidir. Bu yaşam biçiminin en temel yapı taşlarından 

biri ise musahipliktir. Musahiplik, iki aile arasında ömür boyu sürecek bir kardeşlik bağı 

anlamına gelir ve Alevi toplumu içinde ahlaki, manevi ve sosyal bir birliktelik modelidir. Bu 

ritüel, bireylerin topluluk içindeki yerini tanımlar, sosyal kontrol mekanizmasını işler hale 

getirir ve inançsal öğretilerin kuşaktan kuşağa aktarılmasında kilit bir rol oynar. 

Ancak, Türkiye’de özellikle 1950’li yıllardan itibaren artan iç göç hareketleri, kırsal 

Alevi nüfusun büyük kentlere taşınmasına neden olmuştur. Bu süreçte kırsal kesimde yerleşik 

olan geleneksel Alevi pratikleri, kent yaşamının bireyci yapısı içinde çeşitli değişim ve 

dönüşümler geçirmiştir. Kırsaldaki kapalı ve homojen cemaat yapısının aksine, şehirde daha 

heterojen ve parçalı bir yapı ortaya çıkmıştır. Bu durum, Alevi kimliğinin ve inançsal ritüellerin 

kent ortamında yeniden yapılandırılmasını zorunlu kılmıştır. 

Ankara’nın Mamak ilçesinde yer alan Tuzluçayır Mahallesi, yoğun Alevi nüfusunun 

yaşadığı, göçle şekillenmiş mahallelerden biridir. Tuzluçayır, Türkiye’de kentsel Alevilik 

üzerine yapılan çalışmalar açısından önemli bir saha olarak öne çıkmaktadır. Bu bölgede 

yaşayan Alevilerin, kırsaldan getirdikleri inançsal ve kültürel pratikleri ne ölçüde sürdürdükleri, 

ne şekilde dönüştürdükleri ve özellikle musahiplik gibi geleneksel ritüelleri nasıl yaşatmaya 

çalıştıkları dikkatle incelenmesi gereken bir konudur. 

1.1. MAMAK İLÇESİNİN DEMOGRAFİK ÖZELLİKLERİ  

Ankara il merkezine 3,5 km. uzaklıkta bulunan Mamak, Çankaya ilçesine bağlı Kayaş, 

Araplar, Karaağaç, Üreğil ve İmrahor köylerinden oluşan kırsal bir yerleşim alanı idi. Bu köyler 

zamanla gelişerek birer mahalle haline geldiler. Ankara'nın doğu yönünde giriş kapısı olan 

Mamak ve civar köyleri, 1930'lu yıllardan 1983 yılına kadar Ankara ili Çankaya ilçesine bağlı 

bir semt olarak kaldı. 19.11.1983 tarih ve 2963 sayılı Kanunla Çankaya ilçesinden ayrılarak 

merkez ilçe haline gelmiştir. İlçeye bağlı 3 belediye mevcuttur ve ilçenin 68 adet mahallesi 

vardır. 

Son yıllarda hazırlanan nazım planına göre kentsel dönüşüm projesi içine alınan ilçe, 

şehrin doğu kısmında yer alır. Doğu ve güney yönünde Elmadağ ilçesi, batı yönünde Çankaya 
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ilçesi ve Kuzey yönünde ise Altındağ ilçesi ile çevrilmiştir. İlçe adını " askeri ve sivil yerleşme 

alanı" anlamına gelen "mamak" kelimesinden almıştır. Ancak ilçenin adının ilçede yaşamış 

olan Ahi Mamak'tan geldiği de söylenmektedir. Nüfus yoğunluğu ile Ankara'nın 4. büyük 

ilçesidir. 

Ankara'nın en yeşil ilçelerinden birisi olan Mamak, Hüseyin Gazi Türbesi, Bayındır 

Barajı, Elmadağ Kayak Merkezi gibi turist çekim merkezlerine sahiptir. İlçede tipik kara iklimi 

görülür. Kışlar yağışlı ve soğuk, yazlar kurak ve sıcak geçer. İlçe hudutları içinden Hatip Çayı 

geçer ve Bayındır Barajı yer alır. Eskiden Mamak Belediyesi hizmet binası olarak kullanılan 

yapı yenilenerek bir konservatuar haline getirilmiştir. Bu sayede kent kültür ihtiyaçlarını 

karşılayabilecek bir altyapı tesisine kavuşmuştur. İlçede yer alan 75. Yil Cumhuriyet Amfi 

Tiyatrosu da kentin kültürel ihtiyaçlarının karşılanmasına katkı sağlayan bir tesistir 

https://mamak.meb.gov.tr/2024.05.15 

 Mamak ilçesi Ankara nın doğu giriş kapısıdır. Bu konumundan dolayı özellikle 1980 

sonrası özellikle Sivas  ,Çorum ,Yozgat , Tokat, Kırıkkale ve Kırşehir başta olmak üzere kendi 

konumunun doğusunda göç alamaya başlamıştır. İlçede göç kümelenmeleri genellikle 

ekonomik seviyenin yanında hemşericilik ve inanç ekseni açısında kümelenmiştir. 1980 ve 

2000 yılları arasında inanç anlamında tüm Türkiye metropollerinde olduğu gibi Mamak 

ilçesinde de Alevilik inancının kitlesel yaşam tarzı anlamında kaybolduğu yıllardı. Alevi 

toplumu bu yıllarda genellikle sendikal ve siyasal tip dernekleşme çerçevesinde bir arada 

durmaya çalışmıştır. Bu sebepten bu yıllar Alevilik inancı anlamında kentlerde yok olma 

seviyesine gelmiştir.  Alevi toplumu, 2000 senesi sonrası ilçede cemevleri, hemşeri dernekleri 

kurarak inanç çerçevesinde bir araya gelmeye çalışmıştır. Bu süreç ve döngü günümüzde de 

devam etmektedir. İlçede Alevi nüfusu genellikle Tuzluçayır, Abidinpaşa, Ege, Mutlu, Fahri 

Korutürk, Durali Alıç ve Cengizhan gibi mahalleler yaşamaktadır. İlçe son yıllarda hızlanan 

kentsel dönüşüm sürecinden dolayı artan inşaat işçiliği ve ara eleman ihtiyacından dolayı Doğu 

ve Güneydoğu bölgelerinde de göç almaya başlamıştır. 
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2. YÖNTEM 

2.1. AMAÇ VE ÇALIŞMANIN ÖNEMİ 

Bu çalışmanın temel amacı, kırsal alanlardan kente göç eden Alevilerin, özellikle 

Ankara ili Mamak ilçesi Tuzluçayır Mahallesi’nde, musahiplik ritüelini kent ortamında nasıl 

yaşattıklarını, bu ritüelin hangi araçlar ve kurumlar aracılığıyla sürdürüldüğünü ve süreçte 

karşılaşılan güçlükleri analiz etmektir. Ayrıca çalışmada, kuşaklar arası aktarımın nasıl 

şekillendiği, genç bireylerin bu ritüele nasıl yaklaştığı ve cemevlerinin bu bağlamdaki rolü de 

ele alınacaktır. 

Çalışma, günümüzde kültürel çözülmenin ve kimlik karmaşasının yoğun şekilde 

hissedildiği kentsel yaşamda, Alevi inanç sisteminin ayakta kalma çabalarına dair önemli 

veriler sunmaktadır. Bu anlamda musahiplik ritüeli, sadece bir inançsal ritüel değil; aynı 

zamanda kültürel bir aidiyet biçimi, toplumsal bir dayanışma mekanizması ve kentte kimlik 

korumanın bir aracı olarak karşımıza çıkmaktadır. Ritüelin kentte nasıl dönüştüğü, ne ölçüde 

sürdürülebildiği ve Alevi toplumu açısından taşıdığı rol bu araştırmanın merkezinde yer 

almaktadır. 

Bu çalışmanın önemi, hem Alevilik araştırmaları literatürüne katkı sağlaması hem de 

göç, kentleşme ve kültürel süreklilik ilişkisine dair özgün bir alan verisi sunmasından 

kaynaklanmaktadır. Aynı zamanda, inanç temelli toplumsal kurumların kentsel dönüşüm 

sürecinde nasıl değiştiğini anlamak açısından sosyoloji ve dinler tarihi gibi disiplinler için de 

değerli bir kaynak niteliğindedir. Alevi kimliğinin kentte nasıl yeniden üretildiği ve korunmaya 

çalışıldığına ilişkin bu çalışma, benzer göç ve kültürel aktarım örneklerine ışık tutacak bir örnek 

teşkil etmektedir. 

2.2. ÇALIŞMA YÖNTEMİ 

Bu tezde, nitel araştırma yöntemi kullanılmıştır. Araştırmanın amacı, kırsaldan Ankara 

Tuzluçayır’a göç eden Alevi bireylerin musahiplik ritüelinin kentte nasıl sürdürdüklerini, bu 

süreçte ne gibi değişim ve zorluklar yaşandığını anlamaktır. 

Araştırmada, yarı yapılandırılmış mülakatlar, gözlem ve belge incelemeleri yoluyla veri 

toplanmıştır. Mülakat yapılan kişiler, amaçlı olarak seçilmiş; musahiplik ritüelini bilen, yaşamış 

ya da bu konuda görüş bildirebilecek kişilerle görüşülmüştür. Ayrıca, Alevi dernekleri ve cem- 

evlerinde gözlemler yapılmış, konuyla ilgili yazılı kaynaklar da incelenmiştir. 
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2.3. ÇALIŞMA EVRENİ VE ÖRNEKLEMİ 

Bu araştırmanın çalışma evreni, Türkiye'de kırsal bölgelerden göç ederek başkente 

yerleşmiş ve Alevilik inanç sistemine mensup bireylerden oluşmaktadır. Özellikle, geleneksel 

Alevi kurumlarından biri olan musahiplik ritüelini kent ortamında sürdürmeye çalışan bireyler 

merkez alınmıştır. Çalışmanın coğrafi sınırını, yoğun Alevi nüfusunun bulunduğu ve bu 

nüfusun geleneksel inanç pratiklerini kent koşullarında yaşatmaya çalıştığı bir mahalle olan 

Ankara ili, Mamak ilçesi, Tuzluçayır Mahallesi oluşturmaktadır. 

Araştırmanın örneklemi, çalışma evreni içerisinden amaçlı örnekleme yöntemi 

kullanılarak seçilen bireylerden oluşmaktadır. Bu kapsamda, Alevi inancına mensup, kırsaldan 

Ankara'ya göç etmiş, musahiplik kurumunu sürdüren ya da sürdürmeye çalışan, farklı yaş, 

cinsiyet, sosyo-ekonomik düzey ve ocak mensubiyetine sahip kişilerle derinlemesine 

mülakatlar yapılmıştır. Ayrıca bu alanda çalışmalar ve araştırmalar yapmış kanaat önderleri de 

çalışmaya dâhil edilmiştir. 

Bu sayede, musahipliğin kentte nasıl anlam kazandığı, hangi dönüşümlere uğradığı ve 

bireylerin bu ritüeli yaşatma konusundaki tutumları nitel veri yoluyla analiz edilmiştir. 

2.4. VERİLERİN TOPLANMASI 

Veriler, aşağıdaki yöntemlerle toplanmıştır: 

1. Yarı Yapılandırılmış Mülakatlar: 

Toplamda 28 kişiyle birebir görüşmeler yapılmıştır. Ayrıca 2 kanaat önderi ile söyleşi 

yapılmıştır. Katılımcılar, musahipliği yaşamış, gözlemlemiş ya da bu konuda bilgi sahibi olan 

kişilerdir. Görüşmelerde musahipliğin tanımı, kırsalda ve kentte nasıl uygulandığı, karşılaşılan 

sorunlar ve gençlerin bu kuruma bakışı gibi konular ele alınmıştır. Görüşmelerin kimi ses 

kaydıyla kimi de yazılı olarak alınmış, daha sonra düzenlenmiştir. 

2. Gözlem: 

Tuzluçayır’da bulunan Alevi dernekleri ve cemevlerinde yapılan etkinlikler yerinde 

izlenmiştir. Musahiplik ritüelinin kent ortamındaki uygulamaları gözlemlenmiş, notlar 

alınmıştır. 
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3. Belge İncelemesi: 

Alevi inancı, musahiplik ve göç süreciyle ilgili yazılı kaynaklar, derneklerin yayınları, 

akademik makaleler ve benzeri belgeler incelenmiştir. Böylece konunun tarihsel ve kuramsal 

yönü desteklenmiştir. 

2.5. VERİLERİN ANALİZİ 

Toplanan veriler, tematik analiz yöntemiyle değerlendirilmiştir. Bu analiz türüyle 

katılımcıların söyledikleri dikkatlice incelenmiş ve sık tekrar eden düşünceler, kavramlar 

belirlenmiştir. Bunlar aşağıdaki ana başlıklarda toplanmıştır: 

Musahipliğin anlamı ve önemi 

Musahipliğin kırsalda ve kentte yaşanışı 

Göçle birlikte yaşanan değişimler 

Cemevlerinin ve derneklerin rolü 

Genç kuşakların musahipliğe yaklaşımı 

Her görüşmeden alınan ifadeler bu temalara göre gruplandırılmış, anlamlı çıkarımlar 

yapılmıştır. Katılımcıların söylediklerine doğrudan alıntılarla yer verilerek analiz 

desteklenmiştir. Verilerin güvenilirliği için her görüşme dikkatle incelenmiş ve tekrar kontrol 

edilmiştir. 
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3. ALEVİLİK KAVRAMININ İZAHI 

Alevilik, tarihsel süreç içinde yalnızca bir inanç sistemi olarak değil, aynı zamanda 

toplumsal, kültürel ve yaşam biçimi olarak farklı dönemlerde farklı biçimlerde tanımlanmış, 

çeşitli yorumlamalara konu olmuş bir olgudur. Bu inanç sistemiyle özdeşleştirilen en önemli 

figürlerden biri Hz. Ali’dir. Hz. Ali’nin soyundan geldiğine inanılan veya onun yolunu 

benimseyerek bu yolda yaşam süren bireyler Alevi olarak adlandırılmıştır. 

Alevilik denince ilk akla gelen figür Hz. Ali’dir. Hz. Ali’nin öğretileri, cesareti, adaleti 

ve ilmi, Alevi inanç sisteminin temelini oluşturmaktadır. Onun soyundan gelenler ve onun 

yolunu benimseyenler Alevi olarak tanımlanmıştır. Hz. Ali’nin halifelik hakkının gasp 

edildiğine inanan topluluklar, tarihin çeşitli dönemlerinde "Şia" ya da "Ali taraftarları" olarak 

anılmış ve bu bağlamda Alevilik terimi, İslam'ın ilk yüzyıllarındaki siyasal tartışmalarla iç içe 

geçmiştir. Zamanla bu topluluklar arasında farklı mezhebi ayrışmalar yaşanmış ve İmamiye 

(Caferiye), Zeydiyye, İsmailiyye, Nusayriye gibi alt kollar oluşmuştur. 

İslam tarihinde Alevilik terimi ilk kez halifelik tartışmalarının ortaya çıktığı dönemde 

kullanılmış; Hz. Osman’ın öldürülmesinden sonra halifeliğin Hz. Ali’ye verilmesi gerektiğini 

savunanlar “el-Aleviyye” ya da “Şiatü Ali (Ali taraftarları)” olarak tanımlanmıştır. Bu 

tanımlama, o dönemde yalnızca inançsal değil aynı zamanda siyasal bir kimlik de ifade etmiştir 

(Azar, 2013: 79-81). “Ali’ye bağlı olan” anlamını taşıyan Alevi kavramı, hem İslam tarihi hem 

de tasavvuf edebiyatında Hz. Ali’ye duyulan saygı ve sevgi temelinde açıklanmıştır. Alevilik, 

yalnızca bir dini kimlik değil, aynı zamanda farklı inanç sistemlerinin, felsefi anlayışların ve 

kültürel ögelerin bir araya gelmesiyle oluşmuş geniş bir yaşam felsefesidir (Coşkun, 2017: 89-

104). 

Aleviliğin heterodoks bir İslam yorumu olarak tanımlandığı durumlarda, bu inanç 

sisteminin bünyesinde Sabii-Hermetizm, Mazdeizm, Zerdüştlük, Şamanizm, Budizm, 

Neoplatonizm gibi pek çok felsefi ve dini akımın etkilerinin izlenebileceği ifade edilmektedir. 

Ancak bu etkiler, Aleviliğin doğrudan bu sistemlerin bir devamı olduğu anlamına gelmemekte; 

aksine Alevilik, tüm bu ögeleri kendi inanç dünyasıyla harmanlayarak özgün bir yapıya 

kavuşturmuştur (Kaygusuz, 2004: 3). 

Ancak Anadolu Aleviliği, bu mezheplerden bağımsız olarak gelişmiş, özellikle Horasan 

erenleri, Hoca Ahmed Yesevî ve Bektaşî geleneğiyle harmanlanarak farklı bir kültürel kimlik 

kazanmıştır. Bu yönüyle Alevilik, İslam'ın heterodoks yorumlarından biri olarak 

değerlendirilmiştir. İçinde barındırdığı inanç ögeleri bakımından da yalnızca İslamî 
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kaynaklardan değil, aynı zamanda Zerdüştlük, Şamanizm, Hermetik gelenek, Antik Yunan 

felsefesi, Hristiyanlık ve diğer Anadolu inanç sistemlerinden etkilenmiştir. Ancak bu 

etkileşimler, Aleviliğin kimliğini belirleyen birer unsur değil; onun özgün sentez yeteneğinin 

göstergeleridir. Alevilik, bu unsurları kendi İslami yorumu içinde yeniden kurgulamış ve 

yorumlamıştır (Kaygusuz, 2004: 3). 

Aleviler inanç, siyaset ve etnisite bakımından kendi içlerinde çeşitlilik göstermektedir. 

Türkiye’de Türk, Kürt, Arap ve Türkmen Alevi topluluklarına rastlanmaktadır. Kürt Aleviler 

arasında Zazalar; Ege ve Akdeniz Bölgelerinde Tahtacılar; İç Anadolu’da Abdallar; 

Karadeniz’de ise Çepniler bu farklılaşmanın örnekleridir. Anadolu Aleviliği çoğunlukla Türk 

kimliğiyle özdeşleştirilse de Arap ve Kürt kimliklerinin de bu inanç sistemi içinde önemli bir 

yer tuttuğu göz ardı edilemez. Her ne kadar bazı kültürel pratiklerde ayrışmalar gözlense de 

ortak inanç unsurları ve sembollerin varlığı, bu topluluklar arasında belirgin bir ortaklaşmayı 

ortaya koymaktadır. Örneğin, Türk ve Kürt Alevilerde cemevi pratiği yaygınken Arap 

Alevilerde ziyaret kültürü ve türbeler öne çıkmaktadır. 

Türkiye’de Alevilik, farklı etnik kimliklerde yaşayan topluluklar arasında da çeşitli 

biçimlerde yaşatılmaktadır. Türk, Kürt, Arap ve Türkmen Aleviler; coğrafi, kültürel ve tarihi 

faktörlere bağlı olarak inançlarını farklı gelenekler içerisinde sürdürmektedir. Örneğin, Zaza 

kökenli Aleviler daha çok Tunceli ve çevresinde yer alırken; Tahtacılar, Ege ve Akdeniz 

Bölgelerinde, Abdallar İç Anadolu’da, Çepniler ise Karadeniz Bölgesi’nde yaşamaktadır. Arap 

Alevileri ise Hatay ve çevresinde yoğunlukla bulunmakta ve daha çok Nusayri inanç sistemi 

üzerinden tanımlanmaktadır. Bu farklılıklar, Aleviliğin tek tipleştirilemeyecek kadar çok 

katmanlı ve çoğulcu bir yapıya sahip olduğunu ortaya koymaktadır. Her ne kadar cemevi, dede, 

talip, musahiplik gibi ortak inançsal yapılar ve semboller bulunsa da ritüellerin uygulanışı, 

törenlerin adı ve sıklığı, toplumsal rollerin dağılımı gibi konularda belirgin bölgesel farklılıklar 

göze çarpmaktadır (Kineşçi, 2017: 243-264). 

Anadolu Aleviliğinde bireyler sonradan Alevi olmaktan ziyade Alevi doğarlar. Bu 

anlayışa göre Alevilik, yalnızca bir inanç biçimi değil, aynı zamanda doğumla kazanılan bir 

kültürel kimlik ve yaşam tarzıdır. Nusayrilik gibi Arap Aleviliği kollarında da benzer bir anlayış 

görülmekte; bireylerin bu inanca doğuştan dâhil olmaları gerektiği kabul edilmektedir. Alevi 

toplumlarında dini lider konumundaki dedeler, inancın aktarımı ve cem ritüellerinin 

yürütülmesinden sorumludurlar. Dede-talip ilişkisi bu sistemin temel yapı taşlarından biridir. 

Dedeler, cemlerde hem dini liderlik yapmakta hem de toplumsal düzeni sağlamakla yükümlü 

otoriteler olarak görev üstlenmektedirler. 
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Cem, Alevi inancının en temel ritüelidir. Bu törenler, Alevi topluluğunun bir araya 

gelerek hem dini hem de toplumsal birlikteliklerini pekiştirdikleri, kültürel hafızayı canlı 

tuttukları önemli etkinliklerdir. Kadın ve erkeğin eşit şekilde katılım gösterdiği cemlerde, 

topluluk üyeleri “can” olarak kabul edilir. Musahiplik cemi, Görgü Cemi, Hızır Cemi, Nevruz 

Cemi ve benzeri törenler, farklı temalar ve amaçlarla düzenlenir. Cemlerin en önemli 

özelliklerinden biri, bireylerin cem öncesinde birbirleriyle barışmış olmaları zorunluluğudur. 

Dargın, küs, haksızlık yapmış kişilerin ceme alınmaması, Alevilikte toplumsal barışın ve 

adaletin ne denli önemsendiğini gösterir. 

Tarihsel olarak çeşitli dönemlerde baskı ve ayrımcılıkla karşı karşıya kalan Aleviler, 

inançlarını gizleyerek yaşamaya mecbur kalmışlardır. Bu nedenle Alevilik, sözlü kültür yoluyla 

aktarım geleneğini sürdürerek günümüze ulaşmıştır. “Eline, beline, diline sahip ol” ilkesi Alevi 

ahlakının temelini oluşturan özlü bir ifadedir. Alevi öğretisi, insan merkezli, doğaya saygılı ve 

barışçıl bir yapıya sahiptir. 

Özellikle “Eline, beline, diline sahip ol” ilkesi, Alevi öğretisinin merkezinde yer alır. 

Bu söz, bireyin ahlaki bütünlüğünü koruması, topluma zarar vermemesi, kendine ve başkasına 

saygı duyması gerektiğini ifade eder. Alevilikte sevgi, hoşgörü, eşitlik ve doğa ile uyum içinde 

yaşama esas alınır. Kadın-erkek eşitliği, ekolojik duyarlılık, barışçıl yaklaşım ve özgür düşünce, 

Alevi kimliğinin temel değerleridir. 

Alevilik, yalnızca bir inanç sistemi değil, aynı zamanda tarihsel deneyimlerin, kültürel 

mirasın, toplumsal dayanışmanın ve yaşam felsefesinin iç içe geçtiği bir kimlik formudur. 

Zaman içinde siyasal baskılar, göç hareketleri ve sosyo-kültürel dönüşümlerle birlikte 

değişimlere uğramış olsa da özünde insan merkezli, ahlaki değerlere dayalı, barışçıl ve eşitlikçi 

bir dünya görüşünü temsil etmektedir. Bu yönüyle Alevilik, yalnızca bir dini aidiyet değil; aynı 

zamanda bireyin toplumsal ilişkiler içindeki yerini belirleyen bir yaşam tarzıdır. 

Sonuç olarak, Alevilik çok katmanlı bir inanç ve kimlik sistemidir. Hem dini hem 

kültürel hem de toplumsal yönleriyle ele alınması gereken bu yapı, yalnızca ibadetle değil 

yaşama biçimiyle de tanımlanır. Farklı etnik kimliklerden bireylerin benimsediği ve yaşattığı 

Alevilik, tarihsel süreklilik içinde dönüşerek varlığını sürdürmüş; özellikle cem ritüelleri, dede-

talip ilişkisi ve musahiplik kurumu gibi ögelerle inançsal bağlarını korumuştur. Aleviliğin 

anlaşılması, bu öğelerin yalnızca dışsal görünümlerine değil; içerdiği anlamlara, simgelere ve 

toplumsal işlevlerine odaklanmayı gerektirir. Bu yönüyle Alevilik, Türkiye'nin kültürel 

zenginliği içinde önemli bir yere sahiptir ve akademik çalışmalarla daha fazla görünür kılınması 

büyük önem taşımaktadır. 
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3.1. ANADOLU ALEVİLİĞİ 

Alevilik, köken itibarıyla Hz. Ali’nin manevi şahsiyetine bağlılığı ifade eden bir terim 

olarak tanımlanabilir. Bu inanç sistemi, yalnızca Ali taraftarlığı ya da onun yolundan gitmeyi 

değil, aynı zamanda onun temsil ettiği adalet, bilgi ve hakikat arayışını da kapsar. Hz. 

Muhammed’in vefatından sonra, Hz. Ali’nin İslam toplumunun lideri olması gerektiğini 

savunan grupların oluşturduğu inanç çerçevesi, zamanla Şii-Batıni geleneklerle harmanlanmış 

ve “Alevilik” olarak tanımlanmıştır (Doğan & Çelik, 2014: 121). Hz. Ali, İslam peygamberi 

Muhammed’in hem amcasının oğlu hem de damadı olarak siyasi ve dini açıdan büyük bir 

öneme sahiptir. Ali’yi halife olarak görmek isteyenler ile Ebubekir’i destekleyenler arasında 

gelişen bu ayrım, İslam tarihinin en derin ayrışmalarından birini ortaya çıkarmıştır (Özkırımlı, 

1993; Öz, 1997: 15). Rivayetlere göre Hz. Muhammed Gadir-i Hum’da, "Ben kimin mevlâsı 

isem, Ali de onun mevlâsıdır" sözleriyle onun önderliğini ilan etmiştir (Dedekargınoğlu, 2010: 

42-44). 

Aleviliğin tarihsel gelişimi incelendiğinde bu inanç yapısının 13. ve 15. yüzyıllar 

arasında biçim kazandığı görülmektedir (Tanrıverdi, 2018). Anadolu’nun siyasi ve kültürel 

olarak büyük bir dönüşüm yaşadığı bu süreçte, Türklerin İslamiyet öncesi inanç sistemleriyle 

İslam’ın tasavvufi ve batıni boyutları harmanlanarak Anadolu Aleviliğinin temeli 

oluşturulmuştur (Turan & Yıldız, 2008; Melikoff, 1999). Babai İsyanı sonrası yaşanan Şah 

Kulu Ayaklanması, Kalenderi Hareketleri, Celali İsyanları ve Börklüce Mustafa ile Torlak 

Kemal’in öncülüğündeki sosyal hareketler, Aleviliğin toplumsal mücadele ve dayanışma 

geleneğini şekillendirmiştir (Ocak, 2011: 75). Bu toplumsal çalkantılar Aleviliği, halkın adalet 

ve eşitlik arayışına cevap veren bir inanç biçimi olarak kökleştirmiştir (Bruinessen, 2016: 112-

118). 

Hacı Bektaş Veli’nin ardından, öğretisinin örgütlenmesinde Abdal Musa’nın önemli bir 

rol oynadığı, Bektaşiliğin bu dönemde kurumsallaştığı bilinmektedir (Koç, 2012: 78). 15. 

yüzyılda Alevi toplulukları iki ana merkeze bağlanmıştır: Hacıbektaş Tekkesi ve Erdebil 

Tekkesi. Erdebil, daha sonra Şah İsmail’in önderliğinde Safevi Devleti’ne dönüşmüş ve 

Alevilik üzerinde derin izler bırakmıştır (Teber, 2005: 47-54). Şah İsmail’in etkisiyle cem 

erkânı kurumsallaşmış, On İki Hizmet sistemi yapılandırılmış ve “Kızılbaş” kimliği ortaya 

çıkmıştır. Bu dönemde ocak yapılanmaları, mürşit–pir–rehber ekseninde şekillenmiş ve inanç 

toplulukları arasında hiyerarşik bir düzen kurulmuştur (Gezik, 2013: 42-48). 

Anadolu Aleviliği, tarihsel kökleri İslam öncesi inanç sistemlerine ve İslam sonrası Şii-

Batıni geleneklere dayanan, toplumsal yapıda derin izler bırakmış bir inanç sistemidir (Yaman, 
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2010: 34-41). Bu yapı yalnızca dini ritüelleri değil, aynı zamanda toplumsal değerleri, kültürel 

kodları ve kolektif hafızayı da içinde barındırır. Alevilik, İslam’ın bir yorumu olmakla birlikte 

Anadolu’daki özgün yapısıyla bir halk inancı olarak şekillenmiştir. İnanç sisteminin 

merkezinde Hak-Muhammed-Ali anlayışı, cem ritüeli, dede-talip ilişkisi ve musahiplik gibi 

uygulamalar yer almaktadır (Köse, 2017: 166). 

Alevilik, yalnızca bir inanç sistemi değil; tarih boyunca maruz kaldığı siyasal, kültürel 

ve sosyal baskılarla şekillenmiş bir yaşam biçimidir. Osmanlı döneminde baskı altında kalan 

Aleviler, inançlarını gizli mekânlarda yaşatmış, 20. yüzyılda kentleşme ve eğitimle birlikte daha 

görünür hale gelmişlerdir (Şahin, 2018: 460-461). Özellikle 1990 sonrası süreçte Alevilik, hem 

Türkiye’de hem de Avrupa’da kamusal bir kimlik kazanmış ve akademik çalışmaların da odağı 

olmuştur. 

Anadolu Aleviliğinde dini ibadetler camide değil, cemevlerinde yapılır. Cem törenleri, 

topluluğun bir araya geldiği, kolektif hafızanın tazelendiği, eşitlikçi bir ibadet biçimidir. On İki 

Hizmet, sadece bir ibadet değil, aynı zamanda Alevi toplumunun eşitlikçi doğasının simgesidir 

(Erman & Göker, 2000: 108-110). Kadın-erkek eşitliği, musahiplik kurumu ve “Eline, beline, 

diline sahip ol” ilkesi, Aleviliğin ahlaki ve sosyal temelini oluşturur. 

Aleviliğin felsefi ve kültürel boyutu yalnızca İslam’la sınırlı değildir. Şamanizm, 

Maniheizm, Budizm, Zerdüştlük, Hristiyanlık ve Gnostik öğelerden izler taşır (Ocak, 2003; 

Haydardedeoğlu, 2007: 72-74). “Hulûl”, “tenasüh”, “panteizm” gibi düşünce unsurları edebiyat 

ve ritüellerde sıkça görülür (Subaşı, 2003: 45-50). Bu bağdaştırmacı yapı, Aleviliğin senkretik 

bir inanç sistemi olarak tanımlanmasına yol açmıştır. 

Sözlü kültür, Aleviliğin aktarımında önemli rol oynamıştır. Nefesler, deyişler, destanlar 

ve Pir Sultan Abdal, Kul Himmet, Nesimi gibi ozanların şiirleri inancın belleğini taşımıştır. 

Alevilikteki mitolojik anlatılardan “Güruhu Naciye” ve 3’ler, 5’ler, 7’ler, 40’lar gibi sayı 

sembolleri de bu sözlü geleneğin parçasıdır (DABF, 2008: 36-39). 

Anadolu Aleviliği, İslam’ın genel anlayışından farklı olarak Tanrı ile insan arasında 

korkuya değil, sevgiye dayalı bir ilişki öngörür. İnsan, Tanrı’nın bir yansımasıdır ve “İnsan-ı 

Kamil” mertebesine ulaşarak hakikate varabilir (Dalkıran, 2002: 58-61). “Enel Hak” anlayışı 

da bu düşüncenin merkezinde yer alır. 

