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ONSOZ

Gerek Hz. Muhammed’in peygamberliginden 6nce gerekse Hz. Muhammed’in
vefatindan sonra biitiin geleneklerde insanlarin kendilerini koruyacak, karsisinda aciz
kaldiklar1 zaman siginabilecekleri bir gii¢ aradiklari bilinen bir gergektir. Bu fitri duygu
karsisinda yiice varliklara tapma egilimi gelisir ve insanlar o varliklara teslim olurlar. Hz.
Muhammed’den onceki peygamberler de toplumlara kutsal giic Tanri tarafindan
gonderildiklerini ve kendilerine uyuldugu takdirde bu kutsal giicii memnun edeceklerini
iddia etmislerdir. Hz. Muhammed’in gelmis oldugu Arap yarimadasinda da adalet, esitlik,
insan haklar1 ve kadin haklar1 neredeyse tamamen etkisini yitirmis ve gii¢liiniin zayifi
ezdigi bir toplum haline gelmistir. Boyle bir ortamda gorevlendirilen Hz. Muhammed,
adeta o insanlar i¢in devrim niteliginde bir miidahale olmustur. Insanlarin hayatlarini
diizeltmek ve onlara umut olmak icin gelen Hz. Muhammed, yeni bir toplum diizeni insa
etmeye calismustir. Insa ettigi bu toplumda insanlar eskisine gore daha diizenli yasamislar
ve refah seviyeleri giderek daha i1yi hale gelmistir.

Hz. Muhammed’in vefatinin ardindan 1slah edilen bu ¢ekirdek toplumda insanlar
kendi baslarina kalmislar ve ne yapacaklarini bilememislerdir. Bu askin miidahale
sistemine Oyle alismislar ki Peygamber vefat ettikten sonra Tanr1 ile baglarinin kesildigini
diisiinmiislerdir. Iste bu yiice varlik ile iletisim arayisindaki boslugu cesitli inanislarla
doldurmaya ¢alismiglaridir. Bu, ilk baslarda tasavvuf ve ziihd hayati olmus, daha sonra
cesitli diisiince akimlariyla belli basli sahabilere yiiklemis olduklar1 degerle devam etmis
ve nihayetinde de en fazla Hz. Ali’nin ad1 etrafinda toplanmustir. ilk baslarda siyasi olarak
baglayan bu tutum giderek mistik hale biiriinmiis ve ihtiya¢ duyduklar1 o metafizik
boslugunu doldurma vesilesi olmustur. Hz. Ali’ye yiiklenen Velayet misyonu, askin
varlik ile insanlar arasindaki iletisimin devami niteliginde olmustur.

“Alevilik ve Bektasilikte Niibiivvet-Velayet Iliskisi” baslig1 altindaki bu tez
calismasinda Alevilik ve Bektasilik diisiince sisteminde Velayet makami altinda Hz.
Ali’nin konumu ile Hz. Muhammed’in konumu arasindaki iliski iizerinde durulmustur.
Tasavvuf gelenegi ve Sia-Imamiyye mezhebinin velayet teorisi iizerindeki etkiler

incelenmeye c¢alisilmistir. Bununla beraber Hz. Muhammed’in peygamberliginden
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baslayarak gilinlimiize kadar Hz. Ali ve Ehl-i Beyt sevgisi gercevesi etrafinda birlesen bu
diisiince sisteminin tarihi arka plani tespit edilmeye calisilmigtir.

Yaptigim okumalarda gerek kaynak taramasi gerekse okuma ydntemlerimi,
okuduklarimi analiz etmeyi, analiz ettigim fikir ve tespitleri yaziya dokmeyi ve lisans
hayatim boyunca sorgulamayi, arastirmayr ve okumayi her daim asilayan, bilgi ve
tecriibeleriyle bana yol gdsteren ve 151k tutan, cok degerli danismanim Dr. Ogr. Uyesi
Muhammet Aydin’a biitiin kalbimle tesekkiir ederim. Ayn1 zamanda bu zorlu siiregte
bana aile kadar yakin olan, inanan ve hep arkamda olan ve kendileri de Alevi bir gelenege
mensup olduklart i¢in tecriibelerinden faydalandigim Gokhan ve Arzu Kirvas’a da her
tiirlii stikranlarimi sunarim.

Egitim hayatim boyunca bana gosterdikleri sevgi, sabir, anlayis ve destekleri i¢in
sevgili aileme tesekkiirlerimi borg bilirim. Caligmam boyunca yardimlarini esirgemeyen,
karsilik beklemeden destek olan dostlarim Yagmur Alban ve Islam Emir’e, ¢ok tesekkiir

ederim.

Giimiishane-2021
Rauf YILDIZ
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OZET

YILDIZ, Rauf. Alevilik ve Bektasilikte Niibiivvet-Velayet Iliskisi, Yiiksek
Lisans Tezi, 2021 (XIV + 100)

Orta-Asya’da konar goger olarak yasayan Tiirkler, gok tanri denilen tek tanri
inancina mensuplardi. Araplarin da tek Allah’a inanmalari, Abbasi yonetimimin 1limli
Islam politikalar1, Talas Savasi’nda Tiirklerin Cin hiikiimdarligina kars1 Araplardan
yardim istemesi tizerine, Araplarin Tiirklerin yaninda yer almalar1 ve bununla beraber
Tiirklerin Hz. Ali ve Ehl-i Beyt sevgisi ile tamigmalari, Tiirklerin islam dinini
benimsemelerini kolaylastirmustir. Fakat Islam’1 tamamen benimseyip hemen Miisliiman
olduklar1 sdylenemez. Uzun zaman icerisinde kurulan olumlu iliskiler, islam dininin
yavas yavas kirsal kesimlere yayilmasi, Tiirklerin tasavvuf ile tamismalar1 islam dinini
benimsemelerini hizlandirmustir.

Caglar boyunca belirli bir kiiltiir ve yagam formlarina gére yasayan daha sonra
cesitli sebeplerle bagka kiiltiirlerden etkilenerek o kiiltiirlere evrilen toplumlar gesitli
asamalar kaydetmislerdir. Yapmis olduklar1 bu gecislerin uzun siire olmasina ragmen
onceki kiiltiirlerine olan bagliliklarini kaybetmemislerdir. Onceki kiiltiirlerine ait birtakim
ogeleri oldugu gibi benimsemisler, geri kalanlar1 da gecis yapmis olduklart kiiltiire
uyarlamislardir. Bu da bilinen bir sosyolojik olgudur. Bu olgu Tiirk topluluklar i¢in de
gecerli olmustur.

Bu ¢alismada, Alevilik ve Bektasilik diistince sisteminin tarihi arka plani ve inang
kuramlariyla Niiblivvet-Velayet iligkisi, literatiir taramasi1 yapilarak anlagilmaya ¢alisildi.
Calismada dort ana felsefeye sahip kaynaktan bu tarihsel tespit yapilmaya g¢alisildi.
Birinci kaynak grubu; bizzat Alevi ve Bektasi diisiince geleneginin literatiirii olarak kabul
edilen, Menakibname, Velayetname, Buyruk, Yedi Biiyiikk Ozan’in nefesleri ve
Alevilerce meshur olmus asiklarin nefesleri esas alindi. Ikinci kaynak grubu ise, Siinni
Islam inanisna mensup gerek ilahiyat¢r akademisyenler gerekse bu alanda gecmis
tarihlerde Stinnilerin Alevi ve Bektasi diisiincesine bakmis olduklar1 perspektiflere
bakilarak arastirildi. Ugiincii kaynak grubu, batili arastirmacilar olan Oryantalist

grubunun Alevilik ve Bektasilik diisiince geleneginin {izerine yaptiklar1 objektif
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kaynaklar esas alindi. Dordiincii kaynak grubu ise Alevi ve Bektasi diisiincesini en ¢ok
etkileyen Tasavvuf literatiiriiniin kaynaklar esas alindi.

Bu caligmanin amaci, Hz. Ali’nin tarihi ve menkibevi sahsiyeti etrafinda olusan
diisiince yapilarindan biri olan Alevi ve Bektasi geleneginin, genelde tarihi arka plani
0zelde ise bu diisiince yapisinin Niibiivvet makamina yliklemis oldugu anlami tespit
etmektir. Velayet teorisiyle Niiblivvet inanci arasindaki iligkinin devamlilik m1 yoksa
yerine kullanilabilecek bir alternatif mi oldugunu ortaya koymaktir.

Calismanin kapsamu sifahi kiiltiirden gliniimiize kadar tesekkiil etmis Alevilik ve
Bektasilik gelenegi i¢in 6nemli olan gerek yazma eserler gerekse son dénemde yasamis
ve yasamaya devam eden Alevi ve Bektasi gelenegi mensuplarinin eserleri
cergevesindedir. Farkli kesimlerden ve mensubiyetlerden disaridan bir goz olarak bakmak
icin de yine ayni sekilde bu gelenekten olmayip bu alan iizerine yapilan ¢alismalar da

dikkate alindi.

Anahtar Kelimeler: Kelam, Alevilik, Bektasilik, Niibiivvet, Velayet



ABSTRACT

YILDIZ, Rauf. Propethood and Guardianship Relationship in Alevism-
Bektashism, Yiiksek Lisans Tezi, 2021 (XIV + 100)

The Turks, who lived in Central Asia as nomads, were members of the single god
belief called the sky god. Arabs also believed in one God, the moderate Islamic policies
of the Abbasid administration, the Turks asked for help from the Arabs against the
Chinese rule in the Talas War, and the Arabs sided with the Turks, and the Turks were
the Prophet. Their acquaintance with the love of Ali and Ehl-i Beyt made it easier for
Turks to adopt the religion of Islam. However, it cannot be immediately said that they
fully embrace Islam and become Muslim. The positive relations established over a long
period of time, the gradual spread of the religion of Islam to the rural areas, and the Turks'
meeting with Sufism accelerated their adoption of Islam.

Societies that lived according to a certain culture and life forms throughout the
ages and then evolved into those cultures by being influenced by other cultures for various
reasons have gone through various stages. Despite the long period of these transitions
they made, they did not lose their loyalty to their previous culture. They embraced some
elements of their previous culture as they were and adapted the rest to the culture they
passed on. This is a well-known sociological phenomenon. This phenomenon has also
been valid for Turkish communities.

In this study, the historical background of the Alevism and Bektashism thought
system and the relationship between prophethood and guardianship with belief theories
were tried to be understood through a literature review. In the study, this historical
determination has been tried to be made from four main philosophical sources. First
resource group; Menakibname, Velayetname, Order, the breaths of the Seven Great Poets
and the breaths of the lovers who became famous by the Alevis were taken as basis, which
are accepted as the literature of the Alevi and Bektashi tradition of thought. The second
resource group was investigated by looking at the perspectives of both theologian scholars
belonging to the Sunni Islamic belief and Sunnis' perspective on Alevi and Bektashi
thought in the past in this field. The third resource group was based on objective sources

on the Alevism and Bektashism tradition of thought by the Orientalist group, Western



researchers. The fourth source group was based on the sources of Sufism literature that
most influenced Alevi and Bektashi thought.

The purpose of this study is Hz. It is to determine the historical background of the
Alevi and Bektashi tradition, which is one of the structures of thought formed around
Ali's historical and epic personality, and the meaning that this mindset has attributed to
the post of prophethood. To reveal whether the relationship between guardianship theory
and belief in prophethood is continuity or an alternative that can be used instead.

The scope of the study is within the framework of both the manuscripts, which are
important for the Alevism and Bektashism tradition that has formed from the oral culture
until today, and the works of the members of the Alevi and Bektashi traditions who have
lived and continue to live recently. In order to look at different segments and affiliations
as an outside eye, studies on this field were also taken into consideration, as well as not

from this tradition.

Keywords: Kalam, Alevism, Bektashism, Prophethood, Custody

Xl



ICINDEKILER

DIS KAPAK
iC KAPAK
KABUL VE ONAY ...ccooiieiiieeeeeees HATA! YER ISARETI TANIMLANMAMIS.
BILDIRIM ....ooooiiiiiii s \Y
ONSOZ.....oiiiiitie et VI
L0 Y/ D AP RRU PSPPI VI
AB ST R A CT et r e r e ne e X
ICINDEKILER ..ot es ettt X1l
KISALTMALAR LISTESI ......coooiiiiiiiiieses e i\
L] 1 2 1R 1
BIRINCI BOLUM
L.TARITHI ARKA PLAN .....ooooiiiiiiiieiseesesessses st 10-56
1.1. Alevilik ve Tarihi Arka Plan..........coooiiiiiece e 10
1110 ALVIIIK NEAII? ... 10
I - 1 (T 1-) /| SRS 12
1.1.3. Hz. Peygamber’in Vefatinin Ardindan Gergeklesen Hadiseler ...................... 13
1.1.4. Tiirklerin ISlam ile TANISMAST ......cvevevevererereeetetereeeeeeereee e et seseseeeens 22
1.1.5. Islam’1 Anadolu’ya Baglayan Koprii: Tasavvuf ve Tarikatlar........................ 25
1.1.6. YeseVilik Ve ANMEI YESEVI.....cciiiiiiiiiiiieieese e 28
117, ANIIK TESKILALI .veeiviiiiieiiieiie st 30
1.2. Bektasilik ve Tarihi Arka Plan.........cccoooeiiiiiiiiii e 31
1.2.1. BeKtasilik Nedir?........ccovuiiiiiieiiii e 32
1.3. Alevilik Ve Bektasilikte INang ..........ccccvevevereeeeeee e 37
1.3.1. Allah INANCI...c.cviieiiiicicicccce e 40
1.3.2. Hz. Muhammed INanci..........cccoooeeveiiiiiiceieiieceeeeseeee e, 46

Xl



1.3.3. HZ. ALLINANCT cvivieve oottt ettt e e e e e e e e e e e e e e e et e st e et e ereaeeeeeaaanes 50

1.3.3.1.Hz. Ali’nin Uluhiyeti/Kutsalligl..........cccooiiiiiiiiiiicie e 51
1.3.3.2. HZ. AI’NIN VEeIAYEtl c.evviiiiiiiiiiiiii it 55
IKINCI BOLUM

2. NUBUVVET-VELAYET TLISKIST ........ccovoiiiiieeccceeecceeeeeee s 60-86
2.1 NUDUVVEL-VEIAYET ... 60
2.1.1. NUDUVVEL ...eieiiiiiietie ettt e e e ne e 60
2.1.1.1. HatmU n-NUDUVVE .....eeiiiiiiieiieieese e 61
2.1.2. VEIAYET ... s 63
2.1.2.1. Hatm-1 VEIAYET .....oviiiiiieee e 65
2.1.3. Sia’da Niibiivvet-Velayet-Imamet ..........ccccoveevereeeeeeeeeeeeereee s 69
2.2. Alevilik ve Bektasilikte Niibiivvet-Velayet TliSKisi.......cccocoovrevrriererieieierereieeennne, 72
2.2.1. Hak-Muhammed-Ali UGHIST.........ccovverererireeceeieeeseeceeteieseseeere e en s 72
2.2.2. KITKIAr COMI..uiiiiiiiiiiiiieiie sttt 74
2.2.3. Dort Kapt Kirk Makam ........ccoccoiiiiiiiiii e 84
2.2.4. Ug SHNNEt Yedi FAIZ ....cvivivivieiecececececetetceceeteeteteets ettt sttt 86
SONUC ...ttt et e s te e e s se e teeseeas e e ateenteaseesseeseeaseeaseenteaneesreenseaneenes 89
KAYNAKCA ..ottt ettt b e bt ettt e b sbeenbe e b 93
OZGECMIS ...ttt sttt 100

X1



KISALTMALAR LiSTESI

Hz. hazreti

S.a.V. sallallahu aleyhi ve sellem
r.a. radiyallahu anh

ol. Olim

a.g.e. ad1 gecen eser

bkz. bakiniz

C. cilt

cev. geviren

DIA diyanet islam ansiklopedisi
Edt. editor

S. sayfa

SY. say1

ter. terciime

XV



GIRIS

Alevilik ve Bektasilik diisiince yapisi tarih boyunca bulundugu bolge ve zaman
dilimlerine gore ¢ok farkli isimlerle anilmistir. Giiniimiize kentsel kesimlerde Bektasilik,
kirsal kesimlerde ise Alevilik ismini alan sosyokiiltiirel diisiince yapisi, on yiizyillik bir
gecmise sahiptir. Konar goger olarak yasamlarini siirdiiren Tiirklerin Miisliimanligt
benimsemelerinden baslayarak giiniimiize kadar devam eden bu siireg, ¢ok yonlii bir tarihi
arka plan ile tesekkiil etmistir (Subasi, 2002:87).

Islam dini ile tanismadan once gdcebe halinde manevi ritiielleri ve Tanrisal
olgular1 belli basli tapinma eylemleri, goriinmeyen ruhlarla iletisim kurma ve gokte bir
ilahi varligin olduguna dair inanglar ile yasamlarinm siirdiirmeye c¢alisan Tirki halklar,
Islam dinini kabul ederken bu inanglarin1 da beraberinde harmanlamislardir. Gok Tanr1
inanci, Mecusilik, Samanizm, Hristiyanlik, Manihaizm, Mazdeizm, Taoizm ve Budizm
inanglarin karmasi seklinde olan inanislarma Islam’1 da katarak devam etmislerdir. Cok
farkli motiflere sahip olmalarinin en biiyiik sebebi konar gocer halinde yasadiklar1 igin
gittikleri her bolgede farkli inanglarla temas etmis olmalaridir. Bu temaslar sonucu
etkilesim halinde bulunduklari inanglar1 ¢ogu zaman farkinda olmadan bazen de resmi
devlet kanaliyla kabul etmislerdir.

Anadolu Aleviliginin kokleri, tarihi bir vakia olarak Tiirklerin Islam’1 tanimaya
basladiklar1 donemlere kadar uzanan belli bash siyasi, tarihi, cografi, icmai, iktisadi ve
kiiltiirel sartlarin tedricen olusturdugu bir Islami inang ve kiiltiir olgusudur (Figlal,
2006:24).

Alevilik diisiince sisteminin tarihsel miras1 konu baglamina girdiginde iki mithim
mesele ortaya ¢ikmaktadir: ilki, Tiirklerin, islam dini ile karsilasma ve topluluklar halinde
Islam’1 benimseme siiregleri, ikincisi ise bu siireci belirli kilan noktas1 olan tasavvuf ve
tarikatlardir. Tiirk milletinin "Islam’1 anlama bigimi ta basindan beri tasavvufun rengini
tasir. Bu renkte, adi1 Siinnilik bile olsa, Hz. Ali kiiltii ve Ehl-i Beyt sevgisinin genetik
olarak yer aldigi hemen dikkat ¢ekmektedir. Bu Siilikten ¢ok farkli bir hadisedir. Sii
etkilerini biitiiniiyle yok farz etmek elbette miimkiin degildir; ancak, burada s6z konusu
olan Tiirklesmis bir Hz. Ali, Tiirklerin gegmisinin bir pargasi haline getirilmis bir Ehl-i
Beyt (Onat, 2009:29).



Alevilik olgusu igerisindeki inanglar ve ritiieller bakimindan fazla renklilik ve
cesitlilik arz etmektedir. Anadolu Aleviliginin tarihi kaynaklarina inilecek olursa, onu
Islam dini ile baslatmak daha uygun olur. Ciinkii Alevilik islam dini icerisinde sekillenen
bir diisiince yapisidir. Her ne kadar Samanizm ve 6ncesindeki Tiirklerin inandigi farkl
dinlerden renkler! barindirsa da Islam ile birlikte Alevilik ismini almis ve kendisini bu
donemle sinirlandirmstir.

Orta Asya’da konar gocer olarak yasayan Tiirklerin Islam dinini
benimsemelerinde siirekli tilkeler aras1 gezen dervis ve stfilerin katkilar1 yadsinamaz bir
gercektir. Bu zaman diliminde gezgin stfi ve dervislerin hayat felsefelerinin yaninda
Tiirklerin daha once sahip olduklar1 dini geleneklerindeki atalar kiiltiinde bulunan din
biiyiiklerine saygi, hiirmet ve yiiceltme zihniyeti, Islami formlara sokularak Tiirkmen
Oguzlarim Miisliiman olmalarinda belli bir konuma sahip olmustur. Eski Tirk
inanislarindaki kam ve onun gibi din bilginlerinin toplumdaki konumu, Tiirklerin islam
dinini benimseme siireclerinde gezgin sifilere, tekke alimlerine, veliler ve babalara
atfedilmistir. Toplum iginde “seyyid” lakabiyla beraber “ata”, “dede”, “veli” olarak
isimlendirilen, belirli asiretler mensup sifi tiplemesi ve bunlarla beraber farkli bir din
anlayis1 ortaya ¢ikmustir. Bununla beraber Tiirklerin Islam dinini benimseme siirecinde
dinlerini 6grendikleri Coban Ata, Ata Korkut ve Arslan Baba gibi veliler olmuslardir
(Sarikaya, 2010:104).

Bu sifilerin dervisligi, Tiirklerde daha 6nceden sahip olduklar1 sevgi ve hosgorii
anlayisi, Horasandaki Melamiligi ve Irak’taki nefsi cihad asilli ziihd temelli tasavvufi
felsefeyle (Cengil, 2017:178) bir araya gelerek yerlesik hayata sahip toplumlarda hizli bir
sekilde gelisme gosterip giiclenmistir. Bu siire¢ Ebu'l-Vefa, Ahmed Yesevi, Geylani
Necib es- Siihreverdi, Ahmed Rifai, Necmiiddin Kiibra, Sihabuddin es-Siihreverdi gibi
stiflilerle belirlenmistir (Sarikaya, 2010:105).

Orta Asya’dan go¢ edip Anadolu’ya intikal etme seriivenlerinde Islam ile tanisan

Tirklerin, Anadolu’da sehir merkezlerinde kurmus olduklar1 Tasavvuf tarikati niteliginde

1 Alevilik diisiince yapist aslinda (birtakim gruplar harig) Tiirk toplumuna 6zel bir inang sistemidir. Bu
sebeple siirekli tekrara diisen bir olgudur. Yani Orta-Asya Samanlig ile iliskisi bilinen bir gergektir. Fakat
bu iligkinin mahiyeti ve ayrmtist halk-din tarihi baglaminda basarili bilimsel verilere dayanan
monografilerle orta konulup aydinlanmamistir. Tkinci bir nokta ise Tiirkler ile Samanizm arasindaki iliskiye
dair yorum ve bilgilendirmeler heniiz karanliktir. Bu alandaki son fikir, M. Eliade benzeri bilim insanlarinin
ortaya koymus olduklart eserler ig1ginda, Samanizm inang sistemini Zerdiistliikte oldugu gibi ikilemli
formda bir inang olarak kabul etmek ve degerlendirme yapmaktir (Ortayli, 1999:35).



olan Bektasi tarikatinin Anadolu’nun kirsal kesimleri tizerindeki etikleri Alevi-Kizilbas
gruplarini dogurmustur. Bu yargi kesin olmamakla beraber “Aleviler, kdy Bektasileridir”
yargisindan hareketle kirsal kesime yayilan Bektasiligin yorumu, Hurufilik ve Batinilik
akimindan etkilenerek ¢ok farkli formlara sokulmustur (Sahin,2002:56).

Alevilik sehir yasaminda bir tasavvufi tarikat olarak Bektasilik ismini almis ve
daha sistemli ve literatiire sahip bir yap1 arz etmistir. Bektasilik tarikatini tarihi ise yari
efsanevi kurucusu Haci Bektds Veli'nin yedinci/on {igiincii yiizyilda Horasan'dan
Anadolu’ya gelisiyle baslamaktadir. Bazi arastirmacilar tarafindan babalar ile, yani s6z
konusu tarih itibariyle Anadolu’ya yakin zamanlarda go¢miis gdcebe ve yar1 gogebe Tiirk
kabileleri arasinda Islam' yaymaya c¢alisan gezgin vaizlerle ilintili oldugu
soylenmekteyse de Haci Bektag’in ge¢misi hakkinda fazla bilgi yoktur (Faroghi,
2003:57).

Bazi rivayetlere gore, Hac1 Bektas, 638/1240 yilinda Selguklu devletini sarsan bir
ayaklanmaya 6nderlik eden Baba lyas ve Baba Ishak'in bir takipgisi idi. Hac1 Bektas, soz
konusu isyan hareketi 638/1240 yilinda Selguklu ordusu tarafindan bastirildiginda hayatta
kalmay1 bagaran birkag kisi arasindaydi (Ocak, 2009:6). Hac1 Bektas, tasavvuf, Siilik ve
Tiirk halk inanglarinin garip bir karisgtrmi (Melikoff, 2009:4) olan, kendi Islam yorumunu
Anadolu'nun gocebe ve yerlesik Tiirk kabileleri arasinda yaymaya devam etti.
Kaynaklarin giivenilirlikten uzak ve miiphem olmasina karsilik, Hac1 Bektas’in Tiirki
kabilelerle irtibat1 hususunda ciddi kuskular s6z konusu degildir. Harekete ismini veren
kisinin Hac1 Bektas olmasina karsin, hareketin orgiitlenmesini saglayan kisi, Osmanl
sultan1 II. Bayezid tarafindan 907/1501 yilinda bas Bektasi tekkesinin reisligine atanan
Balim Sultan'dir (Knysh, 2011:258).

Ayrica Haci Bektag’tan sonra Sofiyan isimli bir hizip, Hac1 Bektas’in manevi
evlatlarindan olduguna inanilan ve Bektasiyye’nin Kirsehir ile Kayseri arasindaki en
onemli tekkesinin basinda bulunan Celebi isimli birisiyle irtibatliydi. Babagan isimli
diger bir hizip ise, Dede-Baba (biiyiik iistad) olarak isimlendirilen ve bekar Bektasi
vaizler (babalar) arasindan secilen bir kisi tarafindan yonetilmekteydi. Bu hizbin iiyeleri,
silsilelerini Balim Sultan'dan devsirmisti. (Birge,1991:56).

Osmanh idaresi, en cok, tarikatin zaviyelerinin biiylik boliimiinii kontrolleri
altinda tutan Sofiyan-Celebi hizbiyle ilgilenmekte ama resmi kayitlarda zikredilmeyen

Babagan't gozden kagirmaktaydi. Babagan, 6zellikle de eyaletlerde, mesela tarikatin 6nde



gelen isimlerinin birgogunun yurdu olan Arnavutluk’ta faaliyet gostermekteydi (Knysh,
2011:258).

Bir kurum olarak Niibiivvet, islam inancinda iman edilmesi zaruri, konumu ve
gorevi bakimindan ihmal edilmesi imkansiz olan hususlardandir. Allah tarafindan
gonderilen Hz. Muhammed, her bakimdan askin olan Tanr1 ile beser arasindaki iletisimi
istlenmesinin yaninda, kitlelere psikolojik ve sosyal konularda yardimci olma, rehberlik
etme, 6rnek olma ve tarihin gidisatin1 belirleme ve toplumun kurumlarini ve yapilarini
yeniden inga etmede ¢ok zor bir misyon tistenmistir. Bu misyon kendisinin kazanmis
oldugu bir misyon degil, askin olan Tanr tarafindan kendisine verilmistir. Kendisine
verilen bu miiskiil misyonu iglemeye ¢alisirken yardim aldig1 kaynak, agkin bir yaraticinin
iradesinden meydana gelen vahiy olmustur. Askin varlik olan Tanr1 denetimi altindaki bu
niiblivvet gorevinin en son halkasini iistelenen Hz. Muhammed ile bu gérev kaynagi bir
daha verilmemek iizere bitmistir (Yesilyurt, 1996:389).

Malumdur ki Hz. Muhammed, peygamberlerin sonuncusudur. Kendisinden sonra
kimseye peygamberlik verilmeyecektir. Ancak bir daha nebi gelmeyecegi, imam
gelmeyecegi anlamina gelmemektedir. BOylece kendisinden once gelen bes biiyiik
nebiden sonra peygamberlik makamina gelen Hz. Muhammed ile sonlandirilmis olan
niibiivvet kapisin1 miiteakip, velayet teorisiyle Imamet misyonu baslatilmistir (Corbin,
1973:94).

Sia ve Tasavvuf alimlerinin bircogunun kabul etmis oldugu iizere, Niibiivvet
kapisi kapali olmakla beraber velayet kapisi agiktir. Velinin dogrulugunun isareti zahirde
Hz. Peygamber'e tabi olmasidir, zira her ikisi de tasarruf yetkisini ayni kaynaktan
almaktadir. Bu sebeple de veli, Hz. Peygamber'in tasarrufunun ortaya ¢iktigi kisidir,
aslinda tasarrufta bulunan kisi tektir, veli ise Hz. Peygamber'in insanlar arasinda tasarruf
etmesini saglayan bir alet konumundadir. Peygamberlik, harigte diger peygamberlerin
teskil ettigi noktalardan olusan dairenin, Hz. Muhammed noktasiyla tamamlanmasi gibi
velayet de haricte velilerin teskil ettigi daireden olusur ve velayetin kendisiyle sona erdigi
son veli ile tamamlanir, velilerin sonuncusu peygamberlerin sonuncusudur (Yavuz,
2017:126).

Kur'an'da velayet ve keramet tabirleri gegmemekle birlikte veli ve bunun ¢ogulu

olan evliya kelimeleri mevcuttur. Kur'an'da veli ve ¢ogulu olan evliya, dost ve yardimci,



mevla kelimesi de dost ve yardime1 anlaminda kullamilir.? Evliyaullah tabiri ise Allah’a
ve buyruklarina iman edip O'na karsi gelmekten sakinan Miisliimanlar, mukabili olan
a'daullah ise Allah’1 ve peygamberlerini inkdr edip buyruklarina isyan edenler
anlamindadir.® Veli tabirine giinah islemeksizin siirekli itaat eden kisi anlam1 verildigi
gibi buna, gilinah islemesine engel olmakla, korumasini Allah’in {izerine aldig1 miimin
kisi manasi da verilmistir. Bu anlam, Kur'an'da salih kullar hakkinda kullanilan “ve huve
yetevelles-sdlihin" ifadesinden alinmusti” ki ayetin  baslangicindaki  ifadeden
anlasildigina gore burada Allah’in gézettigi salih insandan maksat Hz. Peygamberdir.
Buna gore veli Allah’in yardim ettigi, inkar karanlifindan ¢ikarip iman aydmligina
eristirdigi ve gdzetip himaye ettigi miimin kuludur.* Samimiyetle itaat ettigi icin Allah’a
manevi yakinlik icinde bulunur, ilahi rahmet ve ihsana mazhar olur. Allah’a iman ettigi
halde buyruklarina siirekli olarak itaat etmeyen Miisliman ise Evliyaullah ziimresine
dahil degil, itaatten ¢ikan fasik Miisliimandir. Bu durumda 'her miittaki Miisliiman bir
velidir, fakat her miittaki olmayan Miisliiman veli degildir’ tarzinda ag¢ik bir mantiksal
sonug ortaya ¢ikmaktadir (Yavuz, 2017:118).

Velayet teorilerinde Alevi ve Bektasi diisiince yapisinin en ¢ok etkilendigi
tasavvufta veli ve evliya kavramlarina farkli bir anlam yiiklenmis, onlara Kur'an'da
bulunmayan bir icerik eklenmis ve yoruma tabi tutulmak suretiyle Allah nezdinde 6zel
bir statii olarak kabul edilmistir. Stifilere gore velinin giinah islemekte 1srar etmemesi ve
seriata aykirt davraniglarda bulunmamasi gerekir. Velayet insanlar iginde hak ile
tasarrufta bulunmaktir, ¢iinkii peygamberligin dis goriiniisii (zahir) gayb dleminden haber
vermek ise de i¢i (batin) nefisler ilizerinde tasarrufta bulunmaktir. Niiblivvet zahiri
itibariyle sona ermis olmakla birlikte batini, yani velayet ve tasarrufta bulunma yoniiyle
devam etmektedir. Ciinkii Hz. Muhammed'in {immetinden olan velilerin ruhlari, O'nun
velayetinin tasarrufunu tasimaktadirlar, bu sebeple onlar kiyamet kopana kadar halk
icinde bu tasarruf 6zelligini kullanir (Yavuz, 2017:125).

Veliler Hz. Muhammed'e tabi olarak, insanlar1 Allah’a (hak) davet ettikleri gibi
peygamberler de ona tabi olmak suretiyle timmetlerini Allah’a (hak) davet etmislerdir.
Velayetin gercek anlami, kulun Allah’ta yok olup O’nunla baki olmasidir. Allah’ta yok
olmak ise esyay1 sadece Allah ile idrak edip O'ndan bagkasiyla algilamamaktir. Salih

2 Bakara 2/107,257; Ali-imran 3/68; En’am 6/51; Sura 42/31.
% Yunus 10/62; Fusilet 41/19, 28.
4 Muhammed 47/11



miiminler Allah’in veli kullaridir. Hadislerde Abdal, gavs, kutub, niiceba gibi ¢esitli
dereceleri bulundugu belirtilmistir. Peygamberlik iddia etmemek sartiyla velilerin elinde
mucizelerin ortaya ¢ikmasi miimkiindiir. Hatta velilerin diinyada hurilerle evlenmesi ve
cennet meyvelerinin kendilerine gelmesi, meleklerin ve seytanin onlara goriinmesi de
miimkiindiir (Yavuz, 2017:127).

Bu calismada, Islam Peygamberi, Hz. Muhammed’in vefatiyla meydana gelen,
siyasi ¢ekismeler, iktidar miicadelelerinin sebep oldugu diisiince farkliliklarin sonucunda
meydana gelen diisiince sistemlerinden biri olan Alevilik-Bektasilik diisiince geleneginin
tarihi siire¢ igerisinde gegirmis oldugu diisiince evrimi ve Islami normlar1 yorumlama
bicimleri incelenmeye ve irdelenmeye calisilmigtir. Literatiir taramas1 yapilarak gesitli
kaynaklardan ortaya atilan iddialarin ve tespitlerin harmanlanarak gosterilmistir. Bu
iddialarin konunun asil muhataplar1 olan Alevi ve Bektasi mensuplarinin geleneksel
miraslartyla karsilastirilmasi ¢caligmay1 objektif olma bakimindan faydali hale getirmistir.

Bu ¢aligmada Niibiivvet makaminin mevkisi arastirilirken aslinda Velayetin tam
olarak konumu kelami/itikadi ag¢idan neye tekabiil ettigi tespit edilmeye g¢alisilmistir.
Ciinkii Velayet, Niibiivvetin yerine Tanr1 miidahalesinin devamliligi ve Mehdi/Kurtarict
thtiyacinin geregi olarak ortaya ¢ikmis bir teoridir. Ayni zamanda “niibiivvet kurumunun

bir alternatifi midir yoksa devami niteliginde midir?” Sorusunun cevabi arastirilmistir.



BIRINCIi BOLUM
1.TARIHI ARKA PLAN

1.1. Alevilik ve Tarihi Arka Plan

1.1.1. Alevilik nedir?

Kelime anlam itibariyle Hz. Ali’den olanlar, Ali’ciler anlamina gelen Alevilik,
Islam diinyasinda yiizyillardir kavram kargasas1 yasamakta ve herkes tarafindan kabul
edilebilecek terminolojik bir kavram olamamaktadir. Bunun bir¢cok nedeni bulunmakla
beraber en 6nemlisi kendini Alevi olarak tanimlayan zlimrelerin, diisiince yapilarinin ve
Hz. Ali ve Ehl-i Beyt °(ev halk1) tasavvurlarmin farkli olmasidir.

Arapca’da “Ali’ye bagl”, “Ali’ye mensup”, “Ali’ye ait” anlamlarina gelen Alevi,
Islam tarihi ve Tasavvuf edebiyatinda, “Hz. Ali’yi sevmek, saymak ve her anlamda O’na
bagli kalmak™ anlamlarinda kullanilmistir. Boylece Hz. Ali’yi seven ve O’na bagl kalan
herkese “Alevi” denilebilir (Figlali, 2006: 5).

Alevilik ve Bektasilik diisiince sistemi konusunda biiyiik bir malumat boslugu ve
yiiksek derecede terminoloji problemi mevcuttur (Duman, 2011:106). Bu konuda
birbirine karistirilan kavramlar ise Sia, Caferi, Tahtaci, Cepnici, Kizilbas, Rafizi, Bektasi
ve Alevi gibi kavramlardir. Bu karistirma da diizenli diisiinmeyi hayli zor hale getirmekte
konunun mahiyetinin anlasilmasini imkansiz hale getirmektedir. Sozliik anlami olarak
Alevilik kelimesi, Hz. Ali’nin soy agacina mensup olmak anlamina gelir. Hz. Ali’nin oglu
Hz. Hasan’in soy agacina intisap eden kisiler i¢in, “Serif”, ikinci oglu Hz. Hiiseyin’in
soyuna intisap edenler i¢in de “Seyyid” kavrami kullanilmaktadir. Alevi, kavraminin
kokii ise tarihi siireg igerisinde degiserek biiylimiistiir. Soy intisab1 olarak Hz. Ali’ye bagl
olmadiklar1 halde silsile olarak Ali vesilesiyle peygambere ulasan tasavvuf tarikatlar1 da

“Alevi” sifatina sahip olabilmislerdir (Onat, 2009:23).

5“Ev halki” anlamina gelen Ehl-i beyt (ehlii’l-beyt) terkibi ev sahibiyle onun esini, gocuklarini, torunlari ve
yakin akrabalarini kapsamina alir. Cahiliye devri Arap toplumunda kabilenin hakim ailesini ifade eden Ehl-
i beyt tabiri, Islami dénemden itibaren giiniimiize kadar sadece Hz. Peygamber’in ailesi ve soyu manasina
gelen bir terim olmustur. Daha ¢ok Sii kaynaklarinda bunun yerine 1tre (5_ix!)) kelimesi de kullanilir. (Oz,
1994:498)
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Alevi kavraminin 1stilai manasina gelince, genel geger bir tanim yapma neredeyse
imkansizdir. Ciinkii tarihsel siire¢ boyunca dilbilimciler, edebiyatgilar, tarihgiler, sairler,
mezhepleri ve firkalar1 inceleyen Makalatcilar bu kelimeye ¢esitli agilardan bakmislar ve
degisik anlamlar vermislerdir (Kutlu, 2016:14). Tasavvuf geleneginde tarikatlarinin soy
intisaplarin1 Ali kanaliyla peygambere dayandiran Kadiriyye, Mevleviyye, Bektasiyye ve
benzeri tarikatlara Alevi denilirken, Hz. Ebubekir’e dayandiranlara da Siinni denilir.
Ayrica Alevi isimlendirmesi Mezhepler Tarihi literatiiriinde genel bir anlamda Sia
isimlendirmesiyle es anlamli olarak da kullanilabilmektedir. (Cift, 2017:200).