Bugün Aleviliğin temel sorunları arasında cemevlerinin ibadethane olarak tanınmaması, 

gençlerin asimilasyon kaygıları ve dede yetiştirme süreçlerinin modern yaşamla uyum sorunu 

yer almaktadır (Çamuroğlu, 2006: 211). 
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Sonuç olarak, Anadolu Aleviliği hem tarihsel hem de felsefi açıdan zengin, çok katmanlı 

ve senkretik bir inanç sistemidir. Bu yapı yalnızca dini ritüellerle sınırlı kalmaz; insanın evrenle 

ve toplumla kurduğu ilişkileri anlamlandıran güçlü bir düşünsel ve toplumsal gelenek sunar. 

3.2. ANADOLU ALEVİLİĞİNDE RİTÜEL VE MÜZİK BİRLİKTELİĞİ 

Alevilik, tarihsel süreçte büyük ölçüde sözlü kültür aracılığıyla nesilden nesile 

aktarılmıştır. Yazılı belgelerden ziyade, bireylerin hafızasında yer eden anlatılar, şiirler, 

deyişler ve ritüeller aracılığıyla kuşaktan kuşağa aktarım sağlanmıştır. Bu durum, sadece dini 

bilgilerin değil; yaşam felsefesi, ahlaki değerler, toplumsal roller ve kültürel pratiklerin de sözlü 

olarak korunmasını ve yaşatılmasını mümkün kılmıştır. Kültürel sürekliliğin sağlanması, 

toplumun inanç yapısını ve geleneksel yaşantısını muhafaza etme çabasıyla doğrudan ilişkilidir 

(Güneş, 2014: 57-58). Bu bağlamda, Alevi inancında "yol" ya da "sürek" gibi temel kavramların 

da yazılı kaynaklardan çok sözlü aktarım yoluyla biçimlendiği görülmektedir. 

Sözlü kültürün en önemli taşıyıcılarından biri de müziktir. Müzik, sadece bir estetik 

ifade aracı değil, aynı zamanda toplumsal kimliklerin, ideolojilerin ve inançların taşıyıcısıdır. 

Toplumların tarihsel, dini, siyasi ya da ekonomik temasları sonucu şekillenen müzikal 

üretimler, onların kimliğini ve duruşunu ifade etmede önemli bir rol oynar. Müziğin, kuşaklar 

arası aktarımı sağlaması, toplumsal birlikteliği pekiştirmesi ve hatta millî bilinç oluşturma 

sürecine katkı sunması, onu sadece kültürel değil, aynı zamanda sosyolojik bir olgu haline 

getirmektedir. Sözlü geleneğe bağlı bir aktarım biçimi olarak, ritüel içi ve ritüel dışı tüm 

sözlerin müzikle ifadesi, Aleviliğin en etkili taşıyıcı ögelerinden biri olmasını sağlamıştır. Bu 

durum yalnızca dini değil, edebi ve folklorik değerlerin de korunmasında büyük katkı 

sunmuştur. Özellikle Alevi-Bektaşi edebiyatı, hem sözlü hem de yazılı kültürün kesişim 

noktasında yer almakta; hem inanç esaslarını hem de yaşam felsefesini içinde barındırmaktadır. 

Todor Dijidjev’e göre müzik, yalnızca onu yaratan bireyin ya da grubun etnik kimliğiyle 

değil, aynı zamanda toplumun etkilendiği tarihsel, ideolojik ve estetik kaynaklarla da anlam 

kazanır. Bu nedenle bir eserin millî kimlik ve kültürel aidiyet bağlamında önem kazanması, 

onun toplumsal belleğe kazandırdığı değerlerle doğrudan ilişkilidir (Dijidjev, 2003:57). 

Anadolu coğrafyasında varlık gösteren farklı inanç ve kültür yapıları, bu çeşitliliğin 

zenginliğini açıkça gözler önüne sermektedir. Bu çeşitlilik, kültürel etkileşimin de zeminini 

oluşturmuş ve topluluklar, kendi geleneksel değerlerini korurken başka inanç ve kültürlerden 

de etkilenmişlerdir (Güneş, 2014: 57). 
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Türkiye’nin kültürel mozaiği içinde değerlendirildiğinde, müziksel üretim ve tüketim 

süreçlerinin çok katmanlı bir yapıya sahip olduğu görülmektedir. Bu yapı, hem geleneksel 

kodların korunmasına hem de yeni anlamların inşasına olanak tanımaktadır. İnsanlar, zamanla 

kendi kültürel miraslarını farklı bakış açılarıyla yorumlamaya başlamış; bu da kimliğin yeniden 

inşasına katkıda bulunmuştur. 

Ayten Kaplan, Tahtacı Alevilerine dair yaptığı çalışmada kültürün öğelerini 

değerlendirirken, bireyin kendini ve dünyayı algılama biçiminin, değer sistemlerinin ve 

toplumsal davranış kalıplarının kültürün temel bileşenleri olduğunu vurgulamaktadır. Ona göre 

kültürel biçimlerde açığa çıkan kavram ve değerler, tarihsel ve toplumsal değişimin niteliğini 

yansıtır. İnsan, kendi özünü nasıl gördüğü ve bu öz etrafında değerlerini nasıl şekillendirdiğiyle 

birlikte kültürel bir varlıktır (Kaplan, 1999: 13). 

Bu bağlamda müzik, yalnızca bir sanat formu değil; aynı zamanda kültürün taşıyıcısı, 

kimliğin inşa edicisi ve toplumsal hafızanın biçimlendiricisidir. Alevilik özelinde 

değerlendirildiğinde ise deyişler, nefesler ve semahlar, bu inancın hem öğreti düzeyinde hem 

de gündelik pratikte yaşatılmasının temel araçlarıdır. Her bir müzikal form, bir inanç ritüelinin 

parçası olmasının ötesinde, Alevi toplumunun tarihsel direnişinin, kolektif hafızasının ve 

kültürel kimliğinin temsili hâline gelmiştir. 

Anadolu Aleviliği, İslam dünyası içinde sadece teolojik bir sistem değil, aynı zamanda 

kendine özgü tarihsel, kültürel ve sanatsal birikimi olan bir gelenek olarak 

değerlendirilmektedir. Yapılan antropolojik çalışmalar, İlk Çağ Anadolu kültürlerine ait 

unsurların, günümüz Alevi kültüründe hâlâ varlığını sürdürdüğünü ortaya koymaktadır. Bu 

tarihsel sürekliliğin en belirgin taşıyıcılarından biri ise müzikle icra edilen şiirsel anlatımlardır. 

Özellikle dinsel içerikli sözlerin ya da metinlerin aktarımında, şiirin müzikle bütünleşmesi 

oldukça etkili bir temsil biçimi oluşturmuştur (Yöre, 2011: 220). 

Alevi edebiyatı, tarihsel süreçte Hacı Bektaş Veli ve Abdal Musa gibi önemli figürlerin 

etkisiyle şekillenmiş; Yunus Emre ile başlayan tasavvufi söylem, daha sonra Kaygusuz Abdal, 

Pir Sultan Abdal, Kul Himmet gibi halk ozanlarıyla edebi ve müzikal olarak zenginleşmiştir. 

Bu gelenek 19. yüzyılda Seyrani ve daha sonra Yemini, Virani, Teslim Abdal, Nesimi gibi 

isimlerle devam etmiş, günümüzde de âşıklar aracılığıyla canlılığını korumaktadır (Yöre, 2011: 

220). Alevi ozanlarının kaleme aldığı bu şiirler yalnızca yazılı eserler olarak kalmamış, zaman 

içinde müzik aracılığıyla topluluk içinde icra edilen ve kuşaktan kuşağa aktarılan sözlü kültür 

ürünlerine dönüşmüştür. 
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Bu bağlamda, Alevi kültüründe şiirsel ve müzikal bir form olan deyiş, yalnızca bir 

müzik formu değil, aynı zamanda inancın yaşamsal bir ifadesidir. TDK Büyük Türkçe 

Sözlük’te “söyleme eylemi” olarak tanımlanan deyişler, bağlama eşliğinde, ağır tempolu ve 

yüksek anlam içeren metinler olarak Alevi cemlerinde icra edilmektedir. Anadolu Aleviliği 

içinde yaygın olan bu terim, bazı yörelerde “deme”, “dime”, “deylem”, “ayet” ya da “beyit” 

gibi farklı sözcüklerle de ifade edilmektedir (Erol, 2008, Yöre, 2011: 222). Bu kullanım 

farklılıkları, Alevi topluluklarının kırsal ya da bölgesel çeşitliliğini göstermesi açısından dikkat 

çekicidir. 

Alevi toplumu içerisinde kültürel aktarımın en etkili araçlarından biri olan deyişler, 

inançsal ve ritüel bağlamda sözlü gelenekle günümüze ulaşmış önemli yapılardır. Bu şiirsel 

söyleyiş biçimi, yalnızca bireysel ifade aracı olmakla kalmaz; aynı zamanda Alevi kimliğinin 

korunması, cem törenlerinin icrası, manevi öğretilerin aktarımı ve toplumsal dayanışmanın 

pekiştirilmesinde de temel rol oynar.  

Deyişler, geçmişle bağ kurmanın, ortak belleği diri tutmanın ve topluluk bilincini inşa 

etmenin geleneksel bir aracıdır. Alevi topluluğunda deyişler, belirli bir öğretinin parçaları 

olarak görülür. Bu şiirsel ifadeler, cem ritüellerinde seslendirilerek kolektif bir öğrenme 

yöntemi olarak da işlev görür. Kimi zaman bireysel üretimler olarak ortaya çıkan bu eserler, 

özellikle cemlerde belirli anlam ve amaçlarla dile getirilir. On iki hizmet, çerağ uyandırma, 

niyaz alma ve semah gibi belirli bölümlerde okunan deyişler, ritüel organizasyonunun yapı 

taşıdır. 

Müzik, toplumsal yapılar içerisinde yalnızca bir estetik ifade biçimi olmanın ötesinde; 

bireylerin ve grupların siyasi ve inançsal kimliklerini gelecek kuşaklara aktarma konusunda son 

derece etkili bir araçtır. Bu özelliğiyle müzik, kültürel belleğin oluşumu, kimliğin inşası ve 

korunması bakımından işlevselliğini hem bireysel hem de kolektif düzeyde sürdürmektedir. 

Asya’dan Ön Asya’ya kadar geniş bir coğrafyada, halkbilimi, sosyal antropoloji ve edebiyat 

tarihi gibi alanların katkısıyla değerlendirildiğinde; müzikli-tartımlı söz söyleme geleneğinin 

inanç sistemleri ve ritüellerle iç içe geçmiş bir evrim izlediği görülmektedir. Bu süreçte 

müziğin, ekonomik ve siyasi dönüşümlerle birlikte şekillenen kültürel üretim süreçlerine dair 

önemli ipuçları sunduğu da unutulmamalıdır. Özellikle Alevilik gibi Anadolu kökenli bir inanç 

sistemi içinde müzik, hem yerel hem de evrensel bir ifade biçimi olarak özel bir yere sahiptir. 

Alevilikte müzik, folklorik bir öge olmanın ötesine geçerek, inancın yaşatılmasında ve 

aktarılmasında temel taşıyıcı rolü üstlenmektedir. 
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Müzikal olarak değerlendirildiğinde, deyişlerin çoğu halk müziği formuna uygun, hece 

ölçüsüyle bestelenmiş ve bağlama eşliğinde seslendirilen eserlerdir. Bu yönüyle halk ozanları 

tarafından doğaçlama biçimde söylenen deyişler, geleneksel halk müziği içerisinde yer bulmuş 

ve Anadolu halk müziğinin özgün bir türü olarak kabul edilmiştir. Bu şiirlerin müzikle 

birleşerek aktarılması, kültürel sürekliliğin sağlanmasında önemli bir avantaj sunmuştur. Bu 

kapsamda yer alan Düvaz, Duvazdeh, Düvaz-ı İmam gibi eserler, On İki İmamlar ve Alevilikte 

kutsal kabul edilen ululara yönelik övgü ve bağlılık ifadelerini içerir. Aynı şekilde Nevruziye 

adıyla anılan ve Hz. Ali’nin doğumunu konu alan özel deyişler, Alevi müziğinde anlam yüklü 

tematik parçalardandır. Semah deyişleri, cem ritüelinde semah dönen canlara eşlik eden özel 

ezgi ve tavırlarla şekillenen önemli bir türdür. Deyişlerin yanı sıra ağıt, koşma, koşuk, destan, 

varsağı ve türkü gibi halk edebiyatı ürünleri, Alevi topluluğunun hem bireysel duygularını hem 

de toplumsal deneyimlerini yansıtmaktadır. Bu türlerde yer alan acı, sevinç, ayrılık, özlem gibi 

temalar, Aleviliğin insan ve doğa sevgisiyle bütünleşen yapısını yansıtır. Deyişler, Alevi 

toplumunun hem kültürel belleğini canlı tutan hem de kimliğini gelecek nesillere taşıyan 

kolektif hafızanın şiirsel taşıyıcıları olarak öne çıkmaktadır. Ritüel içerisindeki yeri, müzikle 

bütünleşmesi, eğitici işlevi ve estetik değeriyle Alevilik inanç sisteminin vazgeçilmez 

unsurlarındandır.  

Alevilikte müzik, yalnızca bir ibadet aracı değil; aynı zamanda bireyin ruhsal, kültürel 

ve sosyal gelişiminde etkili bir unsurdur. Saz, söz ve semah, bu yoldaki bireylerin bilincini 

tazeleyen, bilgilerini artıran ve onları manevi olarak güçlendiren temel dinamiklerdendir. Bu 

bağlamda semah, Alevilikte sadece ritüel bir dans değil, “Hak’la buluşmanın” ve içsel uyumun 

ifadesi olarak görülür. Bağlama (saz), halk arasında “Telli Kur’an” olarak tanımlanır. Bu 

enstrümanın eşliğinde seslendirilen deyişler ve nefesler, inançsal bilgilerin halk arasında 

yayılmasını ve korunmasını sağlar. Alevi geleneğinde eğitim formel değil, pirler ve dedeler 

aracılığıyla ritüel temelli bir öğrenme süreci ile gerçekleşmektedir. Cem ritüeli bu öğrenme 

ortamının somutlaştığı en önemli sahnedir. Alevi inancı, müziği yaşamın her alanına taşıyan bir 

bakış açısına sahiptir. Bu nedenle müzik yalnızca dini bir ifade aracı değil; bireyin içsel 

dünyasını besleyen, toplumla bütünleştiren ve kültürel kimliği koruyan çok yönlü bir araç 

olarak varlığını sürdürmektedir. Bu müzikal yapı sayesinde Alevi toplumu hem kendi içinde 

bütünleşmiş hem de kuşaklar arası kültürel sürekliliği sağlayabilmiştir. 

Sonuç olarak, Alevilikte müzik; hem bireysel inanç deneyimlerinin hem de kolektif 

kimlik bilincinin taşıyıcısı olarak işlev görmektedir. Müzik aracılığıyla ifade edilen deyişler, 

inançsal içerik kadar tarihsel hafızanın da birikimidir. Bu nedenle, Alevi müzik geleneği; 
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yalnızca dini törenlerin değil, aynı zamanda kültürel kimliğin sürekliliğinin sağlandığı bir 

araçtır. 

3.3. ANADOLU ALEVİLİĞİNDE BİR İBADET TÜRÜ OLARAK CEM RİTÜELİ 

Arapça kökenli bir sözcük olan cem, temel anlamıyla "toplanmak" ya da "bir araya 

gelmek" şeklinde tanımlanır. Bu kavramdan türeyen “cem ritüeli” ya da “ayin-i cem” ifadeleri 

ise, Alevi inanç sistemi içerisinde hem ibadet hem de toplumsal bir buluşma anlamı taşır. Cem, 

sadece dini bir ritüel değil, aynı zamanda bir geleneksel birlik ve cemaat ruhunun tezahür ettiği 

çok yönlü bir etkinliktir (Bozkurt, 2005: 221). 

Alevi inancında cem ibadeti, bireysel vicdan kadar toplumsal sorumluluğu da içinde 

barındırır. Cem’e katılan bireylerin, toplulukla ve birbirleriyle barışık olmaları esastır. 

Aralarında küskünlük bulunan iki kişi barışmadan cem başlamaz; bu, Alevi toplumsal yapısında 

barışçıl ve ahlaki bir düzenin temel göstergesi kabul edilir.  

Cem ibadetinde fiziksel olarak bir daire şeklinde oturulur ve ibadet halka düzeninde 

gerçekleştirilir. Bu dairevi yapı, bireyler arasında hiyerarşik bir üstünlüğü ortadan kaldırarak 

eşitliği temsil eder. Cem’in özü ise niyaz, yani Hakk’a yönelme ve dua ile biçimlenir. 

Dolayısıyla cemler sadece ibadet yeri değil, aynı zamanda toplumsal barışın, eğitimin ve 

hukuksal çözüm mekanizmasının da sahnesi olmuştur. 

Alevi toplumu, cem ritüelinin kökenini İslam peygamberi Hz. Muhammed’in Miraç 

dönüşü gerçekleştirdiğine inanılan “Kırklar Cemi”ne dayandırmaktadır. Bu mitolojik anlatı, 

cemlerin Hz. Muhammed ile Hz. Ali tarafından temellendirildiği inancını desteklemektedir. 

Birçok Alevi ozanı da deyişlerinde bu temayı işlemiştir. Ancak sosyolojik ve tarihsel bakış 

açısıyla değerlendirildiğinde, cem ritüelinin sadece İslami kökenlerle değil, aynı zamanda İslam 

öncesi kültürel yapılarla da iç içe geçmiş olduğu görülmektedir. Özellikle sazla yapılan müzikli 

ibadetler, kadın ve erkeklerin birlikte yer aldığı semahlar gibi unsurlar bu sentezin göstergesidir. 

Cem, aynı zamanda toplumsal bir eğitim alanı olarak da işlev görür. Alevi toplumunun 

kırsal bölgelerinde uzun yıllar boyunca formel eğitim kurumlarının yetersiz olması sebebiyle 

cemler bilgi aktarımının yapıldığı temel ortamlardan biri hâline gelmiştir (Demirarslan, 2017: 

681). Dedeler ve pirler aracılığıyla yürütülen bu öğretim sürecinde, hem dini bilgiler hem de 

tarihsel-toplumsal konular sözlü olarak aktarılır. Bu yönüyle cem ritüeli, kültürel belleğin 

yaşatılmasına ve kuşaktan kuşağa aktarılmasına olanak tanımıştır (Danimarka Alevi İnanç 

Toplumu, 2008: 65). 
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Cemlerdeki muhabbet bölümü, taliplerin sorular sormasına ve bilgi alışverişine olanak 

tanıyan açık bir iletişim alanıdır. Cem meydanı, Alevilikte “Hak-Muhammed-Ali Meydanı” 

olarak adlandırılır ve “ölmeden önce ölünen yer” şeklinde kutsanır. Bu alanlar genellikle “On 

İki Hizmet” erkânının mensuplarının veya dikme dedelerin evlerinde, köyün kanaat 

önderlerinin evlerinde ya da kutsal sayılan yatır ve ocaklarda düzenlenmektedir. 

Alevilikte cem ibadeti, bireyin yalnızca Allah ile olan ilişkisini değil, toplumsal 

sorumluluklarını da içerir. Katılımcıların birbirleriyle barışık olmaları, cem ibadetinin temel 

şartlarından biridir. Herhangi bir anlaşmazlık veya kırgınlık giderilmeden cem başlamaz. Bu 

yönüyle cem, toplumsal barışın ritüelleşmiş biçimidir. 

3.3.1. Dairevi Düzenin Simgeselliği 

Alevilik inancında cem töreni, yalnızca ibadet yükümlülüğünün yerine getirilmesi değil, 

aynı zamanda toplumun bir araya gelerek birlik ruhunu pekiştirmesi ve dayanışma kültürünü 

yaşatmasıdır. Yüzyıllar boyunca sözlü kültür yoluyla kuşaktan kuşağa aktarılan bu ritüel, 

topluluğun hem manevi hem de sosyal bağlarını güçlendirmiştir. Cem, bireylerin topluluk 

içindeki konumunu pekiştiren, ortak değerleri yeniden üreten ve geçmiş ile gelecek arasında 

güçlü bir köprü kuran önemli bir inanç pratiği olarak görülmektedir. 

Cem töreni sırasında oturma düzeni daireseldir. Bu düzen, İslam’ın hiyerarşik ibadet 

anlayışının ötesinde, Alevi felsefesindeki eşitlik ilkesini temsil eder. Halkada yer alan her birey 

Tanrı karşısında eşittir. Bu halkada niyaz esastır; dua, içtenlik ve gönülden yönelme anlamına 

gelir. 

Dini anlamının ötesinde, cem töreni tarihsel bir aidiyet duygusu da yaratır. Aleviler, bu 

ibadeti Hz. Muhammed’in miraçtan dönerken gerçekleştirdiğine inanılan kırklar cemine 

dayandırmaktadır. Bu mitolojik anlatı, Alevilikteki eşitlikçi ve cemaatçi yapının temellerinden 

biridir. Alevi ozanları bu anlatıyı deyiş ve nefeslerle kuşaktan kuşağa aktarmıştır. 

3.3.2. Tarihsel Süreklilik ve Kültürel Sentez 

Tarihsel olarak cem ritüelinin sadece İslami değil, aynı zamanda İslam öncesi inanç 

sistemlerinden izler taşıdığı da görülmektedir. Özellikle semah, saz eşliğinde icra edilen 

deyişler, kadın ve erkeklerin bir arada yer alması gibi pratikler Orta Asya ve Mezopotamya'dan 

gelen kültürel mirasın İslam sonrası döneme uyarlanmış halidir. 
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Bu bağlamda cemler yalnızca bir ibadet biçimi değil; aynı zamanda kültürel bir 

hafızanın taşınmasında ve yeniden üretiminde etkin rol oynamaktadır. Ritüellerde kullanılan 

müzik, sözlü anlatılar, halk ozanlarının şiirleri bu hafızanın temel taşlarıdır. 

Günümüzde ise bu ritüeller, topluluk kimliğinin korunmasında ve kuşaklar arası 

aktarımın sağlanmasında önemli bir süreçtir. Cem, geçmişten miras alınan değerleri yalnızca 

korumakla kalmaz; onları çağın sosyal, kültürel ve mekânsal koşullarına uyarlayarak canlı tutar. 

Böylece cem, hem tarihsel sürekliliğin hem de kültürel yenilenmenin simgesi haline gelir. 

3.3.3. Cem’in Eğitsel ve Sosyal Rolü 

Cem törenleri, kırsal bölgelerde yaşayan Alevi topluluklar için uzun yıllar boyunca bir 

tür toplum okulu işlevi görmüştür. Dede veya pir olarak adlandırılan inanç önderleri aracılığıyla 

gerçekleştirilen bu toplantılarda tarih, ahlak, inanç, hukuk ve gündelik yaşamla ilgili önemli 

bilgiler sözlü kültür aracılığıyla aktarılmıştır (Demirarslan, 2017: 681). Bu süreçte cem, sadece 

bir ibadet değil; aynı zamanda kuşaklar arası bir eğitim kurumu haline gelmiştir. 

Dedeler yalnızca dini liderler değil, aynı zamanda toplumun kanaat önderleri olarak 

toplumsal rehberlik yaparlar. Muhabbet bölümü ise taliplerin soru sorabildiği, düşüncelerini 

paylaşabildiği bir bölüm olup, aktif katılımın teşvik edildiği bir öğrenme ortamı sunar. 

Günümüzde cem törenleri, kentleşme ve göçün beraberinde getirdiği sosyo-kültürel 

dönüşümlere karşın, eğitsel ve toplumsal işlevlerini büyük ölçüde sürdürmektedir. Modern 

yaşamın hızla değişen koşulları içinde cem, bireylerin kültürel kimliğini güçlendiren, topluluk 

içindeki dayanışma ruhunu canlı tutan ve geleneksel değerleri yeni kuşaklara aktaran dinamik 

bir alan olarak önemini korumaktadır. 

3.3.4. Cem’in Mekânları ve Kutsallığı 

Cemler genellikle dedelerin, on iki hizmet ehlinin ya da köyün ileri gelenlerinin 

evlerinde yapılır. Aynı zamanda türbe ve yatır gibi kutsal kabul edilen mekânlar da cemler için 

tercih edilir. Bu fiziksel mekânlar, zamanla Alevi inanç coğrafyasının sembolleri haline gelmiş, 

kültürel hafızanın mekânsal temsiline dönüşmüştür. 

Cem meydanı, Alevilikte “Hak-Muhammed-Ali Meydanı” olarak nitelendirilir ve 

"ölmeden önce ölmenin" gerçekleştiği kutsal bir alan kabul edilir. Burada birey, dünyevi 

egosundan arınarak ruhsal bir dönüşüme uğrar. 
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3.3.5. Çağdaş Alevilikte Cem Ritüelinin Dönüşümü 

Modern zamanlarda, şehirleşme ve göç olgularıyla birlikte cem ritüelleri de farklı 

mekânlarda ve formlarda varlığını sürdürmektedir. Cemevleri, bu ihtiyaca yanıt olarak ortaya 

çıkmış ve cemlerin toplumsal görünürlüğünü artırmıştır. Ancak bu dönüşüm, ritüelin özünü 

koruyarak değil; yeniden yorumlanarak gerçekleşmektedir. Özellikle genç kuşakların bu alana 

olan ilgisi, cem ritüelinin geleceğini şekillendirecek temel dinamiklerden biridir. 

Cem törenlerinin gerçekleştirileceği evler, sadece fiziksel uygunluk açısından değil, 

aynı zamanda ev sahiplerinin toplumsal itibarı ve inançsal niteliği açısından da özel olarak 

seçilmektedir. Dede, genellikle bu evde misafir edilir. Ancak evin yalnızca ritüele uygun 

fiziksel özellikler taşıması yeterli değildir; ev sahibi ailenin toplum içerisinde güvenilir, 

“düşkün” olarak tanımlanmayacak bir yaşam sürmesi, komşularıyla uyum içinde olması, 

lokmasının kabul görmesi ve sevilen bir aile olması da gerekir. Bu niteliklere sahip olmayan 

bir evde dede, Cem ritüelini gerçekleştirmeyi reddedebilir. Bu uygulama, Alevilikteki temel 

etik ilkelere “eline, diline, beline; aşına, işine, eşine sahip olma” düsturuna doğrudan bir 

göndermedir. 

Cem ritüelinin merkezinde yer alan yapı, “On İki Hizmet” sistemidir. Her biri belirli 

işlevler üstlenen bu görevler, ritüelin hem düzenli ilerlemesini hem de sembolik anlamını 

pekiştirir. Alevi topluluklarında her bireyin yılda en az bir kez “Görgü Cemi”ne katılması, 

yaşamının muhasebesini yapması, ikrarını yenilemesi ve gerekiyorsa topluluk önünde hesap 

vermesi beklenir. Bu nedenle dedeler, her yıl belirli dönemlerde taliplerini ziyaret eder ya da 

talipler dedeyi bölgeye davet eder. Bu ziyaretler sıklıkla sonbahar ve kış aylarında gerçekleşir. 

Dedenin geldiği duyurusu “peyik” adı verilen bir kişi aracılığıyla evlere bildirilir. 

Cem Töreni'nin yürütülmesinde görev alan on iki hizmet sahibi ve görevleri aşağıda 

açıklanmıştır: 

Pir (Dede/Ana): Cem ritüelinin yöneticisidir. Bazı bölgelerde “sercem” olarak da anılır. 

İkrar alma, Musahiplik bağı kurma ve meydandan geçme gibi temel erkânlar yalnızca onun 

önderliğinde yapılabilir (Çıblak, 2014: 72). 

Rehber: Cem katılımcılarına, törende nasıl davranmaları gerektiğini hatırlatır. Özellikle 

ilk kez ikrar verecek veya Musahip olacak bireyleri yönlendirmekle görevlidir. 

Gözcü: Törenin düzenini sağlamakla sorumludur. Dede’yi rahatsız edebilecek 

davranışları bildirir ve sembolik caydırıcılık amacıyla elinde bir sopa taşır. 
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Çerağcı: “Çerağ” adı verilen ışık kaynağını yakarak, Cem meydanını aydınlatan kişidir 

(Birdoğan, 2010: 305). 

Zakir: Cem boyunca müzikal ifaları üstlenir. Bağlama çalarak nefesler, deyişler ve 

Duvaz-ı İmamlar okur. Semah sırasında önemli rol oynar. 

Süpürgeci: Ritüelin gerçekleştirileceği alanı temizlemekle görevlidir. Bu eylem, “Ya 

Allah, Ya Muhammed, Ya Ali” nidalarıyla gerçekleştirilir. Bazı bölgelerde “Ferraş” olarak da 

bilinir (Çıblak 2014: 72). 

Sakkacı: “Dolu” adı verilen sembolik içeceği cemaat üyelerine ikram eder ve sofranın 

kurulması, temizlik gibi hizmetlerde bulunur. 

Sofracı: Kurbanın hazırlanmasından pişirilip sunulmasına kadar olan tüm süreci 

yönetir. 

Pervane: Ritüelin yürütüldüğü alan ile dış dünya arasında iletişimi sağlar. Törenin 

duyurulması ve buyruğun evlere ulaştırılmasında rol oynar. 

Kapıcı: Tören sırasında giriş-çıkışların düzenlenmesinden sorumludur. Cem'e dışarıdan 

izinsiz kimsenin girmesini engeller. 

Bu hizmetlerin her biri, yalnızca fiziksel bir görev değil, aynı zamanda derin bir inançsal 

ve toplumsal anlam taşır. Cem ritüeli, bu on iki hizmet sahibi ve Dede’nin (ya da Ana’nın) 

yönlendirmesiyle divan kurallarına benzer bir düzen içerisinde gerçekleştirilir. Dede genellikle, 

ocak yanına yerleştirilen ve tüm katılımcılar tarafından görülebilecek bir yüksekliğe oturtulan 

postta (Pir postu) bulunur. Yanında diğer dedeler veya zakirler yer alır; bazı bölgelerde ise 

zakirlik görevini doğrudan dede üstlenebilir. 

Cem ritüelinin her aşamasında amaç, bireylerin toplumsal ve inançsal sorumluluklarının 

farkına varmalarını sağlamak, etik değerleri içselleştirmelerini teşvik etmek ve toplumun 

bütünlüğünü korumaktır. Bu çok yönlü yapı, Aleviliğin sadece bir ibadet sistemi değil aynı 

zamanda bir yaşam felsefesi olduğunu ortaya koyar. 

Alevi inanç sisteminde cem töreni, yalnızca bir ibadet biçimi değil; aynı zamanda 

toplumsal dayanışma, hesaplaşma, eğitim ve ahlaki arınma mekanizmasıdır. Törenin icra 

edildiği evler ve ev sahipleri, sadece fiziksel uygunluk değil, ahlaki bütünlük ve toplumsal 

güven bakımından da özel olarak seçilir. Dede’nin bir hanede cem yapması için o hanenin 

“düşkünlük”ten uzak, komşularıyla barış içinde ve toplumca kabul görmüş bir aileye ait olması 
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gereklidir. Bu durum, Alevi inanç sisteminde bireysel ahlak ile toplumsal güven arasında 

kurulan doğrudan ilişkiyi yansıtır. 

Cem ibadeti, sadece bireyin Allah ile değil, aynı zamanda toplumla olan ilişkisini de 

arındırmaya yöneliktir. Bu nedenle her bireyin yılda en az bir kez Görgü Cemi’nden geçmesi, 

hal ve gidişatını gözden geçirmesi, varsa hatalarını kabul edip özür dilemesi ve topluma hesap 

vermesi gerekir. Bu yönüyle cem, sadece teolojik değil aynı zamanda ahlaki ve pedagojik bir 

işleve sahiptir. 

Ek olarak şu işlevsel ve kültürel yönler de göz ardı edilmemelidir: 

Kadın-Erkek Eşitliği: Cem töreninin yapıldığı halkada kadın ve erkekler birlikte yer 

alır. Bu durum, Alevilikte kadının sosyal ve inançsal hayattaki aktif rolünü gösteren önemli bir 

göstergedir. Kadınlar yalnızca katılımcı değil, aynı zamanda rehber, zakir ve hatta dede (ana) 

olarak da görev alabilmektedir.  