Buna dayanarak Alevi, peygamberin vefatindan sonra islam devletinin basina
halife olarak Hz. Ali’nin tayin edilmesini savunan ve imamligin kiyamete kadar
Fatima’nin soyundan gelenlerin hakkinin olduguna iman eden kitlelerin ortak adidir
(Kutlu, 2016:14)°.

Alevi kavraminin isimlendirilmesi, yerli ve yabanci arastirmacilarca 19.
Yiizyildan itibaren Anadolu ve Balkanlar’da yasamlarini siirdiiren ve daha 6nce Hurufi,
Torlak, Abdal, Isiklar ve Kizilbas olarak ve daha genis manada Bektasi ve Kalender
olarak bilinen batmi-mistik gruplar agisindan ¢ok kullanilan bir isimlendirme olmustur
(Kutlu, 2016:13).

Abbasi devletinin kuruldugu ilk yillardan itibaren Hz. Hasan ve Hiiseyin yoluyla
Hz. Ali soyundan gelenler, emir, serif, seyit gibi lakaplarla beraber “Alevi” terimi de
kullanilan kavram olmus ve kullanim sonraki donemlerde de kullanilan kavramlardan
olmustur. Hz. Ali’nin soyundan geldiklerini iddia eden ziimreler ayn1 ismi giiniimiizde de
kullanmaya devam etmektedirler (Ocak, 1989:368).

Kullanilan bu kavramlarla beraber, Ali ismi etrafinda olusan diisiincelerden bir
tanesi de Hz. Ali’nin en faziletli sahabi oldugunu iddia eden ve Hz. Peygamberden sonra
Allah ve Resuliiniin tayin etmesiyle halife olmas1 gerektigini savunan diisiincedir. Islam
tarihine ilk mezheplerden olan Sia ve onun etrafinda toplanan firkalar, Hz. Ali’nin
sahsiyetine saygi ve bagliligin ilerisinde, onun ve soyundan gelenler i¢in farkli bir
gruplasma olgusunun siyasal 6nderligini iistlenmislerdir.

Hz. Ali’ye sevgi ve baglilik etrafinda toplanan biitiin ziimrelerin diislincelerinin

boyutlari farklilik arz etmektedir. Ornegin Yemen ve Afrika’nin Kuzey bdlgesine mensup

®Kutlu’nun burada bahsetmis oldugu Alevilik, aslinda Sia’dir. Ciinkii Alevilik Hz. Ali ve Ehl-i Beyt
sevgisinden ibarettir. Bu siyasi amag ve inang Sia mezhebi i¢in gegerlidir.
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gruplarin Aleviligi ile Pakistan, Irak ve Iran bolgesine mensup gruplarm ve Tiirklerin
Alevilikleri ve Hz. Ali’ye yiikledikleri anlamlar kiigiimsenmeyecek derecede degisiklik
gostermektedir. Nitekim Siinni bir Tiirk hatta bir Zeydi, Ehl-i Beyt ve Ali’ye saygi
gosterme, sevgi besleme ve baglilik gésterme bakimindan Alevi olduklar1 halde, Irakli ve
[ranl1 bir Alevi ile ayn1 kategoriye giremezler. Ciinkii Iran ve Irak menseli gruplar sevgi
ve sayginin Otesinde ayr1 bir siyasi “firka” olarak degerlendirmektedirler (Figlal,
2006:6).

Kendilerini Hz. Peygamberin zamanina dayandiran mezheplerin hemen hemen
timii Hz. Ali’yi sevme, baglanma ve saygi gosterme konusunda birlestikleri halde, Sia
mezhebi siyasi bir hiiviyet tasidigi i¢cin Miislimanlar tarafindan itibar gorememis ve
mensubiyet disinda taraftar bulamamistir (Figlal, 1984:25).

Anadolu Aleviligine Tiirk-Islam yazili ve sozlii geleneginde farkli isimler
verilmigstir. Bunlar; Bektasilik, Kizilbas, Isiklar, Tahtacilar, Rafizi, Hurufi, Batini gibi

isimlendirmelerdir. Bunlar ayrintili bir sekilde tarif edilecektir.

1.1.2. Tarihi Seyir

Mezhepler tarihinde bir mezhebin, diisiincenin veyahut fikrin mahiyetini ortaya
koymak i¢in yapilmasi gereken en 6nemli islerden birisi, bu diisiince yapisinin tarihi arka
planini dogru bir sekilde tespit etmektir. Alevilik diisiince yapisinin da anlasilabilmesi
i¢in tarihi seyir icerisinde kronolojik olarak ortaya konulmasi gerekir. Hz. Muhammed’e
kadar dayanan bu diislince yapisinin temelleri Peygamber hayattayken atilmaya
baslanmig, Hz. Ali’nin hayatinin etrafinda sekillenmis ve Hz. Peygamberin vefatiyla da
meyvelerini vermeye baglamistir.

Hz. Muhammed’e ilk inananlarin arasinda bulunan Hz. Ali, Peygamberin
hayatinda 6nemli bir figilir olmus ve peygamberlik gorevi boyunca O’na en ¢ok yakin
olan isimler arasinda yer almistir. O’nun bu misyonu Peygamber vefat ettikten sonra s6z
sahibi olabilecegi ve belli bashi Islam Devleti kararlar1 alindiginda ilk damisilacak
kisilerden olmas1 gerekecegi anlaminda yorumlanmistir. Peygamberin Medine’ye hicreti
esnasinda yatagina onu birakmasi, savaslarda sancagi ona teslim etmesi, “ben kimin velisi

isem Ali de O’nun velisidir”’ hadisinin sdylenmesi, “gadiri hum” hadisesi, Peygamberin

"“Ali bendendir, ben ondanim; ben kimin mevlasi, veliy-i emiri isem, Ali onun mevlasidir. Ali ipsanlarm
en hayirlisidir; kim bunu kabul etmezse gercekten de kafir olmustur; Ali, iyi kisilerin, miiminlerin Imamidir
ve kafirleri 6ldiirendir” (Ibn Hacer’den, Vahidi’nin Esbabii’'n-Niizuliinden, Zehebi’nin Telhis’inden,
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kiz1 Fatima ile evli olmasi, Peygamberin “g6z bebegi” olarak nitelendirdigi Hasan ve
Hiiseyin’in babalar1 olmas1 gibi 6nemli ve kritik misyonlara sahip olmasi, Hz. Ali’yi
yiizyillar siiren Islam Tarihinde siirekli giindemde tutmustur. Bu tiir misyonlara
yiiklenmesi dolayisiyla etrafinda toplanan gesitli gruplarca da inang ve fikir yoniinden
karizmatik lider olmustur.

Anadolu Aleviliginin kokleri, tarihi bir vakia olarak Tiirklerin islam’1 tanimaya
basladiklar1 donemlere kadar uzanan belli basli siyasi, tarihi, cografi, icmai, iktisadi ve
kiiltiirel sartlarin tedricen olusturdugu bir Islami inang¢ ve kiiltiir olgusudur. (Figlali,
2006:24). Alevilik olgusu igerisindeki inanglar ve ritiieller bakimindan fazla renklilik ve
cesitlilik arz etmektedir. Anadolu Aleviliginin tarihi kaynaklarina inecek olursak onu
Islam dini ile baslatmak daha uygun olur. Ciinkii Alevilik Islam dini i¢erisinde sekillenen
bir diisiince yapisidir. Her ne kadar Samanizm ve oncesindeki Tiirklerin inandig1 farkl
dinlerden renkler barindirsa da islam ile birlikte Alevilik ismini almis ve kendisini bu
donemle siirlandirmigtir. Bu sebeple tarihi arka planin kronolojik olarak ilk adimi Hz.
Muhammed’in Hz. Ali ile ilk iliskileri olacaktir.

Anadolu Aleviliginin mengei, mahiyeti ve gelismesinin saglikl bir sekilde ortaya
konabilmesi ve anlasilabilmesi icin, 6zellikle Islam’in ilk dénemlerinde cereyan etmis
olaylarin irdelenmesi gerekir. Tiirklerin Miislimanligi benimsemelerinde dolayli bir
sekilde etki etmis bir diisiince yapisi oldugu i¢in bu yapinin kaynaginin tespit edilmesini
sart kilar. Islam tarihinde siyasi ve dini kargasalarin ilk sebepleri olarak kaydedilen belli

basli olaylarin kronolojik olarak tespit edilmesi haritay1 daha anlasilir kilacaktir.

1.1.3. Hz. Peygamber’in Vefatinin Ardindan Gerg¢eklesen Hadiseler

Hz. Peygamber, hastalandigi siiregte meydana gelmis ve ilk anda ¢6ziime
kavusmus gibi goriinse de sonraki donemlerde Miisliimanlarin ihtilafa ve ayriliga
diismelerine sebep olan belli basli olaylar meydana gelmis ve bu olaylarin sonucunda ise
cesitli zlimreler dogmustur.

Bu olaylar, Peygamberin Veda Hutbesini verdikten sonra hasta olarak yataga
diismesi esnasinda ger¢eklesen veyahut gergeklestigi iddia edilen birkag hadise etrafinda

meydana gelmistir. Ibn Abbas’tan rivayet edilen hadise gore Hz. Muhammed 6mriiniin

Nesei’nin Hasais’inden naklen El- Miiracaat; VI. Basim, Necef-i Esref, 1383 H. 1963; s.202-206,
Abdiilkadir Gélpmarli, Tarih Boyunca Islam Mezhepleri ve Siilik, s.32, Kiiniizii’l Hakaik; II, 5.116-117)
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son anlarinda hastalig1 giderek artmaya basladig1 zaman orada bulunan Miisliimanlara;
“Bana bir kalem ve bir kdgit getirin, size yazi (vasiyet) yazdirayim ki, benden sonra
ihtilafa, sapikliga diismeyiniz” buyurarak yanindaki sahabelerden kagit ve kalem istedi.
Onun bu istegi sahabeler arasinda tartismaya yol act. Aralarinda bulunan Hz. Omer;
“Allahin elgisine sekeratii’l mevt ariz oldu, yani oliim agirligi basti. Yanimizda Kur’an
var. Oliim halinde oldugu icin bilinci yerinde degildir, bilinci yerinde olmadigi icin
saglikly karar veremez. Veda hutbesinde “ben size bugiin dinimi tamamladim...” dedi.
Bize Kur’an yeter” anlamlarini ihtiva eden sozler sdyleyince karsi taraftan da muhalif
goriigler yiikseldi, tartisma giderek giiriiltiiye doniismeye basladi. Bu giiriiltiiden rahatsiz
olan Hz. Peygamber; “Benim yamimda sesinizi yiikselttiniz. Peygamberin yaninda
niza(tartisma) yakigmaz.” diyerek oradakileri dagitmistir (Akbulut, 2017:49).

Islam tarihi kaynaklarinca ¢ok kez kullanilan bu olay, Hz. Muhammed’den sonra
halifeligin Hz. Ebubekir’in hakki oldugunu savunalar tarafindan “kagit kalem getirin
kendimden sonra Hz. Ebubekir’i tayin edeyim”, Halifeligin Hz. Ali’nin hakkinin
oldugunu iddia edenler tarafindan ise, “kagit kalem getirilseydi Hz. Ali halife tayin
edilecekti” seklinde gesitli kaliplara sokulmus ve halifeligin mesrulastirmasinda ¢ok
kullanilan argiimanlardan olmustur.

Bir diger hadiseler zinciri de Hz. Peygamberin vefati etrafinda sekillenen
olaylardir.

e Hz. Muhammed’in vefat1 esnasinda Hz. Omer’in “Kim Muhammed 61dii
derse basini keserim” demesi,

e Hz. Ali ve Ehli Beyt’in cenaze isleriyle mesgul olmalari, bu esnada Ensar
ve Mubhacirin Beni Saide golgeliginde bir araya gelerek Peygamberden
sonra kimin halife olacagim tartismalari, bunu duyan Hz. Omer’in, Hz.
Ebubekir’e haber vererek beraber golgelige gitmeleri, orada yasanan uzun
uzadiya pazarliktan sonra Hz. Ebubekir’e biat karariin ¢ikmasi,

e Cenaze isleriyle mesgul olan Ehli Beytin bu biattan habersiz olmalari,

e Hz. Ali’nin halife olmas1 gerektigi etrafinda Ehl-1 Beyt ve taraftarlarinin
Hz. Ebubekir’in hilafetine soguk davranmalari,

e Hz. Ebubekir ve Hz. Omer’in “Imamlar Kureystendir” hadisini gerekce

gostererek Ensar’dan halifeligi almalari,
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e Hz. Fatima’nin Halife Hz. Ebubekir’den Peygamberin miras biraktigini
iddia ettigi Fedek Arazisini istemesi iizerine Hz. Ebubekir’in
“Peygamberler miras birakmaz” diyerek bu istegi reddetmesi, bu reddin
iizerine Hz. Fatima’nin alti ay boyunca halifeye kiis olmasit ve biat
etmemesi ve Hz. Ali’nin de Fatima’ya sadakat gostermesi iddiasiyla
halifeye biat etmemesi, Fatima 6ldiikten sonra biat etmesi

vb. hadiseler Islam tarihinde ilk ihtilaflar olarak tohum olmus ve daha sonra

filiz vermek iizere giderek biiyiimeye baslamistir.®

Sonug¢ olarak karsimiza vasiyetname meselesi olarak ¢ikan bu hadise ile ilk
kirilmalar baglamistir. Hz. Peygamber tarafindan bir araya getirilen Miisliimanlar
peygambersiz gecen ilk siirecteki sinavlarinda basarisiz olmuslardir. insan olma unsurunu
da katmakla birlikte olusan bu basarisizlik, peygamberin vefatindan sonra bir¢ok ihtilafin,
farkli goriiglerin ve hatta savaslarin ¢ikmasina zemin hazirlamistir (Akbulut, 2015:35).

Olusan ihtilaflarin ve kavgalarin en ana kaynagi, hi¢ siiphesiz Hz. Peygamberden
sonra halifelik makamina kimin geg¢mesi gerektigiydi. Hz. Peygamber daha hasta
yatagindayken bazi tesebbiislerde bulunulmus ve vefatiyla birlikte Medineli Ensar’la
baslamak tizere girisimler gittik¢e siddetlenmistir. Hz. Peygamberin Rebiyiilevvel aymnin
12. pazartesi giinii vefat etmesi lizerine Ensar’in “Sakifet-u Beni Saide” seklinde meshur
olan Saide Ogullarmin golgeliginde toplanarak Sa’d b. Ubade’yi birinci halife aday1
olarak gostermeleri ilk resmi adim olmustur. Medineli Evs ve Hazre¢ kabilesinden olan
Ensar’1n bu teklifini Sa’d’in yas1 ¢ok fazla olmasina ragmen hilafetin Ensar’da kalmasini
istedigi i¢in kabul etmisti. Bu kabul sonrasinda verdigi hutbede emirligin yalnizca
Ensar’in hakki oldugunu iddia etmesi Ensar’in halifelik altyapisin1 daha Hz. Peygamber
hayatta iken attigin1 gosterir.

Bu toplantmin haberini alan Hz. Omer, Hz. Ebubekir’e gelerek durumu bildirir ve
her ikisi birlikte hizla toplant1 bolgesine giderler. Hz. Ebubekir’in, ilk Miisliimanlarin
onlar oldugu ve biitiin sikintilara katlanmak zorunda kaldiklarin1 ve benzeri sebeplerden
dolay halifeligin Kureys’in hakki oldugunu sdylemesi, ortamda esen riizgarin yoniinii
degistirmistir. Hz. Ebubekir ve Hz. Omer gelmeden énce Evs ve Hazreg arasinda gidip

gelen hilafet makami, Hz. Ebubekir’in yaptig1 konusmayla tek aday olarak Kureysi 6n

®Burada bu tiir hadiselerin ayrintilarina girilmeyecektir. flgili hadiselerin ayrintilar1 i¢in bkz. Ibn Sad,
Tabakat. Ethem Ruhi Figlali, Tiirkiye’de Alevilik-Bektasilik, Ahmet Akbulut, Sahabe Dénemi Iktidar
Kavgasi
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plana tasimigtir. Halifeligi, adeta cektikleri biitiin sikintilarin, yurtlarindan kovulmanin
miikafat1 olarak goren muhacirin bu tavr akillarda soru isareti birakmistir. Ciinkii onlar,
“anam babam sana feda olsun ya Rastilallah” diyerek bu iskencelere katlanmiglardi ve
boyle bir seyin miikafatin1 halifelik olarak gérmeleri Miisliiman bireyin hayatiyla ¢eliski
ifade etmistir. Fakat, hicret ile gelen Muhacirlere evlerini agan ve Islam’in yayilmast i¢in
her seylerinden vazgecen ve Medine nin yerlilerinden olmalar1 bakimindan da bdyle bir
talepte bulunmalar1 onlar1 hakli kilmaktadir.

Bu konuda Hz. Ebubekir’den ¢ok Hz. Ali sikint1 ve cefa gérmiis, hayat1 boyunca
bir an bile olsun Hz. Peygamberin yanindan ayrilmamisti. S6z konusu hakkin neden Hz.
Ali’nin degil de Hz. Ebubekir’in oldugu sorusu biitiin zamanlarda biiyiik bir kesim
inananin kafasin1 karistirmis ve Hz. Ali’nin hakkinin yendigi fikrini benimseyenlerce
kullanilan bir argiiman olmustur. Ayrica muhacir kadar Ensar da bu konuda hak sahibi
olmasi gerekirdi. Ciinki muhacirin ¢ektigi s6z konusu bu cefalara Ensar, kapilarin
evlerini ve ailelerini agarak ortak olmustu. Hz. Ebubekir’in bu uzun hutbesi sonucunda
Evs ve Hazreg kabileleri ihtilafa diismiisler ve sonucunda iki tarafta “ne bizden olsun ne
sizden, “hazrect’en biri olacagina/ evs’den biri olacagina Kureys’ten biri olsun® diyerek
Hz. Ebubekir’in halifeligini kabullendiler. Burada s6z konusu olan baska bir ¢eliski de
Hz. Peygamber’in 6liimiinii kabullenemeyen Hz. Omer’in, Peygamberin cenazesi daha
yerdeyken bu hilafet pazarligina ortak olmasidir. Gelen rivayetler ne kadar da kesinlik
arz etmeseler de Hz. Ebubekir ve Hz. Omer’in peygamberin son yolculugunda Ali gibi

yaninda olmamalari’® daha sonralart Miisliimanlar arasinda ayrilik c¢ikmasma kapi

°Evs ve Hazreg kabileleri Medine’nin en eski yerli kabilelerindendir. Yillar boyu siiren kabile catismasi bu
iki kabile arasinda da gerceklesmis ve siirekli rekabet halinde olmuslardir. Mekke’de nasil Hagimogullart
ve Umeyyeogullar1 anlagsmazliklari varsa ayni sekilde Medine’de de bu durum gegerliydi. Aralarindaki bu
anlagmazlik halifeligin se¢ilmesinde dezavantaj olmug ve iki kabile de halifeligin kars1 taraftan olmasini
kendilerine yediremedikleri igin halifeligi Muhacire altin tepside sunmuslardir.

(Akbulut, Sahabe Dénemi Tktidar Kavgasi)

Hz. Peygamberin son yolculugunda Hz. Ebubekir ve Hz. Omer’in bulunmamalar1 iddiasi genelde Sia ve
Alevilere aittir. islam tarihi rivayetleri sadece ibn Sad kanadiyla geldigi igin bu iddianin dogruluk degeri
tartigmaya agiktir. Yiice Peygamberimizin son nefesini verip, ebedi aleme gégmesi Miisliimanlar arasinda
bir panik havasi yaratir. Herkes "simdi ne olacaktir?" sorusuna cevap aramaktadir. Bu ortamda Hz. Ali ve
Hz. Abbas'm onciiliigiinde bir grup sahabe Peygamberimizin defin isine dncelik verip, bu miibarek gorevi
yerine getirme galismalarina baslarlar. Aralarina sonradan Hz. Ebubekir ve Hz. Omer’in de katildig1 diger
Miislimanlar ise "Peygamberimizin yerine kim halife olmalidir?" meselesini ¢6zmeye caligmaktadirlar. Bir
stire sonra defin isi de se¢im isi de sonuglanmustir. Ancak secim ile ugrasanlarin defin, defin isiyle
ugrasanlarin da se¢imle ilgili bilgileri yoktur. Kendisi ve arkadaglari Peygamberin defni ile mesgulken, Hz.
Ebubekir 'in halife secildigini duyan Hz. Ali bir kirginlik, bir burukluk i¢ine girmistir. Bu ruh haletiyle biat
gorevini askiya alir. O biat etmeyince bazi kaynaklara gére 3000 kadar Miisliiman da Hz. Ali'yi bekleme
kararina varmuglardir. Boylece giinler, haftalar, aylar ge¢mis, durumun degerlendirilmesine devam

16



aralamistir. Ve bu, Sii, Alevi ve Bektasi ziimrelerce Hz. Omer ve Hz. Ebubekir’in
onceden bu plan1 yaptiklari iddialarinin ortaya atilmasina sebep olmustur. (Akbulut,
2015:55-98)

Bu toplantinin sonucunda orada bulunanlarca Hz. Ebubekir’e biat edilmis ve
mesele o zaman i¢in hallolmustu.

Biitlin bunlar olurken mercegi Hz. Ali ve ailesine ¢evirmekte fayda olacaktir. Bu
arada Hz. Peygamberin cenaze isleriyle mesgul olan Hz. Ali ve ailesi Hz. Ebubekir’in
halifelige gectigini O0grendiklerinde Once inanmamislar daha sonra biiyiik bir sok
yagsamislardi. Ciinkii onlara gore bdyle bir hak yalnizca Hz. Peygamber’e en yakin olan
ailesi ve ehli beytinin oldugunu ve bu yiizden hi¢bir Miislimanin buna tesebbiis dahi
edemeyeceklerini diisiinmiisler ve bunun telagina bile diismeye gerek duymamaislardi. Bu
haberi alan Hasimogullari, bu olay1 kabullenemeyip hilafetin ancak bu ise en layik olan
kisinin Ali oldugunu s6ylemisler ve muhalefette bulunmuslardi. Hz. Peygamber’e o kadar
iskence ve ziilim yapmis olan ve Mekke’nin fethiyle Miisliiman olmak zorunda kalan
Ebu Sufyan ve Emeviler, Hz. Ali’yi kiskirtmaya caligmislarsa da Hz. Ali onlara kulak
asmamisti. Ortaligin karismasi sonucunda Hz. Ali, Miisliimanlarin arasina fitne diismesin
gerekcesiyle onun adina ayaklanmaya tesebbiis eden Miisliimanlari teskin etmis ve boyle
seyler yapmalarma gerek olmadigini beyan etmisti. Ik giin Hz. Ebubekir’e bey ’at
etmeyen bir kistm Miisliimanlar ertesi giin mescitte yapilan umumi bey ’atta bey ‘at
ederler'! (Akbulut, 2015:56).

Bu olaylar sonucunda Hz. Ebubekir resmen halife olur. Hz. Peygamberin kizi
Fatima, Hz. Ebubekir’den kendisine babasindan kalan “fedek” arazisini ister. Halife bunu
“peygamberler miras birakmaz” gerekgesiyle reddeder. Hz. Fatima, Hz. Ebubekir’e
kiiserek 0mriiniin kalan alt1 aymi kiis gecirir. Bu siire zarfinda zaten kendince sebepleri
olan Hz. Alj, esi Fatima’y1 da gerekce gostererek Hz. Ebubekir’e biat etmez. Fatima’nin

vefat etmesiyle Hz. Ali de biat eder ve iki y1l boyunca Hz. Ebubekir, halifelik yapar.

edilmistir. Bu arada Halife Hz. Ebubekir, bir kag kez Hz. Ali'ye: "Bu biat isi ne olacaktir ya Ali?" demek
ihtiyacin1 duymus, fakat tatmin edici bir cevap alamamigtir. (Celikcan, 1995:38)

11Hz. Peygamberin vefatindan, ii¢ halifenin halifelik siireleri boyunca Hz. Ali’nin tavr1 hep iliml ve pasif
oldugu goriilmektedir. Onun bu davranisi birgok siinni Miisliimanlar da dahil olmak tizere Miislimanlar
tarafindan “yumusak huylu”, “abid bir Miisliman" ve ortaligin karigmasini istemeyen biri olarak
yorumlanmustir. Oyle ki bu izlenimler Hz. Ali’nin hayati boyunca kendisini savunanlar kadar hilafeti
istemedigini de gdstermektedir.
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Hz. Ebubekir’in hilafetinde baslangic asamasi ¢ok karisikliga sebep olsa da
yOnetim siireci boyunca biiyiik sikintilar yaganmaz.

Hz. Omer’in on yildan fazla siiren halifeligi 23/644 yilinda azath bir kole
tarafindan hangerlenmesi ile sona erer. Vefatindan 6nce O, halifelik i¢in kimseyi aday
gostermez ve halife se¢im isini suraya havale eder. Sagliklarinda cennetle miijdelenen on
kisinin!? sag kalanlar ile Hz. Omer’in kendi oglu Abdullah’tan meydana gelen sura, uzun
miizakerelerden sonra Osman b. Afvan’nin basa gecmesine karar vermistir. Se¢imde
dikkat edilen husus, Allah’1n kitabina, Resuliiniin siinnetine uymak ve kendisinden 6nce
iki halifenin yolundan gitme sartidir. Bu sartlara Hz. Ali, “Giliclimiin ve bilgimin yettigi
kadar” cevabini, Hz. Osman ise, “Evet”, cevabini verince sura da Hz. Osman’1 halife
olarak tercih etmistir. (Figlali, 2006:32). Dikkat ¢eken bir baska husus ise suranin biitiin
tiyelerinin Kureysli olmalaridir.

Hz. Osman’in halifeliginin ilk altt yili (24-2/644-49) sikintisiz gegmis olup
sonraki alt1 yili (30-5/650-5) Islam tarihi acisindan c¢ok biiyiik sikintilar, ihtilaflar ve
fitnelere sahne olmustur. Mezheplerin dogmasina, biiyiik ayriliklarin yasanmasina ve
binlerce Miislimanin birbirlerini 6ldiirmelerine ve sonunda Hz. Osman’in da sehit
edilmesine sebep olan bu olaylar tizerinden 1400 y1l gegmesine ragmen biitiin devirlerde
ve glinlimiizde canliligin1 korumaktadir.

Devlet kademlerine kendi akrabalarini almasi, Hz. Omer’in atamis oldugu valileri
gorevden almasi gibi olaylar sebep gosterilse de cahiliye doneminden beri Emevi-Hagimi
miicadelesinin devam ettigini bilen her tarihg¢i, asil sebebin bu oldugunu ¢ok rahatlikla
gorebilir. Cahiliye doneminde ¢ok siddetli olan bu Kkabilecilik/asabiyet, Hz.
Muhammed’in peygamberligiyle lizerine toprak atilmis, Hz. Peygamber vefat eder etmez
tekrar alevlenmisti. Biitiin bu olaylar1 bu sebebe baglamak saglikli olmasa da her olayin
altinda bu sebebin yattig1 soylenebilir.

Hz. Osman’in yonetimindeki bu olumsuzluklar iilkenin her yerinde karisiklik ve
isyanlara sebep olmustur. Hz. Osman’in bu yanlislar1 yardimecilar1 ve biiyiik sahabiler
tarafindan elestirilmis, uyarilmis hatta miidahale edilmeye bile ¢alisilmistir. Biitiin bu

wsrarlara ragmen Hz. Osman, bu yoneticilik anlayisindan vazgegmemistir. Misirdan gelen

12 Cennetle miijdelenen sahabiler konusu daha gok siyasal bir sdylem teskil etmektedir. Ciinkii Hz.
Peygamber’in bdyle bir hadisi oldugu sahih hadis kitaplarinda rastlanamamaktadir. Kald1 ki boyle bir
durum hem Kur’an’1n ana felsefesi hem de Hz. Peygamber’in hayatiyla geliski ifade eder. Ciinkii islam
dininde her ne kadar hangi eylemlerin cennetlik ya da cehennemlik olduklar1 belli olsa da kimin cennete
ya da cehenneme gidecegini Allah’dan baska kimse bilemez.
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isyancilarin evinin muhasara altina almasi sonucu bir isyancinin igeri girerek sehit etmesi
sonucu Hz. Osman devrini kapatmistir. Hz. Osman’in halifelik doneminin ortaya
cikardigr sikintilar bir yana 6liimii daha biiyiik sikintilar meydana getirmis, katillerinin
bulunup cezalandirilmas1 bir anda devletin en biiyiik meselelerinden birisi olmustu. Oyle
ki evi muhasara altina alinirken sesini ¢gikarmayan sahabe biiyiikleri sehit edildikten sonra
en biiyiik gaye ve hedefleri Hz. Osman’1n katillerinin bulunmas1 olmustur.

Hz. Osman’dan sonra dogan otorite boslugunu doldurmak i¢in yerine Hz. Ali “Hz.
Osman’1n katillerinin bulup cezalandirmak™ sartiyla halife se¢ilmistir. Talha, Zubeyr ve
Hz. Aise bu sart1 6ne siiren dnde gelen isimler olmustu. “Hz. Osman’in yonetim bi¢imini
tasvip etmeyen, sert bir sekilde elestiren ve isyancilarin baskilarina maruz kaldiginda
adim atmayan bu isimler, Hz. Osman sehit edildiginde neden bu kadar tepki verir
oldular?” sorusu da akillarda kalan bir bagka soru isareti olmustur. Ayrica Hz. Ali’den,
binlerce kisinin bulundugu isyancilardan Hz. Osman’in katillerinin bulunmasini talep
edilmesi de ayr1 bir sorun meydana getirmistir. Hz. Ali de boyle bir hadisenin
yasanmasina ¢ok iiziilmiistii. Onun biitiin mrii boyunca Islam Devletinin fitne ve fesattan
korunmas: icin yaptig1 fedakarliklar1 herkes c¢ok iyi biliyordu. Buna ragmen biitiin
Miisliimanlar1 ilgilendiren ve herkesin sorumlulugunda olan bodyle bir gorevin ona
yiiklenmesi ayr1 bir zorluk meydana getirmisti. Oyle ki Talha, Zubeyr ve Hz. Aise’nin
basini ¢ektigi bu grup Hz. Ali’ye stirekli bask1 yapmis ve iki tarafin askerlerini bir yerde
kars1 karsiya getirmistir. Bu kars1 karsiya gelis sonucunda Islam Tarihinde ilk kardes katli
olarak tarihe gegen Cemel Vakasi’nda binlerce Miisliiman bir Miisliimanin katilini bulma
gerekgesiyle birbirlerini katletmiglerdir. (Giiler, 2017:317)

Hz. Ali’nin halifeligi de Islam tarihi acisindan ayri bir kirilma noktas: teskil
etmistir. Meydana gelen ihtilaflar, kavgalar, savaslar smirlar1 gittikce bilyiiyen Islam
devletini 6nii alinmaz sikintilara mahkim birakmaistir. Yasanan bu kirilmalarin en biiytigii
hig siliphesiz ki Siffin Savasi’dir. Hz. Osman zamaninda Suriye’ye vali olarak tayin edilen
Muaviye b. Ebu Sufyan, Suriye’de kendisine gii¢lii bir altyapt hazirlamis ve Hz.
Osman’1n sehit edilmesiyle olusan otorite boslugunu firsat bilerek Hz. Ali’nin karsisinda
hilafete ortak aday olarak biiytik tehlike arz etmisti. Babas1 Ebu Sufyan gibi o da higbir

zaman giiciin Umeyyeogullarmnin haricinde olmasini kabullenememis, fakat Mekke nin
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fethiyle zorunlu olarak'® Miisliiman olmas1 ve babasiyla birlikte Hz. Peygamber’e ayak
bagi olmalar1 gercegi onu agiktan agiga bu hilafete ortak olmayr engelleyen
unsurlardandi. O da bu istegini gizliden gizliye birilerini kigkirtarak, iktidar1 sarsmaya
caligsarak gergeklestirmeye ¢alismis ve zaman zaman basarili da olmustur.

Cemel Vakasi’ndan dogan boslugu firsat bilen Muaviye, agiktan aciga hilafet
davasinda bulunmaya baglamisti. Hz. Ali’nin 1srarlarina ragmen itaati kabul etmeyip, zeki
komutan Amr b. As’in da tavsiyeleriyle iktidar talebinden ziyade Hz. Osman’in
katillerinin bulunmasini bahane etmisti. Biitlin gelismelere ve adimlara ragmen ¢6ziim
bulamayan Muaviye’nin bu isyaniyla nihayet Miisliimanlar Islam tarihinde ikinci defa
kars1 karsiya geldiler. (656) Binlerce Miislimanin 6lmesine sebep olan bu savasin
sonucuna dogru olaylar Hz. Ali’nin lehine dogru giderken, Muaviye’nin zeki ve kurnaz
komutant Amr b. As’in taktikleriyle savas esitmis gibi gosterilmisti. Kur’an mizraklarin
ucuna takilmak suretiyle Hz. Ali tarafim1 “Allah’in kitabi aramizda hakem olsun”
cagrisiyla Hz. Ali’nin biitiin 1srarlarina ragmen durdurmay1 basarabilmislerdi. Hakem
Olay1 diye tarihe gegcen bu anlasma ile yine kurnazliklarla savag, Muaviye’nin lehine
sonuclandirilmis tekrardan biiytlik kirilmalar yaganmasina sebep olmustur.

Hakemlerin tahkim anlagmasini imzaladiktan sonra giristikleri miizakereler
neticesinde, 659 yili Saban ay1 sonunda Amr’in ikinci biiyiik hilesiyle Hz. Ali’nin
halifelikten azledilmesi yolundaki meshur kararlarini verirler ve bu karar, Amr’in,
“Muaviye’yi is basina getiriyorum” demesiyle noktalanir; ama bdylece yeni bir fitne
tohumu daha atilmis olur. Aslinda Amr b. As’in, Ebu Musa el- Eg’ari’yi kandirmas1 ve
Muaviye’yi ilan etmesi Figlali ’ya gore “azinligin cogunluga tahakkiim faaliyetinin
baslangicidir; ¢ilinkii yalnizca Samlilarin valisi durumundaki Muaviye ve yanindakiler,
Medine basta olmak iizere Sam bolgesi haric tiim Islam eyaletlerinin gegerli halifesi
konumunda olan Hz. Ali ve onun halifeligine bey’at etmis Miisliimanlarin haklarin1 hile

ile ellerinden alma faaliyetinin mensuplar1 olarak goriilebilirler. Zaten Hz. Ali’nin sehid

13 Bir insanin kendisini “Ben Miisliimanim” diye beyan etmesi o kisiyi Miisliiman olarak kabul etmek igin
yeterlidir elbette. Buradaki “zorunlu”luktan kasit Muaviye’nin Miisliiman olmamasi1 anlamim ifade etmek
icin kullanilmamistir. Fakat peygamber hayati boyunca Miisliimanlara siirekli zulmetmis ve binlerce
Miisliiman 6ldiirmiis ve 6lmesine sebep olmus Ebu Sufyan ve Muaviye, Mekke’nin fethiyle beraber teslim
olmuslar ve Miisliiman olmuslardir. Miisliiman olduklarindaki siire boyunca bir Miisliimanin yapmamast
gereken en biiytik kétiiliiklerden olan “fitne ve fesat” adina her tiirlii eylemlerde bulunmuslar ve yine ayni
sekilde binlerce Miisliimaninin kaninin doékiilmesinde rol oynamiglardir. Kimsenin Miisliimanlig1 elbette
sorgulanamaz ama her Miisliimanin eylemleri tartisilabilir ve sorgulanabilir (Yigit, 1995:87-104).
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edilmesine kadar, kendisine bey’at eden Islam diinyasinin -Sam hari¢- mesru halifesi
olusundaki kesinlik agiktir (Figlali, 2006:43).

Hz. Peygamberin vefatiyla ortaya ¢ikan bu karisik olaylar, dini, siyasi, hukuki ve
sosyolojik sonuglar dogurmustur. Bu sonuglar1 burada saymak konunun simirlar1 digina
cikilabilecegi i¢in sadece dzetle, yillardir Islam alemi tarafindan sadece tarihi bir vakialar
zinciri olarak goriilen ve dinin her alanina niifuz edilen bu siyasi hadiseler, her ¢agda
Miisliiman zihinleri elestiriyi ve sorgulamayi engellemis ve giderek farkli fikir
ayriliklarin ¢ikmasina sebep olmustur. Bir kere Hz. Peygamberden sonra halifelik
meselesinde Miisliimanlar siyasi alani, dini alana yorumlamaya calistiklart i¢in isin
icinden ¢ikamamis ve ¢aresiz kalmislardir. Yasadiklari olaylar1 temellendirebilmek igin
dinin ana kaynagi Kur’an ve Peygamberin siinnetine gitmislerdir. Burada siyasi alan ile
ilgili malzeme bulamadiklar1 i¢in ¢cogunlukla hadis uydurmuslar, ayetleri kendilerine gore
devsirmisler ve cahiliye donemi adetlerine gore hareket etmislerdir. (Akbulut, 2015:53)

Hz. Osman ile birlikte, bizzat kendisi s6z konusu edilemez ise de Emevi ailesi
Islam’1n yayilmasiyla beraber ellerinden alinan gii¢ ve iktidarlarini tekrar kazanmak igin
akla hayale gelmez yollara basvurmus ve Islam’in adaleti saf ve esitlik¢i vasfina ciddi
derecede zarar vermislerdir. Muaviye’'nin iktidar hirsin1 bazi Siinni yazarlarinin iddia
ettigi gibi ictihad hatas: seklinde aciklamaya calismak kabul edilemez (Figlali, 2006:45).