Mekânın Sembolizmi: Cem yapılan ev ya da cemevi, Alevi toplumunda sıradan bir 

mekân değil, kutsallığın vücut bulduğu bir alandır. Cemevi sadece ibadetin değil; muhabbetin, 

eğitim ve paylaşımın da merkezi konumundadır. Cem sırasında kurulan “Meydan” ya da 

“Halka”, tüm katılımcıların eşitliğini simgeler. 

Sözlü Kültürün Korunması: Dedelerin ziyaretleri ve cemlerde anlatılanlar, yazılı 

kültürün sınırlı olduğu geçmiş dönemlerde toplumsal hafızanın canlı kalmasını sağlamış, halk 

arasında sözlü aktarımı temel alan güçlü bir öğretim sistemi oluşturmuştur. Bu yönüyle cem 

ritüeli, bir nevi alternatif halk üniversitesi işlevi de görmüştür. 

İkrar ve Musahiplik Bağının Yenilenmesi: Cem aynı zamanda bireylerin inançlarına 

olan bağlılıklarını yeniden teyit ettikleri bir törendir. İkrar ve musahiplik, sadece dini bir ritüel 

değil, sosyal aidiyetin ve kardeşliğin pekiştirildiği kurumsal yapılardır. 

Cezai İşlev: Cem törenleri, aynı zamanda bir tür toplumsal mahkeme işlevi de görür. 

“Düşkünlük” suçu işleyenler Cem Meydanı’nda yargılanabilir, gerekirse toplum dışına 

itilebilirler. Bu yönüyle cem, toplumun vicdanı ve düzen koruyucusu olarak da görülür. 

Cem ibadetinin yapısal bütünlüğü, ritüelin hem inançsal hem de sosyolojik bir işlev 

üstlenmesini mümkün kılar. Toplumsal yapının yeniden üretildiği ve geleneksel öğelerin canlı 

tutulduğu bu alan, sadece inançsal değil, aynı zamanda pedagojik bir öğrenme zeminidir. 

Talipler bu alanda ritüel aracılığıyla yol erkanını, ahlaki değerleri, toplumsal sorumluluklarını 

ve bireysel yükümlülüklerini öğrenme fırsatı bulurlar. Cemin başından sonuna kadar süren 
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sembollerle yüklü uygulamalar örneğin delil yakılması, semah dönülmesi, Dar’a durulması 

Alevi öğretisinin beden diliyle ifadesi niteliğindedir. 

Bu bağlamda, cem sadece ibadet edilen bir tören değil; aynı zamanda tarihsel hafızanın, 

kimlik inşasının ve kolektif bilincin sürekliliğini sağlayan dinamik bir alandır. Dede'nin ve 

hizmet sahiplerinin görevleri, toplumun içyapısını ve rol paylaşımını yansıtırken; ritüelin 

işleyişi de Aleviliğin sözlü kültürle nasıl bir dini-kültürel eğitim modeli sunduğunu gösterir. 

Kadınların cem halkasında yer alması ve semah gibi ibadetlerde aktif rol üstlenmesi, Aleviliğin 

cinsiyet temelli eşitlikçi yaklaşımına da güçlü bir delil teşkil eder (Kehl-Bodrogi, 1997). 

Bu çerçevede cem ibadeti; sözlü aktarımın güçlü bir örneği, inancın müzik ve ritüel 

aracılığıyla somutlandığı bir sahne, bireysel arınma ve toplumsal rıza temelinde şekillenen 

özgün bir manevi forumdur. Cem ritüelinin günümüzdeki şekli, hem geleneksel yapının 

korunması hem de modern şehir yaşamına uyarlanması bakımından dikkat çekici dönüşümlere 

de sahne olmaktadır. 

Her bir hizmetin belirli bir ritüel anlamı taşıması, toplumsal iş bölümünün ve hiyerarşik 

yapının sembolik düzeyde yeniden üretildiği bir yapı sunar. Örneğin Delil yakılması, Dar’a 

durulması veya Semah dönülmesi gibi uygulamalar, semboller aracılığıyla inancın gündelik 

hayatta içselleştirilmesini sağlar. 

Cem ibadetinin dikkat çeken bir diğer yönü, kadın-erkek eşitliğinin ibadet alanında 

görünürlük kazanmasıdır. Kadınlar da erkeklerle birlikte Cem halkasında yer almakta, semaha 

katılmakta ve kimi yörelerde hizmet görevlerinde sorumluluk üstlenmektedir. Bu durum, Alevi 

inancının patriarkal anlayışlara karşı daha eşitlikçi bir yaklaşımı benimsediğini göstermektedir. 

Özellikle modernleşme sürecinde kadınların cemlerde daha aktif roller üstlenmesi, Alevi 

öğretisinin güncel toplumsal gelişmelere açık yapısını da ortaya koymaktadır (Erman & Göker, 

2000: 107). 

Her ne kadar yöresel bazı farklılıklar bulunsa da, cem törenlerinin genel yürütülüş 

biçimi Alevi inanç sisteminde büyük ölçüde benzerlik gösterir. Geleneksel cemler, geçmişte 

yalnızca dini bir ritüel değil; aynı zamanda ahlaki, toplumsal ve hukuki bir işlevi de yerine 

getiren çok yönlü uygulamalardı. Ancak günümüzde, değişen sosyo-ekonomik yapılar, 

kentleşme ve sekülerleşme gibi faktörler nedeniyle cem törenlerinin işlevselliği daralmış; 

özellikle hukuksal boyutu, daha çok arabuluculuk ve barıştırıcılık rolüyle sınırlı hale gelmiştir. 

Buna rağmen cem, hâlen Alevi inancında toplumsal barışın ve bireysel arınmanın merkezi bir 

unsuru olarak görülmektedir. 
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Günümüzde cemler, kırsal alanlarda geleneksel biçimde yapılmaya devam ederken; 

kentlerde ya müsait bir evde ya toplumsal bir salonda ya da özel olarak inşa edilmiş 

cemevlerinde icra edilmektedir. Cemevleri, Alevi toplulukların bir araya gelmesini, ibadetlerini 

gerçekleştirmesini ve kültürel kimliklerini korumasını sağlayan mekânlar olarak işlev 

görmektedir. 

Cem sırasında yaşanan hukuki süreçler de Alevi toplumsal yapısının temel taşlarından 

biridir. “Halk mahkemesi” niteliğindeki bu uygulamada, sosyal düzene aykırı davranan bireyler 

hakkında topluluk önünde değerlendirme yapılır. Suçlanan kişi, eğer haksız bulunursa 

şikâyetçiyi razı etmek zorundadır. Topluluk içindeki barış, cem ibadetinin ön koşuludur. Bu 

bağlamda “rızalık” kavramı yalnızca ilahi iradeye değil, toplumsal huzura da işaret eder. 

Borçluların borcunu ödemesi, küslerin barışması ve adaletsizliklerin giderilmesi, cem 

öncesinde mutlaka sağlanmalıdır. 

3.3.6. Düşkünlük Kurumu ve Sosyal Denetim  

Alevilikte “düşkün” olarak adlandırılan bireyler, cemaatin ortak değerlerine aykırı 

davranışlarda bulunmuş, toplumun kabul edemeyeceği etik ihlaller gerçekleştirmiş kişilerdir. 

Haram kazanç sağlamak, eşini haksız biçimde boşamak, yalan şahitlik yapmak, komşu hakkına 

riayet etmemek, yetim hakkı yemek, adam öldürmek ve benzeri fiiller düşkünlük kapsamına 

girer (Wikipedia, 2025). Bu kişiler, toplulukla olan bağları kopartılarak cem törenlerine kabul 

edilmez; bu durum Alevi toplumlarında uygulanabilecek en ağır yaptırım olarak görülür (Hacı 

Bektaş Veli Anadolu Kültür Vakfı, 2025). 

Düşkünlükten kurtulmak isteyen bireyler ise kamu önünde özür dileyip topluluğun 

rızasını almak suretiyle yeniden cem ve toplumsal hayata kabul edilebilirler. Bu süreçte dede 

huzurunda “dara çekilme” ritüeli uygulanarak kişinin pişmanlığı ve topluluğa bağlılığı sınanır 

(Fırat, 2021: 26). 

3.3.7. Cem İbadeti Türleri ve İçerikleri 

3.3.7.1. Meydandan Geçme Cemi 

Yılda bir kez gerçekleştirilen bu ritüel, özellikle ikrar vermiş ve musahip olmuş çiftlerin 

katılımıyla yapılır. Ortaklaşa kurban kesilir, deyişler ve dualar eşliğinde niyaz edilir. Talipler 

Dar’a durur ve topluluk önünde birbirlerinden rızalık alırlar. Rızalık sağlandıktan sonra semah 

dönülür, dualar okunur, lokmalar paylaştırılır ve cem tamamlanır. Bu ritüel, ahlaki ve toplumsal 

denetim mekanizmasının geleneksel bir uzantısıdır. 
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3.3.7.2. İkrar Alma Cemi 

“İkrar”, Alevi yoluna giren bireyin topluluk karşısında verdiği söz olarak kabul edilir. 

Bu söz, Alevi inanç sistemine, erkâna, değerlere ve toplumsal sorumluluğa bağlılık yemini 

niteliğindedir. İkrar vermeyen bir birey, ne yol kardeşliği tesis edebilir ne de Alevi topluluğunda 

tam anlamıyla kabul görebilir. Bu nedenle ikrar, Aleviliğin hem bireysel arınma hem de kolektif 

aidiyet açısından vazgeçilmez bir unsurudur. 

3.3.7.3. Musahiplik Cemi 

Musahiplik, ikrar vermiş karı-koca çiftlerin, bir başka çiftle “yol kardeşliği” kurmasıdır. 

Musahiplik, bireyler arasında derin bir güven, sadakat ve dayanışma ilişkisini temsil eder. Bu 

ilişki, yalnızca bireyler arasında değil; aileler, hatta nesiller arasında da güçlü bağlar 

kurulmasını sağlar. Musahip olan kişiler, birbirlerinin cenazelerine katılmak, çocuklarına kefil 

olmak, lokmalarını paylaşmak gibi önemli dini ve sosyal görevleri üstlenirler. 

Alevi inanç sisteminde musahiplik, yalnızca iki ailenin birbirine bağlılığını temsil eden 

bir tören değil, aynı zamanda bütün bir topluluğun ahlaki ve sosyal düzenini güçlendiren bir 

kurumdur. İkrar vermiş evli iki kişinin, eşleriyle birlikte “Hakk’a yürüyünceye” dek kardeş 

kalacaklarına, birbirlerini destekleyip koruyacaklarına dair cem topluluğu ve Dede huzurunda 

verdikleri sözle kurulan bu ilişki, Aleviliğin “yol kardeşliği” olarak tanımlanır. 

Musahiplik geleneğinin Hz. Muhammed ve Hz. Ali’nin manevi dostluğuna 

dayandırılması, bu kurumun yalnızca dünyevi değil aynı zamanda manevi bir bağ içerdiğini de 

göstermektedir. Alevi-Bektaşi öğretisinde, Hz. Muhammed ile Hz. Ali'nin ilk musahipler olarak 

kabul edilmesi, bu kurumun kutsiyetini artırmaktadır. 
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4. MUSAHİPLİK KAVRAMININ ANALİZİ 

Alevi inanç sisteminde büyük bir manevi ve toplumsal öneme sahip olan musahiplik 

kurumu, tarih boyunca topluluk içinde kardeşlik, dayanışma ve ahlaki sorumluluk anlayışının 

kurumsallaşmış bir biçimi olarak varlığını sürdürmüştür. Alevilikte “musahip”, yalnızca bir arkadaş 

ya da yol arkadaşı değil; aynı zamanda yoldaşlık, sırdaşlık, dayanışma ve manevi sorumlulukla 

pekişen bir birliktelik biçimini ifade eder. Bu birliktelik, gönül bağının ötesinde toplumsal, ahlaki ve 

dini bir yükümlülüğü de beraberinde getirir. 

Alevi-Bektaşi şiir geleneğinde musahipliğe dair önemli izler görmek mümkündür. Şah 

İsmail Hatayi’ye atfedilen şu dizeler, musahipliğin yol, erkân ve gönül birliği açısından taşıdığı 

sembolik değeri açıkça ortaya koyar: 

Bu dizelerde musahip, hem yolun sırdaşı hem de gönlün mihmanı olarak tanımlanmakta, 

dolayısıyla musahiplik Alevi inancında derin bir maneviyatın ve içsel bağlılığın ifadesi haline 

gelmektedir. 

“Dinim içinde imandır musahip / Gönül tahtında sultandır musahip 

Koruk değil ona çubu denilmez / Tarik evinde tersandır musahip 

Yolumuz incedir varabilene / Sefil gönlünde mihmandır musahip 

Yola eğri giden menzile varmaz / Sülûk içinde erkândır musahip 

Musahip yol varandır ey Hatayi / Muhibb-i hanedanımdır musahip” 

(Kaygusuz, 2004: 1) 

Alevilikte her ikrar sahibi ailenin bir musahibi olması beklenir; ancak bu bağ sıradan bir 

dostluk değil, yüksek bir ahlaki sorumlulukla şekillenen bir kardeşliktir. Musahiplik, genellikle iki 

evli Alevi çiftin, birbirleriyle kan bağı taşımamaları koşuluyla, dede huzurunda ikrar vererek bir 

ömür boyu manevi kardeşlik bağı kurmasıyla oluşur. Bu bağ, sadece çiftler arasında değil, aynı 

zamanda aileler arasında da dayanışmayı, yardımlaşmayı ve toplumsal birliği teşvik eder. Dönmez, 

Balcı ve Çelik’in (2019: 256) tanımına göre musahiplik, Alevi inancı çerçevesinde akraba olmayan 

iki evli çiftin, cem erkânında verdikleri ikrarla birbirlerine maddi ve manevi açıdan destek olmayı 

taahhüt ettikleri, ömür boyu süren ruhsal bir kardeşlik ilişkisidir. 

Kelime kökeni Arapçaya dayanan “musahip”, “sahip olmak, koruyup kollamak” 

anlamındaki “sahib” kelimesinden türemiştir. Bu sözcük, Safevîler dönemine kadar “muâhâd” 

(anlaşarak kardeşlik kurmak) biçiminde kullanılmış, sonraları halk arasında “musahip” şekline 
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dönüşmüştür (Kaya, 1989: 9-10). Anadolu’da yaşayan Türk toplulukları, bu kavramı özellikle 

manevi koruyuculuk, paylaşım ve dayanışma çerçevesinde içselleştirmiştir. Türk Dil Kurumu 

kaynaklarında “musahip” sözcüğü genellikle “arkadaş, sohbet eden kişi” ya da “bir büyüğün yanında 

bulunarak onu eğlendiren kimse” gibi anlamlarla açıklanmıştır. Ayrıca Osmanlı saray geleneğinde 

padişahın özel hizmetinde bulunan kişiler için de bu terim kullanılmıştır. Ancak bu tanımlar, Alevi 

inanç sisteminde yer bulan musahiplik anlayışıyla tam olarak örtüşmemektedir. 

Musahiplik bir yönüyle İslam’daki “muâhâd” (kardeşlik sözleşmesi) geleneğine benzese de, 

Alevi inancında daha kurumsal, törensel ve ruhani bir boyut kazanmıştır. İkrar verme, yani sözlü bağ 

kurma, bu kurumun temelini oluşturur. Musahip olacak bireyler, dede huzurunda erkân cemine 

katılarak ant içer, bu kardeşliğe ömür boyu sadık kalacaklarını taahhüt ederler. Bu bağ, ölümle son 

bulur; boşanma, küsme veya terk etme gibi durumlar musahiplik ilişkisinde ağır toplumsal ve 

inançsal sonuçlar doğurur. 

Musahiplik, Alevi toplumsal yapısında güvene dayalı ilişkilerin, ahlaki denetimin ve kolektif 

sorumluluğun önemli bir taşıyıcısıdır. Bu kurum sayesinde bireyler, yalnızca kendi ailelerinden 

değil, musahiplik bağı kurdukları diğer ailelerden de sorumlu hale gelirler. Maddi sıkıntılarda, 

manevi buhranlarda, toplumsal sorumluluklarda birbirlerine destek olmak zorundadırlar. Musahiplik 

bağı bozulduğunda, yalnızca bireyler değil, topluluk içindeki denge ve güven ortamı da zarar 

görebilir. 

Sonuç olarak, musahiplik Alevi inanç sisteminde sadece bireyler arası bir kardeşlik değil; 

aynı zamanda toplumsal düzenin sürdürülmesini sağlayan, inançsal ve kültürel kimliğin kuşaktan 

kuşağa aktarılmasında kritik rol oynayan bir kurumdur. Bu bağlamda musahiplik, Aleviliğin sadece 

geçmişe ait bir ritüeli değil, günümüzde de toplumsal aidiyetin, inançsal bağlılığın ve kültürel 

sürekliliğin en temel simgelerinden biridir. 

4.1. MUSAHİPLİĞİN TANIMI 

Musahipliğin tanımında öne çıkan temel unsurlar şunlardır: 

İkrar Bağı: Musahiplik, bireylerin kendi iradeleriyle verdikleri bir ikrar sonucu oluşur. 

Bu söz, sadece insanlar önünde değil, Tanrı ve yol erkânı önünde verilen bir taahhüttür. 

Ailevi Kapsam: Musahiplik bireyler arasında değil, aileler arasında kurulur. Bu 

yönüyle musahiplik, bireysel değil topluluk temellidir. 

Karşılıklı Sorumluluk: Musahip olanlar birbirlerinin dünyevi yaşamlarından 

sorumludur. Yardım etmek, korumak, maddi-manevi destek olmak musahipliğin gereğidir. 
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Ahlaki Denetim: Musahipler, birbirlerinin toplumsal davranışlarını da denetleme 

sorumluluğuna sahiptir. Biri hata yaptığında, diğerinin onu yol üzerine getirme sorumluluğu 

vardır. 

Ritüel Bağlılık: Musahiplik ilişkisi, cem erkânı içinde kurulur ve ritüellerle pekiştirilir. 

Musahip olmayan birey, birçok cem erkânına tam anlamıyla katılamaz. 

Yol Kardeşliği: Musahiplik, sadece dünyevi değil, uhrevi anlamda da bir birlikteliktir. 

“Yol kardeşi” olmak, birlikte hak yolunda yürümeyi ifade eder. 

Alevilikte musahiplik aynı zamanda ahlaki bir eğitim ve olgunlaşma sürecidir. Bu yola 

giren bireyler sadece kendi yaşamlarına değil, musahiplerinin hayatına da özen göstermelidir. 

Yalan, gıybet, haksızlık gibi davranışlar sadece bireysel bir hata olarak değil, musahiplik 

yolunun ihlali olarak görülür. 

Günümüzde kentleşmenin, bireyselleşmenin ve toplumsal çözülmenin etkisiyle 

musahiplik kurumunun işlevselliği zayıflamakta; özellikle genç kuşaklar bu bağa yeterince 

önem vermemektedir. Ancak Alevi toplumları ve cemevleri bu kurumun yaşatılması için çeşitli 

çabalar göstermekte; musahiplik cemleri, eğitim toplantıları ve sözlü kültür yoluyla bu geleneği 

yeni kuşaklara aktarmaya çalışmaktadır. 

4.2. MUSAHİPLİĞİN KÖKENİ 

Alevilikte büyük öneme sahip olan musahiplik kurumu, yalnızca inançsal bir yapı değil, 

aynı zamanda tarihsel ve kültürel olarak kökleri oldukça eskiye dayanan bir toplumsal 

kuruluştur. Bu kurumun ortaya çıkışı ve gelişimi konusunda literatürde farklı görüşler 

bulunmaktadır. Genel olarak bu yaklaşımlar iki ana eksende toplanmaktadır:  Bunlar Orta Asya-

Türk-Şaman kültürleri ve Zerdüşti-Ahi-Alevi hattı. 

Bazı araştırmacılara göre musahiplik anlayışı, köklerini Orta Asya’daki eski Türk-

Moğol topluluklarının sosyal yapılarından alır. Bu görüşe göre, Alevilikteki musahiplik pratiği, 

“anda” ya da “anlık” olarak bilinen ve akrabalık bağı olmayan bireyler arasında ömür boyu 

sürecek bir kardeşlik ilişkisini tanımlayan geleneksel bir dostluk anlaşmasına dayanmaktadır. 

Bu tür bağlar, yalnızca kişisel ilişkileri değil, aynı zamanda sosyal dayanışma ağlarını da 

güçlendiren yapılar olarak işlev görmüştür. Özellikle Şaman inancında önemli yeri olan ruhsal 

kardeşlik, Alevilikteki musahiplik kurumunun öncülü olarak kabul edilebilecek niteliktedir 

(Yüksel, 2016: 68). 
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Bir diğer yaklaşım ise musahipliğin Zerdüştlük inancına dayandığını savunur. Bu 

yaklaşıma göre, Zerdüşti öğretilerde yer alan ikili kardeşlik ilişkileri, zamanla Ahilik kurumuna 

geçmiş; oradan da Anadolu Aleviliği içinde yeniden anlam kazanarak musahiplik şekline 

dönüşmüştür. Ahilikte zanaatkârların birbirine “ortak” ve “yoldaş” olması, bu geleneğin hem 

ekonomik hem de ahlaki bir temele oturduğunu göstermektedir. Bu geçiş süreci, Anadolu'nun 

İslamlaşması sırasında eski inanç sistemlerinin yeni dinsel yapılarla kaynaşmasıyla mümkün 

olmuştur. 

Kaşgarlı Mahmut’un Divânü Lügati’t-Türk adlı eserinde, musahipliğe benzer bir sosyal 

ilişkiden söz edilmektedir. Kaşgarlı, ticaret ve zanaatla uğraşan kişilerin "biste" adlı ortakları 

olduğundan bahseder. Doğu Türkçesinde “biste” kelimesi “ortak” ya da “kardeş” anlamında 

kullanılmıştır. Bu terimin musahiplik kavramıyla örtüşmesi, musahipliğin yalnızca dini bir 

ritüel değil, aynı zamanda kökleri Türk kültürünün sosyal yapısına dayanan bir kardeşlik 

geleneği olduğunu göstermektedir. Özellikle Ahilikte görülen kuşak/şed bağlama törenleri ve 

her ustanın bir ortağının bulunması, musahiplik ile bu yapılar arasında kültürel bir süreklilik 

olduğunu desteklemektedir. Zamanla değişen coğrafyalarda, göçler ve kültürel etkileşimler 

sonucunda bu gelenek farklı biçimlerde yaşamaya devam etmiş; yeni kabul edilen inanç 

sistemleri de bu dönüşüm sürecinde etkili olmuştur (Azar, 2013: 79). 

Musahipliğin yalnızca kültürel kökenleri değil, aynı zamanda dini-hikâyesel bir temeli 

de vardır. Geleneksel Alevi anlatımında, musahipliğin ilk kez Hz. Muhammed ile Hz. Ali 

arasında gerçekleştiğine inanılır. Bu bağlamda üç temel anlatım şekli öne çıkar: Miraç anlatısı, 

Medine Muahedesi ve Gadir-i Hum olayı. Bunlardan ilki, Hz. Muhammed’in Miraç dönüşünde 

Kırklar Cem’ine katıldığı ve burada arkadaşlarından ikişerli gruplar halinde birbirlerini kardeş 

ilan etmelerini istediği anlatısıdır. Bu olaya göre musahiplik geleneği Kırklar Cem’inde 

başlatılmıştır. 

Diğer bir anlatımda ise musahiplik, Hz. Muhammed’in Medine’ye hicreti sırasında 

Mekkeliler ile Medineliler arasında kurduğu kardeşlik anlaşmasına dayandırılır. Bu anlaşma 

doğrultusunda Hz. Muhammed, Hz. Ali’yi kendisine kardeş ilan etmiştir. Bir başka anlatımda 

da veda haccı dönüşünde Gadir-i Hum denilen mevkide Hz. Muhammed’in Hz. Ali hakkında 

yaptığı konuşmaya atıf yapılır. Burada, sadece halifelik değil, aynı zamanda musahiplik ilişkisi 

de vurgulanmıştır (Dönmez vd., 2019: 258; Bulut, 2013: 106-109).  Her ne kadar bu 

anlatımların tarihsel doğruluğu tartışmalı olsa da, Alevilik inanç sistemi açısından taşıdıkları 

sembolik anlam son derece güçlüdür. Bu olaylar, musahipliğin sıradan bir toplumsal ilişki değil, 

kutsallık atfedilen bir yoldaşlık biçimi olduğunu gösterir. 
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Günümüzde musahipliğin anlamı, sadece iki ailenin yeminleşmesi değil, ahlaki bir 

formasyon sürecine dâhil olma olarak da yorumlanmalıdır. Bu bağlamda musahiplik, bireyin 

“yola girme” (sülûk) aşamasında karşılaştığı ilk büyük sorumluluktur. Aynı zamanda 

musahiplik, topluluğun iç işleyişinde güven, hesap verebilirlik ve adalet duygusunun 

korunmasını sağlar. Tarih boyunca çok çeşitli kültürel havzalarla etkileşime girmiş bu kurum, 

gerek Orta Asya’nın göçebe yaşamında, gerek İran coğrafyasının tasavvufi dokusunda ve 

gerekse Anadolu’nun çok kültürlü yapısında farklı biçimlerde şekillenmiş, ancak özündeki 

ahlaki ve toplumsal dayanışma ilkelerini korumayı başarmıştır. 

4.3. İSLAM’IN YAYILMASINDA MUSAHİPLİĞİN ROLÜ 

İslam tarihinde musahiplik, özellikle ilk dönem uygulamalarıyla toplumsal dönüşüm ve 

sosyal adalet anlayışının önemli bir unsuru olarak ortaya çıkmıştır. Ancak Anadolu 

Aleviliğinde görülen musahiplik anlayışı, klasik İslam geleneğinden belirgin biçimde 

ayrılmakta; inançsal, toplumsal ve ritüel temeller açısından bambaşka bir kurumsal yapıya 

işaret etmektedir. Bu nedenle, her iki yapıyı “aynı kurum” gibi değerlendirmek, tarihsel ve 

sosyolojik açıdan sağlıklı bir analiz sunmamaktadır. Nitekim bu ayrımı vurgulayan 

araştırmacıların sayısı oldukça fazladır. Özellikle modern akademik literatürde, İslam’ın ilk 

döneminde kardeşlik anlamında kullanılan musahiplik ile Anadolu Aleviliği bağlamında 

ritüelleşmiş, ikrar temelli musahiplik arasında doğrudan bir süreklilik ilişkisi kurmak 

farklılıklar göstermektedir. 

İslam’ın doğduğu ve yayılmaya başladığı dönemde, toplumsal yapı ciddi bir eşitsizlik 

ve adaletsizlik barındırıyordu. “Cahiliye Dönemi” olarak adlandırılan bu süreçte insan hayatı 

değersiz görülüyor; kölelik yaygınlaşıyor, kadınlar mal gibi alınıp satılıyor ve kız çocukları diri 

diri gömülüyordu. İslam, bu çürümüş yapıya karşı bir ahlaki ve toplumsal devrim önerisi olarak 

ortaya çıkmış, bireyler arasında adalet, merhamet, yardımlaşma ve eşitlik temelli yeni bir 

toplum düzeni inşa etmeyi amaçlamıştır. Bu bağlamda ilk dönemde geliştirilen musahiplik 

anlayışı, farklı kabilelerden gelen Müslümanları kardeş ilan ederek onları sosyal, ekonomik ve 

psikolojik olarak güçlendirmeyi hedeflemiştir (Cihangir, 2014: 760–761). 

Mekke Dönemi’nde Müslümanların birbirleriyle ikişerli olarak oluşturdukları 

musahiplik ilişkileri, hem maddi yardımlaşmayı hem de ruhsal dayanışmayı içeriyordu. Bu 

birliktelik sayesinde Müslümanlar baskı, zulüm ve dışlanmalara karşı daha dirençli hale 

gelmişlerdi. Medine Dönemi’ne gelindiğinde ise bu ilişki daha da sistematik hale getirilmiş ve 

hicret eden Muhacirlerle yerleşik halk olan Ensar arasında kardeşlik ilişkisi kurulmuştur. Ensar 
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halkı, musahip oldukları göçmen Müslümanlara sadece barınma değil, aynı zamanda mülkiyet 

ve geçim imkânları da sunmuştur. Bu sayede göçle gelen Müslümanlar, tüketici bir topluluktan 

üretici bir topluluğa dönüşmüş; böylelikle ilk İslam ekonomisinin temelleri atılmış ve bu 

ekonomi, ileride İslam ordularının kurulmasına da zemin hazırlamıştır (Kaya, 1989: 55–57). 

Musahipliğin İslam’ın toplumsal yayılmasındaki en belirgin etkisi ise Medine 

döneminde gözlemlenmiştir. Hicret sonrası Mekke’den gelen Muhacirlerle Medineli Ensar 

arasında kurulan musahiplik bağı, Müslümanların sosyoekonomik yapılarında dönüşüm 

yaratmıştır. Ensar, musahip edindikleri Muhacirlere mal, mülk ve iş imkânı sunmuş; bu sayede 

göçmen Müslümanlar yeni bir hayata başlamış, üretici ve bağımsız bireyler haline gelmiştir. 

Bu karşılıksız destek, o dönemde tüketici konumda olan hicret eden topluluğun ekonomik 

olarak güçlenmesini sağlamış ve bir İslam ekonomisinin temellerini atmıştır. Oluşan bu 

dayanışma ortamı, aynı zamanda Müslümanların savunma ve saldırı kabiliyetini artırmış; güçlü 

bir ordu kurulmasını ve İslam’ın Arap Yarımadası dışına taşmasını mümkün kılmıştır (Kaya, 

1989: 55–57). 

İslam’daki musahiplik, daha çok topluluk dayanışması ve ekonomik yardımlaşma 

ekseninde gelişirken; Alevilikteki musahiplik, ritüel temelli, maneviyat yüklü ve toplumsal 

kontrol işlevi olan kurumsal bir yapıya dönüşmüştür. Alevi musahipliği bireyler arasında değil, 

aileler arasında kurulur ve dede erkânıyla bağlanır. Ayrıca Alevilikte musahipliğin bozulması 

sadece kişisel bir sorun değil, topluluğun huzurunu bozan ciddi bir ahlaki ihlal olarak 

değerlendirilir. Bu nedenle İslam’daki kardeşlik uygulamaları ile Anadolu Aleviliğindeki 

musahiplik kurumu arasında kavramsal, yapısal ve fonksiyonel düzeyde örtüşme bulunmadığı 

birçok akademik çalışmada vurgulanmıştır. 

Musahiplik, hem klasik İslam tarihinde hem de Anadolu Aleviliğinde önemli bir yere 

sahip olan toplumsal bir kurumdur. Ancak bu ortak isimlendirmenin altında yatan yapısal ve 

işlevsel farklar, iki anlayışın birbirinden önemli ölçüde ayrıldığını göstermektedir. Nitekim, 

İslam’daki musahiplik anlayışı ile Alevi-Bektaşi geleneğinde yaşatılan musahiplik arasında 

hiçbir kavramsal ve kurumsal örtüşme olmadığını savunan çok sayıda araştırmacı 

bulunmaktadır. 

Ancak bütün bu tarihsel bağlama rağmen, Anadolu Aleviliğinde musahiplik çok daha 

farklı bir içerikte şekillenmiştir. Alevilikte musahiplik, iki evli çiftin dede huzurunda verdikleri 

ikrarla ömür boyu sürecek bir yol kardeşliği kurmalarını ifade eder. Bu bağ, yalnızca 

yardımlaşma değil; ahlaki sorumluluk, toplumsal denetim ve inançsal bağlılık anlamı da taşır. 

Alevi inancında musahiplik olmadan yola girilemez; cemlere tam anlamıyla katılım 
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sağlanamaz. Bu yönüyle musahiplik, sadece maddi bir dayanışma biçimi değil, inançsal 

olgunluğun, yola kabulün ve topluluk içinde görünürlüğün bir şartıdır. 

Alevi musahipliği, İslam’daki kardeşleştirme sisteminden farklı olarak sadece 

yardımlaşmaya değil, mistik bir bütünlüğe, ikrar ve sırdaşlığa, karşılıklı ahlaki denetim ilkesine 

ve inançsal eğitim sürecine dayanır. Musahipler, birbirlerinin yaşamlarından, hatalarından, 

ibadetlerinden ve toplumsal konumlarından sorumlu kabul edilirler. Bu nedenle Alevilikte 

musahiplik, bir tür inançsal eşliktir. Cem törenlerinde musahip olmayan bireylerin bazı 

ritüellere katılması sınırlıdır. Ayrıca Alevi musahipliğinde, aileler arası bağlar da 

güçlendirilerek topluluk içinde kolektif bir ahlaki sistem kurulmuş olur. 

Bir başka dikkat çeken ayrım ise musahipliğin kutsallık düzeyidir. Alevilikte 

musahiplik, Allah-Muhammed-Ali üçlemesiyle birlikte anılan, inançsal olarak yüceltilmiş bir 

yapıdır. Bazı anlatımlara göre musahipliğin kökeni Hz. Muhammed ile Hz. Ali’nin musahip 

olmalarına dayanır. Bu anlatımın sembolik değeri, Alevilikteki musahiplik kurumunun ne kadar 

kutsal görüldüğünü göstermektedir. Oysa İslam’ın ilk dönemindeki musahiplik uygulamaları, 

esasen sosyal dengeyi sağlamak ve göçmen toplulukların entegrasyonunu kolaylaştırmak 

amacıyla geliştirilmiş geçici bir çözümdür. 

Ancak burada dikkat çekilmesi gereken en önemli husus şudur: İslam’daki musahiplik 

uygulamaları geçici, konjonktürel ve pragmatik özellikler taşırken, Anadolu Aleviliğindeki 

musahiplik kurumu kalıcı, törensel ve kutsal bir nitelik taşır. Bu fark, her iki anlayışın farklı 

tarihsel, kültürel ve inançsal kökenlerden beslendiğini açıkça ortaya koyar 

Toparlamak gerekirse, İslam'da musahiplik, daha çok siyasi, askeri ve ekonomik bir 

dayanışma modeliyken; Anadolu Aleviliğinde musahiplik, ruhsal yoldaşlık, toplumsal denetim, 

ahlaki bağ ve inançsal aidiyet içeren çok katmanlı bir kurumdur. Bu fark, sadece tarihsel bir 

gelişim değil, aynı zamanda dini düşünce biçimlerinin, kültürel ihtiyaçların ve toplumsal 

yapıların farklılığı ile de açıklanabilir. Dolayısıyla her iki musahiplik anlayışı farklı tarihsel 

zeminlerde ortaya çıkmış, farklı amaçlara hizmet etmiş ve farklı inanç sistemleri içerisinde 

anlam kazanmıştır. 
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4.4. İSLAMİYET DÖNEMİ MUSAHİPLİK 

4.4.1. Cahiliye Dönemi’nden İslam’a Musahiplik Kurumu: Sosyal Dönüşümün Bir Aracı 

Olarak Kardeşlik 

İslam öncesi Arap toplumu, birçok araştırmacının da vurguladığı gibi derin bir ahlaki 

ve sosyal çöküntü içerisindeydi. Toplumda güçlü olanın zayıfı ezdiği, bireylerin özellikle 

kadınların hiçbir sosyal ve hukuki hakka sahip olmadığı bir düzen hâkimdi. Kadınlar meta gibi 

alınıp satılıyor, eşlerinden ayrılan kadınlar herhangi bir kurala tabi olmadan birçok erkekle 

birliktelik yaşayabiliyor, bu ilişkilerden doğan çocukların babalığını ise kadınların beyanı 

belirliyordu. Toplumsal değerlerin aşındığı bu dönemde, yeni doğan kız çocuklarının diri diri 

toprağa gömülmesi gibi uygulamalar, dönemin ahlaki çöküntüsünün en çarpıcı örneklerinden 

biriydi (Arslan, 2012: 13-14). 

Bu sosyo-kültürel ortamda insanlar, gerek bireysel gerek kabilesel düzeyde, 

güvenliklerini sağlamak amacıyla çeşitli yollar aramışlardır. Bu yollardan biri de, “Hilf” adı 

verilen ve karşılıklı yemin esasına dayanan bir kardeşlik antlaşması idi. Hilf, kan bağına dayalı 

olmayan ancak özel bir merasimle tesis edilen bir tür dostluk ve dayanışma sözleşmesiydi. 

Özellikle kabileler arası çatışmaları önlemek, müttefiklik tesis etmek ve gerektiğinde ekonomik 

ya da askeri destek sağlamak amacıyla uygulanıyordu. Hilf antlaşmaları, çoğunlukla Kâbe’de, 

putların huzurunda yapılan törensel uygulamalarla gerçekleştirilirdi. Katılımcılar ellerini güzel 

kokularla dolu toprak bir çanağa batırır, sonra bu elleri hem Kâbe’nin duvarlarına hem de 

birbirlerine sürerek bağlılıklarını ilan ederlerdi. Sonrasında putların önünde secde ederek 

birbirlerine ihanet etmeyeceklerine, gerektiğinde mallarını ve akrabalarını paylaşacaklarına dair 

yemin ederlerdi (Kaya, 1989: 20-23). 

Hilf geleneği, İslam öncesinde Araplar arasında toplumsal güvenlik mekanizması olarak 

önemli bir rol oynamış olsa da, İslamiyet'in doğuşuyla birlikte farklı bir içerik ve ahlaki zemin 

üzerinde yeniden şekillenmiştir. İslam’ın ilk dönemlerinde özellikle Mekke’de baskı gören 

Müslümanlar arasında ikili kardeşlik ilişkileri kurulmuş; bu durum hem fiziksel hem manevi 

dayanışmayı beraberinde getirmiştir. Bu dönemde Müslümanlar, zulme ve dışlanmaya karşı 

“musahiplik” adı altında birbirleriyle sözleşerek topluluk oluşturmuşlardır. Bu uygulama, 

düşman toplulukların Hilf sistemiyle oluşturduğu birlikteliklere karşı geliştirilen bir inanç 

temelli savunma ve dayanışma modeli olmuştur (Cihangir, 2014: 45-47). 
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4.4.2. Medine Dönemi ve Musahipliğin Kurumsallaşması 

İslam tarihinde musahiplik kurumu özellikle Hicret sonrasında, yani Medine döneminde 

daha sistematik bir hale gelmiştir. Mekke’deki zengin sınıfın İslam’ın eşitlikçi söyleminden 

rahatsız olarak Hz. Muhammed’i ortadan kaldırma planı, Hicret olayını başlatmış; Hz. 

Peygamber ve ona inananlar Medine’ye göç etmiştir. Medine’de yerleşik halk olan Ensar, 

göçmen Müslümanlar olan Muhacirlere tüm mal varlıklarını, işlerini ve yaşam alanlarını 

paylaşarak yardım etmiştir. Ancak bu yardımların rastlantısal değil, Hz. Muhammed’in 

öncülüğünde yapılan ikrarlı musahiplikler yoluyla gerçekleştiği bilinmektedir (Arslan, 2012: 

12-19). 

Ensar ve muhacirler arasında kurulan musahiplik bağı, yalnızca maddi yardımlaşmayı 

değil, aynı zamanda sosyal sorumluluk, birlikte üretim ve İslam toplumunun ekonomik 

temelinin güçlendirilmesini sağlamıştır. Bu bağ, zamanla askeri birliklerin oluşturulması ve 

İslam’ın Arap Yarımadası’nın ötesine yayılması için güçlü bir zemine dönüşmüştür. 

Musahiplik, bu süreçte belirli kurallara bağlanmıştır. Musahip olmak isteyen bireyler 

Hz. Peygamber’e başvurur, onun huzurunda topluluk önünde ikrar verirlerdi. Bu kişiler belirli 

bir olgunluğa erişmiş, akıl baliğ olmuş ve özgür iradesiyle karar vermiş bireyler olmalıydı. 

Ailelerin rızası da bu sürecin bir parçasıydı. Hz. Peygamber, Kuran’dan ayetler okuyarak 

musahipliğin ahlaki ve toplumsal yükümlülüklerini açıklar; ardından topluluk önünde bu kişiler 

“Sebe Suresi 46. Ayet” ile musahip ilan edilirdi. 

4.4.3. Musahipliğin Gerilemesi ve Yeniden Canlanışı 

İslam’ın ilk dönemlerindeki musahiplik kurumu, Emevî ve Abbâsîler Dönemi’nde 

zayıflamış, hatta zamanla görünmez hale getirilmiştir. Bu dönemlerde İslam dini, siyasi güce 

dayalı bir yapıya dönüşmüş, saltanata odaklanan yönetimler İslam’ın ahlaki ve toplumsal 

değerlerinden uzaklaşmıştır. Bu nedenle musahiplik, esasen Ehl-i Beyt ve Şii çevreler içinde 

gizli biçimde yaşatılmıştır. Bu süreçte musahipliğin ismi değiştirilerek “Ahilik” gibi 

kavramlarla sürdürülmüş, özellikle Horasan ve çevresinde Şii Türkler arasında yeni bir kimlik 

kazanmıştır. Anadolu’ya taşınan bu yapı, zamanla esnaf teşkilatları şeklinde örgütlenmiş ve 

Anadolu’da sivil toplumun ilk örneklerinden biri olmuştur. 

Bu dönemden sonra musahiplik, artık sadece bireyler arası bir dayanışma değil, 

inançsal-sosyal bir kurum haline gelmiştir. Ahilikle birlikte içeriği zenginleşmiş; toplumsal 

düzenin sağlanmasında, mesleki etik değerlerin korunmasında, adaletin tesisi ve 
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yardımlaşmanın yaygınlaştırılmasında önemli rol oynamıştır. Bugün hâlen Alevilik ve Şiilik 

geleneği içinde musahiplik, bu tarihsel ve kültürel mirasın bir devamı olarak yaşatılmaktadır. 

İslam öncesi Hilf geleneği ile İslam’daki musahiplik uygulamaları arasında kavramsal 

benzerlikler bulunsa da, niyet, amaç ve inanç temelli dayanaklar bakımından ayrıştıkları açıktır. 

Hilf, kabile güvenliği ve çıkar ortaklığına dayanırken; musahiplik, iman temelli bir sosyal adalet 

ve sorumluluk anlayışı inşa eder. Daha sonra Anadolu Aleviliğinde gelişen musahiplik anlayışı 

ise, bu geleneksel İslami musahiplikten de farklılaşarak, inançsal derinlik ve ritüel temel 

kazanmış; bireyler arası ilişkiyi ahlaki, ruhsal ve toplumsal bir bağa dönüştürmüştür. 

4.5. MUSAHİPLİĞİN SOSYO-KÜLTÜREL ANALİZİ 

4.5.1. Toplumsal Güvence Aracı Olarak Musahiplik 

İslam öncesi Arap toplumunda, kan bağı dışında herhangi bir şekilde güvenlik veya 

sosyal statü elde etmek oldukça zordu. Kabile aidiyetinin dışında kalan bireyler, ya köle 

konumundaydı ya da tamamen korunmasızdı. Bu durum, bireylerin sosyal dayanışma amacıyla 

yeni kardeşlik türleri geliştirmelerine yol açtı. "Hilf" olarak bilinen sözleşmeler, bu nedenle 

sadece dostluk değil, hayatta kalma mücadelesinin bir parçasıydı. Ancak bu yapılar, tamamen 

çıkara dayalı ilişkilerdi. Bu bağlamda hilf, modern anlamda bir "ittifak" ya da "pakt" olarak 

değerlendirilebilir. 

Musahiplik ise İslam'la birlikte gelen ve özellikle Hz. Muhammed Dönemi’nde inanç 

eksenli bir bağlılığa dönüşen bir ilişkidir. Buradaki amaç sadece sosyal değil, ahlaki ve ruhani 

bir beraberliktir. Bu yapı, yalnızca zayıf bireyleri korumak değil, aynı zamanda toplumun moral 

düzenini inşa etmek üzerine kuruludur. Dolayısıyla musahiplik, İslam tarihinde yalnızca bir 

kardeşleştirme uygulaması değil; bireyler arasında karşılıklı sorumluluk ve etik bağlılık kuran 

ilk yapı olarak da görülmelidir. 

4.5.2. Musahiplikte Aile ve Cemiyet İlişkisi 

İslamiyet öncesinde bireyler arası ilişkiler kabile üzerinden tanımlanırken, İslam 

sonrasında musahiplik uygulaması bu sınırları aşmıştır. Artık insanlar sadece soy bağına değil, 

iman kardeşliğine göre toplumsal pozisyon almışlardır. Bu, İslam dünyasında büyük bir sosyal 

devrimdir. 

Anadolu Aleviliğinde ise musahiplik yalnızca bireyler arası değil, aileler arası bir 

sözleşmeye dönüşmüştür. Burada musahip olan iki çift, ömür boyu birbirinden sorumlu kabul 
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edilir. Musahip aileler birbirlerinin mahremiyetini, şerefini, toplumsal konumunu gözetmekle 

yükümlüdür. Bu bağlamda Alevi musahipliği, İslam'ın ilk dönem musahipliğinden farklı olarak 

toplumsal denetim, ahlaki kontrol ve ritüel bütünlük içerir. 

4.5.3. Musahipliğin Mistisizmi ve Sembolizmi 

Alevi-Bektaşi geleneğinde musahiplik, sadece bir sosyal sözleşme değil; mistik bir 

yoldaşlıktır. “Yol bir, sürek bin bir” anlayışı içinde, musahipler birbirinin aynası, dengeleyicisi 

ve destekleyicisi olarak görülür. Musahiplik bu anlamda tasavvuftaki “mürşit-mürit” ilişkisinin 

toplumsal düzleme yansıması gibidir. 

Cem erkânında musahip olmayan kişi, “Görgü Cemi”ne alınmaz; musahiplik olmadan 

tarikata tam kabul gerçekleşmez. Bu nedenle Alevi öğretisinde musahiplik, ikrarın 

tamamlanması, yani "yola girmeye" ehil hale gelmenin ön koşuludur. 

4.5.4. Musahiplik ve Ekonomik İşlev 

Erken İslam toplumunda musahiplik, ekonomik bir yeniden yapılanma mekanizması da 

olmuştur. Medine Dönemi’nde Hz. Muhammed’in yaptığı musahipleştirme, üretimi teşvik 

eden, iş bölümü sağlayan ve tüketici toplumu üretici topluma dönüştüren bir adımdır. 

Anadolu’daki Ahi örgütlenmesi, bu musahiplik yapısının hem İslami hem de yerel 

geleneklerle harmanlanmış hâlidir. Ahilerde usta-çırak ilişkisi, esnaf dayanışması, yeminli 

birlikler ve “şed kuşanma” törenleri bu yapının devamıdır. Yani musahiplik, sadece ruhsal 

değil, iktisadi bir işlevi de bünyesinde barındırır. 

4.5.5. Musahipliğin Modern Yorumu: Alevi Kimliğinde Süreklilik Unsuru 

Günümüzde musahiplik, kentleşme, bireyselleşme ve sekülerleşme süreçlerine rağmen 

hâlâ Alevi kimliğinin temel öğelerinden biri olarak yaşatılmaktadır. Özellikle cemevlerinde 

yapılan “musahiplik cemleri” bu kurumun yeniden anlamlandırılarak genç kuşaklara 

aktarılmasını sağlar. 

Modern Alevilikte musahiplik, geleneksel bağlayıcılığından kısmen uzaklaşmış olsa da 

kolektif kimlik, dayanışma ve cemaat bilincinin inşasında işlevini sürdürmektedir. Bu yönüyle 

musahiplik, sadece tarihsel bir uygulama değil, güncel bir kimlik inşası aracı olarak da 

değerlendirilmelidir. 
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4.6. MUSAHİP OLMA SÜRECİ VE SOSYAL ÖLÇÜTLER 

Musahip olmak isteyen ailelerin bazı temel nitelikleri taşıması gerekir. Alevi inancında 

bu aileler arasında ekonomik denklik, eğitim düzeyi, yaş uyumu ve yaşam çevresine dair 

yakınlık aranmaktadır. Bu denklik, yalnızca törenin şekilsel bütünlüğü değil, aynı zamanda bu 

iki ailenin toplumsal dayanışma ve yardımlaşma bağlarını sürdürebilmesi açısından da 

önemlidir. 

Dede ile yapılan ön görüşmede, Musahip olmak isteyen ailelerin niyetleri açıklanır. 

Dede, bu ailelerin birbirini tanımaları için bir süre beklemelerini ister. Cem topluluğuna da bu 

ailelerden herhangi bir şikâyetleri olup olmadığı sorulur. Eğer herhangi bir itiraz yoksa 

Musahiplik cemi yapılmasına karar verilir. 

4.7. MUSAHİPLİK CEMİNİN UYGULAMA BİÇİMİ 

Musahiplik töreni yalnızca daha önce ikrar vermiş ve Musahip olmuş kişilerin 

katılımına açık özel bir ritüeldir. Bu sınır, ritüelin kutsallığını ve içeriğinin mahremiyetini 

korumak amacıyla uygulanır. Cemevine gelen canlar, yerlerini aldıktan sonra çerağcı, delil 

mumunu yakar ve Dede dua eder: 

“Bismi Şah Allah Allah, delilimiz kaim, muratlar hasıl ola. On iki imamlar şefaatçimiz 

ola. Delilimiz Şah-ı Merdan ışığı ola. Gerçeğin demine hü.” 

Daha sonra gözcü eşiği meydana getirir. Sırasıyla Dede, hizmet sahipleri ve törene 

katılanlar eşiğe “Ya Allah, Ya Muhammed, Ya Ali” diyerek niyaz ederler. Niyazdan sonra 

herkes yerine geçer. Süpürge hizmeti icra edilir, ardından kurban meydanda hazır edilir ve Dede 

onay verdikten sonra kesilmek üzere götürülür. 

Törenin merkezi anlarından biri, rehberin eşliğinde, Musahip olacak çiftlerin 

boyunlarına ip bağlanarak Dar’a durmalarıdır. Bu sembolik bağ, onların yol birliğini ve kader 

ortaklığını temsil eder. Dede, bu çiftlerin üzerine dua eder, çarşaf örter ve onları üç kez 

sıvazlayarak ruhen arındırır. Ardından rızalık alınır ve cemaat huzurunda törenle Musahip ilan 

edilirler. 

Semahlar döner, dualar okunur, lokmalar eşit şekilde dağıtılır. Bu paylaşım yalnızca 

fiziksel değil, manevi bir birlikteliği de pekiştirir. Lokmalar “Hakk Lokması” olarak kutsanır 

ve dede tarafından dua ile sonlandırılır. Böylece, Musahiplik töreni tamamlanır. 
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4.8. MUSAHİPLİĞİN SOSYO-DİNİ ÖNEMİ 

Musahiplik, Alevi toplumunda ahlaki sorumlulukları paylaşmanın ötesinde, inançsal bir 

sözleşme niteliğindedir. İki aile arasında kurulan bu kardeşlik bağı, hem ritüel hayatın hem de 

gündelik yaşamın bir parçası olarak sürdürülür. Cenaze törenlerinden kurban kesimine, 

cemlerde birlikte oturmaktan çocukların evliliklerine kadar pek çok yaşam alanında bu bağ 

etkisini gösterir. 

Bugün şehirleşmenin etkisiyle Musahiplik geleneği yer yer zayıflamış olsa da, halen 

birçok Alevi topluluğunda aktif şekilde sürdürülmektedir. Avrupa’da yaşayan Aleviler arasında 

da bu tören, kimliksel aidiyeti ve inançsal bağlılığı korumak adına önemli bir işlev görmektedir. 

4.9. ANADOLU ALEVİLİĞİNDE MUSAHİPLİK 

Alevilik inancının temel taşlarından biri olan Musahiplik, iki ailenin yalnızca bu 

dünyada değil, aynı zamanda ahirette de kardeş sayılmasını sağlayan kutsal bir bağdır. Arapça 

kökenli “Musahip” kelimesi, “arkadaşlık eden, birlikte sohbet eden” gibi anlamlar taşımaktadır. 

Ancak Alevilikte bu kavram çok daha kapsamlı bir anlam kazanarak, toplumsal, ahlaki ve dini 

bir yükümlülüğe dönüşmüştür. Musahiplik, Alevi inanç sisteminde yalnızca bireysel bir tercih 

değil; toplumun düzenini, huzurunu ve dayanışmasını tesis eden köklü bir kurumdur (Yazıcı, 

2014, : 740). 

Musahiplik yalnızca kişiler arası bir ilişki biçimi değil, aynı zamanda inançsal 

sorumlulukların paylaşımına dayalı bir sistemdir. Bu sistemde Musahipler birbirlerinin yalnızca 

dünyevi ihtiyaçlarından değil, manevi yüklerinden de sorumlu sayılır. Alevi inanç sisteminde 

bu ilişki, kişinin “yola kabul” sürecinin vazgeçilmez bir parçası olarak görülür. Hatta bazı 

bölgelerde, musahibi olmayan bir kişinin Görgü Cemi gibi temel ibadetlere katılması mümkün 

değildir (Azar 2013: 74). 

4.9.1. Tarihsel ve Kültürel Kökenler 

Musahiplik kurumu, Eski Türk ve Moğol inanç sistemlerinde rastlanan “Anda” 

geleneğiyle kültürel açıdan benzerlikler taşımaktadır. “Anda”, kan bağı bulunmayan iki bireyin 

karşılıklı antlaşma ile kardeş ilan edilmelerini içerir. Bu gelenek, tarihsel süreçte biçim 

değiştirerek Alevi inanç sistemine adapte olmuş ve “Musahiplik” adıyla günümüze ulaşmıştır. 

Bu yapının, toplumsal barışa hizmet eden bir işlev gördüğü de açıktır (Subaşı, 20109: 5). 

Alevilikte musahiplik, Hz. Muhammed ile Hz. Ali’nin arasında var olduğu kabul edilen 

manevi kardeşlik ilişkisine dayandırılır. Bu örnek, Alevi toplumları arasında kardeşliğin 



37 

 

yalnızca soy bağıyla değil, manevi bağlarla da kurulabileceğini ortaya koyar. Dolayısıyla, 

Musahiplik, bireylerin hem kendi iç dünyaları hem de topluluk içindeki konumları açısından 

önemli bir eylemdir (Yılmaz, 2011: 86). 

4.9.2. Musahipliğin Sosyo-Dini İşlevleri 

Musahiplik, bireylerin toplum içinde ahlaki bir denetim mekanizması altında 

yaşamalarını sağlar. Musahip olmuş kişiler arasında sorumluluk paylaşımı yapılır. Alevi 

topluluğunda yaygın olan bir anlayışa göre, musahiplerden biri açken diğeri tok yatamaz; biri 

dertliyken diğeri mutlu olamaz. Aralarındaki bu bağ, bireysel menfaatlerin ötesine geçerek 

ortak bir yaşam kültürüne dönüşmüştür. Sahadan elde edilen bulgulara göre musahipliğin 

kurallarına uymayan bireyler “yoldan düşmüş” sayılırlar ve cem ibadetlerinden dışlanırlar. Bu 

nedenle musahipliğin sürdürülebilmesi, yalnızca törensel uygulamaların yerine getirilmesiyle 

değil, hayatın her alanında bu bağın gereklerinin yerine getirilmesiyle mümkündür. 

“Biri açken diğeri tok yatamaz; biri çıplakken diğeri kaftanla dolaşamaz. Olan olmayana 

vermek zorundadır. Vermezse musahiplik düşer.”(KK31, Yukarıemirler Köyü Dedesi, 2017). 

Musahiplik yalnızca eşler arası bir bağ değildir. Aynı zamanda aileler arasında da bir 

tür akrabalık ilişkisi oluşturur. Bu bağlamda musahip ailelerin çocuklarının birbirleriyle 

evlenmesi kesinlikle yasaktır. Bu, sosyal kardeşlik bağının biyolojik kardeşlik kadar güçlü 

kabul edildiğini göstermektedir. 

4.9.3. Musahipliğe Kabul ve Uygulama Biçimi 

Musahip olma yaşı konusunda farklı uygulamalar bulunmaktadır. Bazı topluluklar için 

ergenlik yaşı yeterli sayılırken, bazıları için evlilik şartı esastır. Araştırmalar, özellikle kırsal 

bölgelerde evli bireylerin musahip kabul edilme ihtimalinin daha yüksek olduğunu 

göstermektedir. Örneğin, Ankara/Çubuk/Yukarıemirler köyünde yapılan gözlemlerde, 

neredeyse tüm musahiplik ilişkilerinin evlilik sonrası kurulduğu görülmüştür. 

Musahiplik cemi sırasında adaylar, cem topluluğu ve dedenin huzurunda niyaz ederek 

“dar”a dururlar. Cemaate, bu adaylar hakkında bir şikâyetleri olup olmadığı sorulur. Herhangi 

bir olumsuzluk bulunmadığında tören devam eder. Delil yakılır, semah dönülür, kurban kesilir 

ve dualar okunur. Tören, yeni kurulan bu kutsal bağın hem topluluk hem de inanç sistemi 

tarafından kabul edildiğini sembolize eder. Anadolu Aleviliğinde temel kurumlardan biri olan 

musahiplik, hem inançsal hem de toplumsal yapıyı düzenleyen, derin anlamlar barındıran bir 

kurumdur. Arapça kökenli "musahip" kelimesi, “sohbet arkadaşı, dost” anlamına gelmektedir. 
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Alevi inanç sisteminde ise bu kavram, “Hakk’a yürüyene dek kardeş kalmak” üzerine kurulu 

bir yol arkadaşlığını ifade eder. Musahiplik, yalnızca iki ailenin bir araya gelmesi değil, aynı 

zamanda bir inançta birleşmeleri, toplumsal bir sözleşmeye dayalı olarak birbirlerini gözetme 

ve destekleme yükümlülüğü üstlenmeleridir (Yazıcı, 2014: 23-29). 

Musahiplik, Hz. Muhammed ile Hz. Ali arasında var olduğu kabul edilen ahiret 

kardeşliği anlayışına dayandırılmakta ve bu nedenle kutsal kabul edilmektedir (Subaşı, 2010: 

45). Alevi inancına göre bir kişi, gerçek anlamda "Alevi" sayılabilmek için mutlaka bir 

musahibe sahip olmalıdır. Musahipsiz bir birey ne ikrar verebilir ne de görgü cemine katılabilir. 

Bu durum, bireyin inançsal ve toplumsal kimliğini tamamlaması açısından hayati önemdedir. 

Musahiplik töreni, görkemli ve ayrıntılı bir ritüelle gerçekleştirilir. Genellikle evli çiftler 

arasında kurulur ve cem ritüeli kapsamında dede öncülüğünde yürütülür. Talipler birbirlerine 

maddi ve manevi anlamda denk olmalıdır. Maddi denklik, bir tarafın diğerine karşı ekonomik 

veya sosyal üstünlük kurmasını engellemeye yöneliktir. Alan araştırmalarına göre, köylü ile 

şehirli, okumuş ile cahil ya da zengin ile fakir arasında musahiplik kurulması uygun görülmez 

çünkü bu farklılıklar arasında denge kurmak zordur (Dalkılıç, 2017: 62). 

Musahip olan aileler arasında kız alıp verme kesinlikle yasaktır. Çünkü musahiplik yol 

kardeşliği anlamına gelir ve bu nedenle bu bağ, biyolojik kardeşlik kadar güçlü ve kutsal kabul 

edilir. Bu ilişki öylesine ciddiye alınır ki, bir kişinin musahibine karşı görevlerini yerine 

getirmemesi durumunda musahipliği düşer ve bu durum kişinin cemden dışlanmasına kadar 

gidebilir (Yaman, 2012: 77-81). 

Musahiplik aynı zamanda sosyal dayanışma ve toplumsal kontrol işlevi de görmektedir. 

Musahipler birbirlerinin rızkından sorumludurlar; biri açken diğeri tok yatamaz, biri dara 

düşerse diğeri onun yardımına koşmak zorundadır. Alevi dedeleri bu ilkeyi "dört can tek beden" 

ifadesiyle özetlemektedir. Alevi topluluklarında bireyin yalnız kalması ya da cemaatten 

soyutlanması ancak bu bağın kopmasıyla mümkün olur (Azar, 2013: 52-58). 

Ayrıca, musahiplik yalnızca dünyaya dair bir bağ değildir. Aynı zamanda ahiret 

kardeşliğini de içeren, kişinin ölümünden sonra bile sürdüğü kabul edilen bir inanç ilişkisidir. 

Bu nedenle Aleviler, musahipsiz bir kişinin tek başına “Hakk’a yürüyemeyeceğine” inanırlar 

(Yıldız 2007: 34). 

Günümüzde kentleşmenin etkisiyle özellikle şehirlerde bu kurum işlevini kısmen yitirse 

de, kırsal kesimlerde hala güçlü bir biçimde uygulanmaktadır. Musahipliğin zayıflaması, Alevi 

toplumsal yapısının çözülmesine yol açabilecek bir tehdittir. Çünkü bu kurum sadece bireysel 
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bir bağlılık değil, aynı zamanda kolektif hafızanın, yardımlaşmanın ve inanç pratiğinin 

sürekliliğini sağlar (Subaşı, 2010: 52). 

Anadolu Aleviliği’nin temel erkânlarından biri olan musahiplik, sadece bir toplumsal 

kardeşlik sözleşmesi değil, aynı zamanda bireyin inançsal dönüşümünü ve metafizik 

sorumluluğunu da içinde barındıran derin bir kurumdur. Alevi toplumunda bu kuruma atfedilen 

değer, yalnızca dünyevi bir birlikteliği değil, ahiret kardeşliği ile ebedi bir bağlılığı da içerir. 

Musahiplik, yola ikrar vererek girilen ve "öl ama ikrarından dönme" ilkesiyle sürdürülen bir 

bağlılık biçimidir (Yalçınkaya, 1996: 41-44). 

Tören öncesinde dedenin adaylara yönelik yaptığı uyarılar bu ilkesel bağlılığı vurgular: 

“Gelme gelme, dönme dönme; Gelenin malı gider; dönenin canı gider. 

Öl ama ikrar verme; öl, ikrarından dönme.” 

Bu ifadeler, Alevilikte verilen sözün kutsallığını, yola girmenin geri dönüşsüz doğasını 

ve musahipliğin sıradan bir toplumsal sözleşme olmadığını ifade eder. Burada söz konusu olan, 

kişinin hem dünyevi hem de uhrevi bir bağla yola bağlanmasıdır. 

Dede tarafından Musahip olacaklara verilen öğütler genellikle Dört Kapı Kırk Makam 

öğretisi eksenindedir. Bu kapılar; “Şeriat, Tarikat, Marifet ve Hakikat” olarak sıralanır ve her 

biri bireyin ahlaki, manevi ve metafizik olgunlaşma sürecini temsil eder (Yıldız, 2007: 72). 

Dede, tören sırasında bu öğreti çerçevesinde adaylara ahlaki ve toplumsal sorumluluklarını 

hatırlatır ve bu sürecin sadece dünyevi bir görev değil, aynı zamanda hakikat kapısına erişmeye 

yönelik bir yolculuk olduğunu vurgular. 

Musahipliğin yalnızca sosyal bir dayanışma biçimi olmadığı, metafiziksel bir 

boyutunun da bulunduğu, ritüelin detaylarında açıkça görülmektedir. Örneğin, musahip 

adaylarının kabul töreni öncesi dört kez cemevinin kapısına gitmeleri, bu kapıların her birini 

simgesel olarak geçtiklerinin göstergesidir. Ayrıca, musahip olacak eşlerin kendi eşlerinin 

değil, diğer eşin arkasında durması gibi uygulamalar, sıradan toplumsal teamüllerin ötesinde 

bir sembolizm içerir. Bu durum, kişilerin yalnızca fiziksel bir birliktelik değil, aynı zamanda 

manevi bir yol arkadaşlığı kurduklarını ima eder (Subaşı, 2010: 131-135). 