Yasanan olaylarin sonucunda goriilmiistiir ki Emevi yonetimi (Abdiilaziz haric)
Kur’an ve siinneti kendi ¢ikarlar1 dogrultusunda kullanmus, islamlik degil de Araplik
politikasi stirdiirmiis, dini kendi tekeline alarak siyasetinin s6zciisli yapmaya ¢alismistir.
Kendilerine katilmayan Miisliimanlara ziiliim, iskence, haksizlik ve hatta 6liim sagan bu
iktidarin karsisinda zulme ugrayan Miisliimanlar bir kurtarici, bir mehdi arayisina
girmisler ve haksizliga ugradigini iddia ettikleri Hz. Ali’yi kurtarici olarak se¢mislerdir.
Ali roliiniin Islam tarihinde bu derece yiiksek olmasi ve etrafinda bu kadar mezhepsel
figiirlerin tonlanmasindaki en 6nemli sebeplerden biri de bu olsa gerek.

Iste Tiirkler, bu olaylarin geri tepkileriyle sekillenmis bir Islam ile tanigmuslar,
Islam’1 bu olaylar ile birlikte topyek{in kabul etmisler ve daha sonraki hayatlarinda da
bunlarin yansimalarini yasamislardir. Ozellikle Muaviye’nin oglu Yezid zamaninda
cereyan eden Kerbela ve benzeri dehset verici olaylarin tesirlerini ister Alevi ister Siinni
her Tiirkiin hafizasinda ve vicdaninda daima ayni canlilik ve heyecanla gérmek

miimkiindiir (Figlah, 2006:46).
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Hz. Hasan’in halifeligi Muaviye’ye birakmak zorunda kalmasi, Hz. Hiiseyin’in
Yezid ile miicadelesi sonucunda Kerbelada hunharca katledilmesi gibi biiyiik kargasalar
Islam tarihinde 6nii alinamayacak sonuglar dogurmus ve bu sonuglar etrafinda yiizyillar
boyu insanlar fikir sahibi olmus ve cesitli firkalara béliinmiislerdir. Ustelik Muaviye’nin
oglu Yezid ve yandaslar1 Islam genel ahlak ve hukuk cercevesine uygun olmayan
hareketleri ve eylemleri ile meydana gelmis olan Kerbela olayindan sonra meydana gelen

neredeyse biitlin hadiselerin sebebi veyahut bahanesi olmustur (Figlali, 2006:58).

1.1.4. Tiirklerin islam ile Tanismasi

Biitiin bu arka plandan sonra Alevi ve Bektasi diisiincesini anlayabilmek i¢in
bakilmasi gereken ikinci bir nokta da Tiirklerin Islam ile nasil tamistiklar1 meselesidir.
Islam’1n igerisindeki bir fikri hareketi anlayabilmek igin ilk énce Islam’mn arka planina
daha sonra da o hareketin ortaya ¢ikmaya basladigi doneme goz atmak tarihi olaylarin
tizerindeki tozu silmek gibi konuyu daha anlasilir kilar.

Cesitli bolgelerde farkli hiikiimranliklar halinde yonetilen Tiirkler, Miisliimanlarla
ilk defa Halife Hz. Omer zamaninda Horasan, Tohoristan ile Kafkasya bélgelerinde
yapilan akinlarla karsilamistir. Emeviler doneminde birgok yere fetihler diizenlenmis ve
Tirkler ile temaslar kurulmustur. Fakat Emevilerin baskici ve irk¢1 yonetim bigimleri
Tiirkleri Islam’dan uzak tutmus sadece siyasi temaslardan ibaret birakmustir. (Ocak,
2018:65)

Herhangi bir ki stiin géren irk¢1 zihniyeti bir kenara birakip, basta Tiirkler
olmak iizere, gayri Arap milletlere de kap1 agan Abbasiler ise, Emevilere son verip, Islam
diinyasinmn iktidari ele aldiktan sonra yeni bolgelere fetihler diizenleyerek Islam
topraklarin1 genigletmisler, ayni zamanda davetciler gorevlendirerek fethettikleri
bolgelere yerli halka islam’1 teblig etmislerdir.

Cok gecmeden bu cabalar1 sonu¢ vermeye baslamis, Miisliimanlar ile Cinliler
arasinda gerceklesen Talas Savasi’nda, Tiirklerin Cin hiikiimdarligina kars1 Araplardan
yardim istemesi lizerine Araplar Tiirklerin yaninda yer almis ve bdylelikle Tirklerin
Anadolu’ya girmelerine yardimci olmuslardir. Araplarin yapmig olduklart bu kritik
yardim sayesinde Tiirk-Arap iliskileri 1yi yonde ilerlemeye baslamis ve bu vesile ile de

Tiirkleri Islam dini ile tanisma firsat1 yakalamislardur.
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[k zamanlar siyasi temaslar sonucu Islam’1 kabul eden Tiirklerin Miisliimanligi,
yiizeysel olarak Arap devletinin tstiinliiglinii kabul edip ve onun cazibesine kapilmak ve
buna gére yasamak seklindeydi. Tarihi kaynaklara gore siyasi iktidarlar resmi olarak
Islam dinini kabullenmelerine ragmen gdcebe seklinde yasayan yerli halk, yiizeysel bir
Islamiyet ile alakadar olmus, eski inanglarina devam etmislerdir. Zamanla dervislerin,
alimlerin koy kdy, oymak oymak gezip islam’1 anlatmalari, bireysel dinilesmeyi dngdren
ziihd(tasavvuf) hayatinin giderek popiilerlesmesi, yerli halki da Islam ile tanistirmistir
(Ocak, 2018:34).

Bir milletin, bir ulusun ve hasili bir irkin belli bir dini inanci1 “kabul ettim”
demekle o inanca gegemeyecegi asikar bir olgudur. Bundan dolay1 Tiirklerin islam dinini
sindirmeleri asirlar boyu devam eden bir gergeklik teskil etmistir.

Tiirklerin islam dini ile yakinlik kurmalarindaki en énemli sebep, islam dinindeki
Allah inancinin, Tiirklerdeki Gok Tanr1 inanci ile paralellik arz etmesidir. Tiirklerin,
biitiin kadinat1 yaratan, gbzeten, koruyan, nimetleri bahseden, yagmuru yagdiran giinesi
doguran Gok Tanrilari, Islam’da Kur’an’da gdgiin ve yaraticist olan, biitiin nimetlerin
sahibi olan, tek ve adaletli olan Allah seklinde tasvir edilen Ilahin, bu konularda benzer
olmalar1 da c¢ok etkili olmustur. Diger yandan ahiret inanci, peygamberlik 6zellikleri,
cennet ve cehennem tasavvuru gibi konularda da benzer olmalar1 Tiirkleri, Miisliimanliga
1sindiran etmenler arasinda yer almistir.

Biitiin bunlarla birlikte en Onemli rollerden biri hi¢ siiphesiz Abbasilerin
hosgoriilii, kapsayici ve evrenselci yonetim anlayislaridir. Bu anlayis ve yumusak politika
sayesinde Tiirk komutanlarin, Abbasi ordusunda yer almalari, kiz alip vermeler, soylarin
giderek karigmasi sonucu iyice niifuz etmistir. Abbasilerin Hz. Ali soyundan ve
tarafindan olmalar1 da otomatik olarak Miisliimanlig1 Ali penceresinden sunmus oldu.
Emevilerin zuliimkar ve baskici yonetimlerine, Hz. Ali’ye hutbelerde kiifretmelerineve
Ehl-i Beyt’e iskencelerine sahitlik eden Tiirkler, Islam ile tamisirken direkt olarak
kendilerini Abbasi Miisliimanligi, Emevi diismanligi icerisinde bulmuslardir.

Alevilik-Bektasilik diisiincesinin kilit noktas1 da burasidir. Ciinkii Tirkler,
objektif bir Islam ile tanisamamuslardir. Dért halifenin uygulamalarmi Abbasi idaresi
zihniyetine gore degerlendirmek mecburiyetinde kalmiglardir. Bu siire zarfinda Hz. Ali
ve Ehl-i Beyt’in bu derece haksizlik ve baskiya ugramalari, hakli olarak Miisliimanligi

kabul eden Tiirklere karizmatik, adaletli, haksizligin yaninda olan, mazlum olan Ali
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seklinde goriinmiistiir. Bu goriiniis sayesinde her haksizli§a ugrayan, zulme ugrayan,
iktidarin ve Emevi’nin karsisinda olan kendisini Hz. Ali’nin sancagi altinda bulmustur.

Bunlarin aksine Abbasogullar1 hilafeti Ehl-i Beyt adina almakla beraber,
kendilerine en gii¢lii rakip olarak gordiikleri Ali evladina zulmetmeye baslamislar,
Emevilerden pek de farkli olamamislardir (Golpinarli, 2016:79).

Hic sliphesiz Abbasilerin Ehl-i Beyt’e duymus olduklar1 6fkenin sebebi, Ebu
Miislim el-Horasani’nin, Abbasogullar1 adina Emevilere kars1 ayaklandigi zaman altinci
imam Cafer Sadik, kendi adina halktan biat almasini kabul etmemis ve O’na “Ne sen
benim adamimsin ne de zaman benim zamanim” diyerek biatina kars1 gelmesidir. Bunun
tizerine Abbasogullar1 da hilafete gecer gegmez yaptiklar ilk is kendilerine en biiyiik
tehlike olarak gordiikleri Ali evladini ortadan kaldirmaya calismislardir (Golpinarli,
2016:79).

Abbasi devleti, Arap olmayan unsurlardan, basta iranlilar olmak iizere Tiirklerin
destegini de arkalarna alarak kurulmustu. Devleti kurduktan sonra Iranlilar Abbasi
devletinin ilk donemlerinde, devlet idaresinde niifuz ve mevki sahibi oldularsa da
bunlarin iktidar1 uzun siirmemistir. ilk halifeler kendilerini iktidara getiren unsurlarin
niifuzundan kurtulmak i¢in basta Ebu Miislim olmak iizere Bermekileri bertaraf ettiler.
Onlarm, Araplara ve franlilara takindiklar1 menfi tavirlar, Miisliimanlasmis'* Tiirklerin
devlet kademelerinde yer almalart sonucunu dogurmustur. (Figlali, 2006:64). Bunlarin
sonucunda Abbasi iktidar1 ile Sia arasinda biiyiik siirtlismeler olmus ve Siiler kiyima
ugramislardir.

Biitiin bu gelismeler Tiirkleri Islamlagsmaya yaklastirmis ve Islamiyet artik
Tiirklerin dinleri haline gelmeye baslamistir. Burada sunu belirtmek gerekir ki
Figlali’nin; “Toptan dahi olsa din degistiren bir topluluk, hatta ihtida eden bir kisi
biitiiniiyle kendi harsindan (kiiltlirlinden) siyrilamaz. Bir topluluk nasil ve ne derece {istiin
bir medeniyet seviyesine girmis olursa olsun, yiizyillardan beri devam eden yasayis,
diisiiniis ve inaniglarin, ister istemez, birdenbire feda edip onlardan uzak kalamaz. Bu,
Tiirklerin Islam Medeniyeti dairesine girislerinde de bdyle olmustur. Islam éncesi maddi-

manevi pek cok kiiltiir unsuru, tabir caiz ise, adeta Islamlastirilmis ve ayn1 samimiyetle

14F1glal’min burada kullanms oldugu “Miisliimanlagmis” kelimesi fazlaca iddiali ve kesin bir ifade gibi
goriinmektedir. Daha ilk donemlerinde Islam ile sadece siyasi olarak tanisan Tiirkler, yiizyillar sonra ancak
Miisliimanlig1 tam olarak benimseyebilmislerdir. Dolayisiyla bu devirde bu tabiri kullanmak imkéansiz gibi
goriinmektedir. Nitekim bir sonraki paragrafta da kendisi bu derece ¢cabuk Miisliimanlagsmanin imkansiz
oldugunu belirtmistir.
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yasanmustir” (Figlali, 2006:71) dedigi gibi Tiirklerin bu Islamlasma siireci, Cahiliye
Araplarinin Miisliiman olma siireci gibi islemistir. Nitekim Araplar, Hz. Peygamberin
gelmesiyle birlikte birden Miisliiman olup biitiin kiiltiirlerini geride birakmamaslar,
Islam’a uygun olmayanlar tedrici olarak kaldirilmis, uyanlar ise Islam motifine sokularak
devam ettirilmistir.

Tarih boyunca bir gelenege ve kiiltlirel mirasa sahip olmus ve i¢inde yasamis,
daha sonra ¢esitli sosyoekonomik sebeplerle baska bir kiiltiirel mirasa geg¢is yapan
kitlelerin, yaptiklar1 bu gecislerle 6nceki miraslarini birden kestirip atmalar1 imkansizdir.
Onceki miraslaridan birgok formu oldugu gibi gegirip, geriye kalanlar1 da farkli formlara
sokarak korumaya calisirlar. Ayn1 sosyolojik gercekten kaynakli olarak islam dinin
benimsemeye baslayan Tiirkler icin de gegerlidir. Tiirk topluluklar Islam dinine gegis
esnasinda eski inanglarindan Islam ile catisanlar1 yeniden sekillendirmisler, drtiisenleri

de oldugu gibi gecirmislerdir (Ocak, 2018:53).

1.1.5.Islam’1 Anadolu’ya Baglayan Képrii: Tasavvuf ve Tarikatlar

Kendisi de bir Tasavvuf yorumu olan Alevi ve Bektasi diisiincesi Islam diisiince
mirasinda Hz. Muhammed’in vefatindan sonra dini yorumlama bi¢imlerinden biri olan
Tasavvuftan ¢ok fazlaca etkilenmis ve biitlin inang¢ sistemlerini tasavvufi yontemlerle
ortaya koymustur. Tasavvuf, batini bir yorumlama yontemdir. Goriinenin Otesinde
anlatilmak istenen asil manay1 ifade eder ve farkli bakis agilariyla goriineni yorumlama
seklidir.

Tasavvuf tarihindeki Vahdet-i Viicud felsefesi, Alevi ve Bektasi diislince
geleneginin igerisine farkli sekillerde gecis yapmustir. Bu gegisler, Suriye yoluyla ve
ozellikle Maveraiinnehir-Horasan yoluyla Anadolu’ya gecmistir. Bir¢ok tasavvuf erbabi,
mesleklerini halk arasinda yaymaya baslamis, binlerce miirid kazanarak, kdy kdy, sehir
sehir dolagsarak manevi niifuz elde etmislerdir. Bircok bilgin, biiyiik seyhlere intisap
ederken, hiikiimdarlar ve emirler, bu seyhlerin diislincelerini yaymalar1 ve devam etmeleri
icin tekkeler yaptirarak bu cereyani tesvik ediyorlardi. Devlet adamlarimi da arkalarina
alip ilim ve idarede ileri gelenlerin bu cereyana kapilmalari, «Isldm Aleminin her tarafinda
seyh ve dervisler yetistiriyor ve bdylece adeta yeni toplumsal gruplar olusturuyorlardi.
Bilhassa her biiyiik seyhin vefatindan sonra muridlerince kerametlere tabi tutulur ve

kutsallastirilirlardi. Tarihi kiymeti olmayan hurafelerle menakip kitaplar1 degil, stfilik
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tarihinin en kiymetli me'hazlari bile bu gibi muhayyelat ile dolu» hale geliyordu
(Er6z,1997:200).

Maveraiinnehir Islamlastiktan sonra, tasavvuf cereyani da Islamiyetin takip ettigi
yollardan Tiirkistan'a girdi. Merv, Herat, Nisabur, 10. Yiizyilda tasavvuf erbaplariyla
dolmaya basladigi gibi, 11. Yiizyillda Feregan ve Buhara’da da tasavvuf seyhlerine
rastlanilmaya baslamistir (Feregan bolgesindeki Tiirki halklar kendi alimlerine Baba ismi
vermislerdir). Horasan bolgesine herhangi bir sebeple seyahat eden Tiirki halklar arasinda
da ayni sekilde tasavvufeular yetismistir: EbQ Sa'id Ebii'l- Hayr'in pek ziyade hiirmet
ettigi Muhammed Ma'sik Tusi ile Emir Ali Abt Halis gibi meshur safiler Tiirk
asillidirlar. Iste bu gibi muhtelif 4miller tesiriyle Tiirkler arasinda tasavvuf cereyani yavas
yavas kuvvetleniyor, Buhdra, Semerkand gibi biiyiik islam merkezlerinden igerilere
yayiliyor, din agki ile mucehhez bir¢ok dervisler tarafindan gogebe Tiirkler yeni adetlerle
tanigtyorlardi. (Mesleklerini ve soylarmi Hz. Muhammed(s.a.v.)’e kadar eristiren)
stfiligin yayilmasi, tekkelerin siyasi kuvvetler tarafindan adeta resmen taninmasi, birgok
biiyiikler, devlet adamlar1 ve hatta sultanlarin seyhlere rivayetleri, onlara yiiksek bir
manevi niifuz bahsediyordu. Sarap i¢gmeyecek kadar dini hiikiimlere bagli olan
Karahanlilar, Islamiyet'i ask ve hararetle miidafaa eden ilk Selguklular, Alimlere ve
seyhlere kars1 biiyiik bir hiirmet ve ridyet gosteriyorlardi (Kopriilii,1981:13-15).

Ahmed Yesevi gibi biiyiik bir mutasavvif ortaya ¢ikincaya kadar, Tiirk igtimai
cevresi, mutasavviflara, dervislere alismisti. Onlara iyilik ve saadet yollarmi gosteren,
ilahiler ve siirler okuyarak, Allah rizasi igin 6giitler veren bu dervislere, Tiirk halk: biiyiik
sevgiyle bagli bulunuyordu. Onlari, eskiden dini bir kutluluk i¢inde goriip saydiklari
kamlara, ozan'lara benzetiyor ve bu sebepten yiirekten benimseyerek, dediklerine
inantyorlardi. Eski kam'larin, ozanlarin yerini, «ata», «baby», «babay linvanlh dervisler
almisti. Bunlar arasinda, Hazreti Peygamberin ashabindan sayilan «Arslan Baby, Oguz
boylar1 arasinda iyice taninan «Korkut Ata» meshurdur. Arslan Bab'in, Hoca Ahmed
Yesevi ile, menkibevi miinasebeti bilinmektedir. Coban Ata ise, Rumeli kdy
Bektasilerinin «Coban Babaysi ile ilgili olmalidir (Er6z,1997:202).

Biiyiik mutasavviflardan Feridii'd-Din Attar'in, XlII. Yiizyilda Semerkan'da
basindan biiyiik bir tehlike ge¢mistir. Bu tehlike Tasavvuf hareketlerinde yavas yavas
bliylik ayriliklarin ortaya ¢ikmakta oldugunu gostermesi bakimindan manalidir.

«Mazharii'l-Acaib» adli eserinde On iki Imam'in ve bilhassa Hazret-i Ali'nin methinde
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pek ziyade miibalaga gostermesi, Mehdi gaybetine inandigini izhar etmesi iizeriney,
Semerkand bolgesinde ¢ok miiskiil durumda kalmist1 (Kopriilii, 1981:14).

Hoca Ahmed Yesevi, bdyle bir ¢cevre i¢inde, kendisinden 6nce gelen dervislerin
actigl ¢i1gir lizerinde yiiriiyerek, tasavvuf goriislerini, Tirk gocebeleri arasina kadar
yaymaga muvaffak oldu. Bunda, ¢evrenin tesir almaga hazir bir vaziyette olusu kadar,
kendi sahsiyetinin giiclii olusunun da pay1 vardir. iste Yesevi ile Tiirk gdcebeleri ve
yerlesik halki arasinda yayilan mistik diisiinceler, Hac1 Bektas Veli'nin himmetiyle
Horasan'dan, Anadolu ve Rumeli'ye ge¢mis oldu (Er6z, 1997:202).

Tasavvuf cereyaninin Orta Asya Tirkleri arasinda ne derece yaygin oldugunu,
XV. Yiizy1l baslarinda Uygur harfleri ile yazilmis olan su gazelden de anliyoruz:

Abhseniil-takvim-i kéren ¢un enel-hak timesiin

Pez nedin ber-tar olup-tur manstr-1 tivan-e-Si

Sem-i vahdet-tur cemaling sohbet-i riisen kilur

Karsu-da kos kos yanadur seyyidiing pervan-e-si (Er6z,1997:202)

Seyhler ve dervisler arasinda goriilen, soylarin1 Hz. Peygambere ve Hz. Ali'ye
cikarma kaidesi, hiikiimdarlar arasinda da yayildi. Bu ciimleden olarak, birtakim
secerelerle, Cengiz'in dedeleri Buzencer ve Alanguva'yi, Peygamber ve Ali nesline
cikardilar. Timur'un anasi, biitlin Karahanli Siilalesi, ayn1 koke baglandi (Kopriili,
1953:524-525).

Saman inanglarindan Islam dinine gecis yapmis olan Tiirklere bu yeni din islam
cesitli sekillerde kabul edilmeye baslanmistir. Sehir kesimlerinde eksiksiz bir sekilde
kabul edilip yasanmaya baslanan Islam, eski kiiltiir ve geleneksel miraslarin1 korumaya
devam eden konar-géger topluluklarda, onceki miraslari hazmettirilerek kabul edilmeye
calisilmigtir. Ahmet Yesevi ve Haci1 Bektas’in tasavvuf felsefeleriyle beraber kavrulunca
ortaya Alevi ve Bektasilik diisiince yapisi ortaya ¢ikmistir. Tasavvufi diisiince ve dini
bilgiden gelen hukuksal ve batini esaslara baglilik gostermislerdir (Eréz, 1997:203).

Fuat Kopriilii’ye gore; “Tiirkler, Islam kiiltiir cevresine girislerinden itibaren
tamamen resmi ve geleneksel Islam anlayigini, yani Siinni anlayisi benimsemis
olmalarina ragmen, esas itibariyle Hz. Muhammed ve Ehl-i Beyt sevgisini 6n planda tutan
sufilik cereyaninin kuvvetle etkisi altinda kalmislardir.” (K6priilii, 2005:50). Bu durum
Tiirklerin destanlarinda Hz. Ali’nin “Allah’in Aslan1” seklinde tasvir edilmekten de

anlagilabilir (Ocak,2013:253).
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Tiirklerin ictimai vicdanindan dogan temayiiller, onlar1 bir yandan tasavvufi
fikirler ve sekiller altinda tecelli eden ve gelisen bir dini anlayisi benimsemeye sevk
ederken diger taraftan da Islam akidelerinin Hanefilik ad1 altinda yayilmis esaslarini
kabule ve bilhassa Allah’in adinin yiiceltilmesi i¢in cihad yoluyla Islamiyeti yaymaya
tesvik ediyordu. Nitekim Bati’ya akan Tiirkmenlerin 6nderi durumundaki Ahmed Yesevi,
aslinda Hanefi mezhebinde bir fakih oldugu kadar (Kopriilii, 1981:63) hikmetleri
etrafinda on binlerce kisi toplamis bir tasavvuf alimi olarak, ortaya attig1 gorisleriyle,
Anadolu Tiirkleri arasinda Rafiziligin umumilesme tehlikesine kars1 miicadele veriyordu
(Figlal1,1998:238).

Tiirkler, Islamiyeti kitleler halinde kabul etmislerdir. Sehir bélgelerinde dinin
biitiin gereklilikleri uygulanirken, gogebe kesimi, Miisliimanligi seklen kabul etmisler ve
yiizeysel bir Miisliimanlik ile yetinmislerdir. Gogebe Tiirkler, eski dinlerinde oldugu gibi
inanglarin1 uygulamaya devam etmislerdir (Erdz,1977:255). Yerlesik hayat siiren ve
yiiksek tabakaya mensup olarak sayilabilecek bir kiitle, islam dininin kitap esash kiiltiirii
ile Iran kiiltiirii tesirine daha ¢ok maruz iken, Miisliimanlig1 yasam bélgelerinden uzak
mintikalarda konar-goger bir sekilde hayatlarin siirdiiren Tiirkmenler ise, uzun bir siire
Samani inanis ve yasayislarini Islamiyet’le uzlastirmak suretiyle korumuslardir. O kadar
ki, on sekizinci yiizyilda bile Kipcak bozkirlarinda gogiip konan Kazak-Kirgizlarin
Miisliimanligi Samanlik ile karisiktir (Inan, 1952:20).

1.1.6. Yesevilik ve Ahmed Yesevi

12. ve 13. Yiizyillara gelindiginde islam ile tamsan Tiirkler, Miisliimanligs,
cogunlukla tasra kesimi ylizeysel olarak yasadiklari icin kendilerinin anlayiglarina
paralellik arz edecek olan birtakim yollara ihtiya¢ duymuslardir. Siiphesiz bu ihtiyaci
karsilayan en biiyiik yol bir teblig vasitasi olarak Tasavvuf olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Orta Asya, Maveraiinnehir, Horasan gibi Tiirk bdlgelerinde Islam alaninda Maturidilik
ve Hanefilik ¢er¢evesinde gelismis, Hz. Ali ve Ehli Beyt sevgisinden ibaret olan Siinni
bir anlayis hakim olmaya baglamistir.

Bunlarla birlikte Anadolu’da Islam’in yayilmasinda rol iislenen Halvetiyye
tarikati gibi Tasavvufi mensubiyetler yayilmaya basladi. Anadolu’dan Dogu Tiirkistan’a
kadar uzanan Tiirk¢e konusulan bolgede, Halvetiyye tarikati birkag tarikat daha 6nemli

rol oynadi. Tipik bir Tiirk tarikat1 arayan kisi i¢in Maveraunnehir ve Dogu Tiirkistan’da
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faaliyet gosteren Yeseviyye tarikati bicilmis bir kaftandir. Gevsek yapili bir intisap
sistemine sahip olan bu tarikat, Tiirki halklar ve Altinordu devletinin Mogol yoneticileri
arasinda Islam’in yayilmasinda aktif rol aldi. Tarikatin kurucusu olan Ahmed Yesevi
(61.562/1162) biiyiik bir ihtimalle silsilesi Ebu Yezid Bistami’ye kadar giden biiyiik
karizmatik lider Ebu Yusuf Hemedani’nin (61.534/1140) miiridi idi. Yesevi’nin siirlerinin
Tirkge kaleme alinmis bir derlemesi durumundaki Divanii’l Hikmet baslikli eser,
Yesevi’'nin serbest yapili tarikatinin ideolojik temeli halini aldi. Sik sik ¢ilginca rakslarin
ve cazibeli davraniglarin yer aldig1r Yesevi meclislerinde bu eserden pasajlar terenniim
edilmekteydi (Knysh, 2011:253).

Alexsandar Knysh’in bu sekilde tasvir ettigi Yesevi tarikati ve Ahmed Yesevi’nin
bu derece serbest yapida olmalar; birincisi, Tiirklerin Islam anlayisindaki rahatlik ve
hosgoriiyi, ikincisi de bu hosgorii ve rahatligin Tiirkleri Miisliimanlastirma da daha kolay
ve etkili bir yol oldugu gerc¢egini ortaya koymaktadir.

Ahmed Yesevi ve kendisine intisap edilen Yesevilik, Orta Asya’daki Tiirk
sufiliginin baslangic1 ve mahiyeti ile ilgili terkibi bir bilgi verilebilir. Ahmet Yesevi’'nin
Tiirk gecmisindeki Onemi, sadece yazmis oldugu literatiirle anilan bir sair degil,
Islamiyet’in Tiirkler arasinda cereyan etmeye basladigi dénemlerde, onlar arasinda ilk
defa bir tasavvuf meslegi olusturarak ruhlarda yiizyillarca hiikiim siirmiis olmasindandir.
Ondan once tasavvuf mesleklerine girmis insanlar yok degildi; lakin onlar, ya biiyiik
Islam bélgelerinde yabanci kiiltiiriiniin etkisiyle yabancilagsmiglar ya da yeni dinin
genellesmesi i¢in biiyiik Tirk topluluklar: arasina girerek yasayip devam edebilecek
kuvvetli bir sey meydana getirmede basarili olamamiglardi. Halbuki Ahmed Yesevi
kuvvetli kisiligiyle, Tiirkler arasinda yiizyillarca yasayan biiyiik bir tarikat kurmustur Ki
bu, bir Tiirk tarafindan ve Tiirkler arasinda kurulmus olan ilk tarikattir (Kopriild,
1981:114).

Ozellikle Tiirklerin Miislimanligi din olarak se¢meye basladiklar1 tarihten

itibaren, siyasi ve gayri adil'® tutumlar1 sebebiyle Emevi idaresine kars1 olduklar1 ve Hz.

15 Emeviler déneminde, Arabin digindaki biitiin kavimlere kars: girismis olan gayri adil ve zorba idare
diizenin, o insanlar iizerinde, bu ydnetime karsi ciddi bir tepki dogurdugu izahtan varestedir. Islam
hukukunun agik-se¢ik beyanlarina ragmen, Emevilerin mevaliyi ikinci siif vatandas, gérmeleri, Tiirkler
gibi, varoluslarindan itibaren kendi benliklerini ve sahsiyetlerini daima 6n planda tutmus, ve iistiine titremis,
olan bir kavmi rahatsiz etmemesi, tedirgin etmemesi, tepki dogurmamasi miimkiin degildi. Zorla dahi olsa
miislimanligi kabul etmig goriinen bir takim ilk Oguz topluluklarinda, Karluklarda, Yabgularda ve
Yagmalarda bu kavme karsi ciddi bir muhalefetin varlig1 sz konusudur. Ancak bu durumda bile Hz.
Peygamber sevgisi etrafinda halelenen ve onun soyuna karst bagliligin 6n planda tutuldugu bir anlayis ve
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Ali ile soyuna daha muhabbetle yaklasip Islamiyeti, intisap silsilesini On iki Imam’a
dayayan tasavvuf meslek ve mesrebi i¢inde benimsedikleri bir ger¢ektir. Onun i¢indir ki
Stinniligi devlet anlayislarinin temel mefkuresi kilan Selguklu sultanlar1 ve devlet
adamlari, tekkeler ve zaviyeler kurarak ve kurdurarak hem sehirde hem de koylerde
Islamiyetin daha yumusak ve munis ¢ehresini dile getiren ve yasayan dervisler, ahiler,
dedeler, babalar eliyle tasavvufi nes’e ve nesveyi daima diri tutmaya calismislardir
(Figlal, 2006:91).

Hakim Ata (61.582/183) ve Said Ata (61.615/1218) gibi el¢ileri ve miiridleri,
Yesevi'nin ogiitlerini Seyhun, Volga, Harezm ve Dogu Tiirkistan’a kadar yaydilar.
Yeseviyye’nin yayilisi, Orta Asya steplerinin Islamlastiriimasi ile el ele gerceklesti.
Bununla birlikte, steplerin yedinci/on ii¢iincii yiizyilda Mogollarin istilasina ugramasinin
ardindan, Yeseviyye'nin onde gelen isimlerinin bir¢ogu, Mogol idaresinden kagarak
Anadolu’ya yerlesti. Onuncu/on altinci yiizyildan itibaren Yeseviyye, Orta Asya’daki
niifuzunu, yakin irtibat icinde bulundugu gii¢lii Naksibendiyye tarikatina kaptirdi (Knysh,
2011:254).

Hz. Ali ve Ehli Beyt sevgisini propaganda edinip Anadolu’nun her yerine
ulagmaya calisip, teblig vazifesi goren Yeseviyye tarikati, Alevi ve Bektasi diislincesinin
temellerini olusturur. Tarikattaki ayin ve erkanlar, talebelerin teblig ¢alismalarindan da
anlagildig1 lizere gilinlimiiz Anadolu Aleviligi ile ilgili ¢ok yakin izler tasimaktadir. Bu
sebeplerden dolay1 denilebilir ki Alevilik diislincesini Anadolu’ya getiren en 6nemli

tarikatlardan birisi de Yeseviyye’dir (Ay, 2017:258).

1.1.7. Ahilik Teskilati

Anadolu cografyasinda esas ismi Nasiru’d-Din Mahmud b. Ahmed olan Ahi
Evran tarafindan Fiitiivvet gelenegine bagli olan Ahilik, bir esnaf teskilati hiiviyetine
sahiptir. Meshur alim Fahreddin Razi’den ders aldiktan sonra kaympederi Tiirkmen seyhi
Evahadiiddin Kirmani ile birlikte Anadolu’ya gelerek Islam’in yayilmasmi ve dini

hayatin halk tabanma anlatilmasinda vazife goéren Ahi Evran ve arkadaglar1 kisa siire

bu anlayisin sevkle benimsendigi de goriiliir. Bunun tabii neticesi olmak iizere, toptan Islam’1 kabul etme
durumunda bulunan Karahanlilar doneminden itibaren, ozellikle Saltuk Bugra’dan itibaren, Islam
kiiltiiriinde artik Emevi idaresine kargsi, Ehl-i Beyti savunan ve Ehl-i Beyt'in haklarin1 daima 6n planda tutan
ve onun muhabbeti etrafinda halelenen bir genislik ve gelisme de, Islamin kabul gérmeye basladig:
miigahede edilir. (Figlali, 1992:13)
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icerisinde Ozellikle i¢ Anadolu bolgesinde tekkeler kurmuslar ve insanlari etrafinda
toplamay1 basarabilmislerdir. Ozel bir esnaf teskilat1, ayn1 zamanda bir Tasavvuf tarikati
olan Ahilik tekkeleri aligveris ve ticarette uyulmasi gereken ahlak kurallarmi flitiivvet
felsefesiyle de harmanlayarak yayilma gostermislerdir. Katib Celebi’nin bahsettigi {izere
Ahiyan-i Rum, Baciyan-i Rum, Abdalan-i Rum seklinde farkli alanda kollarla faaliyet
gosteren ahilik sosyal hayatin her alanina hakim olmayi basarabilmistir (Kazici,
1988:539).

Ahiler, Fiitiivvet gelenegine bagli olmalari hasebiyle ana felsefelerini Hz. Ali ve
Ehl-i Beyt dindarligi cevresinde gelistirmislerdir. Oyle ki soy senetlerini Hz. Ali
vasitasiyla Hz. Peygamber’e kadar gotiirmiislerdir. En biiyiik felsefeleri Hz. Peygamber’e
isnad edilen “La Feta Illa Ali, La Seyfe illa Ziilfikar” (4/i'den baska cémert, yardimsever,
asalet ve cesaretli kimse, Ziilfikar <Hz. Ali’'nin Kilict>"dan baska kili¢ yoktur) sdzleri
etrafinda sekillenmistir. Savaglara bile asker yetistiren bir kurum kadar biiylime gdsteren
bu teskilat zamanla niifuzu fazla biiyiidiigii i¢in devlete deklarasyonlar vermeye ve
miidahalelerde bulunmaya basladig icin bir baskiya ugramis ve kurucusu hapsedilmistir
(Kazici, 1988:540).

Idarenin sert baskilara maruz kalan Ahiler, ug bolgelere siirgiin edilerek bazen
de goc etmek zorunda birakilarak yerlesmislerdir. Bahsedilen bu tegkilatin igerisinde
Anadolu’da faaliyet gosteren ¢cok onemli seyhler vardir ki onlar; Osmanli Devleti’nin
kurucusu Osman Gazi’nin kayinpederi Seyh Edebali, Bektasilik tarikatinin kurucusu Hact
Bektas-1 Veli, Geyikli Baba ve Abdal Musa gibi isimlerdir. Iste tam da bu yiizden Ahilik,
Bektasilik ve Aleviligin konu sinirlari igerisine dahil edilmelidir. Nitekim bahsedilen bu
isimler Alevi ve Bektasilerin ana klasiklerinin yazarlari ve kurucu isimlerini olusturmakta
ve bu teskilatin felsefesiyle harmanlanmiglardir (Kazici, 1988:539)

Bahsedilen bu isimler ve teskilatlarin 6n ayak oldugu fikir cereyanlar: etrafinda
idare ile sik sik kargasalar yasanmis ve isyanlar meydana gelmistir. Bu siirtiismeler
sebebiyle teskilatlar takibata (Aktay, 2007:61) hatta yer yer kiyima ugramislar ve
sonucunda ise fikirlerini kendilerinden baska cevrelere gizleyerek devam etmek zorunda

kalmislardir.

1.2. Bektasilik ve Tarihi Arka Plan
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1.2.1. Bektasilik nedir?

Haci Bektag’in hayati hakkinda kaynaklarin sinirli, belirsiz ve efsanevi olmasi
sebebiyle neredeyse kesin bir sey bilinememektedir. Menkibeler yoluyla aktarilan
efsanevi hayati hakkinda ayrintiya girilmeyip, sosyolojik bir gerceklik arz eden Bektasilik
tarikat1 hakkinda bilgi verilecektir.

Silsileleri bakimindan Ahmed Yesevi’ye intisap edilen tarikatlar baslica ikidir,
Naksibendiyye, Bektasiye. Naksibendiligin, Ahmed Yesevi’ye intisap edilmesi tarikatin
piri Hoca Bahati’ddin Naksibend lakabiyla taninmis Muhammed b. Muhammedii’l
Buhari’nin, Yesevi seyhlerinden “Kasam Seyh” ve Halil Ata ile bir miiddet beraber
bulunarak onlardan feyz almasindan dolayidir. Ahmed Yesevi ’den gelen ikinci biiyiik
bir tarikat da Bektasilik’tir. Baz1 silsilenamelerde Hac1 Bektas Veli’nin tarikat silsilesi
farkli sekillerde gosterilmekle beraber, gercekte bunlarin hicbir sekilde gegerlilikleri
olamaz. Clinkii Hac1 Bektas, Osmanli daha kurulmadan evvel Anadolu’ya gelip yerlesmis
meczup bir dervisti ve hicbir vecihle bir tarikat kurmamisti; esasen sahsiyeti de boyle bir
tarikat kurmasina miisait degildi (Koprili, 1981:110-111).