Tören sırasında dedenin adaylara sorduğu şu soru, ritüelin özünü açıklar: 

“İlk kapı şeriat, İkincisi tarikat, üçüncüsü marifet, sonra sırrı hakikat, hak mı?” 

Rehber: “Eyvallah.” 
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Bu kabul diyaloğu, musahipliğin Dört Kapı öğretisiyle olan derin bağlantısını ortaya 

koyar. Bu anlamda musahiplik, yalnızca dünyevi bir dayanışma kurumu değil, aynı zamanda 

bir “inisiyasyon süreci” olarak da değerlendirilmelidir. Buyruk metinlerinde yer aldığı üzere, 

adayların “Mansur gibi dara durma, Nesimi gibi bıçağı ihtiyar etme” kararlılığı göstermeleri 

beklenir (Yalçınkaya, 1996: 73). 

Bazı yörelerde musahip olmak isteyen çiftlere bir yıl kadar bir tanıma süresi verilir. Bu 

sürecin yalnızca toplumsal uyum açısından değil, metafizik bir hazırlık anlamında da 

değerlendirilmesi gerekir. Çünkü musahip olmak, bireyin yalnızca bir topluluğa kabulü değil, 

aynı zamanda ruhsal bir sorumluluğu üstlenmesi anlamına gelmektedir. Bu nedenle Alevi 

öğretisinde musahip olanlar, birbirlerinin ahlaki ve dini sorumluluklarını da üstlenirler. 

Yine musahipliğe ilişkin halk deyişlerinde bu bağlılığın kutsallığı şöyle ifade edilir: 

“Musahip musahipten yolun ayıra, Hakk'a vura onun temelini devire; 

Yedi cehennem narın ona buyura; Söyleyen Muhammed, dinleyen Ali.” 

Bu deyiş, musahipliğin bozulmasının sadece sosyal değil, inançsal sonuçları da 

olduğuna dair derin bir uyarıdır. Yola girmenin, söz vermenin ve bu sözde durmanın metafizik 

karşılığının ceza veya mükâfatla sonuçlanacağı inancı, Alevi inanç sisteminde oldukça 

güçlüdür. 
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5. KENTLEŞME VE KÜLTÜR DEĞİŞİMİ KAVRAMLARININ ANALİZİ 

5.1. KENTLEŞME VE KÜLTÜREL DÖNÜŞÜM 

Günümüzde kültürel yapı ve değer anlayışı, hızla değişen dünya koşullarına paralel 

olarak dönüşüm geçirmektedir. Yeni dünya düzeni çerçevesinde birey-toplum ilişkisi; inanç, 

ahlak, aile yapısı, din, kimlik ve kültür gibi pek çok temel unsuru etkilemekte, bu alanlarda 

köklü değişikliklere neden olmaktadır. 

İnsanlar doğaları gereği sosyal varlıklardır ve bireysel olarak karşılaştıkları sorunlarla 

baş etmekte çoğu zaman yetersiz kalmaktadır. Bu durum, toplu yaşama zorunluluğunu 

doğurmuş ve bireylerin sosyal etkileşim yoluyla sorunlarını çözme ihtiyacını beraberinde 

getirmiştir. Toplum halinde yaşamanın getirdiği ilişkiler ağı, değişen ihtiyaçlara cevap vermek 

üzere sürekli olarak gelişmiştir. 

Bu zorunluluk, yerleşik hayatın temelini oluşturarak kentleşme sürecini başlatmıştır. 

Kentleşme, tarihsel bağlamda toplumsal gelişmenin bir sonucu olarak ortaya çıkmıştır. Orta 

Asya Türk kültüründe şehir kavramı, “kend” sözcüğüyle ifade edilmiş ve bu kelime Soğdca 

kökenli olarak dilimize yerleşmiştir. “Taşkend”, “Yarkend” ve “Semerkand” gibi yer isimleri 

bu kullanımın örnekleridir. Farklı dillerde şehir kavramına karşılık gelen sözcüklerin de 

bulunduğu görülmektedir: İngilizce'de “city” veya “urban”, Fransızca’da “cite”, Almanca’da 

“stadt” gibi. Bu çeşitlilik, kentsel yaşamın evrenselliğini göstermektedir. 

Kent, sadece barınma alanı değildir; aynı zamanda bireylerin ekonomik, sosyal, kültürel 

ve siyasal gelişim gösterdiği bir ortamdır. Tarihsel süreçte şehirler kimi zaman ulaşım ağları 

doğrultusunda, kimi zaman savunma amaçlı kalelerin çevresinde ya da dini merkezler etrafında 

şekillenmiştir. Ancak kenti şehir yapan yalnızca fiziki yapılar değil, o alanlarda gelişen kültürel 

etkileşimler ve sosyal bağlardır. 

Kentleşme, bireylere çeşitli alanlarda kendilerini ifade etme ve geliştirme imkânı sunar. 

Kentli birey, çeşitli sosyal yapılar içinde yer alarak kimliğini oluşturur ve toplumda statü 

kazanır. Kentler yalnızca iş ve yaşam alanları değil; aynı zamanda kültürel dönüşümün merkezi 

konumundadır. Sanayileşmenin etkisiyle ortaya çıkan kentleşme süreci, ekonomik yapının 

yeniden yapılanmasına ve bireylerin toplumsal ilişkilerinde farklılıkların ortaya çıkmasına 

neden olmuştur. 

Kentleşme yalnızca nüfus artışını değil, aynı zamanda değer yargılarının, davranış 

kalıplarının ve yaşam tarzlarının değişimini de içerir. Kırsaldan kente göç eden bireyler, 
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zamanla kentsel yaşam tarzına uyum sağlamakta ve bu süreçte kültürel dönüşüm 

yaşanmaktadır. Bu dönüşüm sadece fiziksel mekânla sınırlı kalmayıp, bireylerin sosyal 

dünyasında da yeniden yapılanma anlamına gelmektedir. 

İçinde bulunduğumuz çağ, kültürel yapının ve toplumsal olguların dönüşümüne tanıklık 

etmektedir. Küreselleşme, dijitalleşme ve kitlesel göç gibi faktörlerin etkisiyle; bireyin kimliği, 

inanç dünyası, değer sistemi ve yaşam pratikleri hızla değişmektedir. Bu dönüşüm süreci, 

kentleşme olgusuyla doğrudan bağlantılıdır. Zira kentleşme yalnızca nüfus artışıyla sınırlı bir 

süreç değil; kültürel, ekonomik, siyasal ve sosyal yönleriyle toplumsal yapının yeniden 

şekillenmesidir. 

Toplumun tarihsel gelişimi incelendiğinde kentleşmenin yerleşik hayata geçişle birlikte 

başladığı görülür. Tarımsal üretimin artmasıyla birlikte topluluklar, göçebe yaşamdan 

vazgeçerek belirli alanlarda kalıcı yerleşim birimleri kurmuşlardır. Bu durum, yalnızca fiziksel 

mekânın değil, toplumsal ilişkilerin de yeniden yapılanmasına zemin hazırlamıştır. İlk şehirler 

ekonomik paylaşım, güvenlik ve kutsal mekânlar etrafında şekillenmiş; zamanla siyasi, idari ve 

ticari merkezlere dönüşmüştür. 

Kentin tanımı, yalnızca coğrafi bir yerleşim alanını değil, aynı zamanda insan 

ilişkilerinin örgütlendiği ve kültürel yapının biçimlendiği bir alanı ifade eder. Kent, farklı 

sınıflardan, inançlardan ve yaşam tarzlarından bireyleri bir araya getiren bir mozaiktir. Bu 

çeşitlilik, hem bir arada yaşama kültürünü geliştirir hem de kültürel etkileşimleri hızlandırır. 

Kentleşme süreci yalnızca bir mekânsal değişimi değil, aynı zamanda kültürel 

dönüşümü de beraberinde getirir. Kent hayatı, bireyde yeni bir “benlik” algısının oluşmasına 

neden olur. Geleneksel yaşam biçiminden modern yaşam tarzına geçişte birey; alışkanlıklarını, 

davranışlarını ve değer yargılarını yeniden inşa etmek durumundadır. Bu durum, “kültürel 

adaptasyon” veya “kültürel çözülme” gibi süreçleri doğurur. 

Kentleşmeyle birlikte bireyler, kırsaldaki dayanışma kültüründen uzaklaşarak daha 

bireyci, rekabetçi ve profesyonel bir yaşam biçimini benimsemeye başlamıştır. Ancak bu 

durum, aynı zamanda bireyde yalnızlık, yabancılaşma ve aidiyet eksikliği gibi sorunları da 

doğurabilmektedir. Özellikle büyük kentlerde anonimleşen ilişkiler, bireyin toplumsal bağlarını 

zayıflatmakta, kültürel kimlik krizlerine yol açabilmektedir. 

Modern kentler, aynı zamanda medya, eğitim, teknoloji ve ekonomi gibi alanların 

merkezleri hâline gelmiş ve bu nedenle kültürel üretim süreçlerini de derinden etkilemiştir. 
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Sinema, müzik, edebiyat gibi alanlardaki üretimlerin büyük kısmı kent merkezlerinde 

gerçekleşmekte ve bu üretimler kitlesel tüketim kültürünü beslemektedir. 

Kentleşmenin kültürel değişim üzerindeki etkileri, göç olgusuyla daha da 

pekişmektedir. Kırsaldan kente göç eden bireyler, taşıdıkları geleneksel kültürü kentsel yaşamla 

harmanlamakta, bu süreçte kültürel melezleşmeler ortaya çıkmaktadır. Bu durum bir yandan 

kültürel çeşitliliği artırırken, diğer yandan geleneksel değerlerin erozyona uğramasına da neden 

olabilmektedir. 

Sosyo-kültürel değişimin bu kadar yoğun yaşandığı kentlerde birey, kimlik arayışına 

girmekte; etnik, dini ve kültürel aidiyetler yeniden tanımlanmaktadır. Kültürel kimliğin bu 

dönüşümünde iletişim araçlarının ve dijital dünyanın etkisi de göz ardı edilemez. Özellikle 

sosyal medya, kentli bireyin kültürel referanslarını yeniden inşa etmesine aracılık etmektedir. 

Bu bağlamda kentleşme sadece fiziki bir büyüme değil, aynı zamanda toplumsal 

yaşamın bütün katmanlarını etkileyen çok boyutlu bir dönüşüm sürecidir. Kültürel değişim, bu 

sürecin hem bir sonucu hem de tetikleyicisidir. Değişen dünya düzeni içerisinde kentlerin artan 

önemi, kültürün sürekliliği ile yeniliği arasında bir denge kurulmasını zorunlu kılmaktadır. 

Modern toplum yapılarında kentleşme, yalnızca nüfus yoğunluğunun şehir merkezlerine 

kayması değil; aynı zamanda toplumsal yapının, kültürel kalıpların ve ekonomik ilişkilerin 

dönüşümü olarak değerlendirilmelidir. Kent sayılarındaki artış, yalnızca fiziksel bir büyümeyi 

değil; yaşam biçiminin, değer sistemlerinin ve sosyal etkileşim kalıplarının yeniden 

şekillenmesini de beraberinde getirmiştir. Kentleşme, en basit haliyle şehir nüfusunun artışı 

olarak tanımlansa da; toplum bilimsel açıdan, bireylerin kırsal yaşam tarzından koparak kent 

kültürüne entegre olduğu çok yönlü bir dönüşüm sürecidir. 

Bu dönüşüm, bireylerin yaşam pratiklerini ve kimlik algılarını da kapsamlı biçimde 

değiştirmektedir. Kırsalda geleneksel normlara bağlı olarak sürdürülen hayat, kentte çok daha 

karmaşık, hızlı ve birey merkezli bir yapıya bürünmektedir. Bu bağlamda kentleşme, yalnızca 

mekânsal değil; kültürel ve sosyal bir dönüşüm süreci olarak ele alınmalıdır. Kırsalda yaşayan 

bireylerin, kentin sunduğu yaşam tarzını, hizmetleri ve ekonomik olanakları benimsemeye 

başlaması, bu sürecin bir parçasıdır. 

Kentleşmenin tarihsel arka planı sanayi devrimi ile doğrudan ilişkilidir. Sanayileşme ile 

birlikte üretim merkezleri kentlerde yoğunlaşmış, buna bağlı olarak işgücü ihtiyacının 

karşılanması amacıyla kırsaldan kente büyük göç dalgaları yaşanmıştır. Bu göçler sayesinde 

bireyler, eğitim, iş, barınma ve sosyal hizmetlere daha kolay erişim fırsatı bulmuş; bunun 
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sonucunda da toplumsal sınıf yapıları, gelir dağılımı ve sosyal hareketlilik gibi olgular yeniden 

şekillenmiştir. 

Sanayi toplumu ile birlikte ekonomik sistem, yetenek ve başarı temelli bir düzene 

evrilmiş; bireylerin üretim sürecine katkısı kadar değer kazandığı bir toplumsal yapı ortaya 

çıkmıştır. Teknolojik gelişmeler üretim tarzlarını çeşitlendirmiş, ulaşım ve iletişimdeki 

gelişmeler kentleri hem bilgiye hem de pazarlara açılan merkezler hâline getirmiştir. Bu 

dönüşümle birlikte eğitimli ve uzman işgücü ihtiyacı artmış, kentli bireylerin nitelikleri de bu 

doğrultuda evrimleşmiştir. Kitle iletişim araçlarının yaygınlaşması da bu dönüşümün önemli 

bir itici gücü olmuştur. 

Kentleşmenin başlıca nedenleri arasında kırsal bölgelerin itici koşulları kadar, kentlerin 

sunduğu cazip olanaklar da yer almaktadır. Bu nedenler aşağıda başlıklar hâlinde sunulmuştur: 

Kırsal Alanların Yetersizlikleri: Tarımsal verimsizlik, işsizlik, düşük gelir, eğitim ve 

sağlık hizmetlerinin sınırlılığı gibi faktörler, bireyleri kentlere yöneltmektedir. 

Kentlerin Cazibesi: Eğitim, sağlık, ulaşım, istihdam, kültürel etkinlikler gibi 

hizmetlerin yoğun biçimde sunulduğu kentler, bireyler için daha yaşanabilir alanlar olarak öne 

çıkmaktadır. 

Teknolojik Gelişmeler: Ulaşım ve haberleşme olanaklarının artması, kent 

merkezlerine erişimi kolaylaştırmış, kentlerin fiziki sınırlarının genişlemesini hızlandırmıştır. 

Siyasal Etkenler: Devlet politikaları, kentleşmenin teşviki ya da düzenlenmesi 

açısından önemli rol oynamaktadır. Bazı dönemlerde kırsal kalkınma yerine kent merkezli 

yatırımlar ön planda tutulmuştur. 

Toplumsal ve Psikolojik Etkenler: Kentlerde özgürlük algısının yüksek olması, 

bireylerin kimliklerini yeniden inşa etme imkânı bulması, sosyal statü yükseltme arzusu gibi 

faktörler kentleşmeye olan ilgiyi artırmaktadır. 

Bu bağlamda, kentleşmenin yalnızca fiziksel bir büyüme olmadığı; aynı zamanda 

bireylerin dünya görüşlerini, sosyal ilişkilerini ve kültürel değerlerini de dönüştüren çok 

boyutlu bir süreç olduğu anlaşılmaktadır. Günümüz dünyasında küresel göç, iletişim 

teknolojileri ve tüketim kültürünün etkisiyle hız kazanan bu süreç, kültürlerin iç içe geçmesine, 

kimi zaman da geleneksel yapının erozyona uğramasına neden olmaktadır. 

Kültür, bir toplumun yaşam biçimi, değer yargıları, inanç sistemi ve normlarının 

bütünüdür. Kentleşme ile birlikte bu unsurlar hem birey düzeyinde hem de toplumsal yapıda 
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değişim göstermektedir. Bu değişimin farkına varılması ve ona göre kültürel mirasın 

korunmasına yönelik politikaların geliştirilmesi, sağlıklı bir kentleşme süreci için gereklidir. 

Kültür, insanın yarattığı, geliştirdiği ve kuşaklar arası aktardığı kolektif bir yapıdır. 

Toplumların tarihsel süreçte geçirdiği dönüşümlerin, çeşitli olayların ve sosyal yapıdaki 

evrimlerin sonucunda kültürler şekillenir. Kültür; öğrenilen, öğretilen ve kuşaktan kuşağa 

aktarılan bir yaşam biçimi olarak duyuş, düşünüş ve davranış kalıplarını da içerir. Toplumsal 

gruplarda gözlemlenen gelenekler, alışkanlıklar ve ortak tutumlar, bu kültürel örüntülerin temel 

bileşenlerindendir. 

Kültür durağan bir yapı değildir; aksine sürekli değişim hâlindedir. Özellikle her neslin 

farklı beklentilere, deneyimlere ve ihtiyaçlara sahip olması, kültürel yapının zamanla 

evrilmesine yol açmaktadır. Değişim, eski bir düzenden yeni bir yapıya geçişi ifade eder. Bu 

süreç genellikle ani değil, zamana yayılarak gerçekleşir. Toplumsal değişim ile kültürel değişim 

sıklıkla eş anlamlı olarak kullanılır. Toplumun günlük yaşamında fark edilen kültürel 

ögelerdeki farklılaşma, toplumsal değişimin de temel göstergesi olarak kabul edilir (Şahin, 

2019: 460-461). 

Toplumsal değişim tüm toplumlar için geçerli bir olgudur; değişimden etkilenmeyen bir 

topluma rastlamak mümkün değildir. Ancak bu değişimin yoğunluğu, hızı ve yönü toplumdan 

topluma farklılık gösterir. Bazı toplumlar kültürel dönüşüme yavaş ve dirençli yaklaşırken, 

bazıları bu süreci daha hızlı ve radikal biçimde tecrübe edebilir. Her toplumun kendi iç 

dinamiklerine ve tarihsel arka planına bağlı olarak gelişen bu değişim, o toplumu diğerlerinden 

ayıran temel farkları da içinde barındırır. 

Toplumlar arası etkileşim, savaşlar, göçler, ticaret yolları ve iletişim kanalları gibi 

etmenler, yeni değerlerin, normların, kuralların ve kurumların ortaya çıkmasına yol açar. Ancak 

bu tür değişimlerin kültürel değişim olarak adlandırılabilmesi için, toplumsal yapının temelinde 

köklü bir dönüşümün gerçekleşmesi gerekir. Örneğin Boskoff, kültürel değişimi, toplumun 

sosyal sistem ve işlevlerindeki belirgin değişimler olarak tanımlar. Steiner ve Berelson bunu, 

toplumun düzeninde görülen kaymalar olarak ifade ederken; Ginsberg ise toplumsal yapının 

bütününde, özellikle parçalar arasındaki ilişki biçiminde meydana gelen değişimlere dikkat 

çeker (Ertürk ve Sivritepe, 2017: 7-9). 

Kültürel değişimin birçok kaynağı bulunmaktadır. Bunlardan biri coğrafi koşullardır. 

Bir bölgenin iklim özellikleri, doğal kaynakları, bitki örtüsü ve mevsimsel değişkenliği, kültürel 
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yapının şekillenmesinde doğrudan etkilidir. Örneğin tarıma elverişli iklimlerde yerleşik 

hayatın, iklimsel zorlukların yaşandığı bölgelerde ise göçebe kültürlerin geliştiği görülür. 

İkinci önemli etken demografik yapıdır. Nüfus artışı veya azalması, doğum ve ölüm 

oranları, yaş dağılımı gibi faktörler, kültürel dinamikleri etkileyen unsurlardandır. Genç 

nüfusun fazla olduğu toplumlarda kültürel değişim daha hızlı gerçekleşebilir çünkü genç 

kuşaklar yeniliklere daha açık olma eğilimindedir. 

Kentleşme ve göç, kültürel değişimin en yoğun yaşandığı alanlardandır. Kırsaldan kente 

göç eden bireyler, geldikleri yerin geleneklerini kente taşıdıkları gibi, kentin kültürünü de 

içselleştirmeye başlarlar. Bu etkileşim sonucunda ortaya çıkan melez kültürler, yeni norm ve 

değer sistemlerinin gelişmesini sağlayabilir. Ayrıca yeme-içme alışkanlıkları, giyim tarzı, dil 

ve inanç sistemleri gibi kültürün farklı bileşenleri de bu değişimden etkilenmektedir. 

Teknoloji, kültürel yapıyı dönüştüren güçlü bir başka etkendir. Gelişen iletişim araçları, 

bireylerin bilgiye erişimini kolaylaştırırken, aynı zamanda geleneksel bağların zayıflamasına 

da yol açmaktadır. Lukács’ın “şeyleşme” kavramıyla ifade ettiği gibi, bireylerin nesneler 

üzerinden mutluluk araması ve insanî bağlardan uzaklaşması, kültürel yapının içeriğini 

değiştirmektedir. 

Karizmatik liderler ve toplumsal hareketler de kültürel dönüşümde belirleyici rol 

oynamaktadır. İnsanlık tarihinde iz bırakan liderler –örneğin Hz. Muhammed, Julius Caesar, 

Newton gibi– kendi dönemlerinin düşünce yapısını etkilemiş, kültürel paradigma değişimlerine 

öncülük etmişlerdir. Benzer şekilde, kitlesel hareketler de toplumların ortak değerlerini 

dönüştürerek yeni bir kültürel kimliğin inşa edilmesini sağlayabilir. Kültürel değişimin 

çağımızda ivme kazanmasındaki en önemli etkenlerden biri de küreselleşme sürecidir. 

Küreselleşme, kültürler arasındaki sınırları bulanıklaştırmış; iletişim, ulaşım ve teknoloji 

aracılığıyla dünyanın dört bir yanındaki bireylerin benzer tüketim kalıplarını, eğilimleri ve 

yaşam biçimlerini benimsemelerine yol açmıştır. Küreselleşme sayesinde yerel kültürler 

uluslararası platformlara taşınırken, aynı zamanda küresel kültürel unsurlar da yerel düzeyde 

hızlı bir şekilde yayılmaya başlamıştır. Bu durum, melez kültürlerin oluşmasına ve özgün 

kültürel yapılar içerisinde bazı değerlerin erozyona uğramasına neden olmuştur. 

Bununla birlikte, medya ve dijitalleşme, kültürel değişimin hızını ve yönünü etkileyen 

diğer güçlü araçlardır. Televizyon, internet ve sosyal medya platformları; bireylerin sadece 

kendi yaşadığı toplumun kültürüne değil, farklı coğrafyalardaki yaşam tarzlarına da kolayca 

erişmesini sağlamaktadır. Bu durum, özellikle genç kuşaklar üzerinde belirgin bir etki 
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oluşturmakta; değer yargılarının, sembollerin ve davranış biçimlerinin yeniden şekillenmesine 

neden olmaktadır. Medya aracılığıyla bireylerin benimsediği bu yeni değerler, geleneksel 

kültürel yapılarla çatışma hâline gelerek kuşaklar arası kültürel farkları da derinleştirmektedir. 

Öte yandan eğitim, kültürel değişimin hem bir sonucu hem de taşıyıcısı konumundadır. 

Eğitim sistemleri, bireylerin toplumsal normlara uyum sağlamasını kolaylaştırdığı kadar, aynı 

zamanda kültürel farkındalığı ve eleştirel düşünme becerilerini de geliştirerek değişimin 

yönünü belirlemektedir. Okullarda verilen bilgi, tutum ve değerler; bireylerin sadece akademik 

değil, kültürel kimliklerinin de biçimlenmesinde önemli rol oynamaktadır. Özellikle çok 

kültürlü toplumlarda eğitim, farklı etnik ve kültürel kökenlerden gelen bireyler arasında kültürel 

entegrasyonu sağlama amacı taşımaktadır. 

Sonuç olarak, kültürel değişim yalnızca tarihsel ve toplumsal koşullarla açıklanamaz. 

Bu süreç günümüzde küresel aktörlerin, teknolojik devrimlerin, medyanın ve eğitim 

politikalarının etkisiyle çok boyutlu hâle gelmiştir. Kültürün durağan değil, dinamik bir yapı 

olması; toplumsal süreklilik ile değişimin eşzamanlı olarak yaşanmasına zemin 

hazırlamaktadır. Bu bağlamda kültürel değişimi anlamak, sadece geçmişi yorumlamak değil, 

aynı zamanda geleceği de öngörebilmek açısından kritik bir öneme sahiptir. 
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6. KENTLEŞMENİN MUSAHİPLİK ÜZERİNE ETKİSİ 

 Göç ve kentleşme, toplumların yapılarını ve kültürel değerlerini derinden etkileyen 

süreçlerdir. Bu süreçler, insanların geleneksel yaşam tarzlarından uzaklaşmasına ve yeni 

ortamlara adapte olmalarına neden olabilir. Bu değişimler, bazı inanç ve ritüellerin 

uygulanmasını zorlaştırabilir veya değiştirebilir. Alevilik gibi toplumların önemli bir parçasını 

oluşturan inanç sistemleri de bu süreçlerden etkilenmektedir. 

Alevi inancında merkezi bir konuma sahip olan musahiplik, tarihsel olarak hem dini 

hem toplumsal bir kurum niteliği taşımaktadır. Musahiplik, iki Alevi ailenin dünya ve ahiret 

kardeşliği ekseninde kurdukları, dayanışma, yardımlaşma ve toplumsal denetim işlevi gören bir 

yapıdır. Ancak 20. yüzyıl sonrasında hızlanan göç ve kentleşme süreci, bu geleneksel kurumun 

yapısında önemli dönüşümlere neden olmuştur. Bu çalışma, göç ve kentleşmenin musahiplik 

kurumuna etkilerini sosyolojik ve inançsal boyutlarıyla ele almaktadır. 

6.1. KENTLEŞMEDE MUSAHİPLİK KURUMUNUN DÖNÜŞÜMÜ 

Musahiplik geleneği, kırsal alanda komşuluğa, akrabalığa ve sürekli fiziksel temasa 

dayanan bir düzen içinde yaşatılmakta idi. Aynı köyde ya da yakın çevrede yaşayan Musahip 

aileler, cemler ve topluluk faaliyetleri için sürekli bir etkileşim içindeydi. Ancak kente göçle 

birlikte bu süreklilik bozulmuş, Musahip aileler farklı mahallelerde ya da şehirlerde yaşamaya 

başlamış, görgü cemleri gibi yıllık dini sorumluluklar aksatılmaya başlanmıştır (Subaşı, 2010: 

57). 

Kent yaşamı bireyciliği ön plana çıkardığından, musahiplik kurumu da geleneksel 

yardımlaşma ve denetim fonksiyonunu yitirerek sembolik bir bağa indirgenmiştir (Azar, 2013: 

83). Bu durum, Alevilikteki "bir canın diğer canın derdiyle dertlenmesi" şeklindeki etik 

anlayışın zedelenmesine neden olmaktadır. 

6.2. DENK OLMA KURALININ KENT KOŞULLARINDA UYGULANABİLİRLİĞİ 

Geleneksel musahiplikteki önemli bir şart da musahip olacak ailelerin sosyal, ekonomik 

ve kültürel bakımdan birbirine denk olmasıdır (Dalkılıç, 2017: 112-114). Ancak kentte eğitim, 

gelir ve sosyal statü gibi faktörlerdeki farklılaşma bu denklik şartının uygulanmasını 

zorlaştırmaktadır. Bu da ya musahipliklerin kurulmasını engellemekte ya da denklik kuralından 

taviz verilmesine yol açmaktadır (Yıldız, 2007: 87). 
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Özellikle çok kültürlü kentsel yapı içinde, Musahipliğin kapsayıcılığı ve anlamı da 

tartışma konusu olmuştur. Musahip olacak bireylerin Alevi inancını ne derece benimsediği, 

geleneksel cem pratiklerine katılım oranları gibi sorular, kentli Aleviler arasında Musahiplik 

uygulamasını sınırlamaktadır (Yazıcı, 2014: 65). 

6.3. CEMEVLERİNİN KENTTEKİ ROLÜ VE YENİ MEKÂNSALLIK 

1990'lı yıllardan itibaren kent merkezlerinde cemevlerinin kurulması, Alevi inancının 

kurumsallaşması açısından önemli bir gelişmedir. Bu cemevleri Musahiplik bağının yeniden 

kurulması ve sürdürülmesi açısından olanaklar sunmuştur (Korkmaz, 1994: 121). Ancak bu 

olanak, cemevlerinin yetersizliği, ulaşım sorunları ve cemlere katılımda azalma gibi sorunlarla 

sınırlı kalmaktadır. 

Kentli kuşaklar geleneksel musahiplik kurumunu yeterince tanımamakta ve ailelerinden 

aldıkları sözlü aktarım azalmaktadır. Bu durum, musahipliğin gelecek nesillere aktarımını 

tehdit eden en önemli unsurlardan biridir (Eröz, 1977). 

 Alevilik, İslam'ın bir mezhebi olmasına rağmen, kendine özgü inanç ve ritüelleri olan 

bir dindir. Alevilik, toplumsal dayanışma, sevgi ve hoşgörü gibi temel prensiplere 

dayanmaktadır. Aleviler arasında önemli bir ritüel olan musahiplik, bir kişinin Alevilik inancını 

kabul etmesi ve bir Alevi dedesi tarafından rehberlik edilmesidir. Musahiplik süreci, kişinin 

inançlarını derinleştirmesi ve topluma daha fazla entegre olması için önemli bir adımdır. 

 Ancak, göç ve kentleşme süreçleri, bu geleneksel inanç ve ritüellerin uygulanmasını 

zorlaştırmaktadır. Göç eden veya şehirde yaşayan insanlar, eski yaşam tarzlarından uzaklaşırlar 

ve geleneksel inançlarını sürdürmekte zorluk çekerler. Özellikle kentsel alanlarda, toplumun 

yapısı ve yaşam tarzı daha farklıdır ve bu da Alevi inanç ve ritüellerinin uygulanmasını 

zorlaştırır. 

 Musahiplik ritüeli, genellikle kırsal alanlarda ve küçük topluluklarda gerçekleştirilir. 

Ancak, göç ve kentleşme süreciyle birlikte bu alanlardan uzaklaşan insanlar, musahiplik 

ritüelini yerine getirmekte zorluk çekerler. Kentlerde yaşayan Aleviler, musahip olacakları 

dedeleri bulmakta ve ritüeli gerçekleştirmekte zorlanabilirler. Bu durum, Alevilik inancının 

sürdürülebilirliği açısından önemli bir sorundur. 

 Ayrıca, göç ve kentleşme süreçleri, toplumların yapısını ve kültürel değerlerini 

değiştirebilir. Kentlerde yaşayan insanlar, geleneksel inanç ve ritüellerini sürdürmekte zorluk 
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çekebilirler ve zamanla bu değerlerin unutulmasına neden olabilirler. Alevilik gibi toplumların 

önemli bir parçasını oluşturan inanç sistemleri, bu değişimlerle zayıflayabilir ve unutulabilir. 

Musahiplik ritüelinde, dede ile musahip olacak kişiler arasında özel bir bağ kurulur. 

Dede, musahip olacak kişilere rehberlik eder, ona inançlarını öğretir ve destek olur. Ancak, 

kentlerde yaşayan Aleviler, bu özel bağı kurabilecekleri ve kendilerini anlayacak dedeleri 

bulmakta zorlanabilirler. Kentlerdeki dedelerin ekonomik kaygılardan dolayı farklı iş 

kollarında çalışması, yerleşim yerlerinin birbirine uzak olması, cem evlerinin yetersiz oluşu, bu 

nedenle musahiplik ritüeli için yeterli zamanı ve enerjiyi ayıramayabilirler. 

 Ayrıca kentlere göç eden alevi yurttaşların kendilerinden sonraki kuşakları olan 

gençlerin kent yaşamının olumsuz yönlerinden dolayı Alevi inanç sistemine ve beraberinde 

musahiplik kurumuna ihtiyaç hissetmemelerinden kaynaklı yeni nesil bu inanç ritüellerinden 

uzaklaşmaktadır. 

 Göç ve kentleşme süreçlerinin Alevilik inanç ritüeli olan musahiplik üzerindeki 

olumsuz etkilerini azaltmak için ise çeşitli önlemler alınabilir. Öncelikle, Alevi inancını 

korumak ve sürdürmek için eğitim ve bilinçlendirme çalışmaları yapılabilir. Alevilik ve 

musahiplik ritüeli hakkında daha fazla bilgi verilerek, genç nesillerin bu değerleri benimsemesi 

teşvik edilebilir. 

6.4. ALEVİLİKTE MUSAHİPLİK RİTÜELİNİN KENT ORTAMINA UYARLANMASI 

Alevilik inancı, tarih boyunca köy ve kırsal alanlarda güçlü bir şekilde kök salmış, 

toplulukların bir arada yaşama ve dayanışma kültürünü pekiştiren ritüellerle zenginleşmiştir. 

Bu ritüellerden biri olan musahiplik, iki ailenin birbirine kardeşlik bağı ile bağlanmasını ifade 

eder ve toplumsal dayanışmanın en güzel örneklerinden biridir. Ancak, modern kent yaşamının 

getirdiği değişiklikler, bu geleneksel ritüelin de yeniden yorumlanmasını gerektirmiştir. 

 Musahiplik, Alevi topluluklarında iki ailenin birbirine musahip olması, yani kardeşlik 

bağı kurması anlamına gelir. Bu ritüel, toplumsal dayanışmayı ve yardımlaşmayı pekiştirir. 

Geleneksel olarak köy ortamında gerçekleştirilen bu ritüel, ailelerin birbirine destek olması, 

birlikte ibadet etmesi ve toplumsal sorumlulukları paylaşması üzerine kuruludur. 

  Kentleşme süreci, Alevi topluluklarının yaşam biçimlerinde önemli değişikliklere yol 

açmıştır. Göç ve kentleşme, toplulukların daha geniş ve heterojen bir yapıya bürünmesine neden 

olmuş, geleneksel ritüellerin uygulanmasında zorluklar ortaya çıkarmıştır. Ancak, bu değişim 

aynı zamanda yeni fırsatlar ve uyarlama gereksinimlerini de beraberinde getirmiştir. 
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 Kent ortamında musahiplik ritüelinin sürdürülebilirliği için bazı uyarlamalar yapılması 

gerekmektedir. Bu uyarlamalar, modern yaşamın getirdiği değişikliklere uygun olarak ritüelin 

özünü koruyarak gerçekleştirilmelidir. Örneğin, musahiplik ilişkileri artık sadece fiziksel 

yakınlıkla değil, dijital platformlar üzerinden de sürdürülebilir. Aileler, kent yaşamının getirdiği 

yoğunluk ve mesafeleri aşmak için çevrimiçi toplantılar, ortak etkinlikler ve sosyal medya 

grupları aracılığıyla iletişimde kalabilirler. 

 Kentlerde Alevi toplulukları musahiplik ritüelini modern yaşamla uyumlu hale 

getirmek için çeşitli yöntemler geliştirmiştir. Bu yöntemler arasında, topluluk merkezlerinde 

düzenlenen ortak etkinlikler, eğitim programları ve sosyal sorumluluk projeleri yer almaktadır. 

Bu tür uyarlamalar, musahiplik ritüelinin kent ortamında da güçlü bir şekilde yaşatılmasını 

sağlamaktadır. 

 Musahiplik ritüelinin kent ortamına uyarlanması, Alevi topluluklarının dayanışma ve 

kardeşlik bağlarını modern yaşam koşullarında da sürdürebilmeleri açısından büyük önem 

taşımaktadır. Bu süreç, geleneksel değerlerin korunarak yeni nesillere aktarılmasını ve 

toplumsal dayanışmanın güçlenmesini sağlayacaktır. Gelecekte, musahiplik ritüelinin kent 

yaşamına daha da entegre edilmesi için yenilikçi yaklaşımlar ve stratejiler geliştirilmelidir. 
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7. KENTLEŞME VE ALEVİLİKTE CEMEVİ VE DERNEKLERİN ROLÜ 

Alevi inancının merkezi noktalarından biri olan cem evleri, toplulukları bir araya getiren 

ve hem ibadet yeri hem de kültürel etkinliklerin düzenlendiği mekânlardır. Alevi toplulukları, 

cem evlerinde bir araya gelerek ibadetlerini yerine getirir, dini bayramları kutlar ve birlikte dua 

eder. Aynı zamanda cem evlerinde Alevi liderleri olan dedeler tarafından ayinler düzenlenir ve 

inancın ritüelleri gerçekleştirilir. 

7.2. ALEVİ KANAAT ÖNDERLERİ İLE SÖYLEŞİLER 

 Araştırmacı Tarihçi Yazar Hamza Aksüt ile Söyleşi 

Yer: Ankara Mamak 

Tarih: 01.05.2024 

Özcan Demir: Hamza Hocam, ülkemizde özellikle 1950 sonrası köylerden kentlere göç 

eden Alevi yurttaşların kırsalda toplumsal sosyal dayanışma, toplumsal otokontrol ve toplumu 

disipline etme yönleriyle yaşattıkları Alevilik inancını ve özellikle musahiplik kurumunu 

kentlere adapte etme sürecinden yurttaşların yaşadıkları sıkıntılar ve buldukları çözüm 

yollarında biraz bahseder misiniz? Varsa, sizin sunabileceğiniz çözüm yolu var mı? 

KK-29: Aslında musahipliğin tarihteki çizgisine de bakmak lazım ama onu belki daha 

sonra anlatırım. Tabii ki şu anda Alevi nüfus, Cumhuriyet sonrasında özellikle 1950’den 

itibaren kentlere ve yurt dışına yayılmaya başladı. Bu süreç, Alevi tarihinde bir ilktir. Böyle 

olduğunda Alevilerin coğrafi ortamı ile birlikte sosyal ortamı da değişti. Avrupa’dan 

Amerika’ya kadar kitlesel göçler oldu. Bu sürecin sonunda başka sosyal iklimlerde Aleviliği 

etkiledi. Cumhuriyet Dönemi’nde ne yazık ki Aleviliğin devrim kanunlarıyla yasaklanması, 

örneğin bir kişiye pir, dede, şeyh gibi sıfatları kullanmak suç sayıldı. İkincisi, ne yazık ki 

Dersim olayları yani hiçbir vicdanın kabul etmeyeceği olaylar. Devletin raporları da 12.000 kişi 

öldü diyor, diğerleri 40.000 kişi öldürüldü diyor, devletin raporlarındaki 12.000 kişi öldürülse 

dahi çok acı ve büyük bir olay. Ha bu niçin yapılıyor o bölgenin Alevi olmasıyla yakından 

ilgilidir. Şeyh Sait olaylarında Diyarbakır, Bingöl, Elazığ tamamıyla işgal ediliyor, buna 

rağmen kurulan istiklal mahkemelerinde toplam 25 kişi idam edilmiş, ayrıca kimsenin eşine, 

çocuğuna, karısına, kızına, aşiretine veya yakınına dokunulmamış. Daha sonra özellikle 

sosyalizm akımının dünya çapında büyük yayılma göstermesi ile birlikte Alevilik, azınlık 

olmamakla birlikte diğer azınlıklar gibi Alevilik de bu akımlardan fazlasıyla etkilenmiştir. Tüm 

bu etkenler yani göç, kentleşme, sosyalizm akımı Alevilikte bir krize yol açtı, aslında bu sürece 
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Alevilik inancında kesintiye yol açtı bile diyebiliriz. Bende bu dönemi yaşayanlardan birisi 

olarak 1970 ve 1990’lı yıllarda şehirlerde Alevilik hiç yoktu. Ama 1990’lardan itibaren 

Aleviler, şehirlerde cem evleri ve derneklerde örgütlenmeye başladılar ve “Biz neyiz, ne 

yapıyoruz?” demeye başlayan kendini aydın diye niteleyen tahsilli Aleviler, bunu niye böyle 

dedim; her tahsil gören maalesef aydın olmuyor. Sizin de bildiğiniz gibi Alevi örgütlenme 

tarihine baktığımızda bu örgütlenmeler pir ocakları üzerinde oluşmuştur. Ancak Alevilikte ocak 

derken tekke, zaviye gibi anlamayacağız. Alevilik ocakları denildiğinde şunu anlayacağız: 1. 

Dede grubu 2. Bu dede grubuna bağlı olan talipler. Bunların toplamına biz dede ocağı diyoruz. 

Daha doğrusu bu dede ocağını bir matematik kümesi gibi düşünelim. Bu matematik kümesinin 

iki elemanı var: bunlar dedeler ve talipler. Yani Alevilerin tarihsel örgütü buydu ama 

1990’lardan sonraki örgütlenmelerde maalesef bu unsurlar pek dikkate alınmadı. Alevi 

örgütlenmeleri sendikal tipi ve siyasi parti örgütlenmeler şeklinde oluştu. Aslında ocaklar 

halinde şehirlerde örgütlenmeler olması gerekiyordu. Örnek vermek gerekirse dernekler, 

Dedekargın Ocağı, Hacıbektaş Ocağı, Babamansur Ocağı, Ağuiçen Ocağı gibi örgütlenmesi 

gerekiyordu. Bu örgütlenme modelinde pirler bir numara söz sahibi olmalıydı. Gerek solun 

gerekse sosyalist hareketlerin etkisiyle Aleviler, maalesef sendikal ve siyasi parti tipi 

örgütlenmelere gittiler. Ve bu örgütlenmeler ilk önce sanki Alevilik siyasi bir yapı gibi siyasi 

söylemler ile bu işe başladılar ama son yıllarda bu tip örgütlenmelerin ve söylemlerin hiçbir işe 

yaramadığını görüldü. Alevilerden gerçekten de ocak tipi örgütlenme söylemleri başladı. Bende 

bu hususta Türkiye’de Alevi ocakları üzerine en çok çalışanlardan birisiyim. Kendimi yüksek 

görmek istemem ama Alevi ocak sistemi üzerine bilgi almak isteyenler bana başvururlar. Bu 

sendikal ve siyasi parti tipi örgütlenmeler ile birlikte Alevilik inanç krizi ortaya çıktı. Ama şu 

anda bu krizin toparlanma sürecindeyiz. Gelelim asıl konumuz olan musahipliğe. Musahiplik, 

Arapça bir kelime olan “sahip olmaktan” türemiştir. Aslında musahiplik kelimesi Türkiye’de 

son yıllarda yaygınlaştı; yaygın kullanımı bu değildi, yaygın kullanımı “ahiret kardeşliği”, 

“kardeşlik” şeklindeydi. Şu anda köylere gittiğimizde yaşlı kuşaklara sorduğumuzda bu yapıya 

ya “ahiret kardeşliği” ya “kardeşlik” ya da kadınlar için “ahiret bacısı” sıfatlarını kullanırlar 

ama son yıllarda özellikle resmi ritüellere “musahiplik” söylemi yansıdı. Ancak normalde 

“ahiret kardeşliği” olarak kullanılır. Hatta Kürtlerde de “bıreya ahrete” olarak kullanılır. Bu 

kurum aynı zamanda sosyal akrabalıktır. Mesela Aleviler şöyle der: “Bu dünyada sen kardeşini 

seçemiyorsun, ancak öteki dünya için musahibini veya ahiret kardeşini seçebilirsin.” Bu kurum 

Aleviler için hayati denecek kadar çok önemli bir kurumdur. Örnek vereyim, rahmetli babam 

derdi ki eğer bir musahibin paraya ihtiyacı varsa, o dönemde banka yok, kredi kartı yok vesaire 

yok, ihtiyacı olan kişi en önce musahibine gider. Çünkü o kişi ahiret kardeşinden utanıp 



54 

 

çekinmez, böyle bir durumda o da ona gider. Başka bir örnek verecek olursak, buğdayı biz 

erken derdik, bizim tarlalarda işimiz bitti, ondan sonra ilk işimiz hemen ailece musahibimizin 

tarlasını dermeye giderdik. Musahibimizin eşi ahiret bacımızdır, çocuklar bizim 

çocuklarımızdır, annesi bizim annemizdir. Bu kurum böylesine çok önemli bir kurumdur. Tabii 

ki bu kurum şehirleşmeyle birlikte ilk planda bu kurum kent hayatına göre inşa edilemedi ama 

son on yılda inşa etme süreci başladı, kentlere göç eden Aleviler bu kurumun önemini 

kavradılar, artık Alevi inanç sisteminin musahipsiz olmayacağını anladılar. Mesela bundan 40 

yıl önce şehirlerde hemen hemen hiç musahip yokken şu anda en az yüzde on civarında 

musahipli Alevi vardır, bunu örneklerini de yaşadığımız Mamak ilçesinde 

gözlemleyebiliyorum. Bu Aleviler açısından çok iyi bir gelişme. Şehir ortamı buna el vermiyor 

diyorlar ancak çok da iyi el veriyor. Hatta internet çıkmış, haberleşme hızlanmış, görüntülü 

görüşme çıkmış bunlar herkes tarafından kullanılıyor. Bu iletişim kanalları Alevilerin bir araya 

gelebilmeleri için alternatif olabilir, yeter ki istensin. Mesela ben Dedekargın Ocağına bağlı 

İriağaç köyünde Aliseydi Ocağı talibiyim. Pirimiz Aliseydi Sultan, ocağımız Dedekargın 

Ocağıdır. Pirimiz Dedekargın’ın mezarı Mardin’in Derik ilçesinin Dedekargın köyündedir. 

Benim önerim, sendikal ve siyasi parti örgütlenmeleri yerine dede ocakları sistemini gerek 

Türkiye’de gerekse Avrupa’da örgütleyelim. Bu iş gayet basit olacak. Ankara veya İstanbul 

merkezi şehir olacak. Örneğin Dedekargın Ocağı bir dernek kuracak, bu ocağa bağlı Aliseydi 

Ocağı var, bide Arzuman Ocağı, Musa Kazım Ocağı gibi pir ocaklarının birer şubesi olacak. 

Bütün Avrupa’daki, Türkiye’deki talipler bu sisteme üye olacaklar. Alevi nüfusunun yoğun 

yaşadığı yerlerde bu ocakların şubesi olacak. Bu şubeler arasında internet ile iletişim 

sağlanacak. İstedikleri zaman görüntülü olarak görüşmeler yapacaklar. Örneğin musahip olacak 

kişiler için internetin bu imkânlarını kullanarak görüntülü cem törenleri yapılabilir. Yani 

internet kullanımı bu alanda iletişim sorununu çözme noktasında alternatif olabilir. Kentlerde 

Alevilik inanç sisteminin yaşadığı sorunları çözme noktasında ihtiyaç duyulan çözüm 

yollarından bir tanesi bu olabilir. Tabii ki bu hususlarda bazı şeylere çok dikkat etmek lazım, 

bunlardan birisi de kim kiminle musahip olmalı. Mülakatımızın başında da söylediğim 

sebepten, yani ilk kentleşme ile birlikte Alevilik inancı bir süre kesintiye uğradığı için yeni 

nesiller veya araştırma dünyası bunu pek bilmiyor. Bununla ilgili birkaç örnek vereceğim: bir 

dede taliple musahip olamaz, iki çok zeki biri az zeki biriyle musahip olamaz, yani divane 

biriyle, zengin biriyle fakir biri musahip olamaz, çünkü bu durumu çıkarı için sürekli suistimal 

eder, yaş farkı çok olanlar musahip olamaz. Zaten bunları pirler de kabul etmez. Dolayısıyla 

önce bu kuralların taliplere çok iyi anlatılması lazım. Zaten iki kişi “biz musahip olacağız” 

dediği zaman dede hemen kabul etmez, önce köyün rehberi bunları eğitir, bir yıl sonra dedeye 
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öneri sunar, dede de bunlar ile görüşür, karar verdikten sonra cemleri yapılır. Bu saydığımız 

ilkeler ve kurallar musahiplikte çok önemlidir. Sonuç olarak, musahiplik kurumu Alevilik 

inancı bakımından hem sosyal dayanışma hem de toplumsal disiplin anlamında çok önemli bir 

kurum olduğu 

 için kentlerde saymış olduğum örgütlenme tipine geçilerek ve teknolojiyi bu alana 

entegre ederek mutlaka yaşatılması lazım. Dikkat ederseniz, bu unsurların yaşatıldığı Alevi 

nüfusun yoğun yaşadığı bölgelerde yüz kızartıcı suç oranları çok düşüktür. Bu saydığım çözüm 

yolları çok zor değil, yeter ki bu alanda istekli olunsun, mutlaka çözüm yolları bulunarak 

güncelleme yapılabilir. 

Şair ve Aşık Murtaza Şirin Dede ile Söyleşi 

Yer: Mamak Tuzluçayır Cemevi 

Tarih: 26.04.2024 

Özcan DEMİR: Murtaza dedem ülkemizde özellikle 1950 sonrası köylerden kentlere 

göç eden Alevi yurttaşların kırsalda toplumsal sosyal dayanışma, toplumsal otokontrol ve 

toplumu disipline etme yönleriyle yaşattıkları Alevilik inancını ve özellikle musahiplik 

kurumunu kentlere adapte etme sürecinden yurttaşların yaşadıkları sıkıntılar ve buldukları 

çözüm yollarında biraz bahseder misiniz? Varsa sizin sunabileceğiniz çözüm yolu var mı? 

Kk30: Özellikle musahiplik, Alevi inancının temel taşlarından biridir ve olmazsa olmaz 

bir kurumdur. Tarih boyunca Hz. Muhammed’in peygamberlik görevini yerine getirirken 

Mekke’den Medine’ye hicret ettiği dönemde, Kadiri Hum’un yedi kat deve hörgücünün üzerine 

çıkıp Hz. Ali’nin elini havaya kaldırarak verdiği beyanatla başlayan bu önemli kurum 

günümüze kadar gelmiştir. Ancak günümüzde bu kurumun yaşatılması noktasında bazı 

yurttaşlar tarafından çeşitli bahaneler üretilmektedir. Bu bahaneler, aslında anlamsızdır ve 

insanoğlunun akıllı ve mantıklı bir varlık olduğu düşünüldüğünde, her türlü soruna çözüm 

bulabilecek yapıda olduğu göz önünde bulundurulmalıdır. Örneğin, fakir ile zengin arasında 

Musahip olunması gerektiği ifade edilir. Ancak insanlar illaki musahip olmak isterse, 

zenginliğinden vazgeçip malını bölüşerek musahip olabilirler. Kentlerdeki uzaklık da bu 

sorunun bir engeli değildir. Bu konuyu bir dörtlükle açıklamak istiyorum: 

Şahatayım nesi var kupkuru kafası var 

 Diz dize otursa da bin yıllık arası var  

Şahatayın nesi var dopdolu kafası var 
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 Bin kilometre ırakta otursa da Su sızmaz arası var. 

 Bu işler gönül işi, aşk işi. Eğer bir kişide gerçekten aşk varsa ve birbirlerini 

taşıyacaklarına inanıyorlarsa, bu kuruma değer veriyorlarsa, uzaklık hiç önemli değil. İsterlerse 

bu fırsatı yaratıp birbirleriyle musahip olabilirler. Örneğin, Kuran Allah tarafından indirilmiştir. 

Allah sonsuz ve sınırsız akıl sahibidir, ancak insan cüzi akıllıdır, yani sınırlıdır. Buna rağmen 

insanoğlu isterse Kuran’ı okur, hatmeder ve anlar. Ayrıca kentlerde yaşayan musahipli bireyler, 

toplumsal dayanışma açısından birer aşna olabilir. Aşna, bildiğiniz gibi musahiplik kadar 

ritüelleri olmasa da Aleviler için önemli bir kurumdur. Yani geldiğimiz noktaya bakarsak, insan 

istedikten sonra ister köyde, ister kentte, isterse dünyanın neresinde olursa olsun bu sorunu 

aşabilecek kabiliyete sahiptir. 

 Bu nedenle, Alevilik inancının kentlerdeki yaşamında cem evleri ve dernekler önemli 

bir rol oynar. Bu mekânlar, toplulukları bir araya getirerek dayanışmayı ve birlikte yaşamı 

güçlendirir. Ayrıca, kültürel ve dini etkinliklerin düzenlenmesine olanak sağlayarak Alevi 

inancının yaşatılmasını ve yayılmasını destekler Alevi dernekleri, toplulukları bir araya 

getirerek sosyal dayanışmayı ve kültürel etkileşimi destekler. Bunun yanı sıra, Alevi dernekleri 

aşağıdaki hizmetleri sağlar: 

   Alevi dernekleri, üyelerine eğitim fırsatları sunar ve Alevilik inancını daha iyi 

anlamalarına yardımcı olur. Bu, seminerler, paneller, kitap okuma grupları ve benzeri 

etkinliklerle gerçekleştirilir.  Dernekler, Alevi kültürünü yaşatmak için çeşitli etkinlikler 

düzenler. Bu etkinlikler arasında konserler, tiyatro oyunları, sergiler, geleneksel yemekler ve 

dans gösterileri yer alabilir,  üyelerine maddi ve manevi destek sağlar. Bu, acil ihtiyaçlar için 

yardım fonları oluşturmak, hastalara refakat etmek veya cenaze organizasyonları düzenlemek 

gibi şekillerde gerçekleşebilir.  Alevi dernekleri, toplumsal sorunlara duyarlılık yaratmak ve 

çözüm üretmek amacıyla çalışır. Bu, insan hakları savunuculuğu, ayrımcılıkla mücadele ve 

toplumsal adalet konularını içerebilir. Dernekler,  genç nesilleri Alevi kültürüyle buluşturmak 

için gençlik kampları, çocuk etkinlikleri ve eğitim programları düzenler. Bu hizmetler, Alevi 

topluluklarının bir arada olmasını sağlayarak dayanışmayı güçlendirir ve inancın yaşatılmasına 

katkıda bulunur. 
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8. BULGULAR 

Ankara Tuzluçayır Mahallesi'nde yaşayan 28 Alevi bireyle mülakat yaptım bunların 18'i 

kadın 10'nu erkek katılımcı. Katılımcılara 9 soru soruldu ve verilen cevapların analizi aşağıdaki 

gibidir. 

SORU1: Aleviliği kendi tanımınızla nasıl tarif edersiniz? 

 Katılımcı Yanıtları  

KK-1: Hz. Ali’yi seven herkese Alevi denir. 

KK-2: Hz. Ali’yi ve Ehlibeyt’i seven herkes Alevi sayılır. 

KK-3: Alevilik, Hak-Muhammed-Ali inancına bağlı bir yoldur. 

KK-4: Aleviliği bir hayat felsefesi olarak tanımlarım. 

KK-5: İnsan olmak, iyi olmak, faydalı olmaktır. 

KK-6: Din ile felsefe arasında sıkışmış, kendi yolunu bulmaya ve toplumsal 

mutabakatlarla varlığını sürdürmeye çalışan kültürel bir olgudur. 

KK-7: Varlığa saygı ve bütünlük anlayışıdır. 

KK-8: Vicdanlı, hümanist, bağışlayıcı ve barışçıl bir yaklaşımdır. 

KK-9: İnsanı esas alan; şekilci değil, öz odaklı değer ve inançlar bütünüdür. 

KK-10: İnsanlığın doğayla iç içe olup, sevgiyle yoğrulup, saygıyla köprü kurmasıdır. 

KK-11: İçinde insan, doğa, hayvan sevgisi ve saygısı barındıran; dört elementin 

varoluşa katkısını savunan, varlığın birliğine ve “Vardan var oluş”a inanan; insanın Hak’la, 

Hakk’ın insanla bütünlüğünü bilen bir yaşam felsefesidir. Alevilik, peygamberi Sünni Ali olan 

ya da Şii geleneğin 12 imam mezhebiyle doğrudan aynı olmayan bir anlayıştır. 

KK-12: Hoşgörülü, evrensel ve özgür bir anlayıştır. 

KK-13: Eline, beline, diline sahip olan; eşitlikten yana duran insan topluluğudur. 

KK-14: Anadolu kültürleri arasında en modern ve en demokratik yaşam biçimidir. 

KK-15: Hak-Muhammed-Ali inancıyla yaşamaktır. 

KK-16: Yolum, inancım ve yaşam tarzımdır. 

KK-17: Hz. Ali’nin yolunda bir inanç, bir kültür, bir varoluştur. 
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KK-18: Ehlibeyt soyundan gelenlerin yoludur. 

KK-19: Alevilik, İslam çatısı altında; Hacı Bektaş-ı Veli’yi ve Hz. Ali’yi önder olarak 

gören bir inanç biçimidir. Aynı zamanda bir felsefedir; doğruluğu, hakikati savunur ve iyiliğe 

teşvik eder. 

KK-20: Zulme uğrayanın yanında olmak demektir. 

KK-21: Bu topraklarda tarih öncesi toplumların, semavi dinlerin etkisiyle şekillenmiş 

inanç ve kültürel yapısının günümüze ulaşmış halidir. 

KK-22: Bir yaşam biçimidir. 

KK-23: Felsefî bir düşünce biçimidir. 

KK-24: Hem bir yaşam biçimi hem bir kültürdür. 

KK-25: Bir dindir. 

KK-26: Türklerin Anadolu'daki Müslümanlık anlayışıdır. İslamiyet’le yoğrulmuş 

Anadolu kültürüdür. Hak-Muhammed-Ali yoludur. “Müminler kardeştir size, diğerleri 

yaratılışta eştir size.” – Hz. Ali 

KK-27: Alevilik, İslam’la doğrudan bağlantısı olmayan felsefi bir kültürdür. 

KK-28: Doğa ile Hak (yaratıcı anlamında) arasında; insan-ı kâmil olma yolculuğunda 

Hakk’a yürümek, Hakk’ı anlamak, Hakk’ın yansımalarına bakarak kendini bulmaktır. Yani 

Alevilik, kendine özgü kadim bir inanç sistemidir. Kısaca Hak yolunda yürürken insan-ı kâmil 

olmayı benimseyen bir inanç sistemidir. 

 

DEĞERLENDİRME 

Bu mülakat yanıtları, Aleviliğin nasıl algılandığına dair önemli ipuçları sunmaktadır. 

Cevaplar beş ana tema etrafında toplanabilir: 

 

1. İnanç Temelinden Yaklaşanlar 

Bazı katılımcılar Alevliğin tanımı sorusuna cevaplarında inanç temelinde 

yaklaşmışlardır. (KK-1, KK-2, KK-3, KK-15, KK-17, KK-19) 

 

2. Felsefik Bir Yaşam Tarzı Olarak Yaklaşanlar 
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 Katılımcıların büyük bir kısmı Aleviliği inançtan çok yaşam tarzı olarak hümanist ve 

felsefik boyutuyla değerlendirmiştir. (KK-4, KK-5, KK-6, KK-8, KK-9, KK-10, KK-11, KK-

14, KK-16, KK-22, KK-24, KK-28) 

 

3. Kültürel Kimlik Temelli ile Yaklaşım. 

Bu gruptaki katılımcılar bu sorunun cevabına kimlik temelli yaklaşmışlardır. (KK-6, 

KK-14, KK-21, KK-26, KK-27) 

 

4. Politik Temelli Yaklaşım 

Bu gruptaki katılımcılar Aleviliği bir arada durma, dayanışma ve baskılara karşı beraber 

refleks gösterme açısından yaklaşmışlardır. (KK-13, KK-20) 

 

5. Başka dinlerden ayrılıp izole etme. 

Bu gruptaki katılımcılar Alevilik inancını başka dinlerden ayırma, bir mezhep olarak 

değil de bir din olarak görüşünü savunmuşlardır. (KK-11, KK-19, KK-27) 

 

SORU 2: “Cem” ve “Cemevi” kavramları sizin için ne ifade ediyor? 

 Katılımcı Yanıtları (Düzenlenmiş ve Standart Hâle Getirilmiş) 

KK-1: Cem, toplanmak anlamına gelir. Cemevi ise Alevilerin bir araya gelip ibadet 

ettikleri yerdir. 

KK-2: Cem ve cemevi, Alevilerin topluca ibadet ettikleri yer ve etkinliktir. 

KK-3: Cem, Alevilik inancının temelidir. Cemevi ise cem ritüelinin yapıldığı bir inanç 

merkezidir. 

KK-4: Birlik ve beraberliği ifade eder. 

KK-5: İbadethanedir. 

KK-6: İbadet, dayanışma, aidiyet ve güçlü olma çabasıdır. Cemevi ise bu değerlerin 

yaşandığı sembolik bir mekândır. 

KK-7: Öncelikle dayanışmayı temsil eder. 
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KK-8: Cem, vicdani bir arınma, küslerin barışması ve toplum içi normlara uymayanların 

cemaatten çıkarılması gibi işlevler taşır. Cemevi ise bu arınmanın gerçekleştiği merkezdir. 

KK-9: Doğruluğu esas alan, insanın iç yolculuğunu destekleyen bir ritüeldir. 

KK-10: Bütün canları “aşk ile” sevmektir. 

KK-11: Toplanmak, karar almak, yardımlaşmak, düşküne yol vermek; karanlığı 

aydınlatmak adına çerağ yakmak, sazlarla deyişleri yaşatmak ve semahlar dönerek evreni taklit 

etmektir. 

KK-12: Cem, cemevinde yapılan; Allah, Muhammed ve Ali’ye ulaşma çabası içeren bir 

ibadettir. 

KK-13: Cem benim için çok şey ifade etmiyor. Cemevi, Alevilerin cenazelerini 

kaldırdığı, aşure günlerinde ve cemlerde bir araya geldiği yerdir. 

KK-14: Aleviliğin muhafazakâr ve dinî yönünü temsil eder. 

KK-15: Cem bir ibadet biçimidir; cemevi ise bir ibadethanedir. 

KK-16: Bir olmak, diri olmaktır. 

KK-17: Cem, Alevilerin yaptığı bir ibadettir. Cemevi ise cemlerin düzenlendiği, 

Alevilerin bir araya geldiği ve cenaze törenlerinin yapıldığı yerdir. 

KK-18: Alevilik inancında bir ibadettir. 

KK-19: Cem, yapılan ibadetin adıdır; cemevi ise Aleviliğin ibadethanesidir. 

KK-20: Toplanma yeri ve ibadethanedir. 

KK-21: Cem, Alevi inancını yaşayanların birlik ve dayanışma içinde gerçekleştirdiği 

bir ritüeldir. Cemevi ise bu ritüelin yapıldığı mekândır. Diğer dinlerdeki ibadethanelerden farklı 

olarak belirli şekilsel yapılara ihtiyaç duymaz; yeterli büyüklükte ve temiz olması yeterlidir. 

KK-22: Cemevi hem ibadethane hem huzur bulma yeridir. 

KK-23: Cem ve cemevi kültürel birer değerdir. 

KK-24: İnancı yaşatmaya yönelik bir mekândır. 

KK-25: İbadettir. 

KK-26: Cem, Alevilerin ibadet ritüelidir. Cemevi ise bu ritüelin yapıldığı mekândır. 
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KK-27: Eskiden çok değerliydi, şimdi değersizleşti. Eskiden komünal bir yaşam ve 

meclis sistemiyle yürütülürdü. 

KK-28: Cem; birlik ve beraberliği sağlama, barıştırma, yargılama ve sonuca göre 

ödüllendirme veya cezalandırma amaçları taşıyan bir ibadettir. Cemevi ise Hakk’ı anmak ve 

sosyal meseleleri çözmek için toplanılan mekândır. 