Kopriilii ve bir¢ok arastirmacinin da belirttikleri tizere Hac1 Bektas, Anadolu’ya
gelip Islamiyeti yaymak iizere miicadele eden bir dervistir. Sahsiyetinin ve dénemin
buhranli havasinin da bir tarikat kurabilecek ve bunu sistemlestirecek zamana ve yere
sahip degildi. 1

Kelime anlami itibariyle Bektasilik, Hac1 Bektas Veli’ye bagli olan, onun
yolundan gidenlere verilen isim anlamia gelmektedir. Tarikat silsilelerinin piri olarak
Haci1 Bektas Veli’yi kabul edenler, Bektasi tarikatinin usul ve erkanina uygun bir yasayisa
sahip olmalarina bakarak, Ehli Beyt sevgisi, Tevella ve Teberral’ prensibi gibi hususlara
bagl olmalarina bakarak, Bektasilere, Alevi denilebilir. Fakat bu anlamiyla Alevilik,
stinni diislinceye sahip olan kitlelerin Hz. Ali’ye olan sevgi ve saygidan daha ileriye
gitmez. Ciinkii Tiirkiye’de biitiin Bektasiler Alevi olduklar1 halde, Aleviler, Hac1 Bektas’1
sevip sayip ona baglilik gostermelerine ragmen Bektasi degillerdir. Bu sebeple Sehir
Bektasisi-Koy Bektasi farkliligi vardir. Koy Bektasileri Alevi olarak adlandirildiklari
halde, Sehir Bektasileri, Bektasi olarak adlandirilmaktadirlar (Er6z, 1977:52).

¥Doktor Jakob ve Semsettin Sam Bey’in de belirttikleri gibi Bektasilik, Hicri 922°de 6len Balim Sultan
tarafindan kurulmus olup s6z konusu tarikate miladi 16. Yiizyillarda rastlanilmaktadir. (Kopriilii,
1981:110).

YTevella: Hz. Ali ve Ehli Beyt’i sevenleri sevmek, Teberra: Hz. Ali ve Ehli Beyt’i sevmeyenleri sevmemek.
(Erdz, 1977:64)

32



Bektasiligin diislince sisteminin yapisini, mahiyetini ve tarihsel siirecte yayilisini
tespit edebilmek icin tarihgesinden ele almak gerekmektedir. Buna gore Bektasilik;
birincisi 13. Yiizyildan baslayarak14. Yiizyilda gelisimini devam eden ve 15. Yiizyilin
son donemine kadar devam eden olusum evresi, ikincisi ise, 16. Yiizyilda Balim Sultan’in
tarikati sistemlestirmesinden baglayarak giiniimiize kadar devam eden asil evre olarak
degerlendirilmelidir. Ciinkii bu evreler birbirlerinden cok cesitlilik ve farklilik arz
etmektedirler (Eroz, 1977:52).

Hac1 Bektas Veli’nin tahminen 1240 yillarinda veya bu tarihin hemen 6ncesinde
Mogol baskisindan kacan boylarla birlikte Anadolu’ya geldigi; Babailer ayaklanmasinin
lideri Baba Ishak’a baglandigi, onun halifesi oldugu; baba Ishak’m 1240 yilinda
oldiirtilmesinden sonra Sulucakarahdyiik c¢evresine geldigi; hemen hemen biitiin
arastirmacilar tarafindan kabul edilmektedir (Er6z, 1977:51).

Haci Bektas’m Anadolu’nun kirsal kesimlerinde Islam’1 tasavvuf yoluyla
yaymasindan sonra halife olarak tayin edilen Balim Sultan tarikat asil seklini almus,
sistemlestirilmis ve resmiyet kazanmistir. Bektasilik tarikatinin kurucusu Haci Bektag’tir,
tarikati sistemlestirip bir tarikat haline getiren de halifesi Balim Sultan’dir.

Bektasiligin tarihi, yar1 efsanevi kurucusu Haci Bektas Veli’nin 13. Yiizyilda
Horasan’dan Anadolu’ya gelisiyle baslamaktadir. Bazi arastirmacilar tarafindan babalar
ile, yani s0z konusu tarih itibari ile Anadolu’ya yakin zamanlarda go¢cmiis gocebe ve yari
gdgebe Tiirk kabileleri arasinda islam’1 yaymaya ¢alisan gezgin vaizlerle ilintili oldugu
sOylenmekteyse de Haci Bektag’in ge¢misi hakkinda fazla bilgi yoktur. (Melikoff,
2009:36). Baz1 rivayetlere gore Hac1 Bektas, 1240 yilinda Selguklu Devleti’ni sarsan bir
ayaklanmaya onderlik eden Baba Ilyas ve Baba Ishak’in bir takipgisi idi. Hac1 Bektas,
s0z konusu isyan hareketi 1240 yilinda Selguklu ordusu tarafindan bastirildiginda hayatta
kalmay1 basaran birkag kisi arasindayd: (Knysh,2011:258). Biitiin Alevi ve Bektasiler ve
cogu Siinni bilimci ne kadar da Hac1 Bektas’in Babailer isyaniyla alakasi olmadigini iddia
etseler de Asik Pasazadenin “Hac1 Bektag’in Anadolu’ya geldiginde ilk goriistiigii kisinin
Baba ilyas oldugu” bilgisi ve bunun gibi birgok Baba Ilyas-Hac1 Bektas miinasebeti
hakkinda rivayetler Hac1 Bektag’t dogrudan olmasa da dolayli olarak bu isyan ile
iliskilendirmektedir.

13. ylizyilda Anadolu’da gerceklesen siyasi buhranlar kozmopolittik yapilari

meydana getirmis ve adeta Anadolu’yu bir buhran memleketi haline getirmistir. Mogol
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istilas1 sonucunda gergeklesen isyanlar, halklar1 biiylik bir timitsizlik ve kargasa igine
diistirmiistiir. Bu istila ve kargasayla beraber Irak-Orta Asya ve Suriye- Orta Anadolu
cercevesinde yasamlarini siirdiiren ¢esitli inanis ve kiiltiirel miraslara sahip olan kitleler
huzursuzluk ve gegimsizlik igerisinde sikintilar yasamis ve bu sikintilarina manevi bir
teselli arayisina girme geregi hissetmislerdir (Figlali, 2066:111).

Bu buhran ortaminda Ahmed Yesevi, Yunus Emre ve Mevlana gibi Hac1 Bektas
da halklara teselli ve umut kaynagi1 olmustur. Anadolu’da Islamiyeti tasavvuf yoluyla Ehli
beyt sevgisi cergevesinde yaymaya calisirken miistakil bir tarikat kurulmamustir.
Bugiinkii haliyle tarikatin tesekkiilii ve sistemlesmesi Hac1 Bektas’tan sonra olacaktir.

Haci1 Bektag, -tasavvuf, Siilik ve Tirk halk inanglarinin garip bir karigimi
(Melikoff, 2009:41) olan kendi islam yorumunu Anadolu’nun gdcebe ve yerlesik Tiirk
kabileleri arasinda yaymaya devam etti. Kaynaklarin giivenirlikten uzak ve miiphem
olmasina karsilik, Hac1 Bektas’in Tiirki kabilelerle irtibat1 hususunda ciddi kuskular s6z
konusu degildir. Harekete ismini veren kisinin Haci Bektas olmasina karsin, hareketin
orgiitlenmesini saglayan kisi, Osmanli Sultani II. Bayezid tarafindan 1501 yilinda bas
Bektasi tekkesinin reisligine atanan Balim Sultan’dir. Sofiyan isimli bir hizip, Hac1
Bektas’in manevi evlatlarindan olduguna inanilan ve Bektasiye’nin Kirsehir ile Kayseri
arasindaki en onemli tekkesinin basinda bulunan Celebi isminde birisiyle irtibatliydi.
Babagan isimli diger bir hizip ise, Dede-Baba (“biiyiik iistad”) olarak isimlendirilen ve
bekar Bektasi vaizler(babalar) arasinda segilen bir kisi tarafindan yonetilmekteydi.
(Knysh, 2011:258). Bu hizbin iiyeleri, silsilelerini Balim Sultan’dan devsirmisti (Birge,
1991:45).

Balim Sultan’in yasami hakkinda heniiz tarihsel bulgular arastirilmamais, yapilan
arastirmalarda bulunan bulgular objektiflik degeri olmayan bilgilerdir. Fakat bizzat Haci
Bektas’in kisiligi ve Bektasiligin tarih¢esi olmak iizere Tahtacilar ve Kizilbas gibi
gruplarin kokeni Balim Sultan olmasi muhtemeldir. Kii¢lik Asya’nin biitiinsel Bektasi ya
da daha ¢ok Alevi mezhebini® yaratan etkilerin kokeni de buna dahil edilebilir. Kizilbas
denilen unsurlar, s6z konusu oldugunda Hac1 Bektas tekkesinin Celebi’leriyle dogrudan
bir baglantilart olmustur. Ote yandan Balim Sultan’dan baslayarak sozciigiin dar

anlamiyla, Balim Sultan’ca gelistirilen erkana gore yola girmis olan daha siki iliskili

8Mezhepler Tarihi arastirmacilari tarafindan Aleviligin bir mezhep olamayacag: iddia edilirken, Birge nin
burada “mezhep” ifadesini kullanmasi dikkat ¢ekicidir.
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olarak orgiitlenmis Bektasiler ortaya ¢ikmistir. Baslarina Dede denilen ve 1925’e kadar
onlarin bas1 da Haci Bektas tekkesinde yasayan bu gruba, tekkeleri sadece Bektasi adi
tastyan Arnavutluk, Istanbul, Kahire ve baska yerlerdeki Bektasiler de dahildir (Birge,
1991:64).

13. yiizyildan baslayarak, kiiclik Asya’da halklarin ismen ait olduklart ¢esitli
dinlerden karigmis unsurlar iceren bir tiirlii halk dini gelisti. Haci1 Bektag’in, bu harekete
yardimei1 olan gezginci ruhani 6nderlerden biri olarak giderek artan bir sekilde tistliinliigi
tanindi, yalnizca Kirgehir yakinindaki kdy adin1 ondan almakla kalmadi, fakat tiim Kiiciik
Asya’da sayisiz kdyde onun ad1 pir olarak iinlendi. Balim Sultan ile beraber sehirde ve
yakinlarindaki kirsal bolgelerde tekkelerde daha yetkinlestirilmis bir ritiiel ve érgiitlenme
baslamistir. Bu orgiitlenme, belirli 6l¢iilerde ¢cok benzer inan¢ ve uygulamalar siirdiiren,
fakat Bektasiligin diizenlenmis sisteminin disinda kalan kdy gruplarindan ayrilarak daha
sistemli hale gelerek Bektasi tarikati haline gelmistir (Said, 1997:66).

Zamanla Hac1 Bektas koyiinde iki onder ortaya ¢ikti. Hact Bektas’in soyundan
indiklerini iddia eden, Kizilbas kdy gruplar1 ve digerleri tarafindan ruhani otorite olarak
taninan Celebiler, 6te yandan miicerred olan, Hac1 Bektas’in yol evladindan baska cocugu
olmadigmi iddia eden (bel evladi degil, yol evladidir)!® ve Balim Sultan tarafindan
sistemin ruhani ve orgiitsel basi olan Dedeler (Said, 1997:65).

Balim Sultan’in nasil hareket ettigi, faydalandigi kaynaklarin ne oldugu ve en
onemlisi yaptig1 bu degisikligin maksadinin ne oldugu 6nem kazanmaktadir. Bu konu

yeterince netlestirilememistir. Bununla birlikte, Balim Sultan’in faaliyetleri Bektasiligi

Kalenderilikten?® ayirarak tam anlamiyla sistemlestirip derleyip toplamustir. Tarikatin

19 Bektasiler, Celebiler (bel evlatlari) ve Babalar (yol evlatlarr) olmak iizere baslica iki ana kola ayrilirlar.
Bektasilik ayr1 bir ekol olmakla birlikte Alevilikle ig i¢ge olmustur. Ayrica Tahtacilar alevidirler. Bunlarla
Toroslarda, Antalya'da, Canakkale’de, Balikesir (85 kdy alevidir) ve Ege dolaylarinda daha sik rastlanir.
Yurdumuzda 6rnegin Hatay dolaylarinda Ali'yi ¢ok kutsallagtiran Nusayriler vardir. Bir de lilkemizde
Cepniler vardir. Bati Anadolu’da Cepnilere "Cetmiler" deniyor. Elbette Sivas, Amasya, Corum, Tokat,
Erzincan, Tunceli, Malatya, Adiyaman, Maras, El€121§, Adana, Mersin, Nevsehir, Kirsehir, gibi illerimizde
Aleviligin cesitli ocak ve oymaklarina bagli yurtsever pek cok Alevi vatandas yasamaktadir. Bugiin i¢in
her bolgenin Aleviligi 6tekinden ayrimli bir duruma gelmistir. 14. yiizyilldan sonra Babailer, Hurufiler,
Abdallar, Kalenderiler ve Haydariler Alevilik i¢inde erimislerdir (Cubukc¢u, 1978:67).

20 Kalenderiyye: Diinyay1 ve diinyevi degerleri umursamayan, iginde yasadiklari toplumun, toplumsal
diizenin inang ve geleneklerine karsi ¢ikan, bunu kilik kiyafet, tutum ve davranislariyla giindelik hayatlarina
da yansitan stfilere kalender, bunlarin temsil ettigi tasavvufi ziimrelere de genel olarak kalenderiyye veya
kalenderilik ad1 verilmistir. Kalenderin Fars¢a’da “iri yari, kaba” anlamindaki kalanter (Tiirk¢e’de kalantor)
veya Grekge ayni anlamda kaletoz kelimesinden geldigi ileri siiriilmiistiir. Kelimenin Farsca kalan
sozctigliyle ender ekinden olustugu ve “agir yiik tasiyan, agir yiik altina girmis bulunan” méanasina geldigi
yahut Arapga ekall kelimesiyle Farsca ender ekinden tesekkiil ettigi ve “az, Oonemsiz” anlaminda
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merkezini Hac1 Bektag Zaviyesi’ne baglayarak saglam bir tasra teskilati kurmustur.
Bunun sonunda tarikat ekonomik bakimdan da giiclenip kendisine bagli olan zaviyeler
tizerinde hakimiyet saglamistir. Bu sekilde Bektasilik tarikati II. Mahmud tarafindan
1826’da Yenigeri Ocagiyla olan miinasebetlerinden dolay1 lagvedilene kadar varligini
stirdiirebilmistir (Said, 1997:64).

Imparatorluktaki biitiin Bektasi tekkelerini Naksibendi tarikatinin emrine veren II.
Mahmud bununla hig siiphe yok ki Bektasilik gibi gayri Siinni bir tarikat1 bu koyu Siinni
tarikat biinyesi i¢inde zamanla eritmeyi diisiiniiyordu. (Birge, 1991:48). Ne var ki Il.
Mahmud bu hedefinde basarili olamamistir. Abdiilaziz doneminde Bektasilik tarikati
yeniden eski giiciinii eline almistir. Tahrip edilen bazi tekkeler tekrar tamir edilmis, fakat
bu sefer de Yenigeri ocaginin gii¢lii desteginden mahrum kalmigtir. (Ocak, 1989:369).

Osmanli idaresi en ¢ok tarikatin zaviyelerinin biiyiik boliimiinii kontrolleri altinda
tutan Sofiyan-Celebi hizbiyle ilgilenmekte ama resmi kayitlarda zikredilmeyen
Babagan’1 gozden kagirmaktaydi (Faroghi, 2003:51). Babagan 6zellikle de eyaletlerde,
mesela tarikatin 6nde gelen isimlerinin bircogunun yurdu olan Arnavutluk’ta faaliyet
gostermekteydi (Knysh, 2011:258).

Kirsal alanda faaliyet gosteren ve sapkin goriislere?’ sahip bulunan bu gruplari
“kirsal Bektasiler” diye isimlendirmek miimkiindiir (Melokoff,2009:51). Bektasi bas
zaviyesinin seyhi, kendisinin onayina duyulan ihtiya¢ sayesinde, gercekten “miifrit”
egilimlere sahip olan veya dyle olduguna inanilan adaylar1 ayiklayabilmekte ve Osmanl
idaresi tarafindan kabul edilebilir bir aday tespit edebilmekteydi (Faroghi, 2003:21).

Bektasiye’nin siyasi onemi, Hacit Bektas’it kendilerinin piri olarak goren
yenigerilerle olan yakin irtibatindan kaynaklanmaktaydi. Yenicerilerin Bektasiligi
benimsemeleri ve sahiplenmelerindeki en biiylik sebep, Haci1 Bektas’in “Yetmis iki

millete ayn1 nazarla bakma”??

prensibinin vermis oldugu evrensellik ve Yenigerilerin
Hristiyan ve farkli dinlere mensup ¢ocuklardan devsirme olduklari i¢in Islam’1n igindeki

bu hosgoriilii fikri benimsemeleridir.

kullanildig1 kaydedilmektedir. Farsga tarihi metinlerde genellikle “rind, ayyar, dervis” manasina gelen
kelimenin kokeni tizerinde kesin bir goriise varilamamugtir (Azabat, 2001:253).

ZIMesela, Peygamber’in kuzeni Hz. Ali’yi Allah’n bir tezahiirii olarak gérmekteydiler (Melikoff,2003:21)
22Erkan-1 Evliya’nin 28. Kurali: “Kimseye horluk ile bakmayup 72 millete yek nazar ile baka ve herkese
muhabbet gostere, bu eyu bu kem demeye, daima edep iizere ola, bes vakte kaim ve ser-i muhkem ola, cem-
i enbiya ve evliya tarikina miirid-i pir olan kisilere bu ahkamlar1 ve bu erkanlari yerlii yerince bile ve gostere
dahi amel ede, zira seriat1 kaim olmayanin hakikati diiriist olmaz.” (Bisati, Menakibu’l-Esrar Behcetii’l-
Ahrar (Risale-i Seyh Safi), v. 13b-14a.
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Sultan II. Mahmud 1826 yilinda Yenigerileri ortadan kaldirmaya karar verdiginde,
Bektasi merkezlerinin bircogu kapatilarak miilkleri ya Osmanli memurlar1 tarafindan
miisadere edildi ya da basta Naksibendiyye olmak {lizere diger tarikatlara verildi.
Bektasiler, Sultan Abdiilmecid’in on dokuzuncu yiizyilin ortalarina denk diisen saltanati
sirasinda yeniden bir canlanma gergeklestirdikleri vakte kadar onlarca yil boyunca yar1
gizli bir sekilde faaliyet gosterdi. Farkli inang sistemlerine agik olmasi, Bektasiye’yi dnce
“Gen¢ Osmanlilar” ve daha sonra “Geng Tiirkler” tarafindan gergeklestirilen reformlar
icin bir vasita kildi. 1908 yilinda gerceklesen milliyetci devrimin ardindan, Bektasiye’nin
Balkanlar’daki kollar1, metropollerdeki Bektasilerle iliskilerini keserek yeni ittihat ve
sosyal seferberlik kaynagi olarak milliyet¢i ideolojinin zuhurunun isaretini verdi (Knysh,
2011:259).

On altinc1 yiizyithn ilk zamanlarinda Balim Sultan'in merkez dergahin basina
getirilmesiyle birlikte baslayan Devlet-Bektasi yakinlagsmasi, Osmanli toplumunun temel
dinamiklerinden olan tasavvufun ana semsiyesi altinda tipki diger tarikatlar gibi
Bektasiligin de resmi bir kimlikle temsil edilmesinde 6nemli bir hareket noktasidir. Bu
durum bazilarinca Bektasiligin diger tarikatlardan farkli olan "6zgilin" yonlerinin gézden
kagmasi, aslindan uzaklastirilmasi olarak goriilse de esasen Bektasilerin, temel inang, ve
uygulamalarindan fazlaca taviz vermeden biitliniin temel unsurlarindan biri haline
gelmelerini saglamistir. Bu sayede toplumun onemli bir kesimini olusturan Bektasilik
mensuplart "diglanmighik" hissiyle degil, cemiyetin asli unsurlarindan biri olma
duygusuyla hareket etmeye baglamislardir. Kimi Bektasiler Stinni sinirlara riayet endisesi
tasimamalari, hatta dinen yasaklanan (icki gibi) baz fiilleri islemeleri sebebiyle zaman
zaman elestirilere muhatap ve fikralara konu edilmis olsalar da nihayetinde onlar biiyiik
Imparatorlugun insan profilinin ana renklerinden biri durumundaydilar (Cift, 2009:131).

1908°deki II. Mesrutiyet inkilabindan sonra da faaliyetlerine devam eden
Bektasilik, 1925°te biitiin tarikatlarin, tekke ve zaviyelerin kapatilmasiyla Tirkiye’de
resmen ortadan kalkmis ise de gercekte biitiin oteki tarikatlar gibi giiniimiize kadar

varligini stirdiirmiistiir (Ocak, 1989:368).
1.3. Alevilik Ve Bektasilikte Inanc

En agikar 6zelligi bakimindan batini bir tasavvuf yorumu olan Alevilik, inang

boyutu a¢isindan iizerinde durulmasi gereken bir alandir. Ciinkii s6z konusu alan, dini bir
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alan olup, kendisine has yasayis ve yayilis ozellikleri arz etmektedir. Bu yasayis ve
anlayisin temellerini ortaya koyabilmek i¢in itikat yoniinden incelenmesi son derece
Oonemlidir.

Itikat yoniinden incelenmeye basladigi zaman da islenecek olan ilk baslik,
Alevilikte Allah inancidir. Allah inanci, miistakil olarak degil, Alevi ve Bektasi sifahi ve
yazili literatiirinde Peygamber ve Ali inanciyla birlikte kullanilmigtir. Ciinkii Alevilik
arastirmasi yapilinca ilk olarak Ali inancina bakilir daha sonra Hz. Muhammed en son da
Allah inancina varilir (Uziim, 2018:120).

Fakat buna ragmen Aleviligin inan¢ boyutunun ¢ergevesini ¢izmek ¢ok giictiir.
Bunun birkag¢ sebebi vardir. Soyle ki; bu yapt X. Yiizyildan giiniimiize kadar olan bir
zaman dilimini ve Orta Asya’dan Anadolu’ya, Anadolu’dan Balkanlara kadar genis bir
cografyay1 kapsamaktadir. Bu zaman diliminde ve cografyada bu inanca mensup kimseler
ortak diisiinceler etrafinda birlestikleri gibi kimi zaman ve mekanlarda en temel konularda
bile farkli anlayis ve diisiincelere sahip olabilmislerdir. Ayn1 sekilde Alevilik, itikadi
olarak ortaya cikan bir mezhep olmadigi icin arkasinda zengin bir literatiir de
birakmamustir. Glinlimiize kadar ulagmis olan siirli sayidaki yazili eserlerde de konular
sistematik bi¢imde ele alinmamis ve islenmemistir (Uziim, 2018:83).

Alevilik, Islam dini igerisinde tesekkiil eden bir diisiince yapisidir. Dolayistyla ilk
adimda madem Islam diisiincesi icerisinde ise neden ayr1 bir baslik altinda inceleniyor?
diye bir soru sorulabilir. Ancak inan¢ bakimidan tam anlamiyla Islam inanci icerisinde
olan bu diislince yapisi ibadetlerin uygulanisi bakimindan farkli uygulamalar/ritiieller
benimsedikleri igin diger firkalar tarafindan Islam dis1 ayr1 bir dinmis gibi algilanmstir.

Alevi ve Bektasilerin Miisliiman olduklarin1 sdylemek ve tekrar etmek malumu
ilan olsa da inan¢ bakimindan Islam inanclarina sahip olduklar1 halde, namaz, orug, hac
ibadetlerinden uzak olan, kdylerinde camileri bulunmayan ve ibadetleri zahiri degil de
daha ¢ok batini olarak yapan Kizilbas Alevi koylerinin bulunmasi, yillarca Kimi
Miisliimanlarca onlar silipheli firka olarak goriilmiislerdir. Ilmli ve oGtekilestirmeyen
Miisliimanhik anlayisi, Aleviligi Islam dairesi igerisinde bir diisiince farklilig1 olarak
goriir. Zira bir bakimdan Alevilik, tasavvufi bir yorumdur. Kati, sert ve kendi firkasi
disinda biitiin firkalarin yanlis yolda olduklar1 i¢in cehenneme gideceklerini diisiinen
zihniyet sahipleri ise Aleviligi, islam’m disinda sapik bir firka olarak gériirler (Erdz,
1977:147).
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Ancak Islam dinine inandigin1 iddia eden her Miisliiman cok iyi bilir ki, bir
toplulugun kendisini Miisliiman olarak beyan etmesi, onlar1 Islam dairesi icerisinde
gormek icin yeterli sebeptir. Ancak kesin olan husus sudur ki; Tiirkiye’de Alevi ve
Bektasi ziimreler, Resmi Islam’in?® tasnifiyle “iman esaslarina” riayet etmemektedirler.
Saglam bir iman duygusuna sahiptirler. Ancak bu duygunun, bilgiye doniismesi sirasinda,
resmi islam’im tespit ve tayin ettigi gercevenin disina tasan birtakim serbest yorumlarin
varlig1 az da olsa goze ¢arpar.

Burada Alevi ve Bektasi diisiince yapisinin ayr1 bir baslik altinda islenmesinin
sebebi hi¢ siiphesiz bu yapinin heteredoks (cemaat disi) bir sistem olmasidir. Anadolu
cografyasmin biiyiik ¢ogunlugunu Siinni Islam’a mensup insanlarin olusturmasi onlarin
disinda kalan biitiin farkli diisiinceleri cemaat dis1 yapmaktadir. Stinni yazarlarin ve
ilahiyat¢1 akademisyenlerin Aleviligi ayr1 bir baslikta veyahut inanglarini derinden
islemelerinin sebebi de budur.

XIII. ve XIV. yiizyil ilk halk sairlerinden giiniimiize kadar, bu kitlelerin dini
diisiinceleri ¢oziimlenecek olursa, hep ayni ideoloji bulunur. ince, hafif bir Siilik ve
stfilik cilas1 altinda, ruhun tekrar bedene donecegi (reenkarnasyon) ve bu kesret aleminde
(bigimlerin ¢okluk aleminde) Allah’in beser suretinde tecelli ettigi inanisi. Yiizyillar
boyunca onlarin adetlerine kars1 da hep ayni kinamalar karsimiza ¢ikar. Geceleri kadinl
erkekli -Islam’a gore reddedilen budur- toplantilarda sazlar ¢alinarak nefesler (ilahiler)
okunur, kendinden gegilen Semah’a katilinir. Bir baska kinama konusu da -ve hig
kiiglimsenecek bir husus degildir-, bu toplantilar sirasinda, alkollii ickilerin, raki ve
sarabin yasak olmayisidir. Baz1 bolgelerde hashas da kullanilir. Ayrica, camileri
bulunmadigi, fakat cem-hane'lerinde (toplanti yapilan yerler), cem ya da Ayin-i Cem
(cem merasimi) denen toplantilar yaptiklar i¢in de kinanirlar. Unutmamak gerekir ki, bu
ziimreler cemaat dis1 (heteredoks) bir Islam yasiyor olsalar da Miisliiman bir iilkede
bulunmaktadirlar ve adetleri Miisliiman orfle kaynagmistir (Melikoff, 2009:99-100).

Alevi ve Bektasi diisiince yapisinin geleneksel Islam anlayisindan farkli olarak

Allah, Hz. Muhammed ve Hz. Ali hakkindaki inanglarina g6z atmakta fayda vardir.

23F1glali’mn ifade etmis oldugu bu hususta “resmi islam” kavrami tartismaya agik bir kavramdir. Ciinkii
Islam dininde Hz. Peygamber’in vefatinin ardindan yiizlerce mezhep ortaya ¢ikmis ve o mezheplerin
icerisinden de yiizlerce diisiince yapisi tesekkiil etmistir. Ve biitiin bu diisiince akimlari hepsi de kendilerini
“dogru yol, hak mezhep, gercek islam” diye tanitmislardir. Figlali’nin bahsettigi bu “resmiyetten” kasit
Anadolu Siinniligi ise bir nebze isabetlidir.
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1.3.1. Allah inana1

Alevi-Bektasi-Kizilbas, hangi isimle anilirsa anilsin, bu ziimrelerin hepsi de
Allah'in varhig, birligi kisaca tevhid konusunda saglam bir inancin yaninda, tasavvufi
anlayistan kaynaklanan bir anlayisin izleri goriiliir. Tasavvufa ve stfilere gore esas olan,
Allah ile insani, dini tecriibe i¢inde tevhid etmenin, birlestirmenin yollarin1 aramaktir. Bu
diinyada Allah ile bilis tutmanin sirrim1 yakalamak ve O'ndan baska her seyden
(masivallah) vazge¢mektir. Insan, bu anlamda bir tevhide ulasabilirse, ddima Allah’m
huzurunda olacaktir. O kadar ki, biitiin davraniglarinda ve diisiincesinde, O’nu géremiyor
ise de gortirmiiscesine hareket edecektir. O halde, Allah’t disimizda arayarak ikilige
diismenin geregi yoktur (Figlali, 2006:93).

Bu bakimdan Aleviligin Allah inanci Islamiyet inancindan bagimsiz degildir.
Sadece batini olarak Alevilik, tasavvufi bir yorum veyahut bir yagsama bi¢imi oldugu i¢in
Allah’a ytiklemis oldugu mana yani Tanr1 tasavvurunda farklilik arz etmektedir. Saninin
yiiceligi, kadir-i mutlak olusu, tek olusu ve ondan baska ilah olmayis1 konusunda Islam
dairesi igerisinde olan biitiin mezhepler gibi bir fark yoktur.

Aleviligin Anadolu’da sifahi olarak yayilmasina en biiyiik katki saglayan bir nevi
yazmis oldugu su iki dizede Allah inanci bir fikir veriyor:

Evvel ol Allah'in ad1 sdyleniir

Ciimle ibadetin basidir tevhid

Pirim Seyh Safi 'den bize kalmistir

Sofi kardeslerin kanidir tevhid

-

Can Hatayi 'm Tevhid derya denizdir

Tevhid etmeyenler bizim nemizdir

Pirim Seyh Safi 'den sermayemizdir

Oniki imamm erkan1 tevhid (Ergun, 2017:58).
alir. Sah Ismail’in Anadolu’ya génderdigi “erenler” adli miiritleri Anadolu’nun kirsal
kesimlerinde bu siirleri yaymislar ve Anadolu Aleviliginde yerlerini almiglardir. Bu

diisiinceler Alevileri, Allah sevgisine ve liitfuna erismeye yani “marifetullaha”
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gotliirmiistiir. Dolayisiyla Aleviligin  Allah inancinin ilk adimi tevhittir (Kegeli,
1999:195).

Allah inancina “besmele” ile baglanir. Clinkli Alevilere gére Haci Bektas’in
naklettigi lizere Peygamber miragta Allah ile goriistiigii zaman, Allah Hz. Muhammed’e
sOyle seslenmistir: “Eger her iste yardimimin seninle olmasini istersen, en yiice adimu,
bagisim ve de liitfumu bildiren ismim her zaman dilinde olsun... simdi benim yiiceligim,
ululugum hakki i¢in bunlar (Bismillahirrahmanirrahim) derlerse, her iste ben onlara
kendilerinden daha yakin olurum...” (Cosan, 199:45).

Besmele inanciyla Allah’a glivenen ve onu seven Aleviler, Allah’tan korkmak ya
da ¢ekinmek yerine daha ¢ok tasavvufta oldugu gibi Allah sevgisinde yogunlasirlar. Bu
manevi inanig dile dokiildiigli zaman diger insanlar1 hayrete diisiirecek derecede bir
rahatlik sezilmektedir. Oyle ki bu inanislarinda Allah ile sakalasacak derecede iisluplar
beyan etmislerdir. Alevi birey i¢in Allah, iki insan gibi sen-ben sinirlarina indirgenir,
arada mesafe ve resmiyet olmaz aksine samimiyet ve dostluk iligkisi ortaya ¢ikar. Bu

konuya 6rnek olarak on altinci ylizyil sairlerinde Azmi’nin su dortliigii verilebilir; (Ergun,

2017:244)

Yiiz bin tamun olsa korkmam birinden
Rahman ismi nazil degil mi senden
Gaffaru’z-ziinubum demedin mi sen

Afv et glinahimi1 yalanci misin

Beni afv eylesen diisen mi sandan
Sahlar bile geger boyle isyandan
Ne dokiiliir ne eksilir haznenden

Afv et giinahim1 yalanci misin

Sanina diiser mi noksan goriirsiin
Her goniilde oturursun yliriirsiin
Bunca cani alup gene verirsin

Gotliriib getiren kervanci misin
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Bilirsin ben kulum sen sultdnimsin
Kalbde zikrim dilde tercemanimsin
Sen benim canimda can mihmanimsin

GoOnliimiin yarisin yabanci misin

Beni delil eyler kendin sdylersin
Icerden Azm{'yi pazar eylersin
Yiicelerden yiice seyran eylersin

Isin seyran kendin seyranci misin

Goriildiigii tizere burada tasavvufi bir hal, manevi bir mana, hatta mecazi bir tislup
vardir. Ciinkii on altinc1 ylizy1l divan edebiyatinda biitlin divan siirleri ilk okunduklarinda
basit, fakat kastettikleri manalar bakimindan derin anlamlar icermektedirler. Burada da
Allah inanci Alevi bir sair tarafindan samimi bir islup ile ifade edilmistir. Alevi ve
Bektasi inancinda, Siinni Miisliimanliginda oldugu gibi resmi, asabi ve otoriter bir tanri
inancindan ziyade; samimi, dostane ve sefkatli bir anlayis vardir. Alevi’nin Allah’1, Siinni
Islam inancinin aksine, saka yapinca giinah yazmaz veyahut kizmaz, her hareketinde
cehennemle korkutmaz, aksine bir arkadagiyla muhabbet edermis gibi samimi ve igtendir.
Ciinkii Tasavvuf zattan degil manadan ibarettir. Asil hissedileni zaten Tanr1 da hisseder,
kelimelere dokiilenin bir 6nemi yoktur (Bulut, 2011:68).

Ancak buradaki bu samimiyet, her bireyin kolaylikla ulasabilecegi bir makam
degildir. Allah’a kullukta epey mesafe almis ve O’nun sevgilileri katina yiicelebilmis
olanlarin karidir. Onlar vecd halinde bdyle bir sathiyede bulunabilir ve bu her zaman olan
bir sey degildir (Figlali, 2006:96).

Nitekim bunun ¢ok dikkat ¢eken bir drnegini Alevi edebiyatinin meshur sairi
Kaygusuz Abdal’da géormekteyiz. Samimi ve itikath bir Miisliiman sair-dervis olarak
Allah hakkinda soyle niyazda bulunur; (Ergun, 2017:47)

ly sifatun Kulhuvallahu Ahad

Her dem i¢inde kadirsiin her sahat

Ciimle sirr1 sen biliirstin ey Kadir

Bi-geriksin bi-misalsin bi-nazir
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Ciimle sensin mu’teber i muhtasar

Ol ki sensiizdiir fisar-ender-fisar

Malikii 'I-miilksin Kadim i lem-yezel

Mahlikun haliki sensin zii'l-celal

Tamamen yazili ve resmi anlayisa uygun bu beyitleri sdyleyen ayn1 Kaygusuz
Abdal, bu defa cosup tasar ve meshur sathiyyesinde Allah ile senli benli olur. Adeta
onunla sakalasir ve samimi sekilde i¢ini doker; (Ergun, 2017:49)

Yiicelerden yiice gordiim

Erbabsin sen koca Tanr1

Alem okur kelam ile

Sen okursun hece Tanr1

-

Yigit adilan anilir

Filan ogli filan diyti

Anan yokdur baban yokdur

Sen benzersin nige Tanr1

—

Kaygusuz Abdal yaradan

Gel icegor su cur 'adan

Kaldur perdeyi aradan

Gezelim bilece Tanr1.

Bu siirde Kaygusuz'un, sadece Allah’a hissettigi yakinlig1 degil, ayn1 zamanda
Allah’t ve yaraticiligimi kelimelerin kuru ve dar kaliplart i¢inde ele alip agiklayan ve
bdylece Tanri'ya karsi duyulacak heyecani yok eden zihniyetle giristigi kavgayr da
buluruz. Onun bu giizel ve niikte dolu siirinde, ulastig1 dertini merhaleyi gdsteren kisim,
son dortliiktiir. O, burada, Tanr1 ile kendisi arasinda bir "perde" kabul etmemekte, "fena
fillah" mertebesini "gezelim bilece Tanr1" misrai ile ¢arpici bir sekilde ifade etmektedir.

Iste Tanri ile bilis tutma ve dini tecriibeyi yasamanin bir iislibudur bu (Figlali, 2006:99).
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Ote yandan Aleviligin Allah ile olan bu samimi bagi, onu Allah ile bir olma,
Allah’ta yok olma anlamina gelen “fenafillah”?* ve bunun dengi Vahdet-i Viicud®
felsefesine de kaydirmistir denilebilir. Genel anlamda, IslAm’1n uluhiyet inancina ilgisiz
kalmamis, ancak bunu tarihi gegmisine bagli olarak eski inanc¢larin ve etkilendigi degisik
unsurlarin ¢ergeveledigi “esnek" bir yapida benimseyip algilamistir. Bu algilama, en
genel karakteriyle Kur'an’in tasvir ettigi uluhiyet anlayisina paralel bir algilamadan,
Tanri’nin Ali'de bedenlenmesine (hulil?®) kadar farkli boyutlar tasimissa da belirtmek
gerekir ki agirlikli noktay1 yiizeysel bir vahdet-i viictid anlayis1 olusturmustur (Uziim,
2007:89).

Temel erkan kitab1 Buyruk’ta uluhiyet anlayisi ile ilgili azzimsanamayacak kayitlar
mevcuttur. Burada ¢esitli vesilelerle, Tanri’nin her seyi yaratan, kudret sahibi, mabut,
giinahlar1 bagislayan, kitaplar gonderen, melek Cebrail ile konusan, kullarma emirler
veren ve birtakim yasaklar koyan, yapilan ibadetleri kabul eden, iyiliklerin karsiligini
veren bir zat-1 ilah1 oldugu ifade edilir (Cafer Sadik, 2018: 3,7,9, 43,89).