DEĞERLENDİRME 

Katılımcıların cem ve cemevi kavramlarına yükledikleri anlamlar, Aleviliğin hem 

inançsal hem toplumsal yönlerini yansıtmaktadır. Yanıtlar şu başlıklar altında gruplanabilir: 

 

1. İnançsal ve İbadetsel Tanımlar 

Katılımcıları büyük bir kısmı cemi ve cemevini bir ibadet olarak görmektedir. (KK-1, 

KK-2, KK-3, KK-5, KK-12, KK-15, KK-17, KK-18, KK-19, KK-20, KK-25, KK-26) 

 

 2. Toplumsal ve Kültürel İşlevler 

Katılımcıların önemli bir kısmı cem ritüelini bir araya gelme, dayanışma alanları 

oluşturma, sosyal, kültürel dayanışma açısında toplanma olarak görüyorlar. (KK-4, KK-6, KK-

7, KK-8, KK-11, KK-21, KK-24, KK-28) 

 

 3. Psikolojik İşlevi 

Katılımcıların bir kısmı cem i sadece bir ibadet olarak görmeyip, içsel bir yolculuk 

yapma psikolojik olarak arınma aracı olarak görmektedir. (KK-9, KK-10, KK-16, KK-22) 

4. Eleştiride Bulunanlar 

Katılımcıların az bir kısmı cem in kendileri için bir şey ifade etmediği, içeriğinin 

günümüzde boşalmış, anlamını yitirmiş bir ritüel olarak ifade etmiştir. (KK-13, KK-14, KK-

27) 

 

5. Kültür aktarımı olarak değerlendirenler. 

Katılımcıların bir kısmı tarihsel sürecini önemseyerek, kültür aktarımı açısından önemli 

olduğunu vurgulamışlardır. (KK-23, KK-24, KK-26) 
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Soru 3 Alevilikte "Dede" ve "Ocak" kavramlarının anlamı nedir? 

KK-1: Dede, Alevilikte inanç önderidir; ocak ise Alevi bireyin mensup olduğu kol veya 

soyu ifade eder. 

KK-2: Dede, Alevi din adamıdır. Ocak ise Alevi ailelerinin ait olduğu büyük akraba 

yapısıdır. 

KK-3: Soyu ve kökleri Hz. Ali’ye dayanan, Aleviliğin yaygınlaşmasını sağlayan ve 

inancı Alevi kitlesine anlatan kişiye dede denir. Ocak ise dedenin soyunun bağlı olduğu 

köklerdir. 

KK-4: Dede, peygamber soyundan geliyor diye biliyorum. Ocak ise dedelere bağlı 

yerdir. 

KK-5: Dede, yol gösterici veya sorunların danışıldığı akil kişidir. Ocak, dedenin bağlı 

olduğu yerdir. 

KK-6: Dede, yol gösterici, rehber ve geleneğin aktarım merkezidir. Ocak ise aileyi ve 

yolun kendisini temsil eder. 

KK-7: Dede, ruhani liderdir. Ocak, dedenin marifetlerini kapsayan kavramdır. 

KK-8: Alevi inancının önderleridir. 

KK-9: Dede; doğru kişi, yöneten; Ocak ise birlik ve beraberlik kapısıdır. 

KK-10: Hz. Ali Ocağında, toplum tarafından görevlendirilen ocaklar vardır. 

KK-11: Bilge, bilen adamdır. Ocak kavramına pek sıcak bakmıyorum; saltanat gibi bir 

durum söz konusu oluyor. 

KK-12: Dede, Aleviliği bilen ve anlatan kişidir; ocak ise onun soyudur. 

KK-13: Bildiğim kadarıyla ocak, dedenin soyu ve ailesidir; dede ise o soydan gelen ve 

cemleri yöneten kişidir. Ancak dedeliğin babadan oğula geçmesi (padişahlık gibi) çok saçma. 

O kültürü kavramamış, eğitimsiz, kendini posta oturmakla adam sanan işsiz, güçsüz, adam 

olamayan insandan sadece dedenin oğlu diye dede olmamalı. 

KK-14: Ocak bir çeşit tarikat, dede de o tarikatın lideridir. 

KK-15: Kutlu kişi ve yerdir. 

KK-16: Kadim köklerimiz ve rehberimizdir. 

KK-17: Dede, Ehlibeyt soyundan gelen kişidir. 
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KK-18: Ehlibeyt soyundan gelen kişilere dede denir. 

KK-19: Dede, Ehlibeyt soyundan gelir. Nikâh kıyar, cem kurar, cenaze kaldırır ve dini 

görevleri yapar. Ocak ise Alevilikte soylardır; farklı farklı ocaklar vardır. 

KK-20: Liderdir. 

KK-21: Dede, Alevilikte “yolu” yürüten kişidir. Ocak ise aynı inançlara sahip kişilerin 

bağlı olduğu farklı oluşumlardır. Bu farklılıklar, inancın bir dönem gizli yürütülmesinden ve 

coğrafyadan kaynaklanıyor olabilir. 

KK-22: Kendi toplumunun sorunlarını çözme yeridir. 

KK-23: Geçmişten geleceğe tüm dinamikleriyle Alevilik öğretisinin aktarımını 

sağlarlar. 

KK-24: Babadan dededen oğula geçen bir kültürdür. 

KK-25: İkisi de bir şey ifade etmiyor; insan olması önemlidir. 

KK-26: Alevilikte dede, Hz. Muhammed, Ali, Hasan, Hüseyin soyundan geldiğine 

inanılan; dini bilgilere sahip, cem yürütebilen ve inançlı Aleviler tarafından saygı gören kişidir. 

KK-27: Dede ve ocak kavramlarını bir tür sömürü aracı olarak tanımlarım. 

KK-28: Dede, Alevilerde önder, inanç önderi ve yol göstericidir. İmam makamı da 

kendilerine atfedilir. Alevi ocakları, ibadette imam makamında oturan dedelerin soyunu ifade 

eder. Dedelik yapısı gereği soy güden ve soya tabi olan bir kurumdur. Bir dede öldüğünde 

yerine oğlu geçer. Bu olgu Alevi geleneğinde ocak olarak adlandırılır. 

 

"Dede" Nedir? 

Tanımı:  

Dede Alevilik inancında önder, bilge kişisi demektir. 

Ehlibeyt soyundan geldiğine inanılan, cemi organize eden, nikâh kıyan, cenaze 

törenlerini yapan kişilere denir 

Toplum içi uyuşmazlıkları çözer, barışı sağlar (yol düşkünü ilan etme gibi yaptırımları 

vardır). 

 



64 

 

Katılımcı değerlendirmesi: 

KK-1, KK-3, KK-12, KK-26 dini önder olarak tanımlamışlardır. 

KK-13 örneğin dede görüldüğü üzere ,zamanla önemini yitirmiş bir kurum olarak 

görmektedirler.. 

 "Ocak" Nedir? 

Tanımı: 

"Ocak", dedelerin soyundan geldiği kutsal ailevi ya da ruhani soyu ifade eder. 

Her Alevi birey, bir ocağa bağlıdır. Ocaklar, hem inançsal hiyerarşiyi hem de toplumsal 

aidiyeti belirler. 

Katılımcı değerlendirmesi: 

KK-2, KK-3, KK-19, KK-28 gibi katılımcılar soy kavramına vurgu yapmışlardır. 

KK-21 örneğin dede görüldüğü üzere bazı katılımcılar tarihsel baskılardan bir arada 

durma alanı olarak tanımlamışlardır. 

1.  Eleştirenler: 

Katılımcıların bir kısmı soya dayalı olmakla beraber saltanat gibi göründüğü yönünde 

eleştiride bulunmuşlardır. (örneğin KK-13, KK-25, KK-27),. 

 

SORU-4 Yeni kurulan Alevilik ve Bektaşilik Kültür Daire Başkanlığı hakkında ne 

düşünüyorsunuz? 

 KK-1 

“Alevilik inancı açısından büyük bir adım olarak görüyorum. Ancak ‘kültür’ 

kelimesinin kullanılması rahatsız edici.” 

 KK-2 

“Amacı doğru olmuş ama çok eksikleri var. Alevi önderleri bu kuruma daha fazla katkı 

sağlamalı.” 

 KK-3 

“Toplumun Alevilikle barışması ve Aleviliğin köklerinin Hak-Muhammed-Ali’ye 

dayandığını anlatmak için bir fırsat olarak görüyorum.” 
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KK-4 

“Bilgim yok.” 

 KK-5 

“Aleviliğin önemsendiğini ve kabul gördüğünü düşünüyorum.” 

 KK-6 

“Alevilik ve Bektaşiliğin tek bir kavram olarak kullanılması sorunlu. Kurumun sadece 

kültürel açıdan değerlendirilmesi ve dedelere maaş bağlanması, Aleviliği imamlık benzeri 

merkezi bir yapıya dönüştürecektir. Oysa Alevilik, kitabı olmayan ve güncel değerlere göre 

değişebilen bir inanç sistemidir. Bu başkanlık, yönetenlerin hayal ettiği devlet destekli bir Alevi 

modeli oluşturma projesidir.” 

 KK-7 

“Asimilasyon ve manipülasyon amacı taşıdığını düşünüyorum.” 

KK-8 

“Alevilerin varlığının kabul edildiğini gösteriyor.” 

 KK-9 

“Haberdar değildim.” 

 KK-10 

“Toplumun kültürel değerlerini bir arada tutmayı ve farklı bileşenlerle uyum içinde 

yaşamayı desteklediği için tebrik ederim.” 

KK-11 

“Siyasal denge oluşturmak ve Aleviliği Sünni anlayışa benzetmek, hatta Arap kültürüne 

indirgemek amacı taşıyan bir kurum olarak görüyorum.” 

KK-12 

“İsmi dışında herhangi bir faaliyetini görmedim.” 

 KK-13 

“Devletten Alevi vatandaşlara bugüne kadar hayır gelmemiştir, bundan sonra da 

gelmez. Bu kurum dostlar alışverişte görsün mantığıyla kurulmuştur. Savunan kişiler menfaat 

peşindedir.” 
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 KK-14 

“Herhangi bir işlevinin olacağına inanmıyorum.” 

KK-15 

“Alevilik inancını yaşatmak ve bu inancın hak ve özgürlüklerini toplumsal düzeyde eşit 

hale getirmek açısından önemlidir.” 

KK-16 

“Samimi bulmuyorum; amacı, Aleviliği kendi eksenlerine oturtmaktır.” 

 KK-17 

“Alevi ve Bektaşileri temsil etmeyen, bu inancın yaşaması için çabası olmayan, sadece 

ismen var olan bir kurum.” 

 KK-18 

“Bence kurulması iyi oldu.” 

 KK-19 

“Kurulması kesinlikle gerekliydi, hatta geç kalınmış bir karardır. Amaçlarına uygun 

şekilde yürütülürse çok faydalı olabilir.” 

 KK-20 

“Bilgim yok, ilgilenmiyorum. İlgi azalıyor.” 

KK-21 

“Yorum yapamayacağım, bilgim yok.” 

 KK-22 

“İnanç kurumlarının bağımsız olması gerektiğini düşünüyorum. 

 KK-23 

“Kültürel yapının yozlaştırılmasına neden olur, olumlu bakmıyorum.” 

 KK-24 

“Bu konuda çok fazla fikrim yok.” 

 KK-25 

“Bilgim yok ama araştıracağım.” 
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 KK-26 

“Yoktan iyidir denebilir ama iktidarın etkisi altında.” 

 KK-27 

“Tamamen devletin resmi Alevilik anlayışını oluşturmak ve Aleviliği yozlaştırmak 

amacıyla kurulmuştur.” 

 KK-28 

“Asimilasyon merkezi olarak değerlendiriyorum.” 

 

AŞAMA 2: Katılımcı Sınıflandırması 

Aşağıda, katılımcıların ifadeleri içeriklerine göre ana kategorilere ayrılmıştır: 

 

Değerlendirme  

1. Eleştirenler  

Bu kurumun Alevilik inancını asimile edeceği, tarih boyunca herkesin kendi hür iradesi 

ile yaşadığı inancın ipotek altına alınacağından kaygılılar. KK-6, KK-7, KK-11, KK-13, KK-

14, KK-16, KK-17, KK-22, KK-23, KK-26, KK-27, KK-28 

2. Temkinli Olanlar 

Bazı katılımcılar devletin samimi olması durumunda iyi bir sürece evrileceği, anca 

bekleyip göreceklerini belirttiler. KK-1, KK-2, KK-12, KK-15, KK-19 

3. Olumlu Bakanlar  

Bazı katılımcılar bu kurumun varlığının Alevi yurttaşlar açısından önemli bir adım 

olduğunu zamanla daha da olumlu sürecin yaşanacağına inanmaktadırlar. KK-3, KK-5, KK-8, 

KK-10, KK-18, KK-19 

4. Bilgisi Olmayanlar  

Katılımcıların bu konu hakkında bilgisi yok. KK-4, KK-9, KK-20, KK-21, KK-

24, KK-25 
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SORU 5- Gençlerin Aleviliğe ilgisi sizce nasıl? Artıyor mu, azalıyor mu? Neden? 

             KK-1 

“Gençlerin ilgisi son yıllarda artsa da istenilen düzeyde değil.” 

 KK-2 

“Bence artıyor. Çünkü Alevi toplumu disiplinli ve birbirine bağlı bir toplum. Gençler 

bu nedenle bu inanca ilgi duyuyor.” 

KK-3 

“Gençlerin Aleviliğe ilgisi gün geçtikçe azalmaktadır.” 

KK-4 

“Azalıyor.” 

KK-5 

“Bence azalıyor. Gençler artık farklı alanlarla ilgileniyor.” 

 KK-6 

“Aleviliğe ilginin artıp artmadığı ölçülebilir bir şey değil. Eskiden kırsalda Alevilik, 

toplumsal düzenin parçasıydı. Bugün kent yaşamı bu yapıyı sunmuyor. Bu yüzden gençler 

Aleviliği daha çok kültürel veya simgesel bir kimlik olarak algılıyor olabilir. Bu durum ilginin 

azalmasından çok, Alevilik algısının dönüşmesiyle ilgili olabilir.” 

KK-7 

“Bilmiyorum. Sadece bazı insani değerlerin kültürel olarak evrimleşip sürdüğünü 

gözlemledim.” 

 KK-8 

“İlgi artıyor.” 

 KK-9 

“Gençler artık tanımıyor. Her şey daha evrenselleşti. Alevi çocukları Hacı Bektaş’ı, Pir 

Sultan’ı bilmiyor. Beşinci sınıf öğrencilerinde bu eksikliği gözlemledim. Çünkü büyükler 

anlatmıyor.” 

 KK-10 
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“Kültürel değerler bir anda kopmaz. Ama teknolojiyle birlikte gençler gelişen dünyaya 

ayak uyduruyor. Bu da normal.” 

 KK-11 

“Alevilik bir yaşam biçimi olduğu için okuyan genç Alevilerde farkındalık artıyor.” 

KK-12 

“Her inançta olduğu gibi Aleviliğe ilgi de azalıyor.” 

 KK-13 

“Yurt dışındaki gençlerde ilgi artıyor ama bu da tarikat benzeri bir yapıya dönüşebiliyor. 

Büyükşehirlerde alt kültürdeki gençlerde ilgi daha fazla. Ancak eğitim ve ekonomik düzey 

arttıkça ilgi ve ritüeller azalıyor.” 

 KK-14 

“Azalıyor. Gençler artık bu tür şeylerle ilgilenmiyor.” 

 KK-15 

“Azalıyor çünkü Alevi kültürü yeterince aktarılamıyor.” 

KK-16 

“Azalıyor. Çünkü din genel olarak ayrıştırıcı bir unsur haline geldi. Gençler bunun 

farkında 

 KK-17 

“Azalıyor. Gençler de bizler de yeterince bilgi sahibi değiliz. Devletin inkârı, baskısı ve 

korku iklimi nedeniyle aileler de bu kültürü aktaramadı. Bu gidişle unutulacak. Sahip 

çıkmalıyız.” 

  

KK-18 

“İlgi artıyor.” 

KK-19 

“Yurt dışında ilgi artıyor ama Türkiye’de, özellikle büyük şehirlerde azalıyor. Gençlerin 

duyarsızlığı ve büyüklerin örnek olmaması neden oluyor.” 

 KK-20 
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“Azalıyor.” 

 KK-21 

“Aleviliğe ilgi var ama gençler yaşayarak öğrenemiyor. Bu inanç sistemi sevgiye, 

doğaya saygıya, dayanışmaya dayanır. Kapitalist sistem, bu değerlerin aktarılmasını istemez.” 

 KK-22 

“Gençlerin genel olarak tüm inançlara mesafeli olduklarını gözlemliyorum.” 

 KK-23 

“Bilgim yok.” 

 KK-24 

“Azalıyor gibi. Sebebi Aleviliğin gençlere yeterince anlatılamaması olabilir.” 

KK-25 

“Azalıyor, hatta neredeyse yok gibi. Aleviler artık Alevi olduklarını bile 

kabullenemiyor. Hepsi kendini sözde Kürt olarak tanıtıyor.” 

 KK-26 

“Teorik olarak ilgi var olabilir. Ama yaşayan Alevilik açısından pek görünmüyor.” 

KK-27 

“Azalıyor. (Gerekçe belirtilmemiş)” 

KK-28 

“Gençler için Alevilik sadece bir kavram haline geldi. İlgi azalıyor. Kırsaldan kente göç, 

1960’lı yılların siyasi etkileri, bir kuşağın inançsal yok oluşu, teknolojik gelişmeler, 

küreselleşme ve ailelerin aktaramadığı kültür nedeniyle ilgi azaldı.” 

 DEĞERLENDİRME 

1. İlgi Azalıyor 

Aleviliğe ilginin gençler arasında azaldığını, kültürel aktarımın yetersizliğini, kentleşme 

ve modernleşmenin etkisini vurgulayanlar. 

  



71 

 

Katılımcılar: 

KK-3, KK-4, KK-5, KK-9, KK-12, KK-13, KK-14, KK-15, KK-16, KK-17, KK-19, 

KK-20, KK-24, KK-25, KK-27, KK-28 

 Bu soruya 16 katılımcı cevap verdi. 

 

2.  Karmaşık Cevap Verenler 

Aleviliğin artık bir inanç olmadığı, sadece kimlik tanımlamak anlamında bir simge 

olduğunu belirttiler. KK-6, KK-10, KK-13, KK-21, KK-26 

 

3. İlginin Arttığını Savunanlar. 

Yeni neslin Aleviliğe ilgisinin arttığını ve artarak devam edeceğini savunanlar. 

KK-1, KK-2, KK-8, KK-11, KK-18 

4. Yorum Yapmayanlar 

Bu konuda yorum yapmayan veya yeterince bilgiye sahip olmayanlar. 

KK-7, KK-22, KK-2 

SORU-6 Alevilik inancında kuşak çatışması olduğunu düşünüyor musunuz? 

Varsayarsanız, bu çatışma sizce nereden kaynaklanıyor? 

 KK-1 

“Kuşak çatışması var, ancak azalarak devam ediyor.” 

 KK-2 

“Bence kuşak çatışması yok denecek kadar az. Alevi toplumu hem eğitimli hem de 

birbirinin fikirlerine saygılıdır.” 

 KK-3 

“Kuşak çatışması vardır. Bunun temelinde yaşlı kuşağın Aleviliği gençlere 

aktaramaması ve köyden kente göçün etkisi vardır. Bu göç süreci, aktarımı neredeyse bitirme 

noktasına getirmiştir.” 

 KK-4 
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“Kuşak çatışması her zaman vardır ve olmalıdır da. Bu sayede kural ve kaideler tartışılır, 

değişir ve gelişir.” 

 KK-5 

“Eski gelenek ve görenekler zamanla uygulanmıyor ve unutuluyor. Bu da çatışmaya 

neden oluyor.” 

 KK-6 

“Var olduğunu düşünüyorum. Eski kuşakların Alevilik algısıyla yeni kuşaklarınki çok 

farklı.” 

 KK-7 

“Düşünmüyorum. Varsa da Alevi toplumundaki bağnazlıktan kaynaklanıyor olabilir.” 

 KK-8 

“Kuşak çatışması var. İletişim araçları ve sosyal medya sayesinde küreselleşme 

hızlandı. Bu da kültürel değişimi ve farklı bakış açılarını getirdi.” 

 

KK-9 

“Sadece Alevilikte değil, her kesimde çatışma olur. Özel bir durummuş gibi 

düşünmemeli.” 

 KK-10 

“Kuşak çatışması artık anne-baba arasında değil; kardeşler arasında bile yaşanıyor. 

Gençler artık sorgulayıcı ve eleştirel. Bu da çatışmaya yol açıyor.” 

KK-11 

“Alevilikte kuşak çatışması çok yoğun yaşanmaz. Ancak Aleviliği bir mezhep gibi 

dayatan egemen baskılar sonucunda, Hz. Ali yolunda olduğunu sanan ama farklı inançlarla 

yoğrulmuş nesiller ortaya çıktı. Bu durum kuşaklar arası farklılık yarattı.” 

 KK-12 

“Tüm inançlarda olduğu gibi Alevilikte de çatışma var. Çünkü dünya çok hızlı 

değişiyor.” 

 KK-13 
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(Kapsamlı anlatım - özetlenerek veriliyor.) 

“Kendi ailemde kuşak çatışması yaşadım. Ailemin dede olmasına rağmen bazı 

uygulamalar (düşkünlük gibi) bana yanlış geldi. Eşim Sünni olsa da Alevilikle ilgili bilgisi ve 

yaklaşımı ailemin saygısını kazandı. Biz çocuklarımıza neye inanırlarsa inansınlar, insan 

olmaları gerektiğini öğrettik. Kuşak çatışmasının temelinde eğitim, kültür ve saygı eksikliği 

var.” 

KK-14 

“Çok yok. Çünkü yeni kuşaklar değiştiriyor, eski kuşaklar da bu değişime açık.” 

 KK-15 

“Kuşak çatışması her alanda olduğu gibi Alevilikte de yaşanıyor.” 

KK-16 

“Var. Yeni nesil Aleviliği kültürel bir kimlik olarak algılıyor, eski nesil ise bir inanç 

olarak yaşıyor. Bu da çatışma yaratıyor.” 

 KK-17 

“Bu durumu kuşak çatışması olarak görmüyorum. Devletin inkâr politikaları yüzünden 

gençler sahiplenmekte zorlanıyor. Bu daha çok bastırılmışlıkla ilgili.” 

 KK-18 

“Var. Sebebi Aleviliğin doğru tanımlanamaması.” 

 KK-19 

“Evet, kuşak çatışması var. Yeni nesil bilgiye çok kolay ulaşıyor. Ancak bu bilgi kirliliği 

de yaratıyor. Aleviliğin günlük yaşamda karşılık bulamaması, benimsenmesini zorlaştırıyor. Bu 

da çatışma yaratıyor.” 

 KK-20 

“Hayır, düşünmüyorum.” 

KK-21 

“Düşünmüyorum.” 

 KK-22 

“Gençler inançlara mesafeli. Bu yüzden çatışma değil, uzaklaşma söz konusu.” 
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 KK-23 

“Düşünmüyorum. Alevilik öğretisi zaten değişime açık olduğu için kuşak çatışması 

yaşanmaz.” 

 KK-24 

“Çok kuşak çatışması olmuyor. Çünkü bizim ailede zorlama yok.” 

KK-25 

“Çok fazla var. Bunun sebebi yetişme tarzı ve aile yapısı.” 

 KK-26 

“Çatışmanın sebebi, Alevilikte yeterli bilgi, yaşanmışlık ve uygulama olmaması. Ayrıca 

akademik birikim ve kurumsallaşma da yetersiz.” 

 KK-27 

(Cevap verilmemiş) 

KK-28 

“Kuşak çatışması olduğunu düşünmüyorum. Alevilik zaten zayıfladığı için sonraki 

kuşaklara sadece ‘Aleviyiz’ demekle yetiniliyor.” 

 

 DEĞERLENDİRME 

 1. Kuşak Çatışması Olduğunu Savunanlar 

Nesiller arasında Alevilik inancına bakış açıları, değer farklılıkları, eğitim düzeyleri, 

iletişim eksiklikleri gibi nedenlerle kuşak çatışması olduğunu savunanlar. 

KK-1, KK-3, KK-5, KK-6, KK-8, KK-10, KK-11, KK-12, KK-13, KK-15, KK-16, KK-

18, KK-19, KK-25, KK-26 

 

 

 2.Kısmi Olarak Kuşak Çatışması Var Diyenler 

Nesil farklılıkları eğitim düzeyi farklılığında kaynaklı iletişimsizlik var, fakat bunun 

adına kuşak çatışması diyemeyiz. KK-4, KK-9, KK-14, KK-17, KK-22, KK-28 
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 3. Kuşak Çatışması Yok Diyenler 

Alevi toplumunda kuşak çatışmasının olmadığını veya çok az olduğunu düşünen grubun 

buna neden olarak ise, Alevilik inancının hoşgörü bir temel üzerine kurulduğu, farklılıkların 

kuşak çatışması değil de bir zenginlik olduğunu savunanlar. 

KK-2, KK-7, KK-20, KK-21, KK-23, KK-24 

 4. Cevap Vermeyenler 

Katılımcılar: KK-27 

SORU 7 Musahiplik nedir? 

 KK-1 

“Musahiplik yol kardeşliği demektir.” 

KK-2 

“Yol kardeşliği olarak tanımlanır.” 

KK-3 

“Musahiplik, aynı inanca ve benzer ekonomik değerlere sahip iki evli çiftin, dede ve 

cem erkânı önünde birbirlerine söz vererek kardeş olmalarıdır. Aleviliğin temel taşıdır, olmazsa 

olmazıdır.” 

 KK-4 

“Birbirine sahip çıkmak ve yardımlaşmaktır.” 

KK-5 

“Kardeş olmak, her konuda birbirine destek olmak, korumak ve kollamaktır.” 

 KK-6 

“Kardeş belirleme sistemidir. Dayanışmayı ve birbirini denetlemeyi amaçlayan bir ilişki 

biçimidir. O kadar kuvvetli bir bağ kurulur ki, taraflar birbirlerinin iyi-kötü tüm durumlarından 

sorumlu olur.” 

 KK-7 

“Kan bağı olmayan ama başsız kardeşlik, dostluk, koşulsuz destek ve dayanışmadır.” 

 KK-8 
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“Kan bağı olmayan kardeşliktir; kardeşin kardeş için yaptığı her şeyi içine alan bir 

kavramdır.” 

KK-9 

“İmecenin insan hâlidir. Ortaklık, yardımlaşma ve kardeşliktir.” 

 KK-10 

“Toplumla birlikte cem yapılan ortamda bir ailenin başka bir aileyle kardeş olması ve 

toplum karşısında ibadet etmesidir.” 

KK-11 

“Kardeşliktir. Kan bağı olmayan bir canla, can bağı kurulmasıdır.” 

 KK-12 

“Kardeşten öte bir bağdır.” 

KK-13 

“Kardeşliktir. Anne ve babamın musahibi vardı. Onlara anne baba derdik, çocuklarına 

da kardeş. Ancak ebeveynlerimiz öldükten sonra ve şehirler değişince bu bağ sürdürülemedi.” 

KK-14 

“Kan kardeşliği gibi bir şeydir. Kan bağı olmadan, kardeşlik yeminine dayalı bir 

ilişkidir.” 

KK-15 

(Cevap verilmemiş.) 

KK-16 

“Dünya ve ahiret kardeşliğidir. Kan bağından da ötedir.” 

 KK-17 

“Evlenen kişinin yanındaki sağdıcın karşılığıdır. Kardeşten öte bir yakınlık içerir.” 

 KK-18 

“Musahiplik kardeşlik gibidir; yardımlaşmak ve korumaktır.” 

 KK-19 

“Kan kardeşliği gibidir.” 



77 

 

 KK-20 

“Can kardeşliğidir.” 

KK-21 

“İki kişinin (evlilerse aileleri de dâhil) ömür boyu kardeş olmaları için dede huzurunda 

ettikleri sözdür. Bu kişiler, çıkar gözetmeksizin birbirini korur ve kollar.” 

 KK-22 

“Kirvelik gibi bir şeydir. Kan bağı yoktur ama aile kadar yakındırlar.” 

 KK-23 

“Kan kardeşliği. Gönülden gelen derin bir bağlılıktır.” 

 KK-24 

“Kardeşten de öte bir sahiplenme biçimidir.” 

KK-25 

“Kan bağı olmadan, kişiyi kendi kanından biri gibi görme hâlidir.” 

 KK-26 

“Yol kardeşliğidir. ‘Yarın yanağından gayrı her şeyde beraber olmak’tır.” 

 KK-27 

“Bir tür kardeşlik inancıdır.” 

 KK-28 

İnanç temelinde bakanlar. 

Cevaplar incelendiğinde, musahiplik üç ana grup etrafında şekillenmektedir: Kardeşlik, 

dayanışma ve bağlılık. Katılımcıların birçoğu (KK-1, KK-2, KK-11, KK-16, KK-20, KK-26) 

musahipliği, bireylerin “kardeşlik” ilkesi temelinde, sonsuz dayanışma ve sahiplenme 

anlamında tanımlamıştır. Bu bağlılığın bu dünyada ve öteki dünyada devam eden önemli bir 

kurum olduğunu belirtmiştir. Özellikle KK-21 ve KK-28'in cevaplarına baktığımızda bu 

kurumun sadece bireyleri değil, bireylerin mensup olduğu ailelerinde büyük bir dayanışma ve 

sorumluluk içinde olacağını belirtmişlerdir. 
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Bu soruya cevap veren bazı katılımcılar, musahiplik kurumunun toplumun bir arada 

yaşama sürecinde yaşanılması, muhtemel sorunların önüne geçme, toplumu sosyal yaşamını 

düzenleyici bir sistem olduğunu vurgulamışlardır. Bu anlamda musahiplik (KK-6, KK-9, KK-

10), toplumsal dayanışma, destekleme ve bireyler arası sorumlulukların sağlandığı önemli bir 

sosyal denge aracı olarak işlev görmüştür. 

 

Bunun yanında bazı katılımcılarda kentleşme ile birlikte bu kurumun zayıfladığı ve 

hiçbir işlevinin kalmadığını savundular. KK-13  

 

SORU 8: Musahibiniz Var mı?  

KK-1 Var  

KK-2 Hayır 

KK-3 Yok 

KK-4 Hayır 

KK-5 Yok 

KK-6 Hayır 

KK-7 Yok 

KK-8 Yok 

KK-9 Yok 

KK-10 Yok 

KK-11 Yok 

KK-12 Hayır 

KK-13 Yok. Babamın vardı. 

KK-14 İki kişinin dede huzurunda onaylanmış yol kardeşliği  

KK-15 Cevap vermemiş 

KK-16 Evet var 

 KK-17 Hayır 
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KK-18 Yok ama genel olarak birçok musahiplik gibi kardeşim dediğim arkadaşlarım 

var. 

KK-19 Benim yok. Ama babamın vardı duymuştum. 

KK-20 Hayır 

KK-21 Yok 

KK-22Hayır 

KK-23 Hayır 

KK-24 Yok 

KK-25 Yok 

KK-26 Yok 

KK-27 Vardı 

KK-28 Yok 

Değerlendirme 

Daha önceki soruların cevaplarına baktığımızda her ne kadar katılımcılar musahiplik 

kurumunun öneminde bahsetseler de musahibi olanların sayısı çok az. Buna sebep olarak da 

inancı tam anlamı ile tanıyamamak, kentte iletişim sorunu yaşamak, zaman ayıramamak gibi 

sebepler olabilir. 

SORU-9 Kırsalda şekillenen musahiplik kurumu kent yaşamında sizce nasıl 

yaşatılabilir? 

KK-1: Teknolojik haberleşme araçları kullanılarak devam ettirilebilir. 

KK-2: Vakıflar, dernekler ve cemevleri buna destek vererek çözümler üretebilir. Ayrıca 

teknolojik iletişim araçları bu alanda fayda sağlayabilir. 

KK-3: Kent yaşamında da musahiplik sürdürülebilir; ancak aynı şehirde yaşamak 

gerekir. 

KK-4: İnsanlar birbirine değer vererek, sevgi ve saygıyla yaşatabilir. 

KK-5: Zor olduğunu düşünüyorum. Çünkü kent hayatı Aleviler açısından “cemaat” 

oluşturmaya siyasi baskılar nedeniyle pek olanak tanımıyor. 

KK-6: Dostluk ve yoldaşlık şeklinde yaşatılabilir. 



80 

 

KK-7: Karşılık beklemeden, samimi ve dürüst dostluklarla sürdürülebilir. 