Bu kayitlar eserdeki ulihiyyet anlayisinin Kur'an'daki genel ulhiyyet tasviri ile
ortlisen bir karakter tagidigini gostermektedir. Ancak eserde kismen farkli sayilabilecek
yaklagimlara da yer verilmektedir. Sayisi fazla olmayan bu kayitlardan birinde, s6z gelimi

Hz. Muhammed’in mi'raca ¢iktiginda Tanri'y1 bakire kiz goriiniimiinde gordiigi; Hz.

2Fenafillah: Tasavvufi hayata giren miirid bir miirsidin gdzetim ve denetimi altinda, kabiliyetine gore
degisen bir siire i¢inde ¢esitli riyazet ve miicahedelerle nefsini terbiye eder. Bu terbiye ve tezkiye sonucunda
ulasilan noktaya “fena-beka” adi verilmistir. Tasavvufi hayatin son merhalesine baska isimler veren stifiler
varsa da fena-bekayr bu yolculugun son durag: olarak gorenler cogunluktadir. Bu terimleri “sekr-sahv”,
“cem‘-tefrika” ve “gaybet-huzir” terimleriyle ayn1 anlamda kullanan sGfiler de vardir (Kelabazi, s. 187).
Fena-bekanin bir hal mi yoksa bir makam mi1 oldugu konusu sifiler arasinda tartigilmistir (Kara, 1995:333)
25vahdet-i viiead: Vahdet-i viicid diistincesi varlig1 (viiciid), miimkiin ve zorunlu kisimlarina ayrilmadan
once kendinde bir hakikat seklinde ele alip zorunlu ve miimkiinii onun iki kutbu saymak suretiyle Hak ile
halki (yaratilmislar) izafet iliskisiyle birbirine baglar. Boylece Tanri-insan iliskileri basta olmak {izere
birlik-cokluk sorunu, insan iradesi ve 6zgiirligii, dlemdeki kotiililk problemi, sebeplilik vb. metafizik
konularla iman ve akidenin anlami, ahlak konular1 ve ¢esitli dini bahisler hakkinda kapsamli ve sistematik
bir diisiince ortaya koyar. Bu diigiinceyi kabul edenlere vahdet-i viiciid ehli, viiciidiyye denir. (Demirli,
2012:431-435)

2Hulul: Sézlikte “bir seyi ¢ozmek, bir yere intikal etmek, konup yerlesmek” anlamlarinda masdar
olan hulidl kelimesi isim geklinde de kullanilir. Terim olarak “giil suyunun giile sirayet etmesi gibi iki
cismin birlesmesi, varlikla onun mahalli veya arazla cevher arasindaki miinasebet, bir seyin mevcudiyetinin
digerinin mevcudiyetiyle ayn1 olmas1” gibi degisik bigimlerde tanimlanmistir (et-Ta rifdar, “hll” Md.;
Tehanevi, I, 706-709). Ruhun bedenle, faal aklin insanla birlesmesine bazi filozoflar ve Batiniler’ce hulil
denilmisse de Islam diisiince tarihinde itikadi tartigmalara konu teskil eden huliil “ilahi zAtin veya sifatlarin
yaratiklardan birine, bir kismina yahut tamamina intikal edip onlarla birlesmesi, Allah’in insan veya baska
bir maddi varlik gdriiniimiinde ortaya ¢ikmas1” diye tanimlanabilir. Huliil kavrami Kur’an-1 Kerim ile bazi
hadislerde sadece sozliikk anlaminda yer almistir (bk. M. F. Abdiilbaki, el-Mu ‘cem, “hll” Md.; Miisned, 111,
354, 386) (Demirci, 1998:340-341)
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Muhammed'in bir hadisinde, kiyamet giinii de Tanri’’nin kullarina ayni sekilde
goriinecegini (Cafer Sadik, 2018: 56,68,69) sdyledigi belirtilir (Uziim, 2004:92).

Diger taraftan Alevilik-Bektasilik diisiince yapisinda ¢ok kritik bir yere sahip olan
Nesimi ile birlikte Alevilige Hurufilik inanglar1 da girmistir. Hurufiligin Anadolu’daki en
biiyiik temsilcisi sayilan Nesimi, Fazlullah Hurufi’nin 6gretilerini Alevi ve Bektasi
formlarina uydurarak inanglarima yeni bir form katmistir. Bilindigi iizere Hurufilik
inancin1 yayan Fazlullah Hurufi, kendisini ilah olarak lanse etmektedir. Bu baglamda
Nesimi, Fazlullah’in Hulul inanci ile tasavvuftaki Vahdet-1 Viiclid nazariyesini birlestirip
yeni bir form kazandirmis denilebilir.

Nitekim “yedi biiyilk ozanm?’ Divan'i, bu nazariyeye gondermelerle doludur.
Zaten hayat1 hakkinda bilgi veren hemen hemen biitiin kaynaklar, onun Hurifilik’le?
birlikte kuvvetli bir Vahdet-i Viictidcu diisiinceye sahip oldugunda birlesmektedirler. Bir
calismada, Nesimi’inin tasavvufi diisiincesini yansitan en kuvvetli motifin vahdet-i viicid
anlayis1 oldugu ve onun bunu sayisiz 6rneklerle ortaya koydugu; ayrica ayni anlayigin
Hallac-1 Manstr tarafindan dile getirilen “ene’l-hak" motifine de agirlikli bir yer verdigi
belirtilmistir (Uziim, 2004:93).

Nesimi'nin Divan’t daha ilk siirlerden itibaren bu anlayis1 dile getiren beyitlerle
baglamaktadir. S6z gelimi, onun her tarafin “Hak" ile doldugu ve her seyin "ene’l-hak™

dedigi, asik olanla asik olunanin bir oldugunu ifade ettigi;

2'Seyyid imad’ed-Din Nesimi (14. Yiizyil), Yemini (15. Yiizy1l), Fuzuli (16. Yiizyil), Sah ismail Hatai
(16. Yiizy1l), Virani (16. Yiizyil), Pir Sultan Abdal (16. Yiizyil), Kul Himmet (16. Yiizy1l)

28 Fazlullah-1 Hurdfi: Fazlullah’im idam edilmesine ve miiridleri hakkinda siki bir takibata gecilmesine
ragmen halifeleri sayesinde bu firka taraftar kazanarak gittikge giiclenmis; boylece Hurifilik doguda
Hindistan’a kadar yayilmis, batida ise Fazlullah’in bas halifesi Ali el- A‘la’nin gayretleriyle Anadolu’ya
gecerek giiglii tesirini asirlar boyunca Anadolu ve Rumeli topraklarinda diger tarikatlara sizarak
gostermistir. Tiirk edebiyatinin iinlii simas1 Seyyid Nesimi de Fazlullah’in Anadolu’daki halifelerindendir.
Riiya yoluyla ger¢egi bulduguna inanan Fazlullah ayet ve hadisleri kendi gelistirdigi te’villerle agiklayarak
firkasin1 kurmus, mensuplari onu Allah’m zuhuru olarak goérmiis ve eseri Cdvidanndme’yi ilahi kitap
saymislardir. Fazlullah, Batiniler’in te’vil metotlariyla harflerin degerini ve sayilarla olan miinasebetini
belirleyerek dini emir ve miikellefiyetleri Arap ve Fars alfabelerindeki harflere irca etmistir.

Fazlullah-1 Hurtfi, batini inanglarin kék saldigi iran’da fikirlerini bu batini metotlarla kurmus; fikren bagli
bulundugu, batini seyhlerinden olan ve Serbedariler’le Horasan’da isyan ve ihtilallere karigsan Seyh Hasan-
1 Carl ile (0. 743/1342-43) onun halifelerinin tesiri altinda kdklesmis akidelere dayanarak inanglarini
yaymaya galismustir. Fazlullah’in asil maksadimin {slam kiiltiir ve medeniyetinin iran’daki etkisini kirmak
oldugu, batini diislincelere de bunun i¢in basvurdugu one siiriilmektedir. Nitekim bu temel fikir, artik Arap
devrinin bittigini, Acem devrinin bagladigini belirten, bdylece Acem kiiltiiriiniin tekrar canlanmasini isteme
konusunda daha istekli olan ve Fazlullah’tan ayrilarak Hurtfiligin bir subesi durumundaki Noktaviyye’yi
kuran Mahmiid-1 Merdid’da (Matrad) (6. 831/1427) daha agik bir sekilde kendini gosterir (Atalay, s. 35-
36). (Aksu, 1995:275-277)
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Kiillii yer ile gk Hak oldu mutlak

Soyler def i ceng ii ney “enelhak”

Masuk ile asik oldu bir zat

Mahvoldu viicid-1 nefy i isbat

seklindeki beyitleri bunun drnegini teskil etmektedir (Uziim, 2004:95).

Nesimi ile baslayan bu Vahdet-i Viicid ve Hurufi anlayis daha sonraki sairler
Virani, Sah Ismail ve digerleri tarafindan takip edilmis ve benzeri formlara sokulmustur.
Kiiltiirel kaynaklarin isaretledigi bu ¢erceveye bagli olarak giiniimiizde Alevi dedeleri ve
Alevi toplumu, bazan ¢ok iyi detaylandirmasalar da bazilar1 bu anlayisi panteist bir forma
(Aydin, 1987:65) biiriindiirerek metafiziki bir nitelik ile Tanri1 inancini devre disi
birakabilmektedirler. Ancak yapilan giincel calismalar ve arastirmalarda biitiin Alevi
dedelerinin Allah inancini Aleviligin temel inanglarindan oldugunu kabul ettiklerini
ortaya koymustur (Uziim, 2018:87).

Biitiin bunlardan sonug olarak; Alevilik-Bektasilik diisiince yapisinda Allah
inanc1 zaman zaman farkli formlara sokulsa da genel olarak Islam’m ¢izmis oldugu tevhid
simirlarin1 kabul etmistir. Bununla beraber, Alevilik, Vahdet-i Viicid ve ene’l-hak,
panteizm ve Hurufilikten etkilenmis ve kendine gore yeniden formlara sokmustur. Zat
olarak Siinni Islam’m resmi Allah inancini, batini olarak da tasavvuftaki mecazi Allah
inanc1 goriilmektedir. Netice olarak Sii Imamiyye’nin on iki imam doktrini, (Ari,
2009:30) Fazlullah’in Hurufiligi, tasavvufun vahdet-i viicudunu, felsefenin de

panteizmini i¢ine alarak ¢ok farkli yapilarda bir Allah inanci s6z konusudur.

1.3.2. Hz. Muhammed Inanci

Islami inamglarin hemen hemen hepsinde Hz. Muhammed, Allah’m insanlara
dogru yolu gostermek lizere gonderdigi elgisi olarak kabul edilir. Peygamberlerin
sonuncusu olarak gonderilen Hz. Muhammed’in Allah’in kulu ve elgisi olduguna
inanmak tevhidin geregi sarttir. Peygamberin hayati, yasadiklar1 ve Allah’tan almig
oldugu vahiy biitiin Miisliimanlar i¢in baglayici bir akide olmustur. Kendisini Miisliiman
olarak beyan eden her firka, mezhep ya da diisiince sistemi Hz. Muhammed’in bu
konumunu da beraberinde ifade etmistir.

Bu baglamda Alevi ve Bektasi diisiince sistemi de Hz. Muhammed’e gereken

konumu vermis, Allah’in elgisi oldugunu, onun yolunda gittiklerini, dinlerinin onun
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araciligiyla geldigini her sekilde ifade etmislerdir. Oyle ki detayl bir sekilde anlatilacak
olan Hak-Muhammed-Ali i¢lemesinde Allah’tan sonra ikinci sirada yer almustir.
Tasavvufi yorum olarak Hz. Muhammed’e duyulan ask ve sevgi neredeyse biitiin Alevi
ve Bektasi edebiyatinda yogun bir sekilde goriiliir. Fakat bu batini yorum tarih i¢erisinde
cok farkli noktalara da kaymistir. Hz. Ali’ye yiiklenen misyon ilahilestik¢e, Peygamber
arada belirsizlesmis ve gittikce sembolik hale gelmeye baslamistir.

Biitiin Alevi ve Bektasi kiiltiirii i¢in gegerli olmasa bile, diisiince sisteminin sozlii
ve yazili literatiirii ve yasayan bireylerinde rahatlikla bu semboliklesme goriilebilir. Oyle
ki bu kiiltirde Peygamber ile ilgili kayitlar, nicelik olarak Hz. Ali ile ilgili kayitlardan
daha az olmustur. Fakat yine de azzimsanmayacak kadar kayitlar mevcuttur literatiirde.
Haci Bektas-1 Veli Velayetnamesi nde Allah’a hamd ve senadan sonra “Muhammed
peygambere ve soyuna salat u selam olsun” denilerek beseriligi yaninda peygamberligi
de vurgulanmaktadir. Aym sekilde Velayetname?®, Kaygusuz Abdal ve diger velilerin
eserlerinde Hz. Muhammed’in peygamberligi ve beseriligi bahis olunmaktadir.

Kaygusuz Abdal’m gerek Menakibnamesi’nde®® gerekse mensur eserlerinde Hz.

Muhammed ile ilgili kayitlar nispeten daha fazladir. Isminin her gectigi yerde “salat ve

2Velayetname: Bektasiligin Kalenderilikten ayrilarak miistakil bir tarikat halini almasiyla, konusu Haci
Bektas-1 Veli veya Bektasilik olan ve velayetname adi verilen menakibnameler ortaya ¢ikmistir. Uzun
Firdevsi tarafindan yazildigi kuvvetle tahmin edilen ve Hac1 Bektag-'1 Veli'nin hayati, devrin iinlii devlet
adamlari ve ilimleri ile iliskilerini, Sulucakarahdyiik'e yerlesmesini ve 6liimiinii anlatan Velayetname-i Haci
Bektas Veli bu tiiriin en fazla bilinen 6rnegidir. Bunlardan baska, tarikat iginde ulular mertebesine konulan
kisilerden bahseden velayetnameler de yazilmistir. Vilayetname-i Hacim Sultan, Vilayetname-i Abdal
Musa, Vilayetname-i Seyyid Ali Sultan, Vilayetname-i Sultan Siicaeddin, Vilayetname-i Otman Baba,
Vilayetname-i Koyun Baba ve Vilayetname-i Demir Baba bunlar arasinda sayilabilir. (Sahin, 2010:361)
Eserin mensur, manzum veya karisik olmak iizere ii¢ tip niishasi vardir. Hangi tipin ilk yaziligin triini
oldugu veya her birinin degisik yazilislar1 mi1 temsil ettigi, ayrica yazari ve telif tarihi gibi konular heniiz
aydinliga kavugsmamustir. Eric Gross’tan Bedri Noyan’a kadar eserin biitiin nésirleri ve Bektasilik {izerine
calisan arastirmacilar, mensur ve manzum niishalarin yazari olarak ayri ayr1 Siifli Dervig mahlast ile bilinen
Masa b. Ali’yi ve XV. ylizyilin sonlartyla XVI. yilizyil baslarinda yasamis olan Firdevsi-i Tavil’i (Uzun
Firdevsi) kabul etmislerdir. Bazi arastirmacilar da her iki tip velayetnamenin yazarimin Uzun Firdevsi
oldugu tizerinde birlesmistir. Nitekim niishalarin karsilagtirilmast da bu goriisii teyit etmektedir. Ciinkii
bunlarda, degisik zamanlarda yapilan istinsahlar sebebiyle ortaya c¢ikan kelime degisiklikleri, bazi
kisimlarin birkaginda 6zetlenmis olmasi ve bdliimler arast bazi takdim ve tehirlerin bulunmasi diginda
onemli bir farklilik gériilmemektedir. (Ocak, 1996:471)

Velayetname, Menakibname tiirii eserlere (Aktas,2010:421-444) higbir zaman ve higbir sekilde tarihi eser
go6ziiyle bakmak, bu eserlerde yer alan bilgilerden hareketle tarih inga etmeye kalkismak bilimsel bir tutum
ve tavir olmayacaktir. Ancak, her tiirlii tarih insa faaliyetinde, ge¢misten intikal eden her tiirlii malzemenin
bir sekilde degerlendirilmesi gerektigi de her tiirlii tartigmanin 6tesindedir. (Onat, 2010:51)
¥Menakibnime: Arapca, "nekabe", isabet etmek, bir seyden bahiste bulunmak ya da haber vermek
kokiinden tiireyen menkabe, sozliikte, "dgiiniilecek giizel is, hareket ve davranig" anlamlarina gelmektedir.
Cogulu menakib olan 1stilah, bu anlamuyla ilk defa, III. (IX.) yiizyildan itibaren yazilmaya baslanan hadis
kitaplarinda, Hz. Peygamber’in ashabinin faziletlerine dair hadisleri ihtiva eden bdliimlerin adi olarak
(Kitabii'l-Menakib) kullanilmaya baslanmustir. Tasavvufun III. (IX.) yiizyildan sonra Islam diinyasinda
yayginlik kazanmasiyla birlikte menkibe kelimesi, stfilerin hikmetli s6zlerini ve drnek alinacak hikmetli
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selamla anilan eserdeki en 6nemli kayit, Kaygusuz’un hac ziyareti esnasinda Mekke’den
Medine’ye geldiginde, Hz. Peygamber’in kabrini ziyareti sirasinda sdyledigi yetmis
beyitlik “Gevhername” adli siiridir:

es-Selam ey diirr-i derya-y1 cemal

es-Selam ey afitab-1 bi-zeval

misralariyla baglayan ve Hz. Muhammed’in, giizellik denizinin incisine ve
batmayan giinese benzetilmesi ve siirde ona selam edilmesi, Hz. Peygamberi vahdet-i
viicld anlayist ¢ercevesinde yorumlanmasini gostermektedir. Allah’in gizli bir hazine
oldugu ve sonra bilinmek istendigi ve bu amagla bir cevher yarattig1 ve o cevherin de Hz.
Muhammed oldugu ifade edilmektedir. (Uziim, 2004:99)

Alevi ve Bektasi kiiltiiriiniin en 6nemli yazili eserlerinde olan Buyruk’ta ise ¢ok
daha farkli bir peygamber motifi karsimiza ¢ikmaktadir. Eser bu konuda 6nemli kayitlar
icerir. Bunlarin ilki mi'rac olayidir. Esasen eser bu konuyla baslar. Kisaca zikretmek
gerekirse, Hz. Muhammed bir sabah erkenden mi’raca ¢ikmig, bir aslan yolunu kesmis,
ilah1 emre uyarak ona yliziigilinii verince aslan sakinlesmis ve sonunda gogiin en Yyiiksek
mertebesini de asarak Hak ile goriisiip konusmustur. Konusulan doksan bin kelamdan
otuz bini seriata dair olup insanlara indirilmis, kalan altmis bini ise Ali'de sir olmustur.
Hz. Muhammed mi'rac doniisii kirklarin bulundugu yere gelmis ve iceri girmek istemistir.
Kendisinin kim oldugunun sorulmasi iizerine Hz. Peygamber oldugunu bildirmis, fakat
kapt acilmamistir. Ikinci denemesinde de iceriye giremeyen Hz. Muhammed,
ticiinciisiinde ilahi emirle peygamberligini giindeme getirmeksizin bir yoksul ¢ocugu
oldugunu soyleyince kapi agilmistir. Boylece kirklar meclisini ziyaret eden Hz.
Muhammed, aralarinda parmaginda daha 6nce aslana attig1 yiiziigii tasiyan Hz. Ali'nin de
bulundugunu gdérmiistiir. Burada Hakk'in isaretiyle iiziim ezip serbet yapan Hz.
Muhammed bunu canlara dagitmis, serbeti igen canlar ilahi agkla semaha kalkmislardir.
(Cafer Sadik, 2018) Fakat buradaki mi’rac hadisesi Kur’an, hadis ve siyer kitaplarinda

bahsedilen mi’rac hadisesinden ¢ok farklidir.

davraniglarin1 ifade etmek icin de kullanilmaya baglanmistir. Bu kullanim, "stfilerin gosterdikleri
harikulade olaylar" anlamina gelen kerametleri nakleden kiigiik hikayeleri kastetmektedir. Bu nedenle,
keramet (Ayis, 2017:391) kelimesinin ¢ogulu olan keramat tabirinin de zaman zaman menkabe veya
menakib yerine kullanildigi gériilmiistiir. Keramat-1 Ahi Evran buna en giizel 6rnektir. (Sahin, 2016:358)

48



Imam Cafer Sadik’in Izmir yazmas1 Buyruk eserinde, Hz. Muhammed ile ilgili
olarak vurgulu bi¢cimde dile getirilen bir husus da Muhammed ve Ali birlikteligidir.
Tasavvuftaki “hakikat-i Muhammediyye” kavramiyla iliskilendirilebilecek olan ve Hz.
Muhammed'in bu hakikatin bir yiiziinii (zahir, seriat, niiblivvet), Hz. Ali'nin diger yiiziinii
(batin, hakikat, velayet) teskil ettigini ifade eden bu terim, agik¢a zikredilmemekle
birlikte bu anlayisin bir uzantisi sayilabilecek pek ¢ok malzemeye tesadiif olunmaktadir.
Bir¢ok yerde "Muhammed-Ali" bi¢ciminde kullanilan bu birliktelik, mi'rac bahsinin
sonunda detayli olarak anlatilir. Kisaca isaret etmek gerekirse, Hz. Muhammed mi'rac
doniisiinde insanlara bir miirside teslim olmalar1 gerektigi konusunda 6giit vermis,
ardindan minbere ¢ikmig, Ali'yi de yanina ¢agirarak elinden tutup kaldirmis ve bagrina
basmistir. Cok gegmeden ikisi bir gdmlegin yakasindan bas vermis; ayn1 gomlekte iki bas
bir gdvde goziikmiistiir. Sonra da Hz. Peygamber viicudunun, kaninin, ruhunun Ali ile
ayn1 oldugunu bildirmistir. Ayni husus eserin sonunda bazi ek bilgilerle tekrarlanir. Buna
gore on sekiz bin alemden iz, belirti yokken evrenin yaraticist ulu giiciinii gostermek
istemis, alemi yaratmaya karar vermis, bu esnada yesil deryay:r halk etmistir. Sonra o
deryaya bakmis ve cosup dalgalanan deryaya bir cevher atmistir. Bu suretle biri yesil, biri
ak iki nur olusmus, orada bulunan yesil kubbe gibi bir kandile bu nurlar konulmustur.
Yesil nur Muhammed Mustafa'nin, ak nur Ali el-Murtazd’nin olmustur (Uziim,
2009:211).

Ayrica eserde Hz. Muhammed'in seriati, Hz. Ali'nin ise tarikati temsil ettigine atif
yapilarak "seriatin Muhammed'in sanina; tarikat, marifet, hakikatin Ali’nin sanina
geldigi" ifade olunmustur. Kitapta bu ¢er¢evede kimi zaman Muhammed ve Ali ayr
kimliklerle, kimi zaman da tek bir kimlik olarak bir¢cok defa gecer. Mesela yolun
Muhammed-Ali yolu oldugu, pirlerin Muhammed-Ali soyundan gelmesi gerektigi
belirtilir (Uziim, 2004:102).

Netice olarak Alevi ve Bektasi kiiltiiriinde inang siralamasinda ikinci ve miithim
bir yeri alan Hz. Muhammed, genel Islami anlayis cercevesinde kalmakla beraber farkl:
motiflere de sokulmustur. Mi’rac hadisesiyle Hz. Muhammed’in peygamberligini Ali’nin
velayeti i¢in bir araci olarak gormiislerdir. Batini yorumlarla giderek gergek niibiivveti
belirsizlestirilerek asil mananin Ali oldugu, Muhammed’in sadece bir kelime oldugu
bir¢cok kaynakta vurgulanmaya calisilmistir. Bu konuya niibiivvet-velayet iliskisi baslig

altinda daha teferruath yer verilecektir.
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1.3.3. Hz. Ali inanc1

Alevi ve Bektasi diisiince yapisina ismini veren ve diisiincenin kendisi etrafinda
sekillenmesine sebep olan Hz. Ali, kiiltiiriin en 6nemli parcasidir. Diisiince yapisinin bu
isimle anilmasinin sebebi, Hz. Ali’nin sahsinda yatmaktadir. Onun sahsina yiiklenen
misyon, anlam ve deger Aleviligin esaslarini teskil etmektedir. Hak-Muhammed-Ali
ticlemesinin son halkasini temsil eden Hz. Ali, Alevi ve Bektasi Kkiiltiiriiniin ve
edebiyatinin merkez konumundadir. Hakkinda en ¢ok eser yazilan, s6z sdylenen, siir
yazilan, menkibe ve keramet sdylenen kisi konumundadir (Tiyek, 2017:365).

Tarihi sahsiyet bakimindan bilindigi tizere Hz. Ali (H.600), Hz. Muhammed’e
peygamberlik ilk Hira magarasinda geldigi zaman peygamberligini ilan ettigi ilk
kisilerden biridir. Zira Hz. Muhammed ilk 6nce esi Hatice’ye sdylemis daha sonra
sirastyla kolesi Zeyd b. Sabit sonra da 12 yasinda olan Ali’ye sOylemistir. Zaten
amcasinin oglu olan Ali o zaman hemen Hz. Muahmmed’e iman ettigini beyan etmistir.
12 yasindaki bir cocugunun bir peygambere inandigini beyan etmesi her ne kadar tartisma
konusu olsa da gerek Sii-imamiyye mezhebi gerekse Alevi ve Bektasi diisiince yapisina
inananlarca bu 6zellik her zaman dile getirilmis ve Hz. Ali’ye bu 6zelliginden dolay1 bile
manalar yiiklenmesi gerektigini ifade etmislerdir. Cocuk yasta Miisliiman olmasi ve
hicret sirasinda Peygamberin evinde yataginda kalmasi Hz. Ali’ye ilk kritik misyonlari
yiiklemistir.

Hicretten sonra Medinelilerle kardeslik antlasmasi yapildiginda Hz. Peygamber,
onu kendisiyle kardes olarak ilan etmis ve onu ¢ok sevdigi kizi1 Fatima ile evlendirmistir.
Amcasinin oglu, hicrette evinde kalmasi, ona ilk iman eden kisilerden olmasi, damadi
olmasi ve kardeslik antlagsmasinda Peygamberin kardesi olmasi Hz. Ali’yi ¢ok 6nemli bir
konuma getirmistir. Ayn1 zamanda peygamberin katilmis oldugu biitiin gazvelere istirak
etmis, zaman zaman sancaktarlik yapmis ve en 6nemlisi Hayber kalesinin fethinde ¢ok
onemli bir rol oynayarak “Hayber’in Fatihi” lakabin1 almaya hak kazanmistir. Ancak
tarihi arka plan boliimiinde de anlatildigi iizere onun bu saydigimiz 6zellikler yaninda
daha nice 6nemli mevkiler/rollerde olmasina ragmen Peygamberin vefatindan sonra
Islam Halifesi olmasi igin yeterli olmamustir. Uciincii halife Hz. Osman’in
oldiiriilmesinden sonra mecburi bir sekilde hilafete gelmis ve halifeligi sirasinda bir¢cok

kargasaya maruz kalmis ve hayati da ayni kargasalar sebebiyle sonlandirilmistir. Bir
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harici tarafindan 40 yasinda iken zehirli bir hanger ile yaralanmis ve bir miiddet hasta
olduktan sonra vefat etmistir.

Biitiin bu olanlar ve daha fazlas1 Hz. Ali’yi Islam tarihinde ¢ok tartismali ve
spekiilatif bir duruma getirmistir. Oyle ki ilk baslarda sadece Peygamberden sonra siyasi
olarak halifeligin onun hakki oldugunu savunanlar, zaman gegtikge siyasi olmaktan daha
¢ok inan¢ meselesi haline getirmisler ve Sia mezhebiyle beraber de iman hakikatleri
arasinda ilk siraya sokmuslardir. Ozellikle Sia-Imamiyye firkasi tarafindan Hz. Ali’nin
peygamberden sonra ilk halife olmasi gerektigi ve bu hakkin {i¢ halife ve Stinnilerce gasp
edildigine inanmak ve ona gore yasamak iman meselesi sayilmigtir. Buna inanmayan
veyahut savunmayan dinden ¢ikarilabilecek hiikmii verilmistir.

Farkl1 kesimler tarafindan ¢esitli kaliplara ve inanglara konu edilen Hz. Ali, Alevi
ve Bektasi kiiltiirlinde de cok ¢esitli formlara sokulmus ve ¢ok farkli inanislarla karsi
karsiya gelmistir. Oyle ki bu kiiltiiriin birikimine bakildigi zaman Hz. Ali, kendisine
uluhiyet yani ilahlik tasavvuru yiiklenmesinden Dbaglayarak, peygamberle
0zdeslestirilmesi, mehdi olarak kabul edilmesi, peygamberin onun velayetini yaymak i¢in
gonderildigi, peygamberin aslinda sembolik, asil mananin Ali oldugunun savunulmasi ve

velayet sah1 sayllmasina kadar farkl1 iddialara ve kabullere konu edilmistir.!

1.3.3.1.Hz. Ali’nin Uluhiyeti/Kutsallig

Temel kaynaklar ve Alevi ve Bektasi kiiltiiriine bakildigi zaman agik acgik Hz.
Ali’nin ilahligim1 gosteren ifadeler yoktur. Ancak “Hz. Muhammed'in mi'racda Hakk'mn
divaninda Ali'yi gormesi" bi¢iminde ifadelendirilen “Ali sirr1", Haci Bektas-1 Veli
Menakibnamesi’nde sadece bir yerde zikredilmekle birlikte orada da ultihiyyet nispetini
cagristiracak hicbir igsaret bulunmamaktadir. Menakibname’de (Erdem, 2018:23) gecen
“Hz. Ali Surrimin Kanitr” bagligr ile verilen bilgi soyledir;

Haci Bektas Hiinkar miibarek agzini agip “ben kevser sakisi, alemlerin rabbi
Tanr’nin arslani, vilayet sultani, miiminler emiri Hz. Ali’nin sirriyim” dedi. Lokman-1
Perende hacdan doniince, Horasan erenleri hac kutlamasina geldiler. Okulun ortasindan
akan kaynag1 goriince, "Biz siirekli buraya gelip gidiyoruz, bu kaynak burada yoktu"
dediler. Lokman-1 Perende, "Bu Hac1 Bektas Hiinkar'in kerametidir", dedi. "Hac1 Bektas

31Bu tasavvurlar hakkinda Bkz. Buyruk, Haci Bektas velayetnamesi, Menakibname, Ergun, Alevi ve
Bektasi Nefesleri ve diger Alevi ve Bektasi edebiyati literatiirinde Hz. Ali ¢ok farkli tasavvurlara
sokulmustur.
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Hiinkar kimdir" diye sordular. Lokman, "Haci Bektas Hiinkar, bu azizdir", dedi ve
Bektas't gosterdi. Erenler, "Bu daha cocuk, nasil haci olmus?" dediklerinde ise Lokman,
Haci Bektas'in kerametlerini tek tek anlatti; "Kabe'de namaz kilarken, Bektas da siirekli
benimle namaz kilardi; namaz bitince gozden yitiverirdi", dedi. Erenler, "Bu daha kiiclik
bir ¢ocuk, bu kerameti nasil edinmis", dediler. Hac1 Bektas Hiinkar miibarek agzini agip,
"Ben Kevser sakisi, alemlerin rabbi Tanr1'nin aslani, vilayet sultani, miiminler emiri Hz.
Ali’nin sirriyim", dedi; "Bizim aslimiz, neslimiz odur, bu tiirden kerametler bize mirastir;
bizim katimizda bunun gibi kerametlerin tecellisine sasilmaz; ¢iinkii, bu Tanr1 nasibidir.",
diye devam etti. Bunun iizerine Horasan erenleri, "Eger, gergekten Sah'in sirriysaniz,
onun niganlar1 vardir, gosterin de gorelim, onaylayalim, inanalim", dediler. Hz. Ali'nin
nisani, miibarek avucunun ortasinda yer alan giizel, yesil bir bendi. Hac1 Bektas Vel,
miibarek elini agip gosterdi; baktilar ki avucunun ortasinda, gilizelim, yesil bir ben var.
Horasan erenleri, "Miiminler emiri Ali'nin, miibarek alninda da giizel, yesil bir ben vardi."
dediler. O zaman Hiinkar Hac1 Bektas Veli, miibarek alnini acip gosterdi; alninda da yesil,
nurlu bir ben gordiiler. Goriip, onaylayip inanan Horasan erenleri, "Dervislerin dervisi,
eksiklik ettik", diyerek oziir dilediler; keramet de ancak bdyle olur deyip teslim oldular
(Atay, 2017:450).

Burada da goriildiigli gibi Haci1 Bektas veliligini Ali araciligiyla Tanridan aldigini
iddia etmektedir. Fakat birinci boliimde de bahsedildigi gibi Haci Bektas’in yasamu,
dogumu ve Oliim tarihi bile tartisma konusu iken, kendisine ait olup olmadig: belli
olmayan velayetname’de bdyle bir inancin s6z konusu olmasi gegerlilik arz
etmemektedir. Yine de Alevilerce gegerli oldugu ve sahiplenildigi i¢in bu inanisin
Aleviler arasinda temsilcileri mevcuttur denilebilir. Ancak peygamberin mi’racda hakkin
divaninda Ali’yi gérmesi biciminde ifade edilen “Ali sirr1’” menakibnamede sadece bir
yerde zikredilmekle birlikte, burada da tam manasiyla uluhiyet inancini c¢agristiracak
herhangi bir isaret bulunamamaktadir (Uziim, 2004:110).

Abdal Miisa Velayetnamesi’nde Hz. Ali hakkinda tek kayit niteligindeki

"Ali oldum Adem oldum bahane

Abdal Miisa oldum geldim cihane

Arif anlar biz nice sir'danuz
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musralarinda, ruhun farkli bedenlerde diinyaya geldigi; Ali, Adem ve Abdal
Musa’nin ayni ruh ve bunun ancak arifler tarafindan anlasilabilecek bir "sir" oldugu
belirtilmekte; fakat daha agik bir ifadeye yer verilmemektedir (Uziim, 2004:110).

Ali hakkinda bir¢ok gondermenin bulundugu Buyruk'ta ise, gesitli vesilelerle
askin tanr fikrine, O’nun kimi 6zelliklerine deginilmekle beraber, Ali'ye agikca ulithiyyet
sifatinin yiiklendigi herhangi bir kayit yoktur. "Muhammed’in Ali’nin sirri"na ermesi
olarak ifadelendirilen mi‘rac, Buyruk'un ilk konusu olmasina ragmen ne bu sirra ne de
Ali'ye tanrilik ya da bir ciimle yer almaktadir. Ancak eserin bir yerinde, "Heniiz diinyanin
kurulmadigi, Muhammed ile Ali'nin on sekiz bin aleme diizen vermedigi zamanlarda ..."
diye baslayan bir ciimle bulunmaktadir. Her ne kadar ctimle agikga Muhammed ve Ali'nin
on sekiz bin aleme diizen verdigini ifade ediyorsa da pasajin devaminda Cebrail ‘in
kendisini Tanr1'ya Muhammed'den daha yakin gordiigii, icine diisen kusku dolayisiyla bir
bocalama yasadiktan sonra gergegi fark ettigi, sonra da Ulu Tanri'dan bagislanma diledigi
anlatilmakta ve bu suretle Muhammed ve Ali’nin istiinde bir Ulu Tanri’nin varligina
dikkat ¢ekilmis olmaktadir (Uziim, 2004:110).

Ali'ye ilahlik atfedilen 6rneklere daha ¢ok siirlerde rastlanmaktadir. Yedi biiyiik
ozandan Nesimi, Divan’inda ¢ok sayida on iki imam siiri kaleme almis ve ilk imam olarak
Ali'yi gesitli 6zellikleriyle tasvir etmistir. Bastan sona kadar giiclii bir Hur(ifi inanc1 ve
vahdet-i viicid fikriyle dolu olan Divan’inda sair, yer yer Ali'ye tanrilik atfeder. Bu
cergevede onun on iki beyitlik bir siiri meshurdur. “Ali evvel, Ali ahir, Ali zéhir, Ali
batin" diye baslayan siirinde Ali’nin “rahman", “rahim", vahid", “ehad", “ferd", “samed"
Kur'an'da Allah’in isimleri olarak zikredilen evvel, ahir, zdhir, batin, rahim, rahman,
vahid, ehad, ferd, samed, sultan, siibhan gibi isimleri Ali'ye nispet etmektedir. Bu ifadeler,
Ali'ye ilahlik atfedildigi izlenimi vermekle birlikte, Nesimi'nin mensubu oldugu vahdet-i
viictid anlayis1 gercevesinde diisiiniildiigiinde, dogrudan Ali’nin ilahlik vasfi tagidigi gibi
bir anlama gelmemektedir. Nitekim ayni siirin miiteakip beytinde;

Ali'dir ol veliyyullah

Ali'dir mazhar-1 Allah

denilerek, Ali'nin “Allah’n velisi ve O’nun mazhari oldugu da agik bigimde beyan
edilmektedir (Uziim, 2004:112).

Yedi biiyiik Alevi ozani arasinda Ali {izerine en ¢ok siirin Virani'nin (6. XVI.

yiizyil) oldugu soylenebilir. Nesimi gibi Hur(ifi inanglarla birlikte vahdeti viicid ¢izgisine

53



bagli olan Virani’nin, bu temel felsefe ¢ergevesinde, goriiniliste Ali'ye ilahlik atfedilen
siirleri, digerlerine gore daha fazladir. Son misralar1 “La ilahe illallah" diye biten on bes
kitalik uzun siirinde askin ilah anlayisini ar1 bir ifadeyle dile getiren Virani gerek on iki
imamla gerekse miistakil olarak Ali ile siirlerinde Ali'yi bir¢ok farkli 6zelligiyle yansittigi
gibi, ona tanrilik atfeden misralara da bolca yer vermektedir. Onun tipki Nesimi gibi
Ali'yi, birinde evvel, ahir, zahir, batin olarak andig1, digerinde “stiret-i siibhan" ve "slret-
1 rahman" olarak niteledigi iki siirinin yam sira, Fars¢a ‘da ilah anlamina gelen yezdan
kelimesiyle onu, “Hem siiphesiz yezdanimiz" diye anmasi ve yine Fars kiiltiiriinde Allah
icin kullanilan “hiida" tabirini, "Ali'dir bil hiidadir ayn-1 mutlak" misrainda oldugu gibi
Ali i¢in kullanmis olmasi, onun bu konudaki tutumunu agik¢a yansitmaktadir.

Onun;

Es- selam ey on sekiz bin alemi

Es-selam ey var eden canim Ali

Beyti ile bilhassa;

Ya Ali ben senden ayr1, Allah derim, gayri yok
Zikrimizdir ba-i bismillah derim gayri

Nokta-i nutkundan oldu her dii dlem ser be ser
Ol sebepten ciimle zatullah derim gayri yok

seklindeki misralari1 HurGfi ve vahdet-i viicdcu c¢izgide Ali'yi niteledigi
ifadelerdir. (Uziim, 2004:112)

Sah Ismail Hatai'nin de Ali hakkinda pek ¢ok siiri vardir; ancak bunlardan pek
azinda ona ilahlik atfedilmesi istikametinde misralar bulunmaktadir. O Divan'inda
Vahdet-i viiciidcu karakterde tablolar ¢izerken bilhassa;

Yaratan be-kudret gok ile yeri

Melaike hem Adem dev ile peri

misralariyla baslayan deyisinde, yeri gogii yaratanin, bizi yokluktan (ez adem)
varliga getirenin, Nih, Eyyilb ve Yéakub peygamberleri sikintilarindan kurtaranin hep Ali
oldugunu ifade ederek ona ilahlik yiiklemektedir.

Anadolu Aleviligini en iyi terenniim eden sairlerden Pir Sultan'in (6. XVI. yiizy1l)
Allah-Muhammed- Ali tasavvurunu dile getirdigi gerek on iki imam gerekse miistakil
olarak Ali hakkindaki siirlerinde ona ilahlik izéfe edilen ifadeler olduk¢a sinirlidir.

Mutlak anlamda Allah’1, basta yaraticiligi olmak iizere, bir¢ok vasfi itibariyle anan Pir
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Sultan'da Hurtifi ve vahdet-i viiclidcu ¢izgi kendisinden oncekilere gore azalmig olmakla
birlikte tamamen kaybolmamistir. Bu ¢er¢evede sairin, Ali’ye a¢ik bigimde tanrilik
atfedilen birkac siiri bulunmaktadir. Bunlardan ifadece en acgik olani bes kitalik siirinin
su ilk kitasidir:

Gafil kaldir su goniilden giiman

Bu miilkiin sahibi Ali degil mi
Yaratmuistir on sekiz bin alemi
Riziklarin veren Ali degil mi?

Sair her ne kadar bu deyisin izleyen kitasinda, “Gelin vazgecelim boyle
giimandan/Vallahi ¢ikariz dinden imandan" diyerek bu tiir diisiincelerden vazgegme
cagrist yapmaktaysa da bir bagka meshur siirinde "On sekiz bin alemi yaratan ve
riziklarin1 verenin Ali oldugunu" tekrarladiktan sonra, daha vurgulu olarak "Bir ismin
Ali'dir bir ismin Allah™ misraryla Allah’in Ali’nin bir ismi oldugunu ifade etmektedir.

Kul Himmet'e gelince: Her ne kadar kendisine ayni mealde iki siir izafe ediliyorsa
da bunlar aslinda yukarida zikredilen Pir Sultan’a ait siirlerdir. (Uziim, 2004:113-114)

Netice olarak batini birka¢ anlam disinda agik¢a Hz. Ali’nin ilah oldugunu ya da
Allah’tan biiyiik oldugunu ifade eden higbir kanit yoktur. Uluhiyetten ziyade insaniistii
nitelikler verildigi sdylenebilir. Ancak Alevi siirleri ve sairlerinin Allah, peygamber ve
Ali hakkindaki teolojik diislincelerin, Siinni algidaki anlayislar1 zorladig1 goriilmektedir.
Bahsedildigi lizere siirlerdeki ifadelerin mecazi olmalar1 ve siir dilindeki manalara
delaletleri tartigilabilir. Hurufiligin ve Vahdet-i Viicudun vermis oldugu batini

yorumlamanin etkisiyle Hz. Ali’nin fazlaca 6viilmesinden ibarettir denilebilir.

1.3.3.2. Hz. Ali’nin Velayeti

Alevi ve Bektasi kiiltiirinde Hz. Ali tasavvuru konusundaki en net ilke onun
Velayetidir. Sia-imamiyye *deki siyasal yorumdan ziyade Alevilikteki velayet daha ¢ok
tasavvufi yorumlamadan ibarettir. Allah’in dostlugunu, Ilahi aska ulasmay1 ve erenligi
ifade etmektedir. Konuyla ilgili olarak Haci Bektas-1 Veli Menakibname’sindeki en
onemli gonderme, kelime-i sehadete eklenen ve “Ali’nin Allah’in vasisi oldugu”nu
belirten kayitlardir.

Erkén kitab1 Buyruk’a gelince: S6z konusu eserde, Ali’nin velayetine dair dikkate

deger birtakim kayitlar yer almaktadir. Bunlarin ilkinde, Hz. Muhammed’in Hz. Ali'ye
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kusak bagladiktan sonra, “La ildhe illallah Muhammed’iin restlullah Aliyyiin
veliyyullah" dedigi nakledilmektedir. Burada Ali’nin veldyeti bizzat Hz. Muhammed’in
agzindan aktarilmis olmaktadir. lkinci kayit tarikatla ilgili olarak giindeme
getirilmektedir. Eserde tarikattan s6z edilen pasajda, tarikat sahibinin Ali oldugu
belirtildikten sonra, “Ali veliler sahidir" denilerek onun velayeti dile getirilmektedir.
(Y1lmaz, 2017:438) Ugiincii olarak, talibin yola girmesi anlatilirken veldyet konusuna
deginilmektedir. Yola baglanmak isteyen kimsenin takip edecegi usul agiklanirken,
dedenin talibe kelime-i sehadeti telkin etmesinden soz edilir: "Sonra pir talibe sunlari
sOyler: Tanr1'dan baska tapacak yoktur. Tanri’nin el¢isi Muhammed'dir. Tanrt’nin velisi
sah-1 merdan Ali'dir." Ayrica eserde "oglan ikrar1 alma" basligi altinda okunan giilbank
vesilesiyle de velayet konusuna deginilmektedir. Buna gore, ikrar alma sirasinda, miirsit
ikrar aldig1 kimseye baska bazi dualarin yaninda kelime-i sehadeti 6gretirken onun
"Aliyyen veliyyullah", yani “Ali Allah’1n velisidir" demesi gerektigini de vurgular. Ayni
husus “secde" basliginda yeniden giindeme getirilerek, Ali'nin “Tanr1 aslani ve O'nun
velisi" oldugu tekrarlanir. Onun velayeti dile getirilmektedir.

Alevi ozanlara gelince, bunlardan Nesimi'de Ali'nin velayetine ¢esitli
gondermeler bulunmaktadir. S6z gelimi bir yerde;

Veliyyullahtir ol Kur'an-1 natik

Ani Hak bilmeyen(in) isi hatadir",

baska bir yerde ise;

Séh-1 merdan si'r-i Yezdan pisva-y1 ehl-i din

Kasif-1 sirr-1 velayet Haydar-1 Kerrar mest

denilmekte, bir bagka kayitta ise “Ali'dir ol veliyyullah Ali'dir mazhar-1 Allah"
misraina rastlanmaktadir.

Asik Virani'de ise Ali'nin veldyetine yonelik isaretlerin daha fazla oldugu
goriilmektedir. Bir siirinde:

Hatem i miihr-i niibiivvet Mustafa'dir gonltime

Ma'den-i devr-i velayet Murtaza'dir gonliime

derken, Murtaza Ali'nin veldyet devrinin madeni oldugunu belirtmektedir. Yine
bir siirinde "Ali sah-1 velayettir" misraiyla onun velayetin sah1 olduguna dikkat cekmekte,
bagska bir siirinde;

Her kim ki sever sah-1 velayeti
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Hakk’1n anadir ¢iinkim bilesin indyeti
demektedir. Sair baska bir yerde;

Yani ki Ali ayn-1 Veliyyullahtir ol

Gayri deme kim sahidim Allah’tir

Hem sah-1 velayet esedullahtir ol

misralariyla Ali’nin veldyetinin sahidinin Allah oldugunu ifade etmektedir.
Bagka bir yerde yine ayni1 mealde;

Ali'nin yoluna kurbana geldim

Veli'nin canina mihmana geldim

Ali'dir ol veliyyullah bilir

derken diger bir siirinde de; ,

Ali sah-1 velayettir ki medhin dinle gel ey can

misraina yer vermektedir. Veli, Asik Virani'nin Ali'yi bazen de sah-1 velayet
biciminde anan benzer nitelikte birkag siirinin daha oldugu kaydedilmelidir.

Sah Ismail Hataf'de de Ali'nin velayeti gesitli deyislerde giindeme getirilmistir.
Sair, Ali'ye tahsis ettigi on bes beyitlik siirinin ilk beytinde;

Ey iki alemin penahi sah u server ya Ali

Sahib-i fazl-1 velayet si'ri Hayder ya Ali
diyerek, Ali’yi velayet liitfunun sahibi olarak anmaktadir. Bir baska siirinde de;

Hem bahr u kan u kiih-1 vilayettir ol Ali

Diisman anin katinda kamu berk-i kah tir

misralarina yer vermektedir. Yine Ali'nin velayetine gondermede bulundugu bir
siirinde, bunu bilmeyenleri;

Velayet bahrine yol bulmayanlar

G0zl a'ma vii ahmak bihaberdir
diyerek agir bigimde elestirmektedir. Diger taraftan Ali'ye seslenirken onu “Ey sirr-1
hidayet u velayet" diye anmaktadir.

Pir Sultan da diger Alevi ozanlar1 gibi Ali'ye birtakim deyislerinde velayet
atfetmektedir. Nitekim bir siirinde Ali'yi “velayet miilkiiniin sultan1" olarak vasiflandirir.
Baska bir siirinde ise Ali'yi, “veli" kelimesinin anlamlarindan biri olan “Allah dostu"
ifadesiyle anar. Yine bir siirinde; “Sahlarin sahisin Zat-1 Ali'sin" misraiyla Ali'nin

“sahlarin sah1" oldugunu dile getirir (Ergun, 2017:54)
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Kul Himmet'e gelince... Onun da diger sairler gibi kimi siirlerinde Ali'yi velayeti
yoniiyle vasfettigi goriilmektedir. Bunlardan birinde Ali'yi “velayet miilkiiniin sah1”
olarak niteler. Yine bir siirinde dua sadedinde, “Hazreti Ali’nin veladyeti i¢in’ ibaresine
yer verirken bir baskasinda Ali'ye seslenerek;

Tanrt’nin aslani sirr-i velisin

Ya Ali miirvettir miirvet ya Ali der.

Baska bir yerde, "Hz. Muhammed'i Allah’in habibi, Ali'yi de O'nun velisi" olarak
zikreder. Nihayet;

Ali ser-i evliyadir ben ser-i enbiya

Ali hatem-i evliyadir ben hatem-i peygamber

misralariyla, Ali’nin velilerin hem basi hem de sonuncusu oldugunu belirtir. Kul
Himmet’in ayn1 konuyla ilgili birkag géondermesine daha tesadiif edilmektedir (Ergun,
2017:58).
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IKiNCi BOLUM
2.NUBUVVET-VELAYET ILISKIiSi

2.1. Niibiivvet-Velayet

2.1.1. Niibiivvet

[k insan Hz. Adem’den bu yana tarih boyunca her donemde insanlar bir yaraticiya
inanma egilimi hissetmisler ve hayatlarinin merkezine bir yaratic1 gii¢ oturtmuslardir.
Hayatlarina aldiklar1 bu yaratici gii¢ pasif olmamig her zaman ve her sartta miidahale eden
ve kaderleri degistiren bir 6zellik arz etmistir. Yaptiklar1 dualarda, ettikleri ibadetlerde
bir cevap aramiglar ve hayatlarini emniyet altina almak istemislerdir. Tarihteki bu
miidahale sekli de Peygamberler araciligiyla yapilmis ve peygamberler bu diizenin
temsilcisi olmuglardir. Alevi ve Bektasi kiiltiirinde de Peygamberin yeri ve dnemi her
zaman yaraticidan sonra ikinci siray1 almig ve biitiin inang¢larina yansimaistir.

Allah tarafindan gonderilen Nebi, Tanri ile insan, vahiy ile akil arasindaki bagi
temsil etmektedir. insanin en temel sorunlarindan biri, onun Allah'la olan bagmi ne
sekilde belirleyecegi konusuna hakim olamamasidir. Tarih boyunca, insanin Allah'la olan
iliskisinin koptugu dénemler en bunalimli dénemler olmustur. Bu sebeple en temel gorev,
insanin kisiliginin yaraticinin koydugu misyona gore sekillendirilmesidir. Bu noktada
Peygamberler, insanin tevhid prensiplerini goz ardi ettigi, yaraticiyla olan bagini
kopardigi, samimiligini yitirdigi zamanlarda yardimma yetisen Allah’n elgileridir. Ilk
peygamber Hz. Adem’den bu yana her yiizyilda insanoglunun yiice varlik ve agkin olan
Tanr1 ile arasia ugurum girdiginde yol gosterici olarak karsilarina Peygamberler ¢ikmis
ve onlara yardimci olmuslardir. Biitiin ylizyillarda oldugu gibi Hz. Muhammed de bu
dongiiyii temsil eden son halkadir. Islam dininde “peygamberligin son bulmas1” mefhumu
bliylik 6nem arz etmektedir (Yesilyurt, 2015:229).

Sozliikkte “haber vermek” manasindaki neb’ yahut “konum ve degeri yiiksek
olmak™ anlamindaki nebve (niibd’) kokiinden mastar ismi olan niibiivvet kelimesini
Ragib el-Isfahani, “Allah ile akil sahibi kullar1 arasinda diinya ve ahiret hayatlariyla ilgili
ihtiyaclarinin giderilmesi i¢in yapilan elgilik gorevi” diye tarif etmistir (Yesilyurt,
2015:229).



Tiirkce’de  niiblivvet  kokiinden  tiireyen nebi yerine daha ¢ok  Farscadan
alimmis peygamber (peygamber, haber getiren) ve peygamberlik kelimeler kullanilir.
Risalet niibiivvet kelimesi ile es anlamli kabul edilmekle beraber literatiirde daha ¢ok
niibiivvet kelimesi kullanilmistir. Her ikisi de asil unsuru, Allah’in vahiy yoluyla 6grettigi
hakikatleri ve O’nun emirlerini insanlara ulastirip elgilik gorevini yapma teskil eder.
Allah’m elgi olarak secip gorevlendirdigi kisiye nebi yaninda resul de denir. Farabi ve
Ibn Sina gibi Islam filozoflarina gére niibiivvet olagan dgretme ve dgrenme araglarina
basvurmadan sahip olunan bilgi algilama giiciidiir Nebevi giice sahip olan insan “faal
akilla dogrudan iliski kurmasmi saglayan akli, hayall ve nefsi giicleri sayesinde
bilinmeyen hususlara ulasir, goriinmeyen suretleri algilar ve nesneleri degisiklige
ugratabilir. (Yavuz, 2007:286).

Yeryiiziinde var olan biitiin dinlerde bir peygamber tasavvuru ve inanci olmustur.
Islam dininde de Hz. Muhammed, Islam dinini Allah’tan alip insanlara ileten elci, dini
Ogreten Ogretmen, yol gosteren rehber olarak yer almistir.

Niibiivvet inanci, Islam inang¢ kategorisinin iman edilmesi mecburi, bulundugu
konum ve meydana getirdigi misyon bakimindan ihmal edilmesi imkansiz olan
ilkelerdendir. Peygamberler her konuda askin varlik Tanri ile beser arasindaki iletisimi
saglamakla birlikte, toplumlara sosyal ve psikolojik olarak yol gdsterici olmuslardir.
Tarihin gidisatin1 degistirerek ona yon verme ve toplumsal kurum ve kuruluslarin
niteliklerini bastan yaratma veya 1slah etme konusunda kendilerine diisen bu zorlu
misyonu yerine getirmeyi basarabilmislerdir. Uzerlerine diisen bu zorlu misyonu yerine
getirirken almis olduklar: bilginin ve emirlerin kaynagi askin varlik olan Tanr1 olmustur.
Ve bu kaynak da vahiy seklinde tezahiir etmistir. Tanri’nin denetimi ve miidahalesi
altinda olan bu niibiivvet misyonu bir daha verilmemek {izere Hz. Muhammed ile sona

ermistir (Yesilyurt, 1996:389)

2.1.1.1. Hatmii’n-Niibiivve

Peygamberlik miiessesesinin Hz. Muhammed ile sona erdigini, ondan sonra yeni
bir peygamber gonderilmeyecegini ifade eden "Hatmii’n-Niiblivve" terimi, Arapc¢a ‘da
"bir 151 tamamlayip sona erdirmek, bir seyin sonuna damga vurmak, bir yazi veya belgeyi
miihiirlemek" anlamlarina gelen "hatm" mastar1 ile Arap dil bilginlerinin "yiikseklik ve

yiilksek makam" (nebve, nebviye); "haber vermek, belirginlesip ortaya ¢ikmak" (nebe',
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niibii') gibi anlamlarda kullanilan "nebve" veya "nebe'" kdkleriyle baglantili olabilecegini
belirttikleri "niibiivvet" kelimesinden olugmus bir terkiptir. Bu tamlamada yer alan
"niiblivvet" terimi: "kullara yonelik olan ilahi irade ve mesajlarin vahiy yoluyla {istiin
vasifli baz1 segkin insanlara, beseriyete teblig etmeleri kaydiyla, ulastirilmasi" anlamina
gelmektedir. Buna gore "Hatmii’n-Niibiivve" (hatmi-i niibiivvet) tamlamas: Allah ile
kullar1 arasindaki elgilik (niibiivvet ve risalet) gorevinin sona erdigini belirtmektedir.
(Yurdagiir, 1997:303).

Islam inancina miintesip biitiin mezhepler ve fikir akimlarmin kabul ettikleri ortak
inanisa gore de son peygamber Hz. Muhammet’tir ve ondan sonra peygamber
gelmeyecektir. Kur’an’t Kerim’e ve peygamberin siinnetine tabi alimlerin timi ve
Miisliimanlar, Hz. Muhammed’in gelmesiyle niibiivvet zincirinin tamamlanmis oldugunu
ve buna inanmanin Islam dininin temel prensipleri arasinda yer aldigini ve zaruriyat-1
diniyeden (dinde inanilmasi zorunlu ilkeler) olduguna inanmislardir. Buna herhangi bir
alternatif getirenlerin veyahut inanmayanlarin da Islam dairesinden ¢ikacaklarmi beyan
etmislerdir.

Hakim Tirmizi, bizzat bu konuda “Hatemii’l Evliya” isminde miistakil bir eser
yazmis ve bu eserde hatmii’n niiblivvet hakkinda soyle demistir;

“Allah Teala Muhammed’de niibiivvetin biitiin clizlerini bir araya toplamuis,
tamamlamis ve kendi miihriiyle onu miihiirlemistir. Bu miihiirden dolay1 ne nefsi ne de
diismani (seytan) niibiivvet alanina sizmak i¢in bir yol bulabilir. Hasan el-Basri'nin (ra)
Enes b. Malik’ten (r.a), onun da Rasiliillah’tan (sav) naklettigi sefaatle ilgili su hadisi
gormiiyor musun? Rastliillah soyle demektedir: “Onlar Adem’e (as) gelip, Allah katinda
kendileri i¢in sefaat¢i olmasini istediklerinde Adem (as) soyle cevap verir: “Sizden biriniz
gizli bir sekilde malin1 bir yere toplasa ve sonra onu miihiirlese, bir bagkasi miihrii
acmaksizin o mala ulagabilir mi? Muhammed’e gidin, zira o Hatemu’n-nebiyyin’dir."
“Bize gore bunun anlami sudur: Niibiivvet en milkemmel sekliyle Muhammed’de
tamamlanmistir. Allah onun kalbini niibiivvet i¢in bir kap yapmis sonra da onu
miihiirlemistir. Bu durum sana, miihiirlenmis bir kitabin ya da bir kabin i¢in- de olani hig¢
kimsenin artirip, azaltamayacagini haber vermektedir. Diger enbiyanin kalpleri tizerinde
bdyle bir miihiir mevcut degildir. Bundan dolay1 onlar nefslerinin kalplerine olan etkisi

hususunda emin olamazlar. Allah bu delili onun kalbinin derinliklerinde gizlememis,
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izhar etmistir: Bu miihiir onun iki omuzu arasinda bir giivercin yumurtasi bi¢imindeydi.”
(Cift, 2018:116).

Kur’an-1 Kerim’de Ahzab suresi 40. Ayet niiblivvetin son bulduguna dair en kesin
delillerden biri olarak kabul edilmistir; “Muhammed, sizin erkeklerinizden hicbirinin
babasi degildir. Fakat o, Allah’in resulii ve nebilerin sonuncusudur...” ayeti kerimede
acikea ifade edildigi gibi Peygamberlik babadan ogula gecen bir soy iliskisi degildir ve
Hz. Muhammed’den sonra da peygamber gelmeyecektir. Biitiin Islam alimleri bu ayeti
tizerinde tevil yapilmayacak derecede kesin bir delil olarak kabul etmisler ve Maturidi
gibi alimler de bunu dinin bir pargasi olarak kabul etmislerdir.

Kur’an’da dolayli olarak Hatm-i niiblivvet meselesine isaret eden ayetlerin sayisi
yorum ¢esitliligine gore yiize kadar olabilmektedir. Tefsir alimleri, ilk basta Ahzab suresi
olmak iizere ayetleri yorumlarken peygamberin son gorevii yerine getirdigini,
kendisinden sonra yeni bir gorevlendirmenin s6z konusu olamayacagini kanitlamaya
calismiglardir (Daudi, 1997:479).

Hadis kaynaklarinda yer alan cesitli rivayetlerde belirtildigine gore Hz.
Peygamber nebilerin sonuncusu oldugunu, risilet ve niibiivvetin kendisiyle sona
erdirildigini agiklamis (meselad bk. Miisned, II, 412; III, 266; Buhari, “Menakib”, 18;
Miislim, “Mesécid”, 5, “Iman”, 327); bu arada kendisini, biitiin boliimleri ikmal edilip
yalniz bir tuglasi eksik kalan giizel bir saray1r tamamlayan tuglaya benzetmis, boylece
bagka bir peygambere ihtiya¢ kalmadigina dikkat ¢ekmistir (Mislim, “Feza’il”, 20-23).
Ayrica isimlerinden birinin “akib” oldugunu, bunun da “kendisinden sonra peygamber

gelmeyen kisi” anlamina geldigini soylemistir. (Yurdagiir, 199:477).

2.1.2. Velayet

Arapcada v.l.y. kokiiniin; yakin olma, bitisik olma gibi temel anlamlarina gelen
Velayet, bu temel anlamlarinin yani sira ayrica; dostluk-arkadaslik, komsuluk, yonetmek,
yardim etmek, sorumluluk almak, otorite sahibi gibi anlamlara da gelmektedir. Kelime,
stfilerin velayet anlayislar1 dikkate alinarak iki temel anlamda kullanilir: 1.Dost, sevilen
yakin arkadas. 2.Koruyucu, yonetici, bagka birisi adina isleri yoneten, sorumluluk sahibi.
Diger taraftan tasavvufi bir 1stilah olarak Allah’a dost olan, bazi isleri uhdesine alan,

sorumluluk sahibi, yonetici anlamina gelmekle birlikte, Allah’in Veli isminin bir tezahiirii
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olarak sevilen, ildhi yardim goren, goriip-gozetilen kisi anlaminda genel bir ¢ercevede
kullanilmaktadir. (Aydin, 2017:226).

Istilahi olarak ise daha ¢ok fikih terimi olarak karsimiza ¢ikan velayet kelimesi,
ser’1 yetki anlamina gelmekte, baskalarinin iglerini iizerine almak ve onlar1 idare etmek
anlaminda kullanilmaktadir. Sia’nin fikihta benimsedikleri Ca’feri mezhebine gore fakih
olan kisiler, imamlarin vekili konumunda olduklarindan onlarin birtakim hak ve
selahiyetlerini sahiplenmiglerdir. Sia inancina gore velayet denildiginde, Allah Resulii
(s.a.s.)’nden sadir olan tim eylemlerin O’nun adina ve O’nun yerine vekalet eden
imamlar tarafindan devam ettirilmesi inanc1 anlasilir. Yine velayet, imamiyye’ye gore
oniki imami ifade etmektedir. Bu imamlar, kendilerinin yolundan gidenler i¢in bir
rehberdirler. Bu anlamiyla velayetin ebedi, niibiivvetin ise sinirli oldugu kabul edilmistir
(Apaydin, 2013:15).

Kur'an'da velayet ve keramet tabirleri gegmemekle birlikte veli ve bunun ¢ogulu
olan evliya kelimeleri bulunmaktadir. Kur'an'da veli ve ¢ogulu olan evliya, dost ve
yardimci, mevla kelimesi de dost ve yardimei anlaminda kullanilmaktadir.3? Evliyaullah
tabiri ise Allah'a ve buyruklarina iman edip O'na kars1 gelmekten sakinan Miisliimanlar,
mukabili olan a'daullah ise Allah'1 ve peygamberlerini inkar edip buyruklarina isyan
edenler anlamimdadir.®® Veli tabirine giinah islemeksizin siirekli itaat eden kisi anlami
verildigi gibi buna, giinah islemesine engel olmakla, korumasin1 Allah'in tizerine aldig1
mimin kisi manast da verilmistir. Buna gore veli Allah'in yardim ettigi, inkar
karanligindan ¢ikarip iman aydinhigmna eristirdigi ve gozetip himaye ettigi miimin
kuludur.®* Samimiyetle itaat ettigi icin Allah'a manevi yakilik icinde bulunur, ilahi
rahmet ve ihsana mazhar olur. Allah'a iman ettigi halde buyruklarina siirekli olarak itaat
etmeyen Misliiman ise Evliyaullah ziimresine dahil degil, itaatten ¢ikan fasik
Miisliimandir. Bu durumda 'her muttaki Miisliiman bir velidir, fakat her muttaki olmayan
Miisliiman veli degildir' tarzinda agik bir mantiksal sonug ortaya ¢ikmaktadir. (Yavuz,
2017:116)

Resul-i Ekrem (s.a.s.) son peygamber oldugundan, ondan sonra baska bir nebi
gelmeyecektir. Ancak bu durum, Imamiyye’ye goére insanlarin artik bir Ondere

ithtiyaglarinin olmayacagi anlamina gelmez. Bilakis peygamberden sonra insanlarin

32 Bakara, 2/107,257; Ali Imran, 3/68; En’am, 6/51; Sura, 42/31.
3 Yunus, 10/62; Fussilet, 21/19,28.
3 Muhammed, 47/11.
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hataya diismemeleri ve istikametten ayrilmamalari i¢in bir 6ndere, bir imama daha ¢ok
ihtiyac1 vardir. Her dénemde imamin olmasmin zaruretine inanan Imamiyye, velayet
kavramini da bu sekilde giindeme almustir. (Corbin, 1978:719)

Her bir imam masumiyet sifatiyla bu vazifeyi iistlenmistir. Ancak, on birinci
imam Hasan el- Askeri’nin vefati sonrasinda giivenlik gerekgesiyle gizlendigine inanilan
on ikinci imamin ortadan kaybolmasi veya vefatiyla iki agsamada gergeklesecek olan
gaybet donemi baslamustir. ilk gaybet déneminde, gaib olan imamin kendisiyle
gdriismelerine izin verdigi dort kisi sefirlik yapmustir. Son sefirin 6liimiiyle Imamiyye
icin artik uzun bir gaybet donemi baslamistir. Bu uzun ve ne zaman bitecegi belli olmayan
donemde imamiyye inancina sahip kisiler, inanglarina zarar vermeden imamin zuhurunu
beklemek zorundadir. Sia, imamla irtibatin kesildigi bu donemde onun yerine vekalet
edecek birine ihtiya¢ duydu. imamin yerine gegebilecek kisi ise sadece alimlerdir. Zira
Imamiyye’nin diisiincesine gore velayet hakki Restlullah (s.a.s.)’tan sonra imamlara,
onlardan sonra da fakihlere (alimlere) ait bir haktir. Gaybet doneminin ilk zamanlarinda
fakih, dini konularda rehberlik etmek, dini anlatma ve kotiliikklerden sakindirma
gdrevini®® iistlenmis iken, gaybetin uzamasi ile siyasi olarak da bir giic haline gelmis,
fakihlerin hak ve selahiyetleri biraz daha genislemistir. Fakihlere taninan bu yetki, sadece
devleti idare etme anlamindaki bir haktir, yoksa fakihlerin Hz. Peygamber ve imamlar ile
ayn1 konuma sahip olduklari anlaminda degildir. (Ustiin, 2013:20)

Velayet teorisini daha iyi anlamak i¢in tasavvufta ¢okg¢a kullanilan hatm-i velayet

terimini incelemek gerekir.

2.1.2.1. Hatm-i Velayet
Hatmii'l-Evliya isimli eserin sahibi olan Hakim Et-Tirmizi, peygamberlerin

birbirlerine gore olan istiinliiklerinden hareket ederek veliler arasinda da boyle bir

%Velayet-I Fakih: Siirgiin olarak bulundugu Necef’te Ayetullah Humeyni tarafindan 6ne siiriilen velayet-
i fakih teorisi 1979°da iran’da meydana gelen ihtilalin ardindan Iran islim Cumhuriyeti’nin temel
ilkelerinden biri olmus ve Sii Isndaseriyye siyaseti anlayisinda énemli bir déniisiimii baslatmistir. Velayet-
i fakih terkibi esasen “fakihin tasarruf yetkisi” anlamina gelse de siyasi baglamda fakihin yonetim yetkisini
ifade etmektedir. Ancak 1969-1970 yillarinda Necef’te talebelerine verdigi dersleri Hiikiimet-i
Islami adiyla nesreden Humeyni, ilk defa Molla Ahmed en-Nerdki’nin (5. 1245/1829) ‘Ava 'idii’l-
eyyam adli eserinde bir bolim halinde yer verdigi veldyet-i fakth tabirinin muhtevasini genisleterek
fakihlerin yetkisini daha da ileriye gétiirmiis, on ikinci imamin gaybeti doneminde adil bir fakihin devleti
yonetmesi gerektigi tezini ortaya atmistir. Humeyni’ye gore “veliyyii’l-emr” olan masum imamlar Hz.
Peygamber’den devraldiklar1 veldyetle dini ve diinyevi tam bir yonetim yetkisine sahiptir. Gaybet
déneminde ise velayet adil fakihe intikal etmistir. (Ustiin, 2013:19-22)
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derecelenme neticesine gitmektedir. Velayet bayragini elinde bulunduran Hatemii'l-
Evliya, Peygamberimizin diger peygamberlere sefaat edecegi gibi, O da diger velilere
sefaat edecektir. O anda veliler onun arkasinda nebiler ise oniindedir (Kara, 2017:101).

Tirmizi, hatemi'l-evliyd olan kimseyi “imam-1 velayet" ve “reis-i velayet"
ifadeleriyle zikrettikten sonra peygamberlige ¢ok yakin bir makam olduguna da isaret
etmektedir. O, Muhammed yolunda O’nun niibiivveti ve Allah’in miihri ile yiiriir.
Peygamberlerin seyyidi Hz. Muhammed oldugu gibi velilerin seyyidi de O’dur. Konunun
acib ve garip oldugunu da ilave eden Hakim su ayete meseleyi istinad ettirmesinden bu
makami, manevi bir makam olarak degerlendirmek istedigi diisiiniilebilir: ...Insanlar1
uyar ve inananlara Rableri katinda yiiksek makamlar oldugunu miijdele.*® (Kara,
2017:102).

Hakim Tirmizi velayeti vahdet-i viicut penceresinden degerlendirmektedir. Onun
tasvir ettigi Veli, kendi ¢abasi ve nefis tezkiyesiyle yavas yavas makamlari teker teker
gecerek en {ist makama gelir ve ondan sonra da Allah ile bir olur. Ibadetler yaparak ve
haramlardan uzak kalarak belli bir mertebeye geldikten sonra da Veli olur;

Allah’in velisine gelince; o, seyrinde sidk ile taatleri yerine getirirken onlarin
zorluklarina kars1 sabra vefa gosterdigi gibi bulundugu makamin sartlarina bagl kalan ve
ayni zamanda mertebesinde sabit olan kisidir. Farzlar1 eda etmis, haramlardan kagcinmis
ve bulundugu mertebenin geregini yerine getirmistir. Béylece o 1slah olmus, arinmis,
edeplenmis, temizlenmis, giizellesmis, genislemis, tezkiye olmus, cesaretlenmis ve
korunmustur. Bu on 6zellikle o, Allah’in velisi olma vasfin1 kazanmistir. Bunun
sonucunda bulundugu mertebeden Miilkii'l-miilk’e nakledilmistir. O, Allah’in huzuruna
cikarilir ve burada Allah’la karsilikli olarak gizlice konusur. Orada yalnizca O’nunla
mesgul olur. Nefsinden ve her seyden ayr1 olarak O’nunla birliktedir. Artik O’nun
avucundadir” (Tirmizi, 2018:101).

Tirmizi’nin Velisinin elde ettigi makam Vehbi; yani Allah tarafindan verilmis
degil, kesbidir; yani kendi gayretleri, ¢abalari, ibadetleri sonucunda elde edilmistir. Bu
durumda isteyen herkes nefsine hakim olarak Veli olabilir;

Nefsani arzularini terk eden kisi bunu kendi gayreti ile gerceklestirmistir. Bununla
birlikte onda nefse ait bazi1 seyler kalmistir. Bunun {izerine Allah, yukarida soziinii

ettigimiz seyleri ona ihsan eder. Fakat o bunlardan da uzak durur. Sonra o sakinir ve higbir

%Y unus, 10/2
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seye yonelmez. iste onun bu hali séziinii ettigimiz duruma uygundur. Bunlarin her ikisi,
Allah onlarin islerini Kendi iizerine alana kadar Allah’in igini samimiyetle iistlenirler.
Birincisinin velaveti rahmetten kaynaklanir. Allah onu bir anda, izzet Evi'nden (Beytii'l-
izze) Kurbet Menzili'nin oldugu yere nakleder. Ikincinin velayeti ise i1ahi comertlikten
(Caud) kaynaklanir. Allah onu alir ve bir anda bir miilkten digerine ve sonunda Miilkii'l-
miilk'e nakleder. (Tirmizi, 2018:106).

Yine Tirmizi ’ye gore velayetin on tane 6zelligi vardir. Kisi bu makamlardan
gecerek en son makama gelir ve artik Velayet makamina ulasir;

“Allah Teala, gerekli sartlar dogrultusunda onu s6z konusu mertebeye yerlestirir.
Kisi sartlar1 yerine getirip bunlarin disinda kurbet mahallinde yapmasi gereken herhangi
bir amel kalmadiginda, Ceberlt’un giicliyle nefsini 1slah etmesi, kontrol altina almasi ve
bunun neticesinde nefsinin korkup uysallagmasi i¢in Ceberiit miilkiine (Miilkii’l-cebertt)
nakledilir. Sonra Allah onu, arinmasi i¢in Sultan/giic miilkiine (Miilkii's-sultan, kudret
miilkii) aktarir. Bu sayede nefsinde bulunan sehvetlerin ash ve dayanagi olan gii¢ azalir.
Daha sonra edeplenmesi i¢in onu Celal miilkiine (Miilkii'l-celal) yoneltir. Ardindan
buradan, saflagsmasi i¢cin Cemal miilkiine (Miilkii'l-cemal) gotiiriir. Sonra temizlenmesi
icin Azamet miilkiine (Miilkii'l-azamet) ulastirir. Sonra tezkiye olmasi icin Heybet
miilkiine (Miilkii’l-heybet) erdirir. Bildhare genislemesi icin Rahmet miilkiine (Miilkii'r-
rahmet) vardirir. Buradan terbiye olmasi i¢in Behd miilkiine (Miilkii’l-beha) nakleder.
Sonra giizel/hos (tayyib) bir hale gelmesi i¢in Behcet miilkiine (Miilkii'l-behcet) aktarir.
En sonunda da tek olmasi (ferd) i¢cin Ferdaniyet miilkiine (Miilkii’l-ferdaniyet) girmesini
saglar. Liituf onu tek (ferd) kilar, rahmet toplar, mahabbet yaklastirir, sevk daha da
yakinlastirir. Sonra ilahi irdde onu Allah’a yaklastirir, Allah onu kabul eder ve daha da
yakinlastirir. Ardindan onu kendi haline birakir. Sonra ona seslenir. Akabinde onu yayar.
Sonra onu sikar. Artik her nerede olursa olsun O’nun elindedir. Bunu takiben o, O’nun
emin kildiklarindan biri haline gelir. Buraya vardiginda artik sifatlar yok olmus, s6z ve
ibareler ortadan kalkmis olur. Burasi akillarin ve kalplerin ulasabilecegi son noktadir.”
(Tirmizi, 2018:110)

Ibnii’l-Arabi de bu terimi genellikle ilihi yardim manasmna kullanir ve velileri
heva, nefs, diinya ve seytan diismanlarina kars1 yiiriitiillen miicahedede Yiice Allah’in
yardimiyla muhafaza edilen kimseler seklinde tanimlar. Bu genel anlamiyla ‘velayet’,

basta Hz. Peygamber ve diger biitlin nebiler olmak {izere Allah dostlarinin iki niteligine
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isaret eder: 1. Allah’in yardimini ve muhafazasini gérmek. 2. Metafizik/kozmik anlamda
bir yetkiye sahip olmak. Boylece ‘velayet®, her iki anlaminda da hem peygamberlerin
hem de tasavvufi anlamiyla velilerin belli makamlarina isaret eden genel bir kavram
olmaktadir. (Aydin, 2017:226).