KK-8: Kırsalda da kalmadı ki... Kırsaldakiler bile artık kent yaşamını oraya taşıyıp 

yozlaştırıyor. Önce mal ve mülk gibi şeylerin esas olmadığını öğrenmek gerekiyor. 

KK-9: Kırsalda feodal kültürel bağlarla bir ölçüde sürüyor. Kentte ise bireysellik daha 

ön planda. 

KK-10: Şehir kültürüne entegre edilerek, bireysel yaşamla toplumsal huzurun 

sağlanması amacıyla Alevi topluluklarının çalışmalarıyla yaşatılabilir. 

KK-11: Büyüklerin, bu kurumu yeni kuşaklara aktarmadaki rolleri artmalı. Ancak artık 

onlar da pek önemsemiyor gibi görünüyor. 

KK-12: İstenirse aynı şekilde yaşatılabilir. Ama şehirler ve iş yaşamı herkesi daha 

yalnızlaştırıyor. Yani uygulamak zor. 

KK-13: Bir fikrim yok. 

KK-14: (Cevap verilmemiş.) 

KK-15: (Cevap yok.) 

KK-16: Mevcut şartlara göre hayatı paylaşarak, dayanışma içerisinde yaşatılabilir. 

KK-17: (Cevap verilmemiş.) 

KK-18: Biz Aleviler, değerlerimizi, örf ve adetlerimizi çevremize aktararak ve 

dayanışma içinde olarak yaşatabiliriz. 

KK-19: Büyüklerin teşvikiyle gençler musahiplik yaparsa, yaşatılabilir. 

KK-20: Eğitim yoluyla sürdürülebilir. 

KK-21: Yaşatanlar var ama çok nadir. 

KK-22: Sosyal medya aracılığıyla musahiplik kurumunun tanıtımı yapılabilir. 

KK-23: Dostluk ve hümanizm ile yaşatılabilir. Aleviliğin yapı taşı hümanizmdir. 

KK-24: Kentlerde çok da uygulanabilir olmayabilir. 

KK-25: Kişiden kişiye değişir. 

KK-26:(a) Kurumsal aidiyet oluşturulmalı. Dernekler, sivil toplum örgütleri bu sürece 

dâhil edilmeli. 

(b) Dedelik liyakate ve akademik yeterliliğe dayanmalı. 
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(c) Musahiplik sadece Aleviler arasında değil, bu anlayışı benimseyen Sünnilerle veya 

farklı gruplarla da yapılabilmeli. 

KK-27: Yaşatılamaz. Günümüzde musahiplik kavramı kırsalda bile anlamını 

yitirmişken, kent yaşamında sürdürülebilmesi hayal. 

KK-28: (Cevap verilmemiş.) 

 Değerlendirme. 

1. Musahipliğin Kentlerde Yaşatılabileceğini Düşünenler 

Katılımcıların önemli bir kısmı musahipliğin kent yaşamına uyarlanabileceğini 

düşünmekte ve bu sürecin: 

Teknoloji, dernekleşmek, eğitim ve alanda donanımlı kişilerin teşviki ile bu kurumun 

kentlerde yaşatılabileceğini savunanlar(KK-1, KK-2, KK-22 

KK-2, KK-10, KK-26,KK-11, KK-19, KK-20,KK-4, KK-6, KK-7, KK-23) 

2. Musahipliğin Kentlerde Yaşatılamayacağını Savunanlar. 

Bazı katılımcılar kent yaşamının bireysel özelliği, geçim sıkıntısı, ulaşım zorluklarında 

kaynaklı olarak musahiplik kurumunun kentlerde yaşatılamayacağını savundular. (KK-5, KK-

12, KK-24, KK-27)  

3. Eleştirel Yaklaşımlar 

KK-8: Musahipliğin yalnızca biçimsel olarak değil, anlam düzeyinde da yozlaştığını 

ifade ederek, kentte değil kırsalda bile içinin boşaldığını belirtmiştir. 

KK-26: Dedelerin liyakat sahibi olmasının gerektiği ve musahipliğin farklı mezhepler 

ilede olabileceğini savundu. 

 4. Cevap Vermeyenler veya Belirsiz Yanıt Verenler 

Katılımcıların bir kısmı soruya doğrudan yanıt vermemiştir. (KK-14, KK-15, KK-17, 

KK-28), bazıları da “fikrim yok” gibi belirsiz ifadeler kullanmıştır (KK-13, KK-25).  
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TUZLUÇAYIR CEMEVİNE AİT ETKİNLİKLERİN  NİCEL 

ANALİZİ 

Araştırma kapsamında Tuzluçayır Cemevi Dernek Başkanı Mehmet Uzuner ile ce-

mevinde bir görüşme gerçekleştirilmiştir. Görüşme sırasında cemevine ait defterler ve kayıt 

tutanak evrakları incelenmiştir. Bu belgeler toplum içerisinde ve kamuoyunda etkinlik 

yoğunluğu ve toplumsal tanınırlığı açısından önemli verilerdir sunmaktadır. 

 Hulusi Yılmaz'ın “Sosyal Değişim Sürecinde Alevilik” Ankara örneği adlı doktora 

tezinde yer alan bulgulara göre 04.11.2005-17.06.2006 tarihleri arasında Tuzluçayır Ceme- 

vinde düzenlenen etkinlik sayısı 30 olarak kaydedilmiştir. Bu etkinliklerin büyük 

çoğunluğunu Cem törenleri oluşturmuştur. (Yılmaz, 2008 S.228) 

 Aynı dönemlerin güncel verileriyle karşılaştırıldığında etkinlik sayısında 

belirgin bir artış olduğu görülmektedir. Yapılan saha araştırması ve kayıt incelemeleri 

sonucunda 04.11.2023-17.06.2024 tarihleri arasında Tuzluçayır Cemevinde gerçekleştirilen 

etkinlik dağılımı şu şekildedir. 

-36 defa cem yapılmıştır.  

-44 adet film çekimi, belgesel, klip, televizyon programı çekimi yapılarak toplamda 80 

etkinlik gerçekleştirilmiştir.  

Bu veriler, geçmişe kıyasla cemevinde yürütülen faaliyetlerin hem nicelik olarak arttığı 

nitelik olarak ise çeşitlendiğini göstermektedir. Cemevi, yalnızca inançsal ritüellerin 

yürütüldüğü bir mekân olmaktan çıkarak aynı zamanda kültürel üretim, medya temsili ve 

kamusal görünürlük alanına da taşınmıştır.  

Cemevi yöneticisi Mehmet Uzuner’e göre özellikle son yıllarda televizyon kanalları 

belgesel yapımcıları, program yapımcıları ve müzik gruplarının cemevini tercih etmesi Alevi 

toplumunun kamusal alanda daha fazla görünür olmasına katkı sağlamıştır. Bu durum, hem 

Alevi kimliğinin kent yaşamında daha güçlü biçimde temsil edilmesine hem de Tuzluçayır 

Cemevinin toplum gözünde tanınırlığının artmasına neden olmuştur. 

Bu bulgular, Alevi toplumunun kentleşme süreciyle birlikte dini mekânlarını sadece 

ibadet alanı değil aynı zamanda kültürel kimlik ve temsil mekânı olarak konumlandırdığını 

ortaya koymaktadır.   
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SONUÇ 

Alevilik; tarihsel, kültürel ve toplumsal anlamda sadece bir inanç sistemi değildir. 

Alevilik inancı aynı zamanda insanı, doğayı, ve her canlıyı merkeze alan bir ahlak ve yaşam 

felsefesi temeline oturtulmuş toplumsal örgütlenme biçimidir. Anadolu Aleviliğinin düşünce 

temelleri Hak-Muhammed-Ali ve Ehlibeyt sevgisi etrafında şekillenmiştir. Bu sevgi zamanla 

kişiler arasında karşılıklı sorumluluk, saygı ve dayanışmayı temel alan bir toplumsan düzen 

haline dönüşmüştür. Bu anlayışta sevgi sadece duygusal bir anlayış değil, sosyal yaşamın her 

alanında adalet, doğruluk ve eşitlik ilkelerinin pratiğe yansıtılması anlamuna gelir. Dolayısıyla 

Alevilik, hem bireysel hem de toplumsal düzeyde “insanı kamil olma” idealine yönelen 

bütünlüklü bir yaşam biçimi sunar. 

Anadolu Aleviliğinde inançsal yapı, yanlızca ibadetle sınırlı olmayıp toplumsal 

dayanışmayı ve birlikte yaşama kültürünü düzenleyen bir mekanizma olarak işler. Cem 

ritüelleri, musahiplik bağı ve ocak sistemi, bu inanç dünyasının kurumsal temellerini oluşturur. 

Cem, hem ibadet hem toplumsal eğitim hem de ahlaki denetim alanıdır. Musahiplik ise bu 

yapının en özgün kurumu olarak, bireyler arasında ömür boyu süren, hatta öteki dünyada da 

devam ettiğine inanılan bir sorumluluk, kardeşlik ve dayanışma ilişkisinin adıdır. Ocak sistemi 

ise bu ritüellerin sürekliliğini sağlayan dini otoriteyi ve toplumsal aidiyetı temsil eden bir 

yapıdır.  

Alevi toplumu tarih boyunca çeşitli sosyo-politik, ekonomik ve güvenlik temelli 

nedenlerle kırsal yaşam alanlarında kentlere göç etmek zorunda kalmışlardır. Bu göç sürecinin 

yanlıca mekansal bir süreç olarak görmememiz gerekir. Bu göç süreci aynı zamanda toplumsa, 

kültürel ve inançsal dönüşümleri de beraberinde getirmiştir. Cumhuriyet öncesi dönemlerde 

devlet otoritesinden uzak, dağlık ve kapalı bölgelerde yaşamayı tercih eden Aleviler, bu tercihle 

hem inançlarını koruma hem de toplumsal baskılardan uzak kalma amacı gütmüşlerdir. Ancak 

zamanla değişen ekonomik koşullar, eğitim ve sağlık hizmetlerine erişim isteği, güvenlik 

kaygıları ve modernleşme süreciyle birlikte bu yapının sürdürülebilirliği zorlaşmıştır. Özellikle 

20.yy’ın ortalarından itibaren Türkiye’de yaşanan hızlı sanayileşme ve kırsal bölgelerdeki 

ekonomik daralma, Alevi nüfusun yoğun olarak yaşadığı yerlerde geçim kaynaklarını 

sınırlamıştır. Tarım ve hayvancılığa dayalı geleneksel ekonomik yapı, kentlerdeki iş olanakları 

karşısında yetersiz kalmış, bu da genç nüfusun kente yönelmesine neden olmuştur. Aynı 

zamanda kırsal alanlarda süregelen ayrımcı tutumlar ve ötekileştirme pratikleri, Alevi toplumu 

üzerinde psikolojik ve sosyal baskılar yaratmış, bireylerin daha özgür ve eşit bir yaşam 
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arayışıyla kentlere göç etmesini hızlandırmıştır.  Alevi toplumunun kırsaldan kente göçü, hem 

zorunluluk hem de arayışın birleşimi olarak değerlendirilmelidir. Bu süreç bir yandan 

ekonomik ve sosyal olanakların genişlemesine yol açarken, diğer yandan Alevi inanç sisteminin 

bazı geleneksel unsurlarında çözülmelere neden olmuştur. Buna rağmen Aleviler, kent 

yaşamında inançlarını yeni biçimlerde örgütleyerek, cemevleri, dernekler ve vakıflar 

aracılığıyla toplumsal dayanışmayı sürdürmenin yollarını bulmuşlardır. Bu durum, Alevi 

kimliğinin değişen koşullara rağmen varlığını koruma konusundaki dirençli karakterini bir kez 

daha ortaya koymaktadır. 

Alevilikteki bu kurumsal bütünlük, tarih boyunca toplulukların kimliğinin 

korunmasında belirleyici bir rol oynamıştır. Fakat 20. yy’ın başlarında başlayan, ortalarında 

hızlanan kentleşme ve göç süreci, bu kurumların işlevlerinde önemli değişimlere yol açmıştır. 

Kırsal alanlarda daha iç içe ve bütüncül bir toplumsal yaşam biçimi içerisinde yürütülen 

musahiplik ritüeli, kent ortamında zamanla sembolik bir boyut kazanmaya başlamıştır. 

Ekonomik sıkıntılar, iş yaşamının yoğunluğu bireyselleşme ve modern yaşam biçimlerinin 

etkisi ile birlikte musahiplik bağı bazı topluluklarda zayıflamış; ancak bir kısım Alevi yurttaş 

için kimliksel bir aidiyetin ifadesi olarak varlığını sürdürmüştür. 

Yapmış olduğumuz bu çalışmada kentleşme süreciyle birlikte Alevi toplumunun 

yaşadığı dönüşümler incelendiğinde, özellikle büyükşehirlerdeki Alevi yerleşim bölgelerinin 

zaman zaman çeşitli marjinal gurupların etkisi altına girdiği görülmüştür. 1968 sonrası 

Türkiye’de yaşanan siyasi, ekonomik ve toplumsal kırılmalar, kentlere göç eden Alevi 

nüfusunun yaşadığı mahalleleri yalnızca birer yaşam alanı olmaktan çıkararak, bazı dönemlerde 

yasa dışı faaliyetlerin zeminine dönüşmüştür. Bu durum özellikle genç kuşak Alevi yurttaşlar 

açısından ciddi bir risk oluşturmuştur. Kırsalda dayanışma, ahlaki denetim ve toplumsal 

bütünlük sağlayan geleneksel kurumlar özellikle cem ritüelleri, musahiplik ritüelleri ve ocak 

sistemi kent yaşamında kırsala göre zayıflamıştır. Bu zayıflama, gençlerin inançsal aidiyet 

duygusunu kaybetmesine ve farklı sosyal çevrelerin etkisine açık hale gelmesine sebep 

olmuştur. Toplumun ileri gelenleri, dedeler ve kanaat önderleri bu tehlikeyi görerek Alevi 

gençlerin inanç, kültür ve kimlik değerlerine yeniden sahip çıkmaları gerektiğini 

vurgulamaktadır. Günümüzde Alevi yurttaşların önemli bir kısmı, çocuklarını ve gençlerini 

olumsuz sosyal çevrelerden koruyabilmek adına, inançsal dayanışmayı güçlendirecek yeni 

yöntemler arayışı içine girmiştir.. Bu kapsamda kent cemevlerinin, derneklerin ve kültür 

merkezlerinin yalnızca ibadet alanları değil, aynı zamanda gençleri bilinçlendiren, kültürel 
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kimliği yaşatan ve dayanışmayı yeniden tesis eden merkezler haline gelmesi büyük önem 

taşımaktadır. 

 Alevi toplumunun kentlerde karşı karşıya kaldığı en temel sorunlardan biri, inançsal 

bağların zayıflamasıyla birlikte ortaya çıkan kimlik çözülmesidir. Bu nedenle, özellikle genç 

kuşakların inanç değerlerine sahip çıkmaları, musahiplik gibi geleneksel kurumların çağın 

koşullarına uygun biçimde yeniden canlandırılması, hem toplumsal bütünlüğün korunması hem 

de marjinal etkilerin önlenmesi açısından hayati bir gereklilik olarak değerlendirilmektedir. 

Yapmış olduğumuz çalışmada, Ankara ili Mamak ilçesinde yer alan Tuzluçayır Cemevi üzerine 

yapılan incelemeler, son yıllarda kentte yaşayan Alevi topluluklarının inançsal ve kültürel 

etkinliklere olan ilgisinde gözle görülür bir artış olduğunu ortaya koymuştur. Cemevi 

yönetimiyle yapılan görüşmeler ve etkinlik kayıt defterlerinin incelenmesi sonucunda, geçmiş 

yıllara kıyasla düzenlenen etkinlik sayısında belirgin bir artış tespit edilmiştir. Bu artış, yalnızca 

nicel bir veri olmanın ötesinde, kent yaşamı içerisinde Alevi toplumunun inanç ve kimliğini 

yeniden güçlendirme çabasının da somut bir göstergesi olarak değerlendirilebilir. Özellikle son 

yıllarda televizyon kanalları, belgesel yapımcıları, program yapımcıları ve müzik gruplarının 

cemevini tercih etmesi Alevi toplumunun kamusal alanda daha fazla görünür olmasına katkı 

sağlamıştır. Bu durum, hem Alevi kimliğinin kent yaşamında daha güçlü biçimde temsil 

edilmesine hem de Tuzluçayır Cemevinin toplum gözünde tanınırlığının artmasına sağlamıştır. 

Bu bulgular Alevi toplumunun kentleşme süreciyle birlikte dini mekânlarını sadece ibadet alanı 

değil aynı zamanda kültürel kimlik ve temsil mekânı olarak konumlandırdığını ortaya 

koymaktadır.   

Kentleşme süreciyle birlikte Alevi toplumunun geleneksel inanç pratiklerinde zaman 

zaman zayıflama yaşandığı bilinmektedir. Ancak Tuzluçayır Cemevi örneği, bu sürecin tersine 

çevrilebileceğini ve kent ortamında da güçlü bir inançsal birlikteliğin yeniden tesis 

edilebileceğini göstermektedir. Özellikle genç kuşakların cemlere, semah çalışmalarına, 

kültürel etkinliklere ve eğitim faaliyetlerine artan katılımı, Alevi kimliğinin geleceği açısından 

umut verici bir tablo ortaya koymaktadır. Bu durum, kentlerde yaşayan Alevi topluluklarının 

hem inançsal hem de toplumsal dayanışma açısından yeniden bir canlanma sürecine girdiğini 

göstermektedir. Cemevlerinin yalnızca ibadet mekânı değil, aynı zamanda sosyal ve kültürel 

buluşma alanları haline gelmesi, Aleviliğin çağın koşullarına uyum sağlayarak varlığını 

sürdürme potansiyelini de gözler önüne sermektedir. Tuzluçayır Cemevi örneği, kentleşme 

sürecine rağmen Alevi inanç sisteminin canlılığını koruyabildiğini, hatta yeni kuşaklar 

aracılığıyla yeniden üretilebildiğini göstermektedir. Bu durum, kentlerde yaşayan Alevi 
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yurttaşlar açısından hem toplumsal aidiyetin hem de inançsal sürekliliğin güçlendiğine işaret 

eden önemli ve umut verici bir gelişme olarak değerlendirilebilir 

 Bu çalışmamızda yapılan Ankara ili Mamak ilçesi Tuzluçayır Mahallesi saha 

araştırması, bu bölgedeki Alevi yurttaşlarının musahiplik ritüelini yaşama, yaşatma biçimlerine 

dair önemli bilgiler sunmaktadır. Araştırma bulgularına göre özellikle yaşlı kuşağın musahiplik 

geleneğine bağlılığı devam etmektedir. Bu kuşak, musahipliği inançsal bir sorumluluğun 

yanında ahlaki bir sorumluluk olarak da görmektedir. Buna karşın kentte yaşayan genç 

kuşakların eğitim ve çalışma temposunun yoğunluğu, ekonomik kaygılar, toplumsal ilişkilerde 

bireyselleşmenin artışı gibi çeşitli sebeplerden dolayı musahiplik kurumlarına katılımları çok 

sınırlı kalmaktadır. Ancak orta kuşağın bir bülümü, bu kurumun anlamına ve toplum için 

önemini kabul etmektedir ve fırsat buldukça cemevinde yapılan etkinliklere katılmaktadırlar. 

Bu durum, musahipliğin inançsal bir bağ olmaktan öte, toplumsal kimliğinin temel taşı olmaya 

devam ettiği görülmektedir. 

Tuzluçayır örneğinde gözlemlenen cem ritüelleri dışında örneğin 6 Şubat depremleri 

sonrası yapılan yardım çalışmaları, toplumsal dayanışma ilişkisini canlı tutmaya çalışan birer 

toplumsal mekan olarak varlığını sürdürmektedir. Cemevleri, yanlızca ibadet değil aynı 

zamanda sosyal dayanışma, kültürü yaşatma ve kimlik bilinci açısından önem taşımaktadır. 

Yapılan maddi ve manevi yardım ve dayanışma çalışmaları, bireyler arasında bağların 

güçlenmesini sağlamakta ve Alevi topluluğunun ortak değerler etrafında birbirlerine 

tutunmasına önemli katkı sağlamaktadır. Bu durum, Alevilikte inancın toplumsal dayanışma 

aidiyetiyle nasıl birbirini desteklediğini ortaya koymaktadır. 

Musahiplik, bireyler arasında karşılıklı güvene, paylaşmaya ve sorumluluğa dayalı bir 

dayanışma bağı kurar. Bu bağ, sadece iki kişi arasında değil iki ailenin ve geniş anlamda büyük 

bir topluluğun bütün fertleri arasında bir dayanışma kültürünün doğmasına katkı sağlar. Bu 

yönüyle musahiplik, kentlerde yaşayan topluluklarda bile sosyal dayanışma kültürü 

oluşturmasına katkı sağlar. Özellikle ekonomik zorlukların yaşandığı dönemlerde musahiplik 

bağı denklik bağlamını gözeterek yardımlaşma ve destek mekanizması olarak görev yapar. 

Tuzluçayır Mahallesi’nde musahipliğe sahip ailelerin cem etkinliklerine katılarak dayanışma 

faaliyetlerinde yer almaları bu rutielin halen toplum için çok önemli bir kurum olarak 

görülmektedir. 

Kentleşme ve göç süreçleri, Alevi topluluklarının örgütlenme biçimlerinde de 

dönüşüme neden olmuştur. Bu süreçte cemevleri, inançsal pratiklerin yeniden örgütlendiği 

geleneksel kurumların modern koşullarda yeniden yorumlandığı mekanlar haline gelmiştir. 
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Tuzluçayır Cemevi, yapılan araştırma sonuçlarına göre daha önceki yıllarda yapılan etkinlik 

sayıları ve günümüzde yapılan etkinlik sayılarına bakıldığında nicel olarak anlamlı bir artış 

olduğu görülmüştür. Bunun temel sebebi önceki yıllarda kentlerde örgütlenen Alevi yurttaşlar 

genelde siyasi parti tipi ve sendikal tipi örgütlenmeye gittiği, ancak son yıllarda bu tip 

örgütlenmelerin yerini daha çok cemaat tipi, hemşeri tipi, ocak aidiyetı ve  inanç temelli 

örgütlenme modeline geçmeye başlanmış. Bunun sonucunda cemevlerinin işlevselliğinin, 

dede-talip ilişkisinin ve cemevlerinde yapılan etkinlik sayısının arttığı gözlemlenmiştir. 

Bu bağlamda, teknolojik iletişim araçlarının özellikle dijital platformlar, sosyal medya, 

çevrimiçi cem yayınları ve sanal eğitim ortamlarının inanç temelli örgütlenmeler açısından 

büyük bir fırsat sunduğu sonucuna ulaşılmıştır. Alevilik öğretisinin temel değerleri olan 

paylaşım, dayanışma ve toplumsal sorumluluk ilkeleri, bu yeni iletişim olanakları sayesinde 

daha geniş kitlelere ulaşabilmektedir. 

Kanaat önderleri, musahiplik kurumunun yalnızca yüz yüze ilişkilerle değil, aynı 

zamanda dijital ortamda yürütülecek bilinçlendirme, eğitim ve iletişim faaliyetleri aracılığıyla 

da güçlendirilebileceğini vurgulamışlardır. Bu yaklaşım, Aleviliğin çağın gerekliliklerine 

uygun biçimde kendini yenileme potansiyeline sahip olduğunu göstermektedir. 

Çalışmamızda yapılan mülakat ve gözlemlerden elde edilen veriler, Alevilik ve 

musahiplik geleneğinin geleceğinde teknolojik iletişim araçlarının etkin kullanımının 

kaçınılmaz ve önemli bir unsur haline geldiğini ortaya koymaktadır. Bu durum, hem inançsal 

kimliğin korunması hem de genç kuşakların Alevi kültürüne katılımının artırılması açısından 

stratejik bir öneme sahiptir. 

Alevi toplumunun kent yaşamında karşılaştığı sorunların çözümü ve inançsal kimliğinin 

güçlendirilmesi sürecinde yerel yönetimlerle kurulacak iş birliği büyük önem taşımaktadır. 

Cemevlerinin fiziki, sosyal ve kültürel gereksinimlerinin karşılanmasında yerel yönetimlerin 

aktif rol üstlenmesi, Alevi yurttaşların kent yaşamına daha eşit koşullarda katılımını 

sağlayacaktır. 

Bu bağlamda, belediyeler ve yerel yönetim birimleri, yalnızca fiziksel destek 

sağlamakla kalmayıp Alevi toplumunun taleplerini dikkate alan katılımcı politikalar 

üretmelidir. Alevi inanç önderlerinin, dernek temsilcilerinin ve cemevi yöneticilerinin yer 

aldığı danışma kurulları oluşturularak, karar alma süreçlerinde temsiliyetin sağlanması, 

toplumsal barış ve eşit yurttaşlık ilkelerinin güçlenmesine katkı sağlayacaktır. Ayrıca, yerel 

yönetimlerin desteklediği kültürel etkinlikler, eğitim projeleri ve gençlik çalışmaları, Alevi 
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kimliğinin tanıtılması ve toplumsal farkındalığın artırılması açısından önem taşımaktadır. Bu 

tür iş birlikleri, Aleviliğin yalnızca bir inanç sistemi olarak değil, aynı zamanda Türkiye’nin 

kültürel zenginliğinin ayrılmaz bir parçası olarak kabul edilmesine katkıda bulunacaktır. Yerel 

yönetimlerle güçlü bir diyalog ve iş birliği kurulması, Alevi toplumunun kent yaşamında 

görünürlüğünü artıracak, inançsal kurumlarının sürdürülebilirliğini destekleyecek ve 

demokratik katılımı güçlendirecektir. Bu yaklaşım, hem toplumsal bütünleşme hem de kültürel 

çeşitliliğin korunması açısından stratejik bir öneme sahiptir. 

Bu çalışmamızda musahiplik ve cem ritüellerinin yalnızca geleneksel bir uygulama 

olmadığını, aynı zamanda kent yaşamı içinde kimlik aidiyet ve dayanışma bilincini koruyan 

dinamik bir toplumsal yapı haline gelmeye başladığı görülmektedir. Cemevlerinin sayısının 

artışı gençlerin inançsal ve kültürel değerlerle bağ kurmasını kolaylaştırmaktadır. Özellikle 

yaşlı kuşakların rehberliğinde gençlerin musahiplik bağı kurmaları için çaba sarf edilmektedir. 

Böylelikle Alevi toplulukları, modern kent yaşamı içinde kimliklerini koruma ve yeniden 

üretme konusunda yeni yollar geliştirmektedir. Son yıllarda kurulan Alevilik-Bektaşilik Kültür 

ve Cemevi Başkanlığına her ne kadar Alevi yurttaşların mesafeli yaklaşması, bir kısmının da 

kökten reddetmesine rağmen, Alevi inanç ve kültürünün kamusal alanda görünürlüğünü artıran 

önemli bir adım olarak değerlendirilmektedir. Bir kısım Alevi yurttaş, bu yapıyı devletin 

Aleviliği tanıma ve inanç hizmetlerini kurumsal zeminde destekleme yönünde attığı olumlu bir 

girişim olarak görmektedir. Kurumun yapacağı çalışmaların, Alevi toplumunun taleplerine 

duyarlı ve katılımcı bir anlayışla yürütülmesi hâlinde, inançsal eşitliğin güçlenmesine ve 

inançsal zenginliğin korunmasına katkı sağlayacağı düşünülmektedir. 

Çalışmada Alevilik bugünde Hak-Muhammed-Ali ve Ehlibeyt sevgisi etrafında 

şekillenen bir bir inanç sistemi olmasının ötesinde, barışçıl adaletli ve dayanışmacı bir toplum 

idealini yaşatan güçlü bir inanç sistemidir. Musahiplik kurumu bu inanç siteminin önemli 

taşıyıcısı olarak hem bireyler arasında ömür boyu süren bir kardeşlik bağı kurmakta hem de 

Alevi toplumunun inançsal sürekliliğini sağlamaktadır. Tuzluçayır örneği, bu kurumun değişen 

toplusal koşullara rağmen varlığını nasıl sürdürdüğünü açık bir biçimde göstermektedir.  

Sonuç olarak, musahiplik rutieli ve cem erkanları, geçmişle günümüz arasında bir köprü 

oluşturarak Alevi kimliğinin hem korunmasına hem de yeni koşullara uyum sağlayarak 

dönüşmesine olanak sağlamaktadır. Bu yönü ile musahiplik, yanlızca bir inanç pratiği değil 

aynı zamanda bir toplumsal dayanışma, kültürel süreklilik ve kimlik koruma mekanizması 

olarak varlığını sürdürmektedir. 
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EKLER 

EK-1. MÜLAKAT SORULARI 

Aleviliği kendi tanımınızla nasıl tarif edersiniz? 

"Cem" ve "Cemevi" kavramları sizin için ne ifade ediyor? 

Alevilikte "Dede" ve "Ocak" kavramlarının anlamı nedir?  

 Yeni Kurulan Alevilik ve Bektaşi Kültür ve Cemevi Daire Başkanlığı hakkında ne 

düşünüyorsunuz? 

Gençlerin Aleviliğe ilgisi sizce nasıl? Artıyor mu, azalıyor mu? Neden? 

Alevilik inancında kuşak çatışması olduğunu düşünüyor musunuz? Varsayarsanız, bu 

çatışma sizce nereden kaynaklanıyor? 

Musahiplik nedir? Kendi cümlelerinizle anlatır mısınız? 

Sizin bir musahibiniz var mı? 

Kırsalda şekillenen musahiplik kurumu kent yaşamında sizce nasıl yaşatılabilir? 

 

Sıra No. Adı-Soyadı Cinsiyet Yaş Eğitim Meslek 

KK1 Deniz DERE Erkek 38 Lisans Memur 

KK2 Suna AVŞAR Kadın 45 Lisans Öğretmen 

KK3 Belirtmedi Erkek 50 Lise Esnaf 

KK4 Belirtmedi Kadın 52 Lise İşçi 

KK5 Birol ASLAN Erkek 49 Lisans Öğretmen 

KK6 Sibel GÖKÇE Kadın 50 Lisans Öğretmen 

KK7 Nuray KARADAĞ Kadın 52 Lisans Hemşire 

KK8 Sevay ASLAN Kadın 47 Lisans Öğretmen 

KK9 Arzu TORUN Kadın 44 Lisans Memur 

KK10 Nuray BOZDAĞ Kadın 49 Lisans Memur 

KK11 Belirtmedi Kadın 44 Lise Ev Hanımı 

KK12 Hakan KARATAY Erkek 35 Lise İşçi 

KK13 Nurcan YENGİNOL Kadın 56 Lisans Öğretmen 

KK14 Filiz KILIÇ Kadın 46 Lisans Öğretmen 
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KK15 Belirtmedi Kadın 47 Lise Ev Hanımı 

KK16 Özlem ÖZER Kadın 40 Lise İşçi 

KK17 İlknur ÇETİNKAYA Kadın 36 Lisans Öğretmen 

KK18 Hasan 

DUMLUPINAR 

Erkek 43 Lise İşçi 

KK19 Gamze 

KURTOĞLU 

Kadın 26 Lisans Öğretmen 

KK20 Belirtmedi Kadın 50 Lise İşçi 

KK21 Aysun GÜLSÜN Kadın 55 Lisans Öğretmen 

KK22 Cevat GÜNEŞ Erkek 48 Lisans Teknisyen 

KK23 Asiye TEKGÜL Kadın 58 Lisans Öğretmen 

KK24 Gülşen SÖNMEZ Kadın 56 Lisans Hemşire 

KK25 Devriş ÜSTÜN Erkek 31 Lisans Öğretmen 

KK26 Arif GÜNER Erkek 57 Lise İşçi 

KK27 Jiyan YALÇIN Erkek 22 Öğrenci Öğrenci 

KK28 Belirtmedi Kadın 48 Lise Esnaf 

KK29 Murtaza ŞİRİN Erkek 89 İlkokul Aşık-Şair 

KK30 Hamza AKSÜT Erkek 77 Ön Lisans Tarihçi-

Yazar 

 

 