Ibn Arabi’nin meseleye bakisi iki safha arz etmektedir. Onceleri yazdig
eserlerinde Fususu’l Hikem adli eserinde daha farkli diisiinceler dile getirmektedir.
Resailu Ibn Arabi’de velinin diger peygamberlerin ruhaniyetinden bilgi aldigini
sOyledikten sonra sdyle devam etmektedir: Allah’in her veli kulu, aldig1, kavradig: her
seyi seriatina bagli oldugu kendi peygamberlerinin ruhaniyetinden alir. Bu durumu kimi
bilir kimi de bilmez. Bilmeyenler Allah’in kendisiyle olustugunu zannederler. Higbir
kimse nebilik miracinin daha asagi oldugunu vehmetmemelidir. Peygamberlik yiicelikleri
asli nurdan kaynaklanmaktadir. Velilik yiicelikleri ise bu nurdan gelen feyizden
cikmaktadir. O’na gore Veli, basiret ile Nebi’ye tabidir. Velayetin en iist derecesini
“makam-1 kurb” olarak niteleyen Arabi, bu derecenin iistiinde ancak niiblivvet
derecesinin bulunabilecegini ifade etmektedir. (Kara, 2017:102).

Hakim et-Tirmizi basta olmak iizere pek ¢ok stfi hatm-i niibiivvet inancindan
hareket ederek “hatm-i veldyet” teorisini gelistirmistir. Buna gore bir “hatemii’l-enbiya”
oldugu gibi bir “hatemii’l-evliyd” da olmalidir. Ciinkii velayet niibiivvetin batimidir.
Niiblivvetin zahiri dini hiikiimleri ve seriat hakkinda bilgi vermek, batini ise verilen
bilgileri ve emirleri bizzat yasamak ve bu sekilde nefsine mutabik etmektir. Her ne kadar
teblig etme bakimindan niibiivvetin zahiri sona ermis olsa da ilahi kemalin yeryiiziindeKki
temsilcileri olarak kabul edilen velilerin tasarruf gorevleri devam ettiginden niibiivvet
velayet bi¢iminde siirdiiriilmektedir. (Yurdagiir, 1997:478).

Ibn Arabi, ayn1 zamanda iki yeni terim daha ortaya koymaktadir; Hatm-i Velayet-
i Amme, Hatm-i Velayet-i Muhammediyye-i Hassa. ilki Hz. Isa’dir ikincisi hatemii’l-
evliya olan zattir. Fiituhatta yer alan bir siirinde ise ¢arpici bir satir karsimiza ¢ikmaktadir;
“Siiphesiz hatemii’l-velayet benim” bir baska yerde de aym kisi i¢in sunlari
soylemektedir; “O, ylizyilimizda diinyaya tesrif etmistir. Kendisini ve hatm-i niibiivvet
alametini gérdiim, artik ondan sonra veli yoktur” (Kara, 2017:102).

Basta Ehl-i siinnet mezhebi Mu‘tezile, Sia ve Harici diistiniirleri hatm-i niibiivveti
kabul etmekte bir sakinca gérmemektedirler. Isndaseriyye Imamiyyesi alimlerinin bu

inanc1 benimsemekle birlikte imamlarin nasla tayin edildigini ve masum olduklarini ileri
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stirmelerinin bu inanglarin1 zedeleyici bir mahiyet arz ettigini sdylemek miimkiindiir.
Goriildiigii gibi Imamiyye mezhebi, Imamlara Niibiivveti hasredemeyip onu yerine
alternatif bir misyon olarak Velayeti yiiklemisler ve son imamla birlikte de “hatmii
velayet” teorisini gelistirmislerdir. Benzer teori tasavvufta da goriilmektedir. Ibn Arabi,
Hakim Tirmizi gibi tasavvuf biiylikleri Niibiivvetin alternatifi ve devamlilig1 mesabesinde
“Velayet” teorisini gelistirmisler ve bunu da yine kendi aralarinda “Hatemii’l Evliya”
kavramiyla noktalamiglardir. Burada sorulmasi ve cevaplanmasi gereken sorular vardir:

1.Niibiivvet, Allah tarafindan belirlenmistir ve Hz. Muhammed biitiin
Miisliimanlarin {izerine icma ve kabulleriyle birlikte peygamberdir. Ve yine ayn1 sekilde
Allah tarafindan Kur’an da Hz. Muhammed’in son nebi oldugu ve ondan sonra
peygamber gelmeyecegi acgikca ifade edilmistir. Buna ragmen Peygamberin vefatindan
sonra ortaya ¢ikan “Velayet” teorisi Niiblivvete alternatif midir? Yoksa niibiivvetin
devami mudir? 2. Ortaya atilan “Velayet” ve “Velilik” makami kimin tarafindan
belirlenmistir? Ve yine ayn1 sekilde kimin tarafindan sonlandirilmistir? 3. Velayet Islam
teolojisinde neye tekabiil etmektedir? Usulu’d Din’den midir? Dini konumu nedir? Inang
skalasinda nerede durmaktadir?

Bu soru isaretleri ve kavram kargasalar1 cevaplarini beklemektedirler. Ayni teori
Imamiye Sia’s1 etkisiyle Alevi ve Bektasi kiiltiiriine niifuz etmis ve ¢ok belirsiz bir hal
almistir. Zira bu kiiltiiriin klasiklerinde ortaya ¢iktigina goére Hz. Ali’ye “Veli” misyonu
yiiklenmekte ve yer yer bu velayet, niibiivveti geride birakmakta. Bu yapilirken ayni
zamanda Hz. Muhammed’in niibiivveti “Hak-Muhammed-Ali”  {iglemesi ile
kutsanmaktadir. Yerine gore bazen Hz. Ali, Peygamberden daha {istiin goriilmekte, yerine
gore ise Hz. Peygamberin varisi, dostu, arkadasi, Imamlarin ilki olarak goriilmekte. Biitiin
bu komplike yap1 kesin bir zemine oturtulamamaktadir. (Yakar, 2011:70-86).

Bu kavram kargasasim sadelestirebilmek i¢in Sia’da Niibiivvet-imamet-Velayet
tclisiinii anlamaya calisip daha sonra Alevilige nasil tesir ettigi tespit edilmeye

calisilacaktir.

2.1.3. Sia’da Niibiivvet-Velayet-imamet
Sia: Hz. Peygamberin vefatindan sonra Hz. Ali ve Ehl-1 Beyt'ini halifelik i¢in en
layik kisi olarak goren ve onu tayinle mesru halife kabul eden, ondan sonraki halifelerin

de onun soyundan gelmesi gerektigine inanan topluluklarin ortak adi olmustur. Siilik ise,
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Hz. Hiiseyin’in Emevilerce, Kerbela’ da (61/680) tarihinde sehit edilisinden sonra siyasi
bir temel diisiince olarak ortaya ¢ikmigtir. Hz. Hiiseyin'in intikamin1 almak iizere toplanan
ve onun yardimina gelmedikleri i¢in doviinerek tévbe edenlerin olusturdugu "Tevvabiin
hareketi", Sia'min bir 1stilah haline gelisini, yani Islam icinde siyasi bir kitlelesme
hareketinin baglamakta olusunun ilk tezahiirleridir. Bugiin Sia denilince on iki imamin
yolundan gidenler anlasilmaktadir. (Figlali, 1998:117). Sia ikidir. Biri: Sia-i velayet,
digeri: Sia-i hilafettir. (Tatlioglu, 2010:239-240)

Sii inananlarca Hz. Muhammed velilerin basi1 olarak Hz. Ali'yi gostermis ve bir
hadis-i serifte: "Her nebinin nesli kendindendir. Benim neslim, Ali'nin (r.a) neslidir.*’
“buyurmustur. Hz. Peygamberin, Hz. Ali (r.a) hakkinda "Hz. Ali'nin (r.a)"Sah-1 Velayet"
unvaniyla biiyiik bir cogunlukla evliyanin ve tariklerin temsilcisi olacagini belirtmistir.
Hz. Ali ve neslinin ilim, secaat ve ibadetteki ¢ok yiiksek mertebeleri nedeniyle Hz.
Peygamber (a.s) ona ve ondan sonra gelen Al-i Beyte karsi ¢ok biiyiik ilgi ve sevgi
gostermistir.® Bu gercegi gosteren diger bir hadis-i serifte ise sdyle buyurmustur: "Size
iki sey birakiyorum. Onlara tabi olursaniz, kurtulusa erersiniz. Biri Kitabullah olan
Kur'an-1 Kerim, digeri Al-i Beyt'imdir."*® Hz. Peygamber, Hz. Ali (r.a) gelecekte ¢ok zor
sartlar altinda gorev yapacagimi ve bir sok fitneye maruz kalacagini peygamberlik
ongoriisii 1le hissetmistir. Hz. Ali'yi (r.a) iimitsizlikten ve immetini onun hakkinda yanlis
diistinmekten yani su-i zandan kurtarmak i¢in; "Ben kimin efendisiysem, Ali de onun
efendisidir".* gibi sozleriyle Hz. Ali'yi (r.a) teselli etmis ve iimmetini de uyarmustir.
(Golpinarli, 2016:82)

Peygamberin sahsiin yiikiimlii oldugu vazife niibiivvet ve risalet seklinde ikili
bir deyimle ifade edilmis bulunmaktadir. Nebi-Murselin vazifesi iste bu tebligi yerine
getirmektir. Ancak o, nebilik vazifesini kendisiyle birlikte farz edildigi velayet vasfina da
sahiptir. Bu bakimdan O'nun stiinliigl, velayet olmaksizin sadece risalet vazifesini
tasidigindan degil, fakat, bu 6zelliginin yansira velayet vasfina da sahip olmasindan
dolayidir. Bununla birlikte su gercegi belirtmek gerekir; risalet vazifelerinden nebinin
Ozellikle zahiri, yani zahiri sekli ile seriat1 bildirmekten baska bir fonksiyonu yoktur. O

bundan baska bir sey yapmaz. Bu seriatin batinini, deruni anlamini agiklamak, hakiki

37 Et Tebarani, EI Mu'cemu'l Kebir,3/43. Et-Deylemi, El-Miisned, 1/172.

3 Buhari, Cihad, 102, 143 Fezailii'Sahabe, 9, Megazi, 38. Miislim, Fezailii'Sahabe, 32.
3 Tirmizi, Menakib, 31. Miisned, 3/14, 17, 26, 59, 51181.

40 Tirmizi, Menakib, I Ibn-i Mace, Mukaddime, 11, Miisned, 1184-118
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hiiviyetine"; gercek anlamia déniistiirmek vazifesi imam'a aittir. Imam'm vazifesi iste
budur. Nebi'nin sahsinda bulunan vazife, gortildiigi gibi, daha baslangicta iki ayr1 sahsin;
Nebi'nin ve Imam'in vazifesi olarak ikiye ayrilmis bulunuyor. Aslinda bu durum, tarihi
hadiselerin basit bir tahlili meselesi degil, tersine, asagidaki misallerde goriildiigii gibi,
Nebi'nin tebliginin ¢ok degisik sekilleri ile degerlendirildigi, kdinat ncesi bir seviyede,
lahuti miilk planlarinda kavranildig: esasla ilgili bir seydir. Mesela "Ali ve ben bir tek
nuruz", daha baska bir irdde ile: "Biz esasta bir tek mesaleden yanan, iki nuruz" veyahut
da "Ben ilim sehriyim, Ali de onun kapisidir" gibi sozler sdylemistir. Imameti daha iyi
anlamak i¢in, onu ilk planda iste bu tarihi tezahiirlerle, diinyevi olaylara tekaddiim eden
metafizik plan iizerine oturtmak gerekir. Daha dogrusu onu her tiirlii ampirik anlayis
siirlayan ve ona tekaddiim eden bir diisiince planinda miitalaa etmek yerinde olur.
(Corbin, 1997:718).

Sia’da velayet teorisinin temellerinin goriilebilecegi en gii¢lii kaynak Imamet
goriigiidiir. Zira Sia’da ilk iman edilmesi gereken ve neredeyse biitlin akidenin {izerine
oturdugu en dnemli kilit tas: Imamet teorisidir. Sia Imamiyye, niibiivvetin nasil Allah’tan
bir liituf olduguna inanirsa, her asirda Peygamber’in gorevlerini tistlenmis, insanlarin
dogru yol ve irsadlarini istlenmis bir imamin varligina inanir. (Yavuz, 2017:123)

Sii-imamiyye’nin imamet akidesi, ilk kavramlariyla, Cafer es-Sadik (148/765)
zamaninda tanimlanmis ve vasiflandirilmistir. Sia-Imamiyye’de kritik bir misyona sahip
olan Imam Cafer’e gore; “Insanlik, Allah tarafindan kendisine rehberlik verilmis, masum
ve din konusunda en yetkili ve en {istiin bir kimseye daima muhtagtir.” (Figlal: 1984:221)
bdylece imamiyet, niibiivvet mertebesine yiikseltilmis olmaktadir. Resul ile Imam
arasindaki yegane fark, imamin bir kitap getirmemesidir. Kuleyni’ye gére imam da vahiy
alir fakat resulden farkli olarak melegi géremez; o sadece muhaddestir, insanlarla Allah
arasinda aracidir. Kisacasi imamlar, Allah’in emirlerinin sahipleri, ilminin hazinesi,
vahyinin de koruyuculandirlar. (Figlali,2008:23)

Bilindigi iizere, Hz. Muhammed son peygamberdir. O'ndan Sonra peygamber
gelmeyecektir. Ancak "bagka nebi gelemeyecektir" goriisii, belki de daha baska
peygamberlere her zamankinden daha ¢ok ihtiyac duyulabilecegi manasmi da
beraberinde getirdigi i¢in olacaktir ki, Siiler lizerinde fevkalade tesirli olmustur. Fakat,
her ne kadar (Hz. Muhammed'den) baska bir nebi olmayacaksa da imam vardir. Ve iste

bdylece, kendisine tekaddiim eden, geg¢mis bes biiyiik Peygamber'den sonra Hz.
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Muhammed'le sona ermis bulunan niibiivvet dairesini takiben, velayet miiessesesi veya
imamet halkasi bagladi. (Corbin, 1978:730)

Corbin’in de deginmeye c¢alistig1 gibi Hz. Peygamber’in niibiivveti sona
erdirmesinden sonra dogacak olan otorite bosluguna yapilan arayis Sia’da imamiyet veya
velayeti dogurmustur. Imamet ile velayet zat bakimindan ayr1 fakat mana bakimindan
aym seyler sayilabilir. Ilk imam Hz. Ali ile birlikte 12 imam ile sabitlesen imamiyet
teorisi de tipki sona eren niibiivvetin devam ettirilmeye duydugu ihtiyag, imametde de
ortaya c¢ikmistir. Bu ihtiyaca karsilik olarak da son imamdan sonra yeni bir dénem

baslamis o da velilik donemi olmustur.

2.2. Alevilik ve Bektasilikte Niibiivvet-Velayet iliskisi

Alev-i Bektasi kiiltiiriinde tizerinde durulmasi gereken en miithim noktalardan bir
tanesi de Hz. Ali’ye yiiklenen Velayet sifatinin Hz. Muhammed’in niibiivveti ile olan
iligkisidir. Zira Velayet doktrini ile Hz. Ali tasavvuru giderek mistik olmaya baslamas,
Hz. Muhammed’in peygamberligi sembolik hale gelmis ve neredeyse Hz. Ali’ye uluhiyet
nispet edilecek dereceye gelmistir. Hig siiphesiz ki, bundaki en biiyiik katkiy: tasavvufi-
batini metot yapmistir. Burada bu iligskinin ¢oziimlenebilmesi icin Alevi ve Bektasi
kiiltirindeki Hak-Muhammed-Ali iiglemesine bakilmasi gerekir. Cilinkii bu doktrin

birbirine zincir gibi bagh ve birbirinden ayr diisiiniilemeyen bir inang yapisi arz eder.

2.2.1. Hak-Muhammed-Ali Ugliisii

Alevi inancmin adeta sembolii olan “Hak-Muhammed-Ali” tasavvurunda Hak,
Tanrt’y1 ki bu bazen Allah bazen de Tanri ifadesine doniisebilmekte, Muhammed,
niibiivvet sah1 yani peygamberligi, Ali ise velayet sah1 yani peygamberden sonra insanlara
dogru yolu gosteren veliligi temsil etmektedir. Son ikincisi olan Muhammed-Ali
tasavvuru ¢cogunlukla birbirine karigsmis ve tek bir 6zmiis gibi yorumlanmistir. Alevi ve
Bektasi kaynaklarinda bu iki isim ayr1 ayr zikredilseler de genel ¢ercevede ikisinin ayn
“0z1 ifade ettikleri anlasilmaktadir.

Aleviler arasinda Hakk-Muhammed-Ali (Ucgler) kabulii hakkinda ii¢ fakli
yaklasimin s6z konusu oldugu goriilmektedir:

Birinci yaklasim: Hakk-Muhammed-Ali'deki Hakk, her seyin yaraticisi ve tek ilah

olan Allah; Muhammed, Allah'in kendilerine vahy ettigi peygamberlerinin en sonuncusu
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olan Hz. Muhammed; Ali, Allah'in arslani, Peygamber'in damadi, amcaoglu, biiyiik
kahraman vb. biitiin iistiin meziyetleri dolayisiyla kendisine velayet kapisinin piri olma
ozelligi verilmis olan Hz. Ali'dir. Buna gore, Hakk, ilah; Muhammed, peygamber; Ali ise
velayet kapisinin piridir. Bu anlayista Hakk-Muhammed-Ali (Ugler)'deki unsurlarin her
birinin nitelik ve goérevlerinin belirlenmis oldugu ve olayin uluhiyyet-niibiivvet-velayet
baglaminda degerlendirildigi anlasilmaktadir. (Uger, 2007:121)

fkinci Yaklasim: Hakk-Muhammed-Ali'deki Hakk, Allah'tir, ilahtir; Muhammed
ve Ali ise ruhu, cismi, bedeni aynidir, aralarinda bir fark yoktur, nitelik ve 6zellik olarak
bunlar birbirinin aynisidirlar. Bu goriiste olanlarin genel hareket noktalarindan biri,
"Allah'm ilk olarak kendi nurundan Muhammed-Ali nurunu yarattigi, Abdiilmuttalib'e
gelinceye kadar tek olan bu nurun Abdullah ile Ebu Talib'de ikiye boliindiigii ve her iki
oglun sulbiinden gelen Fatima ile Ali'nin evlenmesiyle tekrar birlestigi, sonra Ehl-i Beyt

= n

soyundan gelenlerce tasindig1" seklindeki yaygin inanig, iken; bir digeri de kimilerince
musahiplik esnasinda; kimilerine gore ise, Gadirihum olayinda Hz. Peygamber ile Hz.
Ali'nin, bir olduklarini géstermek i¢in ayni kiyafetin i¢ine girmeleri {izerine ruhlarinin ve
cisimlerinin aynilestigi ile ilgili anlatilan batini ve mitolojik kabullerdir. (Uger, 2007:122)

Ugiincii Yaklasim: Hakk da Muhammed de Ali de birdir. Bunlar bir seyin farkli
tezahiirleridir. Aslinda bunlarmn hepsi aymdir. (Uger, 2007:123)

Bu tasavvur menakipnamelerin ikisinde karsimiza g¢ikmaktadir. Birincisi olan
Hac1 Bektag Velayetnamesi’ne gore; Hiinkarin hocas1 mektebe geldiginde, Haci Bektas'in
yaninda iki kiginin bulundugunu, birinin sagina, digerinin de soluna oturdugunu ve ona
Kur'an 6grettiklerini gérmiis, yanlarina yaklastiginda kayboluvermeleri {izerine bunlarin
kim oldugunu merak etmistir. Hiinkar, hocasinin merakini gidermek iizere soz alip,
saginda oturanin iki cihan Tanri'min aslani Murtaza Ali oldugunu; birinin zahir
bilgisinden, digerinin batin bilgisinden ders verdiklerini séylemis; bunun lizerine Lokméan
memnuniyetini belirterek Tanri'ya tesekkiir etmistir. (Bozkurt, 2018:85)

Demir Baba Velayetnamesi’nde, Deliorman bdélgesi pirlerinden Demir Baba’nin,
herkesin yakindig1 ve bas edemedigi bir ejderhay1 6ldiirmek iizere yola ¢ikarken, ayetler
okuyup “Ya Muhammed ya Ali" diyerek kemer eyledigi giinesi Muhammed Mustafa,
solunda oturanin ise, yine kendisinin bir kafirle miicadelesi sirasinda onun ensesine ¢okiip
Tanri'nin adin1 andiktan sonra “devlet-i Muhammed Mustafa, velayet-i Aliyye'l-Murtaza™

dedigi(Bozkurt, 2018:89) aktarilmakta ve bu suretle ikisi arasindaki 6zdeslige isaret
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edilmemekle birlikte, Muhammed ve Ali pes pese anilmaktadir. Yine ayni eserde bir
mektup vesilesiyle, “Benim 1rzim1 saymazsan ya Muhammed-Ali’nin 1rz1 nice olur?"
sozleriyle (Bozkurt, 2018:91) ikisi daha ag¢ik olarak tek bir kimlikle nitelendirilmistir.
(Uziim, 2004:118)

Muhammed-Ali birlikteligini en agik, en vurgulu bigimde ortaya koyan eser,
siiphesiz Imam Cafer Sadik’m Buyruk eseridir. Eserde konu nazari yoniiyle iki yerde
aciklanmistir. Buna gore, Hz. Muhammed mi'racdan dondiikten sonra sahabilerine temel
konularda bilgiler vermis, onlar1 bir pire teslim olmaya davet etmistir. Bu sirada, Cebrail
gelerek Allah Ali'yi vasiyet etmeni emrediyor demistir. Bunun iizerine deve havutunda
bir minber yapilmis, Hz. Muhammed minberde giizel bir hutbe okumustur (Uziim,

2004:110).

2.2.2. Kirklar Cemi

Alevi ve Bektasi kiiltiiriinde “Kirklar Cemi” diye meshur olan hadise Izmir
yazmasi Buyruk’ta s6yle nakledilmektedir:

“Hz. Muhammed bir sabah erken Mirag’a' gidiyordu. Ansizin yoluna bir aslan
cikt1. Aslan tizerine kiikremeye basladi. Muhammed ne yapacagini sasirdi. Birden bir ses
duydu: "Ey Muhammed, yiiziiglinli aslanin agzina ver!" Muhammed sdylenileni yapti.
Yiiziiglinli aslanin agzina verdi. Aslan nigan1 alinca sakinlesti. Muhammed yoluna devam
etti. GOZlin en yiiksek katina eristi. Orda dostuna kavustu. Onunla doksan bin s6z konustu.
Bunun otuz bini seriat iizerine idi ve inananlara indi. Kalan altmis bini ise Ali'de sirr
oldu.”*

“Cennette Hz. Muhammed'e bal, siit ve elmadan olusan bir yemek geldi. Bunlar
ozellikle secilmis yiyeceklerdi. Insan igin siitiin yiiz yarari, balin yiiz yarar1 vardi. Elma
da katilinca bu {i¢ yiyecegin bin bir yarari bulunuyordu. Balin petegi insanin mayasi,
siitlin memesi ana rahmi, elmanin kabugu derisi sayilirdi. Tanri, siite sevgiyi, bala aski,

elmaya dostlugu bagisladi. Ugiinii de cennet {iriinii olarak insanlara yollad1."

41Alevi ve Bektasi kiiltiiriinde “Ali sirr1” olarak gegen bu diisiince Hz. Ali’nin batini bilgilere hakim oldugu
sonucuna gotiiriiyor. Bu da Hz. Ali’nin Peygamberden daha fazla bilgi, daha derin bir ilme sahip oldugu,
Allah ile arasinda farkli bir bag oldugunu gdstermektedir ki Ali’nin uluhiyeti konusunda farkli diigiincelere
sevk etmektedir. (Demircan, 2018:43)
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“Hz. Muhammed miragtan donerken sehirde bir kubbe gordii. Bu kubbe ilgisini
cekti. Yiiriiyiip onun kapisina vardi. i¢erde birileri sohbet ediyordu. Hz. Muhammed igeri
girmek igin kapiy1 vurdu. igerden bir ses geldi:

"Kimsin, ne i¢in geldin?" diye sordu.

Hz. Muhammed:

"Ben peygamberim. Acin igeri gireyim. Erenlerin giizel yiizlerini géreyim!" diye
karsilik verdi. Icerden:

"Bizim aramiza peygamber s1igmaz. Var peygamberligini immetine yap." dediler.

Bunun iizerine Hz. Muhammed kapidan ¢ekildi. Tam gidecegi sirada Tanri’dan
bir ses geldi:

"Ey Muhammed o kapiya var." buyurdu.

Tanr1’nin bu buyrugu iizerine Hz. Muhammed yeniden o kapiya varip kapiy1 ¢aldi.
Icerden:

"Kim 0?” diye sordular.

Hz. Muhammed: “Ben peygamberim. Acin igeri gireyim miibarek yiizlerinizi
goreyim." dedi.

Icerden:

"Bizim aramiza peygamber sigmaz, ayrica bize peygamber gerekli degil."
dediler.”

“Tanri'nin elgisi bu sozler iizerine geri dondii. Oradan uzaklasacag: sirada Tanr1
yeniden buyurdu:

"Ey Muhammed, geri dén! Nereye gidiyorsun? Var o kapiy1 arala." Buyurdu.”

“Tanr1'nin elgisi yine o kapiya vardi. Kapinin tokmagini ¢aldi.

Icerden:

"Kimsin?" diye ses geldiginde:

"Yoktan var olmus bir yoksul ogluyum. Sizi gormeye geldim. igeri girmeme izin
var m1?" diye karsilik verdi. Yeniden geri doniip geldigini bildirmedi.

O anda kap1 acild1. Igerdekiler:

"Merhaba, hos gelip ugur getirdin; gelisin kutlu olsun kapilar acan!" diye
karsilayarak igeri ¢agirdilar.”

“ O mecliste Kirklar oturmus aralarinda sdylesiyorlardi.”
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“Peygamber Hazretleri: “Kutsal kapi, hayirlar kapis1 agildi.
Bismillahirrahmanirrahim" diyerek dnce sag ayagini iceri atip o kapidan iceri girdi.”

“I¢eride otuz dokuz inanmis can oturuyordu. Hz. Muhammed bakinca bunlarin
yirmi ikisinin er on yedisinin baci oldugunu gordii.”

“Muhammed peygamber geldi." diye gaipten bir ses geldi. Hz. Muhammed’in
iceri girmesi i¢in inananlar ayaga kalktilar. Tiimii ona yer gosterdi. Hz. Ali de o
mecliste idi. Hz. Muhammed, Hz. Ali’nin yanina oturdu. Ama onun Hz. Ali oldugunu
anlamadi. Hz. Muhammed’in aklinda birtakim sorular belirdi. "Bunlar kimler? Timii
ayn1 diizeyde. Biiyiikleri hangisi, kiigiikleri hangisi?" diye diisiindii. Soru sormay1
gereksiz goriiyordu. Ama dayanamadi:

"Sizler kimlersiniz? Size kim derler?" diye sordu.,

Icerdekiler: "Biz Kirklariz." diye karsilik verdiler.

Hz. Muhammed:

"Peki, sizin ulunuz kim, kii¢ligliniiz kim, ben anlayamadim." dedi.

Kirklar:

"Bizim ulumuz da uludur. Kii¢liglimiiz de uludur. Bizim kirkimiz birdir, birimiz
kirktir." diye karsilik verdiler.

Hz. Muhammed:

“Ama biriniz eksik, o birinize ne oldu?" diye sordu.

Kirklar:

"O birimiz Selman’dir. Tasraya cikt1. Pars’a*?gitti. Ama nicin sordun? Selman
da burada. Onu aramizda say." dediler.

“Hz. Muhammed, Kirklar’dan bunu gostermelerini istedi O zaman Hz. Ali kutsal
kolunu uzatti. Kirklar’dan biri "destur" diyerek Hz. Ali’nin koluna bigak vurdu. Hz.
Ali'nin kolundan kan akmaya basladi. Bu sirada tiim Kirklar’in bileginden kan akiyordu.
O anda pencereden bir damla kan girip ortaya damladi. Bu kan, tasrada bulunan

Selman’m kolunun kanrydi. Sonra Kirklar’dan biri Hz. Ali’nin kolunu bagladi. Obiir

Kirklar’in da timiiniin kani1 durdu.”

42 Pars: “Iran” anlamina gelen sdzciik, Bedri Noyan tarafindan Farscada “dilenmek, ihtiyaglarini
karsilamak iizere bir yere ¢ikmak” anlamina gelen “Parsa” olarak yorumlanmissa da Selman’in zaten
lakabinin “Farisi” olmasi ve Iranli olmasi bu sdzciigiin Iran anlaminda kullanilmas1 daha uygundur. (Noyan,
1985:89-Naskali, 2007:174)
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“O sirada Pars’dan Selman-1 Farisi’nin geldigini gordiiler. Selman bir iiziim tanesi
getirdi. Kirklar bu tiztimii getirip Hz. Muhammed’in 6niine koydular:

"Ey yoksullar hizmetkari, bir hizmet et de bu liziim tanesini bize paylastir."
dediler.”

“Hz. Muhammed duruma bakti. “Bunlar kirk kisi, iiziim tanesi bir tane. Ben bu
lizimii nasil béleyim?" diye diisiinceye daldi. O anda Tanr1 Cebrail’e:

"Sevgilim (Muhammed) zorda kaldi. Tez yetis cennetten bir nur tabak al, ilet. O
lizimi bu tabak icinde ezip serbet eylesin. Kirklar’a verip i¢irsin." diye buyurdu.”

“Cebrail cennetten nurdan yapilmis bir tabak alip Tanri’nin elgisinin karsisina
geldi. Tanr1’nin selamini ileterek o tabagt Muhammed’in 6niine koydu:

"Serbet eyle, ey Muhammed" dedi.”

“O swrada Kirklar, Hz. Muhammed iiziimii ne yapacak, diye seyrediyorlardi.
Birden Hz. Muhammed’in 6niinde nurdan tabagin belirdigini gordiiler. Tabak giines gibi
151k veriyordu. Hz. Muhammed tabagin i¢ine bir damla su koydu. Sonra parmag ile o
lizim tanesini nurdan tabak i¢inde ezip serbet eyledi. Tabagi Kirklar’in 6niine koydu.
Kirklar o serbetten igtiler. Tiimii ilk yaratilistaki gibi sarhos oldular. Oturduklar1 yerden
ayaga kalktilar. Bir kez “Ya Allah!" diyerek el ele verdiler. Uryan biiryan semaha girdiler.
Hz. Muhammed de bunlarla birlikte semaha girdi. Kirklar’in semahi ilahi bir nur i¢inde
siirdii. Semah ederken Hz. Muhammed’in basindan miibarek imamesi diistii. Imame kirk
parca oldu. Kirklar’in her biri bir parcasini aldi. O pargay: etek yapip kusandilar.”

“Hz. Muhammed bunlara pirlerini ve rehberlerini sordu. Kirklar:

"Pirimiz, Sah-1 merdan Ali’dir; kuskusuz, tartismasiz ve rehberimiz, Cebrail
Aleyhi selamdir." dediler.”

“Bunun tizerine Hz. Muhammed, Hz. Ali’nin orda oldugunu anladi. Hz. Ali, Hz.
Muhammed’in yanina dogru yiiriidi. Hz. Muhammed, Hz. Ali’nin geldigini goriince
saygi1 ve sevgi ile egilerek Hz. Ali’ye yer gosterdi. Kirklar da Hz. Muhammed’e katilarak,
Hz. Ali karsisinda saygi ile egilerek yol agip yer gosterdiler. Bu sirada Hz. Muhammed,
Hz. Ali’nin parmaginda nisan-1 miihrii gordii” (Bozkurt, 2018:22-27).

Basta Buyruk olmak iizere neredeyse biitiin Alevi ve Bektasi literatiiriinde farkl
formlarda anlatilan bu hadise, ¢ok batini kaliplara sokulmus, abartili ve mucizevi
anlatimlarla efsanelestirilmistir. Hz. Ali’nin velayetini gliglendirmek niyetiyle yapilan bu

asir1 ve gercekten uzak yorumlamalar, Hz. Ali’yi Peygamberin sahabesi ve dort biiyiik
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halifelik yapmis olan beserilik 6zelliginden siyiwrip ilahi bir motife sigdirmistir. Hz.
Ali’nin bu kadar manevi yoniiniin giiclendirilmesi onu peygamber ile eslestirmeye hatta
peygamberin sadece sembolik oldugunu asil mananin Ali oldugu yorumlamalarina kadar
gotiirmiis nihayetinde Hz. Ali uluhiyet makamina kadar ¢ikarilmistir.

Allah’tan vahiy almis olan ve peygamber olarak biitiin kitleler tarafindan kabul
edilen Hz. Muhammed’in miragtan dondiigiinde boyle bir yere ugramasi, bu yerde kim
oldugunun bilinmemesi ve igeriye alinmamasi, i¢eriye alindiktan sonra en yakin arkadasi,
damadi ve yegeni olan Ali’yi tantyamamasi, burada Cebrail’den vahiy almasi ve ilging
bir sekilde bu vahyin Kur’an’da yer almamasi, doga iistli denecek mucizevi olaylar
yasanmasi gibi ifadeler bu ve benzeri hadiselerin Hz. Ali’nin makamini ve tasavvurunu
yiiceltmek niyetiyle yapildigini ve gercekten tamamen uzak oldugunu gostermektedir.
Kaldi1 ki zaten sifahi(s6zlii) ve gizli bir kiiltiir olan bu diisiince sisteminin i¢cinde buna
benzer fazlaca halk efsanesi bulunmaktadir.

Buyruk’ta bu konuda nazari yonden bahsedilen ikinci nokta da soyledir; Hz.
Muhammed mi’racdan dondiikten sonra sahabilerine temel konularda bilgiler vermis,
onlar1 bir pire teslim etmeye davet etmistir. Bu sirada Cebrail, Hz. Muhammed’e gelerek
Allah’in bu kisinin Ali olmas1 gerektigini ve Ali’yi vasiyet etmesini sOylemis. Hz.
Muhammed uzun bir hutbe okuduktan sonra vasiyetini su sekilde dile getirmistir:

"Ey insanlar, hakikat Sah-1 Merdan Ali hakkinda geldi, gelin ona uyun"
buyurmustur. Ardindan sag elinden tutarak onu da minberin iizerine ¢ikarmig kutsal elleri
ile kusagini agip Ali'yi bagria basmustir. ikisi birlikte ayn1 gdmlege girmis ve gomlegin
yakasindan bas vermis; gomlekte iki bas bir govde gozikmiistiir. Sonra da "Senin
viicudun benim viicudum, senin etin benim etim, senin kanin benim kanim, senin ruhun
benim ruhum” demistir. Olay1 izleyen sahabiler bu sozleri duyunca sasirmis, iglerinden
biri hasetle, "Ey Tanri'min elgisi, gdmleginizi ¢ikarn, biz de gorelim" deyince, Hz.
Peygamber teninden gomlegini ¢cikarmis, orada bulunan herkes Muhammed tek bir viicut
oldugunu gérmiistiir. Bunun {izerine insanlar, "Inandik, ey Tanri'nin elgisi" demis,
ardindan Peygamber kutsal gomlegini giymistir." (Bozkurt, 2018:31-32)

Ayni husus eserin sonunda, bazi ek bilgilerle tekrarlanir: “Muhammed ile Ali'nin
nuru birdi. On sekiz bin alemden iz, belirti yokken onlarin nurlar1 parliyordu. Giinlerden
bir giin evrenin yaraticis1 ulu giictinii gostermek istedi. Yiiksek-algak, sag-sol, kuzey-

giiney, dogu-bati, yer-gok, ay-yildiz, yil-giin gibi seyleri yaratirken ulu biiyiikliigii ve
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biiyiik bagislamasi ile bir de yesil derya yaratti. Sonra o deryaya bakti. O anda derya costu
ve dalgalandi. Disartya bir cevher atti. Ortadan ikiye boldii. Parcalardan biri yesil, biri ak
nur oldu. Orada yesil kubbe gibi bir kandil asili duruyordu. Tanri, nurlar1 bu kandile
koydu. Yesil nur Muhammed Mustafa’nin, ak nur Aliyye'l-Murtaza’nin oldu; o nurlarin
her birinden bin bir 151k yayildi. Tiim varlig1 aydinlatti. Bu iki nur Abdullah ve EbG Télib
zamaninda gorilintiste ikiye ayrildi, ama nurlar ayrildiktan Sonra da onlar bir kapidan girip
cikmiglardir. Bir sofrada, bir kapta yiyip i¢mislerdir. Birbirlerinden higbir gizlilikleri
olmamuistir. Bir glin Hz. Muhammed bu gercegi agiklamak istemis, Ali'yi yanina ¢agirmis,
ikisi bir gdmlekten bas ¢ikarmiglardir..."(Bozkurt, 2018:86)

Ayrica eserde Hz. Muhammed’in seriati, Ali’nin ise tarikati temsil ettigine atif
yapilarak, "Seriat Muhammed'in sanina; tarikat, marifet, hakikat Ali'nin sanina geldigi"
ifade olunmustur. (Bozkurt, 2018:19) Kitapta bu ¢ergevede kimi zaman Hz. Muhammed
ve Ali ayr ayr1 kimliklerde kimi zaman da tek kimlik olarak bir¢ok defa gecer. Mesela
yolun, Muhammed-Ali yolu oldugu, pirlerin Muhammed-Ali soyundan gelmesi gerektigi
belirtilir. (Bozkurt, 2018:20-21-28)

Muhammed-Ali 6zdesligi Alevi deyislerinde de sikg¢a tekrarlanmistir. Nesimi;

Kim Muhammed'i Ali'den ayirir lanet ona

Lahmiike lahm1 degil mi ya Ali senden medet (Nesimi, Ergun, 2017:63)

beytinde bu birlikteligi kabul etmeyenleri tel'in(lanetlemek) ederken, baska bir
siirinde;

Ayet-i levlak ilen hem 14 fetinin méanasi

"Lahmiike lahmi" yerisi(ni)z yA Muhammed ya Ali (Nesimi, Ergun, 2017:69)

diyerek bu birlikteligi tekrarlar. Virani de siirlerinde daha ¢ok “Mustafa",
“Murtaza ifadeleriyle Muhammed-Ali ikilisini vurguladig gibi bazi deyislerinde ikisinin
ayni beden, ayni ten oldugunu ifade eden "lahmiike lahmi" ibaresine atif yapar. Ayrica o,
su siirinde Ali'nin Muhammed'in zat1 oldugunu soyler:

Nir-1 bedriiddiicasin ya Ali canim Ali

Nr-1 zat1 Mustafa'sin ya Ali canim Ali

Sah Ismail Hatai, Pir Sultan Abdal, Kul Himmet ve diger biitiin Alevi ozanlari
siirlerine ve beyitlerine Hz. Muhammed sevgilerine Hz. Ali’yi de katarlar, Hz. Ali’yi

manevilestirerek Hz. Muhammed ile 6zdeslestirmislerdir.
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Alevi ve Bektasi edebiyatinda Hz. Ali’nin Velayetiyle Hz. Muhammed’in
niiblivvetini eslestiren bir bagka yorum da “Sakahum sirr1”dir. Yaratilisin ana gayesi, her
seyin ilk sebebi olarak anlatilan bu diisiinceye gore climle yaratilan her seyin yaratilis
sebebi Hz. Ali’dir. Oyle ki Hz. Ali olmasaydi on sekiz bin alem yaratilmazdi diisiincesini
bile ifade etmiglerdir.

Buna gore; Allah, kendi nurundan bir nur yaratmis ve buna Nur-i Muhammedi
demistir.*® Alevi ve Bektasi inancina gore kainatin yaratilis sebebi bu nurdur. Ayrica nur,
zuhura igarettir; zahir ismi ile tecelliye denir ve diinya suretlerine goriilen viicuddur.
(Figlali, 2006:184)

Islam inamisinda Allah’in Hz. Muhammed’i kendi nurundan yaratmas: zati olarak
degil, manevi olarak onun sahsinda insanligin yliceltilmesi anlamina gelmektedir.
Kur’an’1t Kerim’de “nur” kelimesi ile bizzat Hz. Muhammed isaret edilse **de bu ve
benzeri ayetlerdeki Hz. Muhammed’i kasteden “nur” yiicelik anlamini tasimaktadir.
Tasavvuftaki “Nur-i Muhammed’i” inanisindaki temel hedef de Hz. Muhammed’i
yiiceltmektir. (Figlali, 2008:184)

Bunula beraber Alevi ve Bektasi diisiincesi Hz. Muhammed ile birlikte Hz. Ali’de
de ilahi nir goriir; her ikisini birleyerek, onlarda Tanr1 nGirunun tecellisini bulur. Onlara
gore Muhammed ve Ali, ayr1 ayr1 viicuda sahip olmakla beraber, birdirler; ayni ntir- dan
yaratilmiglardir ve “bir sahsin iki ad1 gibi séylenip yazildigini kabul ederler. Peygamber
ve giiveyisi, teolojik bir simada birlestirilmistir."(Er6z, 1977:213) bu Kul Adil’in bir
nefesinde soyle agiklanir: “Ali Muhammed’dir, Muhammed Ali” Yesari’nin on iki imam
nefesinde:

Hasa birbirinden kim ayr1 gordii

Muhammed Ali’dir, Ali Muhammed (G6lparli, 2017:48)

Ayrica Hz. Peygamber'in “Ben ilim sehriyim; Ali de onun kapisidir" hadisine

dayanarak, Hz. Ali’ye ilahi ve yiice bir sifat kazandirirlar. Boylece karsimiza iki Ali ¢ikar.

43 Cabir b. Abdillah’dan rivayet edilen bir hadis soyledir: “Dedim ki, ya Restilullah, anam babam sana feda
olsun. Allah’1n en evvel yarattig1 seyi bana sdyler misin? Buyurdu ki: Ey Cabir, Yiice Allah esyadan 6nce
kendi nurundan senin peygamberinin nurunu yaratti...” Res@l-i Ekrem’in ruhu ve nuru biitiin insanlardan,
peygamberlerden, hatta meleklerden 6nce var oldugundan Peygamber insanligin ménevi babasidir. Hz.
Adem insanlarin maddeten babasi (ebii’l-beser), Hz. Peygamber ruhlarin babasidir (ebii’l-ervah). “Allah
ilk defa benim nurumu yaratti”; “Adem toprakla su arasinda iken ben peygamber idim” (Tirmizi,
“Menakib”, 1; Miisned, IV, 66; V, 379; Aclini, I, 265; Abdiilkerim el-Cili, II, 37) mealindeki hadislerle bu
hususa igaret edilmistir. (Demirci, 1997:179-180)

4 “Dogrusu size Allah’dan bir vahiy (nur) ve apagik bir Kitab gelmistir.” (5/Maide, 15.)
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Bunlardan biri beser olan Ali’dir. Diinyada yiiriir, insanlarin islerine karisir. Digeri
doktrinal Ali’dir. Kozmik 6nemiyle temsil edilir. (Birge, 1991:133)

Bu husus Alevi-Bektasi sairleri tarafindan “Allah-Muhammed-Ali" Tglisii
seklinde soylece ortaya konur:

Fakir Edna (On yedinci yiizyil): ()

Ali Muhammed’dir. Muhammed Ali

Ali Gordiim bir elmadir elhamdiilillah

Ali Muhammed'dir Muhammed Ali

Anlar kurdu dogru erkan1 yolu

Kul Himmet (Onaltinc1 yiizyil): (Ergun, 2017:188)

Mahabbettir Lailaheillallah
Mabhabbettir Muhammed Restlullah
Mabhabbettir Ali sah veliyyullah

Uc isim, méanada birdir mahabbet
Yerde insan gokte melek yok iken
Kudretinden bir nlir indi siiziildii
Ciimle mahlik kandildeki nir iken

Ayin Ali, mim Muhammed yazildi.

Allah-Muhammed-Ali Gigliisii, Hz. Muhammed ve Hz. Ali’nin nlr birligi meselesi
Alevi-Bektasi edebiyatinda Onaltinc1 yiizyildan itibaren giderek artan bir heyecanla
islenmis bir konudur. Bu duruma takilarak, Alevi-Bektasi ziimrelerinin “Allah-
Muhammed- Ali" tiglemesini, Hristiyanliktaki "Baba- Ogul- Ruhu’l-Kuds" iiclemesine
benzeten batili arastirmacilar ve bir kisim yerli yazar, muhtemelen tasavvuf
gelenegindeki "niibiivvet-veldyet” konusunu gérmezden geliyorlar. (Figlali, 2006:186)
Hristiyanliktaki {i¢cleme 1ile Alevilikteki ticleme arasindaki tek benzerlik say1
bakimindandir. (Egri, 1999:106) Birincisi bir dinin ana inang¢ doktrinleridir, ikincisi ise
bir dinin igerisindeki tasavvuf yorumundan ibarettir. Baba-Ogul-Kutsal ruh {i¢lemesi
Hristiyanlik dininde Tanri’y1r ifade eder. Ancak Hak-Muhammed-Ali {iglemesinde
Muhammed ve Ali, biri Allah’in kulu ve el¢isi digeri de Allah’in kulu, el¢isinin yolunda
giden velidir. Dolayisiyla bu iki doktrini esit saymak hem akademik bir yanlis hem de
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objektif olmayan bir 6n kabulden ileri gelmektedir. Alevi-Bektasi kiiltiiriindeki “Allah-
Muhammed-Ali" tiglemesinde giiniimiiz Dedebabasi1 Sayin Noyan’in da belirttigi sekilde,
"Hiristiyanlarin tiglemesindeki Baba-Ogul orantis1 yoktur. Hz. Muhammed ve Hz.
Ali’nin analari, babalari, atalar1 besbelli kimselerdir. Kendileri de gokten indiklerini ve
sonra Yyine oraya cikacaklarini iddia etmemislerdir. Hz. Peygamber ve Hz. Ali
kendilerinin de bir Tanr1 kulu olduklarint daima tekrarlamiglardir.” (Noyan, 1985:54)

Zaman zaman asiriya kagan ifadelerine ve belki de birer "sathiyyat*

sayllmasi
gerekli edebi mahsullerine ragmen, onlarin Allah, Muhammed ve Ali’ye karst duyduklar
derin baglilik ve aska baglamak, saniriz daha insafli ve makul goriinmektedir.

Alevi kiiltiirtinde, Uluhiyyet’in nuru, tabii olarak nurun ashidir. Niibiivvet niru,
peygamberlerin sonuncusu (hatem’ul-enbiyd) Hz. Muhammed'de; niibiivvet halkasinin
aralandig1 noktada baslayan velayet niiru da Hz. Ali’dedir. Bunun i¢indir ki ona, "$ah-1
Velayet” de derler. Niibiivvet Uluhiyyet’in miimessilleri olduklar1 ve ayni kaynaktan
neset ettikleri i¢in, yan yana zikredilmeleri de o kadar tabiidir; ¢iinkii zinciri tamamlayan
halka hiikmiindedirler. Bu anlayisin tasavvuf gelenegindeki velayet goriisiinden ayri
olarak Hz. Ali’ye oncelik tanidig1 ve bu arada, Batinilikten biiylik Olciide etkilenmis
oldugu belirtilmelidir; ¢iinkii tasavvufta, mesela Ibn Arabi’ye gore, Hz. Peygamber’in
hem niibiivvet hem de velayet sifat1 vardir. Niibiivvet sifat1 son buldugu halde, velayet
sifat1 onun velileri ile devam etmektedir. (Kara, 2017:153)

Alevi kiiltiirti ise, velayeti, Sii-Batini tesirle, sadece Hz. Ali’ye ve ogullarina
tahsis etmektedir. Buna goére niiblivvet dinin zahiri kismini 6gretme; veldyet ise asil
onemli olan batini yani i¢ anlamini, 6ziinii anlatma, demektir. (Figlali, 2006:186)

Esasen Alevi kiiltiiriiniin, dinde miistesna bir yer tanidig1 Hz. Ali’nin bu konudaki
goriisleri bizzat kendi dilinden takip edilecek olursa, onu neredeyse tanrilagtiracak
derecede ylicelten ifadelerin, hangi goriisiin tesiriyle sdylenmis olursa olsun, birer
sathiyyat olarak goriilmesini ve her birinin mecazi anlamda degerlendirilmesini zartri

kilar. Mesela onun, bu hususlardaki hutbelerinden sadece bir kacindaki goriisler sdylece

4Sathiyyat: Sufilerin cezbe halinde iken soyledikleri goriiniiste sagma ve olgii dist, fakat serh ve tahlili
halinde ¢ok degisik ve ilgi ¢ekici hususlara isaret ettigi goriilebilen sozleri ve siirlerine denir. Bazi
mutasavviflara gore sathiye tiirii sozler onu sdyleyen stfiye ait olmayip bunlarin gercekte kaynagi Allah’tir.
Stfinin yaptig1 sey bu ilahi sozleri tekrar etmekten ibarettir. Bayezid-i Bistdmi’nin, “Kendimi tenzih
ederim, sanim ne yiicedir” ifadesi bir miiminin, “Ben kendisinden bagka ilah bulunmayan Allah’im, bana
ibadet ediniz” medalindeki ayeti (Taha 20/14) zikir yoluyla tekrarlamasi gibidir. Halbuki Bayezid-i
Bistdm1’nin bu sathiyesini duyanlar O’nun kendisini kastettigini sanmislardir. Bu tiirlii edebi mahsullere,
en cok Alevi ve Bektasi edebiyatinda rastlanilmaktadir. (Uludag, 2010:270)
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Ozetlenebilir: "Dindeki en basta gelen is, O'nu (Allah’1) tanimaktir. O'nu tanimanin
kemali, O'nu tasdik etmektir. O'nu tasdik etmenin kemali, O’nun Birligine inanmaktir.
Sonra Allah, insanogluna, yarattiklarina soziinii iletsinler, O'nun ihsanini hatirlasinlar,
ogiit versinler, onlerindeki perdeyi kaldirarak hikmetin faziletini gorsiinler ve onlara
O’nun yiiceliginin igaretlerini gostersinler diye Resullerini ve Nebilerini génderdi. Allah,
yaratiklarina daima ya bir Peygamber gondermistir ya Kendi katindan bir Kitab
indirmistir; ya gecerli bir delil ve hiiccet yahut dogru yolu gosterecek bir vesile
belirlemistir. (Demircan, 2018:95)

Hz. Ali’ye ait oldugu iddia edilen Nehcu’l Belaga adli eserde gegen bu pasaja gore
Allah, insanlar1 aydinlatmak, onlara dogru yolu gostermek iizere elgiler ve nebiler
gonderir. Alternatif olarak kitap yoksa da bir “vesile” gonderir. Burada “vesile” den kasit,
peygamberin vefatindan sonra insanlara dogru yolu gosterecek olan Veli’dir. Yani o da
Velayet sah1 Hz. Ali’dir. Bu vesile kapisiyla da Hz. Ali’ye ilahi bir misyon
yiikklenmektedir.

Yine ayn1 eserde Hz. Ali hakkinda sOyle bir rivayet iddia edilmektedir; “Allah’in
Resulii (s.a.s.)’ne vahiy indiginde Seytan’in feryadini duydum ve “Ey Allah’in Resuli,
bu feryat nedir?” dedim. O su cevab1 verdi; “Bu feryat eden seytandir; artik kendisine
ibadet edilmesi iimidini yitirdi Ey Ali, sen de benim gordiigiimii gormekte ve duydugum
her seyi duymaktasin; tek istisna ile ki, sen peygamber degilsin, sadece bir vezirsin ve
sliphesiz hak yoldasin...” (Demircan, 2018:393). Burada Hz. Ali’nin oldugu iddia edilen
bu rivayete gore acikca Hz. Ali’nin de Peygamberin duydugu sesleri ki bu sesleri
peygamberden baska kimse duyuyorsa ya vahiy-1 mektub yani yazilmis vahiy ya da
vahiy-i gayri mektub yani peygamberin aldig1 fakat yaziya gecirmedigi vahiydir. Burada
bu sesi peygamberden baska kimse duymuyorsa sadece onun peygamberlik konumuna
has bir yetenek ya da 6zelliktir. Bu sesi peygamberle beraber Hz. Ali de duyuyorsa demek
ki Hz. Ali’nin diger insanlara gore farkli, peygambere benzeyen bir ilahi 6zelligi vardir
demektir. Bu da akillara iki tiirlii soru isareti getirmektedir; birincisi, Hz. Ali, eger bu
sesleri isitiyorsa ve peygamber de onun kendisinin veziri oldugunu iddia ediyorsa,
peygamberin vefatindan sonra siyasal-halifelik olaylarinda Hz. Ali neden bu kadar pasif
davrand1? Neden vezirlik hakkin iddia etmedi ya da Peygamber bunu biitiin inananlara
neden agik acik belli etmedi? Ikinci bir soru ise; eger Hz. Ali’nin boyle ilahi bir 6zelligi,

yani peygamberin duydugu sesleri duyma misyonu varsa bunu neden sadece Sii-Alevi
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kesim bilmektedir? Kald1 ki bdyle bir yetenegi olsaydi bunu Hz. Ali’nin biitlin
arkadaglari, ilk Miislimanlarin hepsi bilirlerdi. Burada neden bu 6zelligini gizledigi
sorusu da akillara gelmektedir.*®

Burada da anlasilacag tlizere Alevi ve Bektasi literatliriiniin sifahi olmasi, tarih
boyunca siyasal hiikiimetler tarafindan takibata ugramalari sebebiyle inanglarini gizli
yasamalart Alevi ve Bektasi inanglarini epey karmasiklastirmis, ¢ok farkli rollere
blriimiistiir. Kulaktan kulaga rivayetler yoluyla gittigi her kdyde, her bolgede farkli
formlara biirlinen bu inanglar daha sonra yazili hale getirilmeye caligilsa da her kesimin
diistinceleri ve inaniglar1 farklilik arz ettigi i¢in tabii olarak birden fazla farkli yazili
literatlir ortaya cikmistir. Artik karsimizda iki ‘Ali’ bulunmaktadir. Birisi tarihsel
gercekligi bulunan dordiincii halife Ali, digeri efsanelestirilen menakiblarla hayati
yeniden insa edilen menkibevi Ali.

Hurufi ve Batinilik akimindan fazlaca etkilenen Alevi ve Bektasi diisiince
yapisinda Allah, peygamber ve Hz. Ali’nin tasavvurlari ¢cok¢a semboliklesmis zamanla
efsanelesmistir. Bu yorumlar da haliyle diger ¢evreler tarafindan asir1 olarak algilandig:
i¢in zaman zaman Alevilik-Bektasilik Islam dininin disinda farkli bir gelenek, sapkin bir
firka gibi gdsterilmeye calistimistir. Sia-imamiyye’ nin Hz. Ali’nin hilafeti iizerine asir1
savunma yapmasi onlarin da Hz. Ali tasavvurunu asir1 yliceltmis ve Hz. Ali’nin siyasi
konumuna inanmak dini bir mesele haline getirilmistir. Sia-imamiyye ve Anadolu
tasavvufunun etkisiyle de bu etki Orta-Asya’dan beri Samanizm gibi inaniglara mensup
olan Tiirkleri etkilemis, asli Hz. Ali ve Ehl-i Beyt sevgisinden ibaret olana fakat farkli

normlara sokulduk¢a ultihiyyet yiiklemeye kadar giden inanglara kadar gotiirmiistiir.

2.2.3. Dort Kapr Kirk Makam
Tasavvuf gelenegindeki Vahdeti-i Viicud diisiincesinden etkilenen ve bunun
formlarin1 kendine gore uygulayan Alevi ve Bektasi diisiincesinde Niibiivvet-Velayet

iliskisi agisindan kritik olan bir baska dgreti de Dort Kapr Kirk Makam &gretisidir. imam

%Hz. Ali’nin sozleri ve hutbelerinin toplandig1 ve O’na ait oldugu iddia edilen bu kitap, Hz. Ali vefat
ettikten 360 y1l sonra derlenip bir araya getirilmistir. Kitab1 bir araya getiren es-Safi er-Radi adli sahis bu
metinleri verirken hicbir kaynak belirtmemistir. Mezhepler tarihi agisindan bilimsel olarak gergeklik arz
eden bir kitap olmadig1 igin ortaya koymus iddialar da ciddiye alinacak bilgiler degildir. Fakat su da bir
gercek ki bu eser gerek Sii firkasi gerekse Alevi ve Bektasi ziimreler tarafindan bas yapitlardan kabul
edilmis ve igindekilerle amel edilmistir. Igindekileri onayladiklar igin de Alevi ve Bektasi diisence sistemi
hakkinda 6nemli bilgiler vermektedir. (Demircan, 2013:12)
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Cafer Sadik’in Izmir yazmas1 Buyruk adli eserinin neredeyse biitiin niishalarinda ozet
olarak gecen Ogreti soyledir;

“Dort kapi, kirk makam ve on yedi erkan ve {i¢ yiiz altmis alt1 Menzil vardir.
Biitiinii i¢inde inancin ilkeleri sdyle agiklanir: Dort kapinin birincisi seriat, ikincisi tarikat,
liclinciisii marifet, dordiinciisti hakikat kapisidir.”

“Seriat kapisi, dogru inang ve ugras ile hizmet edip Hakk Tealanin didarim
gormektir. Insanlara hizmet ve izzet edip seriat mizaninda tamam olarak seriat ehlini hakir
gormemektir” (Caligkan, 2010:69).

“Tarikat kapisi, tarikatin gerektirdigi islerde uzun yillar hizmet ile goniil dilegini
ve kalb istegini bulup tarikat ehline muradin1 vermek, velayet gdstermek, keramet izhar
eylemek, boylece tarikat mizaninda tamam olmaktir.”

“Marifet kapisi, Allah’1 tantyip teslimiyet bulup rizaya kavusmaktir. Bagkasinin
ayibint Ortmek, gonliiniin muradini tanityip zahir ve batin1 kavramig kisileri hosnut
eylemek, Hakk Teala’nin nurunu her yerde gérmektir. Marifet, aklin nuru, canin hayati,
ilmin sureti, tarikatin sikkesi, seriatin gdmlegidir.”

“Hakikat kapisi, hakikat nuru ile insanin kendisinden gecip Mevlasi ile kendisi
arasinda nur ile sirra erip keramet gosterip Allah’in sirrinin sirrina ermektir. Peygamberin
sOzii seriat, isi tarikat, durumu marifet, sirr1 hakikattir. Seriat farzdir, tarikat vaciptir,
marifet slinnettir, hakikat nevaldir. Seriat anadir, tarikat babadir, marifet oguldur, hakikat
ogulun ogludur. Seriat dogudur, tarikat batidir, marifet kuzeydir, hakikat kibledir. Dort
kapida murat benligin yok oldugu verdi. Birlik bu kapiya girmekle olasidir.” (Bozkurt,
2011:181).

Goriildugi tizere bu makamlardan her birinden gegen kul sonunda Hakk ile bir
olmaktadir. Bu da tasavvuftaki Vahdet-i Viicud ile aynidir. Varlikta bir olma felsefesinin
farkl bir yansimasidir.

Alevi ve Bektasi literatiiriine yansimamis olmakla birlikte, baz1 Alevi ileri
gelenleri Dort Kapi teorisini su sekilde de yorumlamislardir; seriat kapisindan
bakildiginda Hz. Ali yigit, cesaretli, kahraman, Allah’in aslani, cennette kevser sunucusu,
Murtaza gibi bir kimlik ile ortaya ¢ikar. Tarikat kapisindan bakildiginda Hz. Ali, velayet
sahibidir. O kadar ki ona ugramadan velayet sahibi olmak miimkiin degildir. O sadece bir
veli degil, insanlar1 velilige gotiiren kilavuz, velayet sancagini tastyan seckin bir liderdir.

Marifet kapisindan bakildiginda “hakikat-1 Muhammediyye” anlayisi icerisinde velayet
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ve niibiivvetin ayn1 6z altina birlestigi, dolayistyla Ali ile Muhammed’in ayn1 6zden
olduklar1 gibi bir goriiniim s6z konusudur. Hakikat kapisindan bakildiginda ise Ali’nin
ultthiyyet makami géze ¢arpmaktadir. Ciinkii o mertebede Hakk ile bir olunmaktadir ve

orada Hak’tan baska kimse yoktur. (Uziim, 2018:127)

2.2.4.Uc Siinnet Yedi Farz

Bununla beraber Alevi ve Bektasi diisiincesinde Ug Siinnet Yedi Farz diye baska
bir teori daha vardir. Buyruk eserinin Izmir Yazmasma gore; “iic siinnet: Allah,
Muhammed Ali’dir. Bunlarin ii¢iinii bir bilmek gerekir. Allah, Muhammed, Ali bir idi,
ervah-1 ezelde nurlar1 bir idi (Yilmaz, 1948:43) aymi yapitta ise yedi farz ise soyle
stralanir: Musahip, miirebbi, rehber, miirsit, agsna, pesine, ¢egildesinden ibarettir. Bagka
bir rivayete gore ise: Iki musahip iki de esleri dért, bir miirebbi bir rehber ve bir miirsit
yedidir” (Yilmaz, 1948:43). Bedri Noyan ise su bilgileri verir: “Ug siinnet, yedi farz
hakkinda: Sirname adli yazmada imam Cafer Sadik Hazretlerine atfen su bilgi verilir:

1. Siinnet: gonliinden ve diisiincesinden Tanrisal gergegi (ilahi hakikati)

¢ikarmamaktir. Bunu daima hatirlamaktir.

2. Sinnet: Bir kardesine karsi kin garaz, duygusu beslememektir.

3. Siinnet: Kahrina ve her haline teslim ve razi olmaktir. Yedi Farz sunlardir:

1. Farz: Var olan her nesnede tanriy1 tanimak, (gercegi gormek). Kendisine
sOoylenenlerin herhangi bir kimseye a¢mamaktir. Ahdini seytandan
korumak ve Tariyk-i nacinin®’ sirlarin1 dista kalanlardan gizlemektir.

2. Farz: Ayiplart oOrtiicii  olmaktir. Gordiigiinii  Ortiip, gormedigini
sOylememektir.

3. Farz: Tannsal gercegi diistinmek, her derdin ondan geldigini
unutmamaktir.

4. Farz: Miirsit ve rehber hakkini Hakk bilmis olmaktir. Onun iradesine
uymaktir. Her ise baslarken ona bagvurmak, onda perdesiz, Cemalullah’1

gormektir.

47 Mezhepler tarihinde Firka-i Naciye diye gegen tamlamanin anlami sudur; Hz. Muhammed’in “Ahir
zamanda iimmetim 73 firkaya boliinecek. Bunlardan sadece bir tanesi kurtulusa erecek o da...” hadisindeki
kurtulusa erecek olan firka anlaminda kullanilir. Ortaya ¢ikan her mezhep firka-i naciye oldugu iddiasinda
bulunmustur. (Figlali,1983:55)
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5. Farz: Musahip hakkini erenler meydanina gotiirmek, miirsidine bos elle
gelmemektir. Talibin abdesti oldur.

6. Farz: Meydanda miirsidinden aldig1 eli Hazreti pirin eli bilmek, ondan
hakkin eline ermek, ikrar verip tevbe kilmaktir.

7. Farz: Miirsidinden kazandig1 bilgiye uymak ve yol ehline karsi algak
goniilli olmaktir” “(Bozkurt, 2018:192).

Burada da goriildiigii iizere {i¢ siinnet yedi farz teorisi yine ayni sekilde tasavvuf
kiiltiiriinden etkilenilerek ortaya konulmus bir teoridir. Ug siinnet ile Allah, Muhammed,
Ali kastedildigi iddialar1 da vardir.

Netice olarak Velayet doktrini ile Hz. Ali ve Hz. Muhammed ayni 06zde
birlestirilmis, velayet, niibiivvetin geregi ve devami olarak goriilmiistiir. Hz. Ali’nin
sahsina yiiklenen asir1 kutsiyet onu Veli makamiyla Peygamberle 6zdeslesmeye oradan
da Hakk katina ¢ikarmistir. Niibiivvet kapisinin kapanmasiyla inananlar, ilahi otoritenin
miidahalesinin devam etmesine ihtiya¢ duymuslardir. Siinni Islam, tasavvuf ile, Sii-
Imamiyye ve Alevi ve Bektasi kiiltiirii de Velayet doktrini ile bu miidahaleleri devam
ettirmislerdir. Boylelikle Niibiivvet ile esdeger goriilen Velayet ¢ogu zaman Niibiivveti
gegmis bazen de asir1 yorumlarla Uluhiyete kadar gitmistir.

Hz. Ali tasavvuru ile ilgili algilamalar gerek kaynaklar gerekse yiiklenilen
mertebeler itibariyle ne kadar farklilik arz etse de Hz. Ali, Alevi ve Bektasi kiiltiiriinde
genellikle tarihi bir sahsiyetten ¢ok, kiiltiirlin ge¢irdigi tarihi siirece bagl olarak folklorik
ve yer yer de mitolojik bir figiir olarak yer almaktadir. (Uziim, 2018:127)

Hz. Ali’ye de ytiklenen bu tasavvurlar, onun sahsinda biitiin inanan toplumlarin
kendileriyle Allah arasinda bir bag kuracak, onlara dogru yolu gosterecek bir
kurtarici/mehdi anlayisindan hareketle ortaya konulmustur denilebilir.

Sonug olarak Alevi ve Bektasi diisiince yapisinda Hz. Ali, tarihsel sahsiyetinden
uzak bir bigimde algilanmistir. O’na duyulan sevgi ve saygida asiriya gidilmis ve

peygamberlik ile esdeger goriilmiistiir.
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SONUC

Tasavvuf, Batmilik, Siilik, Samanizm, Hurufilik gibi ¢esitli inan¢ ve diisiince
sistemlerinden yasamis olduklar1 cografyalar dolayisiyla etkilesimde bulunan Alevi ve
Bektasi diisiince mirasi, Islam dinini Hz. Ali sahsinda ¢ok farkli motiflerde/konumlarda
yasamaya ve aktarmaya ¢alismigtir. Bunu yaparken sosyolojik ve psikolojik sartlar geregi
ugramis oldugu her diisiince geleneginden bir seyler alip kendi diisiince sistemine gore
yorumlamaistir.

Hz. Muhammed’in vefatindan sonra siyasi olarak ¢ok calkantili donemler geciren
Islam diinyas1, sosyal ve siyasal istikrar agisindan zayiflamistir. Kendi iglerinde adeta
iktidar savaglarina girip otoritelerini ve birliklerini giinden giine zedelemisler ve sonunda
cok biiyiik ayriliklara diismiislerdir. Hz. Muhammed’in hayatta iken Hz. Ali ile olan yakin
aile baglari, Ali’yi hayati boyunca 6nemli bir konumda tutmustur. Vefatindan sonra ise
bu konum Hz. Ali’yi seven ve savunanlarca devam ettirilmek istenmis, korunmus,
savunulmus ve giderek savunmaktan ¢ikip inang meselesi haline getirilmistir. Ug biiyiik
halifeden sonra sonunda istedikleri konuma getirdikleri Hz. Ali, Hz. Osman’in
oldiiriilmesiyle baslayan gerek i¢ karisikliklar gerekse distan gelen kiskirtmalarla bu
karisiklig1 giderememis, Peygamberin esiyle ve yakin arkadaglariyla savasa girmek
zorunda kalmis, binlerce Miisliimanin 6lmesine sebep olacak savaglara istirak etmis ve
sonunda uzun zamandir hakki oldugu iddia edilen bu konum hayatina mal olmustur.

Hz. Ali’nin ibn Miilcem tarafindan sehit edilmesi, zaten bunalimli olan Islam
toplumunu daha da i¢inden ¢ikilmaz bir hale getirmistir. Gerek Emevi ailesinin Muaviye
baskanliginda iktidara ge¢cme planlari, gerekse Hz. Ali’yi savunanlarin géstermis oldugu
asir1 reaksiyonlar devlet otoritesini zayiflatmis, Miisliimanlar1 siirekli karst karsiya
getirmeye zorlamistir. Bu iktidar miicadelesi devam ederken aynm1i zamanda Hz.
Peygamberin geride birakmis oldugu dini diislince de tesekkiil etmeye devam etmistir.

Kur’an’in heniiz yaziya gecirilmemesi, bir araya getirilen niishalarin
birbirlerinden farklilik arz etmeleri gibi dini konularda da ihtilaflar bas gostermis ve halife

Hz. Osman’in miidahalesiyle Kur’an bir niishada toplanmis ve geri kalan niishalar



imha edilmistir. Sia-imamiyye’nin iddia ettikleri, Hz. Fatima niishasinin da yakilmas:
daha sonra dini yorumlama big¢iminde de ihtilaflar1 beraberinde getirmeye sebep
olmustur.

Biitiin bu sebeplerden kaynakli Hz. Peygamberin vefatindan sonra Hz. Ali’nin
sahsinin etrafinda gesitli inanglar tesekkiil etmistir. Bunlardan biri de Anadolu Alevilik
ve Bektasilik diisiince sistemidir. Koklerinin Orta-Asya ve Horasan’dan alan Samanizm
kaynakli inanclarin ve diger diisiince geleneklerinin Islam dini akideleri altinda eritilerek
Hz. Ali ve Ehl-i Beyt sevgisi ¢ercevesinde olusturulmustur.

Alevi ve Bektasi diisiince yapisinin Orta-Asya’dan baslayarak Horasan-
Maveraiinnehir bolgesiyle Abbasilere katildiklari, Abbasilerin 1liml1 Islam politikasi
sayesinde Islam ile tamstiklari, Islam ile tamistiktan sonra onceki inanglariyla
harmanlayip dyle devam ettikleri tespit edilmistir. Islam’1 Abbasi politikas1 ve Ehl-i Beyt
penceresinden tantyan Tiirkler, dogal olarak kendilerini Hz. Ali taraftarlig1 icerisinde
bulmuslardir.

Hz. Ali tasavvuru ile Islam inanglarin 6zdeslestirip Anadolu’ya gelen gruplar Sii-
Imamiyye tarafindan etki altinda kalmislardir. Safevi Hiikiimdar1 Sah Ismail’in bilingli
Anadolu teblig politikasiyla Hz. Ali sevgisinden ibaret olan Alevi ve Bektasi diisiince
yapisi siyasi bir hal almaya baglamis, bu siyasi hal emri altinda bulunduklar otorite ile
ters diisiince takibata ugramistir. Bu sebeple de inanglarmi gizli ve sirli bir sekilde
yasamaya ¢alismiglardir. Bu gizlilik de beraberinde efsanelesmis ve kutsallastirilmis bir
Ali-Islam 6gretisi dogurmustur.

Inanglar baglaminda Alevi ve Bektasi gelenegin Allah inanci, Hz. Muhammed
inanci ve Hz. Ali inanc1 ve tasavvurlari anlagilmaya calisilmistir. Tespit edildigi kadariyla
Alevi ve Bektasilerin birkag miibalagali sathiyye disinda Allah inanglari diger
Miisliimanlardan pek farklilik arz etmemektedir. Hz. Muhammed ise her zaman Allah’in
el¢isi olarak tasavvur edilmis, dile getirilmistir.

Hz. Muhammed, niibiivvet makaminin sahibi, insanlara dogru yolu gésteren
Allah’ i peygamberi olarak kabul edilmis ve biitiin literatiirde bu anlay1s ifade edilmistir.
Ancak Hz. Muhammed’in niibiivvet konumu ¢ogu zaman Hz. Ali’nin velayet makaminin
gblgesinde kalmistir. Yiizeysel bir niibiivvet makaminda bulunan Hz. Muhammed, Hz.
Ali’yi ilan eden el¢i olarak algilanmustir. Oyle ki Buyruk’da bahsedilen Kirklar Cemi

hadisesinde adeta disaridan gelen bir yabanci ve Hz. Ali’nin emrindeymis gibi
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gosterilmeye ¢alisilmistir. Fakat islam Tarihinde bilindigi iizere Hz. Ali gerek Peygamber
hayatta iken gerekse vefat ettikten sonra her zaman onun timmeti, onun arkadas1 oldugunu
ifade etmis ve daima Hz. Muhammed’in izinde gitmeye gayret gostermistir. Burada
ortaya ¢ikan asir1 zorlama yorumlar, Hz. Ali vefat ettikten sonra onun sahsi etrafinda
yogunlasan siyasi olaylardan da hareketle ortaya ¢ikan mezhepsel/siibjektif yorumlardir.
Alevilik ve Bektasilik diisiince tarihi, gercek Hz. Ali’yi degil, mitolojik/menkibevi bir
figiir olan Hz. Ali’yi temsil etmektedir.

Geleneksel kaynaklarin belirtigine gore Alevilik ve Bektasilik diisiince
sisteminde, Siinni diisiince yapisinda oldugu gibi Allah’a inanmak iman esaslarinin
ilkidir. Insanin dogustan her seyi bilemeyecegi bu yiizden de Allah’in peygamberler
gonderdigi ifade edilmistir. Tanr1’ya iman etmek Alevilige girisin ilk esas1 olarak kabul
edilmistir. Buna gore ortaya konulan “dort kapi-kirk makam™ 6gretisinden ilk basamak
iman etmek olarak belirlenmistir. Bu esas da Allah’a iman etmenin Onemini
gostermektedir. Toplum igerisinde Allah inanct, tasavvuf gelenegindeki Allah inancindan
farkli olarak, kendine 6zgii bir vahdet-i viicut 6gretisi etrafinda olusmus ve muhabbete
biiyiik bir 6nem gdsterilmistir.

Allah inancindan sonra ikinci basamagi peygamber inanci almaktadir. Oyle ki
peygamberlere iman etmek Alevilik-Bektasilik diisiince sistemine kabuliin zorunlu sarti,
peygamberlerden birini inkar etmek de bu diisiince sisteminden ¢ikis1 ifade etmektedir.
Peygamberlere imanin temelini Hz. Muhammed’e olan inan¢ olusturmaktadir. Hz.
Muhammed inanc1 geleneksel Alevi ve Bektasi kaynaklarinda iki sekilde karsimiza
cikmaktadir; birincisi Siinni anlayista oldugu gibi Allah’in nurundan yaratilan, alemlere
rahmet olarak gonderilen, sefaat misyonu olan Hz. Muhammed, ikincisi ise, kirklar
meclisi hadisesinde miragta Hz. Ali’nin sirrina mazhar olan, Hz. Ali’yi kendine rehber
edinen, pirlik makaminin miirsidi seklinde farkli motiflere sokulmus inanglar biitiintidiir.

Alevilik igerisinde Hz. Ali hakkindaki inaniglar daha ¢ok onun velayeti
cergevesinde toplanmistir. Alevilik ve Bektasilik diisiince sisteminde Tasavvuf diisiince
yapisinda ortaya ¢ikan velayet teorisi, vahdet-i viicid felsefesi gergevesinde tesekkiil
etmistir. Yapilan tespitlerden ¢ikan sonuca gore Alevi ve Bektasi diigiince yapisinda
kapanan niibiivvet kapisinin ardindan agilan kap1 Velayet kapisi olmustur. “Velayet
niibiivvetin devami1 midir yoksa alternatifi midir?” sorusu ise ¢ok kesin olmamakla

beraber yapilan bu ¢aligmaya gore yerine gore devami, yerine gore de alternatifi olarak
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algilanmistir. Bu sorunun cevabinin tespit edilebilmesi i¢in literatiir taramasi yerine saha
arastirmasi yapilip bolge bolge cevabinin tespit edilmesi gerekir. Cilinkii Alevilik ve
Bektasilik diisiince gelenegi bolgeden bolgeye degisen ve farklilasan bir inang yelpazesi
arz etmektedir. Yapilacak olan saha arastirmalariyla sorunun cevabi daha net ortaya

konulacaktir.
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